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Pascha und Christliche Existenz

Die Wandlung durch den ,Pascha-Christus®
Dr. Giinter Duffrer, Mainz

I. VORUBERLEGUNG

1. Die Frage nach Gott wire fir den Menschen, auch wenn es einen stringenten
Beweis gibe, nicht zufriedenstellend beantwortet. Es wiirde auch nicht geniigen zu
wissen: ich habe meine eigene Existenz einem Gott zu verdanken, den es zwar gibt,
von dem ich aber nichts erfahre. Die entscheidende existentielle Frage lautet viel-
mehr: wie nahe ist mir Gott wihrend meiner menschlichen Existenz, genauer,
fiir die Zeit, in der ich mich auf dieser Welt als Mensch erfahre?

2. Die Fragen nach Christus wiren ebenfalls unzureichend gestellt, wenn sie ledig-
lich lauteten: Hat Christus gelebt? Welche Wunder hat er gewirkt? Diese Fragen
miissen zwar gestellt werden, aber sie stehen im Vorfeld. Dennoch reicht auch ihre
positive Beantwortung nicht aus fiir die christliche Existenz. Fiir eine christliche
Existenz reicht es nicht einmal, in Christus den grofien Lehrmeister anzuerkennen,
der uns von Gott berichtet und der uns Direktiven gibt, das Leben zu meistern und
fiir ein ewiges Leben zu sichern.

Fiigen wir die wichtigste Aussage iiber Christus hinzu: Er hat uns bis zum Tod

geliebt und uns durch sein Kreuz den Himmel verdient — mehr kann man nicht
tun — ,es gibt keine groflere Liebe, als die, wenn einer sein Leben gibt fiir seine
Freunde® (Jo 15, 13). Das klingt orthodox, und man kénnte hinzufiigen: Somit
wire also der Tod Christi zunidchst einmal der Abschlufl dieser Geschichte. Das
bedeutet aber fiir uns: wir leben nun sozusagen in der ,, Pause, die zwar irgendwann
einmal — mit der Wiederkunft des Herrn — enden wird, die aber schon sehr lange
andauert. So bleibt zu hoffen, dafl wir eines Tages, spitestens im Tod, den An-
schluf} wieder finden.
3. Das ist die Art, wie der Mensch denkt: er schaut zuriick in eine lange Ver-
gangenheit; er sieht vor sich eine fast endlose Zukunft. Dazwischen liegt ein Stiick
Gegenwart. Und weil der Mensch als historisches Wesen, als ein an die Geschichte
Verwiesener zunichst einmal so denken mufl, macht er es mit Christus nicht anders.
Er ordnet ihn geschichtlich ein. Christus hat gelebt. Als solcher gehért er der
Vergangenheit an. Aber Christus wird wiederkommen — und so gehort er noch in
die Zeit, die auf uns zukommt, in die Zu-kunft. Weil man Christus im Grunde doch
nur in Vergangenheit und Zukunft einordnet, tut man sich so schwer mit der Er-
kldrung seiner , Gegenwart“. Und so leiden wir daran, Christus einseitig historisch
verstehen zu wollen. Wir brauchen aber in erster Linie das Verstindnis seiner
Gegenwart Vielleicht tut uns not eine noch deutlichere ,Theologie der
Christusnihe®, die nicht stehen bleibt bei der Geschichte von Jesus Christus; das
bedeutet: weitere theologische Uberlegungen, die unter dem Christuswort stehen:
»Ich bin bei euch alle Tage bis zur Vollendung der Welt* (Mt. 28, 20).

1

1. Die Nibhe des zeitlosen Christus

Die Christusnahe ist fiir uns nicht mehr historisch existentiell. Streng genommen
konnten nur seine Zeitgenossen den historischen Christus erleben. Alle Persénlich-
keiten der Geschichte sind ja deshalb historische Persénlichkeiten, weil sie zu einer
begrenzten Zeit gehdren. Fiir die Nachkommen sind sie bereits Geschichte als Ver-
gangenheit. Wer nicht mehr in der Gegenwart gleichzeitig erlebt wird, ist ,mit
seiner Zeit vergangen®. Wir l6sen uns nur schwer von solchem Denken und so
stufen wir auch Christus ein, als sei er mit seiner Zeit fiir uns vergangen, Aber ge-
rade das gilt fiir Christus nicht. Besser gesagt: Die zeitliche Begrenzung, die sich
Jesus mit seiner Menschwerdung selbst auferlegt hatte, hort mit seiner Aufer-
stehung auf. Nicht Menschwerdung und Mensch-Sein héren fiir ihn auf, sondern



das Eingegrenzt-Sein auf einen bestimmten Abschnitt der Zeit, auf eine bestimmte
Begrenzung auch des Raumes — das ist mit der Auferstehung zu Ende. Der Auf-
erstandene ist nicht mehr zu fassen mit den Begriffen ,, Vergangenheitund Zukunft®.
In dem Augenblick da sonst ein Mensch ,mit seiner Zeit“ vergeht, im Tod also,
ist Christus nicht vergangen. Er ist auch nicht mehr abhingig von einer noch
auf uns zukommenden Zeit. Das Wort: ,bis du kommst in Herrlichkeit“ gilt nicht
vom Kommen an sich, sondern vom Kommen ,in Herrlichkeit®. Diese Sonder-
stellung, die Christus nach seiner Auferstehung, also in der fiir uns iiberhaupt in
Frage kommenden Weise, ihn kennenzulernen, einnimmt, macht ithn unabhingig
vom Fluf} der Zeit,

2. Die Wiederentdeckung des Pascha-Mysteriums.

Es ist auffallend, dafl das Konzil nie vom Tod des Herrn als einem isolierten
historischen Geschehen und auch nicht von der Auferstehung als einem isolierten
historischen Geschehen spricht, sondern beides zusammen sieht als sein ,,Pascha-
Mysterium®. Ohne hier auf nihere sprachliche Erklirungen eingehen zu missen,
kann vorausgesetzt werden, was ,Pascha® bedeutet. Hier handelt es sich um die
Verbindung von Tod und Auferstehung zu einem einzigen Heilsereignis, welches
in dieser Verbundenheit am deutlichsten beschrieben ist mit der Klammer des ,Hin-
durchgehens®. Pascha ist dann der Schritt ,durch den Tod ins Leben®. Gemeint ist,
daf Christus nicht bis zum Tod gelebt hat und dann zu leben aufhoérte, um
schlieflich wieder aufzuerstehn; gemeint ist auch nicht, dafl er uns liebte ,bis zu
seinem Tod am Kreuz® — wobei mit diesem ,bis zum Tod* ein Abschluff gemeint
wire (etwa in dem Sinn: der Soldat hat sein Vaterland geliebt bis zu seinem Tode) —
nein: der Tod Christi war ein ,Hindurchgang® — er hat den Menschen durch
den Tod hindurch geliebt und ihn so hiniibergefiihrt in ein neues Leben.

Hier wird die unerhorte Tatsache behauptet, dafl im Falle des Todes Christi jenes
Ereignis, was nach menschlicher Erfahrung absolut Ende bedeutet, was Zerstorung
und Vernichtung, was letztlich Aufhoren iiberhaupt besagt, daf dieses Faktum, der
Tod nimlich, und zwar der durch-littene Tod als der Anfang eines neuen
Lebens gesehen wird. Es geniigt deshalb nicht zu sagen, daf bei Christus der Tod
gewissermafen fiir kurze Zeit bis zur Auferstchung sein Recht bekommt und dann
schlieBlich das geraubte Leben wieder hergeben muf, vielmehr: der Tod wird
erlitten mit allen seinen normalen Eigenschaften, Schmerzen, Leiden, Schwiche,
Angst, Einsamkeit, Verlassenheit. Dieser Tod mit seinen normalen Eigenschaften
wird durch gestanden. In diesem ,Pascha® aber, im Hohepunkt des Christus-
todes gibt es einen Umbruch, wie man ihn sich tiefgreifender nicht vorstellen kann.
Wire die Folge dieses Todes einfachhin ,das Leben®, so kénnte man auch da hoch-
stens von einem ,Wiederaufleben® sprechen. Aber Christus lebt nach diesem Tod
nicht wieder! Lazarus hat ,wieder* gelebt. Im Tod Christi jedoch wird ein
Sprung getan in eine neue Ebene, in eine neue Dimension, in ein Leben, das ohne
aufzuhoren menschliches Leben zu sein — das muf} nachdriicklich gesagt werden —
den bisherigen Kategorien der Begrenztheit entzogen ist. Der Mensch wird hinein-
genommen in die Fiille des gottlichen Lebens. Das Pascha Christi wird zum Schmelz-
tiegel einer neuen Daseinsweise. Das Mysterium des Pascha bedeutet also: im Tod
wird das urspriingliche Leben zu einem neuartigen Leben verwandelt. Besser: die
urspriingliche Art zu leben wird zu einer vollig neuen Art und Weise zu leben.

Die Radikalitit der Verwandlung des Todes in neues Leben, wie sie im Tode
Christi auftritt, betrifft nicht das Sterben aller nachfolgenden Menschen in seiner
Quantitit, sondern ist eine immer-wihrende Wandlung in die neue Qualitit gott-
lichen Lebens hinein. Sie widerfihrt dem Menschen immer dann, wenn das eigene



Leben und der eigene Tod am Tod Christi Anteil hat. Dieses Hineingenommen-
werden in eine neue Dimension ruft dann auch die ungeheure Spannung hervor,
einerseits Mensch zu bleiben mit der Gewiflheit sterben zu miissen, andererseits aber
durch die Teilnahme an Christi Tod (an der Art, wie Christus gestorben ist — im
,Hindurchgang®) selbst schon im Leben sicher zu sein, den Tod bereits tiberwunden
zu haben.

Dieser Neubeginn des gewandelten Lebens bei Christus und damit auch beim
Christen, istdie Auferstehung.

Auferstehung heifit also nicht: ,,nach einer Todespause zuriickgewonnenes Leben®,
sondern eine im Tode Christi umgewandelte Existenz zu einem véllig neuartigen
Leben, das mit bisherigen Kategorien nicht mehr zu fassen 1st.

Von daher kommt es, daf} das Ereignis des Todes Christi mit einer historischen
Kategorie, also mit einer terminlich historischen Feststellung allein nicht mehr zu
fassen ist, weil es gerade das Wesen dieses Todes ist, dafl in ihm die ,zeitgebundene®
Historie sozusagen umschmilzt in die neue Seinsweise.

Darum gehort die in diesem Tod begriindete und geschehene Auferstehung schon
selbst nicht mehr einfachhin der Kategorie Historie an, d. h. sie geht weit iiber ein
terminlich festgelegtes Ereignis hinaus, weil sie in ihrer Lebensfiille weit iiber das
hinausreicht, was mit dem Begriff Geschichtlichkeit zu fassen wire. Der Schrecken,
der die Rechtgliubigen befallen kann, wenn ein moderner Theologe von der Auf-
erstehung als einem nicht historischen Ereignis berichtet, wire nur dann berechtigt,
wenn man mit ,nicht historisch meinen wiirde ,nicht geschehen“. Wenn aber
gemeint ist: nicht meh r historisch, d. h. schon hineingenommen in eine neue
Dimension, nimlich in die durch den Tod Christi umgewandelte neue Art von
Leben und Zeit, also in die neue Seinsweise des Auferstehungslebens, dann ist mit
der zunichst iiberraschenden, vielleicht schockierenden Aussage der duflerst wich-
tige und entscheidende Schritt aus der Enge der Historie getan.

3. Beschreibungen des Pascha in der Schrift.

Ohne auf Einzelheiten eingehen zu miissen, kénnen wir nun leicht entdecken, dafy
die nachosterliche ,Heilsgeschichtsschreibung® aus dem Bewufitsein der neuen Di-
mension lebt und die Ereignisse vor diesem Umbruch im Lichte des Umbruchs inter-
pretiert. Folgende Beispiele, die sich leicht vermehren lieflen, sollen hier geniigen:
a) Jo14,19. 20.

»Nur noch kurze Zeit vergeht und die Welt sicht mich nicht mehr, aber ihr
seht mich, weil ich lebe und weil auch ihr leben werdet. An jenem Tag werdet ihr
erkennen: ich bin in meinem Vater, ihr seid in mir und ich bin in euch.®
»Jener Tag® — das ist deutlich und augenscheinlich nicht etwa ein Tag in ferner
Zukunft, sondern der Tag, an dem das neue Leben, die andersartige Weise, zu leben
mit Gott, beginnt, also das ,Pascha®.

b) Jo 14, 28.

»Ihr habt gehdrt, daf} ich zu euch sagte: ich gehe fort und komme wieder zu euch.
Wenn ihr mich wirklich liebt, dann wiirdet ihr euch freuen, daff ich zum Vater gehe,
denn der Vater ist grofier als ich.®

»Ich gehe fort® — das kann nur den Tod bedeuten., Aber im Tod ist das: ,ich
komme wieder zu euch® bereits eingeschlossen. Es handelt sich wiederum nicht um
ein Kommen in einer unbestimmten Zukunft, wie es das ,Kommen in Herrlichkeit®
ist, sondern um das durch den Tod erméglichte neuartige Wiederkommen des
Herrmn.

Hier schliefit sich organisch an:
c) Jo 16, 51.



»Jetzt gehe ich zu dem, der mich gesandt hat und keiner von euch fragt mich:
Wohin gehst du? Vielmehr ist euer Herz von Trauer erfiillt, weil ich euch das gesagt
habe. Doch ich sage euch die Wahrheit: es ist gut fiir euch, daff ich fortgehe, denn
wenn ich nicht fortgehe, wird der Beistand nicht zu euch kommen. Gehe ich aber,
so werde ich ihn zu euch senden.

Im Zusammenhang mit Jo 14, 28 wird hier deutlich, dafl der Herr mit Fortgehen
seinen Tod meint, sonst wiirde er nicht sagen: euer Herz ist mit Trauer erfiillt. Aber
dieses Fortgehen hat zur Folge, dafl der Geist kommen wird. Esist dieselbe Aussage
wie oben: ich komme wieder zu euch. Der Herr kommt — und sein Kommen an
Ostern ist sein Kommen im Heiligen Geist, d. h. das neue Leben in Gott.

&) Jo 16,1932,

,Jesus erkannte, daf sie ihn fragen wollten und sprach zu ihnen: ihr macht euch
dariiber Gedanken, daf ich euch gesagt habe: noch kurze Zeit, dann seht ihr mich
nicht mehr und wieder eine kurze Zeit, dann werdet ihr mich schauven. Amen,
amen ich sage euch, ihr werdet weinen und klagen, aber die Welt wird sich freuen.
Ihr werdet trauern, aber eure Trauer wird sich in Freude verwandeln. Wenn eine
Frau gebiren soll, ist sie traurig, weil ihre Stunde gekommen ist, aber wenn sie
das Kind geboren hat, denkt sie nicht mehr an ihre Not vor Freude, dafl ein Mensch
zur Welt gekommen ist. So seid auch ihr jetzt traurig, aber ich werde euch wieder-
sehen. Dann wird euer Herz sich freuen und eure Freude wird euch niemand
nehmen.®

Ich werde euch wiedersehen und euer Herz wird sich freuen.” Das ist keineswegs
ein Wiedersehen spiter im Himmel, sondern es ist die neue Gegenwart nach der
Auferstehung, von der es heifit: ,eure Freude wird euch niemand nehmen®.

e) Rom. 6, 3—5

L Wit ihr nicht, daf wir, die wir auf Christus Jesus getauft wurden, auf seinen
Tod getauft sind. Wir wurden mit ihm begraben durch die Taufe auf den Tod, da-
mit so, wie Christus durch die Herrlichkeit des Vaters von den Toten auferweckt
wurde, auch wir in dieser neuen Wirklichkeit leben. Wenn wir namlich mit der
Gestalt seines Todes vereinigt worden sind, dann werden wir es auch mit der Ge-
stalt seiner Auferstehung sein.”

Hier ist deutlich die Rede von dieser neuen Wirklichkeit, um die es nach dem Tode
Christi geht und die uns durch seinen Tod mit seiner eigenen Auferstehung ermog-
licht wird.

f) Jo5,21—24.

,Denn wie der Vater die Toten erweckt und lebendig macht, so macht auch der
Sohn lebendig wen er will. Der Vater richtet auch keinen, sondern er hat das Gericht
ganz dem Sohn iibertragen, damit alle den Sohn ehren, wie sie den Vater ehren.
Wer den Sohn nicht ehrt, ehrt den Vater nicht, der ihn gesandt hat. Amen, amen,
ich sage euch: wer mein Wort hort und dem glaubt, der mich gesandt hat, hat das
ewige Leben und er kommt nicht ins Gericht, sondern er ist aus dem Tod ins Leben
hiniibergegangen.”

Der Glaube an das Ereignis, weswegen der Sohn gekommen ist, nimlich der
Glaube an das Pascha, bewirkt, dal der Glaubende mit Christus aus dem Tod ins
Leben bereits hiniibergegangen ist.

Aus den angefiihrten Stellen spiirt man deutlich, dafl die Schreiber der HI. Schrift
bereits ,existentiellen® Anschlufl haben an den hier beschriebenen Tod Christi, d. h.
es sind Menschen, die bereits vertraut sind mit dem, was man unter ,, Glauben® ver-
steht. Es geniigt also nicht nach historisch gesprochenen Worten Christi zu fahnden,
im Gegenteil: ohne die , Fiillung® des Todes und der Auferstehung, ohne das Wissen
um dieses umwilzende Ereignis kimen auch die historisch gesicherten Worte des



Herrn nicht hinaus {iber die Qualitit einer — wenn auch géttlichen Lehre. Es ist
ferner einleuchtend, dafl die Schriftsteller erst nach dem Erlebnis des Pascha, nach
der Erkenntnis, die ithnen durch den wiederkommenden Christus im Geiste als
Frucht des Pascha zuteil wurde, diese Worte mit dem Geist des Herrn fiillen konn-
ten. Damit ist das in der ,alten Zeit“, d. h. in der noch dem ,,alten Leben“ angeho-
renden Zeit gesprochene Wort Christi aufgefillt mit der iiber die geschichtliche
Wahrheit hinausgehenden Wahrheit des neuen Lebens.

4., Pascha und Abendmabhl.

a) Am Griindonnerstag hat Christus seinen Tod und seine Auferstehung bereits

»zur Verfligung®.

Im Ereignis des Abendmahles bedient sich Christus bereits der Uberzeitlichkeit
jener neuen Dimension, ohne die ein Feiern des Todes und seiner Auferstehung nicht
denkbar ist. Im Abendmahl bereits konzentriert sich die historische Zeit-linie
zu einem alle Zeiten einbegreifenden Zeit- pun k t. Die Heilswirksamkeit dieses
Todes so, wieer als Pascha, als Uberschritt in die neue Seinsweise oben beschrieben
wurde, kommt bereits dem Abendmahl ,zugute®. Christus hat den Prozefl der
Umwandlung vom Tod ins Leben, der vom Griindonnerstag her gesehen als histo-
rischer Tod mit Sicherheit morgen vollzogen wird, heute schon zur Verfiigung. Die
zeitiiberwindende Heilsdimension des Pascha wirkt sowohl in die Vergangenheit
wie auch in die Zukunft hinein. Der ,Ablauf der Zeit“ hat hier seine Giiltigkeit
verloren., Hier wird alle Vergangenheit und alle Zukunft im wahrsten Sinne des
Wortes ,,gleich-zeitig“.

b) Die ,Wandlung“ am Griindonnerstag ist eine Folge des Pascha.

Weil Tod und Auferstehung in ihrer Heilsbedeutung bereits ,zur Verfiigung®
sind, kann, ja mufl auch die Heilskraft dieses Todes, d. h., seine Wandlungskraft,
Tod in Leben zu verwandeln, hier bereits wirksam werden. Denn wenn Christus
seinen Tod ,vorausnimmt®, nimmt er ,,im Junktim® auch das mit diesem Tod un-
trennbar verbundene neue Leben voraus. Deshalb ist die Verwandlung von Brot und
Wein in den Leib und in das Blut Christi bereits eine Konsequenz der ,Pascha-
Wandlung® am Kreuz. Brot und Wein werden so unter Beibehaltung ihres Speise-
charakters, ja gerade, weil sie so eindeutig not-wendig fiir den Menschen sind, ein
»Essen und Trinken“ des im Tode erstandenen Christus. Brot und Wein sind
bereits ein Teil diese neuen Lebens, dieses neuen Lebensbereiches, dieser neuen
Welt geworden. M. a. W.: Tod und Auferstehung als untrennbar zusammengeho-
rendes Ganzes und am Griindonnerstag historisch gesehen noch der Zukunft an-
gehorend, werden jetzt schon Wirk-lichkeit. Damit ist das heilshistorische Ge-
schehen ,,Christi Tod und Auferstehung® von Christus selbst noch vor seinem Tod
und seiner Auferstehung gegenwirtig gemacht. Er hat bereits iiber diesen ganzen,
zeitlich noch in der Zukunft liegenden Umwandlungsprozef§ verfiigt.
c¢) Das Pascha wird gegenwirtig in schlichten Zeichen, es wird zum ,Mysterium®.

Die grofle Uberraschung besteht nun darin, dafl diese Gegenwirtigsetzung unter
den einfachsten Bedingungen vor sich gehen soll. Christus stellt dieses zeitlose, den
neuen Lebensbedingungen, der neuen Wirklichkeit angehdrende Geschehen in einen
liberraschend schlichten Rahmen. Er setzt sich mit seinen Jiingern zum Mahl. Er
verbindet damit einen Ritus, der allen bekannt ist, das Pascha-Mahl, und gibt den
Auftrag: Tut dies zu meinem Gedichtnis!

Das Ereignis des Todes und der Auferstehung Christi, das oben beschriebene
wirksame Heilsereignis also, das ja gebunden bleibt an den lebendigen Christus,
d. h. an den durch den Tod ins Leben gehenden Christus, dieses komplexe Ereignis
bleibt im Augenblick seiner hochsten Konzentration, im Zeitpunkt des , Wand-



lungstodes“ unabhingig vom Ablauf der Zeit erhalten. Die Voraussetzung, dieses
einmalige Ereignis heilswirksam und damit in seiner eigentlichen Weise, d. h. als
Wandlung zu bewahren, zu erhalten, also mit seiner vollen Kraft, mit seiner unvor-
stellbaren, nie endenden Dynamik, Tod in Leben zu wandeln, diese Voraussetzung
heifit nichts anderes als: Versammlung zu einem Mahl: ,Denn sooft ihr von diesem
Brot efit und aus dem Kelch trinkt, verkiindet ihr den Tod des Herrn bis er kommt.®
{ Kor 11, 26).

Dieses Mahl mit allem was dazu gehort: Gemeinde, Wort, Essen und Trinken,
ist von seinem Wesen her geprigt und lebendig durch eine personliche Nihe jener
Menschen, die Mahl miteinander halten. Darum ist es, wenn auch umwerfend ein-
fach, dennoch begreiflich, daf dieser Christus, der im Zustand seiner hochsten per-
sonlichen Aktivitit, der Hingabe seines Lebens an die anderen gegenwirtig wird,
nach Menschen sucht und Menschen bestellt, die zumindest in einer dhnlichen Ver-
fassung beisammen sein sollen. Das von ihm ausersehene Mahl ist ja eine Versamm-
lung von Menschen, die sich nahestehen im Sinne der Glaubigkeit. Menschen mit
dem gemeinsamen Glauben an den Tod und die Auferstehung Christi kénnen gar
nicht anders zusammenkommen als mit der Bereitschaft zum eigenen Engagement
im Sinne dieses sich opfernden Herrn. Hier wird deutlich, daf bei aller Einfachheit
der Zeichen die hchstmdgliche Bereitschaft des Menschen gefordert ist. Menschen
solcher Art miissen es also sein. Sie treffen sich, sie halten Versammlung, sie sprechen
in Dankbarkeit von Dingen, die sie existentiell bertihren, also von den Grofitaten
Gottes (,Eucharistia®), sie essen miteinander und erfiillen so den Auftrag des
Herrn. Im Mahl, das zu allen Vélkern und Zeiten Zeichen der Gemeinsamkeit
ist, erfahren sie die Verbindung mit Christus, bzw. mit seinem Tod und seiner Auf-
erstehung und zugleich die Verbindung miteinander. Beides steht in Wechselwir-
kung. Das eine kann ohne das andere nicht scin. So wird die Wiederholung des
Abendmahles zur zeitlosen Begegnung mit dem Christus, der seit seinem Pascha
Jjeder Zeit* zur Verfiigung ist. Das ist mehr als eine Begegnung mit dem
historischen Christus, einem Christus, wie ihn die Apostel bei ihrer Wanderschaft
durch Palistina kannten. Es ist vielmehr die Begegnung mit dem Christus, wie er in
seinem Tod neues Leben verschenkt. Die Einfachheit der Zeichen aber, wie sie zum
Mah] gehoren, wird unter der Voraussetzung der Glaubigkeit der Gemeinde zu
einer deutlichen Beschreibung der Art und Weise, wie Christus nahe sein will. Das
zeigt sich am stirksten im Essen und Trinken, weil ja die Assimilation der Speise
durch den Kérper geeignet ist zu beschreiben, wie sich Christus die Verbindung
mit dem Menschen vorstellt. Damit wird das Abendmahl zur Erfiillung jeglicher
Menschen-Sehnsucht Gott zu begegnen. Alle bisherige Vorldufigkeit hort auf. Die
Feier des Pascha-Mysteriums bringt eine bisher unvorstellbare Gottesndhe. Sie
wurde moéglich durch Christi Tod als der entscheidenden Offnung hin zu einer
neuen Weise zu leben — zu leben mit Gott.

S, Pascha und nachésterlicher Glaube.

Christus selbst hat nach Ostern eine Einfilhrung gegeben in die noch neue ,un-
glaubliche® Situation. Das ist der Sinn der Erscheinungsberichte. Sie sind ein Zu-
gestindnis des Auferstandenen an seine Jiinger, um ihnen auf diese Weise die neue
Art des Lebens aus der Kraft des Pascha-Glaubens nahe zu bringen. Zugestindnis
deshalb, weil man — heilsgeschichtlich gesehen — Christus nach seiner Auferste-
hung nicht mehr in den bekannten Kategorien begegnen kann, also nicht mehr mit
den natiirlichen menschlichen Sinnen: Sehen, Héren etec.

Er ist nach der Auferstehung bereits ,beim Vater®, d. h. mit seiner Menschheit
im ,anderen® Leben. In den Erscheinungen aber macht er seinen, ins neue Leben



hinein erstandenen Leib nocheinmal vorésterlich sichtbar. Damit will er seinen
Freunden die Gelegenheit geben, langsam zu begreifen, was das ,neue Sein® fiir sie
bedeutet.

Drei bekannte Ereignisse aus der Schrift seien erwihnt:

a) Maria Magdalena (Jo 20, 11—18)

Sie erkennt den Auferstandenen nicht. Wir iibergehen hier Einzelheiten, wie etwa
den Dialog, den sie mit dem vermeintlichen Girtner fiihrt und konzentrieren uns
auf den Kern des Berichtes. — Nachdem Maria Magdalena Christus erkannt hat,
reagiert sie nur allzu verstindlich. Sie will ihn festhalten, nicht mehr zuriick-
lassen in den schrecklichen Tod. Da erhilt sie die bekannte Antwort: ,Halte mich
nicht fest, denn noch bin ich nicht zum Vater aufgefahren® (Jo 20, 17). Diese Ant-
wort ist aufs erste gesehen unlogisch, denn sie enthidlt unausgesprochen die Er-
klirung: wenn ich zum Vater aufgefahren bin, wirst du mich festhalten konnen.
Tatsichlich ist gemeint, daff erst der endgiiltig nicht mehr sichtbare Christus
(»zum Vater aufgefahren”) vom Menschen ,festgehalten werden kann. Also —
dafl die intensivere Begegnung, die Begegnung in der neuen, den Sinnen entzogenen
Weise sein wird. Diese intensivere Begegnung ist nur méglich unter Verzicht auf die
bisherige Art des Umgangs mit Christus. :

b) Die Emmaus-Jinger (Lk 24, 13—35)

Es stellt sich die Frage, warum der Auferstandene, der mit ihnen wandert, sich
nicht von Anfang an zu erkennen gibt. Warum macht er ihnen diese Freude nicht?
Ist das nicht grausam? Nein —, denn wiederum geht es dem Herrn um die Er-
ziehung zur andersartigen Begegnung. Als sie dann zusammen sitzen und das
Zeichen der Gemeinschaft, das gemeinsame Mahl, gegeben ist, ist die nachdsterliche
Bedingung erreicht, unter der er fiir sie erst wirklich da sein will. Und darum
diirfen sie ihn jetzt erst erkennen. Im Augenblick dieser Erkenntnis ist das erreicht,
was nachosterlich entscheidend ist: er ist mitten unter ihnen im Zeichen. Deshalb
mufl er ihnen auch im gleichen Augenblick seine sichtbare Gegenwart entziehen.
Er geht nicht weg, sondern, wie der Text wortlich sagt: ,,Er wurde unsichtbar®.
Darum sagt die neue Ubersetzung: ,Da gingen ihnen die Augen auf und sie
erkannten ihn; doch auf einmal war er nicht mehr zu sehen®. (Lk 24, 31).

»Er wurde unsichtbar®: ,aphantos egeneto” — d. h.: das vertraute ,Phinomen*,
die vertraute Erscheinung verschwindet. Eine neue Erscheinung, ein neues Zeichen
tritt an ihre Stelle. Jetzt ist alle Angstlichkeit von ihnen gewichen. Noch in der-
selben Nacht, fiir die sie beim Dunkelwerden das Bleiben des Fremdlings erbeten
hatten, kehren sie nun im Bewufitsein seiner Auferstehungsnihe nach Jerusalem
zuriick.

»Erwurde unsichtbar®: ,aphantos egeneto““ — d. h.: das vertraute ,, Phinomen*,
die vertraute Erscheinung verschwindet. Eine neue Erscheinung, ein neues Zeichen
tritt an ihre Stelle. Jetzt ist alle Angstlichkeit von ihnen gewichen. Noch in der-
selben Nacht, fiir die sie beim Dunkelwerden das Bleiben des Fremdlings erbeten
hatten, kehren sie nun im Bewufitsein seiner Auferstehungsnihe nach Jerusalem
zuriick.
¢) Thomas (Jo 20, 19—31)

Er ist derjenige, der es ausdriicklich ausspricht: er will das gewohnte Phinomen,
die vertraute Gestalt des Herrn keinesfalls hergeben. Deswegen seine realistischen
Wiinsche! Die Absicht des Herrn, diese, fast anmaflenden Wiinsche zu erfiillen, ist
wohl das eindrucksvollste Zugestindnis Christi in diesen nachdsterlichen Tagen:
»Leg deinen Finger hierher und sieh meine Hinde; nimm deine Hand und lege sie
in meine Seite und sei nicht ungliubig, sondern glaubig.“ (Jo 20, 27) Der Wunsch
soll also erfiillt werden, aber zugleich zeigt ihm der Herr den neuen Weg, der iiber
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die normalen Sinne hinausgeht. Darum: ,Selig sind, die nicht sehen und doch
glauben®, wobei die wortliche Ubersetzung heiflen miifite: ,Selig sind die nicht
Sehenden und Glaubenden® (V. 29). Das ist die Aufforderung des Auferstandenen
an den Gliubigen, dafi er nicht zum eigenen Schaden und zur eigenen Unseligkeit
die begrenzten Fenster nach drauflen, nimlich die menschlichen Sinne, als einzige
Kommunikation betrachtet, sondern bereit ist, diesen Vorhang aufreifien zu lassen,
um so in die Welt Gottes vorzudringen. So wird der gldubige Mensch fahig, ohne
Verlust, vielmehr mit hochstem Gewinn, iiber den eigenen Schatten der Sinne und der
iiblichen Kategorien zu springen und eine neue Welt zu erobern. Diese Fahigkeit
geht weit iiber Sehen, Horen, Tasten hinaus. Das ist der Glaube, der nicht denk-
bar ist ohne das ,Ja“ zur Pascha-Wandlung, d. h. zur Umwandlung des Todes in
das neue Leben. Es ist der Osterglaube, ohne den unsere Verkiindigung hinfillig
wire: , Wire aber Christus nicht auferstanden, so wire ja unsere Verkiindigung
hinfillig, und hinfillig auch euer Glaube.” (1 Kor. 15, 14).

Im Zusammenhang mit dem sich einengenden Thomas darf auch die Frage der
Realprisenz Christi in den eucharistischen Gestalten gesehen werden. Der Versuch
zur Deutung dieser Wandlung normale, d. h. dem menschlichen Bereich ent-
stammende Kategorien zu bemiihen, ob sie nun aus der Philosophie, oder aus der
Naturwissenschaft, aus Psychologie, Soziologie oder aus einem anderen Wissens-
gebiet stammen — dieser Versuch erinnert zweifellos an die Situation des Thomas,
der Christus begreifen wollte und greifen wollte auf der Ebene seiner mensch-
lichen Sinne. Die Wandlung von Brot und Wein ist, wie oben beschrieben, die
Konsequenz der Pascha-Wandlung am Kreuz. (s. 4b)

Maria Magdalena — Emmaus — Thomas: drei Heilsberichte, in denen die Ab-
sicht Christi deutlich wird, die Menschen hinzufithren zu einer Kommunikation mit
ihm, die vollig neu und'ungewohnt ist, die aber gleichzeitig auch zu einer vertieften
und zugleich engeren Gemeinschaft fithrt als jede menschliche Kommunikation
sOnst s vermag.

6. Der Pascha-Glaube des Glaubigen

So ist die unerlifliche Bedingung, die vom einzelnen gefordert wird, der Oster-
glaube. Glaube im christlichen Sinne ist darum einfach der Osterglaube, d. h.
der Glaube an die Verwandlung des Todes in das Leben, der Glaube an die,
aus diesem Verwandlungsproze im Zeichen méglich gewordene Christusnihe.
Es geht letztlich darum, Christus dieses ,Ergebnis seines Todes“ zuzutrauen.
Das Problem liegt dabei im Argernis. Christus fihrt uns keine gottlichen Glanz-
leistungen vor, die uns sozusagen von selbst in die Knie zwingen wiirden. Im
Gegenteil: alles, was hier mit dem neuen Leben nach Ostern bezeichnet wurde,
entspringt dem Argernis des Kreuzes. Und auch der nachésterliche Christus zeigt
sich keinesfalls in der Verklirung, sondern in der Schlichtheit und Argerlichkeit
der einfachen Dinge.

Es scheint dumm und téricht zu sein, auch den auferstandenen Christus in Ein-
fachheit und Armut wiederzufinden, angefangen von der Schlichtheit der gottes-
dienstlichen Zeichen bis hin zum Bruder, den ich krank, *hungrig, durstig, nackt
und im Gefingnis sehe. Das braucht den ganzen Einsatz des glaubigen Menschen.
Nur wer an den einmaligen Tod dieses Christus glaubt, daran also, dafl gerade in
der Argerlichkeit der totalen Vernichtung des Gottmenschen am Kreuz die Wand-
lung zur Auferstehung Wirklichkeit wurde, nur der wird begreifen, dafl Glaube
ohne Pascha niemals den Sprung in die Dimension des Geistes tun kann, in jene
Dimension, aus der christliches Leben iiberhaupt erst begreiflich wird und in der es
zum geistlichen Leben heranreifen kann.



Dann aber wird der Glaubende in der Begegnung mit dem Wandlungs-Christus
selbst wandlungsmichtig. Auch das geht dann ebenfalls nicht grofiartig vor sich,
sondern spielt sich ab im Rahmen der vielzitierten Menschlichkeit. Denn auch die
Mitmenschlichkeit gibt, optisch gesehen, religids, ,,nichts her®. Sie kann deshalb in
den Verdacht purer Mitmenschlichkeit geraten und auch tatsdchlich zur puren
Mitmenschlichkeit herabsinken (wenn es das iiberhaupt gibt!).

Mit dem Fundament des Gsterlichen Glaubens jedoch wird die Menschlichkeit
des Glaubenden Instrument, d. h. wirksames Zeichen des Auferstandenen. Der Geist
des Herrn bedient sich des gliubigen Menschen, um alle zu erreichen, weil alle
Menschen, ja die ganze Welt Anspruch hat auf die Wandlung durch den Pascha-
Christus.

Zum Thema vgl. auch G. Duffrer ,Das Argernis der Menschlichkeit Gottes* Butzon &
Bercker, Kevelaer, (DM 15.80).

Dieses Werk der Erlosung der Menschen und der vollendeten Ver-

herrlichung Gottes, dessen Vorspiel die gottlichen Machterweise am
Volk des Alten Bundes waren, hat Christus, der Herr, erfiillt, besonders
durch das Pascha-Mysterium: sein seliges Leiden, seine Auferstehung
von den Toten und seine glorreiche Himmelfahrt. In diesem Mysterium
+hat er im Tod unseren Tod iberwunden und das Leben in der Aufer-
stehung wiederhergestellt”. Denn aus der Seite des am Kreuz entschla-
fenen Christus ist das wunderbare Geheimnis der ganzen Kirche her-
vorgegangen.
Wie daher Christus vom Vater gesandt ist, so hat er selbst die vom Hei-
ligen Geist erfiillten Apostel gesandt, nicht nur das Evangelium aller
Kreatur zu verkinden, die Botschaft, daB der Sohn Gottes uns durch
seinen Tod und seine Auferstehung der Macht des Satans entrissen und
in das Reich des Vaters versetzt hat, sondern auch das von ihnen ver-
kindete Heilswerk zu vollziehen durch Opfer und Sakrament, um die
das ganze liturgische Leben kreist. So werden die Menschen durch die
Taufe in das Pascha-Mysterium Christi eingefiigt. Mit Christus gestor-
ben, werden sie mit ihm begraben und mit ihm auferweckt. Sie empfan-
gen den Geist der Kindschaft, ,in dem wir Abba, Vater, rufen* (Rém.
8, 15) und werden so zu wahren Anbetern, wie der Vater sie sucht. Eben-
so verklinden sie, sooft sie das Herrenmahl genieBen, den Tod des
Herrn, bis er wiederkommt. Deswegen wurden am Pfingstfest, an dem
die Kirche in der Welt offenbar wurde, ,diejenigen getauft, die das
Wort“ des Petrus ,annahmen®. Und ,sie verharrten in der Lehre der
Apostel, in der Gemeinschaft des Brotbrechens, im Gebet . . . sie lobten
Gott und fanden Gnade bei allem Volk" (Apg. 2, 41—47).

Konstitution des 2. Vatikanischen Konzils iiber die hl. Liturgie, 5, 6.
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Pastoralliturgische Bemerkungen zur Feier der Kindertaufe
Dr. Hans Bernhard Meyer S, Innsbruck

Vorbemerkung

Im Jahre 1971 ist die neue Ordnung der Kindertaufe erschienen, die nun im
ganzen deutschen Sprachgebiet eingefithrt werden soll.? Sie stellt gegeniiber der
alten Ordnung einen sehr bedeutsamen Fortschritt dar. Damit die positiven An-
sdtze, die in ihr enthalten sind, wirksam werden kénnen, ist es jedoch notwendig,
daf} sowohl die Seelsorger als auch ihre Helfer und schliefflich die Eltern und Paten
der zu taufenden Kinder auf die Absichten der neuen Kindertaufordnung eingehen.
Dasselbe gilt von den Gemeinden, deren Verantwortung und Aufgabe im neuen
Ordo der Kindertaufe stark betont wird. Die hier folgenden Bemerkungen sollen
dazu dienen, dafl Priester, Gldubige und Gemeinden den Aufgaben gerecht werden
konnen die im Zusammenhang mit der Erneuerung der Kindertaufe auf sie zu-
kommen.

1. Die Rolle der Eltern und Paten

Die Liturgiekonstitution des Zweiten Vatikanischen Konzils hat in Artikel 67
folgendes bestimmt: ,Der Ritus der Kindertaufe soll iiberarbeitet und der tatsich-
lichen Situation der Kinder angepafit werden; iiberdies sollen im Ritus selbst die
Rollen der Eltern und Paten und ihre Pflichten deutlicher hervortreten.®

Wenn die Kirche in unseren Tagen glaubwiirdig bleiben will, dann muf sie dafiir
sorgen, dafl die durch die Taufe in sie aufgenommenen Kinder tatsichlich zu
Christen heranwachsen. In den ersten entscheidenden Lebensjahren des Klein-
kindes sind es vor allem die Eltern, welche den Keim, der in der Taufe in das Kind
eingesenkt wurde, entfalten kénnen und miissen. Die Eltern, welche die Taufe
ihres Kindes von der Kirche erbitten, miissen sich deshalb dariiber klar sein, daf
sie fiir thr Kind eine schwerwiegende Vorentscheidung treffen, fiir die sie selbst
die Verantwortung zu ibernehmen haben. Das gilt umso mehr, als man heute
nicht mehr wie in fritheren Zeiten damit rechnen kann, daf} ein Kind selbstver-
standlich in einem allgemein christlichen Milieu aufwichst. Ahnliches gilt von den
Paten, die zusammen mit den Eltern die Verantwortung fiir die christliche Er-
ziehung des Kindes iibernehmen. Sie stehen als Vertreter der Gemeinde dem Kind
gegeniiber und miissen sich bewufit sein, dafl die durch die Taufbitte gefallenen
Vorentscheidungen von ihnen mitverantwortet werden miissen.

Aus dem Gesagten wird deutlich, wie wichtig es ist, dafl die Eltern des Tauflings
zunichst einmal Giberhaupt an der Taufe teilnehmen. Ein gesundes Kind soll des-
wegen nach Méglichkeit erst dann in die Kirche aufgenommen werden, wenn
auch die Mutter zu dieser Feier kommen kann.2 Denn Eltern und Paten wohnen
der Taufe ja nicht nur bei, sondern sie sind aktiv und verantwortlich an ihr beteiligt.
Der Ritus sieht vor, dafl aufier den Gebeten, die Eltern und Paten mit der ganzen
Gemeinde der Gliubigen zusammen sprechen, die Eltern vor allem folgende Auf-
gaben zu erfiillen haben: sie erbitten offentlich die Taufe ihres Kindes; sie be-
zeichnen ihr Kind mit dem Kreuzzeichen; sie sprechen die Absage an das Bose und
bekennen ihren Glauben; sie tragen ihr Kind zum Taufbrunnen und halten die
brennende Taufkerze; sie empfangen als Eltern den Segen. Die Aufgabe der Paten
ist es, den Glauben der Kirche zusammen mit den Eltern zu bekennen. Eltern oder
Paten sollen fiir die Taufkerze und fiir das weile Taufkleid sorgen. Durch all das
wird deutlich gemacht, daf es tatsichlich die Eltern und Paten des Tauflings sind,
die nach dem Taufspender die erste und entscheidende Rolle in der Tauffeier zu
spielen haben. Sie sind es, die vor Gott, vor der versammelten Gemeinde und vor
dem Spender der Taufe den unmiindigen Tiufling vertreten und in seinem Namen
sich zum Glauben bekennen, der im Kind erst noch wachsen soll.

1 Die Feier der Kindertaufe in den katholischen Bistiimern des deutschen S rachgebictes. Hrsg. im Auftrag der
Bischofskonferenzen Deutschlands, Osterreichs und .der Schweiz und des Bischofs von Luxemburg. Ein-
siedeln (Benziier), Freiburg/Br. (Herder), Regensburg (Pustet), Salzburg (St. Peter), Linz (Veritas) 1971.

2 Die Feier der Kindertaufe. s\h‘)rbemerkungen nr, 56,



2. Das vorbereitende Taufgesprich?3

Die christlichen Gemeinden der ersten Jahrhunderte haben der Vorbereitung der
Tauflinge auf die Tauffeier besondere Bedeutung beigemessen. Da die Tauf-
bewerber in dieser Zeit im &ffentlichen wie im privaten Leben noch intensiv unter
dem Einflufl des Heidentums standen, hielt man es fiir notwendig, sie durch griind-
lichen Unterricht und eine lingere Phase der Priifung fiir die Aufnahme in die
Kirche vorzubereiten. So geschah es auch weiterhin in jenen Lindern, in denen
nicht wie bei uns, wo vorwiegend Kinder getauft werden, Erwachsene in die Kirche
aufzunehmen waren. Der erneuerte Ritus der Erwachsenentaufe sieht wieder ein
gestuftes Katechumenat fiir miindige Taufbewerber vor. Im Fall der Kindertaufe
betrifft diese Vorbereitung nicht den Taufling selbst, fiir den sie sinnvollerweise
nicht durchgefithrt werden kann, sondern die Eltern und Paten. Auch diese leben ja
heute in einer Welt, die durchaus nicht mehr allgemein und fraglos gliubig ist.
Auflerdem ist nicht nur bei den der Kirche Fernstehenden, sondern auch bei
gldubigen und praktizierenden Christen das Wissen um das Sakrament der Taufe
und um die Verpflichtungen, die aus ihm erwachsen, vielfach sehr diirftig. Deshalb
sicht der erneuerte Ritus der Kindertaufe vor, dafl allen Eltern und Paten, die ein
Kind zur Taufe anmelden, die Gelegenheit zu einem Taufgesprich geboten wird.

Wo immer es moglich ist, sollte das Taufgesprich schon vor der Geburt des
Kindes beginnen und mehrere Treffen umfassen. Es kann in Gruppen mit mehreren
Elternpaaren und den dazugehérigen Paten oder auch bei Hausbesuchen des Seel-
sorgers abgehalten werden. Den Zeitpunkt der Tauffeier sollte man erst im Laufe
dieses Taufgespriches festlegen.

Das Taufgesprich in Gruppen von mehreren Familien hat den Vorteil, dafl die
Eltern aus glidubigen Familien jenen, die aus einem weniger glaubigen Milieu
kommen, Hilfestellung leisten und mit solchen Eltern unter Umstinden frucht-
bare Kontakte ankniipfen kénnen. Da jedoch die Situation in einzelnen Familien
oft sehr verschieden ist, hat sich in der Praxis gezeigt, dafl die Vorbereitung in
Gruppen auch Schwierigkeiten mit sich bringt.# Es ist daher ratsam, daf8 der Seel-
sorger oder ein Helfer des Seelsorgers, etwa ein Lehrer, der das Taufgesprich fiihrt,
zunichst in Kontakt mit den einzelnen Elternpaaren tritt, um ihnen die Bedeutung
der Taufe und die Notwendigkeit einer christlichen Erziehung des Kindes ver-
stindlich zu machen. Denn die Kirche geht ja bei der Kindertaufe von der Voraus-
setzung aus, dafl das Kind in die Familie als ,Hauskirche®, als Gemeinschaft des
Glaubens hineingetauft wird und daf diese die Aufgabe iibernimmt, es spiter in die
gréflere Gemeinschaft der Pfarrgemeinde und der Gesamtkirche einzufiihren. Das
Taufgesprich soll deshalb Eltern und Paten dahin fithren, daf} sie erkennen, was
ihnen selbst in der eigenen Taufe geschenkt wurde, und daf sie deshalb ihrerseits sich
bemiihen miissen, ihr Kind frihzeitig zur Erkenntnis der Gabe der Taufe zu fiihren.
AuchdieMbglichkeiten und Problemeder religiésen Erzichung des Kleinkindes sollten
wihrend des Taufgespriches behandelt werden, damit Eltern und Paten schon jetzt
erfahren, welche Hilfen und Fortbildungsméglichkeiten ihnen von seiten der Kirche
angeboten werden. Vor allem aber muf} der neue Taufritus ein wesentliches Thema
des Taufgespriches sein. Der Leiter des Taufgespriches soll die Eltern darauf hin-
weisen, was bei der Taufe von ihnen und von den Paten erwartet wird, wie die
Tauffeier im einzelnen gestaltet sein soll und welche Vorbereitungen dafiir zu treffen
sind. 5 '

3 Vorbemerkungen nn. 30—38.

4 Bernhard Obst, Erste Erfahrungen mit dem Taufgesprich, in: W. Molinski (Hrsg.), Diskussion um die
Taufe. Miinchen 1971, 246—252.

5 Nach nr. 30 der Vorbemerkun%&n sollen fiir die Vorbereitung der Eltern auf die Taufe ,geeignete Hand-
reichungen bereitgestellt werden™. Das versucht das Taschenbuch von I. Jorissen — H. B. Nfeycr, Die Taufe
der Kinder. Anleitung fiir das Taufgesprich, Text und Ritus der Kindertaufe, Zur religiosen Erziehung des
Kleinkindes. Innsbrun:E (Tyrolia) 1972.
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Auch dann, wenn man das Taufgesprich zunichst mit den Eltern und Paten
eines einzelnen Kindes beginnt, sollte es in einer zweiten Phase in Gruppen weiter-
gefiihrt werden. Das hat den Vorteil, dafl junge Familien untereinander und mit
dem Leben der Gemeinde in Kontakt kommen. Zu solchen Gruppengesprichen
konnen auch Laien, wie erfahrene Miitter, Kindergirtnerinnen oder Arzte heran-
gezogen werden. Gerade in solchen Gruppengesprichen wird die Kirche als
lebendige Gemeinschaft besser erfahren.

Das Taufgesprich soll nach dem Willen der Bischofe den Charakter eines An-
gebots behalten und es mufl in diesem Zusammenhang alles vermieden werden,
was nach Bevormundung der Eltern oder Paten aussehen konnte. Trotzdem wird
es Fille geben, in denen das Taufgesprich zur Bedingung fir die Taufe eines
Kindes gemacht werden muf}.é Das gilt immer dann, wenn bekannt ist, daf} beide
Eltern religios nicht praktizieren und als ungliubig anzusehen sind.

Das Ergebnis des Taufgespriches ist darin zu erblicken, daff die Eltern aus einer
vertieften Erkenntnis der Bedeutung und Tragweite der Taufe und der konkreten
Taufbitte, die sie fiir ihr Kind an die Kirche richten, diese ihre Bitte aussprechen.

3. Der Taufaufschub

Man wird in der heutigen Situation damit rechnen miissen, daff das zuvor ge-
nannte Ergebnis des Taufgespriches in manchen Fillen bei den Eltern des Tiuf-
lings nicht erreicht werden kann. Obwohl in der Praxis in den vergangenen Jahr-
hunderten fast ausnahmslos alle Kinder getauft worden sind, deren Eltern sie zur
Taufe angemeldet haben, kann sich doch die Kirche aus schwerwiegenden Griinden
gezwungen sehen, die Taufe eines Kindes aufzuschieben. Das war auch in der Ver-
gangenheit so, wurde aber kaum praktiziert. Entsprechend den Richtlinien der
osterreichischen Bischéfe fiir die Einfithrung eines Taufgesprichs fiir die Eltern vor
der Spendung der Taufe? ist die Taufe eines Kindes dann aufzuschieben, wenn sich
nach dem Taufgesprich beide Elternteile aufierstande erkliren, das Kind im christ-
lichen Glauben zu erziehen, und, so kénnte man entsprechend der Pastoralanwei-
sung der deutschen Bischofskonferenz iiber die Einfiihrung eines Taufgesprichs mit
den Eltern vor der Spendung der Taufe sinngemifl hinzufligen: es sei denn, eine
fest im Familienverband lebende Person verpflichte sich unter Zustimmung der
Eltern vor dem Seelsorger fiir eine religiése Erziehung des Kindes Sorge zu tragen.®

Es ist klar, dafl es sich bei dieser Frage des Taufaufschubs um eine sehr heikle
Sache handelt, die pastoral von grofier Bedeutung sein wird. Einerseits mufi man
sich dariiber Rechenschaft geben, daff die Kirche nicht ohne weiteres die Taufe
spenden kann, wenn von seiten der Eltern oder einer im Familienverband lebenden
Person keinerlei Garantien fir eine religiose Erziehung gegeben werden. Anderer-
seits wird man sich vor unbilliger Hiarte hiiten miissen. Deswegen darf man nie
von Taufverweigerung sprechen, sondern es mufl immer klar bleiben, dafl es sich
um einen bloflen Aufschub handelt, der in dem Augenblick hinfillig wird, wo die
Eltern oder eine andere im Familienverband lebende Person die gewiinschte Garan-
tie fur die religiose Erziehung zu tibernehmen bereit ist. Dariiber hinaus wird es
wichtig sein, dafl Eltern, welche sich zwar beim Taufgesprich als religiés un-
lebendig und, was ihren Glauben angeht, schwach und uninformiert erweisen, aber

 Vorbemerkungen nr. 36.

7 Diese Richtlinien sind abgedruckt bei Jorissen-Meyer (s. Anm. 5) 144 f. Die hier in Frage stehende Be-
stimmung steht in nr, 5, S. 145,

8 D:egPaSsui)‘x;a]anwe:sung “findet man bei Jorissen-Meyer (s. Anm. 5) 142—144; die angefiihrte Stelle steht in
nr



dennoch bei der Bitte um die Taufe ihres Kindes bleiben, nicht vor den Kopf ge-
stofien werden. Es ist vielmehr Aufgabe des Leiters der Taufgespriche, dafiir zu
sorgen, daf} die, wenn auch schwachen Ansitze religiésen Lebens und christlicher
Gldubigkeit soweit als nur moglich entfaltet werden, um eine Taufe rechtfertigen
zu kénnen.

4. Taufe in der Gemeinde

Eine Eigentiimlichkeit des neuen Kindertaufritus, die von grofiter Wichtigkeit ist,
liegt darin, daf er den Zusammenhang zwischen Taufe und Gemeinde sehr stark
betont.? Dieser Gemeindebezug der Taufe ist entscheidend; man muf sich aber
dariiber klar sein, dafl gerade hier in der Praxis nicht weniger Schwierigkeiten zu
erwarten sind, welche die Seelsorger vor grofie Aufgaben stellen.

Man kann wohl mit Recht behaupten, dafl die Tauffeier bisher vorwiegend als
Angelegenheit gesehen wird, welche sich zwischen der Familic des Tiuflings und
dem Seelsorger der Gemeinde abspielt. In Wirklichkeit ist jedoch die Taufe als
das Sakrament des Glaubens und der Aufnahme in die Gemeinschaft der Glauben-
den Sache der ganzen Gemeinde. Durch die Taufe wird ja das Kind aufgenommen
in die Kirche, das heifit aber in eine konkrete Gemeinde, in der die Gesamtkirche
erlebt werden kann. Es mag Vereine geben, deren Mitgliedern es gleichgiiltig ist,
ob und welche neuen Mitglieder aufgenommen werden. Bei der Kirche ist das von
ihrem Wesen her unméglich, obwohl man sagen mufl, dafi dieser Zustand heute
weitgehend herrscht.

Der erncuerte Taufritus versucht den Gemeindebezug der Taufe energisch her-
auszustellen. Man spiirt das etwa an folgenden Elementen: An erster Stelle steht im
neuen Rituale die Feier der Taufe fiir mehrere Kinder, erst dann folgt der Ritus
fir die Taufe eines einzelnen Kindes; als Ort der Taufe wird die Pfarrkirche be-
sonders stark betont, daher ist es auch untersagt, aufler in Notfillen, die Taufe in
der Klinik oder in einem Privathaus zu spenden; als Tauftermin wird die Osternacht
bzw. der Sonntag hervorgehoben; es wird auflerdem bestimmt, daf} die Taufe vor
allem am Sonntag innerhalb einer Mefifeier gespendet werden kann, damit es der
Gemeinde méglich ist, an der Tauffeier teilzunehmen; auflerdem laRt der Ritus
immer wieder deutlich erkennen, dafl die Teilnahme einer grofleren Gemeinde vor-
ausgesetzt wird, die sich nicht nur aus den Eltern und Paten der zu taufenden Kin-
der, sondern auch aus deren Freunden und Verwandten, sowie aus Vertretern der
betreffenden Gemeinde zusammensetzt.

Um eine solche gemeinschaftliche Feier der Taufe zu erreichen, werden in sehr
vielen Gemeinden die Seelsorger und Katecheten sich in Zukunft um die Verlebendi-
gung des Tauf- und GemeindebewuRtseins bemiihen miissen. Wo das nicht geschieht,
wird man vielfach nicht erwarten kénnen, daf die Eltern ohne weiteres bereit sind,
thre Kinder zusammen mit anderen und im Rahmen einer grofleren gottesdienst-
lichen Feier, etwa gar der sonntiglichen Eucharistiefeier oder in der Osternacht
taufen zu lassen. Auferdem miifite es wohl eine selbstverstindliche Ubung in den
Gemeinden werden, im Pfarrbrief und in den Verkiindigungen auf die Tauftermine
hinzuweisen und die Glaubigen auf die Bedeutung der Tauffeier aufmerksam zu
machen, sowie sie zur Teilnahme einzuladen. Fiir die Einfihrung und Annahme
einer solchen gemeinschaftsbetonten Taufpraxis wird es sehr wichtig sein, ob die
einzelnen Tauffeiern sorgfiltig vorbereitet und mit gebiihrender Feierlichkeit
begangen werden. Dabei wird sich die Hiufigkeit der Tauffeiern jeweils nach der
konkreten Situation, d. h. nach der Anzahl der Tauflinge und danach richten

9 Vorbemerkungen nr. 20, Vgl. Jorissen-Meyer (s. Anm. 5) 32—43. 56—59. 75,
10 So empfiehlt es die nr, 57 d%r Vorbemerkungen.
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miissen, daff die Taufe einzelner Kinder nicht allzulange zugunsten eines gemein-
samen Tauftermins hinausgeschoben wird, obwohl der Ritus vorsieht, dafl zwischen
der Geburt und der Taufe ohne weiteres einige Wochen verstreichen kénnen, sofern
die Gesundheit der betreffenden Kinder es zulifit und nicht eine raschere Taufe
notwendig macht. !

Die Rolle und Bedeutung der Gemeinde erschépft sich jedoch nicht in der Teil-
nahme an der Tauffeier, sondern sie reicht weit dariiber hinaus. In der Gemeinde
und deren lebendigem Glaubensleben finden die Kinder iiber den engeren Rahmen
der Familie hinaus den Raum, in dem sich ithr Glaubensleben entfalten und der
Reife entgegenwachsen kann, Deshalb teilen alle Mitglieder der Gemeinde im
weiteren Sinn die Patenaufgabe, die vom Taufpaten allein nicht in genigender
Weise wahrgenommen werden kann. Das gilt in ganz besonderer Form von den
Seelsorgern, von den Katecheten, von den Leitern der Kinder- und Jugendgruppen,
sowie von den Verwandten, Freunden und Nachbarn der Familien, in denen Kinder
getauft worden sind. Der ganzen Gemeinde und speziell den genannten Per-
sonengruppen mufl diese Aufgabe immer deutlicher bewuft werden.

Schluflbemerkung

Der neue Taufritus bietet, das diirfte im hier Gesagten deutlich geworden sein,
eine ganze Reihe von Moglichkeiten, die gemeindliche Seelsorge vom Tautsakrament
her zu verlebendigen. Er stellt allerdings auch die fiir die Seelsorge Verantwortlichen
vor neue Aufgaben, die nur in der Zusammenarbeit aller Beteiligten wahrgenommen
werden konnen. Es sollte jedoch allen klar sein, daf} die damit verbundenen An-
strengungen heute notiger sind als zu friiheren Zeiten, denn es geniigt nicht, Uber-
lieferungen nur treu zu bewahren und méglichst unverandert weiterzugeben. Um
sie lebendig zu erhalten, miissen wir sie uns personlich aneignen. Wo das nicht
geschieht, erstarrt die Tradition zu einer toten Form, ja sie wird zu einer Zwangs-
jacke fiir alles, was nach Wachstum und Entfaltung dringt. Gedankenlos iiber-
nommene Uberlieferungen hemmen die Entwicklung, sie binden an das Gewesene
und hindern uns, fiir das Kommende offen zu sein. Das ist aber gerade in Zu-
sammenhang mit dem Eintritt in die Kirche heute weniger angéngig als je zuvor.
Aus einer schwerwiegenden und weittragenden Entscheidung ist ein fiir viele mehr
oder weniger bedeutungsloser duflerer Brauch geworden, weil man es versiumt hat,
seinen Sinn zu erschliefen. Heute verlangt aber die Kirchenzugehorigkeit eine
lebendige und bewufSte Entscheidung, denn in der Taufe tretenswir in geheimnis-
voller Weise mit Gott in Verbindung. Die Taufe ist der Beginn eines Lebens, das der
Tod nicht gefihrden kann. Es wird uns ein Leben geschenkt, das sich einmal ohne
Begrenzungen, Beeintrichigungen, Schmerzen und Not frei und voll entfalten
kann — ein Leben, in dem alle Sehnsucht Erfiillung findet. Dieses Leben wird durch
die Kirche vermittelt und soll in ihr sich entfalten. Dazu miissen die Eltern und
Paten, die Seelsorger und ihre Gemeinden zusammenwirken: zum Wohl der
Gemeinde und der in ihr getauften Kinder.

11 Vegl. Vorbemerkungen nr. 56.



»Furbitten“ im Eucharistischen Hochgebet? 1. Folge

Dr. Theodor Maas-Ewerd, Bosenzell iiber Miinster/Westfalen

1. DIE DISKUSSION UM DIE INTERZESSIONEN IN DEN VORSCHLAGEN
ZUR REFORM DES KANONS

1. Der Vorschlag von Hans Kiing

Bereits wihrend des Konzils, noch bevor die Liturgiekonstitution am 4. 12.
1963 promulgiert worden war, hatte der bekannte Tiibinger Dogmatiker Hans
Kiing! im ersten Halbjahr 1963 aus dem Umstand, dafl — ,wenn nicht alles
triigt* — die Oratio fidelium wieder offiziell in die MeRliturgie eingefiigt werde,
wichtige Schliisse gezogen fiir seinen Vorschlag zur Reform des Eucharistiegebetes
der romischen Liturgie. King ging davon aus, daff es in diesem ,allgemeinen
Kifchengebet®, dem ,Gebet der Gldubigen fiir die ganze Kirche und ihre Amts-
triger, fur alle Menschen, fiir die Regierenden, fiir alle, die in Not, Bedringnis,
Gefahr und Krankheit sind, fiir die Einheit der Kirche und den Frieden der Welt®,
moglich sein werde, ,je nach der bestimmten Situation aktuelle Fiirbitten aus der
Not der Zeit und der Gemeinde zu formulieren und fiir die Lebenden und die
Verstorbenen in der Gemeinschaft der Heiligen zu beten®2, Kiing wies mit Recht
darauf hin, es konne der Mefifeier ,nur zum Vorteil gereichen, wenn Anliegen, die
bis jetzt nur in den Andachten (in manchmal recht fragwiirdiger Form) zur Sprache
kommen durften, auch in der Mefifeier selbst vom gemeinsamen Gebet des ganzen
Volkes aufgenommen und ausgesprochen werden konnen“3. In dieser Frage hatte
man jedoch im deutschen Sprachgebiet bereits seit Ende der dreiffiger Jahre Er-
fahrungen gesammelt, aber auch — wie weiter unten noch zu zeigen sein wird4 —
Vorstellungen entwickelt, die dem Wesen der Oratio communis nur zum Teil ent-
sprachen. Die entscheidende Frage, die Hans Kiing damals in diesem Zusammen-
hang stellte, war folgende: ,Tritt nun... durch das allgemeine Kirchengebet
nicht eine Verdoppelung ein, da auch innerhalb des Kanons dieselben Fiirbitten
(fiir die Kirche, Papst, Bischof und alle Gldubigen, die lebenden und verstorbenen,
fiir verschiedene Anliegen sowie das Gedenken der Martyrer) zur Sprache gebracht
werden?“S — Kiing beantwortete diese Frage positiv. Er betrachtete die Interzessio-
nen im Kanon als Verdoppelung dessen, was die Oratio fidelium am Schluf} des
Wortgottesdienstes zum Ausdruck bringt. Da es ,ein Hauptziel der vom Konzil
intendierten Mefireform® sei, ,,den ganzen Ritus zu tiberholen, um durch Kiirzung
und Vereinfachung die Verdoppelungen zu vermeiden* und ,das Wesentliche
herauszustellen®, sah er es — im Blick auf die vorgesehene Erneuerung der Oratio
communis — als eine verhiltnismifig einfache Angelegenheit an, das alte, ein-
heitliche Eucharistiegebet in seinem ,urspriinglichen Charakter wiederherzu-
stellen. Um dies zu erreichen, brauchte man nach Kiings im Jahre 1963 vertre-
tener Ansicht beim Rémischen Kanon ,nur die von der Oratio communis bereits
aufgenommenen Fiirbitten wegzulassen“®. Entsprechend fehlen in dem von ihm vor-
gelegten Entwurf, der sich an der Struktur des ersten uns bekannten Eucharistie-
gebetes der romischen Liturgie — das ist der Kanon des Hippolyt von Rom (um
215) — orientiert, die Interzessionen und die beiden Heiligengedichtnisse (Com-
municantes und Nobis guoque)7.

—_—

1 H. Kiing, Das Eucharistiegebet. Konzil und Erneuerung der romischen Mefliturgie: Wort und Wahr-
heit 18 (1963) 102—107; d e r 5., Kirche im Konzil (Herder-Biicherei 140), Freiburg/Brsg. 21964, 99—106.
H. Kiing, Das Eucharistiegebet, 102,
H.King, Kircheim Konzil, 100.
Siche unten Anm. 34,
H. King, Das Eucharistiegebet, 102,
Ebenda, 103.
Eine Gegeniiberstellung des Entwurfes von Kiing mit dem altrémischen Eucharistiegebet findet sich
in: Kirche im Konzil, 101—104.
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Konnte dieser Vorschlag auch nicht befriedigen, so gehért er doch zu den ersten
Anstofien, die zeigten, dafl der Kanon selbst der Reform bedurfte; das ist eine Frage,
die durch die Einfiihrung der drei neuen Eucharistiegebete durch Dekret der
Ritenkongregation vom 23. Mai 1968 in ihrer Dringlichkeit zwar erheblich ge-
mildert, aber speziell fiir den Romischen Kanon, das Hochgebet I, trotz der er-
folgten textlichen und rituellen Anderungen® bis heute noch ungeldst ist. Die Bitte
um Annahme des Opfers und das Gebet fiir Lebende und Verstorbene sind nach
wie vor so stark ausgedehnt und betont, dafl die an der jiidischen Beraka und ithrem
Charakter (Lobpreis und Danksagung) orientierte einheitliche Linie kaum zu er-
kennen ist. Was Kiing wihrend des Konzils schrieb, gilt fiir das Hochgebet I noch
immer: ,Nur mit Mithe kann der Beter die Bruchstiicke jenes einzigen grofien
Dankgebetes zusammenfiigen*®.

Der alte Kanon hilt nur schwer einen Vergleich mit den drei neuen Euchari-
stiegebeten aus. Nicht zuletzt im Blick auf die Praxis stellt sich die Frage: Stirbt
der Rémische Kanon? Gewifl ist es richtig, wenn man sagt: Das wirksamste Mittel,
die Verwendung nichtapprobierter und ungeeigneter Hochgebetstexte zu unter-
binden, diirfte darin bestehen, iiber die rechtmifig approbierten vier Hochgebete
hinaus weitere fiir den Gebrauch in der Mefifeier zuzulassen, die auf rechtmifligem
Wege zustandekommen. Wie bekannt, sind dazu bereits erste Schritte offiziell ein-
geleitet worden'0. So begriiflenswert diese Bemithungen sind, es wire bedauerlich,
wenn der Romische Kanon nicht zuvor so neugestaltet wiirde, dafl er — was bisher
keineswegs der Fall ist — als echte Alternative neben die Hochgebete II und III
treten kann, die am hiufigsten verwendet werden.

Die Mingel des Rémischen Kanons wurden in der von Kiing vorgeschlagenen
Fassung nicht beseitigt. ,Im Gegenteil wurden“ — wie E. J. Lengeling erklirt
hat'! — , durch das Zusammenriicken einiger Stiicke (z. B. erster Teil des Te igitur
und Quam oblationem) die Verdoppelungen im Kanon noch deutlicher.“ Der
Kiingsche Entwurf verzichtet auf Elemente, die — abgesehen vom Eucharistie-
gebet Hippolyts — allen bekannten Hochgebeten gemeinsam sind.

2. Der Vorschlag von Karl Amon

Wie Hans Kiing, so betonte auch der Grazer Theologe Karl Amon in seinem 1965
erschienenen Beitrag, das Vorrecht der Entfaltung stehe im Hochgebet nicht den
»Purbitten, sondern der Danksagung zu. Das bedeute den grundsitzlichen Ver-
zicht auf detaillierte Bitten. Was die , Fiirbitten“ des heutigen Kanon im Te igitur,
Memento vivorum, Memento mortuorum und im Nobis guogue zum Ausdruck brin-
gen, soll nach Amon in der Oratio fidelinm beriicksichtigt werden, wie es ja weit-
hin bereits geschehe. 12 Amon legte diese Vorschlidge mit einem entsprechenden Ent-
wurf, der zu einem nahezu neuen Hochgebet fiihrt, vor, nachdem durch Artikel 53
der Liturgie-Konstitution, durch Artikel 56 der Instruktion ,Inter Qecumenici®
vom 26. September 1964 und durch ein wegweisendes Dokument des ,,Consilium®,
das in erster Fassung am 13. Januar 1965 erschien 13, das ,, Allgemeine Gebet* — als

8 Vgl.dazu E. J. Lengeling, Die neue Ordnung der Eucharistiefeier. Allgemeine Einfithrung in das
Rémische Mefbuch. Endgiiltiger lateinischer und deutscher Text. Einleitung und Kommentar (Lebendiger Gottes-
dienst 17/18), Miinster 21971, 230f; 289—292,

9  Kirche im Konzil, 100.

10 Papst Paul VI hat den Dekan des Fachbereichs Katholische Theologie an der Universitit Miinster,
Prof. Dr. Emil Joseph Lengeling, zum Vorsitzenden einer internationalen Studienkommission
berufen. Die Kommission soll untersuchen, welche Elemente fir die Hochgebete in den Eucharistiefeiern der
katholischen Kirche notwendig sind; dariiber hinaus soll sie Vorschlige fiir neue Hochgebete ausarbeiten. Vgl.
das Salzburger Referat von Kardinal A. Tabera: Gottesdienst 6 (1972) 11.

Die neue Ordnung (s. Anm. 8), 228.
12 K. Amon, Gratias agere. Zur Reform des Meflkanons: L] 15 (1965) 79—98, bes. 93.
13 De oratione communi seu fidelium, Vatikanstadt 1965; 21966. Siehe unter Anm. 34,



»hervorragender und regulirer Teil der Messe“14 — der rémischen Liturgie wieder-
gegeben worden war.

Die Gemeinde soll nach den genannten Quellen im Anschluff an das Evangelium
und die Predigt (bzw. nach dem Credo) im ,Gldubigengebet® fiirbittend ein-
treten , fiir die heilige Kirche, fiir die Regierenden, fiir jene, die von mancherlei Not
bedriickt sind, fiir alle Menschen und das Heil der ganzen Welt“.15

3. Drei Fragen
Angesichts der Vorschlage von Hans King und Karl Amon, die Interzessions-

gebete im Romischen Kanon zu tilgen, weil sie — nach ihrer Ansicht — wieder-

holen, was in einem richtig aufgebauten Fiirbitten-Formular bereits am Schluf} des

Wortgottesdienstes anklingt, stellen sich drei Fragen:

1. Handelt es sich wirklich um Wiederholungen, wenn wir innerhalb des Euchari-
stischen Hochgebetes Elemente ,fiirbittenden® Betens finden?

2. Ist auch auf die sogenannten ,Fiirbitten® innerhalb des Eucharistischen Hoch-
gebetes der Reform-Grundsatz anzuwenden, dafl Riten und Texte ,den Glanz
edler Einfachheit an sich tragen® sollen, indem sie ,knapp, durchschaubar und
frei von unnétigen Wiederholungen“1€ bleiben?

3. Soll man von ,Firbitten im Hochgebet sprechen? Wire es nicht besser, nach
einer geeigneteren Bezeichnung fiir das Gemeinte zu suchen?

Die unter 1 und 2 genannten Fragen sind nicht so einfach zu lgsen, wie dies von
Kiing und Amon versucht wurde. Doch mufl um der Redlichkeit willen betont
werden, dafl die Vorschlidge dieser beiden Theologen aus der ersten Phase der
Diskussion um eine Reform des Romischen Meflkanon stammen, in der man bestrebt
war, den vorhandenen Kanon zu verbessern. Vor dem Konzil waren Bestrebun-
gen dieser Art nicht laut geworden. Lengeling weifl zu berichten, dafl bei der Debatte
in der Konzilsaula sich nur Bischof Wilbelm Duschak (Philippinen) fiir eine vollige
Neuformung des Kanons ausgesprochen hatte. 17 Dieunter 3 aufgefiihrten Fragensind,
soweit ich sehe, bisher kaum irgendwo gestellt worden. Lediglich in dem vor einigen
Monaten erschienenen Buch von Rupert Berger findet sich ein entsprechender
Hinweis. 18

4. Bemiibungen um nene Hochgebete

Als Papst Paul VI. im Oktober 1967 der ersten Bischofssynode die Frage vor-
legte, ob neben dem Rémischen Kanon drei weitere neue Eucharistiegebete ein-
gefihrt werden sollten, stimmten bei 22 Gegenstimmen 161 Viter zu, davon
34 mit Zusitzen. Unter diesen fand sich auch der Wunsch, der Rémische Kanon
moge so umgestaltet werden, daf} er leichter gebraucht werden konne. 12 Doch eine
befriedigende Losung wurde bisher noch nicht gefunden.

Aussichtsreicher und reizvoller war die Bemithung um nexe Hochgebete. Dieser
Arbeit haben sich vor allem Berti und Calabuig?® sowie Vagaggini®! zugewendet. In
den beiden Entwiirfen von Berti und Calabuig sind alle Interzessionsgebete — nach
ostlichem Modell — am Schluff des Hochgebetes (unmittelbar vor der Doxologie)
eingeordnet. Ebenso haben in den zwei Entwiirfen Vagagginis das Gedichtnis der

14 Notitiae 1 (1965) 366. Der Satz, auf den wir uns hier bezichen, heiflt im Wortlaut: Pretiosa margarita
a Com:xfho liturgiae romanae restituta ut pars insignis et regularis Missae, magnum etiam momentum pastorale
prae se fert.

15 SC 53. Vgl. Missale Romanum (ed. 1970), 37f: Institutio Generalis 45—47.

165 Vel Se 3g4.

17 E.J. Lengeling, Die neue Ordnung, 228.

8 R. Berger, Tutdies zu meinem Gedichtnis. Einfilhrung in die Feier der Messe, Miinchen 1971, 56.

195Vl E: jg Lengeling, Die neue Ordnung, 229f.

29 GiM: Berti -gl. M. % alaburg, Due progetti di canone eucaristici per il rito romano nella luce
ecumenica: EL 81 (1967) 3—69.

21 C. Vagaggini, Il canone della messa et la riforma liturgica, Turin 1966.
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Heiligen, Bitten fiir die Kirche, die Bischofe, alle Anwesenden, Bitten im Sinne
der Meflintention, Bitten fiir den (oder die) Zelebranten und alle, die ein ministerium
liturgicum ausiiben22 sowie Bitten fiir die Verstorbenen ihren Platz, und zwar nach
dem Einsetzungsbericht und der Wandlung, der Anamnese und dem Darbringungs-
gebet. Durch die Einordnung der Interzessionen am Schlufl des Hochgebetes
(Berti-Calabuig), jedenfalls aber auch der Wandlung (Vagaggini) wird ein rascher
Ubergang von der Prifation und dem Sanctus zur Konsekration gesucht. 23

Schlieflich legte das , Consilium* selbst seine 1966 und 1967 erarbeiteten Ent-
wiirfe vor24, die drei 1968 eingefiihrten Neufassungen, die bestrebt waren, wesentliche
Elemente der eigenen Uberlieferung nicht nur zu erhalten, sondern organisch wei-
terzubilden, und ein viertes Eucharistiegebet nach der iltesten Form der Anaphora
des heiligen Basilius. Letzteres ist trotz seiner klaren Struktur und seines &ku-
menischen Gewichts nicht aufgenommen worden. In allen vier Vorlagen sind
»Firbitten” nach der Wandlung vorgesehen, wenn auch in unterschiedlicher Reihen-
folge. Dafi man die traditionellen Bitten ganz bewufit in diese Entwiirfe auf-
genommen hat, wird deutlich in der Prex eucharistica Il. Sie enthilt im wesent-
lichen den hippolytischen Kanon, iibernimmt ihn aber nicht einfach im Wortlaut,
sondern fiigt Sanctus und Bitten in dieses Eucharistiegebet ein. Daraus wird er-
sichtlich, daff nach Uberzeugung der Bischofe und Fachleute die sog. ,Fiirbitten®
im Kanon zu jenen unerlaflichen Elementen gehéren, die von allen Liturgien in
das Hochgebet aufgenommen worden sind. 25

In seiner Kritik an den Entwiirfen Kiings und Amons wendet sich Vagaggini?6
gegen die Tilgung der ,Fiirbitten® und des wesensgemifl mit diesen verbundenen
Communicantes.2” Er argumentiert, beide Elemente seien schon sehr friith im Hoch-
gebet anzutreffen. Sie diirften nicht entfallen, weil sie die Einbezichung der ganzen
Kirche und die eschatologische Dimension der Eucharistiefeier zum Ausdruck
brachten. Jungmann gab in diesem Zusammenhang zu erwigen, ,,0b in einem neuen
romischen Kanon die Einbeziehung der ganzen Kirche, der streitenden und der
triumphierenden, in das heilige Opfer® nicht vielleicht weiterhin am Beginn des
Hochgebetes (Te igitur) stehen bleiben solle — ,, mit leiser Umdeutung des offerimus
pro und mit anschliefendem Communicantes — oder ob auch diese Elemente mit
den wiedervereinigten Interzessionen im Sinne von Vagagginis Entwiirfen erst auf
das Opfergebetfolgensollen®. 28 Mo glichund auch wiinschenswerterschien Jungmann
ein Riickgriff auf das Vorbild dgyptischer Liturgien. Sie entfalten die mit dem
Te igitur beginnende Bitte um das Kommen des Heiligen Geistes iiber die Gaben
und iiber die versammelte Gemeinde. Bei dieser Lésung wire die Einbeziehung der
gesamten irdisch-himmlischen Kirche im Sinne der bisherigen Uberlieferung er-
halten geblieben.29

Die Interzessionen mit den Elementen, die man in der Regel als ,Fiirbitten®
bezeichnet, liegen beim Hochgebet I, dem Rémischen Kanon, vor: im zweiten Teil
des Te igitur, der mit in primis beginnt, im Memento vivorum, im Communicantes,
im Hanc igitur, im Memento mortuorum und im Nobis quogue. Diese Interzes-
sionen haben ihren Platz vor und nach der Wandlung, wobei das Memento vivorum
und das Heiligengedichtnis (Memoriam wvenerantes) dem Memento mortuorum

22 Vgl SC29,

23 Vgl dazu J. A. Jungmann, Um die Reform des rémischen Kanons. Eine kritische Stellungnahme
zu C. Vagagginis Entwiirfen: L] 17 (1967) 1—17, bes. 17

24 ]g:reccs cucharisticae. Textus emendatus, Vatikanstadt 1967,

25 Vgl. Missale Romanum (ed. 1970), 40f; Institutio Generalis 55; ferner: B. Kleinhe y er, Erneuerung
des Hochgebetes, Regensburg 1969, 88—100.

26 IF canone della messa et la riforma liturgica, Turin 1966.

27 Amon liflt zwar die ,Fiirbitten® fallen, nicht aber das Communicantes, das er nach der
Wal;{ailung einordnet, wobei er die Heiligenliste zu verbessern sucht.

. A. Jungmann, Unm die Reform des romischen Kanons, 17.
29 Vg, ebenda.



und dem Nobkis guogue mit seiner zweiten Heiligenliste entspricht. Das Te igitur
schafft die Verbindung mit der Prifation und enthilt Gebetselemente fiir Kirche
und Hierarchie. Das Hanc igitur, das auf die erste Heiligenliste folgt, ist nach
Grisbrooke Rest eines zweiten oder alternativen Gedichtnisses der Lebenden. 30
Fortsetzung folgt

30 Vgl. W. Jardine Grisbrooke, Intercession at the Eucharist. II. The Intercession at the
Eucharist %’roper: Studia Liturgica (An international ecumenical Quaterly for liturgical Research and Renewal,
Rotterdam V (1966) 20—44, bes. 29. — Das Hanc¢ igitur hat urspriinglich eine jeweils wechselnde Gestalt
gehabt. Das Leonianum z. B. enthilt 10, das dltere Gelasianum 41 Formulare. Diese wechseln nicht im Anschlufl
an das Kirchenjahr oder Heiligenfeste, sondern nur bei besonderen Anlissen und Votivmessen. Besonders formuliert
wird in den Texten das Anliegen der Darbringer — nach heutigen Begriffen die bestellte Mefintention. Nur die
Anfangsworte bleiben gleich. Gregor dem Gr. wird die allgemeine Formulierung zugeschrieben, die sich
im heutigen Kanon findet. Statt der Anliegen der einzelnen Darbringer (Offerentes) wird ﬁie ganze Gemeinde
(oblatio servitutis nostrae . . . et cunctae familiae) genannt, und es werden weiter gefaflte Bitten formuliert: dies
nostros in tua pace disponas — ab aeterna damnatione nos eripi — in electorum tuorum iubeas grege numerari.
Aus der urspriinglichen Vielfalt sind drei Sonderformeln erhalten geblieben fiir Griindonnerstag, firr die Oster-
oktav und fur die Meffeier bei der Spendung des Weihesakramentes. Vgl. B. Opfermann, gDie Erforschung
des romischen Meflkanons: ThGl 44 (1954) 263—279, bes. 268f.

Firbitten

Warum bitten wir, da unser Vater doch schon weiB, was uns not tut?
Warum suchen wir? Warum pochen wir an? Warum muihen wir uns in
Bitten und Suchen und Anpochen, um ihn, den Wissenden zu unter-
richten? . . . Eine andere Hoffnung haben wir nicht in den vielen Ubeln
der gegenwartigen Zeit, als im Gebet selber anzupochen, zu glauben
und fest im Herzen zu behalten, daB dir dein Vater nicht gibt, wovon er
weiB, daB es dir nicht frommt. :

Du weiBt, was du ersehnst; er weiB, was dir frommt. Erachte dich
dem Arzt unterstellt und krank, wie es auch wahr ist: denn dieses ganze
Leben ist Krankheit, und langes Leben ist nichts anderes als lange
Krankheit. Erachte dich also als Kranken unter dem Arzt! Es wandelte
den vor kurzem Erkrankten die Lust an: es wandelte ihn die Lust an, sich
heftig einen Trunk Wein vom Arzt zu erbitten. Es istdir nichtverboten, um
das zu bitten, da es dir vielleicht nicht schadet, sondern dir nitzt, wenn
du es erhéltst. Zégere also nicht, darum zu bitten. Aber wenn du es nicht
erhaltst, so werde nicht traurig! Gilt das fiir dich unter einem Men-
schen, dem Arzt deines Fleisches, um wieviel mehr unter Gott, dem
Arzt, Schopfer und Erléser deines Fleisches und deiner Seele!

Augustinus, Predigt 80, 2
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Liturgisches Leben in Norikum zur Zeit des hl. Severin (+ 482)
Mons. DDr. Klaus Gamber, Regensburg

Fiir die antike Mittelmeer-Welt ging durch die Vélkerwanderung eine lange
Periode des Friedens zu Ende. Die ,pax romana“ hatte den meisten Gebieten des
Imperium Romanum mehrere Jahrhunderte hindurch Ruhe und Sicherheit gewihrt.
Viele Stddte hatten nie einen Feind vor ihren Mauern gesehen. Nur an den Grenzen
fanden immer wieder Gefechte statt. So ist es nicht zu verwundern, dafl ein Schrei
des Entsetzens durch das Reich ging, als in der Nacht zum 24. August 410 der West-
gote Alerich Rom eroberte, 1163 Jahre nach der Griindung der Stadt. Drei Tage
pliinderten die Sieger, zogen dann aber wieder ab.

Uberfille, Plinderungen und Gewalttitigkeiten aller Art waren in der 2. Hilfte
des 5. Jahrhunderts in den nordlichen Grenzprovinzen an der Tagesordnung, vor
allem in Noricum Ripense, dem heutigen Ober- und Niederdsterreich, sowie in
Raetia secunda, dem heutigen Siidbayern. Verursacht wurden sie durch die jenseits
der Donau wohnenden Germanenstimme, die Rugier, Heruler, Thiiringer und
Alemannen. Die romische und romanisierte keltische Bevolkerung der genannten
Gebiete hatte unter diesen stindigen Uberfillen viel zu leiden.

Wir sind dariiber eingehend unterrichtet durch die Lebensbeschreibung des
hl. Severin. Sie wurde als ,Commemoratorium“ (Gedenkschrift) von Eugippius
verfafit.! Dieser stammte sehr wahrscheinlich selbst aus Norikum und gehdrte zum
Schiilerkreis des Heiligen. Er starb als Abt des Klosters Lucullanum bei Neapel,
wohin die Gebeine Severins spiter gebracht worden sind.

Der Ménch Severin war um das Jahr 455, vermutlich aus den Ostprovinzen des
Reichs, nach Norikum gekommen; und zwar nicht als Glaubensbote, da diese Ge-
gend schon weitgehend christianisiert war, sondern als Helfer in den Bedringnissen
der damaligen Zeit. Vor seiner ehrfurchtgebietenden Patriarchengestalt wurden
selbst Barbarenkonige unsicher. Sein Seherblick bewahrte die Einwohner immer
wieder vor drohendem Unheil, weil sie noch rechtzeitig vor den Uberfillen der
Barbaren gewarnt werden konnten. Sein rastloses soziales Wirken verschaffte ihnen
in Notzeiten Nahrung und Kleidung. Personlich bediirfnislos und streng gegen
sich selbst, hat Severin dennoch den Blick fiir die leiblichen Bediirfnisse und irdi-
schen Noéte seiner Mitmenschen nicht vergessen, wenn ihm auch als Monch vor
allem deren Seelenheil am Herzen lag.2

L

Nach diesen notwendigen Vorbemerkungen nun zu unserm eigentlichen Thema:
Das gottesdienstliche Leben in Norikum wihrend des 5. Jahrhunderts, wie es durch
die Severins-Vita erkennbar ist.3 Wir beginnen mit den kirchlichen Verhaltnissen.
Staatliche und kirchliche Metropole Norikums war damals Tiburnia, auch Teurnia
genannt (vgl. c. 21,1), heute St. Peter im Holz, ein kleiner Ort im Tal der Drau un-
weit von Spittal.# Der Bischof der Stadt hieff damals Paulinus. In einem Schreiben
an alle Ortschaften seines Gebiets hat dieser in jenen unruhigen Zeiten auf Anraten
Severins zu einem allgemeinen dreitigigen Fasten aufgerufen (c. 25,2).

1 Herausgegeben von R. Noll, Eugippius. Das Leben des heiligen Severin (= Schriften
und Queﬁen der Alten Welt 11, Berlin 1963). Hier S. 36—38 weitere Ausgaben des
»Commonitorium® sowie umfangreiche Literatur.

2 Vel. K. Kramert—E. K. Winter, St. Severin. Der Heilige zwischen Ost und West, 2 Binde
(Klosterneuburg 1958/59).

3 Zum gleichen Thema R. Tomanek, Die innerkirchlichen Zustinde in Norikum nach der
Vita Severini des Eugippius, in: Weidenauer Studien 2 (1908) 351 ff.; R. Noll, Frithes
Christentum in Osterreich von den Anfingen bis um 600 nach Chr. (Wien 1954) 53—68;
A. ]. Pfiffig, Christliches Leben im norischen Osterreich zur Zeit des hl. Severin, in:
Unsere Heimat 31 (1960) 99 ff.

4 Vgl. R. Egger, Teurnia. Die rémischen und friihchristlichen Altertiimer Oberkidrntens
(¢ Klagenfurt 1970).



Ein neuer Bischof wurde damals in Norikum vom Klerus und Volk der betref-
fenden Stadt gewihlt. So heifit es vom eben erwihnten Paulinus, die Biirger hitten
ihn gedringt, das hohe Amt anzunehmen (c. 21,2). Auch Severin hitte man gern
zum Bischof erhoben (c. 9,4); er hat jedoch dieses Amt abgelehnt, um sich ganz
dem monastischen Leben und den sozialen Aufgaben widmen zu kénnen. Severin
war auch ohne Bischofsitz sowohl das geistige als auch das weltliche Haupt Nori-
kums gewesen.

Wir horen in der Vita weiterhin von einem Bischof Mamertus (c. 4,2), ohne daf§
dessen Dibzese genannt wird, sowie von Constantius, der ,pontifex” in Lauriacum
war (c. 30,1), und Valentinus, der zuerst Bischof in Raetia secunda (mit dem Sitz in
Sabiona?), spiter Abt eines Klosters war (c. 41,1). Vermutlich hatten damals weitere
Stidte in den Donauprovinzen Bischofe als Oberhirten. Zu denken wire an
Iuvao, das heutige Salzburg (c. 13,1), Favianis, heute vermutlich Mautern bei Krems
(c. 3,1), Batavis, das heutige Passau (c. 19,1) sowie an Vindobona (Wien) und
Regino (Regensburg), zwei von Eugippius nicht erwidhnte Stadte.

In allen Stidten und Kastellen (c. 17,1) Norikums gab es Priester (presbyteri)
und Diakone (diacones) sowie weitere Kleriker (vgl. c. 1,2; 2,3). Unter den letzteren
werden erwihnt Subdiakone (vgl. 16,6) und Tiirhiiter, die ,ianitor®, ,aedituus®,
»ostiarius® und ,ecclesiae custos® genannt werden.5 Weitere Kleriker werden — viel-
leicht nur zufillig — aufler einem ,cantor ecclesiae“ (c. 24,1) nicht erwihnt. Ein-
mal ist auch von einer gottgeweihten Jungfrau (c. 16,2) die Rede. Bei den Kirchen
befand sich verschiedentlich, wie in Asturis (heute Klosterneuburg) ein Hospiz
(vgl. c. 1,3).

Auf Anregung des hl. Severin entstanden damals iiberall im Land neue Kloster.
Das ilteste und grofite, das moglicherweise schon vor der Ankunft des Heiligen be-
standen hat, befand sich in Favianis (c. 22,4). In den iibrigen Stidten handelte es
sich meist um kleine Gemeinden mit einigen Ménchen (vgl. c. 22,2). Diese Klgster
befanden sich, wie es scheint, regelmafig auflerhalb der Mauern (vgl. c. 4,6; 22,4).

Ménch wurde man durch Ablegung der Geliibde.® Den grofieren Klostern stand
ein ,presbyter® als Abt vor.” Die zum Kloster (monasterium) gehérende Kirche wurde
Basilika genannt, wihrend die iibrigen Gotteshiuser allgemein ,ecclesia“ heiffen.®
Uber die bauliche Form dieser ,,Christi sacraria“ (c. 22,3) wird unten noch eigens
zu reden sein. Hier sei nur erwihnt, daff nicht alle Kirchen damals aus Stein gebaut
waren. So erfahren wir in der Vita, dafl die Einwohner von Quintanis (heute Kiin-
zing in Niederbayern) aufierhalb ihrer Stadt unmittelbar an der Donau eine hol-
zerne Kirche errichtet hatten (c. 15,2).

Man legte Wert darauf, fiir die Weihe der Gotteshiuser Reliquien® zu erhalten.
So wird in c. 22,2 von der ,sancti Ioannis benedictio® gesprochen. Wir héren

§ Vgl c. 16,2: ,Materni ianitoris“; c. 16,4: ,cum presbytero et diacono ianitoribusque
duobus®; ¢. 10,1; 16,3: ,aedituus®; c. 16,2: ,ostiarius®; c. 1,3: ,ecclesiae custos®.
§ Vgl. c. 44,2: ,suscepto. .. professionis sanctae proposito; dhnlich c. 43,6: ,proposito
suscepto®.
7 Vgl. c. 37,1: ,Marcianum monachum, qui postea presbyter ante nos monasterio praefuit.”
Im konkreten Fall ist jedoch das Kloster Lucullanum bei Neapel gemeint.

8 Vel e 9,30 10,1; 22,2232 bdsiliea® —dapepenic. 2,1:°11,2; 12,33 134, 16,1 etc:
secclesid

9 Sie werden in der Vita ,martyrum sanctuaria® (was dem griech. ,hagiasmata®“ ent-
spricht) genannt (vgl. c. 9,35 22,2; 23,1).
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ferner von Reliquien der Mailinder Mirtyrer Gervasius und Protasius (c. 9,3) und
des hl. Johannes d. T. (c. 23,2),10 des Patrons der Monche.

Nun zum gottesdienstlichen Leben in Norikum, wie sich es uns in der Severins-
Vita reprasentiert. Interessant ist gleich zu Beginn die Nachricht, dafl in der da-
maligen Notzeit die Einwohner von Comagenis (heute Tulln am Wiener Wald) auf
Anordnung Severins fiir drei Tage ein allgemeines Fasten hielten, wie es bei be-
sonderen Notstinden schon bei den Juden bekannt war.12 Sie versammelten sich an
diesen drei Tagen in der Kirche und begingen am Abend des dritten Tages die
»sacrificii vespertini sollemnitas®, die Feier des abendlichen Opfers (c. 2,1). Damit
ist, wie wir noch sehen werden, die Mefiteier gemeint. 13

Ahnlich wird in c. 13,1—2 berichtet, dafl Severin sich einmal wihrend des Som-
mers in Iuvao (Salzburg) aufhielt. Als man sich am Abend zur ,sollemnitas® in der
Basilika versammelt hatte, fand man kein Feuer, um die Lichter anzuziinden. Man
versuchte deshalb, Feuer aus einem Stein zu schlagen. Man hielt sich dabei jedoch
zu lange auf, so daf} die Zeit fir die ,vespertina sollemnitas“ voriiberging. Auf ein
Gebet Severins hin flammte die Wachskerze in seiner Hand plétzlich auf und man
konnte nun das abendliche Opfer (sacrificium vespertini temporis) wie gewohnt
begehen.

Dafi es sich in all diesen Fillen um die Feier des Meflopfers handelt, wird aus
c. 12 klar. Hier wird berichtet, daf sich wahrend des Aufenthalts Severins in Cucul-
lis (heute Kuchl siidlich von Salzburg) ein gewaltiger Heuschreckenschwarm nieder-
lie. Der Heilige rief die Einwohner in der Kirche zusammen, wo den ganzen Tag
iiber Gebete und Psalmen gesprochen wurden. Einer der Anwesenden, ein Klein-
bauer, verlief jedoch den Gottesdienst (opus dei coeptum deserens) und begab sich
auf seinen Acker, um hier den ganzen Tag die eingefallenen Heuschrecken zu ver-
treiben. Erst gegen Abend kehrte er in die Kirche zuriick, um an der nun statt-
findenden Kommunion teilzunehmen (ecclesiam communicaturus intravit),14

Aus der gleichen Ortschaft wird in c. 11 berichtet, daf} auf Anregung Severins
hin die Ortsgeistlichen ein dreitdgiges Fasten wie in Comagenis angeordnet haben.
Es war nimlich bekannt geworden, dafl ein Teil der Bevolkerung noch den heid-
nischen Opfern anhing. Severin hatte auflerdem noch anordnen lassen, dafl am

10 Es heifit beidesmal: ,Collocavit (sc. Severinus) officio sacerdotum®, d. h. die Reliquien
wurden in die Kirche niedergelegt fiir den (Gottes-)Dienst der Priester (c. 9,3; vgl. ¢. 23,2:
»sacravit officio sacerdotum®).

1 Es darf hier darauf hingewiesen werden, daft die Pfalzkapelle der Agilolfinger in Regens-
burg ebenfalls dem hl. Johannes d. T. geweiht war; vgl. K. Gamber, Das Tassilo-Sakramen-
tar, in: Miinchener Theol. Zeitschrift 12 (1961) 205—209. Vielleicht steht dieses Patrozi-
nium in direktem Zusammenhang mit den in der Severins-Vita erwihnten Johannes-Reli-
quien, die der Heilige damals an mehrere Orte verschenkt hat.

12 Vgl. 1. Elbogen, Der jiidische Gottesdienst in seiner Entwicklung (Nachdruck Hildes-
heim 1962) 126, wo auf [ Reg 21,9 und Joel 1,14, 2,15 hingewiesen wird.

3 Ahnlich gebraucht auch Augustinus fast regelmiflig den Ausdruck ,sacrificium® fiir
den eucharistischen Gottesdienst; vgl. W. Roetzer, Des hl. Augustinus Schriften als litur-
giegeschichtliche guelle (Miinchen 1930) 95. Andernorts, so bei Ambrosius, Ep. 20,5
(PL 16, 1037), finden wir den entsprechenden Ausdruck ,oblatio®, dies regelmiBig bei der
Pilgerin Egeria. ,Missa® kommt in der Vita nicht vor. Uber die Verbreitung des Wortes
im Sinn von Mefopfer im 4./5. Jh. vgl. K. Gamber, Missa. Von der dreifachen Bedeutung
des Wortes, in: Rémische Quartalschrift 63 (1968) 170—184.

14 Unter ,communicaturus® ist deutlich die Teilnahme an der Eucharistie gemeint, da auch
in c. 43,8 vom ,sacramentum communionis® die Rede ist, das dem sterbenden Severin ge-
reicht wird. Da jedoch im 5. Jh. ein Empfang der Eucharistie, vom Viaticum angesehen, nur
innerhalb des ,sacrificium® moglich war, muf} demnach in Cucullis die ,sacrificii sellemni-
tas“hdebn Gebetsgottesdienst, der den ganzen Tag iiber gedauert hat, am Abend abgeschlos-
sen haben.



dritten Tag jede Familie zur Zeit des Opfers (ad horam sacrificii) eine Kerze mit-
bringen und eigenhindig an der Kirchenwand anbringen sollte. Als der Psalmen-
gesang zu Ende war (psalterio ex more decursao), forderte der Heilige die an-
wesenden Priester und Diakone auf, zu Gott zu beten, daf die Gétzendiener
offenbar wiirden. Nach dem Gebet flammten die Kerzen der glaubigen Gottes-
dienstteilnehmer von selbst auf, wihrend die Kerzen der andern ohne Flamme
blieben.

AuBer der ,sollemnitas sacrificii®, der abendlichen Mefifeier, war noch ein an-
derer Gemeinde-Gottesdienst iiblich, nimlich der Psalmengesang zu Beginn der
Nacht, ,in noctis principio psalmodia® (c. 30,3), die uns bereits eben in Cucullis als
eine eigene Feier in Verbindung mit dem ,sacrificium® begegnet ist, die spatere
Vesper. Der Ausdruck ,Lucernarium® kommt in der Vita nicht vor. Wahrend sich
in den genannten Fillen deutlich die ganze Gemeinde am Gottesdienst beteiligt hat,
ist in c. 39,1 ebenfalls von einer ,noctis principio psalmodia® die Rede, die die
Ménche im Kloster zu Favianis begehen. Es werden auflerdem Gebete am Morgen
(matutinae orationes) und andere Gebetszeiten (orationum tempore) genannt,
vielleicht Terz, Sext und Non.

Die Psalmen wurden dabei, wie es scheint, allgemein responsorial vorgetragen.
Wir kénnen dies aus einigen Beobachtungen schliefen. So heifit in c. 43,9 der
hl. Valentin die um sein Sterbebett versammelten Ménche Psalmen zu singen, was
diese jedoch vor Schmerz nicht vermégen. Da beginnt er selbst den Psalm 150, den
letzten der Laudes-Psalmen; doch waren die Umstehenden kaum in der Lage, zu
den einzelnen Versen das Responsorium, wahrscheinlich das »Alleluja®, zu singen.

Der Vortrag der Psalmen war im allgemeinen wohl die Aufgabe des ,cantor
ecclesiae”, eines Kirchensingers (vgl. 24,1), da die Glaubigen die Psalmen kaum
auswendig wuflten. Wie schon im jiidischen Tempelkult, sang deshalb das an-
wesende Volk nur das jeweilige Responsorium im Anschlufl an die einzelnen Psalm-
verse.!5 So erklirt sich am einfachsten die Bemerkung in c. 12,3:

Omnibus in ecclesia congregatis unusquisque in ordine suo psallebat ex more;
was wohl heifit: der Cantor sang vor und die Anwesenden respondierten.

Eigentliche Nachtgottesdienste (vigiliae c. 16,1) waren selten. Sie beschrinkten
sich, abgeschen von der Ostervigil, die jedoch nicht eigens erwihnt wird, auf die
feierlichen Exequien (exequia c. 14,1), wie sie fiir einen verstorbenen Bischof oder
Priester gehalten wurden. So erfahren wir in c. 16 von einem solchen Nachtgottes-
dienst fiir den Priester Silvanus des Kastells Quintanis, zu dem die Priester und
Diakone der Umgebung gekommen waren. Der Verstorbene war in der Kirche auf-
gebahrt, wihrend die Anwesenden die ganze Nacht mit Psalmengesang zugebracht
haben.18

Auch am Jahrestag (dies depositionis c. 41,1) von Bisch6fen und Priestern waren,
wie c. 41,1 bezeugt, Vigilien iiblich, womit eine Mefifeier verbunden war. Es ist
ndmlich in der Vita ausdriicklich von ,.celebranda sollemnia® bzw. ,annua sollem-
nitas die Rede. Unter ,sollemnitas® ist aber, wie oben gezeigt, die Feier der Eucha-
ristie gemeint. Es handelt sich um einen Ausdruck, der in der Form »missarum
sollemnia® zuerst in Gallien und spiter (seit Gregor d. Gr.) auch in Rom iiblich war.

An kirchlichen Festen wird zufillig nur der , Dies epiphaniorum® erwihnt. So-
wohl die Verbindung mit ,dies* als auch die Pluralform »epiphaniorum® (statt:

's Vgl. Pr. Leitner, Der gottesdienstliche Volksgesang im jiidischen und christlichen Alter-
tum (Freiburg i. Br. 1906) 37 ff.; hinsichtlich des resFonsorlgleanegangs. im Urchristen-
tum vgl. K. Gamber, Der Christus-Hymnus im Philipperbrief in liturgiegeschichtlicher
Sicht, in: Biblica 51 (1970) 369—376.

16 Vgl.c. 16,1: ,,. .. noctem psallentes duxissent ex more pervigilem.*
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epiphania bzw. theophania) ist auffillig. Sie kehrt wieder in der kampanischen
Epistelliste des Victor-Codex.'7 Wahrscheinlich gebraucht hier Eugippius einen Aus-
druck, wie er in seinem Kloster in Neapel tiblich war.18

Gegen Schlufl der Vita findet sich in c. 44,1 noch ein kurzer Hinweis auf die
kirchlichen Gerite, die ,altaris ministeria® genannt werden. Direkt erwihnt wird
nur ein silberner Kelch. Er stand in der Basilika des Klosters Favianis zusammen
mit den iibrigen Altargeriten auch nach der Opferfeier stindig auf dem Altar.

Erwihnenswert ist schliefilich noch, dafl einigemal davon die Rede ist, Severin
habe wichtige Handlungen stets mit den Worten des Psalmes 112,2: ,Sit nomen
domini benedictum* eingeleitet.1? In c. 28,3 wird davon berichtet, der Heilige habe
sein Gebet mit dem Kreuzzeichen (signo crucis expresso) zu vollenden gepflegt.
Severin bringt das Kreuzzeichen auch am Fundament der Kirche in Quintanis
an.20 Ferner horen wir, dafl man bei inbriinstigen Gebeten kniete.2! Damit sind die
kurzen Angaben iiber das gottesdienstliche Leben, wie wir sie in der Severinsvita
vorfinden, zusammengestellt.

11,

Im 2. Teil unserer Untersuchung sind nun diese Angaben weiter auszuwerten. Es
geht dabei vor allem um zwei Dinge, einmal die Mefifeier am Abend und dann um
die Gestalt des Kirchenbaus in Norikum anhand der in den letzten Jahrzehnten er-
folgten Ausgrabungen.22

Fiir das 5. Jh. ist eine Feier der Eucharistie am Abend fiir einige Gegenden Agyp-
tens bezeugt, hier jedoch nur fiir den Samstagabend. Dies berichten die Kirchen-
gerichtsschreiber Sokrates (V, 22) und Sozomenus (VII, 19,8). Letzterer meint:

In vielen Stidten und Ortschaften Agyptens kommt man gegen alle bestehen-
de Gewohnheit am Sabbat gegen Abend zusammen und empfingt, nachdem
man schon gegessen hat, die Mysterien,23
Ahnlich heifit es im 4. Buch der Unterweisungen und Briefe des Schenute (T 466),
wo ebentalls vom Essen vor der abendlichen Eucharistiefeier die Rede ist und es
dann wértlich lautet:
So machen sie es in den Stddten und Dérfern und an vielen Orten (Agyptens),
wenn sie das Opfer am Abend jeweils an den Sabbaten darbringen.24

7 Vel. K. Gamber, Die kampanische Lektionsordnung, in: Sacris erudiri 13 (1962) 326 ff.,
vor allem 328.

18 Andernfalls wire zu vermuten, daf} die Liturgie Norikums Verbindung gehabt hat zur
Liturgie Kampaniens, vor allem zum Sakramentar des hl. Paulinus von No%a (t 431), das
im 5./6. Jh. eine grofie Rolle im Abendland gespielt hat, vgl. K. Gamber, Das MeRbuch des
hl. Paulinus von Nola, in: Heiliger Dienst 20 (1966) 17—25.

19 Vgl c. 23,1, 28,2, 29,4, ferner c. 28,3: ,solitum sibi scripturae sanctae sermonem.“

20 Vel. c. 16,3: ,venerandae crucis expresso signaculo.

21 Vgl c. 16,4: ,in oratione curvatus oravit bzw. 11,3: ,fixis genibus precaretur.“

22 Vgl. G. C. Menis, La basilica paleocristiana nelle diocesi settentrionali della metropoli
d’Aquileia (= Studi di antichita cristiana 24, Citta del Vaticano 1958), K. Gamber, Domus
ecclesiae. Die iltesten Kirchenbauten Aquilejas sowie im Alpen- und Donaugebiet bis zum
Beginn des 5. Jh. liturgiegeschichtlich untersucht (= Studia patristica et liturgica 2,
Regensburg 1968) mit weiterer Literatur S, 8—12.

28 Vgl. Th. Schermann, Agapen in Agypten, in: Theologie und Glaube 5 (1913) 177—178.
Dafl der Eucharistiefeier ein (Agape-)Mahl in der Kirche vorausgegangen sei, versucht
neuerdings H. Brakmann, Die angeblichen eucharistischen Mahlzeiten des 4. und 5. This
in: Romische Quartalschrift 65 (1970) 82—97 zu leugnen. Meine Erwiderung ebd. 66
(1971).

24 Vgl. E. Chassinat, Le quatrieme livre des entretiens et épitres de Shenouti (= Mémoires
publiés par les membres de PInstitut frangais d’archéologie orientale du Caire 23, Kairo
1911) 51. Auf diese Stelle machte mich dankenswerterweise H. Quecke aufmerksam, der
auch den Text aus dem Koptischen iibersetzt hat.



Den jiingeren Brauch einer doppelten Eucharistiefeier, am Samstagabend und
am Sonntagmorgen, finden wir in den von Hengstenberg herausgegebenen Pacho-
miana:

Wir bringen immer zweimal in der Woche das Opfer dar: am Samstagabend
und am frithen Sonntagmorgen.25

An den iibrigen Wochentagen diirfte demnach in Agypten bis zum 5. Jh. keine
Eucharistiefeier iiblich gewesen sein.

Aufler dem Nilland war es die Kirche von Rom, die bis ins Mittelalter hinein an
bestimmten Tagen, vor allem in der Quadragesima, eine abendliche bzw. spiter
nachmittigige (ad nonam) Messe kannte.26 Am Quatember-Samstag dauerte der
Gottesdienst urspriinglich sogar bis in die Nacht hinein und schloff einen weiteren
Stations-Gottesdienst am Sonntagmorgen aus.??

Ahnlich kennt Paulinus von Nola (1 431) eine abendliche Mefifeier an Vigiltagen
als Abschluf} des Fastens. Nach diesem Gottesdienst kehrte man nach Hause zuriick,
wo eine private Abendmahlzeit folgte. Darauf begab man sich kurz zur Ruhe, um
dann spit in der Nacht zur Vigilfeier wieder in die Kirche zu kommen.28
Ob das abendliche ,sacrificium® in Norikum auf die Tage beschrankt war, an
denen gefastet wurde, entsprechend dem Brauch in Rom und bei Paulinus, wissen
wir nicht. Es ist dies durchaus méglich, doch wird in c. 11,2 als ,hora sacrificii®
ganz allgemein der Abend genannt. Auch wird in der Vita kein einziger Fall einer
Mefifeier am Morgen erwihnt, so dafl man doch geneigt ist anzunchmen, dafl im
5. Jh. in Norikum die Eucharistie immer am Abend begangen worden ist.

Der ,sacrificii vespertini sollemnitas® (c. 2,1) voraus ging nach der Severins-
Vita regelmiflig die Vesper, die in der Hauptsache aus Psalmengesang bestanden
hat.2% In Rom folgte die Vesper an Fasttagen erst auf die Meffeier, ein Unterschied,
der nicht iibersehen werden darf. Dagegen ist fiir Athiopien im Anschluff an einen
Vesper-Gottesdienst eine abendliche Agape- (urspriinglich wohl: Eucharistie-)
Feier bezeugt. Wegen der Abhingigkeit der dthiopischen von der igyptischen
Kirche diirfte hier ein alter Brauch Agyptens vorliegen. Wir finden in den #thio-
pischen Liturgiebiichern als Uberschrift fiir diese Feier den Titel: ,Uber das
Hereinbringen der Lampen beim Abendmahl der Gemeinde®.30 Es heifit da:

25 W, Hengstenberg, Pachomiana. Mit einem Anhang iiber die Liturgie Agyptens, in:
Beitrige zur Geschichte des christlichen Altertums und der byzantinischen Literatur. Fest-
schrift A. Ehrhard (Bonn—Leipzig 1922) 251.

2% So lautet z. B. die Uberschrift an der Weihnachtsvigil im Sacramentarium Gregorianum:
»In vigilia natalis domini ad nonam®; vgl. K. Gamber, Sacramentarium Gregorianum I
(= Textus patristici et liturgici 4, Regensburg 1966) 23.

27 Wir finden daher im Gregorianum an den betreffenden Sonntagen den Vermerk: ,Die
dominico vacat (sc. missa)®, vgl. Gamber, Sacramentarium Gregorianum a. a. O. 44, 87,
108, 120.

28 Vgl Carmen 23,111 (CSEL 20, 198): , Nostes enim morem, quo ieiunare solemus ante
diem et sero libatis vespere sacris quisque suas remeare domos. Tunc ergo solutis coetibus
a templo domini, postquam data fessis corporibus requies sumpta dape, coepimus hymnos
exultare deo et psalmis producere noctem®, dazu J. Quasten, Musik und Gesang in den Kul-
ten der heidnischen Antike und christlichen Friihzeit (= Liturgiegeschichtliche Quellen
und Forschungen 25, Miinster 1930) 232 ff., bes. 242,

29 Vgl. c. 44,5 ,vespere psalmodia“; c. 30,3 ,in noctis principio psalmodia®; dhnlich
c.3%91undec. 11,2: ”Psalterio ex more decurso ad horam sacrificii®.

3 So in der dthiopischen Fassung der Agyptischen Kirchenordnung; vgl. H. Duensing,
Der ithiopische Text der Kirchenordnung des Hippolyt (= Abhand?ungen der Akademie
d. W. in Géttingen, Phil.-hist. Klasse, 3. Folge Nr. 32, Gottingen 1946) 75—79. Dieser
Passus gehort jedoch sicher nicht dem Urtext dieser Kirchenordnung an, wie B. Botte,
La tradition apostolique de Saint Hippolyte (= Liturgiegeschichtliche Quellen und For-
schungen 39, Miinster 1963) 64 ff. meint. — Zu vgl. ist auch E. von der Goltz, Unbekannte
Fragmente altchristlicher Gemeindeordnungen (= Sitzungsberichte der k. Preuflischen
Akademie d. W., Berlin 1906) 148 {.
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Wenn der Abend gekommen und der Bischof da ist, soll der Diakon eine
Lampe bringen. Und in der Mitte aller Glaubigen stehend, im Begriff das
Dankgebet (iiber das Licht) zu sprechen, soll der Bischof zuerst den Grufl
geben und also sagen: ,Der Herr sei mit euch allen®. Und das Volk soll ant-
worten: ,Und mit deinem Geiste“. Und der Bischof soll sagen: ,Lafit uns
danksagen dem Herrn®. Und das Volk soll sagen: ,Es ist wiirdig und recht . . .“
Und er betet also sprechend: , Wir danken dir, o Gott, durch deinen Sohn
Jesus Christus . ..“ (es folgt der Text des Dankgebets). Und jeder soll ant-
worten: , Amen®.

Und wenn sie dann aufgestanden sind nach dem Abendessen und die Kinder
und Jungfrauen gebetet haben, sollen sie die Psalmen sagen. Und darauf soll
der Diakon den gemischten Becher der Prosphora nehmen . . .

Im dgyptischen Raum finden wir also nach dem abendlichen Anziinden der
Lampe — es entspricht dies dem Anziinden der Kerzen in den norischen Gemein-
den (vgl. c. 11, ¢. 13,1—2) — und nach dem Dankgebet des Bischofs einen Gesang
der Psalmen, der der ,vespere psalmodia® in der Severins-Vita entspricht (c. 44,5).
Die Feier schliefit in beiden Fillen mit der »Prosphora®, dem ,sacrificium vesper-
tini temporis“ (c. 13,2). Eine Agape fehlt im 5. Jh. in der Liturgie Norikums — sie
wird nirgends erwihnt —, wihrend eine solche sich in Athiopien, wie die Kirchen-
ordnung des Zar’a-Jakob (1434—1468) beweist, bis zu Beginn der Neuzeit er-
halten konnte 31

Wann in Norikum die abendliche Agape weggefallen ist, wissen wir nicht. Ver-
mutlich geschah dies an der Wende vom 4. zum 5. Jh., wie die Ausgrabungen von
Kirchenbauten nahelegen. Im diinn besiedelten Alpengebiet hat sich bis in die
ersten Jahrzehnte des 5. Jh. ein Kirchenbautypus erhalten, der in den meisten
iibrigen Teilen des Imperiums schon 100 Jahre frilher anderen Bauformen hatte
weichen miissen, namlich die frithchristliche Hauskirche (Domus ecclesiae).®2 Das
dlteste Zeugnis, das auf uns gekommen ist, befindet sich in der parthisch-rémischen
Grenzstadt Dura-Europos33 und stammt nachweisbar aus d. J. 256. Es handelt sich
in allen bekannten Fillen um einen oder mehrere Versammlungsriume, die eine
Fliche von durchschnittlich 7 x 12 m aufweisen und zu denen meist noch Neben-
rdume, so ein Baptisterium, gehort haben. Die Gesamtanlage unterscheidet sich
kaum von einem grofleren Wohnhaus der Antike.

Ein Charakteristikum einer Reihe alpenlindischer Hauskirchen ist die in der
Mitte des Versammlungsraumes befindliche sigma-férmige (d. h. halbrunde) ge-
mauerte Bank, die im allgemeinen einen Durchmesser von 5 m aufweist. Auf ihr
konnten bis zu 20 Personen Platz finden. Wie ich in meiner Studie ,, Domus ecclesiae®
zeigen konnte, saflen auf der Sigma-Bank urspriinglich nicht, wie man bisher an-

@ Vgl. Dillmann, Uber die Regierung, insbesondere die Kirchenordnung des Kénigs Zar’a-
Jacob, in: Abhandlungen der k. Akademie d. W. zu Berlin, Phil.-hist, Klasse 1884, Abt. II
(Berlin 1885) 54.

32 Die Bezeichnung ,Domus ecclesiae® kommt u. a, bei Eusebius, H. E. VII, 30; VIII, 13;
IX, 9 vor; vgl. DACL 1V,2 1442. Sie wurde teilweise auch auf spitere Grofibauten iiber-
tragen; vgl. Th. Klauser, in: Jahrbuch fiir Antike und Christentum 11/12 (1968/69) 221.
33 Neueste Arbeit von A. v. Gerkan, Zur Hauskirche von Dura-Europos, in: Mulus
(Miinster 1964) 143—149 mit weiterer Literatur.,



nahm, die Kleriker, sondern die Gldubigen.34 Da in der Antike zu einer Sigma-Bank
auch ein Sigma-Tisch gehorte, hat die ganze Anlage nur dann einen Sinn, wenn sie
der Begehung eines Mahles diente, in erster Linie wohl der Agape. Zur Feier des
eucharistischen Mahles scheint man sich von den Sitzen erhoben zu haben, um vor
dem Sigma-Tisch stehend, mit dem Blick nach Osten, dem Dankgebet des Zele-
branten zu folgen. Im Gegensatz zu den Ausfithrungen in meiner zitierten Studie
mochte ich dies aus der Ostung dieser Kirchenbauten schliefien.35

Die urspriingliche Sitzordnung auf der Sigma-Bank konnte nur so lange aufrecht
erhalten werden, als die Gemeinden nicht viel mehr als 20 Mitglieder zdhlten. Sie
mufite notgedrungen mit dem Anwachsen der Zahl der Glaubigen aufgegeben wer-
den. In einigen Gegenden, so im Osten und in Nordafrika, geschah dies relativ
frith, namlich schon im 3./4. Jh.; in anderen Gegenden wiederum, so im Alpen-
gebiet, diirfte dieser Umwandlungsprozef erst zu Beginn des 5. Jh. erfolgt sein, wie
die Ausgrabungen zeigen.

So sind aus der in der Severins-Vita einigemal erwihnten Stadt Lauriacum (heute
Lorch) zwei Bauten, die fiir den christlichen Gottesdienst bestimmt waren, in ithren
Fundamenten ausgegraben worden. Der eine befand sich in der Nihe des Pratoriums.
Er zeigt noch die typische Gestalt der alpenlindischen Hauskirche mit der ge-
mauerten Sigma-Bank (vgl. Abb. 1).38 Hier hatte man in der Zeit Severins wegen
des Anwachsens der Gemeinde die Trennwand zum zweiten etwa gleich grofien
Raum (7,3 x 9 m) beseitigt und dadurch einen Kultraum von ungefdhr 130 qm
erhaiten.37 Auf der Sigma-Bank hatten jetzt nur mehr die Priester und Kleriker
ihren Platz, die Glaubigen befanden sich im ,,Schiff der Kirche, und zwar, wie wir
noch sehen werden, auf Binken, die an den Seitenwinden angebracht waren.

3 Vgl, Gamber, Domus ecclesiae 86—93. Hier ist der Platz kurz auf die Rezension von
Th. Klauser, in: Jahrbuch fiir Antike und Christentum 11/12 (1968/69) 215—224 einzu-
gehen. Das Ziel meiner Studie war es nicht, wie ich S. 18 eigens betont habe, eitien voll-
standigen Katalog der frithchristlichen Kultriume des Alpengebiets zu geben, wie Klausner
meine Arbeit interpretiert. Es ging mir um die an der Wende des 4. zum 5. Jh. gebrduch-
lichen Kirchentypen. Ein solcher Typus ist die oben erwihnte Kleinkirche mit der gemauer-
ten Sigmabank in der Mitte des Raumes. Wir finden sie in Lorch (S. 42), Zillis/Schweiz
(S. 44), Augsburg (S. 46), Miihlthal/bayer. Voralpengebiet (S. 47), Stribach (S. 48) und
Bozen (S. 51). Dabei ist es ohne Bedeutung, ob die eine oder andere Kirche zu diesem
Typus gerechnet werden darf, wie etwa die von Mihlthal. Daf} es sich hier, wie Klauser
meint, urspriinglich um eine Friedhofskirche gehandelt hat, ist jedoch wenig wahrschein-
lich. Der Friedhof scheint nidmlich erst nach der Zerstorung der Kirche angelegt worden
zu sein, weil die Griber die ehemaligen Winde durchbrechen. Zudem diirften sich die klei-
nen alpenlindischen Gemeinden des 4./5. Jh. kaum den Luxus einer eigenen Friedhof-
kirche geleistet zu haben. — Noch ein Wort zu den beiden Hauskirchen in Aquileja. Die
Meinung Klausers, daf es sich hier auf den Fuflboden-Mosaiken um Darstellungen des
Hirtengottes Attis handelt, ist nicht begriindet. Die Abbildungen bei M. J. Vermaseren,
auf die Klauser hinweist (S. 216), haben keine Beriihrungspunkte mit unseren Darstellungen.
Dafl der geschulterte Widder in Aquileja fehlt, beweist gar nichts, da dies auch sonst hiu-
fig der Fall ist, so auf Darstellungen in den Katakomben (vgl. P. Bourguet, Die friihchrist-
liche Malerei — Epochen der Kunst 3, Abb. 15, 27 auch Eier mit Flote wie in Aquileja,
52, 59 und 142).

35 Ausfiihrlicher dariiber in meiner Studie ,Conversi ad dominum®, die noch erscheinen
wird. Anders liegt der Fall in den in Fufinote 34 genannten Hauskirchen in Aquileja (vgl.
Domus ecclesiaec 34—38). Hier befindet sich die fiir die Sigma-Bank vorgesehene Flicie
im Westen. Die Mahlteilnehmer hitten hier beim Eucharistiegebet an ihren Plitzen blei-
ben konnen, da sie bereits nach Osten hin orientiert waren. Lauter Fragen, die noch einer
Klirung bediirfen. Das Ziel meiner Studie ,Domus ecclesiae® war es, auf all diese Fragen
einmal hinzuweisen, ohne eine letzte Klirung geben zu wollen, weil dies beim augen-
blicklichen Stand der Forschungen noch gar nicht moglich ist.

oh Yﬁ} O. Nufibaum, Der Standort des Liturgen am christlichen Altar vor dem Jahre 1000
(= Theophaneia 18, Bonn 1965) 288 f. mit weiterer Literatur.

3 Ahnlich geschah diese Anpassung in den Hauskirchen von Stribach und Bozen; vgl.
die Grundrisse 13 und 14 bei Gamber, Domus ecclesiae.
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30 Der 2. Bau in Lauriacum wurde etwa im letzten Viertel des 4. Jh. iiber den Ruinen
des Jupiter-Tempels errichtet. Er stellt eine relativ grofie Saalkirchevon 12,5 x 17,2 m
Grundfliche dar und diirfte die Bischofskirche gewesen sein.®® In der Folgezeit sind
immer wieder bauliche Verdnderungen vorgenommen worden, die auf Anderungen
der liturgischen Gewohnheiten zuriickzufiihren sein diirften.

Abb. 1 Hauskirche in Lauriacum (nach Noll)

Abb. 2 Kirche in Laubendorf (nach Dolenz)

Abb. 3 Kirche in Grado (nach Brusin-Zovatto)

3 Vgl. Nufibaum, Der Standort des Liturgen a. a. O. 288.



So stellte man vermutlich zu Beginn des 5. Jh. in den Scheitelpunkt der Apsis eine
Kathedra. Auflerdem wurde damals, etwa 3,5 m von der Kathedra entfernt, ein
massiver Altar-Stipes (0,72 x 0,75 m Fliche) errichtet. In der 2. Hilfte des 5. Jh,,
also zu Severins Zeit, wurde dann an die Stelle der fritheren Mensa ein noch grofierer
Block-Altar gesetzt, in den man Reliquien des hl. Laurentius niederlegte.

Die alte Bischofskirche von Tiburnia, der in der Severins-Vita mehrmals er-
wihnten ,,metropolis von Norikum, ist noch nicht ausgegraben; dafiir aber eine
weitere Kirche, vermutlich die Friedhofskirche, die um das Jahr 425 datiert wird. Es
handelt sich um einen Saalbau mit kreuzformigem Grundriff (9 x 22 m), der im
Osten von zwei Seitenkapellen flankiert wird.32 Auch hier begegnet uns die Sigma-
Bank, jedoch ohne Kathedra. Die beiden Seitenriume dienten wohl sepulkralen
Zwecken.

Von besonderer Bedeutung fiir uns ist die Kirche von Laubendorf am Millstitter
See.40 Sie ist um 600 beim Einfall der Awaren und Slaven zerstort worden. H. Dolenz
vermutet zu Recht, daf sie als letztes Refugium der Bischéfe von Tiburnia gedient
hat41 Um als Bischofskirche verwendet zu werden, hat man nachtriglich in der
Mitte der Priesterbank eine Kathedra angebracht. Errichtet wurde der Bau wohl
in der Zeit Severins, als es noch ein blithendes kirchliches Leben in Norikum
gab. Die Ausgrabungen zeigen eine Saalkirche von 6,85 x 13,7 m Grundrifl und
mit einer Apsis im Osten (vgl. Abb. 2). Sie entspricht fast genau der frithchristlichen
Kirche von Grado bei Aquileja,42 zu welchem Patriarchat damals Tiburnia gehort
hat (vgl. Abb. 3).

Der Altarplatz ist der Apsis unmittelbar vorgelagert; er war mit holzernen Chor-
schranken umgeben. Der Zelebrant stand vor dem Altar.43 Die Gliubigen saflen an
den Seitenwinden auf Steinbinken, von denen die linke heute noch in Laubendorf
zu erkennen ist. Ahnliche Steinbinke wurden in der Kleinkirche von Golomanovo-
Kale (Bulgarien), die aus dem Ende des 4. Jh. stammt, gefunden.?4 Das Sitzen der
Gottesdienstteilnehmer entlang der Kirchenwinde wird auch durch die Severins-
Vita bestitigt. Hier ist in c. 11,2 davon die Rede, dafl diese an ihren Pldtzen entlang
der Kirchenwand Kerzen befestigt haben.

Weitere kirchliche Bauten Binnen-Norikums werden in dem mehrmals erwihnten
Buch von G. C. Menis ,La basilica paleocristiana“ beschrieben; sie bringen fiir
unsere Betrachtung keine neuen Gesichtspunkte. Die hier besprochenen Kirchen
aus der Zeit Severins zeigen den Umbruch auf liturgischem Gebiet, den die fast voll-
stindige Christianisierung des Landes hervorgerufen hat. Aus der kleinen Gemein-
schaft, die ehedem auf der Sigma-Bank versammelt war, ist in der 1. Hilfte des
5. Jh. eine groflere Kultgemeinde geworden, wobei jetzt nur mehr die Priester und
Kleriker auf der halbrunden Bank, die in Neubauten in die Apsis zu stehen kommt,
ihren Platz haben; wihrend die Glidubigen auf Binken, die entlang der Seiten-

22 Vgl. Egger, Teurnia 30—41; Menis, La basilica paleocristiana 105—135; Nufibaum,

Der Standort des Liturgen 290 f.

4 Vgl. H. Dolenz, Die friihchristliche Kirche von Laubendorf am Millstitter See, in:

%ﬁhrift Gotbert Moro (= Beigabe zum 152. Jg. der Carinthia I, Klagenfurt 1962)
4.

41 Dolenz, Die friihchristliche Kirche 64.

2 Vgl G. Brusin — P. L. Zovatto, Monumenti paleocristiani di Aquileia e di Grado

(Udine 1957) 458—462.

4 Eine Zelebration ,versus populum® war von der Anlage her nicht gut méglich.

% Vgl. H. Vetters, Dacia Ripensis (= Schriften der Balkankommission. Antiquarische

A'bt. XI/1, Wien 1950) 53—55; weiterhin Gamber, Domus ecclesiae 59—62; es wurde

hier von mir ibersehen, daf es sich um einen zweigeschossigen Raum handelt, also um

eine Unter- und eine Oberkirche.
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winde angebracht sind, sitzen. Der Zelebrant stand vor dem Altar, mit dem Blick
nach Osten und dem Riicken zum Volk.

Der Mahlgedanke trat nun gegeniiber dem ,sacrificium® etwas zuriick. Daf}
diese Entwicklung folgerichtig war, wurde andernorts dargelegt.4> Dafl jedoch die
eucharistische Feier, wie die Severins-Vita an mehreren Stellen deutlich zu erkennen
gibt, im Anschlufl an das letzte Abendmahl noch am Abend gefeiert wurde, zeigt
wiederum, wie sehr in Norikum der urspriingliche Mahlcharakter der Feier noch
lebendig war.

So gewinnen wir durch die Angaben der Vita ein anschauliches Bild von einem
regen kirchlichen und gottesdienstlichen Leben in Norikum wihrend der 2. Halfte
des 5. Th. Es wird erginzt durch Ausgrabungen von Kirchengebduden aus der
gleichen Zeit. Leider ist durch den Einfall verschiedener Volkerschaften, zuletzt der
Slaven, in dieses Gebiet das blithende Christentum rasch und fast vollstindig
ausgeldscht worden. Die Reste der romanischen und romanisierten einheimischen
Bevolkerung konnten sich mit dem Leichnam Severins nach dem Siiden absetzen,
wo sie im Kernland Italien eine neue Heimat gefunden haben.

45 Vgl. Gamber, Domus ecclesiae 93 ff.

Nicht Hirte, sondern Mietling wird geheiBen, wer die Schafe des
Herrn nicht aus innerem Antrieb der Liebe, sondern nur aus eigen-
nutziger Absicht um zeitlichen Lohnes willen weidet . . .

Wer ein Hirte und ‘wer ein Mietling ist, |1aBt sich aber, auBer im Falle
der Not, nicht so leicht feststellen. Denn bei andauernder Ruhezeit halt
der Mietling ebenso wie der wahre Hirte die Wache Uber die Herde;
erst der anrlickende Wolf macht es offenkundig, in welchem Geist
jeder seinen Posten bewacht . . . In diesem Falle 1aBt, wer nur ein Hirte
zu sein schien, doch keiner war, seine Schafe im Stich und flieht;
weil er von dieser Seite eine Gefahr fur sich flrchtet, getraut er sich
nicht, sich den ungerechten Anfdllen mutig entgegenzustellen. Er
flieht also zwar nicht so, daB er den Platz verlaBt, sondern nur den
Glaubigen den notigen Trost entflieht. Er flieht, weil er die Ungerech-
tigkeit zwar bemerkt, aber dazu stillschweigt; er flieht, weil er sich
vollig einsam verschlieBt. Zu solchen Hirten wird ganz richtig von den
Propheten gesagt: ,lhr habt euch nicht entgegengestellt und eine
Mauer um das Haus Israel gebildet, daB es am Tage des Herrn im Kampfe
fest stiinde" (Ezech. 13, 5). Denn sich entgegenstellen heiBt: allen
Mé&chten, die Bdses tun, mit Freimiitigkeit widersprechen. Am Tage des
Herrn stehen wir dann im Kampfe flir das Haus Israel und bilden eine
Mauer, wenn wir die unschuldigen Glaubigen gegen alles Unrecht der
boshaften Menschen kraft unseres Ansehens schiitzen. Weil der
Mietling das nicht tun will, flieht er, sobald er den Wolf kommen sieht.

Gregor der GroBe, Homilie auf den 2. Sonntag n. Ostern




Mefifeiern in Gruppen und Héiusern

Rafael J. Kleiner OSB, Salzburg

In kleineren Gemeinschaften die Eucharistie zu begehen war in der Kirche von
Anfang an Brauch. Die Urgemeinde versammelte sich zu den iiblichen Gebetsstun-
den im Tempel, das Herrenmahl beging man in Familien und Nachbarschaften:
,Reihum in den einzelnen Hiusern brachen sie das Brot, voller Freude und herz-
licher Bescheidenheit hielten sie Festmahl® (Apg. 2, 46). Das alttestamentliche
Ostermahl wurde familienweise begangen. Das Coenaculum als Stiftungsfeier und
die Begegnungen des erhohten Christus mit seinen Jingern waren intime Festge-
meinschaften kleiner Gruppen. So blieb es vielfach bis zur ,konstantinischen
Wende“.

Sobald die Kirche frei und das Christentum Reichsreligion wurde, wandelte sich
die Gestalt der Messe zum grofien offentlichen Kultakt. Die getauften, aber noch
nicht bekehrten Massen fiillten die profanen Basiliken (Stadthallen) zu einem ein-
drucksvollen, feierlichen Zeremoniell. Aus den Teilnehmern wurden Zuschauer,
fast alle Funktionen iibernahm der sich als ,Stand“ etablierende Klerus. Im Zuge
der Germanenmission bildete sich noch die Barriere der lateinischen Kultsprache,
die erst im 3. Jht. allmihlich das Griechische abgelost hatte. Man begann, aus falsch
verstandener Ehrfurcht der Kommunion fernzubleiben und sich mit dem Anschauen
der Hostie zufriedenzugeben. Die Reformatoren des 16. Jhts. schafften bedauer-
licherweise nicht nur Wildwuchs und magische Praktiken ab, sondern verwarfen
auch den Kern des eucharistischen Gebetes.

Das Trienter Konzil (1545—63) sicherte wohl das Wesen der Stiftung Jesu, schlof}
es aber in ein Korsett petrefizierter Rubriken ein und beliefl die Mauer des Latein.
Mutige Pioniere wie A. Schott, L. Beaudoin, P. Parsch, R. Guardini, O. Casel lei-
teten unter anfangs groflen Widerstinden eine pastoral und kommunitir ausge-
richtete Entwicklung ein, die im 2. Vatikanischen Konzil und seinen Konsequenzen
zum Ziel kam: den Primat einer vollen, bewufiten und titigen Teilnahme des
christlichen Volkes als einer heiligen Priesterschaft an der Feier mit Riicksicht auf
die konkrete Situation. Die sonntdgliche Eucharistie ist die Mefifeier der groflen
Gemeinschaft der Christen, die nur zusammen der Wirklichkeit Gottes innewerden
und die Sendung Christi in der Welt verwirklichen konnen. Die Versammlung der
Vielen zur Einheit ist Zeichen und Werkzeug, die uns zur Glaubens- und Mahlge-
meinschaft, zur Opfergabe vor Gott und zum messianischen Volk fir die ganz
Menschheit formt. _ ;

Dennoch sind die Nachteile der eucharistischen ,, Grofiveranstaltungen® offen-
sichtlich: Man ist namenlos und uninteressiert, riicksichtslos und isoliert neben-,
nicht beieinander. Man wohnt pflichtgemafl der Messe bei. Die weiten sakralen
Riume behindern den Kontakt, der routinierte Ablauf der Riten hemmt die Be-
ziehungen. Man schaut aneinander vorbei, nimmt sich gegenseitig nicht zur Kennt-
nis. Man konzentriert sich auf den Priester, was er sagt oder tut, hat aber keine
Méglichkeit fiir Frage oder Antwort als stereotype Formeln. Die Banknachbarn
tibersicht man,

» Wir sollten einander annehmen, wie sich Christus unser annahm® (Ro 15, 7),
wenn wir zusammenkommen, aufeinander warten® (1 Kor 11, 33), ,bei der Ver-
sammlung etwas beitragen, Lobpreis oder Lehre, Offenbarung oder Auslegung,
‘Rede oder Deutung® (1 Kor 14, 26). Wie und wo finden wir eine Weise, dafl die
Sonntagsfeier mdglichst vielen durch eine mitmenschliche Erfahrung der Mefge-
meinschaft die Glaubenserfahrung der Gottesbegegnung und des Lebens in Christus
geben kann? Ohne mitmenschliche Zeichen kommt ja Gottes Gnade nicht an bei
uns!

Eine Hilfe dafiir, dafl wir die pfarrliche Messe besser verstehen und tiefer erleben,
dafl der einzelne leichter in die grofle Gemeinschaft am Sonntag hineinfindet, kén-
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nen die Gruppen- oder Hausmessen sein. In unseren Zweifeln und Schwichen
konnen wir Geborgenheit in Glaube und Leben der Kirche erfahren, unsere per-
sonlichen Aufgaben als Christen fir die anderen klarer sehen und tatkriftiger aus-
fithren. Mef}feiern im kleinen Kreis sind sinnvoll, wenn es sich um eine iiberschau-
bare Gruppe (12 bis 20 Leute) handelt und die Teilnehmer untereinander mensch-
lich verbunden sind, gemeinsame Interessen oder apostolische Ziele verfolgen, sich
zu Tagungen oder Familienfesten treffen, als Schulklasse, als Verwandte und Nach-
barn eines Kranken beisammen sind.

Die duflere Gestalt einer Mefifeier dieser Art ist nicht so offiziell festgelegt und
zu normieren wie eine eucharistische Pfarrversammlung am Sonntag. Doch jede
Messe ist immer auf die ganze Kirche bezogen, mit der sie in Koinonia steht, sie
muf} auf alle Gemeinden hin offen sein. So muf} es in der gleichbleibenden Grund-
ordnung ausgedriickt sein: Wortgottesdienst mit Bibellesung und Gesprich, Lied
und Gebet — Eucharistiefeier mit Bereitung, Danksagung, Hochgebet und hl. Mahl.
— Der értliche Seelsorger soll um diese Feier wissen, sie ermutigen und die Bildung
eines Netzes eucharistischer Kleingemeinden in Ortschaften und Wohnvierteln
férdern.

Gruppenmessen helfen mit zur Verlebendigung der Pfarrmesse am Sonntag, da-
her sollen sie fiir gewshnlich nur an Wochentagen stattfinden.

Der Vorsteher einer Gruppenmesse mufl, um im Namen Jesu diesen Dienst wirk-
sam erfiillen zu kénnen, den Auftrag der Gesamtkirche erhalten haben, indem er
vom Bischof durch die Weihe dazu bestellt und in das Priesterkollegium einge-
gliedert worden ist. Die zur Feier versammelte kleine Christengemeinde wahrt da-
durch die Solidaritit mit der einen, heiligen, katholischen und apostolischen Kirche,
die Echtheit des Ursprungs, die Tradition des Testamentes Jesu, sooft wir den Tod
des Herrn verkiinden und seine Auferstehung preisen, bis er kommt.

Mit 1. Juli 1971 hat die Osterreichische Bischofskonferenz diese schon seit Jahren
in der Praxis erprobte Feierform empfohlen und dazu Richtlinien ergehen lassen.
Dazu mochte ich einige Hinweise geben, wie diese pastorale Chance ausgeniitzt
werden konnte.

Ein kleiner Kreis oder eine Gruppe kdnnen sein: eine Schulklasse, die Verwandten,
bei einem Familienfest, die Teilnehmer bei einem Einkehrtag, Manner und Frauen
mit grofleren Kindern bei einer Elternrunde, die Leute bei einer Wochenendschulung,
befreundete Familien in einem Wohnblock, eine Jugendgruppe auf Fahrt, die Giste
in einem Hotel, Sportler in den Bergen, eine Berufsgemeinschaft, der Pfarrge-
meinderat, ein Priesterkreis u. s. w. Die Moglichkeiten sind zahlreich wie das
Leben selbst.

Echte Gruppenbildung, ein gewisser Grad mitmenschlicher Verbundenheit,
gegenseitiges Kennen und religiose Ansprechbarkeit und Wachheit sind Voraus-
setzung einer solchen Feier. Zur nétigen Vorbereitung gehort, daff man voneinan-
der weif}, sich auf den andern einstellt, sich einiibt fiir das Bibelgesprich, das ge-
meinsame spontane Beten, das Aufeinanderhorchen. So wird vermieden, dafl sich
jemand tberfordert oder ausgeschlossen erlebt. Je kleiner die Gruppe, um so sen-
sibler ist jeder Teilnehmer, umso feinfiihliger miissen personlicher Bereich und Ge-
wissensfreiheit respektiert werden.

Damit der Gemeinschaftsbezug moglichst intensiv zum Tragen komme, soll
der Priester alle Teilnehmer einbezichen, deren geistlicher Nutzen wichtiger ist als
seine personlichen Wiinsche. Welches Thema? Welche Bibelstellen und Gebete?
Wer trdgt einen Text vor, formuliert Fiirbitten, Fragen beim Predigtgesprich,
Motive der Danksagung bei der Prifation? Welcher Raum ist am besten geeignet,



wer bereitet ihn dazu? Welche Dinge sind nétig? Folgt nachher eine Agape? Wann
ist die giinstigste Stunde? Wer soll eingeladen werden, von wem?

Der Raum mufl der Grofle der Versammlung entsprechen, freundlich, gut ge-
lifftet und geheizt, bequem eingerichtet sein: Werktagskapelle, Oratorium, Krypta
oder Pfarrheim; Festsaal einer Schule, Foyer eines Hotels, Vortragsraum, Klassen-
raum, grofles Wohnzimmer, Wohnraum alterer Menschen, eventuell ein Kranken-
zimmer. Kreuz, Kerzen und Schmuck zeigen die Festlichkeit an. Um den Tisch her-
um sollen alle Platz nehmen kénnen.

Die Tagesstunde wird sich nach dem Publikum richten: Klassenmessen passen
in die erste oder letzte Unterrichtsstunde, der Katechet kann mit anderen Lehr-
kriften tauschen. Bei Kursen bewihrt sich die Zeit vor dem Mittag- oder Abend-
essen. Familienmessen hilt man in den spiten Abendstunden. Eine frithe Vorabend-
messe am Samstag mag in weit entfernten Ortschaften einer Gebirgspfarre giinstig
sein. In der City pafit gut die Mittagsstunde wihrend der Geschifts- und Biropause.
Wochentigige Friilhmessen mit wenigen Leuten in grofien, kalten Pfarrkirchen
sollten von diesen Moglichkeiten wenigstens teilweise abgelost werden.

Kelch und Hostienschale gehéren zur Zuriistung, Das Brot mufl als Speise er-
kannt und fiir die Teilnehmer gebrochen werden. Kleidung, Haltung und Gesten
der Teilnehmer miissen so sein, daf} sich die Feier von einem profanen Mahl unter-
scheidet. Daher wird der Priester im gottesdienstlichen Raum die Albe, in neutralen
Riumen wenigstens die Stola beniitzen. Als Vorsteher soll er ja den seine Freunde
beim Mahl bedienenden Christus darstellen.

Der Verlauf der Feier wird den von der Struktur der Messe ohnehin weit ge-
spannten Rahmen schopferisch und der Fassungskraft der Teilnehmer entsprechend
auffiillen. Bei der Eréffnung wird der Priester die Giste anregen, sich zu einer Ge-
meinschaft zu verbinden oder das schon vorausgegangene Zusammensein als Zei-
chen der Nihe Jesu inmitten der Seinen deuten. Aktueller Text, Lied, Wechselgebet,
gute Schallplatte, Hausmusik, kurzes Tonbild dienen dazu. Tages-, Gaben- und
Schlufigebet kann er aus der Thematik und Situation heraus frei formulieren. Eine
der Lesungen muf} den Evangelien entnommen sein. Passendes Material ist zu fin-
den in ,Motivmessen® Band [ und II, H. Driewer-Verlag, Essen; oder: A. Schilling,
Fiirbitten . . . (im selben Verlag); oder: W. Rupp, Gottesdienst fiir heute, Verlag
Tyrolia, Innsbruck, oder: H. Osterhius, Ganz nah ist dein Wort (1) Im Voriiber-
gehen (2), Verlag Herder, Wien. Fine Zeit der Stille empfiehlt sich statt des Zwi-
schengesanges, bei der Gabenbereitung und nach der Kommunion, die gerade im
kleinen Kreis unter beiden Gestalten aus dem einen Kelch angezeigt ist.

Bei der Prifation kénnen einzelne Motive personlicher Danksagung beigetragen
werden, der Priester fafit zusammen. Die vorgeschriebenen Eucharistiegebete
reichen nicht aus. Dieser Mangel erklirt die Tatsache, dafl vielfach bessere, aber
sinnoffizielle® Kanongebete (Z. B. A. Schilling, Driewer/Essen) verwendet werden.
Es ist zu hoffen, dafl Rom den Ansuchen mehrerer Bischofskonferenzen um moderne
Canones bald entsprechen wird. Den Friedensgruff vor der Kommunion sollen die
Giste in passender Form ausdriicken, z. B. durch Hindereichen. Nachher folgt
Stille, ein Psalm oder Loblied, oder auch kurze, freigesprochene Gebetsanstofie,
welche die Bedeutung dieser Feier fiir die Gemeinschaft aussagen wollen. Der Vor-
steher faflt alles im Schlufigebet zusammen, spricht einen passenden Segenswunsch
und schafft die Briicke zum evtl. weiteren gastlichen, briiderlichen Beisammensein.
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Dekret der Kongregation fiir den Gottesdienst

Veroffentlicht im Osservatore Romano vom 24. November 1971

I. Zum Breviergebet

Die Ausgabe des neuen Stundengebetes ist nun erschienen. Die Biicher fiir den
lateinischen Gesang des Stundengebetes mussen noch erstellt werden. Die Kongre-
gation fiir den Gottesdienst hat diese Aufgabe ibernommen; doch wird zu ihrer
Vollendung noch einige Zeit notwendig sein.

Inzwischen haben einige Kanoniker- und Ordensgemeinschaften, die das Gott-
liche Offizium oder Teile desselben lateinisch zu singen wiinschen, die Frage ge-
stellt, ob es moglich ist, unter vorliufiger Beibehaltung des Romischen Brevieres
und des Antiphonale der hl. Romischen Kirche zum Stundengebet, das der hl. Papst
Pius X. herausgegeben hat, die Struktur des neuen Stundengebetes zu iibernehmen.

Die gleiche Frage ist auch von anderen gestellt worden, die noch auf Ausgaben
des neuen Stundengebetes in der Landessprache warten oder die lateinische Ausgabe
nicht zur Hand haben kénnen, und die Struktur des neuen Stundengebetes fiir die
private oder gemeinsame Rezitation iibernehmen méchten.

Zur Ubernahme der Form des neuen Stundengebetes von seiten jener, die in Chor,
gemeinsam oder privat einstweilen noch die alten liturgischen Biicher verwenden,
schligt daher die Kongregation fiir den Gottesdienst mit Zustimmung des Heiligen
Vaters das im Folgenden dargelegte Schema vor.

Dieses vorgeschlagene Schema zur Anpassung des alten Offiziums an das neue
Stundengebet hat auf jeden Fall als eine vorliufige Ubergangslosung zu gelten, die
fiir eine Zwischenzeit erstellt ist. Sie soll keineswegs aufgefallt werden als ein Ersatz
fiir die neuen liturgischen Biicher, deren vollstindige Einfithrung notwendig werden
wird, sobald es durchfiihrbar sein wird; so will es die feste und bestimmte Norm der
Kirche (vgl. Constitutio Apostoloca Laundis Canticum)und so verdient es der in den
neuen liturgischen Biichern abwechslungsreich gebotene geistliche Schatz.

Dieses Erneuerungswerk hat auch nicht den Zweck, die Gebetszeiten zu ver-
kiirzen, sondern will dazu behilflich sein, dafl dieses Gebet aufmerksam und andich-
tig, in Ruhe des Geistes und mit Zeiten des Stillschweigens, sowie unter feierlicher
Anteilnahme der Gemeinschaft erfolge, und dafl die Horen leichter zur entsprechen-
den Stunde gebetet werden kénnen.

Besonders jene Gemeinschaften, die leicht wenigstens ein Exemplar des neuen
liturgischen Buches zur Hand haben konnen, sollen dieses bei jenen neuesten Teilen
des Stundengebetes heranziehen, die leicht von Einem allein vorgebetet werden
konnen, wie Lesungen, Orationen, Preces.

Das Invitatorium

Der Platz des Invitatoriums ist der jeweilige wirkliche Anfang des Tagesgebetes.
Es steht daher am Beginn des Leseoffiziums oder am Beginn der Laudes, je nach-
dem, mit welcher dieser beiden Horen das Tagesoffizium begonnen wird. Das Invi-
tatorium besteht aus dem Vers ,Herr 6ffne meine Lippen® und dem Psalm mit
seiner Antiphon.

Das Leseoffizium

V. Deus in adiutorium . . .
Gloria Patri. ..
Alleluia (fallt aus in der Fastenzeit).

Wenn das Leseoffizium vor den Laudes gebetet wird, so beginnt es, wie oben ge-
sagt, mit dem Invitatorium.

Hymnus des Matutinums



Psalmengebet: drei Psalmen mit ithren Antiphonen.
Einleitungsvers zu den Lesungen
Das Pater noster fillt aus.

Die Lesungen werden so zusammengestellt:

a) Hat das Leseoffizium drei Nokturnen, so besteht die erste Lesung aus den
drei zusammengezogenen biblischen Lesungen der ersten Nokturn; die Viterlesung
besteht aus den drei zusammengezogenen Lesungen der zweiten Nokturn. (Anmer-
kung des Ubersetzers: Vermutlich sind die patristischen Lesungen aus dem Commune
Sanctorum gemeint; denn sonst bietet ja das alte Brevier in den Lesungen der
zweiten Nokturn keine Vitertexte, sondern die Geschichte des Tagesheiligen oder
dhnliches).

Nach jeder Lesung folgt ein Responsorium, das nach Belieben gewihlt werden
kann; das Responsorium nach der zweiten Lesung wird auch dann gebetet, wenn
das Te Deum darauf folgt.

b) Hat das Offizium nur eine Nokturn, so wird nur die biblische Lesung wie
oben angegeben gelesen und, falls eine solche zutrifft, eine hagiographische Lesung.

Das Te Deum wird nur an den Sonntagen auflerhalb der Fastenzeit und an den
Solemnitates (friiher I. Klasse) und an den Festen (frither II. Klasse) gebetet.

Es kann abgeschlossen werden nach dem Vers Aeterna fac . . .

Tagesgebet
V. Benedicamus Domino — R. Deo gratias.

Die Laudes

V. Deus in adiutorium . . .
Gloria Patri . . .
Alleluia

Dies alles fillt aus, wenn die Laudes als erste Hore des Tages gebetet wird; in
diesem Fall tritt an seine Stelle das Invitatorium.
Hymnus

Psalmengebet: einer aus den ersten drei Psalmen, Canticum, letzter Psalm aus den
Laudes, jeweils mit den zugehorigen Antiphonen.

Kapitel (ohne Deo gratias)
Responsorium breve aus der Prim oder Terz, aber ohne V. und R.

Benedictus mit seiner Antiphon.
Fiir die Preces werden einige Anrufungen oder Verse aus den verschiedenen , preces
feriales“ zu den Laudes ausgewihlt.

Pater noster und Tagesgebet (ohne Oremus)

Wenn kein Priester anwesend ist oder wenn man die Hore allein betet, lautet der
Schluff: Dominus nos benedicat at ab omni malo defendat et ad vitam perducat
aeternam. R. Amen.

Die Hora media

V. Deus in adiutorium . . . / Gloria . . . / Alleluia

Hymnus, Psalmen, Kapitel — aus der Terz, Sext oder Non, je nach der Zeit, in der
die Hore gebetet wird.

Kein Responsorium breve,

Nur die folgenden V. und R.

Oremus, Tagesoration, kurzer Orations-Schlufl.

V. Benedicamus Domino. R. Deo gratias.
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Die Vesper

V. Deus in adiutorium . . . / Gloria . . . / Alleluia

Hymnus

Psalmengebet: drei Psalmen aus den fiinf angegebenen mit ihren Antiphonen.

An den Sonntagen sind unter den drei Psalmen die beiden Ps. 109 (Dixit Dominus)
und 113 (In exitu) zu nehmen; der letztgenannt bis zum Vers Non nobis Domine
ausschlieflich. Kapitel (ochne Deo gratias)

Responsorium breve aus der Sext oder Non, jedoch ohne V. und R.

Magnificat mit seiner Antiphon.
Preces aus einigen Anrufungen des letzten Teiles der Allerheiligenlitanei.

Pater noster . . . / Tagesgebet / Segen und Entlassung wie bei den Laudes.

Das Kompletorium
V. Deus in adiutorium . . . / Gloria . . . / Alleluia

Lobenswerterweise findet nun die Gewissenserforschung statt. Beim gemeinsamen
Gebet kann die Gewissenserforschung in einem Buflakt eingeschlossen werden unter
Anwendung der im Missale angebotenen Formen.

Hymnus Te lucis
Psalmengebet:

a) An den Sonntagen und den Solemnitates: entweder der erste und letzte oder
nur der zweite von den Psalmen der Sonntagskomplet.

b) An den anderen Tagen: einer von den drei Psalmen der Tageskomplet; nach
Nummer 88 der Institutio Generalis de Liturgia Horarum konnen jedoch auch
immer Sonntagspsalmen gewihlt werden.

Kapitel

Responsorium breve ohne V. und R.

Antiphon Nunc dimittis

Oremus, Tagesgebet mit kiirzerem Schlufl.

Segen: Noctem quietam, wie am Anfang der alten Komplet
Marianische Antiphon

Zur Osterzeit: Regina Coeli. Auflerhalb der Osterzeit zur Auswahl eine der Anti-
phonen Alma Redemptoris Mater, Ave Regina coelorum, Salve Regina, Sub tuum
praesidium, oder andere, die von den Bischofskonferenzen gebilligt sind.

II. Zur MefSfeier

Das neue Buch mit dem Ordo cantus Missae ist bereits im Druck. Bis es erschie-
nen ist, kann zur MefRfeier im Gregorianischen Choral weiterhin das im Graduale
Romanum (S. Pius X.) enthaltene Gesangsgut verwendet werden. Dabei ist Folgen-
des zu beachten:



1. Zu den letzten Sonntagen im Jahreskreis:

Anstelle der fiir den XXIII. Sonntag nach Pfingsten angegebenen Gesiange kann das
Schema eines jeden beliebigen Sonntages im Jahreskreis gewihlt werden; es kann aber
auch ein ,Proprium’ zusammengestellt werden aus verschiedenen Sonntagen dieser
Zeit,

Dasselbe gilt fiir die auf den dritten Sonntag nach Epiphanie folgenden Sonntage.

2. Zu den Heiligenfesten:

Es konnen die zu den einzelnen Festen im Graduale Romanum angegebenen Ge-
singe verwendet werden; es konnen aber auch passendere Gesdnge ans dem Com-
mune Sanctorum zusammengestellt werden.

Gegeben von der Heiligen Kongregation fiir den Gottesdienst, am 11. November
1971, am Gedi4chtnistag des hl. Martins, des Bischofs von Tours.

Artur Kard. Tabera, Praefekt.
A. Bugnini, Sekretdr.

Durch die dauernden Erhdhungen der Preise im graphischen Gewerbe sind wir
genotigt, den Abonnementpreis wie auch das Einzelheft zu erhchen.

Mit diesem Heft kostet das Jahresabonnement 6S 105,—, DM 15,—, sFr. 17,50,
das Einzelheft 6S 28,—, DM 4,—, sFr. 4,50.

Wir bitten um Ihr Verstindnis.
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Querschnitt

Zeitschriftenschau — Gegenwartsfragen

Synode °72 iiber Gemeindegottesdienst:
»Die Durchsichtigkeit des Geschehens, be-
dingt durch die Deutschsprachigkeit und
die Schlichtheit der Formen, ist sicher zu
begriiflen. Nur hat der Gottesdienst viel an
Transparenz verloren. Er ist oft zu sachlich-
rational, nachdem die Ikonostase der latei-
nischen Kultsprache gefallen ist. Die Ver-
armung liturgischer Formen und die Un-
fahigkeit, iberkommene Formen zu realisie-
ren, nimmt dem Gottesdienst den Charak-
ter des Festes, nimmt ihm die Farbigkeit.
Die Bedeutung des Wortes, das sich iiber
die Alltagssprache erhebt, die musikalische
Gestaltung des Gottesdienstes miissen gro-
fere Aufmerksamkeit erfahren. Dem An-
spruch der Abwechsiing wie auch der
Wiederholbarkeit muff Rechnung getragen
werden. Weder Abgleiten in die Banalitiit
noch Verfeierlichung! Der Priester allein ist
als Leiter der gottesdienstlichen Versamm-
lung tiberfordert.

(Georg Beis, Bericht der Sachkommission 11,
Gottesdienst. Dokumentation).
®

Keine ,Verkultung® des Priesteramtes!
Priesterlicher Dienst der Einheit ist Dienst
an der Tradition, an der bleibenden Verbin-
dung der Kirche mit ihrem Ursprung in
Jesu Wort und Wirken; er ist Dienst an der
Zukunft, er gibt dem Leben der Gemeinde
die Blickricgtung auf den kommenden
Herrn. Er ist Dienst an der Gegenwart, da
ihm die Sorge um die Gegenwart des Herrn
inmitten der Gemeinde aufgetragen ist. Der
Dienst der Einheit verlangt Menschen als
Priester, die Fiihrungsqualititen besitzen:
Phantasie, Mut, Kombinationskraft, Durch-
stehvermogen, Eingehen auf verschiedene
Menschen und Situationen sind hier ge-
fordert.“

(Alfons Febringer, Report der Sachkom-
mission VII, Charismen. Dokumentation)

*

Ritual als Kommunikationsmittel: , Will
der Mensch den Schopfergott nachahmen,
dann mufl er auch selbst schopferisch sein.
Der kreative Aspekt der Liturgie mufl die-
sen Drang freisetzen ... Wenn ein Ritual
Kommunikation ist, dann ist die Erstellung
eines neuen Rituals die Aufgabe von Kiinst-
lern. Kommunikation ist ja eine Kunst. Um
ein Ritual auszuarbeiten, das unserer Zeit
und Gegend wirklich entspricht, brauchen
wir alle jene Talente, die groflen Kiinstlern
eigen sind. Ritual und Kunst stehen zuein-
ander in Wechselbezichung. Wer sich mit
Gott oder den Menschen in Kommunika-
tion begeben will, mufl von der selben
psychologischen Grundlage ausgehen.“

(E. A. Fischer, Le rituel vomme moyen de
communication. Quest. lit. paroiss. nro. Il
1971, pg. 197sq4)

Sinn der Gabenbereitung: ,Das Gaben-
ebet mufl den eucharistischen Beginn der
%rozession und Prisentation der Gaien her-
vorheben, was aber auch fiir die feiernde
Gemeinschaft selbst gilt. Nicht wenige For-
mulierungen entsprechen darum nicht, ob-
wohl sie eucharistische Akzente haben, aber
weil sie nichts anderes sind als eine statische
und hinzufiigende Extrapolation der Ana-
phora. Eine Art Vorausnahme ist hier nicht
am Platz: der liturgische Dynamismus ist
cinheitlich. .. Formeln werden lebendig
durch das Leben der versammelten Ge-
meinde . . . es fehlt die Dimension der Brii-
derlichkeit, die erfliefit und bestimmt wird
aus der Freigebigkeit des Herrn.“
(1. Biffi, Momenti e funzioni dell’ euvologia
della messa. Rivista past. liturg. 6/1971,
pgg. 604sqq).

*

»Das Gebet ist eine Titigkeit des Menschen
in allen seinen geistlichen, sinnlichen, leib-
lichen und gesellschaftlichen Bereichen. Soll
Beten funktionieren, dann mufl es harmo-
nisch verwurzelt sein im menschlichen Le-
bensbereich, damit es als typisch mensch-
liche Handlung spontan wirksam wird. Los-
gelost von seinem Milieu und der Gemein-
schaft, zu der er gehort ist der Mensch un-
denkbar, ob er nun allein oder zusammen
mit anderen handelt. Ist das Gebet ein
Fremdkérper im Milieu des modernen Men-
schen, dann wird auch das Milieu zum
Fremdkorper im Gebet.“ Nach Untersu-
chungen der weltweiten spontanen mensch-
lichen Gemeinschaft, der Kreativitit in der
Liturgie, der sakramentalen Spontangrup-
pen, der Untergrundkirchen spricht sich
Herman Schmidt fiir eine kritische, aber
positive Beachtung moderner Gebetslitera-
tur im Hinblick auf liturgische Texte aus.
(H. Schmidt, De in{loed van het moderne
leefmilien op bet gebed, vooral in spontane

roepen. Tidschrift woor Lit, 2/1971,
. 135s5qq)
*

Was sagt die Bibel iiber den Gottesdienst?
~Beachten wir doch schon allein die Fiille
der literarischen Arten der Schriften und
thre Entstehung im Bereich der Musik und
des Tanzes. Welchen Reichtum an Formen
sagen die biblischen Berichte iiber Gottes-
dienste aus iiber Horen, Sehen und Be-
wegung! Schopfen wir in unserem Gottes-
dienst all die Gegebenheiten unserer Kultur
aus? Welche Anregungen kénnen wir allein
vom modernen Theater erhalten! Wir soll-
ten daher beginnen, durch die Bibel selber
die Art ihrer Interpretation im Gottes-
dienst und dariiber hinaus zu ergriinden, um
der Versuchung zu entkommen, das Wort
Gottes nur Wort bleiben zu lassen.”
(Norbert Héslinger, Allzu wortliche Wort-
liturgie. Bibel u. Lit. 4/1971, §. 209)



Die bauliche Gestaltung des Presbyte-
riwms ist ein Problem, das nur aufgrund
einer theologischen Besinnung auf den theo-
logischen Gehalt und Sinn des gottesdienst-
lichen Geschehens in Wort und Zeichen zu
16sen ist. Das gilt besonders fiir die sinnvolle
Zuordnung von Altar, Ambo, Priestersitz
und Tabernakel ... Verwiesen sei auch auf
den Ort der Taufspendung und seine Zu-
ordnung zum Raum der Eucharistiefeier.
Jede Reform der Liturgie muf} bestrebt sein,
den Sinn der jeweiligen Feier auf die beste
und deutlichste Weise zu verwirklichen. Das

ilt entsprechend fir den Ort des Gottes-
gienstes und seine bauliche Gestaltung.
(Dieter Eissing, Liturgiepastorale, Probleme
des Kirchenbaues. Anzeiger f. d. kath. Geistl.
XI1, 72, 5. 472)

*

Nichtbiblische Lesungen in der Messe?
»Die biblischen Schriften wirken als leben-
weckende Inspiration auf den Zustand der
Glaubensgemeinschaft, sie haben einen
,Widerklang®, ein Echo im Glaubensver-
stindnis der Heilswirklichkeit hervorgeru-
fen... Wenn nun die Schriften nicht blof§
als interessante historische Uberreste, son-
dern als lebendiges Zeugnis in der Kirche
aufbewahrt wer«fen, dann mufl diese ganz
konkrete Weise, worin das Urzeugnis funk-
tioniert, auch zum Ausdruck kommen. Und
dies kann aus der Schrift allein nicht zu Ge-
hor gebracht werden als ein Orakel, als ein
allmichtiges Wort, sondern als Echo der
Schrift, als in der Feier der Kirche gegen-
wirtig gesetztes Wort. Ist nicht auch die
Homﬁie ein Echo, obwohl sie subjektive

Berichte

Um die Liturgiereform in Formosa

Interpretation des Predigers ist? Die nicht-
biblische Lesung offenbart, daf} die Schrift
von der Kirche verstanden wird, gebunden
an diese konkrete Gemeinde mit thren kon-
kreten Aufgaben. Darauf hat ithre Auswahl
zu achten.

(C. Abel, Niet bijbelse lezingen in de
eucharistie. Tijdschr. v. Lit. pg. 177)

(Nr. I, 1971)

*

Aundivisuelle Medien in der Liturgie?
Marc De Zutter gibt zu diesem Thema eine
Ubersicht iiber kirchenamtliche Auflerun-
gen, die Bedeutung der Medien fiir den heu-
tigen Menschen, sie eindrucksvollen Mog-
lichkeiten fiir die Glaubensverkiindigung,
Vorurteile gegen die Verwendung und prak-
tische Hinweise auf Kurzfilme und Frage-
zeichenfilme im Rahmen von Wortgottes-
diensten.

(Tijdschr. voor Lit., VI, 1971, pg. 378—390)

*

Liturgie und Awusdruck war das Thema
des 16. Kongresses vom 24. bis 26. Septem-
ber 1971 im Bischoflichen Pastoralzentrum
Antwerpen. H. Wegmann sprach iiber die
theologischen, A. Vergote iiber die human-
wissenschaftlichen und L. Leertouwer iiber
die liturgichistorischen Aspekte. H. van de
Linde Eehandelte Musik und Gesang,
H. Mertens den szenischen und festlichen
Ausdruck. Arbeitskreise und Ausdrucks-
gruppen prisentierten, was die Vortrige
theoretiscfg eboten hatten. B. Hijbers lei-
tete die besclélieﬁende Eucharistiefeier.

Rafael J. Kleiner OSB

Wihrend iiberall in Asien Experimente zur Liturgiereform laufen, allerdings mit unter-

schiedlichem Erfolg, steht man in Formosa noch ganz am Anfang. Zwar werden da und
dort Versuche gemacht, auch illegaler Art in einer Art ,Untergrundkirche®, aber
offiziell geschieht noch wenig. Im Prinzip hilt man am lateinischen Ritus fest. Es war
schon ein grofles Entgegenkommen, dafl an der eucharistischen Werkwoche vom 10. bis
14. Januar in Taipeh, an der 50 Priester, Schwestern und in der Seelsorge titige Laien
teilnahmen, ,ad hoc® die Handkommunion und die Kommunion unter beiden Gestalten
fiir Laien gestattet wurden.

Gerade an dieser Werkwoche wurden aber aus der Praxis verschiedene Wiinsche laut.
Man wies darauf hin, dafl sich die Kirchen immer mehr entleeren. Und die deutsche
Katechetin Helen Reichl von der Katechetenschule Taipeh konnte auf einen ,chinesischen
Weg“ der Vorbereitung auf die Erstkommunion hinweisen, der bei Priestern, Eltern und
Kindern grofien Anklang fand. Allein, zu konkreten Vorschligen an die Bischofe ge-
deihen auch diese Aufierungen nicht.
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In einem Bericht aus Formosa heifit es: ,Die Ausblicke in die unmittelbare Zukunft
dimpfen einen voreiligen Optimismus, da die fihigen Képfe bis iiber die Ohren in
Sekretariats- und Papierarbeiten stecken. Die Ubersetzung der lateinischen Liturgie ins
Chinesische tut nicht viel zur Sache, Nur eine Revolution von unten verspricht Refor-
mation. Dazu bot die eucharistische Werkwoche mindestens gut fundierte Ansitze.

Walter Heim

Liturgische Erneuerung in Japan

Auf nationaler Ebene fanden bis jetzt zwei Liturgietagungen statt, an denen die
Vorschlige und Anregungen der diSzesanen Liturgiekommissionen besprochen wurden.
Um der einheitlichen Entwicklung willen hat sich die Bischofskonferenz das ausschliefliche
Recht in allen Fragen der Liturgie vorbehalten. Doch wird dadurch auch die organische
Entwicklung in den einzelnen Dibzesen behindert,

Der Anfang zu einer japanischen Liturgie ist gemacht: Statt der Kniebeugung werden
japanische Verneigungen gemacht; gewisse Formulierungen im Kanon und in den tibrigen
liturgischen Texten wurden dem japanischen Empfinden angepafit. Epistel, Fiirbitten und
Erklarungen werden fast iiberall von Laien vorgetragen. Die Handkommunion hat sich
fast ohne Schwierigkeiten eingebiirgert usw.

Aber erst die Erfahrung vieler Jahre wird das eigentlich Japanische in der Liturgie
wirklich zum Ausdruck bringen kénnen. Der japanische Charakter mit seiner Vorliebe
fiir das Numinose und Zeremonielle, sowie die ausgeprigte Vorliebe der Japaner fiir die
Hl. Schrift fordern diese Entwicklung. Auf der anderen Seite aber mufl der »Gelst
Christi“ die Christen noch mehr durchdringen, und dazu wird es noch zwei bis drej
Generationen brauchen.

Der Japaner beteiligt sich iibrigens nicht gerne ,aktiv* an der Liturgie. Sie geben ihren
inneren Gefiihlen nicht leicht Ausdruck ung wollen in der Meditation nicht durch lautes
Beten oder durch den Wechsel der liturgischen Haltung (Absitzen, Aufstehen...) ge-
stort werden. Der japanische Gliubige mochte in der Kirche ,daheim® sein und sie als
»Oase® erleben, weg vom Tumult des lirmenden Alltags. Er will zur Ruhe kommen und
sich in der passiven Ruhe selbst finden. Gute liturgische Musik und die neue, vereinfachte
Liturgie, wenn sie ohne Hast gefeiert wird, empfinden die Gldubigen als wohltuend.
Fiir cFas Horen der Wortverkiindigung und fiir das Schauen der liturgischen Zeremonien
sind sie aufgeschlossen. Die japanischen Psalmkompositionen des Immenseer Missionars
Georg Sturm wurden dankbar aufgenommen.

Man mufl daran denken, dafl die Teilnahme der Gliubigen am Sonntagsgottesdienst
in einem Industrieland ohne Sonntagsruhe ein schwieriges Problem ist. Wenn ein Drittel
der Gesamtgemeinde an der Sonntagsliturgie teilnimme, kann man von einem grofien
Erfolg sprechen. So lautet wenigstens der Bericht aus der Region Iwateken in der
Didzese Sendai. Von diesem Drittel kommen 50—70 Prozent (je nach Gemeinde) regel-
miflig, 10 bis 20 Prozent hie und da, 10 Prozent sporadisch nach Hausbesuchen und
Einladungen und 10 bis 20 Prozent nur bei Feiern und Anlissen. Walter Heim

Die Geschichte der liturgischen Ernenerung in Japan

In den Jahrhunderten der Verfolgung bewahrte die japanische Untergrundkirche eine
Art Missa sicca. Als 1859 wieder die ersten Missionare nach Nagasaki kamen, ver-
standen die Christen die Eucharistiefeier aber kaum mehr. So war eine erste ,liturgische
Bewegung® notig, die z. B. die Meferklirung, das Gebetbuch und den liturgischen
Kalender von Msgr. Petitjean hervorbrachte.

1931—1945 5 :

Mit den Benediktinern von Beuron kam 1931 auch die ,liturgische Bewegung“ nach
Japan. Der deutsche Franziskaner P. Titus Ziegler brachte 1931 ein Sonntagsmefibuch
und 1935 das vollstindige Mefbuch in japanischer Sprache heraus.

Auf dieser Grundlage konnte die Erklirung cfer Liturgie erfolgen. Das liturgische
Jahrbuch der Benediktiner von Tonoganaka, ,Das liturgische Jahr* des Schweizer
Benediktiners P. Hildebrand Yaiser (1938) und die MefRerklirung von P. Lucius Roth
OSB (1943) waren wichtige Publikationen dieser Art.

Bereits 1936 hatten die japanischen Bischofe die Weisung ausgegeben, die Glédubigen
sollten Staffelgebet, Kyrie, Gloria, Credo, Sanctus und Agnus dei lateinisch oder japanisch
mitbeten. Die Zeitschrift PHOS XRISTOU, 1938 von P. Yaiser gegrindet, verfolgte
das Ziel, die Liturgie an die japanische Kultur zu adaptieren; shnlich auch ,Oriens*
der Dominikaner in Sendai und ,Cahiers d’Information® (1938—1940). Nachdem 1939
die anglikanischen Ménche von Cowley nach Japan gekommen waren und die gesamten
liturgischen Texte der katholischen Kirche ins Japanische iibersetzten, erhob sich auch auf
katholischer Seite der Wunsch, die ganze Liturgie japanisch zu feiern; doch fiihlte man



sich an die kirchlichen Gesetze gebunden. Diskutiert wurde auch die Zelebration versus

opulum, wogegen man aber Hemmungen hatte, weil die buddhistischen Priester im
PI"empel nicht gegen das Volk, sondern gegen den Schrein gerichtet stehen. Hingegen
biirgerte sich in manchen Kirchen schon ﬁamals der Brauch ein, daf} die Gliiu%)igen
vor der Messe ihre Hostie auf einen Teller legten.

Filme, Schallplatten und Bilder unterstiitzten die liturgische Bewegung. Der Advents-
kranz wurde eingefiihrt. Und die Dialog-Messe auf Japanisch — allerdings meist synchron
von Vorbeter und Volk mit dem lateinisch zelebrierenden Priester gesprochen — biirgerte
sich in vielen Pfarreien ein.

1945—1962

Der Krieg bedeutete eine Zasur fiir die liturgische Erneverung. Unter dem Druck der
Konversionen, welche die ersten Nachkriegsjahre kennzeichneten, hatten die Missionare
keine Zeit mehr, sich liturgischen Fragen zu widmen. P. Yaiser nahm zwar 1947 in
,Our three Crosses* die Arbeit wieder auf, fand aber wenig Beachtung. Vieles, was
vor dem Krieg getan worden war, geriet in Vergessenheit.

Erst seit 1955 wurde die liturgische Arbeit wieder reger. Waren die liturgischen Texte
bisher in die Literatursprache iibersetzt worden, so erfolgte jetzt die Ubertragung in die
Umgangssprache (so die Mefbiicher von Msgr. L. Nagao Satoshi und P. Barbaro.
P. Van Brussel brachte 1955 eine neue Meferklirung heraus, und auch die Biicher von
Pius Parsch fanden in japanischer Ubersetzung grofien Anklang. P. Yaiser schrieb eine
4Einfiihrung in die Liturgie“, welche P. Demoulin mit seinem ,Leben aus dem Geist der
Liturgie“ sekundierte. P. Yamashita Fusaburo verdffentlichte seine ,Liturgischen Be-
trachtungen® (7 Binde). Das sind die wichtigsten Beispicle der damaligen sehr regen
publizistischen Titigkeit.

Einige Aufregung verursachte die liturgische Instruction Pius XIL von 1958, weil
danach die japanische Dialog-Messe nicht mehr gestattet gewesen wire. Doch die
Bischéfe schwiegen, und so blieb man vielfach dabei. Im iibrigen galt aber der Grundsatz,
daf ohne Erlaubnis der Gesamtbischofskonferenz nichts meir an der Liturgie geidndert
werden diirfe, und so versandeten die Experimente der Anpassung der Liturgie an die
japanische Kultur. An einigen Orten gingen Priester auf eigene Faust zur Meffeier
versus populum iiber.

Neue liturgische Impulse kamen vom liturgischen Kongreff in Assisi (1956) und der
liturgischen Woche in Nijmwegen (1959), woran japaniscﬁe Delegationen teilgenommen
hatten, ebenfalls vom Buch von Hofinger/Kellner ,Liturgische Erneuerung in der Welt-
mission® (1957). Das Verlangen nach der integralen Liturgiefeier in japanischer Sprache
wurde stirker. Die Erfiillung des Wunsches wurde erst moglich durch die Liturgiekon-
stitution des Konzils (1964), die auch wieder die ersten Ansitze zur grundlegenden
JapanisierungderLiturgieanregte. Walter Heim

Afrikanisches Stundengebet

Das Kloster Kiswenge

In der ,Neuen Zeitschrift fiir Missionswissenschaft (Beckenried/Schéneck) weist der
Freiburger Liturgiewissenschaftler Prof. Dr. Jakob Baumgartner auf das afrikanisch-
eigenstindige Stundengebet des Klosters von Kiswenge in Zaire hin. Das Kloster ,Maria
Himmelfahrt“ entstand 1960 und wollte von Anfang an ganz afrikanisch sein. Bei der
Errichtung der Gebiulichkeiten vermied man jeden Anschein von Reichtum; man bevor-
zu%;te den Barackenstil, verwendete einheimisches Material, um dadurch nicht aus dem
Rahmen der Eingeborenenwohnstitten zu fallen. Indem sie sich fiir das einfache Leben
entschieden, hofften die Ménche, mit ihrer Botschaft von der Armut um des Reiches Gottes
willen angenommen und verstanden zu werden. Das Stundengebet der Monche ging aus
jahrelangem zihem Ringen und aus der tiglichen Gebetserfahrung hervor. Wegleitend
waren dabei vor allem die Studien von Prof. Mateos iiber das Stundengebet bei den Ost-
syrern (Chaldiern). Das Stundengebet bedient sich einer einfachen, direkten Sprache. Ob-
wohl monastischen Ursprungs, eignet es sich auch fiir die Beniitzung in den Pfarreien. Die
Grundpfeiler des Stundengebetes von Kiswenge bilden das Morgen- und Abendoffizium.

Die Morgenhore

kann bei gewissen Gelegenheiten (z. B. den Bittagen, am Aschermittwoch, zu Beginn der
Regenzeit) im Freien stattfinden, wobei afrikanisc]%e Traditionen stark zum Zuge kommen.
Nach einem Invitatorium mit dem Zweck der gottesdienstlichen Zusammenkunft (z. B. An-

43



rufung des géttlichen Erbarmens) setzt sich die Prozession unter dem Gesang der Aller-
heiligenlitanei in Bewegung. Man nimmt Salz und unter Umstinden auch ein Huhn mit.
Am %iei stellen sich alle im Halbkreis auf. Der Vorsteher spricht ein weiteres Invitatorium,
um die richtige Atmosphire zu schaffen und die Herzen einzustimmen. Er segnet das
Salz; der Diakon oder Akoluth schlachtet das Huhn. Man fleht zur Muttergottes und den
Patronen, den wahren Ahnen. Bei Buflanldssen werfen sich nun alle zu Boden, an einem
Festtag tanzen sie. Dann streut der Vorsteher gesegnetes Salz auf den Boden, nachdem das
‘Blut des Tieres (oder Palmwein) bereits in ein Loch in der Mitte des Kreises gegossen wurde.
Es folgt an Ort und Stelle die Eucharistie; falls dies nicht mdglich ist, zieht man zur
Eucharistiefeier unter Gesang ins Gotteshaus zuriick.

Der Abendgottesdienst

kniipft an die afrikanische Gepflogenheit an, sich am Abend mit der ganzen Familie oder
dem Dorf rund um das Feuer zu versammeln, wobei alle die Uberlieferungen der Ahnen und
die Weisheit der Alten vernehmen. Zuweilen hilt die Klostergemeinschaft das Abendoffizium
im Freien: Alle finden sich um die Feuerstelle ein, und in geléster Atmosphire diskutieren
die Ménche Konventsfragen oder andere Probleme. Dieser Gedankenaustausch findet mit
einem Lied oder Psalm seinen Abschluf. Inzwischen ziindet man das Feuer an, und alle
singen das ,Chaire phoos“. Anstatt des Weihrauchopfers wirft jeder Kriuter ins Feuer.
Bei der anschlieflenden Lesung steht es jedem frei, ein Wort der Deutung zu sprechen. Auch
die Fiirbitten werden spontan gedufiert.

Eine eigentliche Vigil soll dagegen dem Sonntag und den hohen Festen vorbehalten
sein. Sie ist eine meditative Einstimmung auf das Fest.

Ordnung des Kirchenjahres

Im , Temporale“ tritt das Bestreben nach Anpassung der Liturgie an die afrikanische Art
besonders deutlich zutage. Da in der afrikanischen Zeitauffassung auch die Monate eine
wichtige Rolle spielen, wird der liturgische Kalender nach Monaten unterteilt. Jeder Monat
weist eine besondere religiose Prigung auf.

Der September erhilt den Charakter des Neuanfangs; denn um diese Zeit neigt sich die
Trockenperiode dem Ende zu, die Schulen 6ffnen wieder ihre Tore, die Rekruten riicken
ein, es herrscht so etwas wie Neujahrsstimmung.

Karfreitag

Aus der Begehung des liturgischen Jahres sei noch der Karfreitag herausgegriffen. Nach
der Feier des 5I'oc:les Christi (Karfreitagnachmittag) errichten die Ménche mitten in der
Kirche tiber einem geschmiickten Katafalk das Todeshaus; dariiber ragt ein grofles Kreuz.
Zur Totenklage kauern die Briider rund herum am Boden. Wihrend des Kyrie tragen die
Priester das Epitaphion (Bild des toten Christus) herein und legen es auf dem Katafalk ab.
In der afrikanischen Totenklage beschworen die Anwesenden den Toten, wegzugehen und
die Lebenden nicht zu belidstigen. Hier im Gottesdienst geschieht das Gegenteil: ,, Christus
wird wiederkommen und sogar bald, nach drei Tagen. Er wird leben, an Leib und Seele,
fiir immer. Er wird uns im Triumph mit sich fithren.“ Darauf folgt das Versprechen, mit
Christus der Siinde abzusterben. Das Vaterunser und der Segen beschlieffen die ergreifende
Feier,

Charakteristik

Ein wichtiges Merkmal des afrikanischen Stundengebetes besteht in semner betont
biblischen Ausrichtung. Weiter kann festgestellt werden, dafl in dieses Offizium etwas
vom Erbe der Universalkirche eingeflossen ist: aus Ost und West, aus byzantinischer wie
aus mozarabischer Liturgie, aus 5em Erbe des alten Ménchtums wie der Kirchenviter
wurden Elemente eingefiigt und verarbeitet.

Dem Bediirfnis des afrikanischen Menschen nach Mittun, nach Erleben des Gottlichen
in der Aktion wird weitgehend entsprochen. Auf diese Weise kann er die liturgische Ver-
sammlung als GemeinscEaft erleben, die lebendigen Kontakt mit Gott und den Briidern
vermittelt.

Und schliefilich ist dieses Offizium im besten Sinne volkstiimlich, also nicht blof fiir eine
aristokratische Elite bestimmt. Mit seinen vielen gemiitshaften und bewegenden Elementen
(ohne jedoch der Sentimentalitit zu huldigen) wird es sicher auch einfache Menschen er-
greifen.

Walter Heim



Chinesisch Neujabr in der Liturgie

Chinesisch Neujahr (15. Februar) ist das beliebteste Familienfest der Chinesen und in
Formosa der einzige allgemein arbeitsfrei gehaltene Feiertag. Der chinesische Priester
Andreas Ly hielt schon 1757 eine Art ,Neujahrsandacht® und verteidigte den europiischen

Missionaren gegeniiber die Neujahrsfeier nach dem Mondkalender. In der Liturgie jedoch
wurde 400 Jahre lang von diesem groflen chinesischen Fest keine Notiz genommen. Einige
Missionare in Formosa benutzten allerdings an Neujahr das Mefiformular von Lichtmeff mit
der beim Volk beliebten Lichterprozession, um dem Tag einen besonderen Charakter zu
eben.
B Am 21. Januar 1972 approbierte nun die taiwanesische Bischofskonferenz in Taipeh
swei MefRformularien fiir Chinesisch Neujahr. Aus den Lesungen und Gebeten geht ein-
deutig hervor, daR nun auch die Kirche das wichtigste Fest der Chinesen als das Fest des
Jahres betrachtet. Die MeRformularien sind auf folgende Elemente des chinesischen Neu-
jahrsfestes abgestimmt: Es beginnt ein neues Jahr; Haus und Hof miissen gereinigt werden;
die Schulden sind zu bezahlen; die Ernte des Jahres ist eingebracht; die Diener miissen
entlohnt werden; alle Leute begehen das Fest daheim in der Familie; man gedenkt be-
sonders der verstorbenen Ahnen und fiihlt sich in Verbindung mit den Toten. Es ist klar,
daf alle diese Elemente des chinesischen Neujahrsfestes in der Liturgie durch biblische
Texte und Gebete sehr gut aufgenommen und christlich ausgewertet werden kénnen.
Mafgeblich an der Gestaltung der Neujahrsliturgie hat u. a. der Immenseer Missionar
Bernhard Biirke, Generalvikar von Taitung und Mitglied der liturgischen Kommission,
beigetragen, der mit der chinesischen Mentalitit schon 1935 als Missionar in der Man-
Manschurei vertraut wurde.
Walter Heim

Marginalien zur Tauffeier

Als Seclsorger, der seit Jahrzehnten um eine wiirdige Tauffeier sich miiht, die dem
Mysterium der Taufe angebracht ist, und vor Jahrzehnten Taufurkunden herausgebracht
hat, die in Zehntausenden von Exemplaren verbreitet wurden, méchte ich besonders zu
der Empfehlung Stellung nehmen, dE:e die Taufen von Kindern zusammenlegen will,
vielleicht nur wenige Tauftage im Jahr vorsehen will.

Von heute her gesehen, gai es drei Abwege:

1. Die sofortige Taufe am Tage der Geburt oder am Tage nach der Geburt, bedingt
vielleicht durch die grofle Siugﬁngssterblichkcit, so daf nur Hebamme und viclleicEt
noch der Taufpate daran teilnahmen, weder Vater noch Mutter noch Geschwister.

2. Die Haustaufe, kirchenrechtlich nicht erwiinscht, weil die Taufe hier nur als
Familienangelegenheit erscheint, ohne Verbindung mit der Pfarrkirche, erst recht nicht
Pfarrgemeinde.

3. Die Kliniktaufe, ohne Verbindung mit der Mutter. Weil gerade ,Tauftag® ist, wird
der Mutter das Kind weggenommen und wieder in die Arme gelegt: So, nun haben Sie ein
getauftes Kind, Ohne Verbindung mit dem Vater und Taufpaten, selbst wenn die Mutter
anwesend war. Aber noch schlimmer: serienweise werden schreiende, unruhige Kinder
getauft, ohne Verbindung mit der Familie und der Pfarr emeinde,

Die Taufe ist ein Familienfest und ein Fest der P%arrgemeindc. Jede Familie hat ein
Recht auf ein cigenes Fest. Wir legen ja auch nicht die Hochzeiten zusammen, wenigstens
jetzt noch_nicht.%ede Serie entwertet.

Einige fruchtbare Hinweise fiir die Taufspendung im einzelnen:

1. Die Rubriken, d. h. die rot gedruckten Anweisungen werden von einem Lektor
laut verlesen, damit alles aufmerksam beobachten kann, was geschicht.

2. Die Taufe verlangt nach der Gemeinde. Mit einem pastoralen Fingerspitzengetiihl
mufl der Seelsorger erfassen, wie oft im Laufe des Jahres die Taufe in die ganze Gemeinde
hineingestellt werden kann. Es wire eine Verarmung unseres katholischen Lebens, wenn es
nur mehr abendliche Eucharistiefeiern gibe und nicht mehr den Reichtum fritherer
und neuer Formen des Zusammenseins. Aber immer wird sich ein Kinderchor bereit finden
oder eine kleine singende Gemeinde.

3. Es erweckt jeweils grofie Freuden, wenn nicht, wie iiblich, das Taufkleid weggezogen
wird, sondern behalten werden darf. Ich verwende dazu ein Kleid in der Schnittform des
hl. Rockes von Trier. Auf Wellen schwimmt links und rechts ein Fisch auf das Christus-
zeichen in der Mitte zu. Eventuell kénnen auch die Namen aller getauften Kinder der
Familie eingestickt werden.
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4, Die Taufkerze in Form einer Tischosterkerze wird dem Tiufling iiberreicht und
verbleibt ihm. Ebenso werden an alle Teilnehmenden — und wiren es tausende — bren-
nende Kerzen, an der Osterkerze entziindet, ausgeteilt. Diese Zeremonie ist eindrucks-
voller als die Ablegung des Taufgel6bnisses.

5. Die Legende vom Taufpatron wird verlesen mit Angabe des kiinftigen Namenstages.

6. Das stérende Fotografieren kann dadurch abgelost werden, dafl der Priester bereit
ist im Anschluff an die Taufe Aufnahmen stellen zu lassen. Oftmals sind die Blitzlampen
verschossen, ehe die wichtigsten Geschehnisse stattgefunden haben.

7. Zum Abschluf} die Verlesung der Taufurkunde und Aushindigung der Taufurkunde,
nicht nur Eintragung ins Stamm%uch. Der Tiufling ist nun beheimatet in allen katholi-
schen Kirchen des Erdballs. Er darf zu jedem wahren Jiinger Christi um Hilfe und um
Pflege kommen.

8. Ich gebe meiner Taufgemeinde zu guter letzt noch ein selbst aufgenommenes Foto
zur Erinnerung. Auch die Technik und das Hobby im Dienst der Seelsorge.
Anton Gundlach, Landshut

Buchbesprechungen

Bruno Stephan Scherer: SILBERGRAUE WELT MUSIK. Sammlung Sigma, Verlag
Avrs Sacra, Miinchen, DM 3,60 (3364)

Dichtung und Musik, unzertrennliche Freunde, eines wird durch das andere inspiriert. —
In diesem mit passenden Bildern ausgestatteten Gedichtbindchen besingt der bekannte
Lyriker B. St. Scherer die Welt der Musik und einige Werke der Tonkunst im besonderen.

Ein alter Pfarrer sagte mir einmal: ,Du mufit jeden Tag ein Gedicht lesen, sonst bist
Du kein Mensch!“ Ja, beim Lesen dieses Biandchens wird man wieder Mensch. Man hért
die Sprache der Musik und die Sprache wird zur Musik. Der Leser wird fortgetragen in
eine ruhigere, ausgeglichenere, ja heilere Welt: ,In die Stille des Saales perlen die Tone;
Musik. — AufbrecEen die Bogenziige von Geige und Cello. Hinde und Augen ge-
schlossen, verstummt der Mund. Du 6ffnest, Herr, die Herzen und meine Lippen.©

B. Flachberger

JUNG SEIN — CHRIST SEIN — GIBT ES DAS? Bearbeitet und zusammengestellt
von Grete Pilz. Fihrmann-Verlag Wien. Kartoniert, S 36,— (3383).

Der Titel ist Thema eines Aufsatzwettbewerbes, das jungen Menschen im Alter von
15—25 Jahren, Schiilern, Studenten und Berufstitigen gestellt wurde. Uberraschend
viele behandelten das Thema und hier haben wir ihre Antworten. ,Jung und ein Christ
sein — gibt es das? Ja, denn junge Christen sind die Hoffnung fiir eine menschenwiirdige
Welt.“ So ein Zwanzigjihriger.

Ein Biichlein, das man in die Hinde sehr vieler junger Menschen wiinscht!

B. Flachberger

Klans Gamber: RITUS MODERNUS. Gesammelte Aufsitze zur Liturgiereform.
Kommissionsverlag Friedrich Pustet, Regensburg (3473).

So manches dieser gesammelten Beitrdge ist natiirlich inzwischen durch die Festlegung
bzw. Weiterentwicklung der erneuerten Liturgie iiberholt, doch bleiben die Aufsitze,
weil sie oft sehr Grundsitzliches betreffen, weiterhin instruktiv. Dort, wo der Autor
seine Kritik ansetzt, wird man ihm in gerechter Weise oft nicht widersprechen kénnen.
Aber ihm geht es keinesfalls um blofie Kritik, sondern er hat selber auch mégliche und
positive Losungen vorzulegen versucht, auf die wir im einzelnen hier nicht eingehen konnen.

Gamber findet es vor aﬁem beklagenswert, dafl im Verstindnis der Mefiferer der Opfer-
%edanke gegeniiber dem Mahlgedanken so vielfach zuriickgedringt worden ist. In solchem

usammenhang findet er auch (S. 37 {.) die Textfassung %ier Detinition der Messe in der
»lnstructio generalis Missalis ‘romani“ Nr. 7 als sehr ungenau, weil sie den Ausdruck
»sacrificium® — ein in der Liturgickonstitution noch immer sehr hiufig gebrauchter
Terminus! — iiberhaupt nicht mehr verwende.

Daf} die in verschiedenen Zeitschriften — auch im ,Heiligen Dienst“ — erschienenen
Beitrige nun gesammelt herausgekommen sind, ist dem Autor gewif} zu danken.

P. Anselm Schwab



NEUES PSALMENBUCH. Einstimmige Kantorenausgabe fiir den Gottesdienst. Heraus-
gegeben von Helmut Hucke, Erbard Quack und Karlheinz Schmidthis. 172 Seiten,
DM 28,—. Christophorus-Verlag, Freiburg 1. Br. (3411).

Wenn in einer Pfarre mit einem riihrigen Kantor, einer Schola und gerne singendem
Kirchenvolk die Musik ,groft geschrieben® wird, hat nun der Kantor ein Buch, aus welchem
er aus dem iberreichen Schatz der 150 Psalmen die passenden Texte auswihlen kann,
um sie vorzusingen und das Volk in die Kehrverse einstimmen zu lassen. Eine schén
und gefillig aufgemachte Sache mit erfreulich gutem Notendruck. Unter den Kompo-
nisten der Melodien fiir die Psalmen scheinen be§eutende Namen auf, wie J. Fr. Doppel-
bauer, H. Schubert, E. Pfiffner, E. Quarck u. a. B. Flachberger

LIEDRUFE DER GEMEINDE von Heinrich Freistedt. Eine Sammlung von Kehrversen
und Psalmen im Kirchenjahr. VORSANGERBUCH. Einhard — Verlags GmbH Aachen.
DM 16,50 (3367).

Es erfillt einen Kirchenmusiker manchmal mit Skepsis, wenn man sieht, wie viele
Vorsingerbiicher und dergleichen heute auf den Musiﬁa]ienmarkt kommen; vor allem
wenn man erlebt, dafi das Kirchenvolk gar nicht so singfreudig ist. Ein Vorsinger, der
von oben bis unten mit den neuesten Kreationen von Keirversen und Psalmen behangen
ist, tut es dann auch nicht!

Damit méchte ich keinesfalls das vorliegende Handbiichlein abwerten. Es mag bei ent-
sprechender Begeisterung und Einiibung seine Dienste zum Lobe Gottes tun. Auch hier
wird immer das Geltung haben: , Priifet alles, das Gute behaltet.” B. Flachberger

Bischof Jobann Weber, ICH BIN OPTIMIST. 96 Seiten, S 36,—; DM/sFr 6,— (3382)
Fihrmann-Verlag, Wien.

Selﬁr wohl kann der Christ Optimist sein. Das Wort der Schrift ist Wahrheit und bleibt
bestehen.

Aber was man heutigentags aus dem Wort Gottes macht, das bezeugt nur zu deutlich das
Machwerk ,,Christus und seine Hawara®.

Ferner funktioniert man das Wort der Schrift um in eine humanitire Verhaltenslehre
von Mensch zu Mensch. Das alles geschieht aber unter den Augen und Ohren der Hirten! . . .

Obwohl nun in diesem nett aufgemachten Biichlein ,ICH BIN OPTIMIST® ein Hirte
spricht, ist es nicht schon deswegen gut und empfehlenswert; aber es ist deswegen gut und
empfehlenswert, weil es das Wort der Schrift nicht umfunktioniert. Zwar konnte man tiber
einzelne Satze streiten.

B. Flachberger

TISCHLIEDER bringt, herausgegeben von der Werkgemeinschaft Lied und Musik,
der Christopherus-Vetlag, Freiburg. 16 Seiten, Kart. DM 1,80 (3256).

Es hat alles sein Fiir und Wider. Einerseits singt weder ein knurrender Magen noch
ein voller Bauch gern. Andererseits mufl schon eine sangesfrohe Briider- und Schwestern-
schaft beisammensein, wenn sie, miide und abgespannt zum Essen kommen, nun zu singen
beginnen sollen. Man muf froh sein, wenn der Gesang in der Kirche zur Erbauung realisiert
werden kann, da ja in vielen Gemeinschaften durch Mangel an Leuten und schlechtes
Stimmpotential selbst dies nur mit grofler Miihe geschehen kann.

All diese vielen, an sich guten Neuerscheinungen sind vielfach nur eine Geldsache. Das
Konzil machte alles neu, unf viele Branchen leben davon herrlich!

Der musikalische Inhalt des 16 Seiten starken Heftes ist gut und sangesfrohen Gemein-
schaften bestens anzuraten! :

B. Flachberger

Biicher- und Schallplatteneingange
Aus dem Christophorus-Verlag, Freiburg i. Br.:

Herausgegeben von Josef Klein, Heinrich Robr, Fritz Andreae: 50 GESANGE UND
MESSFEIER UND WORTGOTTESDIENST MIT KINDERN. Begleitsitze fiir Orff-
Instrumentarium, 50 Seiten, kart. DM 8,80 (3362).

Dazu Schallplatte: SINGET DEM HERRN MIT FREUDEN. SCV 74145, 17 ¢cm,
DM 8,— (3362).
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Hrsg. von Gerd Watkinson: ,MUSIKANTENSPIEL ZUR BIBEL.“ Neue geistliche
Kinderlieder mit Begleitung zum Singen und Spielen auf dem Orffschen Instrumentarium.
64 Seiten, kart. DM 8,— (3365).

Dazu: Gerd Watkinson: 20 NEUE LIEDER ZUM TAGESABLAUF und KIRCHEN-
JAHR, ZUM ALTEN UND NEUEN TESTAMENT. 5 Schallplatten in Kassette:

Singsang zum Aufstehen

Dank fiir diese Ernte

Spatzen kaufen niemals ein 3x17 cm ;

Wi Breude heills je DM 8,—. Zusammen in Schuber DM 36,— (3366).

Stern iiber Bethlehem

DIE NEUEN WOCHENTAGSLESUNGEN. Schottmeffbuch. Bd. I: Advents- und
Weihnachtszeit, 1.—9. Woche im Jahreskreis. 556 Seiten, Snolin DM 6,80. Bestell-Nr. 16087.
Verlag Herder, Freiburg i. Br. (3367).

Josef Ernst Mayer: NEUE VERKUNDIGUNG. Lesejahr A. 254 Seiten, Paperback.
S 88,—, sFr. 16,50. Tyrolia-Verlag, Innsbruck—Wien—Miinchen (3368).

Hrsg. Traude Hirschbiihl: MANDALA. Unruhig sein heiflt seinen Mittelpunkt suchen.
Texte junger Leute, geh., 63 Seiten, 19,5 x29,5. S 58,—, Ln. S 64,—, Fihrmann-Verlag,
Wien (3369).

Aus dem Ars-Sacra-Verlag, Miinchen:

M. Gertrudis Schinle: CHRISTUS-BEGEGNUNG. 192 Seiten, Glanz-Folien-Umschlag,
DM 9,40 (3370).

Ida Liithold: KINDER, VOM HERRN GERUFEN. Geschichten zur Erstbeichte.
Kleinschrift. 31 Seiten, Glanzumschlag. DM 1,— (3371).

Fernand van Steenberghen: VORSEHUNG HEUTE. Reihe: Meditationshefte. 64 Seiten.
Glanzumschlag. DM 2,80 (3372).

Josef Héfer, Karl Lebmann, Wolfbart Pannenberg, Edmund Schlink: EVANGELISCH-
KATHOLISCHE ABENDMAHLSGEMEINSCHAFT. 202 Seiten, kart. DM 17,80.
Verlag Friedrich Pustet, Vandenhoek und Ruprecht (3474).

Johann Auer, Josef Ratzinger: KLEINE KATHOLISCHE DOGMATIK (KKD), Bd. VI,
Mysterium der Eucharistie. 303 Seiten, kart. DM 14,80. Verlag Friedrich Pustet, Regens-
burg (3475).

Hrsg. von der Deutschen Bischofskonferenz und dem Rat der Evangelischen Kirche in
Deutschland: GEMEINSAME KIRCHLICHE TRAUUNG. 40 Seiten, Plastik, DM 6,50.
Verlag Friedrich Pustet, Regensburg und Johannes Staude, Kassel (3476).

EINFACHE CHORLIEDER NACH BEKANNTEN SINGWEISEN ZUR BRAUT-
MESSE UND TOTENMESSEN. 11 Seiten. Verlag-Veritas, Wien—Linz—DPassau (3477).



Versuche liturgischer Deutung
Theodor Schnitzler, Kéln 6. Folge

VERSAMMLUNGSPROGRAMM — WORTGOTTESDIENST

Die Versammlung ist eroffnet. Nun folgt die Verhandlung. Im weltlichen Be-
reich besteht die Verhandlung aus folgenden Stiicken, die immer wiederkehren, auch
wenn sie die Namen 4ndern und die Folge sich verschiebt: Das Gesetz wird vom
Ausschufiprisidenten oder vom Minister verlesen. Es wird sogleich interpretiert.
Die Versammlung diskutiert iiber das Gesetz. Sie stimmt ab, ob die Vorlage auf-
genommen wird. — So geht es im Parlament, im Unternehmen, im Interessenver-
band, im Verein.

Im Bereich der heiligen Messe, die, unabhingig von ihrem klaren Opfercharakter,
auch Versammlung des Gottesvolkes ist, entdecken wir die gleichen Programm-
punkte: Lesung, Erliuterung, Diskussion, Abstimmung. So wurde es aus dem
israelitischen Gottesdienst ibernommen.

Vom géttlichen Bundesgesetz, niedergelegt in den Heiligen Schriften, wird jeden
Tag ein Teil, eine Perikope, einer Gesetzesvorlage verlesen. Diese Lesung wird
erliutert, vorher durch ein einfilhrendes Wort, oder nachher durch eine Erkld-
rung, beim Evangelium durch eine Homilie, oder beides. Manche Zeitschriften
bieten reichliche Vorlagen zu solchen homiletischen oder katechetischen Erldute-
rungen an. — Die dann folgende Diskussion ist natiirlich stark stilisiert, aber immer
noch echter Dialog. Der Diskussionsleiter — hier der Lector oder Cantor des
Psalmes — hebt in Psalmversen besondere, wesentliche Seiten des verlesenen Ge-
setzesabschnittes heraus. Die Versammlung schaltet sich ein mit einem wiederholten
Vers. Die Schonheit und Wortfiille des Gesetzes wird dadurch ins Auge gestellt.

Man erkennt sogleich, wie wichtig der Antwortgesang ist. Wer ihn weglaft oder
verstimmelt oder in ein Vorlesen des Psalmes ohne Beteiligung der Gemeinde um-
wandelt, hat der heiligen Versammlung des Gottesvolkes ein wesentliches Struktur-
element genommen. Er hat die parlamentarische Form verdorben.

Sogleich erhebt sich ein bedeutsamer Einwand: Dasistdoch der Stil der Parlamente
faschistischer oder marxistischer Parteistaaten! Da werden Gesetze von den an-
geblich gewihlten Abgeordneten einfach nur lobend akklamiert ohne echte Dis-
kussion!

Doch ist zu entgegnen: Die iibermichtige Autoritit des gesetzgebenden Herren
und Gottes erzwingt gewiff dieses Ja der Versammlungsteilnehmer; es lifit jedoch
anders als in Ostblockrepubliken und faschistoiden Staaten dem Einzelnen jede
Freiheit, sich personlich anders zu entscheiden. Es bleibt wie in Kapharnaum: ,, Wollt
auch ihr gehen?* —

Die ekklesiale Versammlung der heiligen Messe 1ifit dieses Programm nicht nur
einmal, sondern an den Werktagen zweimal, an den Sonntagen dreimal ablaufen:
Lesung und Erlduterung, Gesprich und Antwort.

Aber dann erhebt sich eine neue Schwierigkeit: Nach der hauptsichlichen Lesung,
dem Evangelium, und ihrer Auslegung durch die Homilie folgt doch kein Dialog
mehr!— Wir geben eine klare, dezidierte Antwortim sonntaglichen und festtdglichen
Credo. Doch wo ist die Antwort an den anderen Tagen? — Die Fiirbitten! Das
Gldubigengebet.

Das Glaubigengebet enthilt ein virtuelles Gesprich. Der Diskussionsleiter (Lector)
gibt an, fiir welche Anliegen und fiir welche Menschen das gottliche Gesetz von
besonderer Wichtigkeit ist. Die Gemeinde antwortet, stimmt zu und wendet sich
an Gott, er moge seine Verheiflung in diesem Sinne erfiillen. Diese Fiirbitten geben
also der Gesetzeslesung eine Antwort, die iiber die konkrete Gegenwirtigkeit der an-
wesenden Versammlung hinaus Welt- und Menschheitsverantwortung iibernimmt.
Also eine echte parlamentarische Funktion!,

So bleibt nur die Frage: Wo liegt denn die Abstimmung, die Votierung, die vom
Normalfall der Versammlung gefordert wird? Damit miissen wir uns noch befassen.
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Amtseinfithrung eines neuen Pfarrers

Dr. Hans Hollerweger, Linz

1. Form: Innerhalb eines Wortgottesdienstes

1. Wird der neue Pfarrer aufierhalb der Kirche empfangen, begeben sich
Ministranten (mit Kreuz und Fahnen) und der Klerus dorthin. Der Provisor
begriifit als erster den neuen Pfarrer, der mit dem Rochett bekleidet ist. Zum Ein-
zug in die Kirche priludiert die Orgel. Erst wenn sich ein groflerer Teil der
Gliubigen versammelt hat, wird ein entsprechendes Lied gesungen.

2. Der neue Pfarrer geht mit dem Dechant und der Assistenz bis zum Altar.
Nach einer gemeinsamen Kniebeuge bleiben sie dort stehen. Ist jedoch der Platz
sehr beengt, kénnen sie gleich zu den Sitzen gehen. Wenn sich die Gemeinde
versammelt hat, wird der Gesang beendet. Falls es nicht schon vorher geschehen
ist, begriifit der bisherige Provisor den neuen Pfarrer.

3. Der Dechant verliest das Ernennungsdekret des Bischofs, stellt den neuen
Pfarrer der Gemeinde vor und spricht zur Pfarrgemeinde iiber dessen Aufgaben
und Pflichten. Abschlieflend leitet er zu den folgenden Handlungen iiber:

4. Ubergabe der Schliissel

Der Dechant und der neue Pfarrer treten an eine vom Volk gut sichtbare Stelle.
Ein Ministrant bringt dem Dechant die Kirchenschliissel, die dieser dem Pfarrer
tiberreicht. (In derselben Weise werden dann auch die iibrigen Gegenstinde
von den Ministranten gebracht.)

Dabei spricht er:

Dechant:

Nimm die Schliissel dieses Gotteshauses. Im Auftrag des Bischofs von ... ver-
traue ich Dir die Kirche von ... an. Sei ein gewissenhafter Verwalter deines

Amtes in Gemeinschaft mit deinem Bischof, deinen Briidern im Priesteramt und
mit dem ganzen Volk Gottes.
Der Pfarrer gibt den Schliissel einem Ministranten, der sie zum Kredenztisch trigt.

5. Ubergabe des Evangelienbuches
Dechant:

Nimm das Wort des lebendigen Gottes und verkiinde die frohe Botschaft.
Wecke in den Menschen den Glauben und festige ihn. Lehre sie, alles zu halten,
was immer Christus gelehrt hat und ermuntere sie zu Werken der Liebe, der
Frommigkeit und des Apostolates.

6. Ubergabe der Stola
Der Dechant iibergibt die Stola mit folgenden Worten:
Dechant:

Nimm die Stola, das Zeichen priesterlicher Vollmacht. Im Namen Jesu Christi
versammle, heilige und leite das Volk Gottes. Durch deinen Dienst erstarke der
Glaube; die Mutlosen, Kranken und Sterbenden sollen durch Dich aufgerichtet
werden; dein Leben gehore allen, dafl die briiderliche Liebe in der Gemeinde wachse.

7. Uberreichung des Taufwassers
Dechant:

Nimm das Taufwasser, das seinen Ursprung hat in der Auferstehung unseres
Herrn Jesus Christus und mehre damit das heilige Volk im Namen des drei-
einigen Gottes!



8. Uberreichung von Hostienschale und Kelch

Dechant:

Nimm Hostienschale und Kelch und feiere mit deiner Gemeinde die heilige
Eucharistie. Sage Gott Dank und reiche den Menschen das Brot des Lebens,
dafl alle zur vollen Einheit gelangen mit Gott und untereinander.

9. Uberreichung des Krankendles

Dechant:

Nimm das Salbél fiir die Kranken. Lege thnen die Hinde auf und bete iber sie,
salbe sie im Namen des Herrn und der Herr wird sie aufrichten.

10. Amtseinfiihrung

Dechant:

In der Vollmacht und im Auftrag des Bischofs von ... habe ich Dich damit
Deiner neuen Gemeinde vorgestellt und fiihre Dich in Dein pfarrliches Amt ein,
im Namen des + Vaters und des Sohnes und des HI. Geistes.

Pfarrer:

Amen.

11. Nun fiihrt der Dechant den neuen Pfarrer zum Vorsitz

Dann spricht er zur Gemeinde:

Dechant:

Nachdem ich euren neuen Pfarrer in sein Amt eingefiihrt habe, bitte ich die
Vertreter der Pfarrgemeinde, ihm durch ihren Handschlag die Bereitschaft zur
Mitarbeit und den Ausdruck des Vertrauens entgegenzubringen.

Wihrend die Vertreter der Pfarrgemeinde den Handschlag geben, kann die
Orgel spielen.

12. Schriftlesung

Nun liest der neue Pfarrer eine Stelle aus der Heiligen Schrift, die er zur
Grundlage seiner kurzen Ansprache nimmt.

13. Ansprache des neuen Pfarrers

Er schliefft mit der Aufforderung den gemeinsamen Glauben zu bekennen.

14. Glaubensbekenntnis

15. Aussetzung des Allerheiligsten

16. Fiirbitten

17. Grofier Gott

18. Eucharistischer Segen

19. Schlufilied

Diese Form der Amtseinfiihrung kann auch innerhalb der Messe verwendet
werden. Sie wird nach dem Evangelium eingefiigt. Eine eigene Schriftlesung
entfillt. Nach der Ansprache des neuen Pfarrers folgen das Glaubensbekenntnis
und die Fiirbitten. Dann wird die Messe in der gewohnten Weise fortgesetzt,
Das Danklied ,,Grofler Gott wir loben dich® wird vor dem Schlufigebet gesungen.

2. Form: Innerhalb der Messe

Zum Einzug in die Kirche:

1. Orgelpriludium und ein entsprechendes Lied der Gemeinde.

Der neue Pfarrer ist mit der Albe bekleidet. Er geht mit dem Dechant und
der Assistenz bis zum Altar. Nach einer gemeinsamen Kniebeuge bleiben sie dort
stehen. Ist der Platz sehr beengt, gehen sie gleich zu den Sitzen. Wenn sich die
Gemeinde versammelt hat, wird der Gesang beendet. Der bisherige Provisor
begriift mit kurzen Worten den neuen Pfarrer, falls es nicht schon vor der
Kirche geschehen ist.
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2. Hierauf verliest der Dechant das Ernennungsdekret des Bischofs, stellt den
neuen Pfarrer der Gemeinde vor und spricht zur Pfarrgemeinde iiber dessen
Aufgaben und Pflichten. Abschlieflend leitet er iiber zu den folgenden Handlungen:

Ubergabe der Schliissel

3. Der Dechant und der neue Pfarrer treten an eine vom Volk gut sichtbare
Stelle. Ein Ministrant bringt dem Dechant die Kirchenschliissel, die dieser dem
Pfarrer iiberreicht. Dabei spricht er:

Dechant:
4. Nimm die Schliissel dieses Gotteshauses. Im Auftrag des Bischofs von ...
vertraue ich Dir die Kirche von ... an. Sei ein gewissenhafter Verwalter deines

Amtes in Gemeinschaft mit deinem Bischof, deinen Briidern im Priesteramt und
mit dem ganzen Volk Gottes.
Der Pfarrer gibt die Schliissel dem Ministranten, der sie zum Kredenztisch trigt.

Ubergabe der Stola

5. Nun bringt ein anderer Ministrant die Stola, die der Dechant mit folgenden
Worten ubergibt:

Dechant:

Nimm die Stola, das Zeichen priesterlicher Vollmacht. Im Namen Jesu Christi
versammle, heilige und leite das Volk Gottes. Durch deinen Dienst erstarke der
Glaube; die Mutlosen, Kranken und Sterbenden sollen durch dich aufgerichtet
werden; dein Leben gehére allen, daff die briiderliche Liebe in der Gemeinde
wachse.

Dann spricht der Dechant, zur Pfarrgemeinde gewendet:

Dechant:

6. Nachdem ich euren neuen Pfarrer in sein Amt eingefiihrt habe, bitte ich die
Vertreter der Pfarrgemeinde, ihm durch ihren Handschlag die Bereitschaft zur
Mitarbeit und den Ausdruck des Vertrauens entgegenzubringen.

7. Wihrend die Vertreter der Pfarrgemeinde den Handschlag geben, kann die
Orgel spielen. Hierauf wird dem Pfarrer das Mefigewand gereicht. Mit dem
Dechant (und der Assistenz) geht er zu den Sitzen.

Er griift die Gemeinde mit einer der fiir die Meffeier vorgesehenen Formen
des Grufles. Nach der Antwort des Volkes kann er mit personlichen Worten die
Gemeinde, seine Giste und Mitbriider begriifien. Dann leitet er etwa mit folgenden
Worten zum Schuldbekenntnis iiber:

Pfarrer:

8. Nun lafit uns gemeinsam zu Christus, dem Hohenpriester, rufen, dafl er mit
uns sei, wenn wir zum ersten Mal gemeinsam Eucharistiefeier halten.

V: Herr Jesus Christus, du bist unser Mittler zum Vater.

K: Herr, erbarme Dich unser. A: Herr erbarme . . .

V: Du hast dein Leben hingegeben, damit wir das Leben in Uberfiille haben.
K: Christus erbarme Dich unser. A: Christus . . .

V: Du rufst uns alle zur Mitarbeit in deiner Kirche.

K: Herr, erbarme Dich unser. A: Herr erbarme . . .

9. Es tolgt eine der Vergebungsbitten. Hierauf wird die Messe in der gewohnten
Weise fortgesetzt.



10. Nachdem der Gesang vor dem Evangelium beendet ist, bringt ein Ministrant
dem Dechant das Lektionar. Der neue Pfarrer tritt vor den Dechant, der ihm
das Buch mit folgenden Worten tibergibt:

Dechant:

11. Nimm das Wort des lebendigen Gottes und verkiinde die frohe Botschaft.
Wecke in den Menschen den Glauben und festige ihn. Lehre sie, alles zu halten,
was immer Christus gelehrt hat und ermuntere sie zu Werken der Liebe, der
Frommigkeit und des Apostolates.

12. Tief verneigt zum Altar betet der Pfarrer laut:

Pfarrer:

Heiliger Gott, reinige mein Herz und meine Lippen, damit ich dein Evangelium
recht verkiinde.

13. Nach dem Evangelium hilt der Pfarrer seine Ansprache. Er schliefit mit
der Aufforderung, gemeinsam den Glauben zu bekennen. Es folgen die Fiirbitten,
die in der folgenden Form gehalten werden konnen.

Pfarrer:

14. Liebe Briider und Schwestern! Der Herr hat verheifien, uns alles zu geben,
worum wir einmiitig bitten. So laflt uns zu ihm rufen, dafl wir eine lebendige
Gemeinde in seiner Kirche sind, eins in der Tat und in der Wahrheit.

Kind.:
Jesus, du hast die Kinder besonders geliebt. Schenke auch uns eine grofle
Liebe zu dir. Christus hore uns.

Alle: Christus erhore uns.

Zwei Jugendliche:

L. Herr, du weiflt, wie schwer es heute fiir junge Menschen ist, den rechten
Weg zu finden und auf ihm zu bleiben.

II. Gib uns die Kraft, unser Leben auszurichten nach deinem Wort und unsere
Zukunft auf sicheren Boden zu bauen. Christus hére uns.

Alle: Christus erhore uns.

Mann:

Herr, du hast Minner zu deinen Jiingern und Aposteln berufen. Lafl uns in
der Familie, in unserem Beruf und im offentlichen Leben deine Zeugen sein.
Christus hore uns.

Alle: Christus erhore uns.

Frau:

Eine von uns war deine Mutter. Sie war ganz fiir dich da und blieb an
deiner Seite. Lafl uns Liebe schenken und in deiner Liebe bleiben. Christus
hore uns.

Alle: Christus erhore uns.

Vertreter der Kranken und Alten:

Du hast gesagt: Wer mein Jiinger sein will, nehme sein Kreuz auf sich und
folge mir nach. Herr, lal unser Kreuz zum Segen werden fiir diese Pfarr-
gemeinde. Christus hore uns.

Alle: Christus erhore uns.
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Ein Vertreter der Pfarre:

Herr, deine Priester sollen dich unter uns in besonderer Weise vergegen-
wirtigen. Gib unserem neuen Pfarrer deinen Heiligen Geist und mache ihn zu
einem Mann nach deinem Herzen. Laf} seinen Glauben nicht wanken, dafl er
die Briider stirke. Christus hére uns.

Alle: Christus erhore uns.

Pfarrer:

Gott, in den einzelnen Gemeinden zeigt sich die eine, heilige, katholische und
apostolische Kirche. Einige dein Volk mit seinem Pfarrer und fithre es im
Heiligen Geist zusammen durch dein Wort und die Feier der Eucharistie. So
werde diese Pfarre zu einem Abbild der ganzen Kirche und zu einem Zeichen
und Werkzeug deiner Gegenwart in der Welt. Durch Christus unsern Herrn.

Alle: Amen.

15. Zur Gabenbereitung iiberbringen Ministranten Hostienschale und Kelch,
die der Dechant beim Altar dem neuen Pfarrer mit den Worten iiberreicht:

Dechant:

Nimm Hostienschale und Kelch und feiere mit deiner Gemeinde die heilige
Eucharistie. Sage Gott Dank und reiche den Menschen das Brot des Lebens,
dafl alle zur vollen Einheit gelangen mit Gott und untereinander.

Nun beginnt der Gesang zur Gabenbereitung.

16. Nach der Kommunion wird als Danklied ,, Grofler Gott, wir loben Dich
gesungen. Der Pfarrer ladt dazu mit kurzen Worten ein.

Obgleich wir, um unsere Stimme besser vernehmlich werden zu lassen, auf er-
héhtem Platze zu stehen scheinen, seid doch auf ebendiesem erhéhten Platze ihr
die Richter, wir die Gerichteten. Lehrende werden wir genannt, und doch suchen
wir in manchem einen Belehrer und wollen nicht fiir Meister gehalten werden.
Denn geféhrlich ist dies und verboten, da der Herr selbst sagt: ,LaBt euch nicht
Meister nennen; einer ist euer Meister, Christus“ (Mt 23, 10). Gefahrlich ist also
das Lehramt, sicher das Héramt... Und weil der Apostel aus Not die Rolle des
Lehrers auf sich zu nehmen gezwungen war, seht, was er sagt: ,Mit Furcht und
groBer Angst weilte ich unter euch” (1 Kor 2, 3). Sicherer also ist es, daB wir, die
wir reden, und ihr, die ihr hort, uns als gemeinsame Mitschiiler unter dem einen

Lehrer wissen.
Augustinus, Sermones 23, 1




Sendung zum zwischenkirchlichen Dienst

Prof. Dr. Jakob Baumgartner, Freiburg/Schweiz

EINE EINFUHRUNG

Bis vor kurzem war es noch Brauch, die Aussendung von Missionaren fast aus-
schliefilich in den Hiusern der missionierenden Gesellschaften und Orden vor-
zunehmen, wobei im allgemeinen der Obere der betreffenden Gemeinschaft der
liturgischen Feier vorstand.! Inzwischen hat sich, im Gefolge verdnderter mis-
sionstheologischer Auffassungen, der Trend verstiarkt — etwa in Parallele zur Ver-
legung der Priesterweihe von den Seminarkapellen oder Kathedralkirchen in die
Gemeinden —, die liturgische Handlung der Missionarsaussendung in den Pfar-
reien, aus denen die Ausreisenden stammen, zu vollziehen. Die frithere Weise
der Verabschiedung forderte die Vorstellung, als sei der missionarische Einsatz
ein Monopol oder Vorrecht spezialisierter Institute, ein Tun, das im Grunde die
Kirche bei uns nur wenig beriihre. Die jetzige Praxis vermag, einen bislang zu-
gedeckten Sachverhalt erneut ins Bewuftsein zu heben, daff ndmlich die Mis-
sionare als Stellvertreter und Delegierte der Teilkirche, die sie sendet, 2usziehen,
um so die Verbundenheit der Ecclesiae particulares untereinander zu versicht-
baren.?

Der folgende Ritus, von seiner endgiiltigen Fassung mehrfach erprobt, trigt
diesen neugewonnenen Einsichten Rechnung und mag vielleicht da und dort als
Handreichung dienen.3 Doch ehe wir auf Struktur und Gehalt eingehen, soll die
dahinter liegende Theologie der Mission, die bei der Ausarbeitung wegleitend
war, kurz skizziert sein. ‘

Die Kirche ist Gesandte, sie lebt aus ihrer Sendung. Mit aller nur winschens-
werten Deutlichkeit ruft Vatikan II die missionarischen Dimensionen der Kirche
in Erinnerung. ,Zur Volkerwelt gesandt von Gott®, mit diesen Worten beginnt
das Dekret iiber die Missionstitigkeit. Man kann von der Kirche nicht sprechen,
ohne zugleich auch ihre Sendung mitzuerwihnen. Kirche besteht nur, indem sie
sich stindig iberschreitet. Gesammelt zur Gemeinde derer, die das Heil Gottes
in Christus erfahren haben, ist sie dazu berufen, dieses Heil zu bezeugen und wei-
terzugeben. Sein und Sendung der Kirche verschrinken sich in ihr zu unloslicher
Einheit, so daf Mission als bleibender Auftrag auf ihr ruht, durch alle Zeiten hin-
durch und an allen Orten, ob es ihr gelegen oder ungelegen kommt. Dessentwegen
hat Gott sie ja gestiftet und erhilt er sie fort als Kirche.

Kirche ist nie blofl Kirche fiir sich selbst, sondern Kirche fiir die andern, und
zwar fiir alle andern. Diesen muf} sie das Heil vergegenwirtigen und sonst nichts.
Gewifl ist sie schon zu vielen Vélkern und Menschen gelangt, doch ebenso vielen
noch nicht prisent geworden. Daher wird sie immerfort Gesandte sein — ,ad
gentes“, ,bis zu den Grenzen der Erde®. Zu der geographischen Ausbreitung

1 Siehez.B.die ,Missions-Aussendung® hg. vom Schweiz. Kath. Missionsrat, Reichengasse 34,
CH-1700 Fribourg (0. J. 4 Seiten); vgl. ,Aussendung“ von Entwicklungshelfern® hg.
Interteam, Entwicklungs-Dienst durch Freiwilligen-Einsatz, Ziirichstr. 68, CH-6000 Luzern
(12 Seiten, vervielfiltigt; zusammengestellt von J. Baumgartner).

2 Im folgenden wird der Ausdruck ,Teil-* bzw. ,Partikularkirche® einer unter dem Bischof
stehenden Gemeinschaft vorbehalten; mit ,Lokal-* bzw. ,Ortskirche* hingegen ist ein
Verband von (Teil-) Kirchen, ,eine Anzahl organisch verbundener Gemeinschaften® ge-
meint, die, unbeschadet der Einheit des Glaubens, sich einer eigenen Disziplin erfreuen
(Lumen gentium Art. 23). Cf. hierzu H. de Lubac, Les Eglises particuliéres dans ’Eglise
universelle, Paris 1971, 29 ff.

3 Fiir manche Anregungen bin ich meinen Mitbriidern, Prof. DDr. Josef Amstutz, General-
oberer der SMB, den Herren Eugen Birrer, Luigi Clerici und Martin Jaggi zu Dank verpflichtet.
Der Ritusist als 16seitiges (vervielfaltiges) Heft 1972 in Immensee erschienen. Copyright: Mis-
sionsgesellschaft CH-6405 Immensee.
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tritt dann aber noch ein weiteres hinzu: das Eingehen in die Vielfalt der kulturellen
und religidsen Situationen, das Ubersetzen des anvertrauten Heilsgutes in afrika-
nische, japanische, indische Gegenwart, damit ihr Angebot, das in Christus zu-
gesagte Heil, den Menschen in seiner Verschiedenheit wirklich auch erreiche 4

Was nun auf die Gesamtkirche zutrifft, gilt in nicht geringerem Mafe von den
Teilkirchen, in denen die Universalkirche prisentiert ist. Denn die Kirche Christi,
heifit es in ,Lumen gentium® Art. 26, sei wahrhaft in allen rechtmifligen Orts-
gemeinschaften der Glaubigen anwesend. ,Sie sind nimlich je an ihrem Ort. ..
das von Gott gerufene neue Volk.“ Die Einzelkirche, nicht blof Filiale einer
Groflorganisation, stellt an ihrem jeweiligen Ort die Gesamtkirche dar; im Parti-
kuldren scheint das Universale auf. Weil die Ecclesia universalis iiberall nur als
Ecclesia particularis geschichtlich greifbar wird, ergibt sich als Konsequenz, daf§
jede Teilkirche den Verkiindigungsauftrag an die Welt, das Gesandtsein zu den
Volkern wahrzunehmen hat. Ob Kirche in St. Gallen, ob Kirche in Wien oder
Bogotd, stets- ergeht an jede die Herausforderung, Gottes Heilshandeln an die
Welt weiterzuvermitteln. Teilkirche ist Weltkirche,5

Die verschiedenen Partikularkirchen indessen stehen nicht lose nebeneinander;
vielmehr sind sie miteinander in Koinonia verbunden, d. h. sie tragen fireinander
die Sorge. Die Kirche in ihrer Gesamtheit fiihlt sich mitverantwortlich fiir den
Aufbau, die Festigung und den Fortbestand der Einzelkirchen. Diese ihrerseits
diirfen, aufgrund der Communio, Anspruch auf Hilfe erwarten und erheben, wenn
sie ihrer Pflicht der Weitergabe des Heils noch nicht oder nicht mehr nachzukom.-
men vermdgen. Auf diese Weise bahnt sich ,zwischenkirchliche Entwicklungs-
hilfe” an, und jene Gesellschaften und Orden, jene Diézesen und Pfarreien, die den
Kirchen in Aufbau und Not beispringen, tragen durch ihre Dienstleistungen (Per-
sonal, Finanzen, Kommunikationen) dazu bei, die altchristliche Idee der Koinonia
in heutigen Formen zu realisieren. Dies setzt freilich universales Denken und Sich-
verpflichtet-Wissen in den einzelnen Kirchen voraus. Beides, rechtes Geben und
rechtes Empfangen, will gelernt sein, sollen doch die (gleichberechtigten) Teilkir-
chen einander in echter Partnerschaft begegnen. Sowoh! im Geben wie im Nehmen
liegt, sofern es verantwortlich geschieht, hoher Gewinn: es kommt zum Austausch
und zur Einheit in der Liebe.6

Im nachstehenden Ritus — man bezeichnete ihn friiher etwa als , Missionarsaus-
sendung® — wird versucht, die eben dargelegte Schau missionarischen Dienstes in
Wort und Gestus zur Darstellung zu bringen; darum der vielleicht ungewohnte
Titel ,Sendung zum zwischenkirchlichen Dienst. Der Ordo 14t sich nicht allein
fiir Priestermissionare, sondern fiir alle, die sich fiir eine kirchliche Diakonie in den
Lindern der dritten Welt entschieden haben, verwenden. Da dem Bischof, dem
missionarisch Erstverantwortlichen in seinem Sprengel, die Evangelisation der
Volker ein Herzensanliegen sein muf}, wire es angebracht, daf er, wenigstens von

4 Zu diesen Gedankengingen cf. J. Amstutz, Skizze einer Theologie der Mission. Ringvor-
lesung , Missionarische Kirche an den Theol. Fakultit Luzern 1969, Ms. 45 S.; ders., Uber
die missionarische Dimension (Arbeitspapier), Ms. 4 S.; ders, Zukunft der missionari-
schen Kooperation. 1971 Ms. 5 S.

5 Die Konsequenzen aus diesem Sachverhalt zog J. Glazik fiir Deutschland: ,Es bleibt daher
ein Desiderat an die gemeinsame Synode 1972, dafl die missionarische Dimension der
Kirche Christi in eine missionarische Intention der Teilkirche Deutschland hineingeholt
werde (J. Glazik, Teilkirche — Weltkirche, in: J. Schreiner (Hg.), Die Kirche im Wandel
der Gesellschaft. Wiirzburg 1970, 125—137,

8 J. Amstutz, Beginn einer neuen Epoche der katholischen Mission? in: Priester und Mission
1966, 323—334,



Zeit zu Zeit, einer solchen Aussendung vorstehen wiirde;? andernfalls fallt es dem
Pfarrer der Gemeinde zu, die Feier zu leiten. Denn auch in der Pfarrgemeinschaft
erfahrt Kirche ihre Sichtbarkeit, weshalb sie vom missionarischen Zeugnis nicht
ausgenommen ist (MD 37).

Die Aussendung in unserm Formular, zu vollziehen nach der Homilie, lehnt
sich an die neuen rémischen Ordinationsriten an. Nach dem Aufruf des Kandi-
daten und der Vermahnung wird er nach seiner Bereitschaft zum Dienst am
Evangelium befragt, worauf er (allein oder gemeinsam mit den Versammelten)
das Glaubensbekenntnis ablegt. Das persnliche Sichengagieren im Angesicht der
Gemeinde, fiir den einen oder andern vielleicht zu demonstrativ, driickt diesem
gottesdienstlichen Vollzug jenen Ernst auf, der ihm gebiihrt — ganz abgesehen da-
von, dafl es gestalterisch ein dramatisches Element ins Spiel bringt. Das Mittel-
stick bilden Handauflegung und Gebet, ein Geschehen, das sich auf Apg 13,
1—3 berufen kann. Das Gebet ist eucharistisch gehalten, d. h. es dankt fiir Gottes
Heilsendung und fleht die Kraft des Geistes tiber den Missionar herab. In der Uber-
gabe des Neuen Testaments und des Kreuzes — ein Vorgang, den das Volk iibri-
gens liebt — versichbart sich nochmals das, worin der Auftrag des Gesandten
letztlich griindet und woraus er Vertrauen und Hoffnung schépfen darf. Die
Fiirbitten fiir das Missionswerk der Kirche schliefen die Missio ab und leiten zum
eucharistischen Teil iiber.

Wollte man den Inhalt des Ritus kurz umreifien, so konnte man es wohl am
chesten mit den Worten aus dem Bericht des Paulus iiber die Hilfsaktionen zugun-
sten der bediirftigen Kirche in Judia tun. Als tiichtiger Missionar spornt der Apo-
stel die Korinther an: Im Augenblick habt ihr mehr als die andern. Darum ist es
billig, daf ihr denen helft, die in Not sind. Wenn ihr einmal in Not seid und sie
haben mehr, werden sie euch helfen. So kommt es zwischen euch zu einem Aus-
gleich. Gott kann euch dafiir wieder reich beschenken. Er wird euch immer reich
genug machen, dmit ihr grofziigig sein konnt. Dann werden durch unsere Ver-
mittlung viele Gott danken. Diese Hilfsaktion lindert ja nicht nur die Not des
Volkes Gottes. Viel wichtiger sind die vielen Dankgebete, die zu Gott dringen!
(2 Kor 8 f). Sicher wiichst eine Pfarrei nur dann, wenn sie ,den Raum ihrer Liebe
bis zu den Grenzen der Erde hin ausweitet und eine ihnliche Sorge fiir jene
tragt, die in der Ferne leben, wie fiir versucht, jene, die ihre eigenen Mitglieder sind“
(MD 37). Pastoral gut vorbereitet, bewirkt eine solche Feier: ,ut communio inter
communitates visibilis fiat et in mutuam cedat aedificationem® (ebd.).8

7 Uber die missionarische Verpflichtung jedes Bischofs siche X. Seumois,. Die Teilkirchen,
in: J. Schiitte (Hg.), Mission nach dem Konzil. Mainz 1967, 245—267 (spez. 255—258).

® Fiir die Lesungen des Ordo beniitzte ich (nicht sklavisch) fiir die nt. Lesungen: Gute
Nachricht fir Sie. NT 68. Bibelanstalt Stuttgart; fiir die lt. Perikope: J. Zink, Das Alte
Testament. Kreuz-Verlag Stuttgart 1966; in einzelnen Formulierungen der Gebetstexte lief§
ich mich inspirieren von H. Oosterhuis, Ganz nah ist dein Wort. Gebete. Wien 1967/68.
Oosterhuis scheint einen sprachlichen Ausdruck gefunden zu haben, der den Menschen von
heu:ﬂe trifft; jedenfalls verdient er, in seinen liturgischen Bemiihungen erst genommen zu
werden.
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DAS FORMULAR

I. Eroffnung
Orgelspiel
Einzug

Lied ,Nun lobet Gott im hoben Thron® oder ein anderer passender Gesang.
Begriiflung

Immer mehr zeigt sich die Welt von heute als eine Einheit: Was an einem Punkt
des Globus geschieht, hat unweigerlich seine Auswirkungen in unsern Breiten.
Durch zahllose Verflechtungen sind wir voneinander abhingig, einander verbun-
den und ausgeliefert. Radio und Fernsehen bringen mitten in unsere Stube, was
sich Tausende von Kilometern entfernt abspielt. Jeder ist heute der Nachbar von
jedem.

Etwas Ahnliches erfahren wir auch im kirchlichen Bereich. Uber die Welt hin
zerstreut, bilden wir Gliubigen dennoch die eine Gemeinde Gottes, den
einen Leib Christi.

Leidet die Kirche im Fernen Osten, leiden wir alle mit, befinden sich die jungen
Kirchen Afrikas in Not, so geht das auch die alten Kirchen Europas an. Mitein-
ander verbunden, sind die verschiedenen Kirchen miteinander in Liebe solida-
risch, zum Austausch und zur gegenseitigen Hilfe verpflichtet,

Wir haben uns hier versammelt, um unsere Gemeinschaft mit der Kirche der
dritten Welt zu bezeugen. In dieser Stunde senden wir einen von uns als Mitarbei-
ter zu den Kirchen in Aufbau und Not. Wir begleiten thn mit unserm Gebet; wir
versichern ihn unserer Unterstiitzung; wir wollen seinen Auftrag mittragen, Aus
solchem Miteinander kommt Freude, der wir jetzt vor Gott Ausdruck verleihen.

Bufiritus
Oration
Gott, unser Vater,
durch die Frohbotschaft deines Sohnes
willst du allen Menschen Freude bringen
und sie fiir immer gliicklich machen.
Wir bitten dich:
Giefle deinen Geist iiber die Kirche aus,
daf sie als dein Volk Salz der Erde
und Licht der Welt sei,
dafl sie dein Evangelium wirksam verkiinde
in Leben, in Tat und in Wort.
So werden dann Menschen aller Rassen und Zungen
deine Macht und Herrlichkeit immerdar preisen:
durch unsern Herrn Jesus Christus, deinen Sohn,
der mit dir lebt und herrscht
in der Einheit des Heiligen Geistes
von Ewigkeit zu Ewigkeit.

II. Wortgottesdienst

1. Lesung: Jes. 42, 1—4, 6—7
Der Prophet schildert Christus als Missionar:

Seht, hier ist mein Knecht;
Mein Erwihlter, an dem ich mich freue.



Ich habe ihm meinen Geist gegeben,

und er wird meine Wahrheit

unter die Vélker tragen.

Er wird nicht schreien, nicht rufen,

man wird keinen Lairm horen auf den Gassen.
Er wird das geknickte Rohr nicht zerbrechen
und den noch glimmenden Docht nicht ausldschen.
In Treue triagt er die Wahrheit hinaus.

Er selbst verlischt nicht und zerbricht nicht,
bis er die Wahrheit aufrichtet auf Erden

und die fernsten Inseln seine Weisung empfangen.
Ich, der Herr, habe dich in Gnaden berufen.
Ich halte deine Hand und behiite dich.

Ich habe dich unter die Menschen gesandt,

dafl du sie zu mir bringst

und meine Barmherzigkeit zu ihnen.

Zu einem Licht machte ich dich fiir die Vélker.
Blinden sollst du die Augen offnen,

die Gefangenen aus dem Gefingnis fithren
und aus dem Kerker alle, die in Finsternis sind.
So spricht Gott, der Herr.

Antwortgesang

. Konig ist der Herr"

oder ,Nun jauchzt dem Herren, alle Welt*

oder Psalm 95

oder ein anderer passender Psalm oder Psalmgesang.

2. Lesung: 2 Kor 4, 6—10.

Paulus schildert die innern und dufleren Schwierigkeiten eines Missionars:

Briider,

Wir kamen zur Erkenntnis der
gottlichen Herrlichkeit,

die auf dem Antlitz Jesu Christi strahlt,
Einen solchen Schatz haben wir in uns.
Aber wir sind wie gewdhnliche Tongefifle.
Daran soll man sehen,

daf es nicht auf uns ankommt.

Wir tragen iibermenschliche Lasten.
Aber die Kraft kommt von Gott,

nicht von uns,

Wir haben tiberall Schwierigkeiten,
halten aber durch.

Wir sind oft ratlos,

aber nicht verzweifelt.

Es gibt viele Feinde,

aber wir sind niemals allein.

Wir liegen oft am Boden,

aber wir iiberleben.



Es geht uns nicht anders als Jesus!

Stindig erdulden wir seinen Tod an uns.
Aber das geschieht,

damit auch das Leben, zu dem er erweckt ist,
an uns sichtbar wird.

Alleluja: Psalm 116.
Alleluja, alleluja, alleluja.
Alleluja, alleluja, alleluja.

Lobet den Herrn, alle Volker,
preiset ihn, alle Stimme.

Michtig ist iiber uns seine Liebe,
Gottes Treue ist ewig.

Macht ist dem Vater und dem Sohne,
Macht auch dem Heiligen Geiste.

Michtig walten sie immer,
jetzt wie vordem und ewig.

Evangelium: Mt 9, 35—38 (ev. Jo 4, 31—38).

Jesus zog durch alle Stidte und Dérfer.
Er sprach in den Synagogen

und verkiindete die Gute Nachricht
vom Kommen der Gottesherrschaft.
Er heilte auch alle denkbaren
Krankheiten und Leiden.

Als er die Menge sah,

bekam er Mitleid,

weil sie 5o hilflos.und veringstigt war
wie Schafe ohne Hirten.

Darum sagte er zu seinen Jiingern:
Das ist eine reiche Ernte,

aber es gibt nur wenige Arbeiter.
Bittet den Besitzer des Erntefelds,
dafl er noch mehr Arbeiter schickt,
um die Ernte einzubringen.

Homilie

I1I. Sendung

Apell
Zum Dienst an der Kirche in . . .

hat Gott aus unserer Gemeinde berufen: N. N.

Er mé6ge herzutreten.

Alle: Alleluja . .

Alle: Alleluja . . .

Alle: Alleluja .

Alle: Alleluja . . .



Mahnung
Geliebte,

Die Menschen der dritten Welt sind auf Hilfe angewiesen. Die Kirchen jener Lin-
der vermégen nicht, ihre Sendung voll zu erfiillen, weil es ihnen an vielem fehlt.
Sie warten auf uns, sie rechnen mit unserem Helferwillen. Darum ist es nur recht,
dafl wir sie unterstiitzen. Wenn wir einmal in Not sind, so diirfen wir hoffen,
werden sie uns auch nicht im Stiche lassen. Ihr Glaube und Eifer kann uns oft
beschimen.

Wir freuen und in dieser Stunde und danken Gott, daf unsere Gemeinde nicht
abseits steht. Zwar kénnen wir nicht alle in die Ferne ziehen. An unserer Statt
jedoch, als Vertreter von uns allen, schicken wir heute N. N. In unserem Namen,
beauftragt durch den Vorsteher, begleitet von unsern Gebeten, getragen durch
unsere Sympathie und unterstiitzt von uns in jeglicher Weise wird er so fiir unsere
christliche Liebe Zeugnis ablegen. Ihr wifit ja, was Jesus Christus, unser Herr, fiir
uns getan hat: Selber reich, ward er um unseretwillen arm.

Du aber, den wir jetzt aussenden, sei Dir bewufit, dafl Du Deinen Auftrag nur
tibernehmen darfst im Blick auf Jesus, in der Kraft Christi. Seine Gesinnungen
sollen Dich in allem leiten: Jesu Giite, Jesu Selbstlosigkeit, Jesu grenzenlose Hin-
gabe an die andern. Was Gott zu seinem Knecht spricht, das gilt auch fiir Dich:
»lch sende dich unter die Menschen, dafl du sie zu mir bringst und meine Barm-
herzigkeit zu ihnen!®

Missionarisches Engagement

Bevor Du nun aufbrichst, ist es angezeigt, daf Du im Angesicht der Gemeinde
Deinen Willen bekundest.

Bist Du bereit, um des Evangeliums willen in den Dienst der Kirche in . . . zu treten?
Ja.

Bist Du bereit, in Giite, Selbstlosigkeit und Ganzhingabe Deiner Berufung zu
leben?

Ja

Willst Du, in Nachahmung Jesu, in besonderem Mafle Dich der Armen und Kleinen,
der Bedringten und Schutzlosen annehmen?

%

Willst Du Deine Aufgabe in enger Zusammenarbeit mit der Kirche von . .. und
in Unterordnung unter deren Leitung erfiillen?

Ja, ich will es.

Glaubensbekenntnis

So bekenne denn den Glauben vor vielen Zeugen, wie auch Jesus Christus mit
seinem Leben eingetreten ist fiir die Frohe Botschaft.

Missionar:

Ich glaube an Gott,

den Vater, den Allmichtigen,

den Schépfer des Himmels und der Erde,
und an Jesus Christus,

seinen eingeborenen Sohn, unsern Herrn,
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empfangen durch den Heiligen Geist,
geboren von der Jungfrau Maria,
gelitten unter Pontius Pilatus,
gekreuzigt, gestorben und begraben,
hinabgestiegen in das Reich des Todes,
am dritten Tage auferstanden von den Toten,
aufgefahren in den Himmel;

er sitzt zur Rechten Gottes,

des allmichtigen Vaters;

von dort wird er kommen,

zu richten die Lebenden und die Toten.
Ich glaube an den Heiligen Geist,

die heilige katholische Kirche,
Gemeinschaft der Heiligen,

Vergebung der Siinden,

Auferstehung der Toten

und das ewige Leben. Amen.

Unter Umstinden kann der Auszusendende zusammen mit der Gemeinde seinen
Glauben bekennen.

N. N. wird ausgesandt, um den Glauben zu verkiinden. Diesen Glauben, der die
Grenzen lberwindet, der die Volker verbindet, wollen wir zusammen mit ihm
bekennen,

Ein Credolied oder das Nicium alternierend.:

1. Wir glauben an den einen Gott,
den Vater, den Allmichtigen,
der alles geschaffen hat, Himmel und Erde,
die sichtbare und die unsichtbare Welt.

II. Und an den einen Herrn Jesus Christus,
Gottes eingeborenen Sohn,
aus dem Vater geboren vor aller Zeit:

I. Gott von Gott, Licht vom Licht,
wahrer Gott vom wahren Gott,

II. gezeugt, nicht geschaffen,
eines Wesens mit dem Vater;
durch ihn ist alles geschaffen.

I. Fiir uns Menschen und zu unserm Heil
ist er vom Himmel gekommen,
hat Fleisch angenommen
durch den Heiligen Geist
von der Jungfrau Maria
und ist Mensch geworden.

II.  Er wurde fiir uns gekreuzigt
unter Pontius Pilatus,
hat gelitten und ist begraben worden,
ist am dritten Tage auferstanden
nach der Schrift
und aufgefahren in den Himmel.



I. Ersitzt zur Rechten des Vaters 63
und wird wiederkommen in Herrlichkeit,
zu richten die Lebenden und die Toten;
seiner Herrschaft wird kein Ende sein.

II. Wir glauben an den Heiligen Geist,
der Herr ist und lebendig macht,
der aus dem Vater und dem Sohn hervorgeht,
der mit dem Vater und dem Sohn angebetet
und verherrlicht wird,
der gesprochen hat durch die Propheten,

L. und die eine, heilige,
katholische und apostolische Kirche.

II. Wir bekennen die eine Taufe
zur Vergebung der Siinden.

I. Wir erwarten die Auferstehung der Toten
und das Leben der kommenden Welt.
Amen.

Handauflegung und Gebet

In der Apostelgeschichte heift es:

Unser Herr berief Barnabas und Saulus fiir sein Werk und sonderte sie aus. Da
beten die Vorsteher der Gemeinde von Antiochien iiber sie, legten ihnen die Hinde
auf und sandten sie aus. :

Gleicherweise wollen auch wir iiber unsern Bruder beten und den Beistand
des Geistes herabrufen.

Der Kandidat kniet nieder, der Vorsteher aber spricht:
Herr, unser Gott,

wir danken dir um Jesu,

deines vielgeliebten Sohnes willen.

Ihn hast du gerufen und gesandt,

um deine Barmherzigkeit aller Welt kundzutun,
um uns zu dienen und zu erleuchten,

den Armen dein Reich anzusagen,

den Gefangenen Erlésung zu bringen.

Das geknickte Rohr hat er nicht zerbrochen,
den noch glimmenden Docht nicht ausgeléscht.
Fiir uns alle und fiir immer

ist er der Abglanz deiner Giite

und Menschenfreundlichkeit.

Vorsteber und Mitpresbyter breiten die Hinde iiber den Missionar
aus, dabei spricht der Vorsteher:

Sende deinen Geist herab auf unsern Bruder;

Mach ihn frei von Enge und Angst,

frei fiir jeden, der ihm begegnet,

damit er, betroffen von deinem Evangelium,



jedem Menschen helfe in Not.

Schenk ihm die Gesinnungen,

die auch in Jesus waren,

dafl er ihm gleichen mége.

Zieh deine Hand nie von ithm zuriick!
Sei du ihm Kraft in der Schwachheit,
Freude in der Bitternis,

Hoffnung in der Mutlosigkeit,

damit in allem Sterben

das Leben Christi an ithm sichtbar werde.
Brauche ihn als Mitarbeiter an der neuen Welt,
damit alle V5lker dich preisen:

durch Jesus Christus, unsern Herrn.
Alle: Amen.

Ubergabe von Neuem Testament und Kreuz

Der Missionar verkiindet nicht sich selbst, sondern Christus, fiir uns gestorben
und auferstanden. Als Zeichen dafiir empfingt er jetzt

Evangelium und Kreuz.

Nimm hin das Evangelium Jesu Christi.

Verbreite die Gute Nachricht,

damit die Vélker eine Opfergabe werden,

die Gott wohlgefillt.

Missionar:

Der Herr ist mein Licht und mein Heil,
Nimm hin das Zeichen des Kreuzes.

In ihm allein sollst du dich rithmen.

In ihm sind wir gerettet,

in thm sind wir erl6st.

Missionar:
Der Herr ist mein Leben und meine Auferstehung.

Fiirbitten

Die Felder sind schon reif zur Ernte, doch fehlen die Arbeiter, um die Friichte ein-
zubringen. Vereinen wir uns im Gebet, damit alle Glaubigen sich an diesem Werk
Gottes beteiligen.

Die Missionsaufgabe wird heute von manchen in Frage gestellt. Beten wir, dafl
alle Christen sich von der Dringlichkeit und Herrlichkeit missionarischen Ein-
satzes liberzeugen lassen.

Stille

Vorbeter: Herr, erbarme dich.
Alle: Christus, erbarme dich,
Herr, erbarme dich.



Viele Nationen leben noch in Sklaverei und Unterdriickung, in Armut und Elend.
Beten wir zu Gott, er moge alle Menschen zur Freiheit und zum wahren Gliick
fiihren.

Ganze Volker haben noch nichts von der Frohbotschaft gehort. Bitten wir den
Herrn, daf} er grofmiitige Menschen erwecke, die bereit sind, den Namen Christi
tiber alle Grenzen hinweg bekannt zu machen.

Aus unsern Reihen hat sich N. N. fiir den Dienst an den Kirchen in Aufbau und
Not zur Verfiigung gestellt. Erbitten wir fiir ihn einen starken Glauben, eine
Hoffnung ohne Wanken und eine Liebe, die sich ganz verschenkt.

Keine Pfarrei lebt nur fiir sich selbst; sie ist eine Zelle der Kirche; unsere Pfarrei
ist letzlich die Welt. Flehen wir zu Gott, er mdge unsern Horizont weiten und
uns hellhorig machen fiir die Néte der Nahen und Fernen.

Herr, unser Gott,

in deinem Sohne hast du uns gezeigt,

dafl wir uns nur finden,

wenn wir uns selber verschenken.

Mache uns offen fiir die andern,

so bitten wir durch Christus, unsern Herrn.

IV. Eucharistie

Gabenbereitung

Beim Opfergang kann der Missonar die Gaben an den Altar bringen, u. U. zusam-
men mit einigen Vertretern aus der Gemeinde.

Gebet iiber die Gaben

Gott, unser Vater,

du hast Jesus, deinen Sohn gesandt

als Licht fiir die Volker

und Zeichen deiner Menschenfreundlichkeit.
Driénge uns hin zu ihm;

lafl uns handeln, wie er gehandelt hat,

um dich zu gewinnen,

jetzt und fiir alle Ewigkeit.

Motive des Dankens in der Prifation

Du hast in Jesus von Nazareth

der ganzen Welt das Heil angeboten.

Fiir alle gab er sein Leben dahin

und machte so offenbar,

dafl du jeden Menschen retten willst.

Du hast Menschen fiir wiirdig befunden,
ihnen die Botschaft vom Heil anzuvertrauen
und sie als Mitarbeiter zu gebrauchen

fiir dein eigenes Werk.
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V. Entlassung

Schlufigebet

Vater,

in reichem Mafle haben wir deine Gaben empfangen:
dein Wort: Weisung fiir unser Leben,

deinen Sohn: gebrochen und hingegeben im Brot.
Wir danken dir und bitten dich:

Laf uns aufhéren, nur fiir uns selber zu leben.
Schenk uns die Hingabe Jesu.

Dann sieht und glaubt die Welt,

dafl du die Liebe bist —

in Christus Jesus, unserem Herrn,

Schluffwort und Segen

Formel I

Briider und Schwestern,

Wir haben miteinander Mahl gefeiert. Christus, gegenwirtig in unserer Mitte,
hat sein Leben fiir uns hingegeben und will, dafl wir ihm darin nachfolgen. Gott
gebe euch die Kraft dazu: der Vater, der Sohn und der Heilige Geist.

Gehet hin — und bringet Frieden!

Formel I1

Geliebte,

Das Zweite Vatikanum hat uns den Sinn neu geschirft fiir die Verbundenheit der
verschiedenen Kirchen untereinander, Ja, wir Christen bilden eine grofle Gemein-
schaft im Herrn, iiber die ganze Erde hin. Wir wollen versuchen, diese Wirklich-
keit in unserem Alltag zu leben.

Gott, der euch aus der Finsternis in sein Licht berufen, giefle iiber euch aus seinen
Segen, er befestige eure Herzen in Glaube, Hoffnung und Liebe.

Alle: Amen.

Christi Licht ist aufgestrahlt in uns,

ihm folgen wir in Treue und Vertrauen,

er mache euch zu einem Licht fiir die Menschen.
Alle: Amen.

So werden wir zum Segen fiir die andern,

wir richten auf ein Reich der Liebe und des Friedens, wo Gott alles
in allem sein wird.

Alle: Amen,

Der Segen des allmichtigen Gottes,

des Vaters, des Sohnes und des Heiligen Geistes,
steige auf euch herab und bleibe bei euch allezeit.
Alle: Amen.



,Furbitten* im Eucharistischen Hochgebet? 2. Folge
Dr. Theodor Maas-Ewerd, Bosenzell iiber Miinster/Westfalen

Il. FURBITTEN ALS ABSCHLUSS DES WORTGOTTESDIENSTES UND
+FURBITTEN“ IM HOCHGEBET — EINE DOPPELUNG?

Unsere Frage ist — wie oben gezeigt wurde — aktuell geworden, als man eine
Uberarbeitung oder Verbesserung des Romischen Kanons ins Auge fafite. IThre
Aktualitit blieb angesichts der drei 1968 eingefithrten neuen preces eucharisticae
erhalten, da diese allesamt — wenn auch in veranderter und unterschiedlicher Ein-
ordnung — Interzessionsgebete enthalten. Gegenwirtig diirfte unsere Frage aus
zwel Griinden zu bedenken sein: angesichts der von offizieller Seite eingeleiteten
Bemiithungen um weitere Hochgebete3! und im Blick auf zahlreiche inoffizielle
Texte3? fiir das Hochgebet, in denen die ,Fiirbitten“ hdufig in einer sehr massiven
Weise auftreten.3® Wir beschrianken uns jedoch darauf, im folgenden die offiziellen
Hochgebete unter dem genannten Aspekt nidher zu betrachten. Wiederholen die in
den vier Eucharistischen Hochgebeten enthaltenen Interzessionen, was bereits in der
wiederhergestellten Oratio fidelinm zum Ausdruck kommt, sofern die Formulare
fiir das Fiirbittgebet am Schlufl des Wortgottesdienstes den Normen des IT. Vatika-
num®4 entsprechen?

1. Unterscheidung vom Allgemeinen Gebet

An dieser Stelle sei bereits — wenn auch zunichst einmal nur als Vermutung —
vorweggenommen, was wir weiter unten hoffen begriinden zu kénnen. Da die
Liturgiereform nicht ohne sorgfiltige Studien ihren Weg genommen hat und noch
nimmt3% und deshalb schrittweise erfolgt, da sie den eingangs erwihnten Artikel 34
der Liturgiekonstitution beachtet, der u. a. bestimmt, die erneuerte Liturgie solle
»frei von unnotigen Wiederholungen® sein, kann vermutet werden, daf8 die , Fiir-
bitten“ innerhalb des Hochgebetes offenbar nicht gleichgesetzt werden diirfen mit
den Furbitten, die den Wortgottesdienst abschlieflen. Die letzteren kénnen also nicht
ersetzen und iberflissig machen, was in anderem Zusammenhang und mit anderer
Bedeutung in den Interzessionsteilen der vier Hochgebete steht. Wenn dies stimmt,
ist es als eine miflliche Angelegenheit zu betrachten, daff wir im Deutschen fiir die
Oratio fidelium und fiir die anaphorischen Interzessionsgebete dasselbe Wort ge-

31 Vgl. oben Anm. 10.

32 Vel.z. B. A. Schilling, Fiirbitten und Kanongebete der hollindischen Kirche, Essen 41968, und
R. Kleiner, Eucharistie der Kinder: Heiliger Dienst 25 (1971? 99111,

33 Siche F. Reckinger, Die ,Kanongebete der hollindischen Kirche* kritisch betrachtet: Unsere
Seelsorge (Miinster) 22 (1972) I%r. 1, 1521 (= Pastoralblatt, Nr. 9 und 10/71).

34 "Vel. das richtungweisende Buch des postkonziliaren Liturgierates (,Consilium®): De oratione communi
seu fidelium. Eius natura, momentum ac structura. Criteria atque specimina ad experimentum coetibus territoriali-
bus Episcoporum proposita, Vatikanstadt 1965; 21966. Siehe auch: F, Ko!lbe, Inhalt und Form des Firbitt-

ebetes: L] 16 (1966) 91—98; H. Steffens, Zu ,Inhalt und Form des Fiirbittgebetes“: L] 16 (1966) 248—
51; Th. Maas-Edwerd, Firbitten-Inhalt und Form. Nach den Normen des II. Vatikanum: Bibel und
Liturgie 39 (1966) 140—147; d e rs., Das Allgemeine Gebet,in: Th, Maas-Ewerd—B, Senger OSB,
Mefiteier der Gemeinde. Was ist neu in der Meflordnung? Essen 1970, 60—70; ders., Grundsitzliche und
Kx{-aktische Orientierung zum Firbittgebet, in: Th. Maas-Ewerd—G. . Maurer—Reifenberg,

eue Fiirbitten. Modelle fiir die Sonn- und Feiertage des liturgischen Jahres, Regensburg 1972, 9—I18; 1§
Weitmann, Die Fiirbitten: Lebendige Seelsorge 22 (1971) 82f; R. Menne, Das Farbittgebet: Heiliger
Diel;ét 25 (1971) 112—145,
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brauchen.36 Beide haben — so steht zu vermuten — ihren je eigenen Charakter; sie
stehen deshalb nicht in Konkurrenz zueinander. Werden die Unterschiede zwi-
schen diesen beiden Elementen der Mefliturgie hinreichend deutlich? Das ist die
Frage 37

So schwierig und kompliziert, um es mit Baumstarks wichtiger Retractatio38
zu sagen, das ,Problem® des Romischen Kanons — nidmlich seine Entstehungs-
geschichte — ist, immerhin gilt dies als gesichert, daff die Entwicklung der Oratio
universalis einerseits und die der anaphorischen Interzessionsgebete anderseits
je eigener Art ist, zwel Stromen vergleichbar, die zwar in gewisser Hinsicht parallel
verlaufen, aber nach Ursprung, Ziel und Funktion ganz verschieden sind und nicht
ineinanderflieflen.

2. Zum Wesen der Oratio universalis

Dafl man sich Jahrhunderte hindurch der Eigenart beider Elemente bewufit
geblieben ist, zeigen die auflerliturgischen Ersatzformen, die unvollkommen, aber
doch in beachtenswerter Weise die im 6. Jh. untergegangene Oratio fidelinm zu
ersetzen suchten. Bis Ende des 5. Jh. sind nach rémischer Gottesdienstordnung Fiir-
bitten als Abschlufl des Wortgottesdienstes in allen Meffeiern iiblich gewesen. Jeden-
falls bezeugt noch Felix III. (483—492) diese Ordnung. Sein Nachfolger, Papst
Gelasins (492—496), hat das Allgemeine Gebet durch eine Litanei éstlichen Stils
ersetzt.3® Mit der Aufnahme der 6stlichen Kyrie-Litanei in die romische Messe ver-
anderte sich wahrscheinlich gleichzeitig40 der Ort des Fiirbittgebetes. Man verlegte es
an den Anfang der ,Katechumenen-Messe“. Dies war moglich, da es zur Zeit des
Papstes Gelasius in Rom kaum noch erwachsene Taufschiiler gab. Urspriinglich
waren bekanntlich nur Getaufte zur Oratio fidelium zugelassen, die von daher
ihren Namen trigt: ,, Gebet der Glaubigen®. Spiter ging Gregor der Grofie (um 540
bis 604) noch einen Schritt weiter. Er kiirzte die Kyrie-Litanei am Anfang der
Mefifeier, indem er zunichst an Werktagen die Nennung der Gebetsanliegen aus-
fallen lief.41 Diese wenig sachgerechte Kiirzung wurde spiter auch auf Sonn- und
Feiertrage ausgedehnt.42 So blieb vom alten Fiirbittgebet der Gemeinde schliefflich
nur noch das ,Kyrie eleison” librig, das sich verselbstindigte.43

36 Giche dazu unten die Abschnitte 11, 6 und II, 10.

37 Vel. z. B. das Handbuch fiir Liturgiewissenschaft von Martimort, das von ,Fiirbitten am Schluff
des Wortgottesdienstes (I, 381—388), vor %I, 415ff) und nach dem sog. Einsetzungsbericht (I, 432) spricht. So
auch fast alle Autoren unseres Sprachgebietes.

A. Baumstark, Das ,Problem® des rémischen Mefkanons: EL 53 (1939) 204—243.

39 Vgl. B. Capelle, Le Kyrie de la messe et le pape Gélase, in: Travaux liturgiques IT, Lowen 1962,
116—134; ders., Le pape Gélase et la messe romaine: ebd,, 135—145; C. Callewaert, Les étapes de
I’histoire du Kyrie: 8. Gélase, S. Benoit, S. Grégoire: Révue d’histoire écclesiastique 38 (1942) 20—45.

40 So J.'A. Jungmann, Miss. soll, I, 433; 436f.

41 Niheres siche bei Th. Klauser, Kleine abendlindische Liturgiegeschichte, Bonn 51965, 56.

42 Dies gilt mit einer Ausnahme, fiir die das von A. Baumstark aufgezeigte ,Gesetz der Erhaltun
des Alten in liturgisch hochwertiger Zeit® (vgl. den gleichnamigen Beitrag im Jahrbuch fiir Liturgiewissenschatt
7 [1927] 1—23) als Begriindung herangezogen werden kann: In der Vigilia Paschalis — beginnt die
MefRfeier noch heute mit einer Litanei, bei der allerdings die iltere Schicht der an Christus gerichteten Flehrufe
durch die Anrufungen der Heiligen so iiberlagert ist, daff der Charakter fiirbittenden Betens kaum noch ins Be-
wufltsein der Gemeinde kommt. ?)ie in der Regel nach ihrem ersten und jiingsten Teil benannte Litanei reicht mit
den Fiirbitten des dritten Teils in ithren Wurzeln tief in die altkirchliche Frommigkeit zuriick. Naheres iiber
diese cinzige in der offiziellen Liturgie verwendete Litanei siche bei B. Fischer, Art. Allerheiligenlitanei:
LThK2 I (1957) 348f.

43 Im erneuerten Missale von 1970 ist dieses Problem m. E. auch noch nicht gliicklich gelést. Die ohnehin
durch die Vielzahl ihrer Elemente reichlich iiberladene Eréffnungsliturgie ertrigt die als Moglichkeit vorgesehene
Erweiterung des Kyrie zur ,Kyrielitanei® (vgl. Missale Romanum, 488) kaum. Von den drei Gesingen der
»Erdffnung® (Cantus ad introitum, Kyrie und Gloria) miifiten zumindest Kyrie und Gloria alternativ verwendet
werden. Dariiber hinaus besteht die ‘Gefahr, daff ,Kyrielitaneien“ entstehen, die — wenigstens zum Teil —
mit der Oratio fidelium konkurrieren, (Bei der Einflhrung eines Bischofs und bei einer Profefifeier
erlebte ich, daff das Allgemeine Gebet mit dem Kyrie verbunden wurde.)



Es besteht kaum ein Zweifel daran, dafl der Kanon der rémischen Messe sich bis
Ende des 5. Jh. im wesentlichen zu seiner heutigen Gestalt entwickelt hat.44 Und
es gibt keinen einwandfreien Beleg fiir die Annahme, dafl die Oratio fidelium
untergegangen sei, weil die Elemente des ,Gebetes der Gliubigen® in den Kanon
eingegangen wiren, 45 '

In der Oratio universalis# ,iibt die Gemeinde durch ihr Beten fiir alle Menschen.
ihr priesterliches Amt aus“.47 Das Fiirbittgebet hat, wie die deutsche Rubrik 16 der
»Feier der Gemeindemesse treffend sagt, ,nicht nur die personlichen Anliegen
eines einzelnen oder der jeweiligen Gottesdienstteilnehmer zum Gegenstand, son-
dern umfaflt . .. Kirche und Welt.“ Es ist so universal ausgerichtet wie das Evan-
gelium selbst und ordnet die versammelte Gemeinde hin auf die ganze Kirche,
auf alle Christen, auf alle Menschen und die ganze Welt. Die Glaubigen wenden
sich im Furbittgebet in erster Linie ,fiir andere Leute an Gott. ,Fiirbitte tun
heifit nichts anderes als den Bruder vor Gott bringen . . . Da fillt alles ab, was mich
von ithm abstéft, da sehe ich ihn in aller seiner Bediirftigkeit und Not, da wird seine
Not und seine Siinde mir so groff und so bedriickend, als wire sie meine eigene,
und nun kann ich nicht mehr anders als bitten: Herr, handle du selbst, du allein
mit ihm, nach deinem Ernst und deiner Giite. Fiirbitte tun heifit: dem Bruder das-
selbe Recht einrdumen, das wir empfangen haben, nimlich vor Christus zu stehen
und an seiner Barmherzigkeit Anteil zu haben®.48 Die Gemeinde der Glaubenden
wird beim ,Allgemeinen Gebet® aktuell als Fiirbitterin und Anwiltin aller Men-
schen erkennbar.

3. ,Communicare® als Schliisselwort fiir das Verstandnis der Interzessionen im
Hochgebet

Kaum ein Wort im Romischen Kanon ist so umstritten wie das Partizip ,Com-
municantes”.49 Das betrifft seine Verkniipfung und Bedeutung innerh alb des Gebets-
ganzen. Trotzdem scheint gerade dieses Wort einen Schliissel in die Hand zu geben,
mit dem eine Tiir zum Verstindnis des Charakters der Interzessionen gedffnet
werden kann. Dabei stiitzen wir uns vor allem auf die m. E. zu wenig beachtete
Untersuchung ,Te igitur und Communicantes im romischen MefSkanon®, die
Leo Eizenhéofer 1956 in ,Sacris erndiri® verdffentliche hat 49*

44 Vel. H. Frank, Beobachtungen zur Geschichte des Mefkanons: Archiv fiir Liturgiewissenschaft I
(1950) 107119
Der Untergang des Fiirbittgebetes als Abschluffi des Wortgottesdienstes steht mit der Einfiihrung der
Kyrie-Litanei iistlicien Stils unter Papst Gelasius in ursichlichem Zusammenhang, diirfte aber — soweit
ich sehe — kaum etwas mit den sogenannten ,Fiirbitten® im Hochgebet zu tun haben. R. Menne Das Fir-
bittgebet,114) interpretiert E. J. engeling nicht richtig, wenn er meint, L. sehe in den Bitten der Di-
dache bereits den geginnenden Uncerganﬁ des g&llgcmeinen ebetes am Schlufl des Wortgottesdienstes. Vgl.
. Lengeling, Art. Firbitten: LThK IV (1960) 461f. Diese Ansicht hat der Minsteraner Liturgie-
wissenschaftler in seinen Beitrigen und Vorlesungen nie vertreten.
Ganz ausgestorben ist das Fi.'lrgbittgebet im deutschen Sprachgebiet nicht. Vgl. das von Petrus Canisius
(1521—l§97) verfaflte Allgemeine Gebet. Siehe dazu P, I-S Saft, Das ,Allgemeine Gebet® des hl. Petrus
Canisius im Wandel der Zeiten: Zeitschrift fiir Aszese und Mystik 13 (!938{ 215—%23; vgl. auch: Jac. Krafr,
De Pronao, sive de nexu quo consiones, preces communes et promulgationes ecclesiasticae cum missarum
solemniis cohaereant, Trier 1848; V. Tha lph ofer, Vom Pronaus, speziell von den an die Pfarrpredigt sich
anschlieBenden Gebete und Verkiindigungen. Eine homiletisch-liturgische Abhandlung: ThPQ 38 (1855) 2§~—42.
46 Art. 45 der Institutio Generalis zum neuen Mefbuch wiﬁlt statt. Oratio communis den ge-
eigneteren Ausdruck Oratio universalis,
So Art. 45 der Institutio Generalis. Sieche dazu oben Anm. 34,
4 D. Bonhoeffer, zit.nach O. Dudzus (Hrsg.), Bonhoeffer-Auswahl. Band 3 »Entscheidungen
1936—1939“ (Siebenstern 151), Miinchen 1970.
a8 Vel B T A Jun gmann, Mis. soll. I, 68—71; 11, 185—225; B. Capelle, Probléemes du
Communicantes de la Messe, in: Travaux liturgiques II, 269—275; L. Eizenhd er, Te igitur und
Communicantes im romischen Meflkanon: Sacris erudiri (Jaarboek voor Godsdienstwetenscha pen) 8 (1956)
14—75. Zu den verschiedenen Ansichten siche besonders J. A. Jun gmann, Miss. soll. I, 213, Anm. 1,
und M. Righetti, Manuale di storia liturgica 3, Mailand 1949, 308.
49 Siche Anm. 49. Zu dieser grundlegenden Arbeit von Eizenhofer vgl. die Einwinde von B,
Botte, Communicantes: QLP 38 (1957) 119—123,
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Umstritten sind zunichst Stellung und Verbindung des Communicantes, das
normalerweise als Anfangswort des dritten Gebetes nach dem Sanctus zitiert wird,
wo es in der Tat heute seinen Platz hat und das ,, Gedichtnis der Heiligen® ein-
leitet. Grammatikalisch ist diese erste Heiligenliste des Hochgebetes abhingig von
memoriam venerantesS9, denn in dem Nachsatz guorum meritis precibusque concedas
ut in omnibus protectionis tuae muniamur auxilio wird man kaum den Grund fiir
das Nennen der Heiligen erblicken diirfen.

Ubrig bleibt die Frage nach dem Communicantes, das eine Aussage macht:
»Gemeinschaft habend®. Wohin ist diese Aussage zu beziehen? Nach Jungmann
ist das Communicantes als Weiterfihrung des Memento entstanden und inhalt-
lich als Verstirkung der Bitte zu deuten®!, die unterstrichen wird durch
den Hinweis auf die Heiligen, deren Namen im folgenden Text genannt werden.
Nun hat aber Alfred Stuiber auf den Subjektswechsel zwischen offerunt und
redduntim Memento®2und muniamurimNebensatzdes Communicantes aufmerksam
gemacht. Daraus zieht er die Folgerung, das Wort Communicantes konne nicht
zum Memento gehoren.53 Stuzber erklirt, der Text der Diptychon-Formel sei in sich
geschlossen und relativ selbstindig. Weder am Anfang noch am Schlufl des
Memento sei ein Zusammenhang mit dem Kanontext, der es umgibt, erkennbar.
»Man wird nicht zuviel behaupten, wenn man annimmt, dafl der Kanontext ur-
springlich noch nicht die Diptychon-Formel erhielt, ja vielleicht nicht einmal einen
Hinweis iber den Ort der Einschaltungen gab“.54 Ein formeller Abschluf fehlt beim
Memento vivornm wahrscheinlich deshalb, weil es urspriinglich im Toten-Memento
seine Fortsetzung fand.

Von welchem Verbum finitum hingt unser Partizip ab? Was fiir eine communio
ist mit ihm angesprochen? Ist zu Communicantes ein Substantiv zu erginzen?

Der Rémische Kanon stammt aus der Zeit des 4.—6. Jahrhunderts. Deshalb
erscheint es geboten, die lateinischen Kirchenviter dieser Zeitspanne zu befragen.
Sie verwenden communicare und communio in erster Linie zur Bezeichnung der
Gemeinschaft der Christen und der christlichen Kirchen untereinander sowie als
Ausdruck fiir die Teilnahme an der Eucharistie.55 Communio ist ein wichtiges Wort
in der liturgisch-juristischen Sprache des 3.—6. Jahrhunderts, ein Schliisselbegriff
zum Verstandnis der alten Kirche, der bei den Vitern hiufig einfach die sichtbare
Kirche bezeichnet. ,Communio ist jenes einigende Band, das die Gliubigen und
vor allem die Bischofe zu der einen katholischen Kirche zusammenschliefit, und
das nicht lediglich in der Gemeinschaft des Glaubens und der Gesinnung besteht.
Von grofiter Bedeutung ist vielmehr die Verankerung der Communio in der Eucha-
ristie“. 56 Die eucharistische Kommunion gilt als sichtbares Zeichen der kirchlichen
Gemeinschaft, ja als Wirkursache der Eingliederung in die eine Kirche. Das sakra-
mentale Element ist der Kern der Communio. Durch sie bilden die vielen Orts-
kirchen die eine Kirche Gottes. Die Communio ist also ein sakramentales Gebilde,
zugleich aber auch ein juristisches.

213f.

52 Der Einschub — pro quibus tibi offerimus vel qui tibi offerunt — stammt
aus dem 9. Jh. und erscheint erstmals in einzelnen, von Alkuin besorgten Ausgaben des gregorianischen
Sakramentars, Vgl. Jun gmann, Miss.soll. II, 209,

53 Stuiber, Die Diptychon-Formel fiir die nomina offerentium im rémischen Meflkanon: EL 68

50 Vol J. A. Jungmann, Miss. soll. I, 213ft.
) Vggl. ebd., HJ

(1954) 129.

54) Ebenda, 142, Siche auch Theol. Revue 50 (1954) 169.

55 Vgl. die aufschlufireiche Studie von L. Hertling, Communio und Primat (Miscellanea Historiae
Pontificiae 7), Rom 1943, 1—48, und H. de Lubac, Corpus Mysticum. Kirche und Eucharistie im Mittel-
alter. Eine historische Studie, Einsiedeln 1969. Siche auch: R. § ciulte, Die Messe als Opfer der Kirche
(L%E 35])_, Miinster 1959, .

Eizenhofer, aa0,, 25f; vgl. 23—33.



Bei diesem Zusammenhang ist es verstindlich, dafl die kirchlichen Communio-
Listen in der Eucharistiefeier vorgelesen wurden. ,Die Aufnahme in die Diptychen
bedeutete den Ausdruck der kirchlichen Gemeinschaft.57 An der Spitze dieser Listen
stehen Patriarchen, Propheten, Apostel und Mirtyrer. Sie garantieren die Tradi-
tion der wahren Lehre und entsprechend die Rechtmifigkeit der Eucharistie-
feier.

Von Anfang an weist die kirchliche Communio eine bestimmte innere Struktur auf:
Eine Ortskirche, die mit der Kirche von Rom in Verbindung steht, kommuniziert
mit der ganzen katholischen Kirche.

4. Una cum Papa— Wabre Teilbabe am unteilbaren Leibe Christi

Findet dieses Communio-Verstindnis auch im Meflkanon seinen Ausdruck?
Leo Eizenhofers8vertritt mitKardinal /. Schuster5®im Gegensatz zu /. A. Jungmann®0
die Ansicht, das Wort communicare sei im Communicantes — im Sinne der
Viter — zu verstehen also: , Gemeinschaft haben mit der sichtbaren Kirche®. Da
das Memento, was allgemein zugestanden werde, als Einschaltung zu werten sei
und der Zusatz et omnibus orthodoxis atque catholicae und apostolicae fidei
cultoribus in den ilteren Sakramentaren noch fehle®', ergebe sich als sicheres
Zusammentreffen: una cum famulo tuo Papa nostro illo communicantes, womit
also die Communio mit dem Papst zum Ausdruck kime. Das Partizip erhilt dem-
nach in dem offerimus des Te igitur sein Verbum finitum: In primis quae tibi
offerimus pro ecclesia . . . una cum Papa . . . communicantes.

Johannes Pinsk (1891—1957) hat schon darauf hingewiesen, dafl das pro
eine doppelte Bedeutung hat. , Wie in der deutschen Sprache ,fiir‘ nicht blof be-
sagt, dafl etwas ,zu Gunsten eines anderen da ist oder geschieht, sondern auch
,an seiner Stelle’, oder ,in seinem Namen‘, so auch das lateinische spret, L Pro
ecclesia . .. una cum famulo tuo offerimus° — fir die Kirche in Verbundenheit
mit dem Papst opfern — liefie dann hinter dem zuerst gemeinten ,wir opfern zu
Gunsten der Kirche mitsamt dem Papst’ den Gedanken mitklingen, ,wir opfern
als Kirche mitsamt dem Papst’. Und darin liegt der Titel, auf den die kleinste
Gemeinde, ja auch der... mit einem Ministranten zelebrierende Priester sich
berufen, damit Gott dieses... Opfer nicht als private actio, sondern als die in
und mit der Kirche und dem Papst fiir sie vollzogene actio Christi wertet*, 62

Als erste Begriindung fiir die Rechtmifigkeit der Eucharistiefeier stellt das
Te igitur fest: Wir kommunizieren zusammen mit dem Papst; also nehmen wir an
der wahren Eucharistie teil. ,Die Nennung der Kirche und des Papstes . . . soll
implicite die Legitimitit unseres Opfers begriinden.63 Auferhalb Roms ist es tiblich
geworden, im Anschluf an den Papst den Ortsbischof und schlieflich alle
Bisch6fe®4 zu nennen. Mancherorts wurde der Kaiser namentlich genannt, in
einigen Kléstern der Name des Abtes.

Dafl im Eucharistischen Hochgebet die Gesamtkirche als Corpus Ecclesiarum
erkennbar wird, ist von erheblicher Bedeutung. ,Die Liturgie . .. wird una cum
Antistite, dem Ortsbischof, gefeiert und tiber ihn una cum Papa nostro et omnibus

a2 {r A. Jungmann, Miss. soll. I, 201. Zum Begriff Diptychen siehe unten den Abschnitt II, 8.
s 1. a2 0., bes. 39ff.

59 TLiber sacramentorum 2, Turin-Rom 1920, 63—68.

60 Miss. soll. II, bes. 213, Anm. 1

81 Vgl. Anm. 64.

82 Joh. Pinsk,... una cum famulo tuo Papa nostro Pio: Lit. Leben 6 (1939) 1—4, hier 2. Vgl. die
Arbeit von R. Ber ger, Die Wendung ,offerre pro® in der rémischen Liturgie (LQF 41), Miinster 1965.

63 {;}h. Pinsk, 2a0., 2,

o l. die Wendung et omnibus orthodoxis... fidei cultoribus, die vielleicht
Ersatz oder auch Schlufistiick der hier friiher eingefiigten Nennung der mit Rom vereinten Kirchen ist (so
Eizenhdfer, aa0., 45). Sie fehlt im gregorianischen Kanon und taucht nur in irisch-frankischen Fassungen
auf. Trotzdem hilt B. Callewaert (Et omnibus orthodoxis atque apostolicae fidei cultoribus: Travaux
liturgiques 11, 258—268) sie fiir urspriinglich rémisch.

1



72

orthodoxis atque catholicae et apostolicae fidei cultoribus — dem Kollegium der
Bischofe toto orbe terrarum diffusum® 65

Joseph Ratzinger, der wertvolle Bausteine fiir eine eucharistische Ekklesiologie
zusammengetragen hat, betrachtet die Nennung des Bischofs von Rom als ,stell-
vertretend-zusammenfassenden Ausdruck fiir die Ein-Ordnung der Eucharistie-
feier ins Ganze der ,communio ecclesiarum’, durch die erst die hier am Ort
stattfindende Eucharistiefeier als wahre Teilhabe am unteilbaren Leibe Christi
ausgewiesen wird, den die Kirche gemeinsam empfingt®. Diese Nennung des
Papstes sei deshalb nicht nur ,Ausdruck fiir den Primat des Bischofs von Rom,
sondern fiir die Zusammenfassung der Kommuniongemeinschaft in ihm*. Doch
steht der Name des Bischofs von Rom nicht zugleich, wie Rarzinger meint,
nstellvertretend fiir die Kollegialitit der Bischofe und die Briiderlichkeit der
Kirche tiberhaupt“®8; mit den Worten omnibus orthodoxis atque catholicae et
apostolicae fidei cultoribus ist das Kollegium der Bischéfe im Hochgebet I explizit
genannt und die Verbundenheit ihrer Kirchen zum Ausdruck gebracht.

Die Einschaltungen, die an hohen Festen zwischen Communicantes und memio-
riam venerantes erfolgen, sprengen — wenn man das Communicantes dem Te igi-
tur zuordnet — keineswegs den Zusammenhang.87 Verbindet man mit Eizenhiferd8
et diem sacratissimum celebrantes . . . mit dem Papst, so wird eine Bedeutung sicht-
bar, die ganz auf der Linie des oben Gesagten liegt. Die Festeinschaltungen ver-
sichern, daff die versammelte Gemeinde zusammen mit dem Papst das betreffende
Fest feiert (vgl. Osterfeststreit). Darin kommt wiederum die Communio mit
der ganzen Kirche zum Ausdruck, was noch einmal die Heiligenliste®9 unterstreicht,
die mit et memoriam venerantes eingeleitet wird. Auch sie verweist auf die Recht-
mifligkeit der heiligen Feier; denn ihre Echtheit beruht auf der Echtheit des
Glaubens, diese wiederum auf der Echtheit der Nachfolge (Christus-Apostel —
rechtmiflige Nachfolger). Die Eucharistie ist eine wahre, weil sie in der wahren
apostolischen Kirche dargebracht wird, nicht in einer von den Aposteln getrenn-
ten. Aufierdem weist die Aufzdhlung der Apostel, Pipste und Mirtyrer auf die
Verbindung der feiernden Gemeinde mit der ecclesia caelestis hin.

Nimmt man eine urspriingliche Einheit der Gebete Te igitur und Communican-
tes an, so ergibt sich also folgender Sinnzusammenhang: Die versammelte Ge-
meinde bittet, Gott Vater mége das Opfer wohlgefillig annehmen, das sie als
Kirche in der Communio mit dem Papst, mit ibrem eigenen Bischof sowie mit
allen Bischofen und ibren Ortskirchen feiert. Dabei wird die Rechtmafigkeit
ihrer gottesdienstlichen Versammlung unterstrichen durch die Gemeinsamkeit
der grofien Feste sowie durch die Verbindung mit der himmlischen Kirche, die
in der Gemeinschaft und Verehrung der Heiligen ausgesprochen ist.

5. Die Interzessionen in den drei newen Hochgebeten und ibre Ausrichtung auf
die Kirche

Am 20. Juni 1966 erteilte Papst Paul VI. dem postkonziliaren Liturgierat den
Auftrag, zwei oder drei Hochgebete zu schaffen oder zu suchen, die dem Rémi-
schen Kanon beigesellt werden kénnten, Als Kriterium fiir die Auswahl ordnete er
an, nur solche Texte zu wihlen, die den rémischen Charakter, das ,ingenium

85 E. J. Lengeling, Die Lehre der Litur ie-Konstitution vom Gottesdienst: L] 15 (1965) 8. Vgl.
auch Th. aas- Ew erd, Liturgie und Pfarrei. Einflufl der Liturgischen Erneuerung auf Leben und Ver-
stindnis der Pfarrei im deutschen Sprachgebiet, Paderborn 1969, 322—356.
= 66 ; 2.SR atzinger, Die pastoralen Implikationen der Lehre von der Kollegialitit der Bischéfe: Concilium
1965 %
57 Vel dagegen Jun gmann, Miss. soll. IT, 223.
88 Vel. aaé., 4811,
89 Vgl. H. Baumstark, Das Communicantes und seine Heiligenliste: Jahrbuch der Liturgiewissen-
schaft 1 (1%21) 533,



romanum® wahren.’® Was war unter diesem Begriff zu verstehen? Diese Frage
konnte nicht eindeutig geklart werden. So ging man an die praktische Lésung der
anstehenden Aufgabe, wobei man iibereinkam, alle wichtigen Elemente des
Rémischen Kanons in die neuen Hochgebete aufzunehmen. 7! Dazu gehéren auch
die ,Fiirbitten“. Das Hochgebet geht — wie schon sein formales Vorbild, die
jiidische Beraka — in seinen entwickelten Formen vom lobpreisenden Danken fiir
die magnalia Dei in die Bitte iiber.72

Bei den drei neuen eucharistischen Hochgebeten folgte man einer Anregung
von C. Vagaggini73 und fiigte das Heiligengedichtnis und die ,Fiirbitten® nach
dem Vorbildder Anaphorendes antiochenischen Typs74 an die , Kommunionepiklese*
an. Fiir diese Losung sprach, daf alle drei Abschnitte wegen ibrer Ausrichtung auf
die Kirche miteinander in Beziehung stehen. Somit ist in den neuen Hochgebeten
eine einheitliche Linie besser zu erkennen als im Romischen Kanon, bei dem die
Bitten verstreut eingefiigt und tiberdies stark ausgedehnt sind.

6. Fragwiirdige Terminologie

Fiir die Elemente, die in den drei neuen Hochgebeten zwischen der ,Kom-
munionepiklese“ und der Schlufidoxologie stehen, gibt es — soweit ich sehe —
keine einheitliche Bezeichnung. Man spricht z. B. von ,Memento- und Interzes-
sionsgebeten®, vom ,Heiligengedichtnis und den Fiirbitten®. Am haufigsten ist die
Rede von den ,Fiirbitten im Kanon“. Doch diese Bezeichnung trifft den Sach-
verhalt nicht ganz. Ich meine, man sollte sich dieser Terminologie nicht bedenken-
los bedienen, sondern eher bemiiht sein, Mifiverstindnissen vorzubeugen, wozu
besonders die Bezeichnung , Fiirbitten Anlaf gibt.

Der Ausdruck ,Fiirbitte“ bedeute ,Bitte fiir (einen) andere(n).75 Fiirbittend
einzutreten fiir die Welt und alle Menschen, genau das ist die Aufgabe, der die
Gemeinde der Glaubigen in der Oratio universalis am Schlufl des Wortgottes-
dienstes der Meffeier entspricht.”8 Im Hochgebet aber bittet die Gemeinde durch
den Priester — wenn auch nicht ausschlieRlich — fiir sich selbst und die ganze
Kirche, ,die tiber die Erde zerstreut ist“ (Hochgebet II). Dabei bringt die 6rtlich
versammelte Gemeinde ihre Verbundenheit mit der ganzen Kirche zum Ausdruck.
So spiegeln sich im Hochgebet wesentliche Aspekte einer eucharistisch veranker-
ten Ekklesiologie wider. :

Die Institutio Generalis zum Missale Romanum °70 verwendet in Artikel 55¢
den Begriff intercessiones. Die deutsche Fassung gebraucht zur Ubersetzung das
Wort ,Fiirbitten®, dessen sie sich auch bedient bei der Ubertragung der Begriffe
oratio universalis, obsecrationes und intentiones im Sinne des Artikels 45 der
Allgemeinen Einfiihrung, In Artikel 55g werden die intercessiones von ihrem In-
halt her genauer umschrieben: ,Sie bringen zum Ausdruck, dafl die Eucharistie
in Gemeinschaft mit der ganzen Kirche, der himmlischen wie der irdischen,
gefeiert wird und daf} die Darbringung fiir sie und alle ihre Glieder, die Lebenden
wie Verstorbenen erfolgt, da sie alle zur Teilnahme an dem durch Christi Leib
und Blut erlangten Heil der Erlésten berufen sind*.

7 J. Schmitz Die Struktur der neuen eucharistischen Hochgebete, in: O. Nufibaum (Hrsg.),
Die eucharistischen Hochgebete [I—IV (Lebendiger Gottesdienst 16), Miinster 1971, 7f.

A Vgl. Institutio Generalis zum neuen Missale, 55. In diesem Art. werden 8 wesentliche Elemente beschrie-
ben,ywoben f'edoch keinerlei Wertung vorgenommen wird.

2 Vel R. Berger, Tutdies, 37—54,

23 \"}ggl C. Braga, Denovis precibus eucharisticis liturgiae latinae: EL 82 (1968) 223,
74 Vel. A, Hinggi-J. Pahl, Prex eucharistica (Sgpicilegium Friburgense 12), Fribourg 1968, 204—
373%' L. Ligier, Magnae orationis eucharisticae seu anaphorae origo et significatio, Rom 1964.

5 Vgl. R. Klappenbach—W. Steinitz, Warterbuch der deutschen Ge. enwartssprache 2,
Berlin 21568, 1423. Siege auch: F. Heiler, Das Gebet. Eine religionsgeschichtliche undgreli ionspsycholo-
gische Untersuchung, Miinchen—Basel 51969 (Nachdruck), 44; 69ff; 195F; 240; 348f; 366f; 421f; 45&—463.

78 Siche oben Anm. 34,

73



74

Die vor der Schlufidoxologie ins Hochgebet eingeschalteten Bitten (Interzes-
sionen), die aus der dankenden Preisung hervorgehen und darin eingebettet sind,
bezeugen, dafl die Feier der Eucharistie in Gemeinschaft mit der ganzen Kirche
und fiir alle ihre Mitglieder geschieht. Das ist ihr Grundanliegen.

7. Wendungen in den newen Hochgebeten

Die Ausdriicke congregemur in unum; recordare’; una cum; cum . . . omnibus
Sanctis . .. aeternae vitae ... consortes (Hochgebet II); oblatio Ecclesiae; unum
corpus et unus spiritus inveniamur in Christo; cum electis tuis bereditatem
consequi; Ecclesiam tuam . . . in fide et caritate firmare digneris cum famulo tuo
Papa nostro ...78; omnes filios tuos ubique dispersos tibi miseratus coniunge
(Hochgebet II1); in unum corpus a Sancto Spiritu congregati; omnium recordare,
pro quibus tibi hanc oblationem offerimus: inprimis famuli tui, Papae nostri
N., Episcopi nostri N., et Episcoporum ordinis universi... et omnium, qui te
quaerunt corde sincero’®; nobis omnibus, filiis tuis, concede, ut caelestem heredi-
tatem consequi valeamus cum ... Sanctis twis; cum universa creatura ... te
valeamus cum . .. Sanctis tuis; cum universa creatura . .. te glorificemus (Hoch-
gebet IV) — sie alle sprechen das Anliegen der Interzessionen aus: die einzelnen
Wendungen umschreiben die Communio. Leider werden in der zur Zeit gebriuch-
lichen Ubersetzung sekundire oder untergeordnete Aspekte durch Einfigung
neuer Verben wiederholt mit den eigentlichen Aussagen auf eine Stufe gestellt,
die auf diese Weise nicht so deutlich hervortreten, wie es wiinschenswert wire.
Die Vorstellung von den ,Fiirbitten® im Hochgebet kommt in der Uber-
setzung weit stirker zum Ausdruck als im lateinischen Text. Damit wird nicht nur
das Hauptanliegen der anaphorischen Interzessionsgebete verdunkelt, sondern
auch der Versuchung zu einer Aktualisierung der Bitten im Sinne des All-
gemeinen Gebetes am Schlufl des Wortgottesdienstes Vorschub geleistet. Dafiir
gibt es bereits Beispiele.

8. Oblationen und Diptychen

Die Ausdebnung, Entfaltung und Partikularisierung der Kommunionbitte in
den Interzessionen vor der Doxologie, die seit dem 4. Jh. universaler Brauch
geworden ist80, hat jhre Wurzeln im Eucharistie- und Kirchenverstindnis. Die
Zusammenhinge werden von den Begriffen communio und communicare her
erkennbar,

Die Interzessionen nennen die Namen derer, die an der der Eucharistiefeier be-
sonders beteiligt sind, weil sie Oblationen dargebracht haben oder weil

77 Die gegenwirtige (vorliufige) Ubersctzung kennt fir memores, recordare und memento
(mit Ausnahme der Ein%iigung bei BI'otem'ru!ssen) nur das Wort gedenken. B. Kleinheyer (aaO., 91)
vertritt die Ansicht, recordare liefe sich im Deutschen in diesem Zusammenhang nur mit Geden
wiedergeben, obwohl eigentlich ,beherzigen®, ,im Herzen sich erinnern® gemeint sei.

Die Ubersetzung wihlt fir firmare digneris den Ausdruck ,stirke* und gibt das cum nicht
wieder, sondern wiederholt das ,stirke“, wodurch ein wesentlicher Aspekt zugunsten einer Uberbetonung des
fiirbittenden Elementes verdeckt bleibt.

Das offerre oblationem geschieht fiir die ganze Kirche, die im folgenden beschrieben wird,
indem ihre ,Reprisentanten” genannt werden: Papa, Episc opus noster, Episcoporum ordo
universus, totus clerus, offerentes, circumstantes, cunctus populus tuus,
omnes qui te quaerunt corde sincero. Die Ubersetzung deutet die von omnium recor-
dare abhangige Nennung der Glieder der Kirche expressis verbis einseitig zu einer Fiirbitte um: ,Herr gedenke
aller, fiir deren Heil wir das Opfer darbringen. Wir bitten dich tiir unsern ey e

8 E. J. Lengeling hat in senem Kommentar zur Institutio Generalis (Die neue Ordnung, 236)
darauf hingewiesen, dafl zahlreiche Neuschdpfungen von Eucharistiegebeten bei Anglikanern, Lutheranern,
Reformierten und anderen Christen dieses Element kennen. Vgl. z. B. Cg O. Buchanan, Modern Anglican
Liturgies 1958—1968, London—New York—Toronto 1968.



Oblationen fiir sie dargebracht worden sind. Der natiirliche und urspriinglich
eingehaltene Platz fiir solche gedenkende Namensnennung im Rahmen des Ob-
lations- und Diptychenwesens ist nach dem Opfergang, also vor dem Hochgebet.
Von diesem Platz wandert die Verlesung der Diptychen®1 sowohl im stadtrémischen
Bereich als auch im ganzen Osten in das Hochgebet. Als Motiv und treibende Kraft
wirkt sich dabei der Gedanke aus, dafi die Bitten um so wirksamer sein miissen,
je niher sie an das Heiligste herangebracht werden.82 Deshalb benutzt man die
Diptychen (Schreibtéfelchen aus zwei durch Scharniere verbundenen Deckplatten
zur Beschriftung auf der Innenseite), aus denen die Namen verlesen wurden,
wihrend der eucharistischen Opferfeier, die sich unter dem Hochgebet vollzieht.
Wesentlich ist hier das Erklingen der Namen; erweiternde Bittsdtze traten erst
langsam hinzu.

9. Nennung der Trigerin der encharistischen Feier

Alter ist indes die Nennung der Kirche, die als Trigerin der eucharistischen
Feier in den drei neuen Hochgebeten wie im Romischen Kanon genannt wird.
Hinter ihr steht ein bedeutsamer Grund: Jede einzelne Gemeinde verwirklicht als
eucharistische Tischgemeinschaft ,das ganze Kirche-Sein der Kirche“. Dies ge-
schieht ,aber doch nur dadurch, dafl sie mit allen anderen Gemeinden in Kom-
munionverbindung steht, die ihrerseits wiederum ohne die Einheit des gemeinsam
geglaubten und bezeugten Wortes unmoglich ist“.83 Innerhalb dieses , Kommunion-
netzes“, das in den Bischofen, durch die Gottes Geist die Kirche leiten und als
sichtbare Gemeinschaft zusammenhalten will, seine »Fixpunkte® hat, kommt dem
Bischof von Rom als dem Petrusnachfolger eine Sonderstellung zu. Die Gemein-
schaft mit ihm verbiirgt die Zugehorigkeit zur Kirchengemeinschaft iiberhaupt.
Im Primat des Papstes kommen die Fihigkeit und das Recht zum Ausdruck,
innerhalb des ,Kommunionnetzes®, das die Gesamtkirche umspannt und eint,
verbindlich zu entscheiden, wo das Wort des Herrn richtig bezeugt wird und wo
folglich die wahre Eucharistie gefeiert wird. Indem beim Hochgebet die Namen
des Papstes, des zustandigen Ortsbischofs und das Kollegium der Bischofe
genannt werden, bezeugt die Gemeinde ihr Hineingebundensein in die welt-
umspannende Gemeinschaft der Kirche Christi. Rupert Berger84 zitiert aus einem
Brief des Papstes Pelagius (T 561) an die Bischofe der Toscana: , Wie kénnt ihr
meinen, thr wiret nicht von der Gemeinschaft der Weltkirche getrennt, wenn ihr
bei der heiligen Feier die Nennung meines Namens gewohnheitsmifig unterlafit?*

Die Interzessionen bilden das horizontale Element im vertikal orientierten,
d. h. an den Vater gerichteten Hochgebet. Sie machen den Kreis der Feiernden
deutlich, grenzen ihn ab und machen ihn zugleich durchsichtig auf die Briider
und Schwestern hin, die nicht anwesend sein kénnen, aber die Feier doch mittragen,
ebenso auf die Vorviiter und Heiligen hin, die in den Lobpreis und die Danksagung
einbezogen sind.

Nach Herkunft und Funktion unterscheiden sich die Interzessionen von dem
ausgebauten, in sich stehenden Fiirbittgebet, das den Wortgottesdienst der Messe
beschliefit. Sie stellen nicht, wie Josef Schmitz85 meint, inhaltlich eine »unnotige
Wiederholung® bereits in der Oratio universalis vorgetragener Anliegen dar.

815 Vel R Bler ger, Art. Diptychen: Kleines lit. Wérterbuch, Freiburg/Brsg. 1969, 101.

82 T.°A. Jungmann, Miss.so)l{l. I, 137, Sl

8 J. Ratzinger, Die pastoralen Implikationen, 18ff. Vgl. Th. Maas-Ewerd, Liturgie und
Pfarrei, 342—345, bes. die dort in an. 86 genannten Arbeiten.

84 Tut dies, 56.

8 J. Schmitz, Die Struktur der neuen Hochgebete, 27, Schmitz erklirt, die Fragwiirdigkeit einer
allzu engen Bindung an den Canon Romanus trete in den neuen Hochgebeten gerade im Blick auf die , Fiirbitten®
zutage.
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10. Vorschlige

Rupert Berger vertritt mit uns die Ansicht, besser nicht von ,Fiirbitten® im
Hochgebet zu sprechen. Er schligt vor, sie der Deutlichkeit halber als , Diptychen-
gebet“86 zu bezeichnen oder einfach den alten Namen , Diptychen® zu verwenden®7.
Diese Bezeichnungen mégen im Rahmen einer fachlich gebundenen Terminologie
geeignet erscheinen, in der man auch im Gegensatz zur Oratio universalis von den
»anaphorischen Interzessionsgebeten® sprechen kann. Doch es miifite meines Er-
achtens eine einfachere Bezeichnung gefunden werden, wenn es gelingen soll, die
Eigenart dieser Elemente des Hochgebetes plausibel zu machen. Wire es nicht
moglich, ganz schlicht von den ,Nennungen zu sprechen, die zudem ilter sind
als die mit ithnen verbundenen Bittsdtze? Andere Moglichkeiten wiren vielleicht:
»~Kommunionbitten“ (Ausdruck der Communio), ,familidire Bitten® (familia Dei),
~ekklesiologische oder kirchliche Bitten, , Ausdruck der Teilhabe®, , Volk-Gottes-
Bitten®, , Leib-Christi-Bitten®, ,Dokumentation kirchlicher Gemeinschaft, , Be-
zeichnung der Einheit“. Jedenfalls miifite wohl in irgendeiner Weise deutlich
werden, dafl in den Interzessionen die Eucharistie als , Zeichen der Einheit* und
»Band der Liebe“ 88 gedeutet und konkretisiert wird, wobei die in der Lobrede auf
Gott ,visiondr geschaute himmlische Liturgie als die Zukunft allen kirchlichen
Daseins erkannt wird“89,

SCHLUSS: ANDERER ,STELLENWERT*

Sind beim Rémischen Kanon die firbittenden Elemente als eine sekundire
Textschicht erkennbar? In der Parenthese bei der Erwihnung der Kirche im Te
igitur heiflt es: offerimus pro Ecclesia tua sancta catholica: guam pacificare,
custodire, adunare et regere digneris toto orbe terrarum: una cum famulo tuo
Papa nostro . . . Der Text driickt des ndheren aus, in welchem Sinn wir per Chri-
stum fiir die Kirche (bzw. als Kirche) das Opfer darbringen. Es mogen die Vor-
aussetzungen gewahrt bleiben fiir ihr Wirken in der Welt. Das ist zweifelsohne eine
Fiirbitte, aber sie spielt eine untergeordnete Rolle, untergeordnet dem Aspekt der
Communio, der vor allem in der Nennung des Papstes aufgegriffen wird. Ton-
angebend bleibt die Gemeinschaft mit ithm, mit allen Bischofen, Kirchen und
Christglaubigen. Vergleicht man unseren Relativsatz mit den entsprechenden Stel-
len in den Orationes sollemnes des Karfreitags, so fillt ein starker Kontrast in die
Augen. Ein formelles Beten pro ecclesia sancta Dei, pro Papa nostro, pro omnibus
episcopis, wie es die Karfreitagsfiirbitten kennen und wie es die erneuerte Oratio
fidelium in der ersten Gruppe der Intentionen (Fiirbitten in den Anliegen der ge-
samten Kirche) vorsieht, ist an unserer Stelle nicht gegeben. Sie ist in ihrer Struktur
vielmehr verwandt mit der Bitte im Schlufiteil der alten Fassung des osterlichen
Exultet: Precamur ergo te, Domine: ut nos famulos tuos, omnemque clerum, et
devotissimum populum: una cum beatissimo Papa nostro N. et Antistite nostro
N. quiete temporum concessa, in his paschalibus gaudiis, assidua protectione
regere, gubernare et conservare digneris.

In den beiden Memento-Gebeten, die wohl urspriinglich zusammengehérten,
wie man aufgrund der fehlenden Schlufiformel beim Memento vivorum und der
Gleichheit der beiden Anfinge (Memento — Memento etiam) vermuten kann,
liegt der Hauptton, wie der Brief Innozenz’ I. aus dem Jahre 416 an den Bischof
Decentius von Gubbio® zeigt, auf der Nennung der Offerentes ,inter sacra myste-

86 Kleines liturgisches Worterbuch, 138,
87 Tut dies, 56.
88 Vol SC47.
v IBQSCIf Brakmann, Das vierte Hochgebet, in: O. Nufibaum (Hrsg.), Hochgebete 1I—IV, 107.
g

.5C8,
%  Ep. 25; PL 20, 553.



ria“. Offerentes sind auch die Verstorbenen, in deren Namen die Angehdrigen die
Gabe zum Altar bringen, so dafl sie auf diese Weise als in das Opfer einbezogen
gelten wie die anwesenden Gladubigen selbst. — Wollte man die beiden Memento-
Gebete als , Fiirbitten® bezeichnen, so iibersihe man ein wichtiges Kriterium, das
der Oratio fidelium eigen ist. Sie ist ,Bitte an Gott fiir andere® und spricht gerade
nicht nur eigene Anliegen aus. Vielmehr ist das Fiirbittgebet aktuell ausgerichtet
auf die ganze Welt und alle Menschen, besonders auf die Notleidenden und Be-
driickten, nicht nur auf die Circumstantes. Die versammelte Gemeinde betet in der
Oratio fidelium in erster Linie fiir jene, die in der gottesdienstlichen Versammlung
nicht zugegen sind.

Das Hanc igitur, das auf die erste Heiligenliste folgt und ein zweites Memento
vivorum darstellt, urspriinglich wohl ein (wechselndes) Formular, in dem die An-
liegen der Offerentes bezeichnet wurden, enthilt keine wirklichen ,Fiirbitten®.
Die (wahrscheinlich unter Gregor dem Gr.) festgelegten Wendungen diesque
nostros in tua pace disponas, atque ab aeterna damnatione nos eripi et in electo-
rum tuorum iwbeas grege numerari sprechen in allgemeiner Form Wiinsche und
Anliegen der Versammelten aus.

Dies gilt auch von den Bitten des Nobis guoque peccatoribus, das im Gegen-
satz zum Memento mortworum auch in den gelasianischen und gregorianischen
Sakramenten enthalten ist. Die Anliegen, die am Anfang und am Schluff des Ge-
betes, vor und nach der zweiten Heiligenliste, ausgesprochen werden, enthalten
keine , Fiirbitten® im Sinne der Oratio fidelium.

Die Interzessionsgebete des Hochgebetes entfalten unter verschiedenen Aspek-
ten den Gedanken der Communio. Abgesehen von der Parenthese im Te igitur,
die noch am ehesten Fiirbittcharakter hat, aber eine untergeordnete Rolle spielt,
treten diese Gebete nicht in Konkurrenz zur Oratio univeralis. Sie verdoppeln nicht
die Intentionen des Allgemeinen Gebetes, sondern haben einen ganz anderen
»Stellenwert: Sie bringen zum Ausdruck, dafl die Eucharistie in Gemeinschaft
mit der ganzen Kirche, der himmlischen wie der irdischen, gefeiert wird.
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Von der lateinischen Messe des Mittelalters zum volkssprachlichen
Gottesdienst der Protestanten

Univ.-Doz. Dr. Philipp Harnoncourt, Graz 1. Folge
Vorbemerkungen

Jede Generation, die sich mit der Losung der ihr gestellten Aufgaben ernstlich
befaflt, tibersieht leicht die geschichtliche Relativitit ihres Handelns. Der Blick,
durch die Ereignisse der Gegenwart gefesselt, sicht dariiber hinweg, dafl eben diese
Gegenwart ihre Vorgeschichte hat, und dafl oft auch Generationen vor uns sich mit
der Losung derselben Aufgabe beschiftigt haben, die uns singulir erscheinen.

Es ist gut, wenn wir uns vor Augen halten, dafl auch die Liturgiegeschichte schon
Phasen durchlaufen hat, die ganz tiberraschend weitgehende Parallelen zu heutigen
Entwicklungen aufweisen. Dies trifft vor allem zu fiir die liturgischen Bestre-
bungen und Experimente der Aufkldrung und fir die Entwicklung des
Gottesdienstes in der evangelischen Reforma tion. Das Letztere wird da und
dort instinktiv erfafit. Man hort ja heute nicht selten den Vorwurf: Die Liturgie-
reform ersetze Schritt fiir Schritt die katholische Messe durch den evangelischen
Abendmahlgottesdienst.

Dabei weist man vor allem hin:
auf die Liturgie-Sprache,
auf die Entfernung des Tabernakels vom Zelebrationsaltar,
auf die Kommunion unter beiden Gestalten,
auf die Betonung der Predigt und
auf neue 6kumenische Mefitexte.

In Kirze soll nun der Weg von der lateinischen Messe des Mittelalters zum
volkssprachlichen Gottesdienst der lutherischen Reformation aufgezeigt werden.
Ein kritischer Vergleich mit dem Weg der gegenwirtigen Mefireform ist hier lei-
der nur im Ansatz méglich.

L. DIE LITURGIE AM VORABEND DER REFORMATION

Ausgangspunkt dieses Weges ist die liturgische Situation des Mittelalters am Be-
ginn des 16. Jahrhunderts.

Beziiglich der Mefifeier stehen zwei Formen im Vordergrund: das A m t und
diestille Privatmesse.

Das gesungene lateinische Amt ist die regelmiflige Form des offiziellen sonn-
taglichen Hauptgottesdienstes in allen Pfarrgemeinden sowie des tiglichen Kon-
ventamtes in allen Kapiteln und Klosterkirchen. Das gesungene lateinische Amt
ist auflerdem die Regel fiir den Begribnisgottesdienst und fiir die Erfiillung vieler
Mefistiftungen in Filialkirchen und Kapellen.

Der Ritus des A m tes beruhte in Deutschland auf dem ziemlich einheitlichen
frinkisch-romischen Meflordo des 9. Jahrhunderts, der aber im Lauf des Mittel-
alters mannigfaltige Erweiterungen gefunden hatte, Diese Erweiterungen: Se-
quenzen, Tropen, neue Heiligen-Feste mit neuen Mefiformularen, zahlreiche Votiv-
messen (hiufig mit Ablafiverheifungen) trugen den Stempel der zeitgenossischen
Frémmigkeit und wiesen manche Ubertreibungen, Subjektivismen und aberglaubi-
sche Zutaten auf.l

Das Amt wurde lateinisch gesungen, die Gesinge des Ordinariums und des
Propriums wurden von einer Schola Cantorum oder von einzelnen Kantoren vor-
getragen. Es ist bezeichnend, dafl sogar kleine Pfarrkirchen und Filialkirchen regel-

1 A. FRANZ, Die Messe im deutschen Mittelalter — Beitrige zur Geschichte der Liturgie
und des religiosen Volkslebens, Freiburg 1902; J. A. [UNGMANN. Missarum Sollemnia —
Eine genetische Erklirung der romischen Messe, 2 Bde, Wiens 1964, bes.: I, 137—168: Die
Messe im Zeitalter der Gotik, und I, 168—186: Ausgang des Mittelalters und Tridentini-
sche Reform.



miflig handgeschriebene Gradualien besaflen oder Plenar-Missalien, d. h. Mefi-
biicher, die aufler den Texten fiir den Zelebranten auch die Gesidnge enthalten; sie
sind oft mit Neumen versehen. Die Propriengesinge wird man wohl da und dort
ausgelassen haben oder man hat sich auch an Sonntagen mit der Votivmesse von
Dreifaltigkeit oder vom HI. Geist begniigt; auch fiir das Ordinarium ist es bezeugt,
dafl Gloria und Credo, ja auch das Vater unser nicht selten verstimmelt oder aus-
gelassen worden sind, denn nicht wenige Synoden schirfen im 15. Jahrhundert
wiederholt deren vollstindigen Gesang ein.

Deutsche Lieder wurden sowohl vom Volk als auch vom Chor und in bestimmten
Gemeinschaften gerne gesungen, am hiufigsten bei Prozessionen und Wallfahrten
sowie bei den auflereucharistischen Gottesdiensten von Weihnachten, Karwoche,
Ostern, Christi Himmelfahrt, Pfingsten, Fronleichnam usw., die aber zur ge-
regelten Gemeindeliturgie gehorten. Zur sonntiglichen Predigt, die in der Regel
vor dem Hochamt gehalten wurde, gehorte das deutsche Gemeindelied in den ritu-
ellen Ablauf. Im Hochamt selbst ist die Verwendung deutscher Gesinge bezeugt zur
Sequenz, zum Credo, zum Offertorium, und zwar sowoh! zusitzlich zu diesen
Stiicken als auch anstelle derselben. Auch das Pater noster wird genannt, doch sind
hier wohl Gesinge nach der Wandlung gemeint. Diese Praxis ist bezeugt durch
das auf vielen Diézesansynoden nach 1440 wiederholt ausgesprochene Verbot,
die genannten Stiicke zu verstiimmeln oder wegzulassen, um dafiir volkssprachliche
Lieder zu singen.?

Die zweite Form der Eucharistiefeier, die stille Privatmesse3 hat ver-
schiedene Wurzeln: Schon im 6. Jahrhundert ist bezeugt, dafl Bischéfe und Priester
an Wochentagen zu Hause aus persdnlicher Frommigkeit zelebriert haben. Die
zunehmende Zahl von Priestern in den Klostern seit dem 7. Jahrhundert und der
zunehmende Wunsch von Gliubigen, Messen auf bestimmte Meinungen, besonders
fiir Verstorbene, lesen zu lassen, machen die stille Privatmesse im Lauf des Mittel-
alters zur numerisch weitaus iiberwiegenden Form der MeBfeier. Aus diesem Grund
wurden Kloster und Stiftskirchen mit zahlreichen Seitenaltiren ausgestattet (40—
60 sind keine Seltenheit). Seit dem 9. Jahrhundert wird iiberdies auch die mehr-
malige Zelebration an einem Tag immer hiufiger. Erst im 13. Jahrhundert be-
stimmt Papst Innozenz IIL, daf jeder Priester am Tag nur einmal zelebrieren
diirfe. ,Die Zuneigung des Opfers an die verschiedenen Anliegen der Gliubigen hat
deren Verlangen erst recht geweckt, und so zu weiterer Vervielfiltigung gefiihre.“4

Da fiir die Mefifeiern Naturalien oder Geld geopfert wurde, waren die Privat-
messen eine reiche Einnahmequelle fiir die Kloster. Seit dem 14. Jahrhundert be-
ginnt die Zahl der Priester ungeheuer anzusteigen; fiir viele von ihnen sind die Mefi-
stipendien der einzige Lebensunterhalt.

Die Theologie der Messe hatte die Praxis zu erkliren und entwickelte die
Lehre von den verschiedenen Friichten des Meopfers und von seiner Giiltigkeit
und Wirksamkeit ex opere operato. 5 Ein opus operantis war in vielen Fillen gar nicht
mdglich, weil sehr viele Priester gerade nur soviel Latein gelernt hatten, dafl sie
Messe lesen konnten.

2 W. BAUMKER, Das katholische deutsche Kirchenlied in seinen Singweisen, 4 Bde,
Freiburg 1883 ff, bes.: II, 8—20: Uber die Stellung des 17. Jahrhunderts; J. JANOTA,
Studien zu Funktion und Typus des deutschen geistlichen Liedes im Mittelalter (Minchener
Texte und Untersuchungen zur deutschen Literatur des Mittelalters, Bd 23), Miinchen 1968;
Ph. HARNONCOURT, Das deutsche Kirchenlied im Jahrhundert der Reformation, in:
HEILIGER DIENST 24 (1970), 25—31, 84—90 und 130—139.

3 O. NUSSBAUM, Kloster, Priestermonch und Privatmesse, Bonn 1961.

+ JUNGMANN I, 291,

5 E. ISERLOH, Der Wert der Messe in der Diskussion der Theologen vom Mittelalter bis
zum 16. Jahrhundert, in: ZkTh 83 (1961), 44—79.
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Die Messe war in Praxis und Theorie zu einem We r k geworden, das der Priester
zu vollbringen und Gott aufzuopfern hatte, im Amt unter Mitwirkung von Assistenz
und Chor und unter grofler Feierlichkeit, in der Stillmesse fiir sich allein am Seiten-
altar. Die, Glaubigen gewannen daran Anteil durch Bezahlen oder Stiften von
Messen und durch Beiwohnen — wenigstens an der Elevation, die man sehen
wollte — und sie erwarteten sich Friichte.

Da tiberdies der Empfang der Kommunion ganz selten geworden war und sogar
zu Ostern durch ein Gebot eingeschirft, an anderen Tagen durch Ablafiverleihun-
gen schmackhaft gemacht werden mufite, schien der Zusammenhang der Messe mit
dem Abendmahl Christi verloren zu sein.6

Auch der kerygmatische Wert der Messe war vollstindig verdunkelt,
denn die laut vorgetragenen Texte konnte man wegen des Latein nicht verstehen
und in der Privatmesse wurde alles leise gesprochen, wenn zugleich andere Messen
gelesen worden sind. Dieser Ausfall an Verkiindigung durch die Messe wurde so-
wohl ausgeglichen als auch bestitigt durch die Verbreitung von Andachtsbiichern
und besonders durch die Einrichtung des sonntiglichen Predigtgottesdienstes vor
der Messe, der aus Schriftlesung, Gebet und Gesang zusammengefiigt, ein selbstindi-
ges Stiick sonntaglicher Gemeindeliturgie bildete.

Diese Mefipraxis miissen wir uns vor Augen halten, wenn wir die Kritik Martin
Luthersan der Messe und die daraus folgenden Mefireformen richtig verstehen
wollen.

II. LUTHERS KRITIK AN DER MITTELALTERLICHEN MESSE?

1505 trat der 22jahrige Martin L u t h e r, der eben zum Doctor juris promoviert
worden war, in Erfurt in das Kloster der Augustiner-Eremiten ein, das damals
70 Priester zdhlte. Sein Naturell war geprigt:
durch die mittelalterliche Frommigkeit in ihrer individualistischen Form der

»devotio moderna®,
durch eine besonders starke religiose Erlebensfahigkeit,
durch einen scharfen Verstand und
durch eine ungeziigelte Leidenschaftlichkeit.

Mefifeiern, Beichten und Ablisse vermogen ihm weder im Kloster noch bei seinem
Aufenthalt in Rom die ersehnte Heilsgewifiheit zu bringen. Die Geschiftigkeit,
Oberflachlichkeit und Gewinnsucht des Gottesdienstbetriebes widert ihn an, be-
sonders in Rom. Ebenso bestiirzt ist er dariiber, wie wenig Reue die Leute zeigen,
die zu ihm beichten kommen, wie eifrig sie aber darauf bedacht sind, den Strafen
zu entrinnen und Ablisse zu gewinnen.

Durch die intensive Beschiftigung mit der HI. Schrift, insbesondere mit dem
Romerbrief, findet Luther zur fiir ihn als befreiend empfundenen Erkenntnis:

7 P. BRUNNER, Zur Lehre vom Gottesdienst der im Namen Jesu versammelten Gemeinde,
in: LITURGIA I, Kassel 1954, 83—364; E. ISERLOH, Der Kampf um die Messe in den
ersten Jahren der Auseinandersetzung mit Luther (Katholisches Leben und Kimpfen im
Zeitalter der Giaubenssealtung', Bd 10), Miinster 1952; Th. KNOLLE, Luthers Reform der
Abendmahlsfeier in ihrer konstitutiven Bedeutung, in: Schrift und Bekenntnis — Zeugnisse
Lutherischer Theologie (Hamburger theologischen Studien, Bd 1), Hamburg—Berlin 1950,
88—105;: J. LORTZ, Die Reformation in Deutschland, 2 Bde, Freiburgs 1949; H. B.
MEYER, Luther und die Messe — eine liturgiewissenschaftliche Untersuchung iiber das Ver-
héltnis Luthers zum Mefiwesen des spiten Mittelalters (Konfessionskundliche und kontro-
verstheologische Studien, Bd 11), Paderborn 1965,

¢ P. BROWE, Die 6ftere Kommunion der Laien im Mittelalter, in: Bonner Zeitschrift fiir
Theologie und Seelsorge 6 (1929), 1—28; ders., Die Pflichtkommunion im Mittelalter,
Miinster 1940; ders., Die Verehrung der Eucharistie im Mittelalter, Miinchen 1933.



Die Gerechtigkeit Gottes, die er bisher immer nur fiirchten konnte, besteht nicht
im unausweichlichen Strafgericht tiber die Siinder, sondern in der dem Siinder als
Gnade geschenkten und von ihm im Glauben ergriffenen Rechtfertigung. Jahrelang
war er von der Unsicherheit gequilt worden, ob er jemals mit scinen Werken zur
HeilsgewifSheit kommen kdnnte. Diese Angst ist nun iiberwunden.

Luthers Ekklesiologie und seine Gottesdienst-Theologie beruhen wesentlich auf
seine Rechtfertigungslehre. In den exegetischen Vorlesungen von 1513—1517 tritt
diese Uberzeugung mit stindig zunehmender Deutlichkeit zutage. Die Kirche hin-
gegen — das heifit: der Papst, die Bischofe und der Klerus — hat das Heil zum
Kauf angeboten und ist dadurch miachtig und reich geworden. Die Gliubigen wur-
den so getduscht und blieben der Meinung, sich selbst durch Werke und Opfer des
Heils versichern zu konnen.

Durch den Ablafistreit 1517/18 und durch die Disputationen in Augsburg mit
Kardinal Cajetan und in Leipzig mit Dr. Johannes E ¢ k gerdt Luther in einen
uniiberbriickbaren Gegensatz zur romischen Kirche. Er leugnet sowohl die héchste
Autoritit des Papstes als auch die des Konzils. Papst Leo X, fiir den Luther bisher
eine wenig aufregende Gestalt in Deutschland war, mufite nun handeln; aber gerade
jetzt stirbt Kaiser Maximilian und der Papst verstrickt sich so sehr in die Reichs-
politik, dafl Luther fast ein ganzes Jahr sich selbst iiberlassen bleibt.

In dieser Zeit schreibt er seine wichtigsten programmatischen Reformations-
schriften, in denen auch seine Einstellung zum Mefgottesdienst klar hervortritt:

An den christlichen Adel® erschienen im August 1520 (darin wird das Weihe-
priestertum grundsitzlich bestritten);
De captivitate babylonica Ecclesiae,® erschienen im Oktober 1520 (hier wird die
objektive Kraft der sakramentalen Handlungen grundsitzlich abgelehnt);
Von der Freibeit eines Christenmenschen,19 erschienen im November 1520;
Zu diesen drei reformatorischen Hauptschriften kommen noch folgende Publi-
kationen in derselben Phase, die ebenfalls fiir die uns gestellte Frage von grofier
Bedeutung sind:

Von den guten Werken,11 erschienen im Juni 1520;

Ein Sermon von dem Nenen Testament, das ist von der Heiligen MefS12 erschienen
im Juli 1520;

Vom Mifibranch der Messen (lat: De abusu Missae privatae),'3 erschienen im No-
vember 1521.

Die gesamte Kritik Luthers an der katholischen Messe — an der Mefltheologie
und Mefpraxis — liflt sich ableiten von seiner Grundthese: Die Messe ist das
Testament Christi: Christus ist der Testator, der uns in den Einsetzungsworten die
Zusage der Siindenvergebung hinterldfit, wir sind die Erben dieses Testaments,
das Jesus mit der Gabe seines Leibes und Blutes wie mit einem Siegel bekriftigt.

Von dieser These lassen sich die drei grofiten Mifibrauche mit der Messe nach-
weisen:

® WA (= Weimarer Ausgabe. M. LUTHER, Werke — Kritische Gesamtausgabe, Weimar
i 883 ff, bisher 83 Bde) 6, 404—469.

® WA 6,497—573.

W0 WA 7,:20-——38.

" WA e6,202—276.

12 WA 6, 353—378.

13 WA 8, 482—563.
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1. Man hat den Gliubigen das Testament weggenommen.
Das wichtigste der Messe, die Stiftung des Testaments im Einsetzungsbericht hat
man den Christen weggenommen und heimlich gemacht

Hatt nit Hie dex teuffell und dad Haubt jtud
von ber mefje meyjterlid) gejtolen umd in ein jdhoeygen bradyt?
Wie jolt e3 muglid) fein, da3 vir wiften, wad meh tere, wie fie ju uben
unbd Balten fey, Yoen toir die toort nit folten toiffen, darhnnen bie mefje fteet
unb geht?™

2. Man hat die Messe zu einem Werk der Menschen gemacht.

Alj3o0
fehen toir ber meffen unbehlich vil, unnd twiffenn nit, ob 3 ein teftament,
bi odber bad fey, gerad al3 tvere 3 fonft ein gemein gut yerd fur fid) felb’®

3. Man sagt, die Messe wére ein Opfer.

Wenn ehn Furft dyr feyn qutt befdhiede und gebe dbyr Hu eym pfandt
eyn gefdricben teftament feyns lepten toillen, und thett dad aup feyner milde
und gutte umb deynd avmutts willen unnd foddert nid)td von dyr, denn bad
bu mit band unnd fretoden ba3d teftament annefhmejt, wol betvareft und yhn
lieh Betteft, unudb du gingejt Hyn unnd opffertd da3 teftament ym twibbder,
auff dad du feyn und nit deyn gitter mereft, und tooldejt al3 eyn geber efre
Haben, und ex fujdanden tourdt, bas er bon dyr armen betteler ettoad nefme:
tourdeft du nidht jagen, dad ber toll und toridht twere und gar nid)ts ver-
nefme, oder, Bo erf verftunbe, bden Furjten auf Hoffart und bojhentt ver-
ladjte und verjpotte?'®

Analog zu dieser Aufzihlung der Mifibriuche lassen sich auchdieR e f o r m -
wiinsch ein drei Sitze zusammenfassen:

1. Luther fordert die Riickkebhr zum Testament des Herrn.

Man muf} unterscheiden zwischen der Stiftung Jesu und den menschlichen Zu-
taten, den Zeremonien, die das Testament Jesu ganz iiberwachsen und in Verges-
senheit gebracht haben.

- Dan two dev

vorftendig unterfdeydt nit ift, feyn bdie augen und das herh mit foldyem gleyfjen
leychtlidh ynn ein falidjen fynn und wahn vorfivet, das man das mef adtet,
ba3 menjdjen extidytet Haben, und nymmer erferet, wad me ey, {dHoeyg dan
frudjt davon empfehet, twie e3 lepder ju unjern jepten gaht, da id) bejorg alle
tag mehr ban taufent meR gehalten werben, da dod) villeyd)t nit eyne mef ijt.
O lieben Ghriften, vill meffen Haben ift nit mef Haben, e3 hovet mehr davhul”

14 WA 6, 362 (Sermon von dem Neuen Testament).
'S WA 6, 231 (Von den guten Werken).

18 WA 8,512 (Vom Miflbrauch der Messen).

WA 6, 355 (Sermon von dem Neuen Testament).



Um dem Testament Jesu zu entsprechen verlangt Luther, den Einsetzungsbericht
immer laut vorzutragen und die Kommunion allen Gliubigen unter beiden Ge-
stalten zu reichen. Hier begegnet uns auch erstmals die Forderung nach Verwen-
dung der Volkssprache:

Aber twolt gott, dad wir Deutjdhen mep 3u deutjd) leBen und bie
Beymlidjften toort auffd aller Hobijt fungen! Warumb jolten toiv Deutjden
nit meB leBen auff unfer fprad), Bo die Latinijden, Krieden und vil anbere
auff yhre jprad) mef Halten?'®

2. Ablebnung des ,, Werk“-Charakters

Luther verlangt die Abschaffung der Privat- und Winkelmessen, der Seelen-
messen und der Messen-Stiftungen und grundsitzlich eine radikale Einschrankung
der Zelebrationen.

Gttlid) lafjen meB
Balten, bad fie reyd) twerden und Yhn in yhrem Handel gludjelig gebe, Cttlid)
barumb, ba3 fie meynen, wo fic de3 morgend meR foven, fein fie den tag
fider fur aller nodt und ferliceit, Ctlid) umb yhre frandeit, Ettlid) nod) vil
nerrifder, ja aud) fundlider dind twillen, finden dennod) Bo tolle pfaffen, die
gelt nehmen unnd thun yhren willen. Wehtter Haben fie nu eyne mef befjer
gemadyt benn bie ander, epne hie fu, die ander dabu niglid) gejhest. Da
jein ficben gitlben meffen cxfunbden. Ded Heyligen Creubsd mef Hatt eyn anbdere
tugent ubirfummen, dan unfer frawen mef. Hie jdwengt yderman fHIl und
laffen ba3 wold epnfer gehen umb de3 vorfluchten fdjendlidjen pienings willen,®

©o twere meyn radt, bad wo die mefjen
nit werden auff foldjen glauben gevidytet, dad die jelben tourben abethan und
bie geftifften feel mefjen gemindert: furivar, oiv exhivnen gott mehr damit,
ban toir borfunen.

) fehe aud), dasd jold) ftifftung vil mal feyn gutten grund
Batt, jondern ein Heymlider geyh foldjer pilidht urfad) ijt, dagd toir darumb
bil meffen auff un3 laben, auff ba3 wiv jing geytlid) guttis gnug Habenn,
fpredjen darnad), wir thung umb gottid willen, aber umbfonft und gottis
willen, jorge id) folt man twenig finden, die fold) laft auff fid) luden. Magsd
aber gefdehn, da3d fie alle mit obgefagten glauben tverben gehalten, bed id)
mid) gar fdpoeclid) vorfehe, fein fie fu dulben, oo aber nit, fo twere e3 bda3
allexbeft, dad bed tagisd Yhn eyner ftatt nur ein meR tvere, und bdie felben mit
tedjter toehf bey der famlung des vold3 gehalten. Wolt man Hhr aber yhe
mefhr Habenn, dbasd man dasd vold teyllet in Fobil mefjen, und ein pglid) teyll
Bu feyner mef vororduet, da felbift feynen glauben ju uben, fein gepet, lob und
nodt ynn Ghrifto ju opffern, wie dbroben gefagt ift.*°

8 WA 6, 362 (ebd.).
19 WA 6, 375 (edb.).
20 WA 6,376 (edb.).
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3. Luther bestreitet konsequent den Opfercharakter der Messe

»Der Testamentsgedanke driickt das zentrale Anliegen Luthers aus, die Messe
als Gabe Gottes an uns verstindlich zu machen, die wir von Gott nur empfangen,
nicht aber ihm geben kénnen. Damit wir der Testamentsgedanke zur entscheidenden
Waffe gegen die katholische Lehre von der Messe als Opfer. Denn was seinem Wesen
nach Gabe Gottes an uns ist, das konnen nicht wir Gott opfern wollen.* 21

Noch im Studienjahr 1517/18 hat Luther in seiner Vorlesung tiber den Hebraer-
brief die Messe als Opfer anerkannt: Die Kirche, als geistlicher Leib Christi, opfert
sich selbst Tag fir Tag, wenn sie das Gedichtnis des Opfers Christi begeht. Spiater
gestand er nur noch zu, dafl die Gebete der Messe als Opfer verstanden werden.
Etwa seit 1520 weist Luther jeglichen Opfergedanken im Zusammenhang mit der
Messe entschieden zuriick.

Ridyt verbamnen toyr, dad3 man dad facrament mit fafelln und anbdern
cecimonien Handelt, Bondern da3 man meynet, e8 joy von nottew. und mijje
alfo feyn,

Da3 man aber eyn opifer davaup madt, ijt nit eyn cevimonii
madjen, Bondern die natur und art de3 jacramentd ganh wund gar verandern.
Dad ift nidt alleyn on erempell, Bonbern widder da3 wort und exempel Chrijti
gehanbelt, dad ¢8 aud) Chrijtlide Freyhept nidgt entfdulbdigen fan: denn 3 ijt
bic Hodhjte verbampte abgdtterey und gottis lefterung, 22

Luther verlangt darum die vollstindige Tilgung der Oblationsgebete und des
ganzen Kanons.

Die Me8-Theologie Luthers ist im Jahre 1521 in ihren wesentlichen Grundziigen
abgeschlossen. Alles, was er spiter zur Messe schrieb, sind entweder Wiederholungen
und Weiterfilhrungen dieser Auffassung oder ihre Anwendungen in der Praxis des
Gottesdienstes.

Im Vergleich zur theologischen Fundierung der Liturgiereform des II. Vati-
k a n um s ist zu Luthers Meff-Theologie folgendes festzustellen:

1. Luther geht von seiner Rechtfertigungslehre aus, die nur den Glauben desein -
z el nen und seine Rechtfertigung aus Gnade im Auge hat. Darum bleibt ihm die
Messe als ein Handeln der Versammlung unerkennbar.

2. Die ausschliefiliche Beachtung der HI. Schrift und des darin enthaltenen
Urbildes der Messe macht ihn blind fiir die Liturgiegeschichte, d. h. fiir die ge-
schichtliche Entfaltung der Verwirklichung des Auftrags Christi durch die Kirche.
Die Miflbrauche seiner Zeit und die Prinzipien seiner Reform-Theologie verdunkeln
thm den Sinn fiir kirchliche Riten und Zeremonien; sie bedeuten ithm nichts.

3. Was Luther als katholische Mef3-Theologie ansicht ist wesentlich durch seine
Erfahrung der zeitgendssischen Praxis mit ihren zahlreichen Mifibriuchen
bestimmt. Was er darum als papistischen Meflgreuel bezeichnet und bekimpft,
ist nicht die katholische Messe, sondern ein Zerrbild derselben.

Fortsetzung tolgt

2t MEYER, S. 158.
22 WA 8,511 (Vom Mifibrauch der Messen).



Ich glaube
Dr. P. Ansgar Stocklein OSB

In den letzten Jahren hat sich in katholischen Kirchen und Gottesdiensten vieles
geindert. Manches, was noch vor 10 oder 20 Jahren unvorstellbar war, ist in-
zwischen selbstverstindlich geworden. Einige dieser Anderungen waren heiff um-
stritten, so etwa die Landessprache im Hochgebet der Messe, oder die Handkommu-
nion; heute sind jene Diskussionen itiberholt und schon fast vergessen. Manche tief
eingewurzelten Gebetsworte wurden umformuliert, weil sie in der alten Form anti-
quiert wirkten, etwa beim Vaterunser und Gegriiflet seist du Maria. Dabei wurde
auch das okumenische Anliegen beriicksichtigt: Das Gebet des Herrn solle von jetzt
an in beiden Konfessionen den gleichen Wortlaut haben, so dafl wir wenigstens
darin trotz vieler noch verbleibender Schranken einander begegnen und es wirklich
miteinander beten konnen.

Auch fiir das Glaubensbekenntnis wird in diesem Jahr an Pfingsten eine neue
okumenische Fassung eingefithrt. Wegen der Linge des Credo und weil es nicht so
hiufig gebetet wird, 13t sich das bestimmt nicht so leicht und schnell umlernen wie
zuvor das Vaterunser. Aber mit der jungen Generation, die ja nun durch Schule
und Kirche mit dem neuen Text vertraut wird, wird sich auch diese Anderung all-
mahlich durchsetzen. Es ist der alte christliche Glaube, der da bekannt wird. Wenn
es jetzt heifit . . . der alles geschaffen hat, Himmel und Erde, die sichtbare und die
unsichtbare Welt“, so bedeutet das nichts anderes als das altgewohnte ,,. . . Schopfer
des Himmels und der Erde, aller sichtbaren und unsichtbaren Dinge*. Und so ist
es an all den anderen Stellen, wo uns das alte Bekenntnis in einer neuen Sprach-
gestalt entgegentritt.

Nur an einem Punkt ist wirklich etwas anders geworden, etwas, was sich nicht
mit verindertem Sprachempfinden oder ékumenischen Riicksichten begriinden
laft. Das Wort ,ich glaube® ist heute genauso klar und verstindlich wie in allen
fritheren Jahrhunderten, und es hat im Protestantismus genauso Heimatrecht wie
bei den Katholiken. Trotzdem steht in dem groflen Nizinischen Bekenntnis da,
wo es bisher ,ich glaube ...“ hiefl, jetzt , wir glauben . ..“, und dementsprechend
auch ,wir bekennen . . .“ und , wir erwarten . . .¢

Man soll solche Entwicklungen nicht dramatisieren, und schon gar nicht soll
man jene Leute verketzern, die das veranlafit haben. Aber es handelt sich doch um
eine recht bezeichnende und frag-wiirdige Anderung unseres alten Credo. Gewifl
findet sich in den meisten orientalischen Liturgien (nicht in der byzantinischen)
ebenso wie in alten Konzilstexten die Mehrzahlform ,wir glauben®. Aber wir im
Westen stehen nun einmal in einer anderen, nicht minder sinnvollen und geheiligten
Tradition, eben in der des ,,credo® (ich glaube), nicht eines , credimus“ (wir glauben).
»lch glaube®, so haben wir es in der Taufe bekannt; und wenn wir bei der Messe
in und mit der Gemeinde ,ich glaube® sprachen, dann war das ein Zeichen, daff
unser personlicher Glaube in den Glauben der Kirche eingebettet ist, so wahr
der Christ mit seinem personlichen Glauben vor Gott steht und fillt. Es gibt letzt-
giiltige und verpflichtende Aussagen, die keiner dem anderen abnehmen kann. Aus
dem Zusammenklang der vielen ,,ich glaube® stellt sich ein , Wir*, eine Gemeinsam-
keit, her, die durch kein gesprochenes ,wir* zu iiberbieten ist.

War es wirklich unerldflich, durch jenes , wir klarzustellen, dafl unser Glaube
nicht Privatsache des Einzelnen, sondern Glaube der Kirche sei? Hat das denn je-
mand zur Zeit des alten Credo bezweifelt? Und man moge nicht so tun, als habe
die Ehrfurcht vor uralten orientalisch-christlichen Traditionen heute das ,wir®
bei uns eingefiihrt. Nein, dieses stellt eher eine Reverenz vor dem modernen Zeit-
geist dar, dem jede direkte Zuwendung des Ich zu Gott verdichtigt ist und der
einen Bezug des einzelnen Menschen zu Gott nur vermittelt durch , Mitmenschlich-
keit“ gelten lassen will. Da redet man so viel vom ,miindigen® Christen, und dann
mutet man ihm zu, sich bei der Aussage, in der wie in keiner anderen sein ,ich®
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gefordert ist, sich in einem ,wir® zu verstecken. Denn dariiber miissen wir uns doch
im klaren sein: In der heutigen Zeit- und Bewuftseinslage wirkt jene Umstellung
auf das ,,wir® nicht vorrangig als ein Abriicken von unchristlichem Individualismus,
sondern weckt eher Assoziationen an die fortschreitende Kollektivierung. Wir
erinnern uns noch zu gut an jene Szenen im Sportpalast, wo ein Agitator einer
fanatisierten Masse zurief: ,,Wollt ihr .. .%; da pafit als Antwort in der Tat ,wir
wollen . . .%, nicht ,ich will . . .“

Nun, vielleicht ist es unvermeidlich, dafl solche Moden auch in die Kirche ein-
dringen; wir sind ja aus ,politischen Nachtgebeten®, aus Hippie-Festival-Gottes-
diensten und dergleichen schon allerhand gewohnt. Moden kommen und gehen.
Der alte Glaube bleibt unangetastet, auch wenn wir ihn jetzt in der Mehrzahl
statt in der Einzahl bekennen. Denn der Kirche ist verheiflen, dafl der Geist Christi
allezeit in ihr gegenwirtig bleibt. Das schliefit freilich nicht aus, daf8 liturgische
Rite und Kommissionen zuweilen von allen guten Geistern verlassen sind.

Zur Diskussion: Die Bischofsstola

Hermann Reifenberg, Bamberg

Die Diskussion um die liturgische Kleidung bleibt weiterhin im Flufl. Abgesehen
von Vorschligen, ganz auf spezielle Gewandung zu verzichten und dem Wunsch
nach Reduzierung bei bestimmten Anldssen (Messe im kleinen Kreis) kommt
anderseits heraus, dafl eine Verwendung von Gewindern, vor allem in gro-
flen Raumen (wie Kirchen) und bei kirchlichen Grofiversammlungen, keineswegs
mit vom Christentum her ,unverantwortbarer Verfeierlichung® gleichzusetzen ist.
Ferner kann man feststellen, daf} die Akzentuierung des Gottesdienstes mit Hilfe
dieses Elementes von vielen als durchaus forderlicher Faktor anerkannt wird. Eine
wohl noch gréfiere zustimmende Einmiitigkeit 1488t sich registrieren, wenn die Frage
auftaucht, ob die traditionelle liturgische Kleidung, von Uberlagerungen befreit,
nicht schlichter und dadurch aussagekriftiger zu machen wire. Dies gilt von der
liturgischen Grundkleidung, besonders aber von den liturgischen ,Gradabzeichen®.

Neben der generellen Diskussion existieren auf diesem Sektor in verschiedenen
Liturgiegebieten bereits mancherlei praktikable Modelle. Fiir den europiischen Be-
reich ist vor allem die Tunikaform (langes Gewand mit Armeln) zu nennen. Als
distinktives Zeichen dient die iiber dem ,neuen Gewand“ getragene, und in litur-
gischen Farben gehaltene Stola. Auf diesen Punkt kommt auch E. J. Lengeling (Die
neue Ordnung der Eucharistiefeier, Miinster 1970, 407) zu sprechen. Wihrend nun
fiir Presbyter und Diakon eine unterschiedliche Trageweise der Stola iiblich ist,
wird als unterscheidendes Zeichen fiir den Bischof (da der seither bei Priestern iibli-
che kreuzférmige Modus im Zug der jiingsten Reformen wegfiel) u. a. etwa das



Brustkreuz erwogen. Da nun das Brustkreuz, abgesehen von speziellen Problemen
(vgl. O. Nussbanm, Das Brustkreuz des Bischofs, Mainz 1964), einer anderen Ka-
tegorie als die Stola zugehort, stellt sich die Frage, ob ihre Verwendung als distink-
tives Zeichen (der sakramentalen Ordostufen) nicht auch fiir den Bischof ins Auge
gefaflt werden konnte. Ohne Zweifel ist als Gegenargument einerseits an die jiingst
erfolgte Angleichung der Stola-Tragweise (Bischof — Presbyter) zu erinnern. Fer-
ner wird mancher der Meinung sein, ein solches unterschiedliches Zeichen sei ganz
iiberfliissig. Sicher sind die Grenzen zwischen Bischof und Presbyter im NT flie-
Rend, doch ist ebenso deutlich, dafl der Bischof heutzutage einen eigenen Grad ein-
nimmt. Dies kommt gerade in der Liturgie, nicht zuletzt in den Ordinationsriten,
deutlich heraus. Von daher erkliren sich auch verschiedene im neuen Weihritus
enthaltene (zum Teil unbefriedigende) Elemente.

Beziiglich unserer Frage wire zunichst zu sagen, dafl sich aus Vergangenheit
und Gegenwart mancherlei Belege erheben lassen, wonach Stola-dhnliche Textilien
in der Liturgie als Unterscheidungszeichen dienen. Genannt seien neben der Stola
vor allem Pallium und Rationale. Ein weiterer passabler Weg legt sich durch einen
Blick auf die dstlichen Kirchen nahe. Dort verwenden Bischéfe ein (iiber dem Ober-
gewand getragenes) Omophorion. Es gilt zwar nicht im strengen Sinne als Stola
(bildet vielmehr in etwa eine Parallele zum Pallium), ist aber, unbeschadet histori-
scher Wurzeln, damit verwandt. Dem Bischof wird das etwa 3,50 m lange Band
zunichst (jedenfalls in einigen Kirchen) wie im lateinischen Bereich um den Hals
gelegt, ein Teil (der linke) hingt nach unten. Im Gegensatz zum lateinischen Ritus
schldgt man die andere (rechte) Partie iiber die linke Schulter nach hinten, so daf}
eine Art weiter Ring (um den Hals) entsteht. Ahnlich wie beim westlichen Pallium
werden zum Feststecken mitunter Spangen (Ziernadeln o. 4.) gebraucht. Diese
Losung ist, wie praktische Erfahrung zeigt (hinzuweisen wire auf Information
durch Kontakt mit Ostkirchen, Bilder, Tkonen usw.) sehr schlicht, aussagefihig
und ferner dsthetisch befriedigend. Die Aktionsfreiheit des Liturgen wird, wie Er-
kundungen beweisen, nicht eingeschrinkt. Auf Grund dieser Fakten und dariiber
hinaus vom 6kumenisch-ostkirchlichen Aspekt her, diirfte besagter Modus fiir den
westlichen Liturgiebezirk ebenfalls diskutabel sein. Auflerdem wiirden durch eine
solche klare ,Bischofsstola“ sonstige Wiirdezeichen weitgehend iiberfliissig.
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Querschnitt

Zeitschriften — Gegenwartsfragen

Interkommunion: ,Es versteht sich von
selbst, dafl Katholiken bei den Orthodoxen
zur Eucharistie gehen konnen, weil dort die
Eucharistie giiltig gefeiert wird, weil es ein
giiltiges Weﬁ-le riestertum gibt. Das gleiche
wiirde sich aucﬁ in bezug auf die altkatholi-
sche Kirche und vielleicht bald auch in bezug
auf die Anglikanische Gemeinschaft ermog-
lichen lassen. Das eigentliche Problem wiirde
also im Verhiltnis der katholischen Kirche
zu den protestantischen Kirchen und Ge-
meinschaften liegen, die das Weihepriester-
tum nicht kennen oder radikal ablehnen . . .
Wenn wir uns unter Preisgabe von Elemen-
ten, die durch die Konzilien und die ganze
katholische Uberlieferung gesichert sind,
daran machen, ein Arrangement mit den
Kirchen reformatorischer Herkunft zu fin-
den, miissen wir wissen, was wir dabei ein-
setzen . .. Wir miissen das Ganze sehen und
diirfen die Frage nach der Interkommunion
nicht nur einseitig aus der Perspektive der
Frage sehen, wie wir uns hic et nunc mit
unseren evangelischen Mitchristen arran-

ieren ... Der russisch-orthodoxe Erz-
Eischof Nikodim sagte ausdriicklich, dafi
seine Kirche fiir diesen Fall die Kommunion-
gemeinschaft mit der rémisch-katholischen
Kirche aufgeben miifite.”
(H. Bacht, Zum Problem der Interkom-
munion in: Catholica 4/70, S. 286 ff.
Miinster/W.)

*

Schema fiir die Osternachtfeier in verein-

fachter Form:

1. Licht: Es wird angeziindet u. ausgeteilt —

Hymnus vom Licht Christi.

Sc{ni)'pfung: Genesis 1 — Gesang mit
Kehrvers als Interludium.

3. Frage nach dem Sinn der Feier durch den
Jiingsten an den Altesten.

4. Wasser: Exodus 14 (der Durchzug) —
grofles Hallel.; Nummeri 20 (Wasser
aus dem Felsen) — grofies Hallel.; Eze-
chiel 47 (Wasser i. d. Wiiste) — Motette;
Kriige mit Wasser werden gebracht —
Segenswort — Taufe — Lied.

5. Evangelium: Mattdus 28, 1—7 — Auf-
erstehungslied als Bekenntnis.

6. Eucharistiegebet, gesungen und ge-
sprochen— Vaterunser— Kommunion—
Psalm 118

7. Abschlufibitte als Oratio Communis —
Segen — Osterlied.

(Jan Duin-Jan Raas: In dit licht, paas-
nacht-viering, Tijdschrift voor Liturgie,
11 1972, pg. 104, Afflgem-Maastricht).
Situation der Psalmodie heute: Im Be-
reich der Jugend ist ein deutlicher Riick-
gang des Interesses an Vesper und Komplet
zu bemerken. Dem gegeniiber steht auf
breiter Front ein Ubergang klosterlicher Ge-
meinschaften zum muttersprachlichen Of-
fizium und damit zum deutschen Psallieren.

2.

Der Antwortpsalm dringt langsam in die
Sonntagsgottesdienste vor, eine allmahliche
Zunahme des wortlichen Psalmensingens
ist dort festzustellen. Ein Ereignis von weit-
tragender Bedeutung diirfte die Erarbei-
tung des 6kumenischen Psalters sein. Damit
ist der Grund gelegt fiir gemeinsamen
Psalmengesang in allen Konfessionen deut-
scher Zunge. Zahlreiche neue Psalmodien
verschiedenster Art sind erschienen, die aber
kaum irgendwo die Prignanz und Schlicht-
heit, aber auch die Festigkeit und Intensitit
der ,alten“ Melodieformel erreicht oder gar
tibertroffen haben. Doch sollte man auch
gewisse Nachteile und Einseitigkeiten der
tradierten Psalmodie nicht iibersehen, und
zwar in formaler, rhythmischer und totaler
Hinsicht.

(Fritz Schierei, Eine neue Psalmodie, in:
Musik und Altar, 171972, S. 13. Christoph.
Freiburg)

*

Generalabsolution in Papua-New Guinea:
Auf eine Eingabe um Erlaubnis fiir General-
absolution (absolutio communis omnium
simul) gab am 17. 6. 1966 die Glaubens-
kongregation, unterschrieben von Kard,
Ottaviani folgende Antwort: ,Affirmative
et ad mentem: mens est ut peccata gravia
hoc modo absoluta, quando ad illud op-
portunitas data fuerit, coram sacerdote
singula confitenda sint“. Dieses Reskript
weitet die Vollmachten vom 23. 3. 1944
(G. A. nur unmittelbar vor oder zu Beginn
des Kampfes) wesentlich aus. Viele Priester
in Ozeanien spenden die Generalabsolu-
tion ofters bei bestimmten Gelegenheiten,
vor allem an grofleren Festen und bei
Abendgottesdiensten. Einige reservieren
eine bestimmte Zeit fiir (%ie individuelle
Beichte. Darauf halten sie mit den iibrigen
Ponitenten einen gemeinsamen Buflgottes-
dienst mit abschlieiender G. A. Andernorts
wird bei dieser Gelegenheit eine grofiere
Bufifeier mit G. A. gestaltet. Einige schrin-
ken die G. A. auf Kindermessen ein, mit
Einbezug von Eltern und Verwandten etwa
bei der Erstkommunionfeier. Die Forderung,
die schweren Siinden spiter noch einmal
privat bekennen zu miissen, findet man als
unannehmbar. Es wird fiir die Leute so zu
schwierig, in der G. A. das Zeichen der Siin-
denvergebung zu erkennen. Wenn die Siin-
den vergeben sind, warum sollen sie noch-
mals beiannt werden? Alle Seelsorger be-
jahen die groflen pastoralen Vorteile der
G. A. Diese Praxis eroffnet ausgezeichnete
Moglichkeiten der Gewissensbi%dung und
Weckung der Bufigesinnung. Die gemein-
samen Bufigottesdienste wirken sich frucht-
bar auf die individuelle Beichte aus.

(C. van der Geest in: Liturg. Jahrbuch
3/1971 S. 174 ff. Miinster/W.)



Liturgieplanung auf Dekanatsebene: Ein
Beispiel effektiver Zusammenarbeit- bietet
das Dekanat Amstelland der Diczese Gro-
ningen mit 16 Pfarreien. Es hat seine subsi-
diire Teamfunktion wie folgt formuliert:

1. Bestandsaufnahme der im Dekanat funk-
tionierenden Liturgie-Werkgruppen,
Kirchen- und Jugendchére und sonstiger
einschlig. Aktivitdten.

2. Anregung und Betreuung sich bildender
Kerngruppen bei Planung, Vorberei-
tung und Durchfilhrung liturgischer
Feiern.

3. Auswertung angebotener Dienste, Tau-
fen, Hochzeiten, Begribnisse, Kirch-
weihen, Ortsfeste fiir weiterfithrende
pastorale Ziele.

4, Abstimmung und Koordination des vor-
handenen Materials und vorhandener
Begabungen fiir die ganze Zone.

5. Versuch der Bildung von neuen Kern-
gruppen mit dem Ziel, jenen Menschen
einen Dienst anzubieten, welche die
Kirche verlassen oder die Praxis auf-

eben (spezifische Formen wie Haus-

Eturgie, Jugendgottesdienste, Wort-

feiern).

(L. A. M. Seeboldt in: Rond de Tafel 111 72,

S. 44. Abdij van Berne, Ned.)

*

Modelle von Eucharistiegebeten fiir Kin-
der: Acht solche Versuche wurden gesam-
melt bzw. geschaffen von D. Borobio und
V. M. Pedrosa. Sie richten sich in der Tex-
tierung nach den Hauptzeiten des Kirchen-
jahres, aber auch nach der Situation der mit-
feiernden Kinder (z. B. geistig Behinderte).
Sie haben als Stmktureﬁemcnte Prifation,
Sanctus, Transition, Epiklese, Konsekra-
tion, Anamnese, Oblation, Interzession,
Doxologie. Den Kindern ist es moglich,
durch Akklamationen an der Anaphora
teilzunehmen. Es ist sehr zu wiinschen, daff
diese kreativen Versuche zur mehr be-
wuflten, glaubigen und aktiven Teilnahme
der jungen Christen an der Meffeier fithren.
(Phase. Revista de past. lit. 1972, S 56 ff.
Barcelona).

Gesetzeder Gruppendynamikkonnen auch
beim Planen umf Begehen liturgischer
Feiern nicht ungestraft libersehen werden.
Der Leiter mufl sich der Versuchung wider-
setzen, die Entwicklung einer Gruppe zu
sehr zu beschleunigen. Er mufl geduldig
warten, bis sich manchmal sehr %angsam
eine Bewufitseinsentwicklung vollzieht. Man
darf nicht vergessen, dafl wir mit Leuten

arbeiten, die schon ein kulturelles Erbe
besitzen, die sich gewdhnt haben an be-
stimmte Modelle und Werte, eine von uns
verschiedene Betrachtungsweise der Ereig-
nisse, Dinge, Personen. Zwischen Leiter
(Priester) und Gruppenmitgliedern (Mit-
feiernden) besteht eine Gegeniibertragung,
ein gegenseitiger Einflufl bzgl. von Werten,
die von je einer Seite hochgehalten werden.

*

Vielfiltigkeit und Einférmigkeit in der
Liturgie der Ortskirche ist das Thema einer
profunden Untersuchung von B. Neuheuser.
Der Weg fiihrt von einer ortlichen gottes-
dienstlichen Verschiedenheit zu einer wach-
senden Vereinheitlichung, lautete vereinfacht
die These A. Baumstarks. Tatsichlich war
der Vorgang wesentlich komplexer. Min-
destens vor Trient wollte Rom niemals eine
»Einheitsliturgie“ schaffen. Im Gegenteil
— die Vereinheitlichung kam von der
Basis — freiwillig, aus Bewunderung fiir
die liturgischen Formen dieser wichtigen
Ortskirche, aus politischen Tendenzen,
geographischen Gegebenheiten, sozialen Be-

ingungen. Diesem Blickwinkel steht noch
ein anderes unvergleichbares Faktum gegen-
iiber: Trotz aller Tendenzen zur Verein-
heitlichung war diese niemals vollstindig
und wurde niemals erreicht. Die Bulle
sQuam Primum® 1570 fiir das Missale
Pius V. dnderte die Lage vollstindig. Aber
mit dem II. Vatikanum wurden die Tore
fiir eine Vielfalt legitimer Riten aufgetan
und auf die Situationen der verschiefenen
Gegenden der Welt bezogen. Damit ist die
Lage wie vor Trient wieger hergestellt und
erotfnet.

(Rivista Liturgica 1/1972, pg. 71, Badia di
Finalpia, Savona).

*

Uber Kirchenmusik in Jugendgruppen
berichtet Cl. Duchesneau: Die jungen Leute
gruppieren sich um vier Arten von Musik,
solche der freien Wahl, der Neuschopfung,
der Aktion und des Konsum. Wie immer
unser Urteil iiber den dsthetischen Wert
dieser Arten von Musik sein mag, man darf
die sozialen Phinomene nicht iibersehen, fiir
die sie ein Signal sind. Im letzten Jahrzehnt

eschah eine kulturelle Revolution unter
gen jungen Leuten. Wollen wir ihre Men-
talitidt verstehen, dann miissen wir uns auch
ihrer Musik aufmerksam zuwenden, die
zweifellos ihre tiefen Spuren in thnen hinter-
lassen wird. Will sich jemand iiber die Ge-
stalt der Liturgie heute und morgen Ge-
danken machen, dann muf er die Ergebnisse
dieser Enquéte kennen und analysieren.
(La Maison-Dieu 108. IV—1971, S. 125 ff,,
Cerf—Paris).
Rafael Kleiner OSB

89




90

Berichte

Sakristanenweihe

Der Schweizerische Sakristanverband fithrte im Herbst 1971 auf der
Schwigalp eine dreiwdchige Sakristanengrundschule durch. Die Teilnehmer
erhielten am Schluff des Kurses die Sakristanenweihe. Der Weiheakt nach
einem speziellen Ritus wurde von Bischof Dr. Josef Hasler von St. Gallen,
Protektor des Schweizer Sakristanenverbandes, vorgenommen. Die Kandi-
daten erhielten ein Mefkinnchen und eine Kerze. Auch eine Frau empfing die
Weihe, nimlich Maria Ammann, die Sakristanin der Skumenischen Kapelle
auf Schwigalp. Der Bischof gab ihr auch die Erlaubnis, die Kommunion aus-
zuteilen. Frau Ammann ist also kumenische Sakristanin von beiden Kon-
fessionen (katholisch und evangelisch-reformiert) erwihlt und von deren
kirchlichen Verwaltungen als Sairistanin angestellt worden. Die Weihe war
verbunden mit einer Eucharistiefeier. Der Gottesdienst zeigte auf, wie der
Sakristan beim liturgischen Geschehen eingesetzt werden kann, sei dies als
Assistent (welcher Funktion hier Kursleiter Bruno Limacher, Sakristan in
Luzern — St. Paul, wahrnahm), als Lektor, als Sprecher der Fiirbitten und
zur Kommunionausteilung. \Walter En

Probleme des ambrosianischen Ritus im Tessin

Je nach ihrer friheren Zugehérigkeit zu den Diézesen Como oder Mailand
gehoren die Pfarreien des seit 1888 de facto, seit 1971 de iure bestehenden
Bistums Lugano dem romischen oder ambrosianischen Ritus an. Ambrosianisch
sind also die Tre Valli (Blenio, Riviera und Leventina), Brissago und die Pieve
von Capriasca mit Tesserete als Zentrum.

Die Unterschiede galten immer sehr viel und werden erst in neuester Zeit
durch die gmndlegenfe Liturgiereform nivelliert. Die Ambrosianer pflegen eine
Reihe von Gebeten und Gesingen, die sich in vielen Nuancen vom allgemein
blichen rémischen Ritus unterscheiden. Gerade weil die Tre Valli sowie
Brissago und Capriasca eine Minderheit innerhalb der kirchlichen Juris-
diktionen des Tessins bildeten, hielten sich hier die Briuche im Zeichen der
Anhinglichkeit und der Selbstverteidigung umso linger; es heifit nicht um-
sonst, gaﬁ man im Tessin ambrosianischer sei als in Mailand selbst. 57 von
den insgesamt 252 Pfarreien im Kanton haben sich dieses Erbe wenigstens der
Intention nach erhalten.

Es war die Regel, dafl die angehenden Tessiner Geistlichen in beiden
Riten unterwiesen wurden. Wihrend der Semester im Priesterseminar zu
Lugano lernten sie den romischen Ritus, im Sommer-Seminar in Prato/
Leventina hingegen den ambrosianischen.

Mit der Abkehr vom Latein als liturgischer Sprache kamen die ange-
stammten Text- und Gesangsformen der Ambrosianer, die auf vorgregoriani-
sche Elemente zuriickgehen, ins Wanken; die typischen Kadenzen mit ihrer
reichen Ornamentik lassen sich nur schwer in die italienische Umgangs-
sprache tibernehmen. Deshalb wollen vor allem die kleinen, isolierten Kirchen-

emeinden in den oberen Tilern das Gottesdienstlatein nicht aufgeben.
Eie verteidigen damit nicht die Kirchensprache als solche, sondern die
iiberlieferte Basis fiir Ausdrucksmittel, durch die sie sich von den ,,R6mern®
unterscheiden. Allgemein, auch in den groBeren Pfarreien, wird an dem
festgehalten, was noch unverinderbarer ist als Wort ‘und Melodie: am
bloffen Gestus. So ist beispielsweise bei ambrosianischen Kindstaufen noch
immer das dreimalige Eintauchen der Kopfpartie des Siuglings ins Tauf-
wasser gebriuchlich. Der ambrosianische Kult hat auch einen weltlichen Aus-
laufer: die Fastnacht beginnt in den einstmals zu Mailand gehérenden Tessiner
Pfarreien dann, wenn in den comaskischen bereits die Fastenzeit einzieht,
Walter Heim
Ein 6kumenisches Gesangbuch

Im Dezember 1969 wurde in Hildesheim nach dem Vorbild der , Arbeits-
gemeinschaft fiir liturgische Texte* (ALT) die ,Arbeitsgemeinschaft fiir
okumenisches Liedgut* (AOeL) gegriindet. Analog zur ALT wurde sie von
Beauftragten der evangelischen, cE:r rémisch-kathoﬁschen und der altkatholi-
schen Kirche sowie der Freikirche in der Bundesrepublik Deutschland, in der
DDR, in Osterreich und in der Schweiz gebildet. :



Auf ihrer Tagung vom 27./29. Januar 1972 in Batschuns konnte die AOeL
bereits ein erstes Ergebnis abschlieflen: Gut hundert Gesinge, grofitenteils
Lieder, liegen in einer gemeinsamen Fassung vor. Bis etwa Januar 1973 wird
ein okumenisches Gesangbuch von 106 Nummern vorliegen. Es soll den Titel
tragen ,Lieder der Kirchen. Gemeinsame Gesinge der deutschsprachigen
Christenheit und als Gesangbuch fiir ckumenische Gottesdienste dienen.
Die Konfessionen sollten sich aber diese Liedfassungen auch fiir ihre eigenen
Gottesdienste zu eigen machen. So werden in das neue Einheitsgesangs- und
gebetbuch der rémisch-katholischen Kirchen fiir das gesamte deutsche Sprach-

ebiet, das noch dieses Jahr im wesentlichen abgeschlossen wird, zum vorn-

Eerein die okumenischen Fassungen der Lieder iibernommen. Die katholi-
schen Mitglieder der AOeL sin§ ausnahmslos auch Mitglieder der Lied-
kommission fir das neue Einheitsgesangbuch.

Das Hauptgewicht der Arbeit der AOeL lag auf den Liedern, die bereits
in mehreren Konfessionsbereichen gesungen werden, aber nicht iiberall die-
selbe Text- und Melodiefassung aufweisen (z. B. ,Nun danket alle Gott*,
sLamm Gottes unschuldig® usw.). Bei zwei Hymnen (,Veni redemptor
gentium® und ,Veni creator spiritus®) einigte man sich sogar auf neuge-
schaffene Ubertragungen.

Ziel der Arbeit war von Anfang an nicht nur eine Vereinbarung tiber das
mehr oder weniger allgemein gesungene Liedgut. Die verschiedenen Konfes-
sionen sollten in einem echten Geben und Nehmen einander auch mit den
wichtigsten Stiicken ihres Eigengutes vertraut machen. Ein Teil dieser Lieder
stellt also ein neues Angebot an die Kirchen dar, soll gemeinsames Gut erst
werden. Darunter sind auch nicht wenige Stiicke aus unserer Zeit zu finden.

Die gemeinsamen Lésungen durften nicht auf einen billigen Kompromiff
hinauslaufen. Markus Jenny schreibt dariiber: ,Dafl jede Seite fiir das Zu-
standekommen einer gemeinsamen Fassung Opfer bringen und da oder dort
umlernen mufl, verste]%t sich. Aber das Resultat ist diesen Preis wert . . . Die in
der Arbeitsgemeinschaft anwesenden hymnologischen, germanistischen, theo-
logischen, musikwissenschaftlichen Fachleute sorgten dafiir, daff die neue
Einheitsfassung einem strengen Urteil standhalten kann. Dabei konnten die
Erfahrungen der verschiedenen konfessionellen Traditionen verwertet werden.
Von den Vertretern Deutschlands, die in ithrem jetzt giiltigen Gesangbuch
bekanntlich eine moglichst grofle (oft zu weit gehende) Nihe zum Original
anstreben, liefl man sich immer wieder vor allerhand naheliegenden Verwiasse-
rungen warnen. Die romischen Vertreter wiederum, die in den seltensten
Fillen durch Gewdhnung fiir die Schwichen und Schwierigkeiten eines
altvertrauten Textes blind waren, legten schonungslos den Finger auf jene
Stellen, die einem mit der kirchlichen Liedtradition wenig vertrauten Menschen
von heute den Zugang zum Liedinhalt erschweren oder verbauen® (,Neue
Ziircher Zeitung“ 1972, Nr. 80, 23).

Mit der Arbeit der AOeL sind weitere Voraussetzungen fiir den gemein-
samen Gottesdienst der Konfessionen geschaffen, dessen Verwirklichung frei-
lich von der weiteren 6kumenischen Arbeit der Theologie und des Lehramtes
abhingt. Sie bildet eine wesentliche Erginzung der Einheitsfassungen fiir das
Vaterunser, das apostolische Glaubensbekenntnis, das kleine Gloria (,Ehre
sie dem Vater . ..*) und die Stiicke des Meflordinariums.?

Walter Heim

1. In der Schweiz bestehen fiir die Einfithrung der okumenischen Lied-
fassungen gewisse Schwierigkeiten. Die Katholiken haben erst seit 1966 ihr
neues Gesangbuch und auch das reformierte Gesangbuch ist noch nicht alt.
In der reformierten Kirche besteht jedoch eine jihrlich erscheinende Reihe
»Neues Singen in der Kirche“, deren Herausgeberschaft beschlossen hat, die
neu in Umlauf gebrachten Lieder in der AOeL-Fassung aufzunehmen. Und
weil das neue katholische Kirchengesangbuch sich bewufit an das reformierte
anschlofl, wird man wohl auch auf Eatholischer Seite Mittel und Wege
finden, um sich der gréfieren Einheit anzuschlieflen.

2. Die okumenische Form des Herrengebetes hat sich bereits weithin ein-
gebiirgert; in der katholischen Kirche kennt man offiziell keine andere mehr.
Die iibrigen 6kumenischen Texte wurden in den katholischen Kirchen der
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Schweiz am 19. Mirz 1972 offiziell eingefiithrt. In der reformierten Tradi-
tion spielen diese Texte eine untergeordnete Rolle. Doch hat die reformierte
Liturgickommission die beiden Glaubensbekenntnisse in den Probeband I
der neuen Einheitsliturgie bewuflt iibernommen. In den folgenden Binden
wird das mit den ibrigen 6kumenischen Texten nicht anders sein.

Spiel der Freude

Der evangelische, der katholische und der christkatholische Frauenbund
der Schweiz gestalteten am ersten Freitag im Mirz 1972 wiederum — wie
Millionen von Frauen aller christlichen Konfessionen in vielen Lindern —
den Frauen-Weltgebetstag. Das ,0kumenische Opfer® dieses Tages war fiir
den Ausbau der Bildungsarbeit unter Frauen und Midchen in verschiedenen
Teilen Afrikas und Asiens bestimmt. Der Frauen-Weltgebetstag 1972 stand
unter dem Motto: ,Freuet euch!* Frauen verschiedener europdischen Linder
stellten diesmal die Liturgie zusammen. Es schien der schweizerischen Kom-
mission fir den Weltgebetstag aber, aufler den Psalmen seien in dieser Litur-

ie nicht viele Texte der Freude zu finden. Die kleine Liturgiekommission,
estchend aus Pfr. Leni Altwegg, Helen Stotzer — Kloo und der Dichterin
Silja Walter, traf sich zu verschiedenen Malen im Kloster Fahr, wo Silja
Walter als Schwester Maria Hedwig OSB lebt. Man versuchte bewuf3t, in der
Liturgie nicht nur von Freude zu reden, sondern zu freudigem Mitspiel einzu-
laden. Aus dieser 6kumenischen Zusammenarbeit entstancF eine Art ,Predigt-
spiel“ dem Silja Walter ihre unverkennbare dichterische Sprache verlieh.
Man versuchte das Geheimnis vom ,allumfassenden Spiel® {§pr. 8, 22—31)
im Aufbau der Liturgie anzudeuten, so dafl nun der erste Teil von der
Schopfung singt, der zweite von der Erlésung des Menschen (Matt. 22,1—5,
und Luk. 7, 3—35) und der dritte von der Vollendung des Alls. Die drei
Teile liefien sich auch mit ,Glaube — Liebe — Hoffnung® iiberschreiben.
Aufler einer Predigt von Leni Altwegg, Schlieren, iiber Mal. 3, 20 (,Hiipfet
wie die Kéilblein!"% verarbeitete man im Text u. a. auch Zitate von Dorothee
Solle, Dom Helder Camara, Martin Luther King, Harvey Cox (,Das Fest
der Narren*), Alexander Solschenizyn, Teilhard de Chardin, ,Berner Er-
klirung iiber die Entwicklungshilfe*, ,Programm des Okumenischen Rates
zur Bel%iimpfung des Rassismus®, ,44 Punkte des Umweltschutzes des WWFEF*,

Die Kirchenmusikerin Dr, Ina Lohr, Basel, komponierte die Musik zum
fertigen Text. Sie experimentierte zu diesem Zweck in Basel mit verschie-
denen Gruppen von Frauen. So kam sie zu neuen Erfahrungen, wie die
Liturgie Frauen anspricht, wo ihre Gefahren liegen und wo sie besondere
Moglichkeiten erschliefit. Nach Irma Lohr hat fas Thema ,Freuet euch!®
so geziindet in unserer diisteren Welt, daf} daraus etwas von Freude Uber-
bordendes geworden ist. Doch dieser Freudensprudel enthilt sehr viel ernst
zu nehmenges Gedankengut! Der Weltgebetstag gibt Menschen im Alltag die
Maoglichkeit, gemeinsam iiber den Sinn der Freude nachzudenken und diese
innerhalb unserer heutigen Niichternheit auf neue Art zum Leben zu bringen.
Ina Lohr versuchte die Musik aus den Texten ,herauszuholen®, indem sie
melodische Wendungen und Rhythmen, die im Text enthalten waren, hohe
und tiefe, kurze unf lange Silben, die sich aus der Deklamation ergaben, so
zusammensetzte, dafl eine eigene, fiir dieses Spiel giiltige Musik enstand. Dort,
wo der Text ganz metrisch wirkt, setzte sie im Hintergund Tinze ein, an
den besonders %reudige Stellen eine Blockflote usw.

Es stand allen Frauenvereinen frei, diese Liturgie zu iibernehmen, allen-
falls auch, sie nur zu sprechen und dazu passende Kirchenlieder zu singen. Die
Voll-Liturgie erforderte natiirlich einen gewissen Aufwand, zumal die Reigen
und Tédnze von geschulten Kriften griindlich einstudiert werden mufiten.
Auf alle Fille soﬁte auch die Gefahr vermieden werden, dafl die Gemeinde
nur als Zuschauer passiv dabei sifle (wie es nicht selten bei ,Jazz-Messen
und dergleichen geschieht!). Fiir die Gemeinde wurde darum das Mitsingen,
Mitlesen und -sprechen bei verschiedenen Teilen der Liturgie, Klatschen usw.
vorgesehen.

Natiirlich war man sich der Schwierigkeiten bewufBt, die bei der Feier
dieser Liturgie entstehen konnten. Vielen Frauen wiirden wohl manche Be-
griffe, die darin vorkommen, fremd oder unverstindlich sein, so das zentrale
Wort ,Spiel®. Es ist im urspriinglichen Sinne zu verstehen: Zum ,Spiel® ge-



hort die Absichtslosighkeit des Freudehabens und Freudemachens, das Vergessen
von Zeit und Raum — es ist sozusagen ein momentanes Eintauchen mn die
Ewigkeit. Viele wiirden sich vielleicht auch am Wort von Dorothee Solle
stofien: ,,Ich halte Jesus von Nazareth fiir den gliicklichsten Menschen, der je
gelebt hat.“ Wir in unserer heutigen Besitzwelt verstehen unter Gliick nach
Balthasar Staehlin meistens ,Haben und Sein“, Doch der ,gliicklichste
Mensch® ist der gewesen, der bewuft nicht haben wollte, der alles ver-
schenkte, am Schluf} sogar sein Leben.

Nach Zeitun sbericiten zu schliefen, wurde die Vollform dieser Liturgie
in der Art eines %ing- und Bewegungsspieles an mehreren grofieren Orten mit

utem Erfolg gestaltet. Namentlich auch die junge Generation soll sich freudig
garan beteiligt haben.

Wihrend man die Liturgie heute vielfach im Sinne sozialer Zweckhaftig-
keit umgestaltet oder zur politischen Kontestation umfunktioniert hat man
in diesem ,Spiel der Freude® also bewufit auf den Spielcharakter der Liturgie
zuriickgegrif?en, das Absichtslose, das ,momentane Eintauchen in die Ewig-
keit“ neu aufgenommen. Walter Heim, Immensee SZ

Buchbesprechungen

Emmanuel M. Heufelder: WEITE DES HERZENS. Meditationen iiber den
Geist der Benediktusregel. 126 Seiten, kart. DM 9,80. Verlag Friedrich Pustet,
Regensburg 1971 (3494).

Der Titel des Buches ist dem Vorwort der Benediktusregel entnommen.
Wenn man im kosterlichen Leben voranschreitet, wird das Herz weit.
Das zeigt sich hier, da Abt Emmanuel es versteht, aus jahrelanger Beschifti-
gung mit der Regel, aus eigener Medidation aus dem Austausch mit hérenden
Menschen die wesentlichen Ideen der Regel darzustellen. Dabei weiten sich
diese Grundhaltungen zu einer Spiritualitit, die auch fiir Menschen auflerhalb
der Kléster belebend und beseelend sein kann. Gerade diese Beziehung wird
immer wieder herausgearbeitet. Einige Hauptgedanken wie Gebet, Gemein-
schaft, Autoritdt, Liebe, Liturgie beweisen ihre Aktualitit iiber die Jahr-
hunderte hinweg. Das mag daher kommen, dafl die Regel kein System des
Eeistlichen Lebens entwickelt hat, sondern den Geist des Evangeliums in einer

estimmten Auspragung wiedergeben wollte. So diirften diese Meditationen
manchen suchenden Christen in der Unsicherheit und Ratlosigkeit unserer Tage
zur Orientierung und zur Vertiefung der Gottes- und Nichstenliebe ver-
helfen. Dr. P, Ivo Auf der Manr

RELIGIONEN — MISSION — OKUMENE. Verkiindigung und
Forschung, Beihefte zu ,Evangelische Theologie®, 16. Jahrgang, 1971,
Heft 2, S. 1—95. Herausgegeben von Carsten Colpe und Hans Jochen
Margull. Chr. Kaiser Verlag, Miinchen, DM 9,—. (3495)

Das Heft bringt drei Literaturberichte, einen von Hans Jochen Margull
»Uberseeische Christenheit® (S. 1—54), einen von Hans G. Kippenberg
»Wege zu einer historischen Religionssoziologie“ (S. 54—82) und einen von
Peter von der Osten-Sacken ,Beitrige zur Umwelt des Neuen Testaments®
(5. 82—95). Margull bietet eine umfangreiche Literatur iiber die Christenheit
in der Dritten Welt, wobei man jedoch eine Auswertung der Fachzeit-
schriften von katholischer Seite, wie Zeitschriften fiir Missionswissenschaft
und Religionswissenschaft, Neue Zeitschrift fiir Missionswissenschaft, ver-
mifit. Aber auf Grund dieser Verdffentlichungen weif M. in einer echt
dkumenischen Uberschau das Wesentliche zusammenzustellen, so dafl bei
den besprochenen und typischen Lindern die Schwerpunkte der Missions-
%robleme sich herauskristallisieren. (Bei Nigeria wire Modupe Oduyoye,

he planting of Christianity in Yorubaland 1842—1888, Ibadan 1969, zu
nennen.) Die Literatur tiber Religion unter verschiedenen Aspekten beurteilt
und wertet Kippenberg. Auffallend ist die starke Beziehung zum sozialen
Moment. Von ger Osten-Sacken sichtet kritisch Publikationen iiber die Um-
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welt des Neuen Testaments unter den Gesichtspunkten: Bild der Zeit,
Apokalyptik, Gnosis sowie antike Kultur und Christentum. Das Ganze ist
eine WirElich instruktive Zusammenfassung iiber die Literatur der letzten
Jahre zu den Themen Mission — Religion — Umwelt des Neuen Testaments.

Dr. Ivo Auf der Manr

Margaretta K. Bowers u. a. WIE KONNEN WIR STERBENDEN BEI-
STEHEN. Kaiser — Griinewald 21971. 173 S. DM 13,50 (3491).

Das vorliegende Buch ist eine Gemeinschaftsarbeit von Fachleuten
(Psychiater, Psychologen, Therapeuten, Geistliche), die berufsmifiig mit
Sterbenden sich befassen. Sie versuchen ihre Erfahrungen und Einsichten
weiterzugeben, um damit andern eine Hilfe zu bieten fir den Umgang mit
Sterbenden. Es wird darauf hingewiesen, wie wichtig eine ,offene Zuwendung*
zum Sterbenden ist, weil menschliche Nihe und Wirme die einzige Hilfe
ist in der Einsamkeit, die das Sterben prigt. Gerade in einem Augenblick,
da der Sterbende den Kontakt zu andern Menschen am notigsten braucht,
gerdt er in Gefahr, von seiner Umgebung isoliert zu werden, weil diese von
gesellschaftlichen Tabus gegeniiber dem Tod bestimmt wird. Es sollte immer
mehr zur Zusammenarbeit all jener kommen, die sich um alternde und
sterbende Patienten bemithen. Und dabei muf sich ,der Geistliche mit den
personlichen Gefahrdungen auseinandersetzen, die seinen Dienst an diesen
Menschen behindern, so wie sich der Arzt dariiber klar sein muf}, daf seine
Verantwortung fiir diese Patienten mehr erfordert als nur physiologisches und
biochemisches Interesse®. Weil der Tod mehr ist als ein biologisches Ereignis,
ist wohl auch in der Frage, wie weit dem Sterbenden sein wirklicher Zustand
eroffnet werden soll, eher eine grundlegende Orientierung an der Wahrheit
vorzuziehen als eine Orientierung an der Illusion oder an dger Leugnung, denn
Wahrheit und Hoffnung schliefien sich nicht aus. Tauschung erzeugt beim
normalen Menschen Unsicherheit, innerer Konflikt, Beunruhigung und ein
Gefithl der Unsicherheit, wihrend offener Austausch dem Leben Sicherheit
verleiht.

Sehr anregend ist das Kapitel iiber die Bedeutung des Glaubens, wo zu
Recht die Forderung erhoben wird, daff die Wissenschaft den Menschen als
etwas sehen muf}, was unendlich mehr ist als eine chemische Fabrik, wenn sie
das wirkliche Gleichgewicht im Menschen auf die Dauer wiederherstellen

swill. Es kommt darauf an, daf dem Sterbenden die Sicherheit wird, dafl
in seinem Leben etwas zeitlos ist. Im letzten ist das der Glaube an das Ge-
heimnis der ewigen Vorsehung Gottes. Und wer in diesem Glauben zu
sterben vermag, leistet selbst noch einen grofien Dienst, weil er das Zeugnis
fiir die Liebe Gottes ablegt, das allen Naﬁestehenden Mut und Hoffnung zu
geben vermag,

Man darfgin diesem Sammelwerk keinen ,systematischen Leitfaden® zum
Beistand am Sterbebett suchen. Aber es kann reiche Denkanstéfie vermitteln,
die in der Praxis fruchtbar gemacht werden miissen.

P. Dy, Benno Hegglin OSB

Michael Horatczuk: GEDACHT, GESAGT... VON ,AGGION-
AMENTO* BIS ,TRADITION*“. Mit Illustrationen von Romulus Candea,
148 S, Paperback, § 60,—, DM 9,80. Verlag Herder, Wien — Freiburg —
Basel 1970. (3372).

In der innerkirchlichen Diskussion werden manche Begriffe unmerklich zu
Schlagworten umgeprigt, mit denen man sich auf bequeme Weise einer
sachlichen Auseinandersetzung entledigen kann. Michael Horatczuk geleitet
den Leser auf dem goldenen Mittelweg durch die innerkirchliche Diskussion,
indem er an eine Reihe solcher Schlag- und Modewdrter sein Ja-Aber an-
bringt. Falls der eine oder andere Leser sich striubt, auf diesem Weg mitzu-
gehen, werden die gelungenen Karikaturen von Romulus Candea ihn sicher
umstimmen. Dr. P. Basil Fetz OSB

Hermann Gilbans: ICH BIN NICHT MEHR ALLEIN. 96 S. Verlag
Ars sacra, Josef Miiller, Miinchen 1971. (3359),

Dieses Bandchen enthilt eine sorgfiltige Auswahl von Texten iiber die
Bewiltigung von Krankheit und Leid. Das Autorenregister zahlt von Abra-
ham a Sancta Clara bis Oscar Wilde 68 Namen. Aus den Texten spricht



eine reife Menschlichkeit, die sich bisweilen zu einem giitigen Humor auf-
schwingt und die in die Tiefe des Glaubens zu dringen vermag. Ein Buch,
das in jede Krankenhausbibliothek, an jedes Krankenbett gehort.

Dr. P. Basil Fetz OSB

Rudolf Schermann: ZWISCHEN MAO, SEX UND SUPERMARKT.
Suche nach Klarheit im Wirrwarr der Zeit. 96 S, lam. kart. S 48,—, sfr. 8, —
DM 6,90. Fihrmann-Verlag, Wien 1971. (3352).

Der Verfasser wendet sich ,,an junge und junggebliebene Leute® (S. 17), um
das Christentum als die einzig befriegi ende Antwort auf die Frage nach dem
Sinn des Lebens und nach der Zukuntt des Menschen aufzuweisen. Das Be-
miihen um eine jugendgemifie Darstellung ist deutlich, manchmal iber-
deutlich zu spiiren. Auch das Bemithen um die Nihe zur Sache ist nicht
zu verkennen. Jedoch kénnten m. E. die Ausfithrungen auf den Seiten 47 f.
(Frage nach der Gottheit Christi) und 77—82 (Erlésung des Menschen) mehr
Unklarheit hervorrufen als der ,,Suche nach Klarheit® (Untertitel) dienen. Ein
Biichlein, das zur Besinnung auf den christlichen Glauben anregt.

Dr. P. Basil' Fetz OSB

Bruno Kleinbeyer: GERD JOHANNES MAURER, AMBROSIUS KARL
RUF UND WILHELM SCHATZLER, DIE PFINGSTPREDIGT. 92 S,
kart. DM 8,50. Verlag Friedrich Pustet, Regensburg 1971. (3443).

Das Bewuftsein vom Wirken des HI. Geistes ist im Volk Gottes wohl noch
zu wenig lebendig. An Pfingsten denkt man daran, aber dann tut es wieder
fiir ein %ahr. Die Herausgeber dieses Bindchens helfen mit verschiedenen
Beitragen, diesem Mifistand zu begegnen: mit Darlegungen iiber den oster-
lichen Charakter von Pfingsten Lmdg tber den pfingstlichen Charakter der
Eucharistiefeier, mit Ansprachen iiber das Sakrament der Firmung und solchen
fiir den Alltag des Christen, sowie mit Betrachtungen zu einer Pfingstnovene
(7 Gaben des Hl. Geistes, Spender, Empfinger).

Dr. P. Basil Fetz OSB

Rolf Zerfass (Hrsg.): DER ANDERE GOTT. ALTTESTAMENTLICHE
PREDIGTEN. 64 S., kart. DM 6,80. Verlag Friedrich Pustet, Regensburg 1971,
(3489).

»In unseren Kirchen ist von vielen Dingen die Rede ... — aber ist genug
von Gott die Rede? (Vorwort, S. 7). Der Herausgeber antwortet auf diese
von ihm gestellte Frage nicht mit einer Anklage; er legt statt dessen
eine Samm?ung von sicben Predigten iiber Gott wor, vor, er mit einem Kreis
junger Theologen erarbeitet hat. Es gelingt den Autoren, einige wichtige
atl. Texte den Menschen unserer Tage zu erschlieflen. Dem atl. Text und
der Predigt sind jeweils folgende Elemente beigegeben: Evangeliumperikope,
einleitende Oration sowie Fiirbitten (beide sind zum Teil fremden Quellen
entnommen). Der Anhang mit einer exegetischen Rechtfertigung und Vor-
tiberlegung zu jeder Predigt gibt dem Verkiindiger des Wortes weiterfiilhrende
methodische Hinweise. — Zum Schlufl eine exegetische Frage: Ist die Datie-
rung Abrahams auf 1200 oder 1300 Jahre v. Chr. (S. 10) so gesichert, dafl sie
nicht wenigstens in einer Anmerkung — begriindet werden mufi?

Dy, P. Basil Fetz OSB

Martin Kihler: SCHRIFTEN ZU CHRISTOLOGIE UND MISSION.
Theologische Biicherei, Neudrucke und Berichte aus dem 20. Jahrhundert
Bd. 42, Systematische Theologie. Herausgegeben von Heinzgiinter Frohnes.
XXXVI + 576 Seiten, Chr. Kaiser Ver?ag, Miinchen 1971. Kartoniert
DM 32,—. (3496)

Wie die reiche Bibliographie zu Kihlers (1835—1912) Werk und Person
beweist, beschiftigt man sich katholischerseits selten mit ithm, obwohl er
viele Schriften zum Thema Mission, die er leidenschaftlich liebte, hinter-
lassen hat. In einer vorbildlichen Ausgabe sind diese Dokumente (zum Teil
unversffentlichte) nun gesammelt, Frohnes gab sich alle Miihe, die richtige
Lesart zu eruieren, angefﬁhrte Autoren mit biographischen Notizen vorzu-
stellen, Zitate zu verifizieren oder korrigieren. Gerade weil K. bisher so un-
bekannt war, hitte man eine kurze Biographie und ein Sachregister (trotz des
ausfiihrlichen Inhaltsverzeichnisses) begrufit. Eine lingere Einleitung legt
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die Hauptideen dar, denn in diesem Band erscheint nur ein Teil des Werkes.
K. begriindet die Mission stark biblisch, vor allem von der Idee des Menschen-
sohnes (S. 3—43) und der Weltverséhnung mit Gott (409, 453—462, 513)
her. In der Verkiindigung soll der Gekreuzigte im Mittelpunkt stehen (323 f,
aber 422, 480). Fir cfie Missionierung gilt als Grundregeﬁ): durch den Indivi-
dualismus zum Universalismus (427, 526), wobei der Akzent auf dem ersten
Glied liegt (40 f, 222). Das Ziel besteht in der Bekehrung zum Verséhnungs-
glauben (482). Leider bricht ofter ein antikatholischer Affekt durch (er spricht
gewdhnlich von den ,Rémischen*: 72, 140 f, 1651, 178 usw.), und das bei
ithm, der den konfessionellen Hader als grofies Hindernis fiir die Missic
beurteilt (259, 356, 384). Die katholische Missionstatigkeit stempelt ,
als Propaganda im tiblen Sinn ab (88, 141, 155f, 195 f usw.), muf jc
doch zuweilen gestehen, daf} eine Scheidung nicht so einfach ist (115, 169,
528). Wiederho%t setzt er sich auseinander mit: vergleichender Religions-
wissenschaft (120—123, 469 f), innerer und Zuflerer Mission (69 f, 435 f,
529 f), Kirche in den Kirchen und Teilkirchen (82 f, 182) und Riickwirkung
der Mission auf die Heimat (443 f, 478—483 usw.), wodurch seine Arbeiten
wieder fiir unsere Zeit aktuell werden und Beachtung verdienen. Wie K. die
Mission ins Gefiige der systematischen Theologie emnbaute, konnte immer
noch fiir gewisse Kollegen beispielhaft sein,

Dr. P. Ivo Auf der Maur

Biichereinginge

JESUS-BROT FUR UNS. EINE EUCHARISTIEFEIER FUR KINDER
UND ERWACHSENE. 24 Seiten, DM 1,50 (ab 50 Exemplaren je DM 1,30).
Best.-Nr. 50575, Dazu: Werkheft, 16 Seiten, DM 3,80, Best.-Nr. 50576.
Dazu: Spielheft, 8 Seiten, DM 2,—, Best.-Nr. 50577. Christophorus-Verlag,
Freiburg i. Br. (3481).

L Jorissen — H. B. Meyer: DIE TAUFE DER KINDER. Anleitung fiir das
Taufgesprich. 164 Seiten, Milskin, S 88,—, sFr. 16,50. Tyrolia-Verlag,
Innsbruck — Echter-Verlag, Wiirzburg (3482).

Zusammengest. von Th. Maas-Ewerd, G. ]. Maurer und H. Reifenburg:
NEUE FURBITTEN. Modelle fiir die Sonn- und Feiertage des liturgischen
Jahres. 105 Seiten, Kunstleder, DM 14,80. Verlag Friedrich Pustet, Regens-
burg (3483).

V. Hertle— M. Saller: FEIER DER ERSTKOMMUNION. 32 Seiten, kart.,
DM 2,50. Verlag Butzon und Bercker, Kevelaer (3485).

SITUATIONEN. Fotos zu Situationen in Arbeitswelt und Alltag. 48 Fotos —
Text auf 32 Seiten, kart.,, DM 4,80. Verlag Butzon und Bercker, Kevelaer
(3486).

Hermann Netter: DIE GOTTESGEBARERIN. S 45,—, DM 6,30, sFr. 7,—.
Fatimaverlag, Graz (3487).

J. Giilden, W. Krawinkel: FURBITTGEBETE. 78 Seiten, geb., DM 8,80.
Verlag Herder, Freiburg—Wien (3488).

H. n. J. Kronsteiner: LINZER ORDINARIUM I—V. Orgelbegleitung und
Chorsitze, dkumenische Texte. 48 Seiten, S 42—, DM 6,—. Ab 10 Stiick
§ 36,—. Verlag Veritas, Linz (3490).

H. Kronsteiner. ORGELBEGLEITUNG ,UNSER MESSBUCH® 1971.
Format 30x23, 28 Seiten, S 60,—. Verlag Veritas, Linz (3492).

LINZER ORDINARIUM I—V. Okumenischer Text. Format 10x14, 24 Sei-
ten, S 4,—, DM —,60. Veritas, Linz (3493).

Antonio Rosmini: DIE FUNF WUNDEN DER KIRCHE. 341 Seiten, Ln.,
DM 24,—. Verlag Ferdinand Schéningh, Paderborn (3502).

Otto H. Pesch: DAS GEBET. Reihe: Christliches Leben heute, Bd. 14.
136 Seiten, Pappb., DM 6,50. Buchverlag Winfried-Werk GmbH, Augs-
burg (3503).

Mauricio Ferro Calvo: LA CELEBRACION DE LA VENIDA DEL SENOR
EN OFICIO HISPANICO. 279 Seiten, kart. Institutio Superior de Pastoral
Madrid (3504).



Erzbischof Dr. Eduard Macheiner t
Dr. P. Anselm Schwab OSB, Maria Plain — Salzburg

Vollig unerwartet verschied am Morgen des 17. Juli 1972 Erzbischof Macheiner.
Als er nicht wie gewohnt zur Feier der heiligen Messe erschien, hielt man Nach-
schau und fand den Oberhirten bereits tot in seinem Bett. Er war einem Herzschlag
erlegen. Tags zuvor unterhielt er sich noch daheim in anregendem Gesprich mit
Freunden, zeigte sich bestens gelaunt und hatte einmal so richtig von seinen tig-
lichen Sorgen, wie man spiirte, abgeschaltet. Am 18. August hitte er sein 65. Le-
bensjahr vollendet. Eine Woche vor seinem Tod feierte er noch mit seinen Weihe-
kollegen sein vierzigjahriges Priesterjubilium.

Erzbischof Macheiner iibernahm nach Bischof Zauner das Amt des Liturgiere-
ferenten in der Osterreichischen Bischofskonferenz. Sicherlich fiel es ihm nicht
gerade leicht, in diese schwierige und vielfiltige Aufgabe nach einem so erfolgrei-
chen Vorginger einzutreten. Dabei wird er sich wohl im stillen gesagt haben: Non
recuso laborem. Aber er hatte sich staunenswert schnell in dieser diffizilen Ma-
terie zurechtgefunden.

Wir diirfen es hier wohl tibergehen, was er im einzelnen fiir die Gesamterneu-
erung der Liturgie nach dem 2. Vaticanum geleistet hat. Hieriiber geben allein
schon die vielen Protokolle der Osterreichischen Bischofkonferenz und nicht minder
natiirlich jene der Liturgischen Kommission fiir Osterreich reichlichen Aufschlufi.
Was aber hinter all diesen Ausfiihrungen, die nur in knappen Worten berichten,
an ernstester Arbeit, an Vorbereitung und Initiativen liegt, kann ein so kurzer
Nachruf iberhaupt nicht erschépfend wiedergeben. Erst als Weihbischof von Salz-
burg und spater als regierender Oberhirte seiner Erzdidzese hat er seine Aufgaben
als Liturgiebischof mit aller Hingabe erfiillt.

Und auch hierin war er von peinlichster Genauigkeit und Gewissenhaftigkeit.
Er konnte Schriftstiicke, die er diktiert hatte oder verfassen liefl, bis zum I-punkt
genau kontrollieren und auf jedes Interpunktionszeichen achten.

Ich durfte ihn als Leiter des Institutum Liturgicum so manches Mal zu Konfe-
renzen und Besprechungen im In- und Ausland begleiten. Wie oft hat er bedauert,
dafl er ob seiner vielen Arbeiten, die ihm seine Diézese auferlegt hatte, nicht immer
an allen Zusammenkiinften und Tagungen teilnehmen konnte. Aber es war nicht
immer die Arbeitsiiberbiirdung als solche, sondern mehr als einmal seine ange-
schlagene Gesundheit. Ja, es ist richtig: Erzbischof Macheiner wollte seinen
schwachen Kérper immer wieder zwingen und es war ihm dies auch weithin mog-
lich. Doch schlieRlich haben seine Krifte versagt. l

Erzbischof Macheiner war ein grundbescheidener Mensch. Als solchen mufiten ihn
alle, die ihn niher kennen durften schitzen und verehren. Seinem innersten Wesen
nach war er auch allen Extremen abhold. Als er im Jahre 1969 zum Erzbischof
gewihlt worden war, sah man in ihm mit Recht den Mann der Mitte. Dies war es
wohl auch, warum er das Vertrauen seines Metropolitankapitels in so hohem Mafe
besafs, dafl es ihn zum 86. Nachfolger des heiligen Rupertus erwihlte. Er wollte Briik-
ken bauen von einem Ufer zum andern, von den »Progressiven hin zu den ,,Konser-
vativen* seiner Didzese. Dafl er dabei nicht nur einmal keinen sehr guten Dank ern-
ten konnte, ist wohl das Schicksal aller unserer Bischofe von heute. Sie haben
es ja alle miteinander nicht leicht!

Erzbischof Macheiner war nur eine kurze Regierungszeit beschieden, und
doch wird auch er in die Geschichte seiner Erzdiozese eingehen. Aber vor allem
fielen wichtige Entscheidungen wihrend seiner Titigkeit als osterreichischer Litur-
giebischof, an denen er mafigeblich beteiligt war. Die liturgische Erneverung im
Sinne des 2. Vaticanums war dem lieben Verstorbenen ein echtes Anliegen seines
Herzens, dem er soviel an Arbeit und wohl auch seiner Kérperkrafte geopfert hat.
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Wiraber, vorallemseine Ditzesanenund Studienfreunde, sind vonehrlicherund auf-
richtiger Trauer erfillt. Wir haben in unserem Oberhirten einen guten Menschen ver-
loren, der fiir alle dasein wollte. Tief erschiittert von seinem so plotzlichen Weggang
diirften wir mit Recht hoffen, dafl er nun, der so viel an Arbeitskraft fiir die Erneue-
rung der heiligen Liturgie getan hat und tun wollte, die himmlische Liturgie mit-
fetern darf.

Unsere Danksagung in Vertrauen und Treue

Erzabt Franz Bachler O.S.B., St. Peter, Salzburg

Jubilium und Riickschau haben im christlichen Geist immer mit Danksagung zu
tun, obwohl das nicht der einzige Gesichtspunkt ist, der sich uns nahelegt, sondern
auch ernste und kritische Besinnung und Priifung am Platze ist; doch verweilen wir
etwas dabei, was uns zur Dankbarkeit Anlafy sein kann.

In den 25 Jahren seit der ,Heilige Dienst® erscheint hat sich vieles in segensvoller
Erneuerung und Verlebendigung der Liturgie vollzogen im Sinne der Richtlinien,
welche durch das II. Vatikanische Konzil in der Konstitution iiber die Liturgie
aufgestellt wurden. Einige Sdtze seien wortlich zitiert:

,Damit aber das Vollmaff der Verwirklichung erreicht wird, ist es notwendig,
dafl die Glaubigen mit recht bereiteter Seele zur hl. Liturgie hinzutreten, daff ihr
Herz mit der Stimme zusammenklinge, und dafl sie mit der himmlischen Gnade
zusammenwirken, um sie nicht vergeblich zu empfangen. Darum sollen die Seel-
sorger bei liturgischen Handlungen dariiber wachen, dafl nicht bloff die Gesetze
des giiltigen und erlaubten Vollzugs beachtet werden, sondern auch daff die Gliu-
bigen bewufit, titig und mit geistlichem Gewinn daran teilnehmen.” (Nr. 11)

»Die Riten mogen den Glanz edler Einfachheit an sich tragen und knapp, durch-
schaubar und frei von unnétigen Wiederholungen sein. Sie seien der Fassungskraft
der Gldubigen angepafit und sollen im Allgemeinen nicht vieler Erkldrungen be-
diirfen. (Nr. 34)

Zweifellos ist festzustellen, daff viele Gliubige dankbar anerkennen, daff die
Feier der Liturgie in vieler Hinsicht verstindlicher und ansprechender geworden
ist, was neben der Erneuerung der Riten und Texte sicher auch dem ausgiebigeren
Gebrauch der Volkssprache zu danken ist. Die Beteiligung der Glaubigen, der mit-
feiernden Gemeinde ist lebendiger und aktiver geworden. Der Kommunionemp-
fang hat in einer erfreulichen Weise zugenommen, so daft mehr Gldubige als friiher
der Einladung zum Tisch des Herrn Folge leisten. Die Moglichkeit des Empfanges
der hl. Kommunion unter beiderlei Gestalten, wenigstens bei manchen Anlissen
und Gelegenheiten, 1afit den Auftrag des Herrn wieder durchsichtiger werden:
,Nehmet hin und esset, das ist mein Leib; nehmet hin und trinket alle daraus, das
ist der Kelch des neuen und ewigen Bundes.*

Dank gebiihrt vor allem Gott dem Herrn, Dank gebiihrt den Vitern des II. Vati-
canums, Dank gebiihrt dem verewigten Griinder dieser Zeitschrift Dr. P. Adalbero
Raffelsberger, der vor zwanzig Jahren zum ewigen Gastmahl der gottlichen Liebe
berufen wurde, Dank gilt den Schriftleitern und allen,die an der Zeitschrift mit-
gearbeitet haben, Dank allen treuen Abonnenten und Lesern.



Der Dank bleibt giiltig und aufrecht, auch wenn wir in ehrlich realistischer
Schau nicht iibersehen diirfen, dafl die gegenwiirtige Situation in bezug auf die
Liturgie auch einen gewissen Krisencharakter erkennen laflt, an dem alle, denen
der Gottesdienst ein echtes Herzensanliegen bedeutet in schmerzlicher Weise
leiden. Manche Hoffnungen und Erwartungen sind unerfiillt geblieben und der
Enttiuschungen sind es nicht wenige. Der Gottesdienstbesuch hat laut mancher
Statistiken nicht zugenommen, sondern nachgelassen. Die Haiufigkeit des Kom-
munionempfanges nahm wohl zu, doch erheben sich Bedenken, ob die Vorberei-
tung auch immer entsprechend griindlich sei und die Auswirkungen im tiglichen
Leben im Sinne der Liebe, Opferbereitschaft, Selbstlosigkeit und grofleren Ver-
antwortlichkeit sich einstellen. Der Empfang des Bufisakramentes ist zweifellos
seltener geworden. Ob die wahre Bufigesinnung und Siihnebereitschaft durch die
intensivere Vorbereitung beim selteneren Empfang des Sakramentes, durch son-
stige Buflakte, wie etwa beim Beginn des Wortgottesdienstes oder durch die Teil-
nahme an Buflandachten tatsichlich gewachsen ist und sich vertieft hat, wird nicht
mit Unrecht von manchen in Frage gestellt. Das Wort Johannes des Taufers behilt
auch heute seine Giiltigkeit: ,Bekehret euch, bringt wiirdige Friichte der Buffe®
(Mt 3).

Diese Feststellungen bewirken nicht selten bei Priestern und Seelsorgern eine
gewisse Entmutigung und Verdrossenheit, so dafl manchmal auch die durchaus
positiven Auswirkungen der Liturgieerneuerung angezweifelt werden und ein
zermiirbender Skeptizismus sich einschleicht, ob das ganze Bemiithen um die Er-
neuerung der Liturgie iiberhaupt einen Sinn habe. Dies aber wiren duflerst ver-
hingnisvolle Auswirkungen fiir den Priester, dem bei aller Betonung der ver-
schiedenen Rollen im Gottesdienst, doch die Hauptverantwortung zukommt und
der kraft seiner Weihe die Stelle Christi, des Hohenpriesters, in besonderer Weise
vertritt. Darum ist fiir den Priester eine feste Glaubensgrundlage iiber die Bedeu-
tung der Eucharistiefeier und ihre segensvollen Wirkungen gerade in der heutigen
Situation von existenzieller Bedeutung. ,Mysterium fidei®, dieses Wort im Zen-
trum der Eucharistiefeier, miifite dem Priester immer ganz tief ans Herz greifen.
Nur im Glauben findet er den Zugang zu diesem grofien Geheimnis, das uns Chri-
stus als Vermachtnis seiner sich opfernden Liebe hinterlassen hat, mit dem Auftrag:
»Tut dies zu meinem Gedichtnis.“ Aus dem Glauben an dieses Geheimnis der
Liebe erneuert der Priester immer wieder sein dankbar iiberzeugtes Ja zur priester-
lichen Berufung. Wenn er auch iiberzeugt sein darf von der Wirkkraft des Sakra-
mentes ex opere operato, so mufl er sich doch auch immer dariiber im Klaren sein,
dafl die mitfeiernde Gemeinde es splirt, ob er selbst mit seiner ganzen Person-
lichkeit und Glaubenshingabe hinter diesem Geheimnis steht. Am Glauben und
an der Liebe des Priesters sollte sich immer wieder der Glaube und die Liebe der
mitfeiernden Gemeinde entziinden. Da aber auch der Priester Mensch ist, anfillig
fir Versuchungen und Krisen, ist es notwendig, durch Gebet und Pflege der Inner-
lichkeit stindig an der Vertiefung des Glaubenslebens zu arbeiten, um so durch
alle Schwierigkeiten hindurch nur noch gestirkter und gefestigter zu werden. Es
ist liberaus trostvoll, daf in den Texten der eucharistischen Hochgebete die uni-
versale Segenskraft der Eucharistie immer wieder zum Ausdruck kommt, so dafl
der Wirkungsradius weit tiber die unmittelbar mitfeiernde Gemeinde hinaus-
reicht. Wenn also das Bemiihen des Seelsorgers die Gliubigen zur Mitteier der
heiligen Geheimnisse zu bewegen nicht den gewiinschten Erfolg bringt, sollte er
sich deshalb nie entmutigen lassen. Die Danksagung und Dankbarkeit des Priesters
muf} auch dort aufrecht bleiben, wo das Kreuz des scheinbaren Mifierfolges schwer
driickt. Er moge die Worte der Prifation beherzigen: ,,In Wahrheit ist es wiirdig
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und recht, dir, heiliger Vater, immer und iiberall zu danken durch deinen geliebten
Sohn Jesus Christus.

In grenzenlosem Vertrauen und in der Treue auch auf dem Weg durch die Wiiste,
sollte unsere gegenwirtige Situation manchmal einem solchen gleichen, muf} sich
die Dankbarkeit bewihren. Tapfere Kreuzesbejahung und dsterliche Zuversicht
und Freudigkeit erweisen sich gerade im Geheimnis der Eucharistie auf das engste
miteinander verbunden. ,Euer Herz zage nicht! Glaubt an Gott und glaubt an
mich® (Joh. 14, 1). Dieses Wort aus den Abschiedsreden des Herrn moge stets auf-
klingen im Herzen des Seelsorgers und ebenso die ergreifende Bitte des Herrn an
den Vater im hohenpriesterlichen Gebet: ,, Heiliger Vater, bewahre sie in deinem
Namen, die du mir gegeben hast, denn sie sind dein® (Joh. 17, 11).

Die Eucharistie ist eine Gabe, und eine Gabe ist ein Zeichen der
Liebe. Die Eucharistie ist Speise, ist Nahrung fiir das Leben, also Zei-
chen der Liebe. Die Eucharistie ist Erinnerung; damit die Liebe nicht
weniger werde, muB man ihrer gedenken. Die Eucharistie ist Gegenwart;
welche Gegenwart kann mehr Liebeszeichen sein als sie? Die Eucha-
ristie ist Versprechen; wer liebt, hat immer ein Versprechen abzulegen.
Die Eucharistie ist Opfer; diese Darstellung des géttlichen Opfers re-
prasentiert uns die groBte Liebe, die Liebe Christi, der sich fiir uns
hingegeben hat. Man kann keinen, auch keinen einfachen und elemen-
taren Begriff von der Eucharistie haben ohne zu verstehen, daR sie
Liebe bedeutet.

Und nicht nur bedeutet sie Liebe, sondern sie bringt Liebe hervor.
Die Eucharistie ist die Quelle der Liebe. Einer Liebe, die sich iiber
die Seelen ergieBt. Einer Liebe, die aus den Glaubigen einen einzigen
Korper machen will: es ist das Sakrament der Eucharistie, um mit Au-
gustinus zu sprechen, ,quo in hoc tempore consociatur ecclesia — in
welchem die Kirche in der Zeit zusammengefiigt ist”. Er setzt fort, und
sein Ruf durchtént die Jahrhunderte, wo immer auch eine eucharistische
Feier sich bewuBt wird ihres Wesens: ,O signum unitatis, o vinculum
caritatis — O Zeichen der Einheit, o Band der Liebe!"

Quell der Liebe, weil dem Menschen nie ein gréBerer Anreiz gegeben
werden wird, Christus, Gott und die Briider zu lieben. Die Eucharistie
erzeugt die Liebe gerade durch die unaussprechliche, géttliche, wirk-
liche Gegenwart des fiir uns hingeopferten Christus — opfernde Gegen-
wart, die uns im Heiligsten Sakrament geboten wird. Papst Paul VI.




In memoriam P. Adalbero Raffelsberger OSB
(t 27. September 1952)
Dr. P. Anselm Schwab OSB, Maria Plain — Salzburg

Nun sind es zwanzig Jahre, da P. Adalbero Raffelsberger von uns gegangen ist.
Immer schon fiir die heilige Liturgie begeistert, griindete er mit Erlaubnis seines
Abtes Jakobus Reimer (t 1958 ) das Institutum Liturgicum der Erzabtei St. Peter in
Salzburg. Sein vordringliches Anliegen war, die vielseitigen Bestrebungen litur-
gischer Erneuerung aus dem bedrohlichen Wildwuchs herauszufithren und sie der
Autoritat des Gsterreichischen Episkopates zu unterstellen, damit sich die Dinge in
rechter Ordnung entwickeln sollten. Dabei fand er volles Verstiandnis beim damali-
gen Bischof von Linz, Dr. Josef Cal. Fliefler, dem Referenten fiir Liturgie an der
osterreichischen Bischofskonferenz, und besonders auch bei dessen Nachfolger,
Bischof Dr. Franziscus Sal. Zauner. Der Werdegang des Institutum Liturgicum und
der Osterreichischen Liturgischen Kommission wurde bereits vor Jahren in dieser
Zeitschrift dargelegt, sodafl wir diesen heute iibergehen diirfen. Inzwischen hatte
P. Adalbero den , Heiligen Dienst* als inoffizielles Organ seines Institutes gegriin-
det, die er dann als Vierteljahreszeitschrift herausgebracht hatte.

Wenn ich als sein engster Mitarbeiter und Nachfolger seine Person wiirdigen darf,
dann ist es vor allem seine unbedingte und bedingungslose Treue zur Kirche, die ihn
und seine selbstlose Arbeit geprigt haben. Seine zahlreiche Korrespondenz mit Adres-
saten im In- und Ausland, aber auch seine personlichen miindlichen Aufierungen
geben immer wieder davon Zeugnis.

Freilich, P. Adalbero war und blieb ein Verfechter der lateinischen Liturgie. Hier
hat ihn Abt Gueranger von Solesmes in hohem Mafe beeinflufit. Er war davon iiber-
zeugt, dafl eine ehrfurchtsvolle und vertiefte Pflege der lateinischen Liturgie eine
wirksame Wiedererneuerung herauffilhren werde. So hat er denn mit unermiid-
lichem Eifer mit seiner Gemeinde an der Abteikirche St. Peter in Salzburg wihrend
der Kriegsjahre, als unser Kloster von der Gestapo bereits aufgehoben und enteignet
worden war, als Betreuer und Seelsorger dieses Gotteshauses regelmifig seine Cho-
ralstunden gehalten und seine Leute in den Geist der Liturgie einzufiihren versucht.
Er selbst war kein ,Musiker®, aber er verfigte iber ein untriigliches musikalisches
Gehor, verfiigte iiber eine angenehme Stimme und hatte zumindest jene Ausbildung,
die er fiir diese seine Aufgabe brauchte.

P. Adalbero stellte sich aber auch unabldssig den anstehenden Problemen, die den
Gottesdienst betreffen. Zunichst war ihm an der Erhaltung der lateinischen Kult-
sprache gelegen. Doch war er keineswegs gegen eine geordnete muttersprachliche
Verwendung im Gottesdienst, jedoch hatte er hier seine Reserven.

Immer wieder beschiftigte ihn die Frage der liturgischen Gesten. Und immer wie-
der stiegen thm die Zweifel auf: sind unsere Gesten im Gottesdienst dem Menschen
von heute noch verstehbar? So sehr er persénlich die Kultformen der Liturgie
schdtzte und diese ihm teuer waren, so dachte er doch vor allem auch an den Men-
schen unserer Tage. Wie soll eine Liturgie der Zukunft aussehen? Wie soll sie sich dem
Menschen unseres Zeitalters in Wort und Geste prasentieren, sodaf} er sie auch an-
nehmen kann? Oft und oft kam er in Gesprichen auf dieses Problem zuriick.

Ein besonderes Anliegen war unserem Mitbruder die Verkiindigung des Wortes
Gottes. Er hielt jeden Tag die heilige Messe um sieben Uhr. Aber es war nie eine
Messe, in der er nicht wenigstens cine kurze Ansprache gehalten hitte. Seine Themen
nahm er stets aus der Liturgie des Tages — und dies durch viele Jahre hindurch.
P. Adalbero wufite immer aus dem Vollen zu schépfen. Dabei waren seine Homi-
lien kurz und prignant, stets auf das konkrete Leben bezogen. Es ist gewifl nicht
tbertrieben, wenn man behaupten darf, dafl seine Kurzpredigten in einem Deutsch
gesprochen waren, die, wie noch heute aufbewahrte Stenogramme bezeugen, in
einer druckreifen Diktion vorgetragen waren.!
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P. Adalbero ist als Vollwaise aufgewachsen. Es zeugt von seiner Begabung aber
auch von seiner Willenskraft, daf} er in verhiltnismissig kurzer Zeit die ersten fiinf
Gymnasialklassen privat absolvierte. Noch sehe ich den ,Raff - wie wir Klassen-
kollegen ihn nannten - auf seinem alten Styria-Rad bei Wind und Wetter daherbrau-
sen, seinen alten graugriinen Filzhut vorne und hinten herabgebogen, wenn es zur
Schule ging. Er war ein ruhiger Klassenkamerad, der sich, obgleich ungewollt, die
Achtung seiner Mitschiiler erwarb. Seine Reifepriifung legte er mit Auszeichnung
am eb. Borromaum ab.

Zunichst wollte er Weltpriester werden. Doch zog es ihn mit den Jahren immer
stirker zum Benediktinerorden hin. Seine Vorbilder waren unsere damaligen Uni-
versititsprofessoren P. Feuling, P. Mager und die heute noch lebenden Professoren,
vor allem auch P. Thomas Michels und P. Auer. So tauchte er, ohne uns alten Mit-
schiilern auch nur ein Sterbenswortchen verraten zu haben, plétzlich in der Erzabtei
St. Peter auf und vertauschte als Benediktiner-Novize seinen bisherigen Taufnamen
Alois mit dem Namen Adalbero, des Begriinders des Klosters Lambach im Ober-
osterreichischen.

Und so diirfen wir unseren P. Adalbero in bleibender Erinnerung behalten.
P. Adalbero durfte das 1I. Vaticanum nicht mehr erleben. Wie hitte er sich dariiber
gefreut, dafl die Erneverung der Liturgie so vorrangig behandelt wurde! Und er
wire stolz dariiber gewesen, dafl sein ,,Chef in liturgicis“, Bischof Zauner, weit iiber
zweitausend Stimmen am Konzil erhielt. Wie er sich wohl zur Liturgiereform als
Ganzes stellen wiirde? Zum Ganzen jedenfalls in dankbarer Freude. Auch mit der
fast ausnahmslos muttersprachlichen Mefifeier hitte er sich, die Zeichen der Zeit
wohl erkennend, abgefunden, wohl aber wire er umsomehr fiir die prinzipielle
Erhaltung des Latein im Gottesdienst eingetreten. Wie viele Kirchen haben denn
heute iiberhaupt noch ein lateinisches Hochamt?

Als thn der damalige, leider schon verstorbene Vizegeneralrelator der Ritenkon-
gregation, P. Josef Low, im Krankenhaus aufsuchte, hatte der sterbenskranke
P. Adalbero noch ¢ine Menge von Briefen auf seiner Decke liegen, deren Beantwor-
tung er seiner Sekretirin diktieren wollte. Als ich dann spater mit P. Low in San Al-
fonso zu Rom zusammenkam, sagte er zu mir: ,,Dieser Mann hat wirklich fiir die
Liturgie gelebt®. Das war der spontane Eindruck, den er aus dem kurzen Gesprich
und der ganzen Art dieses Mannes gewonnen hatte.

Wenn ich meinem toten Mitbruder und Mitschiiler im Gymnasium und spater au
den Universititen hier einen bescheidenen Nachruf gehalten habe, dann tat ich es
in aufrichtiger Verehrung gegeniiber diesem verdienstvollen Mann. Die liturgische
Erneuerung in meinem Heimatlande Osterreich ist mit der Arbeit, dem vollen Ein-
satz dieses Mannes auf immer verbunden.

1 Er hatte seinen Philosophie-Doktor in Germanistik absolviert, iiber das Salzburger Barocktheater seine
bestens zensurierte Arbeit eingelicfert und auch einige lyrische Gedichte nolens volens veroffentlicht. Die meisten
seiner Gedichte liefl er wohl in seiner Schublade liegen. Die souverine Beherrschung des Wortes zeigte sich schon

als, als noch Vorstand der ASTA an der Theologischen Fakultit in Salzburg war. Wenn er in einer Vollver-
sammlung von Professoren und Theologen sprach, dann hatte jedes Wort seinen Sitz im Leben.



Der Griinder des ,,Heiligen Dienstes“

Zum 20. Todestag von P. Adalbero Raffelsberger O.S.B.
Elisabeth Veronika Bark, Salzburg

In der Oktav des hl. Rupertus, am 27. September 1952, ist Dr. P. Adalbero
(Alois) Raffelsberger in seinem 46. Lebensjahr von Gott heimgerufen worden.
Seine sich durch viele Jahre hinziehende Leidens- und Krankenzeit lieff folgende
Worte aufklingen: ,,Wir aber wollen uns rithmen im Kreuze unseres Herrn Jesus
Christus, in Thm ist unser Heil, Leben und Auferstehung!“

Nachdem seit seinem Heimgang 20 Jahre vergangen sind, wird es gut und ein-
drucksvoll sein, sich an P. Adalberos Lebensablauf zu erinnern, denn das zeigt uns
seinen monastischen, priesterlich-seelsorglichen feurigen Eifer, der vor allem auch
dem Weg der liturgischen Erneuerung gewidmet war. ,Heiliger Dienst® — das war
nicht nur der Titel der von ihm ab 1945 herausgegebenen Wochenblitter, die ab
1947 zur Zeitschrift des inzwischen gegriindeten Institutum Liturgicum gewor-
den waren — es war insgesamt das Thema, die Lebensaufgabe, der Weg seines gan-
zen Lebens.

Ein kurzer Uberblick iiber seinen Lebenslauf:

Alois Raffelsberger, am 19. Mirz 1907 in Linz geboren, aufgewachsen in Traun-
kirchen am Traunsee, konnte erst etwas verspatet auf Anregung seines Pfarrers
mit héherer Schulbildung und Studium beginnen. Fiinf Gymnasialklassen machte
er privat, die letzten drei am Erzbischéflichen Gymnasium Borromdum in Salzburg,
wo er 1930 maturierte. Im Anschluff daran wollte er zunichst Weltpriester wer-
den, doch die weitere Studienzeit in Salzburg fiihrte ihn dem Orden des hl. Benedikt
ndher. Durch die Professoren an der Theologischen Fakultit, P. Daniel Feuling
0O.S8.B., P. Alois Mager O.S.B., P. Albert Auer O.S.B., P. Thomas Michels O.5.B.,
tithlte er sich von den Benediktinern angezogen, er trat 1934 nach dem Empfang
des Subdiakonats in die Erzabtei St. Peter ein, und er erhielt den hl. Bischof Adal-
bero, den Griinder der Abtei Lambach, zum Namenspatron. 1936 wurde er am
Passionssonntag zum Priester geweiht, und am Fest des hl. Rupertus 1938 legte er
die feierliche Profefl in der Erzabtei St. Peter ab. Da begleiteten ihn die Worte
»Dank sei dem Herrn, denn Er ist gut, und ewig wihret Sein Erbarmen® (Primiz-
bildchen). Sein Studium ging in Innsbruck weiter und wurde 1939 mit Promotion
zum Dr. phil. beendet. Im Herbst 1939, kurz vor Beginn des 2. Weltkrieges, erhielt
er vom Erzabt Jakobus Reimer die Seelsorgebetreuung der Erzabtei St. Peter
iibertragen. Sein iiberaus lebendiges Verstindnis fiir die heilige Liturgie wurde in
der Zeit seines Salzburger Studiums durch die Theol.-Professoren Dr. Josef Dillers-
berger, Dr. P. Erhard Drinkwelder O.S.B., Dr. P. Virgil Redlich O.S.B., P. Bene-
dikt Baur O.S.B., P. Urbanus Bomm O.S.B. in ihm angeregt, und es fiihrte ihn
bald dazu, die Gliubigen, die nach St. Peter kamen, durch wochentliche Vortrige
in Sinn und Bedeutsamkeit der hl. Liturgie einzufiihren, die er mit Proben zum
Gregorianischen Choral und mit Latein-Unterricht verband. Bald konnte das
sonntdgliche Volkschoralamt in St. Peter eingefithrt werden, das bis heute — in
zeitgemifler Form — erhalten geblieben ist, zur grofien Freude vieler In- und Aus-
linder. Etwa ab 1941 begann P. Adalbero auf Anregung von Pius Parsch, der die
Predigten zur Rupertus-Oktav {ibernommen hatte, die tagliche lateinische Ge-
meinschaftsmesse, jeweils mit einer kurzen Ansprache zur Tagesliturgie. Auch dies
blieb bis heute in St. Peter erhalten. Die Kirche der Erzabtei hatte mit Sonderer-
laubnis des Erzbischofs als erste in Salzburg die Erlaubnis zu einem zum Volk
gerichteten Altar erhalten. Die Sonntagspredigten im Volkschoralamt waren
durch Jahre hindurch ebenfalls P. Adalberos Aufgabe. Er schopfte alles, was er der
gldubigen Gemeinde sagen wollte, aus der Liturgie. Das war sein besonderes Cha-
risma. Seine schlichte, unpathetische Sprechweise verband sich in klarem, wohlge-
formtem Stil mit intuitivem Erfassen der Worte Gottes, die in der Liturgie ver-
kiindet werden. Oft konnte er sie den von ihm betreuten Glaubigen strahlend ver-
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stindlich machen. Sein Gedankenreichtum war durchleuchtend und lebendig, die
Wiederholungen der Ansprachen durch mehrere Jahre brachten ihm immer wieder
neue Gedanken, neue Ein- und Ausblicke und Betrachtungen. Er schopfte mit
Hilfe des Heiligen Geistes aus der unerschdpflichen Quelle des Gotteswortes.

P. Adalbero, ein auflerordentlich arbeitseifriger Mensch, war schon von seiner
Studienzeit her gesundheitlich belastet. 1943 begann dann der sich durch neun
Jahre hinziehende Leidensweg seiner stindigen Beschwerden und Erkrankungen.
Wihrend der Kriegszeit mufite er 1, Jahre von Salzburg abwesend sein. Nach
Kriegsende 1945 und der Wiedereréffnung des in der Nationalsozialistischen Zeit
geschlossenen Benediktinerklosters St. Peter, in dem wihrend der Kriegszeit
lediglich drei Ménche, als Seelsorger in St. Peter, das vollstindige Chorgebet be-
treuen konnten, durfte P. Adalbero seine bisherigen Arbeiten wieder aufneh-
men.

Wihrend der Zeit seiner Abwesenheit waren viele Gedanken und Pline fiir den
Weg der liturgischen Erneuerung in ihm gereift. In den folgenden Jahren entfaltete
sich zundchst ab 1945 das ,,Rupertuswerk®, aus dem 1946 der » Verlag Rupertus-
werk® wurde, um als erstes ,Das Kleine Mefibuch® mit dazugehorigen Mefitexten
fir Sonn- und Feiertage, mit kurzen, sinnvollen Einleitungen, herausbringen zu
konnen. Es sollte nach dem Krieg einerseits eine Notlésung, andererseits eine neue
Form des Volksmeflbuches darstellen, und es fand mit 45.000 Gesamtauflage einen
sehr guten Anklang.

Durch P. Adalberos intensive Beschiftigung mit den Fragen der liturgischen
Erneverung und durch die damit verbundene wertvolle Einfilhrung des Volkes
zum Verstehen und Mitvollziehen des Gottesdienstes, wuchs in ithm ein Wunsch
und wurde zu seinem besonderen Anliegen: Die inzwischen oft ,,wild wuchernde®
liturgische Bewegung in ganz Osterreich sollte in geordnete Bahnen gelenkt und
der kirchlichen Hierarchie anvertraut und unterstellt werden. Sein sich hierauf
beziehender Vorschlag im Jahr 1946 an den Liturgie-Referenten der Osterreichi-
schen Bischofskonferenz, an Bischof Jos. Cal. Fliefler von Linz, fand sehr zustim-
mende Aufnahme. Bald darauf nahm die Bischofskonferenz die damit verbundene
Anfrage, ob in der Erzabtei St. Peter ein ,Institutum Liturgicum® errichtet wer-
den darf, gern und dankbar entgegen. Anfang 1947 erscheint die erste Folge der
vom lebendig gewordenen Institutum Liturgicum herausgegebenen Zeitschrift
»Heiliger Dienst“. Das bisherige Wochenblatt unter diesem Titel wandelte sich in
»Das Leben®, Briefe an Christen, und wurde weiterhin dem Volk Gottes zugeteilt.
Der ,Heilige Dienst* war ein zweimonatlich erscheinendes Werkblatt, spaterhin
eine Vierteljahreszeitschrift, die sich vor allem an Priester und Ordensleute wen-
dete.

Im Jahre 1947 war dann die erste Konferenz der inzwischen begriindeten Oster-
reichischen Liturgischen Kommission, die aus je zwei Vertretern aller Dibzesen
und der Liturgischen Zentren zusammengefiigt war. In Deutschland wurde ein
Jahr spiter ein dhnliches Liturgisches Institut in Trier gegriindet. 1948 erschien
als erste gemeinsame Arbeit der Osterreichischen Liturgischen Kommission die
»Allgemeine Meflordnung fiir volksliturgische Mefifeiern in Osterreich®. Fiir
P. Adalbero war dies eine ,Vorstufe“ zu dem von ihm besonders geliebten sonn-
taglichen Choralamt bzw. Hochamt.

An weiteren Konferenzen, meistens zweimal im Jahr, hat P. Adalbero immer
eifrig mitgearbeitet, Dies ldft sich aus den alten Werkblittern des , Heiligen Dien-
stes“ deutlich entnehmen. Trotz seines immer schwachen Gesundheitszustandes
konnten sich das Institutum Liturgicum und der Verlag Rupertuswerk gut weiter-
entwickeln.



Uber die Bemithungen P. Adalberos zur Entfaltung der liturgischen Erneuerung
und iiber sein Voranschreiten auf diesem Weg konnte man einem Aufsatz von
Friedrich Abendroth ,Um die Herzensmitte des Glaubens®, in der ,Osterreichi-
schen Furche® 1952, Folgendes entnehmen:

». .. Das periodische Organ fiir diese Arbeit ist der ,HEILIGE DIENST®, der
immer mehr zu einem Ort des Gespriches von Menschen wird, die sich, wie etwa
in der letzten besonders der Sonntagsfeier gewidmeten Nummer, von den ver-
schiedenen Disziplinen her dem Zentralanliegen nihern. Und die Atmosphire,
in der dort gearbeite wird, ist jene Niichternheit und Klarheit, die auf allen Seiten
der benediktinischen Regula zu uns spricht. Es geht nicht um einen hektischen
Aktivismus, der heute da und morgen dort vorstofit, sondern um eine stille, oft
nur schrittweise vorriickende Kleinarbeit. Eine der vordringlichsten Aufgaben
war es, den Wildwuchs der Formen volksiiturgischer Mefifeiern einzudammen
und durch klare aber grofziigige Bestimmungen eine organische Entwicklung
zu echten Formen und zu einer gesamtosterreichischen Einheit anzubahnen (Ail-
gemeine Meflordnung fiir die volksliturgischen Mefifeiern in Osterreich, 1948).°
»In der Schriftenreihe ,In viam salutis’, die das Institut seit 1950 herausgibt, Wird
durch bedeutende Autoren von den verschiedensten Ausgangspunkten her die
Briicke von der Liturgie zum vollen Leben geschlagen. P. Adalbero Raffelsberger
hat das Institut, das sein alle Lebenskrifte verlangendes Werk darstellt, den groflen
Leitgedanken unterstellt: Liturgieerneuerung, besser, Liturgie und reguldre Seel-
sorge aus ihrem scheinbar bestehenden Nebeneinander zu jener grofien Einheit
zuriickzufithren, die Pfarreien und Didzesen als lebendige Familien um den ge-
weihten und weihenden Liturgen, Priester und Bischof, begreift. Die Zeichen
unserer Zeit deuten nicht nur auf dieses Ziel hin, man kann fast sagen, daf} sie
es fordern, dringender als vielleicht je zuvor.©

Zum gleichzeitigen Voranschreiten der von P. Adalbero betreuten Verlags-
arbeit soll noch kurz erwihnt werden: Als erstes Buch erschien ,Mein Sudtirol®,
ein Jugenderinnerungsbuch von Erzabt Dr. Petrus Klotz; das nichste Buch
»Menschen, die Gott gefunden — Benediktiner von heute®, von P. Romanus Rios
O.S.B., iibersetzt aus dem Englischen von Nonnberger Benediktinerinnen. An-
schliefend kam die bereits erwihnte Schriftenreithe ,In viam salutis® — ,Auf dem
Weg des Heiles“, die sehr zum Verstindnis der Liturgie hinfihren wollte. Ein Kon-
takt zur kirchlichen Kunst konnte sich in der Herausgabe von ,Kirchenfiihrern®,
von Beichtbildchen und Kunstkarten gut entwickeln. Einen Hohepunkt bildete in
der damaligen, nicht leichten Nachkriegszeit der schone Bildband von Heinrich
Decker, ,,Salzburger Altar von Veit Stoff“ — am Nonnberg.

In den Werkblittern ,Heiliger Dienst“, anfinglich Zweimonatsschrift, spater
Vierteljahresschrift, brachte P. Adalbero viele Beitrige, Berichte iiber die Kon-
ferenzen der Osterreichischen Liturgischen Kommission und ,Betrachtungen zu
Sonn- und Pesttagsmessen des Kirchenjahres®. Eine seiner letzten Arbeiten waren
die , Einheitslieder der &sterreichischen Bistiimer®. Auf seine Anregung hin wurde
dies von einer osterreichischen Kirchenliedkommission in Zusammenarbeit mit
allen Diozesen zum Katholikentag 1952 erarbeitet.

Zu P. Adalberos Arbeitsgebieten in der Seelsorge gehérten die wochentlichen
Dienstags-Vortrige, an die sich spiter im Rahmen des Institutum Liturgicum
noch verschiedene andere Veranstaltungen anschlossen. Im Jahr 1949 gab es eine
Vortragsreihe von Prof. P. Ildefons Betschart: ,Seelische Grundlagen der mensch-
lichen Ausdrucksformen®; 1950 Vortragsrethe von P. Adalbero Raffelsberger:
» Wir wollen die Messe mitfeiern®; zusammen mit dem Katholischen Bildungswerk
Seminarabende ,Sonntagsheiligung®; ferner in Verbindung mit der »Katholischen
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Aktion® die ,Quatember-Einkehrtage®, an denen seinerzeit bedeutsame Person-
lichkeiten teilnahmen. Zum Thema »Sonntagsheiligung® hat der damalige Univ.-
Professor Dr. Franz Konig, jetzt Kardinal, iiber die ,Sonn- und Feiertagsruhe®
gesprochen. Zu den bedeutsamsten Teilnehmern an den ,Quatember-Einkehrta-
gen® gehorte unser spiterer Bundeskanzler Josef Klaus.

Inzwischen waren P. Adalberos Korperkrifte immer schwicher geworden, trotz
standiger Behandlungen und einiger Kuraufenthalte. Im Herbst 1952 mufite er
wieder dringend ins Krankenhaus. Am Fest des hl. Rupertus, am 24. September,
begab er sich mithsam nach St. Peter, um am Altar des hl. Rupertus die hl. Messe
zelebrieren zu konnen. Es wurde seine letzte hl. Messe, er mufite sofort zuriick in
das Landeskrankenhaus, und am 27. September 1952 folgte er dem Rufe Gottes,
den er uns vom Portal der Erzabtei-Kirche St. Peter oft iibersetzt hat erklingen
lassen: ,Ich bin des Lebens Pforte, kommt ihr Heilsbediirftigen alle, geht durch
mich ein, es ist kein anderer Weg zum Leben!“ — Der Heimgang P. Adalberos im
46. Lebensjahr war tberraschend friih, ein grofler Schmerz fiir die Erzabtei
St. Peter, ein grofler Verlust fir das Institutum Liturgicum und den Verlag Ruper-
tuswerk, vor allem fiir die von ihm betreuten Gliubigen und seine Angestellten.
Der Hochwiirdigste Herr Erzabt Jakobus Reimer folgte ihm mit Trinen auf den
Friedhof St. Peter zum Begribnis, von seinen Mitbriidern in tiefer Ergriffenheit
begleitet, von Priestern und Laien, von seinen Angestellten vom Institutum Litur-
gicum und vom Verlag.

Im Auftrag von H. H. Erzabt iibernahmen zwei der Mitbriider von P. Adalbero
seine Hauptarbeitsplitze. Dr. P. Anselm Schwab O.S.B., der schon linger im
Wochenblatt ,Das Leben und anschliefend im Werkblatt »Heiliger Dienst® mit-
gearbeitet hatte, iibernahm das Institutum Liturgicum, und Univ.-Doz. Doktor
P. Friedrich Hermann O.S.B., den Verlag Rupertuswerk. Seither wurde angestrebt,
das zu erhalten, und weiterhin wachsen zu lassen, was P. Adalberos Initiativen zu
verdanken ist. Seine eigentlichen Intentionen kommen in dem von ihm verfafiten
Gebet zum hl. Rupertus zum Ausdruck:

»Heiliger Rupertus! Du hast unseren Vitern das Licht des wahren Glaubens
gebracht. Auf diesem Boden, der durch dein Leben und Sterben geheiligt ist,
geloben wir dir: Nie soll dieses Licht in unseren Herzen erléschen! Bitte Gott
fir uns, dafl wir wie du Apostel seien in unerschiitterlichem Glauben und
opferbereiter Liebe. Sei uns Fiirsprecher in all unseren Sorgen und Miihen.
Schiitze unsere Heimat, und erflehe uns die Gnade, in der ewigen Heimat Gott
zu schauen und mit dem vereinigt zu werden, der unseres Lebens Ziel und Voll-
endung ist, mit Jesus Christus, unserem Herrn. Amen.“

So diirfen wir vertrauensvoll hoffen, dafl nach scinem Heimgang P. Adalbero
die Erhorung seines Gebetes vollstindig gefunden und die ewige Heimat erreicht
hat, seines Lebens Ziel und Vollendung. Zwanzig Jahre sind vergangen, die von
thm begriindeten Arbeitsgebiete sind lebendig geblieben, und so bitten wir ihn,
daf er vom Jenseits her mit seiner Hilfe kommt, um auch in der heutigen schweren
Zeit der Kirche und dem Volk Gottes weiter zu helfen, so, wie er sich seinerzeit
in gewifl bester und wertvoller Weise bemiiht hat. Um seine Gedankenginge und
seine Bemtihungen richtig erfassen zu kénnen, fiigen wir Ausziige aus seinen Wor-
ten bei, entnommen aus Vortrigen, Predigten, und Beitrdgen im »Heiligen
Dienst®.



Osterreichische Liturgikerkonferenzen in Salzburg

Kleine Ausziige aus den von Dr. P. Adalbero Raffelsberger verfafiten Berichten.

Die Konferenz — (die erste, am 27. u. 28. ITI. 1947)* — fand unter dem Vorsitz
des Liturgie-Referenten der Osterr. Bischofskonferenz, Exzellenz Dr. Fliefier,
statt, in dessen Auftrag das Institutum Liturgicum die Einladungen ausgegeben
hatte. Aufler den Fachliturgikern waren Vertreter der kirchlichen Amtsstellen
aller Osterreichischen Dibzesen anwesend. Erzabt Dr. Jakobus Reimer hieff zu
Beginn die Giste in der Abtei herzlich willkommen. Die Beratungen fiillten zwei
arbeitsreiche Tage aus.

Im Anschluf an grundsitzliche Ausfiihrungen entwickelte sich ein lebhaftes
Gesprich iiber das formale Ziel der liturgischen Erneuerung. Es wurde zum Aus-
druck gebracht, dafl in den gegenwirtigen Rubriken keine Bestimmungen iiber die
aktive Teilnahme der Gliubigen vorgesehen sind, so dafi in dieser Hinsicht ein
gewisser freier Spielraum besteht. Es geht nicht darum, zu repristinieren, vielmehr
besteht die Moglichkeit zu liturgieschdpferischer Tatigkeit.

Der Leiter des Liturgischen Institutes wies in diesem Zusammenhang auf das
Problem hin, daf dadurch sowohl fiir das Hinarbeiten der schaffenden Liturgiker
auf ein einheitliches Ziel, als auch fiir den praktischen Seelsorger bei der Erziehung
der Glaubigen zum Mitvollzug der Liturgie entsteht. Es darf nicht die Gefahr her-
aufbeschworen werden, dafl die liturgieschopferische Titigkeit dem Individualis-
mus zusteuert und dadurch das oberste Recht der vom Heiligen Geist gefiihrten
Kirche, die Gestalt der Liturgie zu bestimmen, beeintrichtigt werde. Es gehe dar-
um, die innere Struktur der Eucharistiefeier als klare einheitliche Norm aller
liturgieschépferischen Titigkeit zugrunde zu legen, aus ihr miissen alle verschie-
denen dufleren Formen hervorgehen. Es muff bei der kirchlichen Gesetzgebung
unterschieden werden zwischen dem Gesetz und feierlichen Enuntiationen der
obersten kirchlichen Stelle, sowie Privilegien oder Indulten. Was die aktive Teil-
nahme der Glaubigen am Kult der Kirche betrifft, mufl das ,,Motu proprio“ Pius X.
und die Constitutio ,, Divini cultus® Pius XI. noch viel mehr beachtet werden.

Exzellenz Fliefer hat mit einigen grundsitzlichen Worten zu den Arbeitszielen
der liturgischen Erneuerung abgeschlossen: Es diirfe der Mahlcharakter der Messe
nicht Gberbetont, sondern nach den Definitionen des Konzils von Trient misse
klar auch der Opfercharakter hervorgehoben werden. Was die Form der Eucha-
ristiefeier anlange, so diirfe es nicht ,aut-aut® (entweder — oder) heiflen, sondern
set-et (sowohl — als auch); alle zulissigen Formen hitten ihre Berechtigung.

Schlieflich wurde unserer Arbeitsgemeinschaft vom hochwiirdigsten Herrn
Referenten folgende Bezeichnung gegeben: ,Osterreichische Liturgische Arbeits-
gemeinschaft unter dem Vorsitz des Liturgischen Referenten der Bischofskonfe-
renz und Fithrung des Institutum Liturgicum.*

* Heiliger Dienst", 3/4, 1947.

Zur zweiten Osterreichischen Liturgiekonferenz (2. u. 3. X. 1947)*

Der Hauptberatungsgegenstand dieser Tage waren ,Rubricae generales® fiir die
volksliturgischen Meffeiern in Osterreich, die einerseits eine berechtigte Vielheit
respektieren, anderseits der Willkiir einzelner eine Schranke setzen sollten. Durch
die klaren Richtlinien, welche der Vorsitzende zum Beginn der Diskussion gab,
war es moglich, das so umfangreiche und schwierige Gebiet wihrend der eineinhalb
Tage in allen Einzelheiten durchzubesprechen. Die Zusammensetzung unserer
Arbeitsgemeinschaft gewihrleistet es, dafl zu allen Einzelfragen sowohl die mafi-
gebenden Reprisentanten der liturgischen Fachwissenschaft als auch die verant-
wortlichen Vertreter der seelsorglich-liturgischen Praxis in den einzelnen Didzesen
zu Worte kommen.
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Es wurde also bei der Konferenz unter Zugrundelegung der seinerzeit vom
Apostolischen Stuhl gegebenen Erlaubnis ein doppeltes Schema fiir die Feier der
Gemeinschaftsmesse fixiert.

I. Fir die Grundform. Man kénnte sie Hochform oder Zielform nennen, weil
sie auch fiir die volkstimlicheren Formen das Richtmaf} gibt. Hieher gehéren jene
volksliturgischen Mefifeiern, die mehr fiir Fortgeschrittene sind und sich strenger
an die Regel der missa cantata halten.

IL. Fiir die Volksform. Hier wurde die Einhaltung der Hochamtregel nicht so
streng verlangt, da sie ja doch eine pidagogische Stufe darstellt. In dieser zweiten
Gruppe kénnen alle nach gesunden Prinzipien aufgebauten volkstiimlichen For-
men, die praktisch heute noch vorherrschend sind, untergebracht werden.

Sowohl der Vorsitzende der Konferenz, Exzellenz Fliefler, wie auch der Ordi-
narius loci, Erzbischof Dr. Rohracher, der die Tagungsteilnehmer kurz begrifite,
brachten zum Ausdruck, wie sehr sie das Ergebnis der Beratungen freue, das in
einem so schwerwiegenden Gegenstand zu einer doch fiir den ganzen Osterreichi-
schen Raum wirksamen Einigung gefiihrt habe. Der hochwiirdigste Herr Referent
der Bischofskonferenz betonte in seinen Schlufiworten, dafl die Arbeit der Sster-
reichischen liturgischen Kommission und des Institutum Liturgicum, welches den
Boden fiir diese Arbeit bereitet und die Zusammenarbeit organisiert, damit die
grofe Bewihrungsprobe bestanden habe.

Es wurde auf der Konferenz auch eine Reihe von anderen Fragen und Vor-
schldgen diskutiert. Alle Aussprachen und das ganze Beisammensein waren von
einer Atmosphire aufrichtiger, harmonischer Zusammenarbeit getragen.

* »Heiliger Dienst®, 9/10, 1947.

Zur dritten Osterreichischen Liturgiekonferenz (14.—15. IV. 1948)*

Zur Enzyklika ,Mediator Dei“. — Der Vormittag des zweiten Konferenztages
war der Besprechung des neuen pipstlichen Rundschreibens iiber die Liturgie ge-
widmet. Abt Dr. Benedikt Reetz OSB., Seckau, hat in einer Ubersicht die fiir die
Praxis und fiir die theologische Fundierung der liturgischen Arbeit besonders
wichtige Sitze der Enzyklika herausgehoben und in einer lebendigen Darstellung
die Folgerungen aufgezeigt, die sich aus ihnen ergeben. Es seien hier nur einige
Hinweise gegeben: Abt Reetz hob besonders hervor, dafl die Enzyklika eine ganze
Reihe von klaren Entscheidungen enthilt, tiber die sich alle Freunde der liturgi-
schen Erneuerung aufrichtig freuen kénnen. Sie miissen ebenso gehort und gese-
hen werden, wie die Mahnungen des Papstes! Vor allem ist die Enzyklika eine von
der héchsten kirchlichen Stelle gegebene offizielle Anerkennung der liturgischen
Erneuerung. Man lese nach, was der Hl. Vater in der Einleitung als ,salutares
fructus“ der liturgischen Bewegung aufzihlt! Von grofier Bedeutung ist auch die
eindeutige Entscheidung, dafl der Geist des privaten Betens und der privaten
Frommigkeitsiibungen tberhaupt sich nach dem Geiste der Liturgie ausrichten
miisse, wenn er nicht falsche Wege gehen wolle. Ebenso die Sitze iiber das Mit-
opfern der Gliubigen bei der hl. Messe, in denen der Papst so eindringlich dazu
auffordert, dafl die Mitfeiernden das Opferlamm, welches durch das Wort des
Priesters auf dem Altare gegenwirtig geworden ist, nun (nach der Wandlung) mit
dem Priester gemeinsam dem Vater als Opfer darbringen. Ahnliches gilt von jenen
Stellen des Rundschreibens, die von der Kommunion der Gladubigen, vom Stunden-
gebet, vom Mysteriencharakter des Kirchenjahres usw. sprechen. Im Anschlufl
an das Referat von Abt Reetz wurden sowohl praktische als theologische Fragen
diskutiert.



Der Vorsitzende der Konferenz dankte Abt Reetz besonders fiir feine Art, mit
der er die Einfilhrung in das pépstliche Rundschreiben gegeben hat und sprach
zugleich den Wunsch aus, es mogen alle Veroffentlichungen und Gespriache um
die Enzyklika immer in diesem vornehmen Ton gehalten sein. — Am 15. April 1948
mittags konnte Exzellenz Fliefer mit dem Ausdruck der Freude iiber die geleistete
Arbeit die Beratungen beschlieflen.

Mogen diese wenigen Sitze unseres Berichtes tiber die dritte Konferenz allen
hochwiirdigen Mitbriidern und allen interessierten Laien Anlaff zum Mitdenken
und Mitberaten unserer Anliegen sein.

* «Heiliger Dienst®, 3/4, 1948

Zur Griindung des Institutum Liturgicum

 Josephus Calasanctius Fliefler
Liturgie-Referent der Osterr. Bischofskonferenz

Auszug aus den Eroffnungsworten von Bischof Dr. Jos. Fliefer, Liturgie-
Referent der Osterreichischen Bischofskonferenz. (Aus ,Heiliger Dienst®, 1. Jhg,,
1/2, 1947)

Es wurde von der Osterreichischen Bischofskonferenz vom Herbst 1946 schr
begriifit, als die Erzabtei St. Peter ihre Absicht vortrug, ein Institutum Liturgicum
zu errichten. .., welches dem gesunden Fortschritt in Praxis und Wissenschaft
durch Anregungen dienen und die liturgische Bewegung mit der autoritativen
Lenkung in Einklang halten will.

Das Institutum Liturgicum der Benediktiner in der Erzabtei St. Peter zu Salz-
burg will diesen mehrfachen Zweck erreichen, indem es sich um eine Art Archiv
der liturgischen Publikationen unseres osterreichischen Raumes und der Welt-
kirche bemiiht und Werkblitter herausgibt. Diese wollen unter dem Titel
»HEILIGER DIENST®, aus dem Einlauf des Archivs schopfend, aber auch durch
Beitrag eigener Anregungen, Erkenntnisse und Urteile, durch Veroffentlichung ge-
meinsamer oder einzelner Verordnungen und Erklirungen der Bischéfe und der
romischen Behorden alle Seelsorgestellen und liturgisch interessierten Kreise iiber
alle liturgisch aktuellen Fragen informieren.

Die Bischofskonferenz nahm das Angebot der Erzabtei St. Peter dankbar ent-
gegen. Als Leiter des Liturgischen Referates der Bischofskonferenz konnte ich die
Griindung des Institutum Liturgicum besonders begriifien, weil es mir als die der-
zeit beste Moglichkeit erschien, um die Aufgaben, die mir als Liturgischem Refe-
renten der Bischofskonferenz gestellt worden sind, konkretisieren zu kénnen. Ich
habe mich darum gerne als bischéflicher Referent hinter die Bemiihungen des
Leiters des Institutum Liturgicum (Dr. P. Adalbero Raffelsberger) gestellt. ..

So gebe ich als Liturgischer Referent dem neugegriindeten Institutum Liturgi-
cum und der ersten Nummer des ,Heiligen Dienstes“ gerne meine Empfehlungen
und meinen Segen...Es mufl doch gesagt werden, dafl Institut und Blitter wegen
ihrer Zielsetzung einem lebhaften Wunsch der Bischofskonferenz entgegenkommen
und darum Triger grofler Hoffnungen des osterreichischen Gesamtepiskopates
sind.®
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Zur Grindung unseres Institutes und unserer Werkblatter
(aus ,Heiliger Dienst®, 1. Jhg., 1/2, 1947)

»In einer Zeit, die erfiillt ist von Not und Leiden, muf jeder neue Schritt der
Reichsgottesarbeit voll und ganz vor Gott verantwortet werden. Im Bewuf3tsein
dieser Verantwortung geschah die Griindung des Liturgischen Institutes und die
Herausgabe dieser Blitter. Es sei kurz berichtet, wie es dazu kam. Unter duflerst
schwierigen Umstinden hatte ich um die Jahreswende 1945/1946 den Versuch
unternommen, der ungeheuren Not an Mefibiichern und Mefitexten wenigstens
einigermafien abzuhelfen. Eine Hilfe in absehbarer Zeit konnte nur dann erreicht
werden, wenn man sich entschlofi, die Texte des Ordinariums und der Proprien
getrennt herauszugeben. Nur auf diese Weise war es moglich, die schier unvor-
stellbaren Schwierigkeiten der Papierbeschaffung und des Druckes zu iiberwinden.
So konnten im vergangenen Jahr etwa zwei Millionen Mefitexte und 20.000 ,, Kleine
Mefibiicher” herausgebracht werden. Aus den zahlreichen Zuschriften, die uns
wiahrend dieser Arbeit vom Seelsorgeklerus zugingen, lieff sich erkennen, wie dank-
bar man fiir eine rasche Hilfe war, und wie mit dieser Aktion auch viele Pfarr-
gemeinden erstmals zu einer Betreuung mit liturgischen Texten auf breiterer Basis
sich entschlossen.

Aus dem Echo von seiten der hochwiirdigen Herren gingen schliefilich aber auch
jene Uberlegungen mit hervor, die zum Plan des Institutum Liturgicum fiihrten.
Vielfdltig waren die Wiinsche fiir Textgestaltung und Form gemeinschaftlicher
Mefifeiern, die Anregungen, welche aus den verschiedenen seelsorglichen Situatio-
nen heraus fiir die liturgische Praxis gegeben wurden. Sie lieflen die dringende Not-
wendigkeit erkennen, in dem Augenblick, da nach Jahrzehnten einer ziemlich
freien Entfaltung volksliturgischer Feierformen die kirchlichen Behorden eine
Festigung dieser Formen wiinschen, eine Zentralstelle zu schaffen, die alle ver-
schiedenen Formen und Wiinsche erfaflt und in dauernder Fithlungnahme mit den
kirchlichen Behorden auf einheitliche Ziele hinlenken hilft. Hand in Hand damit
kann die Pflege und die Fruchtbarmachung liturgiewissenschaftlicher Erkenntnisse
fiir die Praxis gehen, wie auch der Kontakt mit wesentlichen Entwicklungen aufler-
halb unserer Grenzen. In Erfiillung des Ordensgrundsatzes »Operi Dei nihil
praeponatur® — ,Dem Gottesdienst darf nichts vorgezogen werden® hat die Bene-
diktiner-Erzabtei St. Peter in Salzburg gegeniiber dem Osterreichischen Episkopat
die Bereitschaft ausgesprochen, sich einer solchen Aufgabe zu unterziehen. Sie
tat dies um so bereiter, als in unserer schweren Zeit der Seelsorgsklerus und alle
der Pastoral dienenden Institutionen vor einer Fiille anderer Aufgaben und Prob-
leme stehen. Am 2. Oktober 1946 hat die Osterreichische Bischofskonferenz der
Griindung des Institutum Liturgicum zugestimmt und von da an arbeiten wir in
stindiger Fihlungnahme mit dem hochwiirdigsten Herrn Referenten fiir Liturgie.

»Heiliger Dienst® nennen sich unsere Werkblitter. Der Gottesdienst mufl von
allen, die an Gott glauben, wieder als heiliger Dienst erkannt und vollzogen wer-
den, als Dienst mit Leib und Seele, mit dem ganzen Menschsein. Als heiligen Dienst
wollen wir aber auch die Arbeit unseres Institutes auffassen. Was wir tun, soll aller
liturgischen Arbeit zugute kommen ... Wir wollen allen dienen und bieten allen
die Moglichkeit einer Mitarbeit im Interesse einer gemeinsamen Sache. Besonders
erhoffen wir uns auch eine Beteiligung der Laien. Die Zeitverhiltnisse werden in
den Anfingen vieles erschweren; aber im Vertrauen auf die Hilfe Gottes beginnen
wir die Arbeit. Mogen alle hochwiirdigen Mitbriider sie durch ihr Gedenken am
Altare und durch ihre Mitarbeit unterstiitzen.“

Dr. P. Adalbero Raffelsberger O.S.B.



Zum Gedichtnis der Griinder
Univ.-Prof. Dr. P. Thomas Michels OSB, Maria Laach — Salzburg

Die 25 Jahre seit dem Erscheinen der ersten Nummer der Zeitschrift ,Heiliger
Dienst mussen im Lichte der heilsgeschichtlich so bedeutsamen liturgischen
Erneuerung oder, wie man im Anfang sagte, Bewegung im deutschen Sprachge-
biet gesehen werden. In Deutschland waren Abt Ildefons Herwegen von Maria
Laach und Romano Guardini, in Osterreich der meist nicht genannte P. Wilhelm
Schmidt SVD und der Klosterneuburger Chorherr Pius Parsch die Anreger und
Beweger. Der Laacher Ménch Odo Casel erarbeitete aus seinem immensen Wissen
um die antike und frithchristliche Welt in jahrzehntelanger Arbeit in der Abtei
Herstelle an der Weser die sogenannte ,Mysterientheologie®, die auf dem IL Vati-
kanischen Konzil in ihren Grundziigen so selbstverstindlich angenommen wurde.
Wihrend im Denken des Abtes Ildefons Herwegen in den ersten Jahren, die mit-
zuerleben ich das Glick hatte, die Idee der Verklarung zur Erklirung der Liturgie
dominierte, und er in ihr das Gesamtkunstwerk im Sinne Richard Wagners, natiir-
lich auf einer viel hoheren Ebene, verwirklicht sah, erblickte P. Odo Casel das
Heilsgeschehen im Gedéchtnis des Leidens und der Auferstehung des Herrn ver-
gegenwirtigt, symbolisiert und immer wieder aufs neue verwirklicht. Diese Lehre
ist von den Theologen angenommen und erginzt, kritisiert und modifiziert worden.
Ihre Grundinhalte sind iiber alle Kontroversen hinaus stehengeblieben und, was
mehr ist, zu einem faktischen Bestandteil kirchlicher Erneuerung im Leben der
Gldubigen geworden. Dies im Einzelnen auszufiihren, ist hier nicht der Ort. Aber
die eine Tatsache sei erwihnt, daff mit ihnen der Glaube an unsere Gliedschaft
im mystischen Leibe Christi als eine die Kirche durchwirkende sakramentale Reali-
tdt, wie sie bei den Vitern, nicht zuletzt bei Augustinus in seinen meisterhaften
Erklirungen der Psalmen, immer wieder herausgestellt wird, neu in das Bewufit-
sein unserer Zeit gehoben worden ist. Was wir damals in Maria Laach an Unver-
standnis, Verkennung, Denunzierung erlebt haben, ist gottlob heute vergessen.
Aber es sollte nicht vergessen werden, daf} liturgische Neuerungen — in dem Aus-
druck liegt schon die Kritik an ihnen —, wie sie mancherorts heute in iiberquellender
Subjektivitit erscheinen, aus dem Nichtwissen und Nichtbeachten dieser Grund-
tatsache allen kirchlichen Lebens kommen. Ohne diese bis an die Wurzeln der
sichtbaren Existenz der Kirche reichende Erkenntnis bei den Glaubigen lifit sich
eine Erneuerung, wie ich sie in meinem Beitrag ,Innovatio: Erneuerung der Litur-
gie“ (HI. Dienst 4/1966, 130—133) umschrieben habe, nicht erméglichen.

P. Adalbero Raffelsberger, der Begriinder des Liturgischen Instituts Salzburg
und erste Schriftleiter der Zeitschrift ,,Heiliger Dienst®, der 1930 seine Studien
an der Theologischen Fakultit Salzburg begann, lief sich schon als Student von
dem starken liturgischen Leben beeinflussen, das wihrend seiner Studienjahre vor-
nehmlich durch die Benediktinerprofessoren Daniel Feuling, Alois Mager, Albert
Auer, Virgil Redlich, Erhard Drinkwelder, durch die Spirituale des Kollegs
St. Benedikt Benedikt Bauer und Urbanus Bomm, ferner durch den Professor und
Spiritual am Priesterseminar Joset Dillersberger seine Impulse empting. Die grofie
Zeit fir ihn kam allerdings erst nach dem zweiten Weltkrieg. Noch in meinem
Exil in den Vereinigten Staaten erfuhr ich von seinen Initiativen. Von Oktober
1947 an konnte ich in Mitarbeit mit thm mich von seinem rastlosen Wirken iiber-
zeugen. Friedrich Abendroth hat in seinem Beitrag in der ,Furche® vom 22. Feber
1952 ,Um die Herzmitte des Glaubens® (zitiert in meinem Beitrag ,Zum Ge-
dichtnis an R. P. Adalbero Raffelsberger OSB“, HI. Dienst 1952, S. 113-117)
tiber die Anfinge berichtet: ,Die Atmosphire, in der dort gearbeitet wird, ist von
der Niichternheit und Klarheit, die auf allen Seiten der benediktinischen Regula
zu uns spricht. Es geht nicht um einen hektischen Aktivismus, der heute da und
morgen dort vorstofit, sondern um eine stille, oft nur schrittweise vorriickende
Kleinarbeit. Eine der vordringlichsten Aufgaben war es, den Wildwuchs der For-
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men volksliturgischer Meffeiern einzudimmen und durch klare, aber grofiziigige
Bestimmungen eine organische Entwicklung zu echten Formen anzubahnen ...
Pater Adalbero Raffelsberger hat das Institut, das ein all seine Lebenskrifte verlan-
gendes Werk darstellt, dem grofien Leitgedanken unterstellt: Liturgische Erneue-
rung, besser, Liturgie und regulire Seelsorge aus ihrem scheinbar bestehenden Ne-
beneinander zu jener groflen Einheit zuriickzufiihren, die Pfarreien und Diézesen
als lebendige Familien um den geweihten und weihenden Liturgen, Priester und Bi-
schof, begreift. Die Zeichen unserer Zeit deuten nicht nur auf dieses Ziel hin, man
kann fast sagen, dafl die Forderungen dringender als vielleicht je zuvor sind.*
Ich selbst habe in dem oben zitierten Artikel hinzugefiigt: ,Seit dem 3. Okto-
ber 1939 hat P. Adalbero in den sogenannten Dienstagsvortragen einer bestindig
wachsenden liturgischen Gemeinschaft bei St. Peter Einfithrungen in die Liturgie
gegeben. Von 1941 an hat er tiglich die lateinisch rezitierte Gemeinschaftsmesse
entweder selbst gefeiert oder feiern lassen. Oft und oft hat er im sonntiglichen
Hochamt in St. Peter die Homilie gehalten, ... Ihm danken wir auch die erhéhte
Teilnahme der Glaubigen am Heiligen Opfer durch den Wechselgesang mit dem
Mdnchschor und dem zum Volke hingewendeten Altar in St. Peter, zu dem die
Salzburger Hochschulwochen 1931 mit ihrer nie mehr erreichten Einheit von
liturgischer Feier und wissenschaftlicher Arbeit erstmalig angeregt hatten.

Riickblickend stellt sich uns die Frage: Was ist aus diesen Bestrebungen in
Ausfithrung der Konstitution iiber die Liturgie nach dem II. Vatikanum geworden,
nachdem nun auch der ,Heilige Dienst® zum offiziellen Organ fir den gesamten
deutschen Sprachraum geworden ist? Griinder sterben oder werden schon zu Leb-
zeiten aus irgendwelchen Griinden von ihrem Werke getrennt. Was nicht sterben
sollte, ist der Geist, in dem das Werk im Vertrauen auf den Heiligen Geist begonnen
wurde, wenn auch die berufenen Triger unter verinderten Bedingungen und neuen
Gesichtspunkten das Werk fortsetzen miissen. P. Raffelsberger ging es um drei
Dinge:

1. Um das Wesen des liturgischen Lebens. Das Wesen wird sichtbar in Opfer
und Opfermahl, das ohne das Opfer selbst nicht denkbar ist. Zu Opfer und Opfer-
mahl gehren aber auch die lateinischen Texte, die die lateinische Tradition der
Kirche enthalten. Auf die gewachsene Sakralitit der lateinischen Sprache wie auf
die Unzulanglichkeit der Ubersetzungen ins Deutsche méchte ich hier nur ganz
kurz hinweisen. Fast an jedem Sonntag, an dem ich fiir das gottlob lateinische
Hochamt bei den Benediktinerinnen auf dem Nonnberg die Homilie vorbereite,
muf ich leider feststellen, daf der reiche und bedeutsame Heilsinhalt der Lesungen,
der in den drei heiligen Sprachen des Hebriischen, Griechischen, Lateinischen ent-
halten ist, unzureichend wiedergegeben wird. Leider sind auch manche Texte im
Missale Novum, bei allem Reichtum an neuem liturgischem Gut, ehrwiirdige Texte
aus der dltesten romischen Liturgie, willkiirlich ,modernisiert* worden. Die Form-
gesetze beim Aufbau der Orationen und Prifationen, die einmal fiir die lateinische
sakrale Sprache mafigeblich waren, werden nicht mehr beachtet, die Texte selber
in einer Weise verdndert, daff man — den alten lateinischen Text im Ohr — iiber den
Verlust an theologischem Uberlieferungsgut nur trauern kann.

2. P. Raffelsberger war es, wie den Initiatoren der liturgischen Erneuerung, um
die moglichst aktive Teilnahme der Gliubigen am Heilsgeschehen der Liturgie zu
tun. In dieser Teilnahme zeigt sich vor allem anderen die Miindigkeit des Christen,
von der heute so viel gesprochen wird. Diese Teilnahme, zu der wir durch die
Teilhabe am Priestertum Jesu Christi mittels der Taufe und Firmung nicht nur
berechtigt, sondern ermichtigt, deputiert sind, wie Thomas v. Aquin sagt, geht



allem anderen Tun in der Kirche, in der Gemeinschaft der Glaubigen voraus, aus-
genommen den unmittelbar geforderten Dienst der Liebe an einem leidenden Mit-
menschen.

3. Ein Drittes, was P. Raffelsberger als dauernde Einrichtung in St. Peter in
Salzburg einfiihrte, war die den Gliubigen zugewandte Stellung des Priesters an
einem sogenannten Volksaltar, wie wir sie schon bei der tiglichen Missa recitata
der Salzburger Hochschulwochen seit 1931 getitigt hatten. Ich weifl sehr wohl,
dafl man Gegengriinde gegen diese Hinwendung zum Volke bringen und sogar
aus der Geschichte der liturgischen Praxis und den noch sichtbaren Grundrissen
alter christlicher Kirchen belegen kann. Man kannte die Praxis, wie sie heute noch
in ostlichen Kirchen Brauch ist, dafl der Zelebrant aufler beim Lese- und Gebets-
gottesdienst dem Volke in der eigentlichen Eucharistiefeier den Riicken kehrt, aber
auch die andere, dafl sich der Bischof mit seinem Diakon und den in der Apsis
sitzenden Presbytern bei der Eucharistiefeier dem Volke zuwandte.

Aus eigener Erfahrung mochte ich diesen in Erinnerung an den heimgegangenen
Mitbruder erwidhnten Punkten noch einen personlichen Wunsch hinzufiigen. Von
Anfang an waren wir in Maria Laach bei der liturgischen Erneuerung unter dem
groflen Abt Ildefons Herwegen bemiiht, die Liturgie von allem iberflissigem
Geprange, das sich im Laufe der Jahrhunderte an der wesentlichen und deshalb
einfachen Form klassischer Liturgie festgesetzt hatte, zu befreien, um das Wesent-
liche der Liturgie stirker hervortreten zu lassen. Das besagt aber nicht, wie man
es nun versucht, dafl wir unsere Briider im reformierten Bekenntnis an Puritanis-
mus noch zu ibertreffen versuchen, und zwar in der Liturgie selbst und in der
Ausstattung der Kirchen, in denen sie gefeiert wird. Der splendor domus Dei, der
Glanz des Hauses Gottes, darf und soll uns Christen erheben und erfreuen. So auch
die Meisterwerke des Chorals und der polyphonen Musik, und die riumliche
Gestaltung der Kirchen. Aus ihnen blofle Oratorien zu machen, scheint mir nicht
der einzigartigen und nicht aufzugebenden Bedeutung der Liturgie angemessen
zu sein. In einer Fernsehsendung hoérte ich einmal einen Seelsorgsgeistlichen
fordern: ,Die Liturgie mufl vermenschlicht werden, weil Christus Mensch gewor-
den ist.“ Die heute so vielgepriesene Mitmenschlichkeit — ich sage lieber Briider-
lichkeit — in allen Ehren. Aber mit der Menschwerdung Christi eine Vermensch-
lichung der Liturgie zu begriinden und rechtfertigen zu wollen, geht doch wohl
zu weit. Die sakramentale Bestimmung der Liturgie bleibt nach wie vor, die Men-
schen zu ,vergéttlichen®, wie die alexandrinischen und kappadokischen Theo-
logen sie gekennzeichnet haben, wie die griechischen und lateinischen Liturgien
selbst sie verkiinden. Im Exultet der Osternacht heifit es in der romischen Liturgie
z. B.: ,Das Irdische werde dem Himmlischen, das Menschliche dem Gottlichen
verbunden®, und in einem noch ilteren romischen Text vielleicht noch bezeich-
nender: ,Das Menschliche wird mit dem Gottlichen vertauscht®, anspielend auf
das ,paradoxe Mysterium*, daf} der Sohn Gottes ,in dem, was er war, blieb, aber
das, was er nicht war, an sich nahm®. Die Liturgie will nichts anderes, als den
Menschen zur Teilhabe an der gottlichen Natur zu verhelfen, wodurch der Mensch
selbst seine hochste Wiirde empfingt.
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»Das kleine Mefibuch“

Aus Hinfihrungsworten zum Sinn des kleinen Biichleins von P. Adalbero

Aus dem Vorwort:

»In der Not der Nachkriegszeit ist dieses ,Kleine Meflbuch’ entstanden, eine
Hilfe will es bieten. Seine Gestaltung soll indes nicht nur eine Notlosung fiir diese
Zeit, sondern eine neue Form des VolksmefRbuches darstellen .. .

Getragen von der Uberzeugung, dafl die Vertrautheit mit dem Geist der Liturgie
im Ganzen, vorab mit der Welt der Psalmen, zum verstindnisvollen Mitfeiern der
Messe unerlafilich ist, habe ich in das kleine Meflbuch aufler dem Ordo vor allem
jene tiglichen Gebete fiir den Christen aufgenommen, die aus diesem Geiste ge-
formt sind (Prim und Komplet). Fiir den lebendigen Mitvollzug des feierlichen
Mefopfers.ist der Gregorianische Choral die ideale und von der Kirche ausdriick-
lich gewtinschte Form. Der Priester am Altar wird sich immer seiner bedienen; je
mehr es auch die Glaubigen tun, desto schéner und inniger wird die Opfergemein-
schaft zwischen Priester und Volk. ..

Mége das ,Kleine Meflbuch® recht viele zu einem lebendigen Mitvollzug des
Herrenvermachtnisses fithren und sie in aller Not des Erdenlebens mit Freuden
schopfen lassen aus den Quellen des Heiles.©

Enfiibrung:

Was ist die heilige Messe? — Die Gegenwirtigsetzung des Kreuzesopfers Jesu
Christi. Darum ist sie: Das Opfer des Neuen Bundes, durch das Gott alle Verherr-
lichung und den Menschen das Heil geben wird. Die Erfillung des Vermachtnisses,
das Jesus Christus beim letzten Abendmahl Seinen Aposteln und durch sie der
heiligen Kirche hinterlassen hat: , Tut dies zu meinem Gedichtnis!®

Wer opfert in der heiligen Messe? — Jesus Christus opfert sich selbst dem Vater
im Himmel. Er ist Opferpriester und Opfergabe zugleich. Sein Opfer 1dft Er der
Kirche als Gemeinschaft der Erlosten innerlich zu eigen werden. In der Verbindung
mit lhm, dem ewig Hohenpriester, sind die Glaubigen, die durch Taute und Fir-
mung an Seinem Priestertum Anteil erlangten, Gott genehme Opferbringer und
Opfergaben zugleich. Das Zustandekommen des eucharistischen Opfers bewirkt
in Erfiilllung des Auftrages Jesu Christi der geweihte Priester.

Wie sollst du die Messe feiern? — Die heilige Messe mufl der heiligste Dienst
deiner Licbe, der Quelle deiner Kraft und deines religiésen Lebens sein. Du mufit
sie lebendig mitfeiern, so wie die Kirche es will, ,nicht als stummer Zuschauer,
sondern ergriffen von der heiligen Handlung®, auch durch deine Stimme in leben-
digem Wechsel mit dem Priester am Altar (Papst Pius X.). Du muf}t von dem Glau-
ben durchdrungen sein, dafi die heilige Messe das Opfer der ganzen Gemeinschaft
1st. Dieser Gemeinschaft mufdt du dich einordnen, innerlich und duflerlich; nicht
als Einzelginger sollst du die Messe mitfeiern. Dein Beten sei ein Beten mit der
Kirche, deine Haltung ein Ausdruck ehrfiirchtigen Dienens: Demiitig dein Knien,
Aufrecht dein Stehen, voll Sammlung und lauschender Bereitschaft dein Sitzen,
freudig und ehrfiirchtig dein Schreiten zum und vom Altar!

Heiliger Gesang! — Werden die Gesinge frisch und freudig, ehrfiirchtig und
andichtig vorgetragen, dann werden sie in den Herzen und auf den Lippen der
Sdnger das, was der grofle Kirchenlehrer Thomas von Aquin von ihnen sagt: ,Ein
in die Stimme ergossener Jubel der Seele, die ins Ewige versenkt ist.”



Hinfihrung zur hl. Liturgie
P. Adalberos Seelsorger-Gedanken

Einfithrungsworte zum ersten kleinen Wochenblatt , Heiliger Dienst®, ab 1945

»Weifit Du, dafl die Liturgie der Kirche heiliger Dienst ist? Dienst vor Gott und
fiir ihn, Dienst mit Leib und Seele, mit Herz und Mund, in Haltung und Hand-
lung — Dienst des ganzen Menschen. Dienst aber auch der allerbarmenden, gott-
lichen Liebe an uns: Ein Sichherabneigen Gottes zu den armen, leidenden, sindi-
gen Menschen. Lerne den ,Heiligen Dienst’, das ,Opus Del’, so zu verstehen und
zu vollziehen!®

Worte zur Umgestaltung aes Wochenblattes ,Heiliger Dienst® in aie Werkblit-
ter ,Heiliger Dienst“ una gleichzeitig zu aen Flugbldttern ,Das Leben — Briefe
an Christen, ab 1948:

»Gott, lenke unser Tun nach Deinem Wohlgefallen, damit wir im Namen Deines
vielgeliebten Sohnes tiberstromen an guten Werken! — Bald nachdem die Schrecken
des Krieges voriber waren, ist im Advent 1945 dieses Wochenblatt ,Heiliger
Dienst’ entstanden. Ein paar schlichte Gedanken fiir das Leben aus dem Geist der
Sonn- und Festtagsliturgie wollten wir damit bieten. Das kleine Blatt ist durch
seine Freunde {iber den engeren Kreis hinaus bekannt geworden, und es hat sich
eine feste Lesergemeinde gebildet, Heute stehen wir nun vor einem neuen Ab-
schnitt. Das neue, jetzt gedruckte Flugblatr trigt den Namen ,Das Leben’; die
Bezeichnung ,Heiliger Dienst’ wurde von den Werkblittern des Liturgischen
Institutes Gibernommen. .. Es gibt heute so viele unniitze und schidliche Presse-
erzeugnisse. Wir miissen dem gegeniiber trachten, mit dem Apostolat des Flug-
blattes dem Guten zu dienen...Die Flugblitter sind zugleich fiir Freunde der
Liturgie und fiir noch Fernerstehende gedacht. Mégen sie auf ihre Weise beschei-
den dazu beitragen, dafl iiberall Gottes Frohbotschaft gehort werde!®

Worte im ersten Flugblatt ,Das Leben®, Janner 1948

»- - Zwischen einem schrecklichen Gestern und einem vollig ungewissen Mor-
gen steht die Bitternis und Dunkelheit unserer Tage. Viele Menschen sind irre ge-
worden an allem, ihre Nacht ist chne Sterne. Aber auch die, welche noch den
christlichen Namen tragen, sind so oft ohne Hoffnung und ohne Kraft, weil sie
den Zugang zu den Quellen des wahren Lebens verloren haben . .. Zuriick zu den
Quellen, das ist der Ruf, den wir unablissig, Woche fiir Woche, in diesen Briefen
erheben werden. Und jeder Brief soll ein Wort sein, das von Gott kommt und zu
Gott fithrt. Ein schlichtes, einfaches Wort, hineingesprochen in Euren Sonntag
zum Mitnehmen in die Werktage Eures Lebens, so wie sie sind! . . . Thr kennt doch
sicher das Wort der Schrift: ,Der Mensch lebt von jedem Wort, das aus dem Munde
Gottes kommt.” Mége jedes dieser Worte, die aus dem Munde Gottes und Seiner
Kirche zu Euch kommen, durch diese Briefe Leben in Euch werden!®

»Betet Brider! So ruf ich Euch heute zu. Und ich bitte Euch: Leget diese Briefe
auch in die Hinde der ,Heiden’, die mit Euch leben: sie sollen ihnen, Schritt fiir
Schritt, den Reichtum der Liebe offenbaren, die in Christus Jesus Mensch gewor-
den ist.©

»Die Liturgie der Kirche wverleitet uns nie zu einem ,frommen Selbstbetrug’,
sie nennt die Dinge immer beim rechten Namen, und sie hort nicht anf zu beten
féir ibre siindigen Kinder.

(Aus XXIIL Stg. n. Pfingsten, ,Heiliger Dienst®, 9/10, 1947)
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Worte und Gedanken zum Kirchenjahr
von Dr. P. Adalbero Raffelsberger OSB.

Den nachfolgenden Texten von Dr. P. Adalbero Raffelsberger kann entnommen
werden, wie intensiv und liebevoll er sich in die hl. Liturgie hineinvertiefte, wie er
sich erfolgreich bemiihte, die ,,Frohe Botschaft® unseres Glaubens aus allem heraus-
zuhoren, sie den Glaubigen durch das Aufschlieflen der in der Liturgie verborgenen
Geheimnisse zu verkiinden und ihre Sehnsucht nach echtem Christenleben zu er-
wecken. Vielleicht ist dies auch heute noch durch seine Worte moglich! - ,Es tut uns
vor allem not, dafl wir uns wieder einmal eine alte, schon oft verkiindete Wahrheit
bewuflt machen: Das Kirchenjahr mitfeiern heifit nicht blof Gedenkfest begehen,
es heifit vielmehr, an der Wirklichkeit der gottlichen Heilstaten Anteil haben, mit
Auferstehen zum neuen Leben!®

Zum Advent

(Wochenblatt ,Heiliger Dienst®, I11/1, 1946)

«Zu Dir, o Herr, erhebe ich meine Seele, mein Gott, auf Dich vertraue ich!®
(Introitus des I. Adventsonntags)

Aufs neue tun wir (heute) den Schritt in den Kreislauf des Kirchenjahres. Irgend-
wie ist es ein Anfangen. Zum Anfangen gehdrt immer Mut und Kraft. Vielleicht
gab es nur wenige Zeitalter der christlichen Menschheitsgeschichte, in denen Mut
und Kraft so gelihmt waren wie in unseren Zeiten. Enttauschung, Verbitterung,
Resignation, Hoffnungslosigkeit verdunkeln den Menschen ihre Lebenswege. Kann
man von diesen Menschen verlangen, dafd sie innerlich bereit sind zu diesem Anfan-
gen, das der 1. Adventsonntag von ihnen verlangt? Die Kirche gibt selbst die Ant-
wort auf diese Frage in der Mefifeier des heutigen Tages: , Himmel und Erde werden
vergehen, Meine Worte aber werden nicht vergehen!® Fiir den, und nur fiir den, der
glaubt (das pafit oft fiir die heutige Jugend!) bekommt das chaotische, leidvolle und
scheinbar sinnlos gewordene Dasein einen neuen, iiber sich selber hinausweisenden
Sinn. Weil er an die Unverganglichkeit der Worte des Herrn glaubt, darum trifft
ihn heute mitten in seiner menschlichen Not die Botschaft des Evangeliums: ,Er-
hebt eure Hiupter, denn es naht euer Erloser!“ Je mehr wir diese begliickende
Wirklichkeit ernst nehmen, desto mehr wird sie uns iiber alles Erdenleid, tiber uns
selbst hinausheben. Je mehr wir in das Reich Gottes hineinwachsen, das in dieser
heiligen Zeit des Adventes wieder anbricht, desto mehr wird uns die Last des Le-
bens ertriglicher werden. Das Leben der Heiligen ist ein lebendiges Zeugnis dafiir.
Wir miissen nur die Kraft aufbringen, trotz aller Miidigkeit Gott wirklich ent-
gegenzugehen und auf Thn unsere ganze Hoffnung zu setzen: , Zu Dir, o Herr, er-
heb ich meine Seele, mein Gott, auf Dich vertraue ich , . .!“ Ja, es ist ein ,Erheben®,
ein mithsames sich Freimachen von allem, was uns so niederzieht. Darin liegt unsere
eigentliche Adventaufgabe, zu der uns (heute) die Mefifeier einlddt und stirkt zu-
gleich vom Altar, mitten in Gottes heiligem Tempel, wird uns die Kraft zum
neuen Beginnen geschenkt, wir allein vermochten keinen Schritt zu tun. Gott selbst
mufl Seine Hand ausstrecken und uns den Gefahren entreiffen, in die wir durch
unsere eigene Schuld gekommen sind (Oratio). Wir wissen und glauben, daf} Er es
tun will mit der ganzen Allmacht Seiner Liebe! Unsere sturmbewegten leiderfill-
ten Herzen sind wie frisches Ackerland: ,Der Herr gibt Seinen Segen, und unser
Land bringt seine Frucht.“ So gehen wir Ihm entgegen und wir werden es erfah-
ren: ,Herr, all die vielen, die auf Dich warten, werden nicht enttdusche!®



Zum Weihnachtsfest:
(Wochenblatt ,,Heiliger Dienst®, I1/4, 1946)

Licht leuchtet tiber uns!

In der Stille der Heiligen Nacht werden sich die Tore auftun, und das Licht des
menschgewordenen Gottessohnes, der fleischgewordenen Gottesliebe, wird uns iiber-
stromen. Es ist Licht aus dem Schofl des Dreifaltigen Gottes, das einstrémt in die
dunkle Erde, in die Finsternisse unserer Seelen. Darum ist das Jubellied der Mitter-
nachtsmesse von ergreifender Ewigkeitstiefe: , Umstrahlt vom Glanz der Heiligkeit,
hab Ich aus meinem Schofle Dich gezeugt...“ So spricht der Vater im Himmel in
einem ewigen Heute zum Sohn. So spricht Er in dieser heiligen Nacht aber auch zu
uns, die wir Seine S6hne und Téchter sind, wenn sich im heiligen Mahl das Festge-
heimnis der Gottesgeburt in unserer Seele erneuert. Wie die Hirten von Bethlehem
sumstrahlt auch uns die Herrlichkeit Gottes®, und wir bitten in zitternder Freude:
»Gott, Du hast diese hochheilige Nacht durch den Aufgang des wahren Lichtes
hell erstrahlen lassen . . . Immer wieder grifit die Kirche den Aufgang dieses strah-
lenden gottlichen Lichtes in der Finsternis unserer Erde: Sollte dieses Licht nicht
stark genug sein, auch in dic verborgensten und abgriindigsten Tiefen menschlicher
Schuld und Not zu leuchten? Dieses Licht, das nichts als Liebe, unerschopfliche
gottliche Liebe ist, dieses Licht, das das einzige, wahre Leben des Menschen ist! In
uns muf} es ganz rein erstrahlen, damit es auch den anderen wieder leuchte! Es dart
keinen verborgenen Winkel in uns geben, den wir nicht von dem erlésenden und
erleuchtenden Lichte der gbttlichen Liebe durchfluten liefen, keinen Bezirk, von
dem das Johanneswort der dritten Weihnachtsmesse gilte: ,Das Licht leuchtet in
der Finsternis, aber die Finsternis hat es nicht begriffen ...“ Trost und Helligkeit,
Freude, Kraft und Wirme wollen wir vom Licht der weihnachtlichen Gottesgeburt
empfangen und hinaustragen in die Welt. Mége Gottes Sohn in Seiner Liebe thnen
allen, liebe Briider und Schwestern, diese Weihnachtsgnade schenken! ,Gewihre
uns, die wir durchstréomt sind vom neuen Lichte Deines tleischgewordenen Wortes,
auch im Werke widerzustrahlen, was durch den Glauben in unserer Seele leuchtet.®
(Oration 2. Weihn. Messe) :

Zum Fest aer Erscheinung des Herrn — Epiphanie:
(Wochenblatt ,,Heiliger Dienst®, 11/6, 1947)

Den hohen Sinn dieses Festes offenbart das Eingangslied der Festmesse, wenn es
voll Jubel singt: ,Seht, der Gebieter, der Allherrscher ist da, in Seiner Hand ruht
Kénigsmacht, Gewalt und Weltherrschaft.“ Christus kommt zu Weihnachten nicht
nur als das kleine Kind von Bethlehem, sondern auch als der gewaltige Konig des
Himmels und der Erde. Wenn man mit einem einfachen Satz den Unterschied zwi-
schen Weihnachten und Epiphanie ausdriicken wollte, so kénnte man sagen: Weih-
nachten - Geburt im Fleische / Epiphanie - Erscheinung in Herrlichkeit. Mag auch
der eigenartige Doppelcharakter dieser Feste geschichtlich bedingt sein (der 25, De-
zember war das Weihnachstfest der abendlidndischen, der 6. Jinner das der morgen-
lindischen Kirche), so miissen wir doch heute der Vorsehung danken, dafl wir in der
rémischen Liturgie dieses herrliche Fest der Erscheinung des Herrn haben. Es soll
eine lebendige Briicke sein zu den Briidern der Ostkirche und zum tiefen Reichtum
ihrer Liturgie. Ein Fest der grofien heiligen Kircheistes ja, daswir feiern: Der Gebieter,
der Allherrscher, in dessen Hand die Weltherrschaft ruht, kommt in Seine Kirche:
der K6nig kommt in Seine Stadt, in das heilige Jerusalem, der Brédutigam zu Seiner
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Braut, der heiligen Kirche: ,Auf! Werde Licht, Jerusalem! Siehe es kommt dein

Licht, die Herrlichkeit des Herrn ging strahlend auf iiber dir® (Lesung Js. 60). Hin-
ter dem, was wir mit unseren leiblichen Sinnen zu erfassen vermogen, hinter der Ar-
mut und Niedrigkeit des Kindes in der Krippe, hinter der irdischen Gestalt der Kir-
che und unserer christlichen Existenz, miissen wir heute gliubigen Herzens Gottes
Herrlichkeit schauen, die immer wieder sich offenbart, offenbart im innersten Hei-
ligtum der Kirche. Mag es noch so dunkel aussehen in der Welt und in den Herzen
der Menschen, von unserer heiligen Kirche gilt das Prophetenwort der heutigen Le-
sung: ,Siehe, Finsternis bedeckt die Erde und Dunkel die Vélker; iiber dir aber geht
der Herr auf, und Seine Herrlichkeit erscheint in dir (Js. 60). Zu diesem innersten
Geheimnis Jesu Christi und Seiner Kirche mufl uns heute der Glaube Fihrer sein,
so wie den drei Weisen der Stern. Wir miissen, wie sie, mit Geschenken kommen,
die eines Konigs wiirdig sind, die Zeugnis davon ablegen, dafl wir das Geheimnis
dieses Festes verstehen. In der festlichen Opferfeier fallen wir huldigend vor Thm nie-
der. Dann wird ,durch das Verstindnis eines gelduterten Geistes uns innerlich zu-
eigen werden, was wir im festlichen heiligen Dienste begehen.“ (Kommunionbitte).
Epiphanie - Erscheinung des Herrn in unseren glaubenden, licbenden Herzen sei
dieses grofie Fest. Und von unseren Herzen strahle das Licht aus in das Dunkel der
Welt. Je mehr uns von einem heiligen Jahr zum anderen in diesen Tagen der Epi-
phanie Gottes Licht und Herrlichkeit erfillt, desto mehr wird auch die Kirche zur
heiligen Stadt auf dem Berge, zum Licht, das man nicht iibersehen kann. Und Gottes
Liebe wird uns dereinst huldvoll fithren ,,zur Anschauung des vollen Glanzes Seiner

Herrlichkeit.” (Tagesgebet)

Vor dem Beginn der Fastenzeit (Stg. Quinquagesima):
Wochenblatt ,Heiliger Dienst®, 11/12, 1947)

Wir stehen unmittelbar vor den Toren der hl. Quadragesima - Fastenzeit. Immer
wieder wird uns die Liturgie der kommenden Zeit die Ernexerung der Taufgnade als
das Hauptanliegen der Fastenzeit verkiinden. Die Taufgnade aber, das wissen wir
alle, hat uns ein Zweifaches geschenkt: Befreiung von der Siinde und damit gleich-
zeitig den ganzen Reichtum der Herrlichkeit des gottlichen Lebens, der uns durch
die Wiedergeburt aus dem Wasser und dem Heiligen Geiste in die Seele gesenkt
wurde. Wenn wir uns also in den kommenden vierzig Tagen auf die Erneuerung
dieser Gnade bereiten, dann muf} alles das zu neuem Leben und Glanz erstehen, was
wir gnadenhaft in der Seele tragen. Es gibt eine dreifache iibernatiirliche Anlage in
der Seele des Getauften: das sind die , gottlichen Tugenden des Glaubens, der Hoff-
nung und der Liebe®. Es kann also keinem Zweifel unterliegen, was in dieser kom-
menden groflen Gnadenzeit der Quadragesima unser erstes Anliegen sein mufl wenn
wir es wirklich ernst meinen mit der Erneuverung der Taufgnade: Die Liebe! So ruft
uns die Messe des Sonntags Quinquagesima auf zum Nachdenken iiber unser
»Fastenprogramm®. Was immer wir an schonen und guten Vorsitzen fassen mégen,
es wire nichts, wenn nicht iiber allem die Liebe stiinde! . .. Das ,Licht®, das aus uns
hervorbrechen wird, ist die Gnade, jener innere Reichtum, der uns in der ,Er-
leuchtung® der heiligen Taufe geschenkt wurde, der sich nun wieder erneuern soll
... Unsere ganze Fastenvorbereitung wird anders, tiefer sein, wenn wir diese Wahr-
heit von der Grundkraft der géttlichen Liebe in uns gliubig erkennen. Sonst miifi-
ten wir wohl verzagen, wenn wir hinschauen auf unsere Schwachheit: Nie konnten
wir uns selbst eine Liebe erringen, die ,alles ertrigt, alles glaubt, alles hofft, alles
duldet®. So aber wissen wir, dafl gerade in unserer Schwachheit Gottes Kraft, die
in uns wohnt, zur Vollendung kommt: ,,Es geniigt dir meine Gnade, denn die Kraft
kommt in der Schwachheit zur Vollendung® (Paulus a. d. Korinther).



Zum 1. Fastensonntag:
Wochenblatt ,Heiliger Dienst®, 11/13, 1947)

Die grofite, im Grunde einzige Aufgabe, welche die beginnende Fastenzeit stellt,
ist die Wiederherstellung der durch die Siinde gestorten Gottesordnung, die Wieder-
herstellung des Einklanges unserer Herzen mit Gottes Wort und Gesetz. Alle Fasten-
aufgaben und Opfer dienen diesem Einen. Darum ist es tief bedeutsam, dafl am Be-
ginn der Fastenzeit heute jener herrliche Satz tiber die Grofie des Gotteswortes steht:
»Der Mensch lebt von jedem Wort, das aus dem Munde Gottes kommt.“ So wird uns
heute zum heiligen Beginn der Fasten am Altare Gottes lebensspendendes und be-
lehrendes Wort geschenkt. Es geht aus ,, Gottes Mund®, aus dem Munde Jesu Christi,
selbst hervor. Es soll unserem Leben eine neue Richtung geben . .. Es ist unsere grofie
Fastenaufgabe, dafl wir allem ,, Gotzendienst® absagen, dem Dienst am eigenen Ich,
dem Dienst an Idolen dieser Welt, und dafl der Gottesdienst beherrschend in der
Mitte unseres Lebens stehe. Aber Gottesdienst nicht als dufiere Erfullung, nicht als
eine kleine Feierstunde fiir die Seele nur, sondern Gottesdienst durch unsere Hingabe,
durch unser ganzes Leben: Mit all unseren Kriften und mit einem liebenden Herzen
Gott anbeten und Thm allein dienen. Alles andere, auch alle unsere Bezichung zu
den Menschen, die Licbe zum Nichsten, die Arbeit, die Sorge um das Brot, das Lei-
den- und Ertragenmiissen, alles, alles kann nur dann recht werden, wenn in allem
dieses grofle Gotteswort zum obersten Gesetz unseres Lebens wurde: Den Herrn,
Deinen Gott, sollst du anbeten und Thm allein dienen! Welch gewaltigen Sinn
hat doch dieses Wort unseres Herrn, da in der hl. Mefifeier der Kreuzestod, das
Ganzopfer Jesu Christi, Gegenwart wird fiir uns. Am Kreuz hat ja der Herr die durch
die Siinde verkehrte Ordnung wieder hergestellt, am Kreuz hat ER dieses Wort Got-
tes mit Seinem Blut besiegelt: ,,Gott anbeten, THM allein dienen®. ... Wenn wir be-
reit sind, in der groflen Gnadenzeit, die nun wieder begonnen hat, wirklich ,vom
Worte Gottes zu leben®, dann werden diese vierzig Tage zu einer Zeit der Lauterung
werden. Nur wer sich Gott hingibt ochne Vorbehalt, wer aus seinem tiglichen Leben
mit all dem Harten, das es bringt, einen heiligen Dienst fiir Gott macht, nur der hat
den Sinn der Fastenzeit wirklich erkannt. Er wird die beseligende Wahrheit jenes
Gotteswortes erfahren, das heute in der hl. Messe immer wieder aufklingt, dieses
herrliche Lied der Geborgenheit in Gott: ,Mit Seinen Schwingen tiberschattet dich
der Herr, du bist geborgen unter Seinen Fliigeln. Mit einem Schild umgibt dich Seine
Erees (Ps, 907,

Zum 4. Fastensonntag Laetare:
(Wochenblatt ,Heiliger Dienst“. I1/16, 1947)

Es ist ein Zeichen unserer Zeit, daf} alle Gefiige der menschlichen Gesellschaft
ins Wanken geraten sind. Nichts mehr gilt als gesichert, nicht das Heim und die Hei-
mat, nicht das Dach iiber dem Kopf und das Stiick Brot auf dem Tisch, nicht der
Beruf und die Freiheit. Selbst die Gesetze, nach denen die Menschen zusammen-
leben sollten, die sittliche Ordnung, ja sogar die Gesetze des Denkens — alles ist ins
Wanken geraten. Und diese furchtbare Unsicherheit und Ungeborgenheit macht die
Menschen krank an Leib und Seele... Es gibt gar nichts, was die ins Wanken ge-
ratene Ordnung der menschlichen Gesellschatt wieder zur Ruhe der Ordnung zu-
ruckfiithren konnte, als der Glaube an den, der alle Enden der Erde in Seinen Han-
den hilt, der ,alles vollbringt, was immer ER will, im Himmel und auf Erden®
(Opferungsgesang). Es gibt nichts, was dem Menschen in allem Leid die Geborgen-
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heit der Liebe zu schenken verméchte, als ,,das Wohnen in Jerusalem®, das Leben
in der heiligen Kirche. Kaum ein anderer Tag des ganzen Kirchenjahres bringt das
so wunderbar zum Ausdruck, wie der Sonntag ,Laetare”, der Freudensonntag der
Fastenzeit. Die Geborgenheit in der gottlichen Liebe im Schofle der Kirche, das ist
der Anlafl zur Freude des 4. Fastensonntags: ,, ...froh iberlafit euch der
Freude, die ihr traurig waret, frohlocken sollt ihr und satt euch trinken an der
Trostung Uberfiille, die euch quillt. Wie freute ich mich, da man mir sagte: ,, Wir zie-
hen zum Hause des Herrn.“ (Eingangslied). Nur wenige Wochen trennen uns noch
von Ostern. Darum haben diese Gesdnge der Freude heute einen besonderen Sinn:
denn wir ziehen wirklich ,zum Hause des Herrn®, in der &sterlichen Erneuerung
der Taufgnade wachsen wir - sofern es uns ernst ist mit allem, was die Liturgie feiert
- wirklich noch tiefer in die Kirche hinein, und sind noch warmer geborgen an ihrem
miitterlichen Herzen, am Herzen Gottes. .. Es ist Vorbereitung auf Ostern, wenn
wir uns wieder ganz in die Arme der liebenden Mutter Kirche, an das Herz des all-
erbarmenden Gottes geben und so unsere Taufe erneuern, die uns zu Kindern der
Kirche, zu Kindern Gottes gemacht hat. Nie sollen wir Christen die Hoffnung auf
etwas anderes setzen als einzig auf Den, dessen Kinder wir sind, und auf Seine Kir-
che. In dieser bitteren und haltlosen Zeit muf} dieses Psalmwort uns durch unsere
grauen Tage begleiten: ,Wer auf den Herrn vertraut, steht da, fest wie der Sions-
berg; nicht wanken wird in Ewigkeit, wer wohnet in Jerusalem.®

(Tractus, 4. Fastensonntag)

Zum Ostersonntag:
(Werkblitter ,Heiliger Dienst®, 1/2, 1947)

Das ist der Tag, den der Herr gemacht: An ihm erfiillt sich nun alles, worauf wir
uns bereitet haben durch die heiligen vierzig Tage: Unser Ringen und Entsagen,
unser Leiden- und Sterbenmiissen findet seine Erfiillung in der Auferstehung mit
'HM. Denn heute hat der Vater durch Seinen Eingeborenen den Tod besiegt und
uns die Pforten des ewigen Lebens aufgetan. Das ist der Tag, den der Herr ge-
macht hat! Wer die Not menschlichen Leidens, die Abgriinde menschlicher Schuld
geschaut, der kann an diesem Tag des Sieges iiber Not und Tod nicht anders, als die
Liebe Gottes ergriffen preisen, wie die Kirche es heute tut in ihren ewigkeitstiefen
Gesangen: , Preiset den Herrn, denn ER ist gut, und ewig wihret Sein Erbarmen.
Alleluja, alleluja!® (Graduale). Nur die Kirche kann im Letzten ermessen, was
Ostern ist, weil sie als ,Mutter aller Lebendigen® allein die Abgriinde der Schuld
und des Leides ihrer Kinder, aber auch die unermeflichen Tiefen und Freuden der
Gottesgemeinschaft kennt. Aus diesen Tiefen gottlichen Wissens um Schuld und
Leid und Seligkeit des Menschen bricht auch jenes herrliche Lied hervor, das die
Kirche heute, am hochsten Tag ihres heiligen Jahres am Eingang der Messe singt:
Durch Leid und Opfer geldutert, durch die Passion und den Tod ihres Brautigams
aufs neue herrlich gestaltet, tritt sie mit thm hin vor den Vater und jubelt mit
seinen Worten: , Auferstanden bin ich und nun immer bei Dir, alleluja. Du legtest
Deine Hand auf mich, alleluja. Und wunderbar ist worden Deine Weisheit, alle-
lujal® Wenn doch die Welt diese frohe Botschaft verstiinde, wenn alle sie horten,
die niedergedriickt sind in Leid und Schuld und Hoffnungslosighkeit, denen der
Sinn ihres Lebens aus den Augen entschwunden. Wenn wir es doch alle begriffen,
was diese Osterliche Frohbotschaft an Freude und Hoffnung, an Kraft und Leben
in sich birgt. Das ist die Frohbotschaft des Osterfestes: Daf es nichts in der Welt
gibt, das Gott nicht durch den Tod und die Auferstehung Seines Eingeborenen aus
der Ferne und Verlassenheit an Sein Herz zuriickholen wollte. Und dieses Wun-
der der einladenden, heilenden, géttlichen Liebe vollzieht sich an jedem Ostern



im Schofle der heiligen Kirche. So stromt heute aus allen Herzen derer, die
Kinder der Kirche sind, und die mit ihrer Mutter Kirche wissen um die Geheim-
nisse der erbarmenden géttlichen Liebe, aus den Herzen aller, die heute an den
Altdren zum Festmahl des Osterlammes geladen sind, das ewige Jubellied der Er-
losten: Alleluja!

Zum Sonntag zwischen Himmelfahrt und Pfingsten:
(Werkblatter ,,Heiliger Dienst*, 3/4, 1947)

Durch Seine Himmelfahrt hat der Herr unsere Menschennatur mit in den Himmel
versetzt; verklart thront Er mit dieser unserer Natur zur Rechten des Vaters. Die
Kirche auf Erden ist Sein Leib; sie kann nichts anderes, als voll Sehnsucht dorthin
schauen, wohin das Haupt vorausgegangen ist. Und kein Getaufter, der ein wahres
Kind der Kirche, ein lebendiges Glied am Leibe Christi ist, kann anders als seinen
Blick zum Himmel erheben, ,das suchen, was droben ist, ,mit dem Geist im Himml
wohnen® (Oratio v. Christi Himmelfahrt). Darum ist der Ruf ,Sursum corda® =
Empor das Herz, den die Kirche in jeder Messe erhebt, ein immer wieder erneuter
Mahnruf zur christlichen Lebenshaltung: der Ruf, uns frei zu machen von allem,
was uns nach unten zieht und uns an das Unten bindet; unsere Herzen dorthin zu
erheben, wohin der Herr aufgefahren ist, und wohin wir Thm einst auch mit dem
Leibe folgen werden. Diese Sehnsucht nach dem Himmel, nach dem ,Antlitz des
Herrn®, nach der seeligen Gottesschau, ist das, was uns Christen von der Welt unter-
scheidet. Wer diese Sehnsucht nicht hat, der ist kein wahrer Christ. An diesem Sonn-
tag zwischen der Himmelfahrt des Herrn und der Herabkunft des Heiligen Geistes
sollen wir mit gldubig hoffenden und von heiliger Sehnsucht erfiillten Herzen em-
porschauen und Gottes Antlitz suchen. Ein Menschenantlitz ist ja Gottes Antlitz ge-
worden. Je furchtbarer die Welt das Antlitz des Menschen entstellt hat und immer
wieder entstellt, umso mehr miissen wir dorthin schauen, wo das Anlitz des Men-
schen in der Vereinigung mit Gott in ungetribtem Glanze der Verklarung leuchtet,
wo der Menschenleib iiber Not und Tod triumphierend zur Rechten des Vaters sitzt,
in Gottes ewiger Herrlichkeit. Der Blick dorthin ist uns mehr Trost und Verheiflung,
als alle Hoffnung auf ,Humanitit“, die von den Menschen oft so laut verkiindet,
aber nie verwirklicht wird. In der Berufung des Menschen, mit Seele und Leib an Got-
tes Leben und ewiger Herrlichkeit teilzunehmen, in der Berufung der Christen, das
~Antlitz* des menschgewordenen Gottessohnes widerstrahlen zu diirfen, liegt die
einzig wahre und durch nichts zerstorbare ,Humanitit®, das reine Menschenbild,
das unversehrte ,,Antlitz* der Gottebenbildlichkeit. So stehen wir Christen in dieser
Welt mit dem Blick nach oben. Wir sind nicht herausgenommen aus ihr: ,Ich bitte
nicht: nimm sie hinweg aus dieser Welt, sondern bewahre sie vor dem Bosen. Sie sind
ja nicht von der Welt, wie Ich nicht von der Welt bin® (Joh. 17). Und darum hat uns
der Herr den Trostergeist verheiflen, den Geist der Wahrheit und der Stirke, der auch
jetzt wieder tiber uns herabkommen will, damit wir es vermogen, in Seiner Kraft un-
abldssig das zu suchen, was droben ist, immer wieder aus den Niederungen des
Menschlichen unseren Blick nach oben zu erheben, und so durch unseren Wandel
Zeugnis abzulegen fiir Christus und Sein Reich. Er wird uns trosten und stirken,
wenn die Welt uns diesen Wandel so hart macht, wie der Herr es vorausgesagt

hat (Evang.).
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Fest der Kraft und Vollendung (Pfingstsonntag)
(Werkblatter ,Heiliger Dienst®, 3/4, 1947)

Seit Wochen hat uns die Kirche auf die Sendung des Heiligen Geistes vorbe-
reitet. Nun ist es Wirklichkeit, was der Herr uns verheiflen hat: ,Der Tréster, der
Heilige Geist, den der Vater in Meinem Namen senden wird, wird euch alles lehren
und euch an alles erinnern, wie Ich euch gesagt habe* (Evang.). Wie der Heilige
Geist im Sturmbraus und in feurigen Zungen tiber die Jiingergemeinde herabkam und
an der jungen Kirche das Werk vollendet, das Christus der Herr durch Seinen Er-
16sertod und Seine Auferstehung begonnen, so will das Pfingstfest an uns vollenden,
was wir im Osterlichen Geheimnis gefeiert und empfangen haben. Der Heilige Geist
will aut die Gotteskinder herabkommen und will in ihnen die Gnade (be)festigen,
und vollenden, die sie in der Taufe, durch die ésterliche Todes- und Auferstehungs-
gemeinschaft mit Christus empfangen haben. So wird uns der Opferungsgesang
dieses Hochfestes in einem tiefbegliickenden Sinne verstindlich: wir singen und beten
mit der Kirche: , Bekriftige, o Gott, was Du in uns gewirkt, ... Alleluja!® In unserer
Wiirde als Kinder Gottes, aus der Kraft des gottlichen Lebens, des Heiligen Geistes,
die wieder aufs neue in uns »befestigt® wird, sollen wir hinausgehen, um die Mithsal
und den Kampf fiir Gott und Sein Reich zu tragen. Denn nicht aus unserer Kraft
vermbgen wir das Angesicht der Erde zu erneuern, sondern nur aus Gottes Kraft, aus
der Kraft des Heiligen Geistes. Darum miissen wir an den Quellen der Kraft flehend
und zum Empfangen bereitdie Hinde emporhalten und die Herzen: , Komm, Heiliger
Geist, erfiille die Herzen Deiner Glaubigen, und entziinde in ithnen das Feuer Deiner
Liebe! Je grofler das Chaos ist, in dem wir stehen, desto inniger miissen wir Christen
in diesen Tagen aus der Gnade unserer Gotteskindschaft beten: ,Sende aus Deinen
Geist und Welten werden erstehen, und Du wirst das Angesicht der Erde erneuern!*
(Allelujavers). Seien wir uns doch dessen bewufit, welche Macht uns damit gegeben
ist fiir die Gestaltung der Welt, wenn wir als Kinder Gottes, kraft der priesterlichen
Wiirde, kraft der Besiegelung im Heiligen Geiste, das Opfer feiern. Wenn wir den
gottlichen Geist herabflehen diirfen auf die gottferne Welt, den Schopfergeist, der
»den ganzen Erdkreis erfiillt und alles zusammenhalt!* Es wird uns vielleicht oft
vorkommen, als wiren gerade wir Christen es, denen der geringste Einfluf} auf die
Geschicke der Welt und der Vélker gegeben ist. Doch wer so denkt, steht nicht im
lebendigen Glauben! An jedem Pfingstfest, an dem die Welt abermals an Wegkreu-
zungen zu stehen scheint, wollen wir mehr den je aus cinem ungebrochenen Glauben
den Heiligen Geist bitten, unsere Herzen so mit Sciner Glut und Kraft zu erfiillen,
dafl wir einzig und allein aus der Gnade unserer Gotteskindschaft mithelfen, das An-
gesicht der Erde zu erneuern, dafl wir nicht auf menschliche, nicht auf unsere Weis-
heit und Stirke bauen wollen; dafd wir nichts sein wollen als Gefifte des Heiligen
Geistes, die von Seinem iiberflieBenden Reichtum ausstréomen auf die Welt. Hat doch
der Herr verheiflen: , Wer an mich glaubt, aus dem werden Strome lebendigen Was-
sers flieflen. Mége heute in der Feier des heiligen Opfers und beim Empfang des
heiligen Mahles der Gnadentau des gottlichen Geistes unser Inneres fruchtbar
machen, mége der Sturmbraus des Gottlichen Geistes auch uns erfassen, alle Klein-
glaubigkeit und Miudigkeit aus unseren Herzen hinwegfegen, dafl wir hinausgehen
und durch unser Leben verkiinden die Grofitaten Gottes!

Zum Pfingstfest:

(Wochenblatt ,Heiliger Dienst®, 11/26, 1947)

~Komm, o Geist der Heiligkeit! Aus des Himmels Herrlichkeit sende Deines
Lichtes Strah]!®

... Wir konnten alle nicht gegenwiirtig sein, als Jesus Abschied nahm von dieser
Welt, und wir konnten nicht dabei sein, als Er die Kraft des gottlichen Geistes iiber



seine Junger sandte. In den Heilsgeheimnissen des Kirchenjahres wird uns auf ge-
heimnisvolle Weise diese Teilnahme geschenkt. Darum gilt auch von jeder Himmel-
fahrt und von jedem Pfingsten, die wir durch Gottes Gnade hier auf dieser Erde fei-
ern diirfen, jenes Wort ,,Es ist gut fur euch, dafl Ich hingehe, denn wenn ich hingehe,
werde Ich den Troster zu euch senden.“ Heute ist Erfiillung, Wirklichkeit dessen, was
der Herr verheiflen. So nimmt es die Kirche in ihrer Liturgie, denn sie betetin der Fest-
oration des Pfingstsonntages: ,,Gott, Du hast am beuntigen Tag die Herzen der Glau-
bigen durch die Erleuchtung des Heiligen Geistes belehrt . ..” Sie betet zu Pfingsten
mit dem festen Vertrauen, dafl Gottes Geist wirklich herabkommt: ,Komm, o Geist
der Heiligkeit! Aus des Himmels Herrlichkeit sende Deines Lichtes Strahl!“ (Sequenz)
Es ist so wichtig fiir die Christenheit unserer Zeit, dafl sie dieses tiefste Geheimnis
der Feste wieder erkennen und mitvollziehen lernt. Was miifite doch Pfingsten so fiir
die Kirche werden! Vom ersten Pfingsten sagt man, dafl es die Geburtsstunde der
Kirche war. Jedes neue Pfingsten sollte eine neue Stunde der Wiedergeburt fiir
die Kirche sein! Es mufl sich da an uns allen, die wir noch viel unzulidnglicher sind
als die Jiingergemeinde vor der Sendung des Heiligen Geistes, die Bitte erfiillen, wel-
che heute die Kirche fiir ihre Glieder, fiir die Getauften und die im Hl. Geist
Gesalbten, im Opfergesang der Festmesse ausspricht: ,,Kriftige, o Gott, was Du in
uns gewirkt hast...“ Das Walten des gottlichen Geistes mufl uns mit neuer Kraft
und neuen Antrieben beschenken. Fir die ganze heilige Kirche mifite es gelten, was
die Pfingstsequenz vom Heiligen Geist erfleht: ,Wasche, was befleckt ist; heile, was
verwundet ist; trinke, was da diirre steht; beuge, was verhirtet ist; wiarme, was er-
kaltet ist, lenke, was da irre geht!“ Wieviel ist doch auch in der Gemeinschaft der
Kirche verdorrt, verhirtet, erkaltet, verirrt! Die Eucharistiefeier am hohen
Pfingstfest soll fiir die Christenheit der Quell neuen Lebens und neuer Kraft sein,
jene wahrhaft heilige Stunde, in der durch das Gnadenwirken des Heiligen Geistes
die Kirche und durch sie ,das Antlitz der Erde® erneuert zu werden vermag. »Die
Eingieung des Heiligen Geistes, o Herr, moge unsere Herzen reinigen; Er be-
sprenge sie zuinnerst mit dem Tau Seiner Gnade und mache sie fruchtbar®. Von
dieser Fruchtbarkeit in der letzten Tiefe hingt das Wachstum des Gottesreiches
auf Erden ab, in diesen Tiefen allein beginnt jegliche Wiedergeburt der Kirche.
So wollen wir Gottes Geist erflehen: ,Komm, Heiliger Geist, erfiille die Herzen
Deiner Glaubigen und entziinde in ihnen das Feuer Deiner Liebe!*

Eine frohe Botschaft — Letzter Sonntag nach Pfingsten:
(Werkblatter ,Heiliger Dienst®, 9/10, 1947)

Auch der letzte Sonntag nach Pfingsten verkiindet eine frobe Botschaft. Zunichst
mag es scheinen, daf die Verse aus dem 24. Kap. des Matthidus-Evangeliums, die
wir heute horen, alles andere eher als eine Frohbotschatt sind. Alle Schrecken des
Weltunterganges stiirmen auf uns ein. Und doch ist es eine Frohbotschaft! Die hei-
lige Kirche ist eine weise Lehrmeisterin; sie will und darf uns iiber das vom Herrn
vorausgesagte Ende der Welt nicht im Unklaren lassen. Es tut uns gut, wenn wir
wenigstens einmal im Jahr mit ganzem Ernst daran denken. Denn eine der grofiten Ge-
fahren fiir unser religioses Leben ist es, diese Welt als das eigentlich Wirkliche und
Bleibende zu nehmen und dariiber die andere Welt zu vergessen, den Himmel, das
Reich Gottes. Die Weltwendigkeit des Menschen wichst in dem Maf, als er anféngt,
das religitse Leben bloff als eine , Feiertagsangelegenheit® zu betrachten, wahrend in
Wahrheit doch alle Bezirke des Lebens in den Erlésungsprozef hineingenommen und
»heimgefiihrt werden sollen zu Gott. Darum mufl uns heute eine heilsame Erschiitte-
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rung packen, wenn die Posaunen des Gerichtes uns kiinden: Alles wird vergehen,
und was neu auferstehen soll, mufl hindurch durch die Schrecken dieses Zusammen-
bruches aller Welt. Darin aber liegt die frohe Botschaft, daff es ein Durchgang ist,
ein Voriibergehen. Und je mehr wir es lernen, die Welt so zu sehen, desto christlicher
wird unser Leben, weil es sich immer mehr vom Voriibergehenden weg- und zum
Bleiben hinwendet. Aus dieser glaubigen Haltung haben einst die Christen gerufen:
»Kommen mdge die Gnade! Vergehen moge diese Welt!®

Die frohe Botschaft miifite wieder unser Herz ergreifen, dafl hinter dem Verfallen-
sein alles Irdischen sich eine Welt erhebt, die ewig ist. Und daf wir diese Welt in-
mitten aller Triibsal dieses Lebens schon durch die Gnaden in der Seele tragen. So
ist auch das Wort des hl. Paulus zu verstehen: , Gott der Vater hat uns befihigt, am
Lose der Heiligen im Licht teilzunehmen. Er hat uns der Gewalt der Finsternis ent-
rissen, und uns in das Reich Seines geliebten Sohnes hineinversetzt.“ Schon hier auf
Erden, in dieser Welt immerwihrender Bedrohtheit und Hinfalligkeit, haben wir
durch die Gnade Anteil am Lose der Heiligen, dieim Lichte der Herrlichkeit wohnen.
Und das muf uns die Kraft geben, Schrecken und Leiden irdischen Lebens zu ertra-
gen, dafl wir wissen: Vergingliches kann uns genommen werden, das Bleibende kann
uns keine Macht der Welt entreifien! Die Opferfeier des letzten Sonntages nach
Pfingsten will uns nicht nur diese trostvolle Wahrheit, diese wahrhaft frohe Bot-
schaft lehren, sie will uns vielmehr durch die gnadenvolle Teilnahme an den gott-
lichen Geheimnissen zu unserem Heile gleichsam unter das Gericht der gottlichen
Barmherzigkeit stellen; sie will uns aufs neue der Gewalt der Finsternis— der Siinde—
entreiflen, und uns noch tiefer in das Reich Gottes hineinversetzen. Darum bittet die
Kirche im Gebet, Gott mége unser aller Herzen zu Sich hinlenken, damit wir von
irdischem Begehren befreit uns zu himmlischer Sehnsucht erheben. So erfiillt sich
schon jetzt an uns das Jeremiaswort: ,Ich denke Gedanken des Friedens und nicht des
Verderbens. Thr werdet zu mir rufen, und Ich werden euch erhéren. Heimfithren werde
Ich euch aus der Gefangenschaft von iberallher® (Introitus). In gliubigem Ver-
trauen auf Gottes Barmherzigkeit und Gnade schauen wir dem Advent unseres
Herrn entgegen.

Als liebende Mutter hélt die Kirche es fiir ihre Aufgabe, das
Heilswerk ihres géttlichen Brautigams an bestimmien Tagen das Jahr hin-
durch in heiligem Gedenken zu feiern... Im Kreislauf des Jahres entfaltet
sie das ganze Mysterium Christi von der Menschwerdung und Geburt bis
zur Himmelfahrt, zum Pfingsttag und zur Erwartung der seligen Hoffnung
und der Ankunft des Herrn.

Indem sie so die Mysterien der Erldsung feiert, erschlieBt sie die Reich-
timer der Machterweise und der Verdienste ihres Herrn, so daB sie jeder-
zeit gegenwartig gemacht werden und die Glaubigen mit ihnen in Beriihrung
kommen und die mit der Gnade des Heiles erfiillt werden.

Lit. Konst.




In memoriam Rev. P. Adalbero Raffelsberger

Als ich im Oktober 1945 nach Ende des Zweiten Weltkrieges nach Salzburg
zurlickkehren konnte — ich hatte Betitigungsverbot in Salzburg seitens des NS-
Regimes —, lernte ich bald P. Adalbero kennen. Als Leiter des Eb. Seelsorgeamtes,
das damals ohne Aufficherung in viele Referate bestand, hatte ich wegen der Ent-
wicklung der Liturgie Anlal genug, P. Adalbero kennen zu lernen, war er doch
von seinem Erzabt Jakobus Reimer als Leiter des Institutum Liturgicum auser-
sehen.

P. Adalbero ging seine Aufgabe mit Begeisterung und mit dem Einsatz all seiner
Kriafte an. Ich lernte in thm einen idealen Sohn des hl. Benedikt, wie ich mir einen
solchen aufgrund der Regel dieses Ordensgriinders vorgestellt habe, kennen:
fromm, kirchlich gesinnt, mit apostolischem Geist erfillt, geduldig mit seiner
Umgebung und mit sich selbst, der stindig leidend war, klug in der Voraussicht
der Entwicklung der hl. Liturgie, hilfsbereit und liebenswiirdig zugleich. — So
habe ich P. Adalbero heute noch im Gedichtnis. Auch bin ich ihm viel Dank
schuldig, da er die Veroffentlichung meiner damals verfafiten Schrift ,Deine
Pfarrgemeinde trotz der Schwierigkeiten auf dem Papiersektor und anderer
Hindernisse ermdglichte.

Obgleich Ménch hatte P. Adalbero den nétigen Weitblick fiir die Bedeutung
und Aufgaben einer Pfarrgemeinde, deren Entwicklung und Entfaltung, womit
sich zwanzig Jahre spiter die Salzburger Didzesansynode 1968 ex professo befafit
hat. — Die Entwicklung des Institutum liturgicum diirfte P. Adalbero noch in der
Ewigkeit freuen.

Prilat Dr. Franz Simmerstitter

Erinnerung an einen Freund!

Du warst ein Stiller und Einsamer. Du wufitest um das Leid der Menschen, um
den Sinn des Kreuzes. Frith also mufl beides Dein Wesen geprigt haben. In der
Stille und Geborgenheit des Klosters lernte ich Dich kennen. An Dir erlebte ich,
dafl selbst die Gemeinschaft Gleichgesinnter die Einsamkeit nicht bannen konnte.

Dein Leben hattest Du der Erneuerung und Vertiefung des religiosen Lebens
geweiht. Deine Uberzeugung war es, dafi dies nur iiber die Verlebendigung der
Liturgie moglich sein wiirde.

Wieviel Mithe hast Du fiir diese Erneuerung aufgewendet! Wie schwer war
dieser Dein Weg! Angefeindet von den Bewahrern des Althergebrachten, von den
Freunden oft unverstanden, liefest Du Dich von Deinen Bestrebungen nicht ab-
bringen. Eine unglaubliche Festigkeit war Dir eigen. Allen Schwierigkeiten setztest
Du den unabdingbaren Glauben an die Richtigkeit Deines Unterfangens entgegen.
In der zunehmenden Zahl derer, die Deinem Wirken Verstehen, ja Begeisterung
entgegenbrachten, fandest Du noch zur Lebzeit die Bestitigung fiir Deine Miihen.

Unvergessen bleiben uns Deine tiglichen kurzen Betrachtungen zur Mefifeier.
Mit wie wenigen Worten fandest Du Dein Auslangen, konntest Du das Wesentliche
erschopfend erklaren. Nichts sonst hitte Dein Wesen, Deinen Glauben, Deine
Liebe besser darlegen kinnen.

Du warst ein Stiller und Einsamer. Dem Freunde bester Freund, — Frith voll-
endet. — Unvergessen. —

SE
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Gebet und Gebetskrise in der Theologie der Gegenwart

P. Thomas Michels OSB zum 80. Geburtstag und zum diamantenen Profefl-
jubilium.*
Emmanuel v. Severus OSB, Maria Laach

Unser Thema 16st wohl bei manchen Christen ein gewisses Unbehagen aus. Wir
horten und horen zuviel von Krise und wir mochten es gerade da nicht héren, wo
wir in unserer ganz personlichen Not von der Theologie Hilfe erwarten, nicht aber
neue Verunsicherung.

Dieses Unbehagen darf uns allerdings nicht davon abhalten, zu fragen, wo
heute die Rede von der Gebetskrise ihre Ursache hat. Zuriickhaltung ist um so
weniger am Platz, als unsere Zeit, vor nicht allzu langer Frist aus einer Periode
besonderer Vorliebe fiir historische Studien entlassen, sehr wohl weiff, dafl ein so
zentrales Phianomen religiosen Lebens wie das Gebet schon oft Entscheidungen
und Veranderungen krisenhaften Charakters ausgesetzt war — und dies nicht nur
hier und dort, sondern gerade auch in jenen Riumen, denen das Christentum von
seiner Herkunft her besonders verbunden ist: dem Alten Bunde, soweit es gestattet
ist, ihn vom Neuen Bund abzuheben, der klassischen Antike und ihren Nachbarn
im Nahen, kleinasiatischen Osten. So dringt sich die Frage nach den Besonder-
heiten der Krise in unserer Gegenwart gerade deshalb auf, weil sie in gleicher
Weise Quelle von Befiirchtungen tief erschiitterter Menschen und von Hoffnungen
der glaubenden Menschen unserer Tage sein konnen. Verwandtschaft und unter-
scheidende Entfremdung weisen oft in die gleiche Richtung und wecken darum
die Erwartung, so skeptisch man ihr gegeniiber auch sein muf}, erkannte Fehler
konnten uns vor gleichen Fehlern bewahren, gewonnene Hilfe zu gleicher Hilfe
fithren.

1

Wer sich bemiiht, die dufleren Erscheinungen der Gebetskrise unserer Tage zu
iiberschauen, wird im Geschichtsvergleich sehr bald zu folgenden Beobachtungen
gelangen: Verdnderungen des Lebens, in denen der betende Mensch sein Dasein
verwirklichen muf}, verindern auch sein Beten. So hat es uns bei einem Collo-
quium im Februar 1971 C. Westermann fiir Israels Beten deutlich gemacht: Das
Beten der Stimme auf der Wanderung, das Beten des Volkes wihrend der Besitz-
ergreifung und zur. Zeit der Richter ist mit seinen kurzen Texten erzihlender
Berichte ein anderes als das Gebet im Zeitalter des Tempelbaus, des glanzvollen
Konigtums mit einer religidsen, politischen, sozialen und 6konomischen Mitte und
dessen vielschichtigen und reichhaltigen gottesdienstlichen Leben; das Beten hat
zur Zeit der Wegtihrung ins Exil einen anderen ,Sitz im Leben® und erst recht
nach der Heimkehr, die doch nur ein Leben unter einem Besatzungsregime ermég-
lichte, aber in der véllig verdnderten und verarmten Situation der Fremdherrschaft,
doch inneres Wachstum, innere Bereicherung und Verfeinerung des Gebetslebens
torderte. Nicht nur neues Beten ist fiir diese spitere Zeit kennzeichnend in neuen
Texten und Themen, sondern die alten Gebete und Lieder werden in neuer Be-
sinnung und Auslegung neu gebetet.?

2

Ahnliche Wandlungen lassen sich auch in der Welt der Antike feststellen: im
lange dauernden Prozeff, an dessen Anfang ein Abhingigkeitsverhiltnis von den
Méchten und Gewalten der Natur sich in magischen Formeln und Riten arti-
kuliert, um sich zu vielen Typen und Formen zu entwickeln, in denen kosmolo-
gische, politische und soziale Ordnungssysteme ihren Einflufl geltend machen.
In der griechischen Tragodie finden wir die groflen Formen spontanen Betens,
die uns heute noch ans Herz greifen, und doch begegnen wir dort auch zum ersten



Mal den Anzeichen einer Haltung, die wir mit der Terminologie der neueren
Geistesgeschichte als Aufklirung bezeichnen. Hier entsteht eine Polarisierung,
die einerseits einen neuen Rickfall in magische Riten und Formeln zur Folge hat,
anderseits das Gebet ganz an den Rand des geistigen Lebens drangt, ohne es frei-
lich jemals ganz ausloschen und zum Verstummen zu bringen. Im groflen Zusam-
menhang solcher Aufklirung sind auch jene Weltanschauungs- und Schulpro-
gramme zu sehen, die als Gebete formuliert werden, unter denen das im platonischen
Phaidros 297 B besonders zu nennen wire.?

3

Gestattet sei, bevor ich auf unsere Situation eingehe, noch ein kurzer Blick
auf jenen besonders auf romischem Boden entwickelten Ritualismus und Sakral-
juridismus, der nicht nur peinliche parallele Ziige zum nachtridentinischen Rub-
rizismus aufweist, sondern gelegentlich auch zu krisenhaften Zustinden fiihrt,
die uns heute besonders verstiandlich sind: Es sind die gescheiterten Bemiihungen
des Augustus, die unverstindlichen archaischen Gebetstexte der Arval- und Salier-
lieder der Sprache seiner Zeit anzupassen, den Gehalt dieser Lieder durch diese
Sprache seiner Zeit wieder verstindlich zu machen, wobei wir bemerken miissen,
dafl das Latein dieses augusteischen Zeitalters bei weitem kein Jargon oder Dialekt
der altitalischen Satura war.3

4

So vereinfachend ein kurzer geschichtlicher Uberblick dieser Art ist, er darf
nicht ohne knappe Hinweise auf Gebetskrisen sein, die auch das Leben der jungen
Christengemeinden erschiittert und bewegt haben. Etwas davon deutet sich schon
im Lukasevangelium an, in dessen Text die Gebetsparidnesen feine, aber doch
deutlich feststellbare Ziige der schwindenden Naherwartung der Jiinger aufweisen.
Deutlicher wird der Sachverhalt, als der lebendige Strom des Betens in der Zeit
der Viter sich teilt und neben schlichten Rufen zum Heiland, dem Sohne des
lebendigen Gottes, sich Reflexionen bemerkbar machen, die man ohne Fehlbeur-
teilung als den Anfang einer gelehrten Frommigkeit bezeichnen kann. Sie entwik-
kelt sich bei Klemens von Alexandreia und Origenes, sie fiihrt zu Definitionen
des Gebetes, theoretischen Traktaten iiber das Gebet, die vielerlei Arten des Gebetes
unterscheiden und gegeneinander abgrenzen, obwohl wir gerade in den Homilien
des Origenes sehen konnen, wie die volkstiimlichen Elemente sich erhalten und
oft in seinen Predigten sich spontan die Tiefen seines Gemiites 6ffnen. In diese
Zeit fillt die grofle Entscheidung der Kirche fiir die Psalmen des Alten Bundes
und gegen die enthusiastische Hymnendichtung, eine Entscheidung, die in der
Kirche der Martyrerzeit von grofler Tragweite war und in ihren Auswirkungen
bis auf den heutigen Tag geblieben ist. Sie bedingt das nun beginnende und bis
heute nicht verstummte Fragen nach dem Du des Beters bei den Ménchs- und
Kirchenvitern. In ihr haben die vielfiltigen und manchmal gekiinstelten Versuche
ihren Grund, den Psalmen ihren Sitz im Leben der christlichen Gemeinde zu
erhalten, indem man sie deutet als vox Christi ad Patrem oder vox Ecclesiae ad
Christum, wie Balthasar Fischer uns dies in seiner Vorlesung im Jahre 1949 iiber
das Psalmenverstindnis der Regula Benedicti gezeigt hat — hier entsteht das
Problem, das die Kirche vom 2. Jahrhundert an nicht mehr loslafit — der christ-
lichen Interpretation der Psalmen, iiber das wiederum B. Fischer uns in einer
meisterhaften Zusammenschau der modernen Forschungsergebnisse zu Beginn
des Jahres 1971 unterrichtet hat.
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5

Diese sehr summarischen Hinweise mdgen geniigen, um das Terrain fiir die
Frage nach dem Gebet und der Gebetskrise in der Theologie von heute abzustecken.
Zunichst stellen wir fest, dafl auch hier die Psalmen meist im Mittelpunkt der
Auseinandersetzung stehen. Katholische und evangelische Theologen haben sich
mehrfach, wenn natirlich auch mit wechselndem Erfolg, um das Verstandnis der
liturgischen Vergegenwirtigung der Psalmen bemiiht.® Die Untersuchungen Claus
Westermanns zur Struktur der Psalmen zum Beispiel haben nicht nur wesentlich
zur Beantwortung der hermeneutischen Frage beigetragen, sie haben auch zur
Untersuchung ahnlicher Probleme in der Frithgeschichte des Kollektengebetes
angeregt.® Ein okumenischer Psalmentext liegt nunmehr vor. Und doch erfillt
uns inmitten der uniibersehbar gewordenen Flut von Gebetsliteratur Unbehagen.
Die immer grofer werdende Kluft zwischen den scharenweise auftretenden Uber-
setzerkommissionen und den vielen Menschen, die nicht mehr beten kénnen und
denen diese Situation schmerzlich bewufit ist, zeigen die Krise deutlich an.

Ich bilde mir nicht ein, alle Symptome aufzihlen zu konnen, erst recht vermag
ich nicht die Diagnose und Therapievorschlige eindeutig zu formulieren, aber
vielleicht helfen uns schon ein paar bescheidene Hinweise, die Krise zu erkennen
und unseren Ort finden zu lassen:

Selbst wenn wir zugeben, dafl das Leben in der technisierten und rational ver-
rechneten und verplanten Welt von heute dem Menschen das Beten schwerer macht,
liegt darin nicht der einzige Grund fiir sein Empfinden, nicht mehr beten zu
konnen; selbst wenn bei vielen Menschen das religiose Leben im Materialismus
und Konsumdenken erstickt ist, kann darin nicht die Ursache fiir die Gebetsnot
derer liegen, die sich oft unter groflen Opfern sozial engagieren und die von den
dunklen Triebkriften der Wohlstandsgesellschaft keineswegs tberwaltigt sind.

Auch der Versuch, aus theologischer und gottesdienstlicher Routine durch poli-
tische Gottesdienste in rund fiinfzig Gemeinden der Bundesrepublik und fiinf
Gemeinden in der Schweiz auszubrechen, hat zwar aufgeriittelt, aber wir wissen
noch nicht, ob die Hoffnung Kurt Martis, sie seien ein Anfang, sich jemals erfiillen
wird? — ob die Menschen hier zu einem besseren und tieferen Beten gefiihrt werden,
wenn bestimmte Grundbestandteile des Betens ausgeklammert werden. Neue Got-
tesdienste, die aus neuen theologischen Einsichten erwachsen, dirfen ja nicht auf
diese neue Einsicht zugeschnitten und verengt werden.

So ernst wir all das nehmen miissen, schwerwiegender ist die Klage, die gerade
oft mit dem durchaus ehrlich gemeinten Bekenntnis zu den Psalmen verbunden
wird: dafl der Mensch unserer Tage, obwohl sie alles zu artikulieren versuchen,
was an Freud und Leid ein Menschenherz bewegen kann, sich in thnen mit seinem
Leben, seinen Elementen, seinem Stoff des Daseins und der Daseinsbewiltigung
nicht wiederfinde. Aber die Loslésung aus den traditionellen Formen, wie sie
G. Otto in Mainz® und W. Bernet in Ziirich® vorschlagen, scheinen eher in Sack-
gassen zu fithren, als Hilfe zu bedeuten: dafl das Gebet sich nicht mehr an ein Du zu
wenden habe, sondern als Reflexion zu verstehen sei — Reflexion iiber die Erfah-
rungen des Menschen, Bericht und Erzihlung von Gott und menschlichen Er-
fahrungen, die sich nicht zu Dank und Lob, sondern zu Schweigen und Staunen
verdichten, da der erste Gegenstand des Gebetes das Vernunftgemifle der auf das
Endliche bezogenen Erfahrung des Menschen und ihrer Grenzen sei. Kénnen wir
darin wirklich ein Ergebnis des durch Erfahrungen bereicherten und verdnderten
Bewufitseins des Menschen sehen? Oder handelt es sich nicht um einen Absturz
des Denkens, der wie in allen diesen und #hnlichen Vorgingen schrecklicher ist
als die voradventlichen Verirrungen und Greuel, von denen die Religionsgeschichte



berichtet? Es scheint mir, dafl hier das Bewufitsein fiir die wesentliche Voraus-
setzung der Einheit von Lob, Dank und Bitte im Gebet fehlt: fiir das Gebet als
Antwort auf den sich offenbarenden Gott, Antwort in der Absichtslosigkeit der
Liebe, des Menschen, der sich Gott verdankt, sich 6ffnet, blitht, reift und in Selbst-
vergessenheit noch um die Wiirde des liegenden und lobenden Menschen weif},
also nicht nur Konsument und Nutzniefler ist.

Der Verlust dieser Erfahrung deutet eine schwerwiegende Bewuf3tseins- und
Verhaltensverinderung an, in der m. E. ein Grund fiir unsere Krise liegt: der
Mensch rechnet nicht mehr mit der Méglichkeit, dal Gott in sein banales Leben
hineinspricht.® Fir ihn gilt nicht mehr, dafl Gott in der Schrift zur Sprache
kommt, dafl sein lebendiges Wort in heiligen Biichern zur Sprache kommt, auch
wenn es durch die Denkweisen und Sprachgegebenheiten menschlicher Autoren
vermittelt wird — er kann die Hohepunkte solcher Betrachtungsweise nicht nach-
vollziehen, wie sie etwa fir die frithe Kirche durch Origenes, fiir die Kirche am
Beginn der Neuzeit durch den Namen Luthers bezeichnet wird und die ihre
interessanten Parallelen in dem philosophischen Denken ihrer Zeitgenossen findet.
Die krisenhafte Wende des Denkens ist gerade ein Ergebnis philologischen Be-
mithens und historischer Forschung, die den Humanismus bewirkte: ,Was ge-
schichtlich ist, kann nicht das Absolute sein® (wie es etwa Lessing aussprach), aber
man findet sich doch wieder zurecht: Die Geschichte wird als Gefal der tber-
geschichtlichen Wahrheit gesehen, die Sprach- und Vorstellungswelten als die
Medien, durch die sich Gott bekundet. Wahrheit, so argumentiert man, ist ihrem
Wesen nach Wahrheit fiir alle. Wie die Erde vom Himmel, so ist die Menschheit
vom Himmel umfangen.

Heute ist auch diese Situation in ihren Fundamenten erschiittert. Gottes Wort
ist nicht mehr vorgegebene Wahrheit fiir alle Menschen und Zeiten, sondern nur
Wahrheit fiir mich, so sagt man. ,Mein Dasein mit seinen individuellen Kompo-
nenten und Gehalten an Zeitgenossenschaft entscheiden in der Begegnung mit dem
Offenbarungswort, was meine Wahrheit sein kann.“ Gottes Wort ist nicht immer
schon wahr, sondern wird erst wahr in meinem Daseinsvollzug. Ist das nun die
Hilfe, die wir notwendig haben? Man weiff es noch nicht, fiirchtet nach 2 Kor
2, 17, dafl hier mit dem Worte Gottes unlauterer Handel getrieben wird, mit ihm
umgeht wie ein Schankwirt oder wie ein Barmixer. Der Mensch begegnet als Fra-
gender, Gott als der Verhorte, der Antwort geben mufl. Das Verhiltnis zum Unsag-
baren ist vielfach verloren, aber gleichzeitig werden die Menschen von einem unge-
hemmten Formulierungsdrang beherrscht.

Und doch kommt wohl nichts dem Menschen in unserer Zeit und in dieser Krise
mehr entgegen als ,das Wort geredet zur rechten Zeit“, von dem das Buch der
Spriiche in einem aesthetischen Vergleich sagt: ,, Wie ein goldener Apfel in silberner
Schale, ist ein Wort geredet zur rechten Zeit.“ C. Westermann! hat in einer Medi-
tation anschaulich gemacht, dafl dieses Wort zur rechten Zeit gewifl ein in die
Situation sprechendes Wort ist, ein Wort, das ihr gemif und ihr gewachsen ist.

Aber das heifit nicht, dafl es zeitgemif sei im Sinne des modischen Wortes; was
modisch ist, weiff man; man kann damit hantieren und freut sich sogar mitsprechen
zu kénnen, wie ,man spricht®. Was aber das Wort, geredet zur rechten Zeit, ist,
weifl man nicht vorher. Man kann es sich nicht aneignen und es nicht handhaben.
Es ist ein neues Wort, nicht wegen neuer Vokabeln, sondern weil es empfangen
wird in der Aufmerksamkeit, die Malebranche ,das natiirliche Gebet der Seele“
nennt.
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Mit solchem Wachen miifiten wir beginnen. Darin mifiten wir ein dkumeni-
sches Anliegen aller sehen, unsere Aufmerksamkeit und unser Wachen auf den zu
richten, durch den der Vater zuletzt gesprochen hat, sich ihm stellen, ja aussetzen:
Dem Christus, der seine Gegenwart denen verheiflen hat — und seien es nur zwei
oder drei —, die sich in seinem Namen versammeln. Dem Christus, der zu ungewisser
Stunde kommt.

Frommigkeit ergreift den ganzen Menschen. Sie 14Bt sich nicht auf einzelne
Gebiete beschranken. Es geht nicht an, in der Kirche fromm zu sein oder
beim Beten, aber im ganzen anderen Leben die Frémmigkeit auszuschalten.
Versucht man das, so stirbt die Frommigkeit auch in der Kirche und beim
Beten. Man ist entweder fromm auch beim Spiel, bei der Unterhaltung, beim
Essen, bei der Arbeit — oder man ist es iberhaupt nicht.

Johannes Pinsk

*1)i¢ folgenden Ausfithrungen geben einen Vortrag wieder, den der Verfasser am 3. Juni 1972 vor den Forderern
und Freunden des Abt-Herwegen-Instituts in Maria Laach gehalten hat. Die Belege sind daher auf eine Mindest-
zahl beschrinkt.

A vgll. dazu J. Becker, Israel deutet seine Psalmen. Urform und Neuinterpretation in den Psalmen (Stuttgarter
Bibelstudien 18 [1966]).

2 Zum Inhalt dieses und der folgenden Abschnitte siehe die Belege in meinem im Druck befindlichen Artikel
Gebet 1 im , Reallexikon fiir Antike und Christentum® Bd. 8.

3 siche Anm. 2.

4 B. Fischer, Die Psalmenfrommigkeit der Regula Benedicti. Liturgie u, Monchtum H, 4 (1949) 22-35; H.
5 (1950) 64-79. Siche die frithere Arbeit des gleichen Verfassers ,Die Psalmenfrommigkeit der Mirtyrerkirche
(194;)) und neuerdings ,Zum Problem einer cgristlichcn Interpretation der Psalmen® (Theol, Revue 67 [1971]
6-11).

5 5. die Titel im zuletzt genannten Forschungsbericht B. Fischers.

® C. Westermann, Das Loben Gottes in den Psalmen (31963); derselbe, Der Psalter (1967) u. vom gleichen
Verfasser, Zur Auslegung des AT in: O. Loretz-W. Strolz, Die hermeneutische Frage in der Theologie (1968).
Siche ferner: F. Schulz, Das Kollektengebet in ,Kerygma und Melos (Festschrift Ch. Mahrenholz [1970 )
40-56, hier 43 Anm. 24.

7 K. Marti, Politische Gottesdienste in der Schweiz (1971) 7-12.

8 Vgl. ,Wandlung der Frommigkeit”. Eine Problemskizze in: Kirche und Theologie, Beitrige zu einem Kli-
rungsprozef (1971) 11-21 u. Jl%ber das Gebet* in: F. W. Bargheer — |. Rébbelen, Gebet und Gebetserzichung
1971) 31-48.

W. Bernet, Gebet. Mit einem Streitgesprich zwischen Ernst Lange und dem Autor (1970).

10 Fiir diese und die folgenden Ge ani‘zen bin ich weitgehend dem Aufsatz von B. Hanssler, Das Unsagbare in:
Herausforderung durch die Zeit (1970) 18-23 verpflichtet.

1 C. Westermann, Wie ein goldener Apfel in: Herausforderung durch die Zeit (1970) 72-78.



Liturgieerneuérung und Benediktinerregel

(Werkblatter ,Heiliger Dienst“, 5/6, 1947, Teilauszug von Erzabt Benedikt
Reetz)

»Nicht nur lingst vergangene Zeiten hatten allen Grund, von diesem Ordensstifter
St. Benedikt und von seinem Werk Wohltaten zu empfangen, sondern auch unser
Zeitalter hat viel und Wichtiges von ihm zu lernen.“

(Papst Pius XII. zum 1400jihrigen Todestag St. Benedikts, 1947)

Die Liturgieerneuerung, die in unseren Tagen nicht mehr aus der hl. Kirche hin-
wegzudenken ist, reicht bis in die Mitte des 19. Jahrhunderts zuriick und betrachtet
den Abt von Solesmes Dom Guéranger als ihren geistigen Urheber. Erzabt Maurus
Wolter von Beuron griff als gelehriger Schiiler des franzosischen Abtes seine litur-
gisch-monastischen Gedanken und Bestrebungen auf und machte alle Abteien seiner
Kongregation zu Zentren des liturgischen Lebens in Deutschland, in Belgien, in
Osterreich und in Béhmen. Schritt fiir Schritt gewannen die liturgischen Ideen im
ganzen Benediktinerorden mehr und mehr an Boden, und von den Abteien griffen
sie liber auf die ganze heilige Kirche.

Wenn auch der Ursprung der Liturgieerneuerung innerhalb des Benediktineror-
dens zu suchen ist, so wire es doch ganz falsch, wollte man in ihr eine spezifische
Angelegenheit der Benediktiner sehen. Handelt es sich doch bei der Liturgie um eine
genuin-christliche und katholische Sache, die der ganzen hl. Kirche durchaus
wesentlich ist. Wie kommt es aber dann, so miissen wir uns fragen, daf} gerade die
Benediktiner als die geistigen Viter und vielfach als die Fiihrer der Liturgicerneue-
rung anzusprechen sind?>—Die Regel des hl. Benedikt wird uns dariiber Autschluf}
geben, denn in ihrsind jene Grundsitze festgelegt, die zur Entfaltung des liturgischen
Lebens gefiihrt haben, wie wir ihm in den heutigen Abteien ebenso wie in den Abteien
des Mittelalters begegnen. Aus dem Geiste der Benediktinerregel und aus der besten
Geschichtstradition unseres Ordens entstanden die liturgischen Stromungen un-
serer-Zeit .,

Die Regel des hl. Benedikt war ein Samenkorn, das er in die kirchliche Erde hin-
einbettete, ein Samenkorn, das nicht verfaulte oder unbeweglich liegen blieb, sondern
das aufging und sich zu einem michtigen Baum entfaltete. In jedem Ast, in jeder Bliite
und in jeder Frucht ist aber das Leben des kleinen Samenkorns zu erkennen . .. Wie
Akzidentien sich bei der Entwicklung der Mefifeier im Laufe der [ahrhunderte stark
gedndert haben und der Kern doch derselbe blieb, so hat sich auch in der dufieren
Form des monastisch-liturgischen Lebens immer wieder manches gedndert, wihrend
der wesentliche Kern der gleiche ist.

Was nun des Niheren die Liturgie betrifft, so hat der hl. Benedikt einen Grund-
satz aufgestellt, der in der ganzen Geschichte des Ordens mafigebend war, einen
Grundsatz, auf den auch die heutige liturgische Erneuerung zurlickzufiihren ist. Im
43. Kapitel hat er den Satz geprigt: ,Nihil operi Dei praeponatur® — ,Dem Gottes-
dienst darf nichts vorgezogen werden“. Aus diesem Prinzip heraus ist es verstind-
lich, warum in einer Benediktinerabtei die beste und kostbarste Zeit des Tages und
der Nacht der Feier der Liturgie gewidmet ist; warum sich die Abteien alle Kiinste
zusammenspielen lieflen, um sich ein wiirdiges Haus Gottes zu bauen; warum sich
die Ménche in das Studium der Liturgie versenken, warum sie die Liturgie mit Leib
und Seele nach innen wie nach aufien moglichst lebendig und formvollendet feiern;
warum die Laien an den Festtagen zusammenstromen, um sich an der Liturgie der
Monche zu begeistern, um sich neue Kraft zu holen.

Wie wir sehen, hat der hl. Benedikt grundsitzlich der Liturgiefeier die erste Stelle
eingerdumt. Er hat fiir sich das Recht in Anspruch genommen, das Officium Divi-
num, den tiglichen Gebetsgottesdienst der Monche bis in seine Einzelheiten hinein
zu ordnen . . .
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Wenn die Erneuerung des liturgischen Lebens von den Benediktinern ausging,
wenn sie die Vorkimpfe dieser gesunden Strémung sind, wenn sie ganz aus dem
Geiste der Liturgie leben und wenn sie keine Miihe und Opfer fiir die verstandnisvolle
und feierliche Gestaltung der Liturgie scheuen, dann wissen sie sich eins mit dem
Geiste ihrer Regel, mit dem Geiste des hl. Benedikt.

(Dr. Benedikt Reetz, Abt von Seckau, spiter Erzabt von Beuron)

Wir glauben, daB Gott Uberall zugegen ist und daB ,die Augen des Herrn
an jedem Ort auf die Guten und Bodsen sehen”. Ganz besonders jedoch
wollen wir das ohne Zweifel glauben, wenn wir am Gottesdienst teilnehmen.
Denken wir daher immer daran, was der Prophet sagt: ,Singet weise"; und:
~Im Angesicht der Engel will ich dir singen.*

Erwégen wir also, wie man sich im Angesicht der Gottheit und ihrer
Engel verhalten muB; und stehen wir so beim Singen, daB unser Herz im
Einklang sei mit unsern Wort.

Wenn wir den Méachtigen der Erde etwas unterbreiten wollen, wagen wir
es nur mit Demut und Ehrfurcht. Um wieviel mehr muB man zum Herrn, dem
Gott des Weltalls, mit aller Demut und reiner Hingabe flehen. Und wir sollen
wissen, daB wir nicht durch viele Worte, sondern durch Reinheit des Herzens
und Tranen der Zerknirschung Erhérung finden.

Regel des hl. Benedikt aus dem 19. und 20. Kapitel




Von der lateinischen Messe des Mittelalters zum volkssprachlichen

Gottesdienst der Protestanten
Univ.-Doz. Dr. Philipp Hornoncourt, Graz 2. Folge

III. DIE ANFANGE DER MESSREFORM IN WITTENBERG

Bis zum Ausgang des Wormser Reichstages im Frithjahr 1521 ist die Mef}-
theologie Luthers lediglich ¢in Reformprogramm, dasin Wort und Schrift
verbreitet wird. Tatsichlich aber wird die Messe tiberall und auch von Luther selbst
noch nach altem Brauch gehalten. Zunichst hatte Luther gehofftt, die Kirche selbst,
der Papst oder ein Konzil oder die Bischife, wiirden die von ihm aufgezeigten
Mefigreuel beseitigen. Doch hier geschah nichts.

Der endgiiltige Bruch Luthers mit der romischen Kirche war schlieflich nicht
mehr aufzuhalten: Die pipstliche Bulle ,Exsurge Domine* vom 15. 6. 1520, in
welcher Luther zum Widerruf aufgefordert und ihm die Exkommunikation ange-
droht worden war, blieb wirkungslos, ja sie wurde von Luther am 10. 12. 1520
demonstrativ und unter dem Beifall vieler Zuschauer verbrannt.

Mit der Bulle ,Decet Romanum Pontificem® vom 3. 1. 1521 vollzog der Heilige
Stuhl die Exkommunikation Luthers. Dennoch wird er aber im Frithjahr 1521
nach Worms zum Reichstag geladen, um sich und seine Lehre zu verteidigen.
Hier verweigert er am 17. 4. den von ihm verlangten Widerruf, und Kaiser Karl V.
verhdngt Gber ihn die Reichsacht, obgleich die Reichsfiirsten in dieser Angelegen-
heit uneinig sind. Trotz dieser schwersten kirchlichen und weltlichen Achtung ver-
laflt Luther Worms als ein gefeierter Held und er bleibt es.

Auf dem Heimweg vom Reichstag laft Kurfiirst Friedrich von Sachsen
Luther auf die Wartburg bringen, um ihn zu schiitzen. Luther hat nun die feste
Absicht, die Reform der Kirche, wie er sie bisher nur in Wort und Schrift verlangt
hat, selbst durchzufihren, und es ist ihm klar, dafl diese Reform beim
Gottesdienst ansetzen muf.

Schon am 1. August 1521 schreibt er von der Wartburg aus an Philipp
Melanchthon nach Wittenberg, er habe vor, ,eine der Stiftung Christi
entsprechende Abendmahlfeier einzurichten®. Aber noch wihrend er auf der
Wartburg festgehalten ist, beginnen Luthers Freunde und Anhinger bereits auf
eigene Faust seine Forderungen in die Tat umzusetzen.

Im Sommer 1521 wird in der Augustinerkirche in Wittenberg hiufig iiber die
Abschaffung der Messe gepredigt. Dabei tut sich P. Gabriel Z wi lling be-
sonders hervor.

Am Michaelstag, der 1521 auf einen Sonntag fiel, hért man in der Stadtkirche auf,
die Messe in der gewohnten Weise zu feiern, um sich nicht linger schwerer Siinde
schuldig zu machen. Allen Kommunikanten wird an diesem Tag die Kommunion
unter beiden Gestalten gereicht.

Die Ménche wollen von der Verpflichtung zur tiglichen Zelebration nichts mehr
wissen; es sollen nur zwei oder drei Priester mit der Handlung des Sakraments be-
auftragt werden, die iibrigen aber wie die Glaubigen sub utraque kommunizieren.
Eine Meffeier ohne kommunizierende Gemeinde wird ginzlich abgelehnt. Am
23. Oktober schlieflich wird in Wittenberg die Messe ganz abgeschafft.

Eine Kommission des Kurfiirsten, die ihm Ende Oktober ihre Akten vorlegt,
billigt die Forderung nach der communio sub utraque und die Ablehnung des
Opfercharakters der Messe, weil sie biblisch berechtigt seien; sie weist aber die Ab-
schaffung der Privatmessen zuriick, die trotz aller Mifistinde im Interesse der
»schwachen Briider* noch gestattet bleiben miissen. Aus der Abschaffung wiirde
auch unabsehbares Argernis und Kirchenspaltung entstehen, schlieflich wire die
Existenz vieler Klgster und Stifte gefahrdet, die tiberwiegend aus Messen ihre Ein-
kiinfte bezogen.
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Luther greift nun von der Wartburg aus in das Geschehen ein: Am 1. 11. schreibt
er die Vorrede zu seiner Schrift De abroganda missa privata an seine Ordensbriider
in Wittenberg; und in einem Brief an seinen Freund Georg Spalatin gibt er
der Meinung Ausdruck, wenn die Privatmessen schon nicht ganz abgestellt werden
konnen, so konnten sie doch ganz wesentlich eingeschrankt werden. Im allgemeinen
billigt er die Vorgangsweise der Augustiner in Wittenberg voll und ganz. Mitte
November ist diese Schrift fertig, sie erscheint aber erst im Februar 1522 in Druck.

Inzwischen aber gehen die Ereignisse in Wittenberg weiter: Karlstad t,23
bisher zuriickhaltender als Luther, fithrt nun als erster konsequent in die Praxis,
was Luther in Wort und Schrift erklirt hatte. Zu Weihnachten 1521 hielt er zum
ersten Mal in der Wittenberger Stiftskirche eine Abendmahlfeier, ohne vorherige
Beichte, ohne Mefigewinder, d. h. in weltlicher Kleidung, unter Auslassen des
Kanon, und vollstindig in deutscher Sprache; das Abendmahl spendete er unter
beiden Gestalten. Auch Thomas M i n t z e r diirfte um diese Zeit in Zwickau mit
der deutschen Messe begonnen haben.

Bei Luther macht sich in den folgenden Monaten eine bezeichnende Wende
bemerkbar: Er, der sich Rom und dem Kaiser gegeniiber immer unbeugsam ge-
zeigt und sich auf sein Gewissen berufen hat, mufl nun erkennen, daf} seine Gefolg-
schaft mit seinen Gedanken und unter Berufung auf die von ihm beschworene Frei-
heit Wege beschreitet, die zur Auflésung jeglicher Ordnung, zur Verwirrung des
Volkes, zu Aufstand und Blutvergieflen fithren miissen.

Luthers Scharfsinn stellt fest, daf viele seiner Aufierungen, mit denen er vor
allem Rom zu reizen und zu schaden beabsichtigt hat, auch zum Schaden fiir die
Ordnung im Volk werden kénnten. In ihm meldet sich jetzt neben dem fanati-
schen Reformator auch der Seelsorger zu Wort, Er riickt zwar keines-
wegs von seinen Erkenntnissen und Ideen ab, aber wenn er sieht, dal im Eifer der
Reformen — auch wenn er sie sachlich billigt — dem einfiltigen Volk Schaden
erwichst, so mahnt er in aller Schirfe zur Midfigung.

Anfang Mirz 1522 verlifit Luther die Wartburg endgiiltig und auf eigene Faust,
um energisch gegen die Unruhestifter aufzutreten. Aber schon jetzt zeigt sich, daf§
die Reformation zu vielerlei verschiedenen Ausformungen kommen wird, die
einander zum Teil erbittert bekimpfen, obgleich sie alle die ausschliefiliche Autori-
tiat der HI. Schrift betonen. Luther muf8 zur Kenntnis nehmen, daf auch andere
jene persénliche Freiheit, die Schrift auszulegen, in Anspruch nehmen, auf die er
selbst sich immer berufen hat. Er muf} sie darum auch ihnen zugestehen.

Gerade im Bereich des Gottesdienstes zeigen sich bald die vielfiltigen Konsequen-
zen, die sich aus Luthers Reformtheologie ziehen lassen: Zwingli leugnet die Real-
priasenz Christi im Abendmahl und in der Tduferbewegung wird die Giiltigkeit
der Kindertaufe bestritten. Die Ablehnung des opus operatum wird so zu letzter
Konsequenz gebracht.

Tausende Priester miissen jetzt hungern, weil keine Messen mehr bezahlt werden;
sie verlassen den geistlichen Stand und heiraten. In vielen Stidten wird durch Rats-
beschlufl die Reformation offiziell eingefithrt und allenthalben werden deutsche
Messen gehalten und neue Gottesdienstordnungen fabriziert.

23 Er hiel eigentlich Andreas von Bodenstein und wurde nach seinem Geburtsort Karl-
stadt genannt; er war Dekan der Theolog. Fakultit der Universitit zu Wittenberg.



IV. DIE ERSTEN DEUTSCHEN MESSORDNUNGEN DER PROTESTAN-
TEN#

Martin Luther, der schon 1520 und nochmals 1521 angekiindigt hat, selbst
eine reformierte Meflordnung zu erlassen, kann sich zunichst nicht und nicht zur
Verwirklichung dieses Planes entschlieflen. Deutlicher als alle anderen sieht er,
welcher Unterschied besteht zwischen der Forderung nach Reformen und
ihrer konkreten Realisierung Und er schreckt zuriick vor den unwiderruf-
lichen Konsequenzen, die aus der Zerstorung der romischen Messe folgen, die in
weitesten Kreisen des Volkes sich noch immer gréfiter Beliebtheit und Wertschit-
zung erfreut.

Die deutsche Messe, die Karlstadt zu Weihnachten 1521 in Wittenberg
gefeiert hat, folgt vollstindig dem mittelalterlichen Mefablauf. Die Predigt steht
am Anfang, dann folgt das Confiteor am Altar, Introitus, Kyrie usw., es entfallen
aber Offertorium, kleiner und grofier Kanon; unmittelbar nach dem Einsetzungs-
bericht werden Brot und Kelch den Kommunikanten in die Hand gegeben, was
teilweise grofite Bestiirzung und Verwirrung ausgelést hat.

Fiir das Jahr 1522 sind deutsche Messen bezeugt in der Stadt Basel (Wolf-
gang Wissenburg), in Nordlingen (Kaspar Kantz) und durch Johann
Schwebel (Pforzheim?). Vielleicht wurden solche auch in Niirnberg, Augs-
burg, Straflburg und Zwickau gehalten. Fiir viele Orte des Bistums Merseburg sind
Anderungen der Messe belegt. Die Lesungen werden vielenorts deutsch gehalten.

Die Schrift ,Von der Evangelischen Mefi“ des Kaspar Kan tz ist die dlteste
erhaltene Deutsche Messe. Das auffallendste ist, dafl eine Wandlungsepiklese vor-
handen ist, was sonst fiir keine evangelische Mefordnung zutrifft. Der Text lautet:
»O aller giitigister vatter, barmherziger, ewiger Gott, hilf, daff dieses brot und der
wen uns werde und sey der warhaftig leib und das un schuldig blut aeines aller-
liebsten suns, unsers herren Jhesw Christi. Welcher an dem tag wor seinem leyden
nam das brot,...“?5 Nach dem Einsetzungsbericht folgen: Vater unser, Agnus
Dei, Vorbereitungsgebet, Kommunion des Brotes (erst Priester, dann Laien)
und des Kelches (erst Priester, dann Laien) je mit Elevation, sodann Nunc dimittis
und Te Deum als Danksagung, Oration und Segen.

Indas Jahr 1523 fallen die Druckausgaben von Th. Miintzers , Ordnung des
deutschen Amts“; der wichtigen, dem Basler Reformator Okalampad zuge-
schriebenen Schrift ,Testament Jesu Christi“ deutsch und in niederlindischer
Ubersetzung; der ersten Reform-Entwiirfe Zwinglis; und von Luthers ,Ordnung
Gottesdiensts in der Gemeinde“?® (es handelt sich um einen Entwurf fiir Wortgottes-
dienste anstelle der abgeschafften Wochentagsmessen).

Der wichtigste Schritt dieses Jahres ist aber Luthers ,Formula Missae et Com-
munionis pro Ecclesia Wittenbergensis“.27 Mit dieser Schrift entsprach Luther end-
lich vielen an ihn herangetragenen Bitten und seinen eigenen wiederholt gegebenen
Versprechungen.

Im Jahr 1524 erschien eine Mefordnung in Wittenberg unter dem Namen
des dortigen Pfarrers o h. Bu gen ha g en;die wichtige Deutsche Mefordnung
des Theobald S chw arz in Straffburg; die Ausgaben von Niirnberg und eine ge-
dnderte Neuauflage der K a n t “schen Messe in Nérdlingen. In Kénigsberg wird die
Deutsche Messe eingefiihrt (Chronik-Notiz); in Wertheim hilt Franz K olb eine
radikal-reformierte Messe, von der er Luther berichtet.

24 J. SMEND, Die evangelischen deutschen Messen bis zu Luthers deutscher Messe, Gottin-
gen 1896.

25 SMEND, S. 75.

26 WA 12, 35-37.

27 WA 12,205=220,
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Im Jahr 1525 erscheinen die Erfurter Kirchenimter als Nachdrucke der
Miintzer’schen Ausgaben; neue MefSordnungen in Niirnberg und Strafiburg; defini-
tive Gottesdienstordnungen werden amtlich eingefiihrt in Ziirich (am Griindon-
nerstag), in Preuflen (am 6. 7.) und in Basel (zu Allerheiligen). Daneben gibt es
natiirlich neue Reformgottesdienste in kleineren Stadten.

Wie wardie Reaktion Luthers auf diese Welle neuer reformierter Got-
tesdienstordnungen?

Seiner Uberzeugung nach versiindigt sich jeder gegen die Freiheit der Christen,
der neue Zeremonien verpflichtend einfiihren will. Er hilt Zeremonien fiir so un-
wichtig, daf er keine Ordnungen vorschreiben mochte. Hier soll aber Riick -
sicht auf das einfidltige Volk genommen werden. Luthers Einstellung
zum Mefablauf, zu den Paramenten, aber auch zur Elevation usw. ist daher kon-
servativ geworden. Auch in der Sprachenfrage lehnt er jeden Radikalismus ab.

Am deutlichsten zeigt das die ,Formula Missae“ von Dezember 1523, die viel

eher eine Verteidigung der iiberlieferten Meflordnung gegen die zersetzenden Ten-
denzen der Schwirmer darstellt, als einen Angriff gegen die romische Mefliturgie:
Der Wortgottesdienst bleibt ganz unverindert: Introitus, Kyrie, Gloria,
Kollekte; Epistel, Graduale oder Alleluja (keine Sequenzen), Evangelium, Nizéni-
sches Credo, Predigt (konnte auch vor dem Introitus sein);
im ecucharistischen Teil ist alles getilgt, was nach Opfer klingt; bestehen
bleiben: Zuriistung, Prifation, Einsetzungsbericht, Sanktus — Benediktus (wah-
rend letzterem Elevation), Vater unser, Friedensgruff, Spendung von Brot und Kelch
(zugleich Agnus Dei), Kommuniongesang, Dankgebete, Benedicamus und Segen.

Die Sprache ist lateinisch (!}, nur Lesungen, Predigt und Einsetzungsworte sind
deutsch: iiberdies kénnen ,juxta Gradualia, juxta Sanctus et juxta Agnus Dei®, d.
h., also zusitzlich zu diesen lateinischen Mefigesingen noch deutsche Lieder gesun-
gen werden.

Die Entwicklung der reformierten Messe geht jedoch weiterhin unaufhaltsam
auf eine vollstindige Eindeutschung zu. Luther ist aus zwei Griinden mit den
radikalen Eindeutschungen Karlstadts, Miintzers und in Strafiburg nicht einver-
standen: Er lehnt jeden Ausschlieflichkeitsanspruch grundsitzlich ab und ebenso
die stimperhafte Ausfihrung:

Das nit die Meffe deutfd) gehalten twerde bey ben beutjdjen, gefelt myr
yool, Aber das er da aud) wil eyne not madjen, ald mufe ¢3 jo feyn, ba3
ift ‘abermal zu biel , Der geyft fan nidht anderd, dbenn Hmer ymer gejeh,
not, gewiffen und fund madjen**

) toolt Geute gerne eyne beutjdhe Mejfe Haben, Jdh) gehe aud) damit
umbe, Aber id) tolt ja gerne, das fie eyne redjte deutjde art hette , Denn
bad8 man ben Yatinifden text verdolmetid)t und latinijdyen don obder noten
Bebellt, Ya3 id) gefdjelen, Wber e3 laut nidt ertig nod) reditfhaffen. €3 musd
bepde fert und notten, accent, twepfe und geperde aud rvedhter mutter fprad
und ftymme fomen, fonft ift8 alled eyn nodjomen, twie die affen thun, Nu
aber ber {docrmer geyft bdrauff dringet, €3 mufje feyn, und wil aber die
gewiffen mit gefe, terd und funbde beladen, twil id) myr der tweyle nemen
unb eniger dagu eylen denn vorfhyn nir gu troe dben junden meyftern und
fecl mordern, die und u toevden [VBL Liij] nottigen al3 von Gott gepotten, die
er nidht gepeut.”

28 WA 18, 123 (Wider die himmlischen Propheten; diese Schrift, verfafit im Herbst 1524,

ist gegen die Schwarmgeister gerichtet).
29 "WA 18, 123 (ebd.),



Immer wieder betont Luther, dafl er nicht die Absicht habe, die lateinische Sprache
im Gottesdienst abzuschaffen. Er ist zu sehr Humanist und Pidagoge, um nicht den
radikalen Tendenzen der Schwarmgeister zu widerstchen.

Dife il id) hie mit nidjt aufigehaben obder bevendert Haben, jondern
toie toyr fie Bi3 Ber bey un3 gehalten Yaben, jo fol fie nod) fvey feyn, der

felbigen 3u gebraudjen, oo und twenn 3 uns gefellet odder urfaden betoegt.

Denn id) ynn Yeynen toeg il die latinifdhe jprade aus dem Gotti3 dienft
laffen gav toeg fomen , benn 3 ift myc alles wmb die jugent ju thun. Und
toenn i3 vermbht und die Rried)ide und Ghreijdhe fprad) toere un3 fo gemeyn
al3 bie latinifdie und Hette fo viel feyner mufica und gefangd, ol die lati-
nife Hat, jo jolte man eynen fontag umb den andern yn allen vicven
fpracien, Deuti), Latinijd), Kriedhijdh, Chreifd) nefie Halten, fingen unbd lefen.
) Balte e gar nidh)t3 mit denen, die nuv auff eyne fprade jid) fo gov
geben und alle andere veradjten. Denn id) twolte gexne foldhe jugent umd
Teute auffjiben, die aud) ynn frembden landen funbden Chrijto nige jeyn und
mit den Yeuten teden,*°

Auf wiederholtes Bitten seiner Freunde um das ,einfeltig Volk nicht zu verwirren
und unlustig zu machen® gibt Luther im Herbst 1526 endlich doch selbst eine
Deutsche Meflordnung heraus. Musikalischer Mitarbeiter ist Johann Walther.
Am 26. Oktober wird sie in der Wittenberger Pfarrkirche zum ersten Mal, ge-
wissermaflen ,ad experimentum®, gehalten, wenige Wochen spiter erscheint sie in
Druck.31 Sie ist auf die allereinfachsten Verhiltnisse abgestimmt und stellt nur noch
ein Rudiment einer Eucharistiefeier im Sinne urkirchlicher Tradition dar:

Introitus — Lied oder deutscher Psalm

Kyrie — nur je einmal, in einfachster Weise

kein Gloria

Kollekte

Epistel

Graduallied

Evangelium

Credo-Lied

Predigt

Exhortation mit Pater-noster-Paraphrase (statt Prifation)
Einsetzungsworte und Austeilung von Brot und Kelch
dazu: Sanktus-Lied und Agnus-Dei-Lied
Postkommunio

Benedicamus

Aaronitischer Segen.

Die meisten spiteren Meflordnungen gehen mehr oder weniger auf Luthers lateini-
sche oder deutsche Messe zuriick.

Im Hinblick auf die evangelische Gottesdienstpraxis fillt jedoch auf, dafl die
deutsch-lateinischen Mischformen — vor allem in den Stidten — noch weit iiber
100 Jahre ganz selbstverstindlich in Ubung sind. Erst die Stromungen des Pietis-
mus l6sen die MeR-Ordnung, die bis dahin immer noch am mittelalterlichen Ordo
orientiert war, vollstindig auf.

30 WA 19, 74 (Einleitung zur Deutschen Messe, Wittenberg 1526).
31 Deutsche Messe, Wittenberg 1526, WA 19, 72—113.
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Der evangelische Liturgie-Historiker Rudolf Stahlin gibt zur Mefreform
Luthers folgendes kritisches Urteil: ,Luther erkennt weder die Bedeutung der
liturgischen Struktur noch hat er einen Blick fiir die Entfaltung des Heilsgeschehens
im liturgischen Handeln. . . . Die Reformation hat liturgisch den Anschluf an die
alte Kirche, den sie suchte, nicht gefunden. Sie hatte darum eine schwerwiegende
Verarmung des Betens der Kirche zur Folge und den endgiiltigen Verlust jener
groflen eucharistischen Zusammenschau des gesamten Heilsgeschehens, deren die
alte Kirche noch fahig war.“ 32

Mage der Liturgiereform des 11. Vatikanums, durch ihre grundsitzlich andere
theologische Fundierung geschiitzt und durch die Irrwege protestantischer Ent-
wicklung gewarnt, ein besserer Erfolg beschieden sein.

Dieser Beitrag wurde als Probevorlesung gehalten.

Christus, Opfer der Verséhnung, das auf der Hbhe von Golgotha ge-
schlachtet wurde und das Suihneopfer fiir den schuldigen Adam war: nimm
unser Opfer und Gebet an und (ibe an uns allen deine Barmherzigkeit! Nimm,
Herr, in deiner Erbarmung dieses Opfer an, das wir dargebracht haben, IaB
dich dadurch verséhnen und schenke allen Siindern, die dich um Nach-
lassung anflehen, Vergebung der Schulden und Siinden. Christus, wende
dich nicht weg von uns und entferne dich nicht von deinen Anbetern, denn
zu dir nehmen wir unsere Zuflucht. Filhre uns auf deinem Wege des Lebens
und mache uns in deiner Huld der Verzeihung der Schulden und Siinden
wiurdig.

Ephram der Syrer

3 R. STAHLIN, Die Geschichte des christlichen Gottesdienstes von der Urkirche bis zur
Gegenwart, in: LITURGIA I, Kassel 1954, 1—80; zit. S. 60.



Das Einheitslied in Osterreich

Riickblick und Ausblick
Pfarrer Paul Beier, Maria Worth/Kirnten

Die Griindung des Liturgischen Institutes in Salzburg im Jahre 1947 fillt zeit-
lich zusammen mit dem Erscheinen der ,Einheitslieder der deutschen Bistiimer®
an denen auch Fachleute aus Osterreich mitgearbeitet hatten. So war es nicht ver-
wunderlich, dafl bereits bei der 1. Sitzung des Liturgischen Institutes im Herbst
1947 die Frage aufgeworfen wurde, wieweit diese Einheitslieder auch fiir die &ster-
reichischen Bistiimer iibernommen werden konnen. Dabei gingen die Meinungen
weit auseinander. Eine Gruppe unter Fithrung der Briider Kronsteiner plidierte
fiir die vollstindige Ubernahme, eine andere Gruppe stand ihnen skeptisch gegen-
iber und gab den bisher in Osterreich gebrauchlichen Liedfassungen den Vorzug.
In diesem Zusammenhang wurde auch die Moglichkeit erwogen, fiir die in Oster-
reich in mehreren Varianten vorkommenden Lieder einheitliche Fassungen zu
finden. Schon bei der 2. Sitzung des Liturgischen Institutes im Friithjahr 1948
wurde fiir diese Arbeit eine Liedkommission bestellt. Zugleich wurde die prinzi-
pielle Frage nach der Verwendbarkeit des Kirchenliedes im Gottesdienst behandelt.
Domkapellmeister Pretzenberger/St. Polten kam in seinem Referat ,Die musika-
lische Gestaltung der Gemeinschaftsmesse® zu dem Schluf$, dal} das Kirchenlied
nur begrenzt fiir den Gottesdienst brauchbar sei, andererseits sei aber auch die
musikalische Form der Gemeinschaftsmesse bislang noch nicht gefunden. Die da-
malige Frage nach der Liturgiefihigkeit der Kirchenlieder ist auch heute nach der
Liturgiereform noch aktuell, soll unser Gottesdienst nicht der Aushéhlung und
Verarmung verfallen,

Die Liedkommission, die vom Liturgischen Institut bestellt wurde, um die
,Einheitslieder der dsterreichischen Bistiimer® zu erarbeiten, konnte freilich nicht
die Aufgabe haben, méglichst wertvolles, liturgie- und bibelnahes Liedgut zu
sammeln. Sie mufite vielmehr vom bereits vorhandenen gemeinsamen Liedgut
innerhalb der &sterreichischen Bistiimer ausgehen und dort, wo Text- oder Melo-
dievarianten bestanden, eine einheitliche Fassung suchen. Dabei wurden jeweils
die Fassungen der ,Einheitslieder der deutschen Bistimer® beriicksichtigt und,
wo ratsam, auch iibernommen. So wurden von den insgesamt 74 deutschen Ein-
einheitsliedern 43 in Text und Melodie und 4 nur im Text unter die dsterreichischen
Einheitslieder aufgenommen.

In 4 Tagungen im Winter 1948/49 (Maria Worth, Maria Zell, Badgastein und
Wien) wurde die Arbeit geleistet und schon im Herbst 1949 konnte eine behelfs-
miflige Ausgabe der dsterreichischen Einheitslieder dem Liturgischen Institut und
durch dessen Referenten der dsterreichischen Bischofskonferenz zur Genehmigung
und Bestitigung vorgelegt werden. Die Sammlung umfafit einen verpflichtenden
Kanon (die sog. E-Lieder) mit einem lateinischen Ordinarium, zwei deutschen
Mefi-Ordinarien, 2 Singmessen und 76 Liedern und einen Wahlkanon (die sog.
e-Lieder) mit zwei lateinischen Mef§-Ordinarien, einer Singmesse und 43 Liedern.

25 Jahre nach diesen Anfingen der osterreichischen Einheitslieder fragen wir
uns nun, ob sich die Hoffnungen erfiillt haben, die man damals auf sie gesetzt hat.
Sicher hat damals niemand daran gedacht, die Einheitslieder schlagartig in allen
Diozesen einzufithren. Heute erkennt man es aber als einen Mangel, daf} die Bi-
schofskonferenz im Jahre 1949 keine Frist festgelegt hat, innerhalb welcher alle
Diozesen die Einheitslieder in Gebrauch nehmen mufiten. Diese Frist wurde viel-
mehr ihrem Gutdiinken iiberlassen. Die heutige Ausbreitung der Einheitslieder
bietet deshalb ein sehr unterschiedliches Bild.

Im Gegensatz zu den deutschen Dibzesen, die innerhalb von 10 Jahren die ,Ein-
heitslieder der deutschen Didzesen® in ihre Gesangbiicher aufgenommen hatten,
setzten sich die Gsterreichischen FEinheitslieder viel langsamer durch, mancher-
orts bis heute noch nicht.
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Als erste Didzese Osterreichs nahm Graz-Sekau schon im Jahre 1948 cinzelne
Einheitslieder in ihr Gesangbuch ,Lobe den Herrn“ auf. Da die Herausgabe des
Gesangbuches schon sehr dringte, konnte man nicht die Fertigstellung der Ein-
heitslieder abwarten und iibernahm deshalb, was im Laufe der Arbeit an Ergebnis-
sen bereits vorlag.

Den Steirern folgten die Dibzesen Salzburg und Klagenfurt-Gurk. In dem Ge-
sangbuch, das sie gemeinsam im Jahre 1950 herausgaben, steht bereits der ganze
Einheitsliederkanon mit Ausnahme einiger e-Lieder.

Nun folgte Linz, das die Einheislieder dem Didzesanmissale anfiigte. Ebenso ent-
halten mehrere Ausgaben aus dem Linzer Verlag , Veritas“ die Einheitslieder.

Die Ditzese Eisenstadt hat bei der Neuauflage ihres Gesanguches ,Lobgesang*
im Jahre 1960 die Einheitslieder aufgenommen.

Die Erzdiozese Wien hat die Einheitslieder weder in eine neue Auflage seines
offiziellen Gesangbuches ,Betende Gemeinde® noch in den Erginzungsband 1968
autgenommen.

Immerhin gab das Eb. Ordinariat (durch das Amt fiir Unterricht und Erziehung)
bereits 1953 das Mittelschiilergesangbuch ,Cantate-Orate“ heraus, das eine fast
vollstindige Sammlung der Einheitslieder enthilt. Sodann erschien im Jahre 1968
in Wien die Sammlung ,Kirchenlieder und Mefigesinge. Kleines Gesangbuch fiir
den Pfarrgebrauch.“ Auch hier wurden alle Einheitslieder aufgenommen.

Innsbruck-Feldkirch hatte schon 1946 unter schwierigsten Verhiltnissen ein
neues Gesangbuch herausgebracht, das in mehrfacher Hinsicht richtungweisend
war. Deshalb war es nicht in der Lage, die Einheitslieder aufzunehmen. Auch in den
unverdnderten Neudrucken sind sie nicht enthalten,

St. Polten mit seiner hervorragenden Kirchenliedtradition hing sehr an seinem
bisherigen Gesangbuch und konnte sich bis vor wenigen Jahren nicht zu einer
Neuausgabe entschlieffen. Als diese vor zwei Jahren doch erschien, iibernahm man
nur jene Osterreichischen Einheitslieder, deren Fassungen durch die nunmehrigen
Arbeiten am EGB nicht in Frage gestellt waren.

Diese Ausrichtung auf die zukiinftige gréflere Einheit bemerkt man auch in der
letzten Auflage des Linzer Didzesanmissale 1971, in dem man zwar noch alle
osterreichischen Einheitslieder findet, das aber von Nr. 960 an bereits einige Lieder
aus dem kiinftigen EGB aufgenommen hat.

So stehen wir heute, wie vor einem Vierteljahrhundert, wieder an einem wichti-
gen Wendepunkt der Arbeit am Lied fiir den Gottesdienst. Das Gesangbuch fiir
die Katholiken des ganzen deutschen Sprachraumes ist im Kommen. Keine Stunde
wiirde sich fiir sein Erscheinen besser eignen als unsere Zeit. Durch die Liturgie-
reform sind ohnedies alle vorhandenen Dibzesangesangbiicher iiberholt. Die
michtig wachsende Binnenwanderung fordert kategorisch die Gemeinsamkeit des
Liedgutes fiir den Gottesdienst. Zugleich kdnnen wir uns heute im Blick auf das
Einheitsgesangbuch die Frage stellen: , Was soll aus diesem Kinde werden?“ Kritik
ist ja schon genug laut geworden. (Vgl. dazu die beiden Artikel ,Noch nicht er-
schienen — schon gescholten!“ und ,Falscher Alarm® in Gottesdienst 1972 Nr. 12
und 14.) Welche Lebenschancen hat das EGB? Jeder, der den heute bereits er-
arbeiteten Inhalt des EGB kennt, weif} auch, zu welch reichem Angebot es das
wertvolle Alte mit gutem Neuen verbindet.

Das traditionelle Liedgut wird zum Teil unverindert weitergegeben. Wo je-
doch entstellte und nivellierte Fassungen vorlagen oder mehrere Varianten dessel-
ben Liedes, hat man sich fiir die bessere bzw. fiir den Gemeindegesang geeignetste
Fassung der Melodie, des Rhythmus und des Textes entschieden und dabei die
Stellungnahmen der Diézesanvertreter immer in die Beurteilung einbezogen.



Solche Lieder kénnen nun zum Stein des Anstofles werden, weil Verdnderungen an
schon bekannten Gesidngen besondere Schwierigkeiten fiir die Gemeinden bringen.
Hier wird besonders deutlich, wie notwendig eine zielbewufite Einfithrung ins
EGB ist. Diese wird am besten von bekannten, unverinderten Liedern ausgehen,
sich dann der Erarbeitung des noch unbekannten Liedgutes zuwenden und sich
erst spiter — nicht ohne vorherige Begriindung der Anderungen — jenen Liedern
widmen, deren Fassung im EGB verindert wurde.

Zum bekannten Alten kommt nun manches Neue. Es fliefit aus zwei verschie-
denen Quellen. Einerseits mufite man im EGB manche thematische Liicken schlie-
flen, wo im traditionellen Liedgut nichts zu finden war. Dies geschah meist durch
Ausschreibungen. Wie nun die Neuschopfungen in den Gemeinden ankommen
werden, muf} die Zukunft erweisen. Andererseits galt es, das Gehaltvolle aus jenen
Gesingen auszuwihlen, die gegenwirtig bei der Jugend giiltig sind. Dabei war von
vornherein klar, dafl gerade diese Sparte Kirchengesinge sehr kurzlebig ist und
daher neben dem EGB ein eigenes Liederbuch fiir die Jugend seine Berechtigung
hat. Von dorther kiinnte manches, was sich tiber einen lingeren Zeitraum bewéhrt
hat, in Zukunft das Liedgut des EGB bereichern.

Eine dhnliche Aufgabe haben die Diézesananhinge zum EGB, von denen bisher
noch selten die Rede war. Jedes Bistum hat nimlich das Recht, dem Stammteil
des EGB einen Dibzesananteil anzufiigen, um die regionale und diézesane Tradi-
tion weiterzupflegen und nach ihrem Ermessen neues Liedgut aufzunehmen. Uber-
dies wird jetzt schon an einem gemeinsamen ,Osterreich-Anhang® zu EGB ge-
arbeitet. Thm kénnen die einzelnen Didzesen ihre Anhinge beigeben. Wie jede
Hochsprache aus ihren Mundarten befruchtet und bereichert wird, kann der
Stammteil des EGB im Lauf der Zeit aus den zahlreichen Diézesananhingen Nutzen
ziehen. Was namlich in Hinkunft landauf, landab an Kirchenliedern neu geschaffen
wird, kann iiber die Diézesananhinge und andere Sammlungen erprobt werden und
so den Weg in spitere Ausgaben des EGB finden. In diesem Zusammenhang sei
darauf hingewiesen, wie stark schon die Einheitslieder von 1946 und jetzt das EGB
beeinfluflt sind von manchen Dibzesangesangbiichern, vom Gotteslob (1939), vom
Kirchenlied I (1948) und vom Kirchenlied II (1967).

Mit der Herausgabe des EGB und der flankierenden Werke (Kantorenbuch,
Orgelbuch, Werkbuch) wird kein Schluflpunkt gesetzt. Eine eigene Kommission
wird vielmehr die weitere Entwicklung verfolgen und auswerten, um fiir kiinftige
Neuausgaben Erfahrungen und Materialien zu sammeln.

Der Gefahr und Versuchung, dafl einzelne Gemeinden den Weg des geringeren
Widerstandes gehen, indem sie sich auf den Dibzesananhang und andere ihnen
schon bekannte Lieder zuriickziechen und den gemeinsamen neuen Fonds beiseite
liegen lassen, muf} eine verantwortungsbewufite und gezielte ortliche Liedpflege
entgegenwirken. Nur mit dem Blick auf das fiir alle deutschsprechenden Katholi-
ken Gemeinsame wie auch auf das Sondergut einzelner Landschaften und Volks-
gruppen werden wir den guten Mittelweg in der Kirchenliedarbeit finden, fernab
den Extremen Uniformitit und Partikularismus.

Das Schicksal der 6sterreichischen Einheitslieder von 1949 lafit es geraten er-
scheinen, bei der Herausgabe des EGB die Didzesen zur Einfithrung des Buches
innerhalb einer Frist von etwa 5 Jahren zu verpflichten. Die Zeit bis dahin sollte
eifrig geniitzt werden, um einzelne Lieder an Hand der vorliegenden Probe-Publi-
kationen einzuiiben, vor allem aber solche aus der umfangreichen Voraus-Publika-
tion ,, Gesange zur Meffeier®, die soeben erschienen ist.

Wenn bei der kommenden Arbeit mit dem EGB manches Neue bekrittelt und
abgelehnt wird, erinnere man sich an das Wort von Peter Lippert: ,Alles Neue
bezeichnen wir zuerst als unannehmbar, bis wir uns daran gewohnt haben.”
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Im Querschnitt

Zeitschriftenschau — Gegenwartsfragen

Die Bestellung zum kirchlichen Amt wur-
de schon in frilhen Zeiten als Zusage der
Gnade Gottes (vgl. 2 Tim 1,6) erkannt, also
sakramental verstanden. Das Vorsteheramt
ist ein zutiefst ,geistliches”, inspirierendes
Amt, ein Voran eien im Glauben. Die kon-
kreten Formen dieses Dienstes sind nach den
spezifischen Erfordernisen der Gemeinden
und nach der gesellschaftlichen Situation
wandelbar; dieser Wandel wird sich auch
in Titigkeit, Ausbildung und Lebensstil
widerspiegeln. So hat sich aus verschiedenen
leitenden Diensten des Anfangs mit ihren
verschiedenen Bezeichnungen und mit ihren
zum Teil wunscharfen Funktionsgrenzen
schon frith ein dreistufiges Vorsteheramt
herausgebildet, das als Episkopat, Presby-
terat und Diakonat in Erscheinung trat.
Es hat den Anschein, als ob es am Anfang
neben dem normalen Weg ins Vorsteher-
amt durch eine regelrechte ,Ordination®
auch andere, mehr charismatische Wege
aus der Gemeinde selbst gegeben hatte. Es
wire zu iiberlegen, ob soic%le Wege unter
auflerordentlichen Umstinden nicht auch
heute noch méglich werden oder schon ge-
schehen. Das kénnte auch Wege zur Aner-
kennung des Amtes anderer christlicher
Kirchen und Gemeinschaften 6ffnen.

(F. Klostermann, Diakonia, Wien-Mainz,
111 1972, S. 176)

Gehort zum Gottesdienst der ausdriick-
liche Bezug aunf Gott, auf Jesus Christus und
sein Evangelium? Im Gottesdienst wird der
Glaube artikuliert, also ausdriicklich ge-
macht. Selbstverstindlich kénnen Reflexi-
onen, Planungen, Aktionen, besinnliches
Gesprich, Feste und Feiern ein intensiv
christlicher Lebensvollzug sein, ohne daff
ein religioses Wort daber fillt. Selbstver-
standlich kann sich in thnen ein Stiick Ge-
schichte Gottes mit den Menschen ereignen.
Aber es gibt trotzdem Griinde, die Vokabel
,,Gottesdgienst“ denjenigen Zusammenkiinf-
ten vorzubehalten, in denen unsere mensch-
liche Geschichte als Geschichte mit Gott
zur Sprache gebracht wird. Es ist ja auch
etwas anderes, ob man einfach in Liebe fiir-
einander lebt, oder ob man dariiberhinaus
auch dem anderen sagt, dafl man ihn liebt.
Durch das ,Sagen“ erhilt die Beziehung
nochmals eine neue Qualitit. Solches Sagen
charakterisiert Gottesdienst. Deshalb ist es
sinnvoll, ihn zu unterscheiden von anderen
Unternehmungen der Gemeinde.

(F. J. Nocke, Was ist Gottesdienst heute?
Musik u. Altar 1172, S. 53)

*

Ein Liturgisches Kolloguinm war am 13.
und 14. Mirz 1972 in Leuven. Das Rahmen-
thema war das Eucharistiegebet (Kanon)
L. Ligier S] (Rom) sprach iiber die Urspriin-

ge der Anaphora, M. Manders CSSR (Wit-
tem) referierte {iber die Normen seiner For-
mulierung, die Bedeutung des Einsetzungs-
berichtes und der Epiklese. I. Pahl (Trier)
untersuchte Texte zur Zeit der Reformation.
E. Lengeling (Trier) analysierte moderne
Versuche von Eucharistiegebeten. Tatsache
ist, dafl Kanontexte der niederlindischen
Kirche weit verbreitet sind und als Modelle
neuer Formulierungen dienen. Bischofe
fragen in Rom an, ob diese mit den von der
Kongretation fir den Gottesdienst gutge-
heiflenen Texten gleichgestellt sind. Uger
Auftrag des Papstes stellt eine Kommision
allgemein giiltige Kriterien fir die Erstel-
lung von Canones zusammen, in denen sie
notwendige, wesentliche und mogliche Ele-
mente unterscheidet. Man wartet darauf,
dafl die rémischen Zentralbehérden in con-
creto den Kirchenprovinzen mehr Selb-
stindigkeit zugestehen.

(J. de Wolt, Vers van de pers, Rond de
Tafel 'V 72, 5.120).

%

Uber Liturgie in Basisgruppen und die
Stellung des Priesters in denselben heifdt
es: ,Die tatsdchlichen Grenzen liturgischer
Spontancitat, besonders in Gruppen, die ihre
Emanzipation gegentber der institutionel-
len Kirche betonen, kann man ermessen am
Statut fiir die Priester in diesen Gruppen.
Das Neue besteht darin, dafl die Gruppe
selbst sich ihren Vorsteher sucht und es
nicht duldet, von diesem ,erwihlt* oder
serweckt® zu werden. Man lehnt ein auf
dem Verwaltungsweg auferlegtes Dienst-
amt ab. Basisgruppen enthalten eine neue
Vorstellung von Autoritit im Schofl der
kirchlichen Gemeinde. Es vollzieht sich
eine Schwerpunktverlagerung von der kirch-
lichen Institution und Hierarchie als ein-
ziger leitender Instanz hin zur Gemeinde,
die von sich aus die Bedingungen fiir die
Teilnahme an der Kommunion, die Glau-
benserfahrung und den religiosen Ausdruck
ithrer Angehorigen bestimmt: Die Autori-
tit ist im Schof} der Gemeinde*!

(D. Léger, Lit. dans les communautés de
base. La Maison-Dieu 109, pg. 68)

*

Fiir pluriforme Tauf- wund Firmpraxis
sprechen die Anzeichen, die eine beschleu-
nigte Entwicklung von der Volkskirche,
dem Milieuchristentum, hin zur Freiwillig-
keitskirche, dem Uberzeugungschristen-
tum markieren. Dabei wire eine eigene Kin-
der- bzw. Erwachseneninitiation zu unter-
scheiden, wie G. Danneels vorschligt und
wie es auch in der frithen Kirche vor der
konstantinischen Wende iblich gewesen
ist.

(Ad Keeman, Vormselpraktijk. Tijschrift
voor Liturgie, II1 72, S. 169).



Die Musik einer Versammlung zur Kult-
feier darf nicht getrennt werden von der
Lebenserfahrung, den kulturellen Bedin-
gungen, dem Geschmack der Menschen.
Die gottesdienstliche Musik darf nicht nur
eine kleine Elite befriedigen. Die Kirche
wiirde irregehen, wenn sie sagte: wir wol-
len eine jenen entsprechende Musik suchen,
die im Leben ihre dsthetischen Fihigkei-
ten entwickeln konnten; diese stellen ja
nur eine Minderheit dar. Andererseits kénn-
te man sagen: damit diese Musik von allen
verstanden wird, miissen wir sie dem klein-
sten gemeinsamen Nenner angleichen. Auch
diese Antwort scheint nicht annehmbar. Es
ist nétig, einen Punkt der Konvergenz zu
finden und in beiden Richtungen weiterzu-
arbeiten. Man sollte sich sehr wohl nach
dem Geschmack der Massen richten, aber
ohne ihrem Sentimentalismus und Kom-
merzialismus zu verfallen. Der Stil mufd
vor allem zeitentsprechend sein. Anderer-
seits mufl der gefihlsmiflige Inhalt der Mu-
sik eine echte Antwort au% den liturgischen
Text geben und ihm nicht fremd sein. Drit-
tens mufl der Ausdruck herauswachsen aus
der musikalischen Kultur, mit der sich der
Kultakt vereint. Wir miissen unseren zu
engen Begriff von einer formierten Gesell-
schaft, deren Personen in einer bestimmten
physischen Ebene miteinander leben, ab-
legen.

(R. Weakland, Rivista Liturgica, 11-1V
72, 213).

*

Eine newe Form des Meditativen im Kom-
men¢ Scheint es nicht ginzlich aus unserem
Leben gewichen zu sein? Wird sich die Auf-
lehnung (Protest und Kontestation) zum
Schlufl nach innen wenden? Wird das Er-
lebnis aus der Kategorie der Menge geldst
und in die Kategorie der Qualitdt tiberge-
tihrt? Anders ausgedriickt: hat der Zu-
sammenbruch der Schutzmechanismen,
das ungehinderte Einstrémen von Angst
nicht nur zu Zusammenbriichen, Unord-
nung, Chaos und Anarchie gefiihrt? Hat es
Katharsis ausgelost, die vielleicht nicht
mehr dieser Generation, aber der nichsten
zugute kommen mag? Denn dafl der Mensch
an einer Wende angelangt ist, scheinen diese
jungen Leute heute zu spiiren. Man mag
ber den Jugendprotést denken wie man
will — es lafit sicE nicht leugnen, dafl sich
da etwas Neues zeigt, etwas, das zumindest
im Ansatz nach Veranderung, Erneuerung
und Umformung strebt. Es steht hier eine
emotionale Grundkraft zur Verfi.igung, die
nicht genutzt wird, weil man sie irrtimlicher-
weise fiir eine voll ausgeformte sozialpoliti-
sche Bewegung hilt.

(Janko Musulin, Wendung nach Innen?
Communio 3/72, S. 281).

Firmvorbereitung in der Gemeinde: Nur
in einer lebendigen Gemeinde erfahren die
Jugendlichen eine Gemeinschaft im Glau-
ben, im Leben, im Zeugnis. Darum soll der
Firmkurs auflerschulisch auf Pfarreiebene
erfolgen. Um die Entscheidungsfreiheit
herauszustellen, soll sich der Bewerﬁer selbst
im Pfarrbiiro anmelden. Gute Zusammen-
arbeit zwischen Gemeindeleitung, Eltern
und lebendigen Gruppen ist unerldflich.
Um den Glaubigen ihre Mitverantwortung
fiir Glaube und christliches Leben der Firm-
linge ins Bewufitsein zu bringen, soll darii-
ber mehrmals an Sonntagen gepredift wer-
den. Aktive Mitglieder der Gemeinde wer-
den eingeladen, die Bewerber einzufithren.
Das geschieht in Gruppen zu 6 bis 8 Firm-
lingen. Der Gruppenfeiter wird fiir diesen
Dienst vom Priester vorbereitet und be-
kommt dazu ein Arbeitsblatt. Der Firm-
kurs sollte mindestens fiinf Doppelstunden
haben. Die Methode soll wechseln zwischen
Partner- und Gruppenarbeit, Referat, Dis-
kussion. Als Hauptgedanke emifiehlt sich
»Der miindige und taugliche Christ“. Der
Heranwachsende soll befihigt werden, das
in der Taufe iibernommene Ja zum Glauben
und zum Christlichen Leben personal zu
ratifizieren und zu verstehen, was es heiflt,
in der heutigen Welt Christ zu sein.

(K. Disch, Lebendige Seelsorge IV 1972,
S. 254 ff).

*

Die Auseinandersetzung um die Kinder-
mu{e ist angelaufen. Die Siuglingstaufe
stellt nicht die einzige, aber auch nicht die
Idealform des Sakraments dar. Soll sich die
Kirche von der Kindertaufe wegbewegen
und in Richtung Erwachsenentaufe enga-
gieren? Wenn auch eine solche prinzipielle
Kehr kaum Chancen hat, so werden sich in
der modernen Gesellschaft aber doch die
Fille mehren, wo Menschen — in Kindheit
und Jugend ohne Taufe geblieben — um die
Aufnahme in die Kirche bitten. Der neue
Tauforde kommt in dieser Hinsischt fiir un-
sere Verhiltnisse wie gewiinscht. Er ver-
mag uns zur Einsicht zu verhelfen, dafl es
heigsam und notwendig ist fiir die ihrem
Wesen nach missionarische Kirche, dafl
Miindige sich ihr zuwenden und in freiem
Entscheid um ihre Mitgliedschaft nachsu-
chen. Aufs deutlichste veranschaulicht die
Liturgie, wie sich Heil verwirklicht. Gott
ergreift die Initiative, ruft ins Heil. Der
Mensch antwortet darauf in Freiheit. Dieser
Dialog fiihrt im Gehorsam gegen Gott zum
Abschluf} eines Bundes.

(J. Baumgartner, Schweizerische Kirchen-
zeitung 22/1972, S. 324).

Rafael Josef Kleiner OSB
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Buchbesprechungen

Hans Steffens, FURBITTEN UND TEXTE ZUR MESSFEIER. Entwurf und Anregung.
Band 1, Sonn- und Festtage im Lesejahr A, Verlag Bonifacius-Druckerei Paderborn, 1972,
296 Seiten, Plastikeinband, DM 19,20. (3479)

Mit diesem Buch gibt Hans Steffens Anregungen fiir die Gestaltung der sonntdglichen
Eucharistiefeier. Er stellt jeden Gottesdienst unter einen passenden Leitgedanken. Dieses
Thema greift er in den von ihm vorgelegten Texten wieder auf und bezieht es auf die be-
treffenden liturgischen Texte. Fiir jeden Sonntag legt er vor: Thema, Einfilhrung, Bufi-

edanke, Kyrie-Litanei, Gebetseinladungen zum Tages-, Gaben- und SchluBgebet, Ein-
%eitungen zu den einzelnen Lesungen, wobei diese Texte nicht Inhaltsangaben sind, sondern
das Interesse der Horer fiir die Lesung wecken wollen, die Fiirbitten als ,Herzstiick dieses
Buches* und schliefilich einen Entlafigrufi.

Leider sind die vorgeschlagenen Fiirbittgebete immer nach ein und demselben Schema
abgefafit: Die Einleitung und dic einzelnen Bitten richten sich an Christus, nur das ab-
schliefende Gebet des Priesters ist an Gott Vater gerichtet, wobei Christus als der Mittler
angesprochen wird. Es wire zu empfehlen, éfters auch die Bitten direkt an Gott Vater zu
richten, was jeder durch kleine Abinderungen leicht machen kann.

Wie ja Steffens selbst im Vorwort sagt, sollten die vorgeschlagenen Texte nur Anregun
sein, die keineswegs zum Vorlesen gedacht sind. Und Anregungen kann man diesem Buc
wirklich genug entnehmen! Es sci jedem Seelsorger, der die Sonntagsliturgie und ihre Texte
den Menschen verstindlich machen will, empfohlen, sich die folgenden Biinde rechtzeitig
zu sichern.

Bruno Becker O.5.B.

Paul Nordbues, EROFFNUNG DER MESSFEIER UND BUSSRITUS. Textvorlagen, Ver-
lag Bonifacius-Druckerei, Paderborn, 3. Auflage 1971, 127 Seiten, Plastikeinband, DM 8,80.
(3478)

Dieses Bandchen bietet Vorschlige fiir das Eroffnungswort und fiir die Form C des
Bufiritus. Die Texte nehmen Bezug auf verschiedene Feste und auf bestimmte Anliegen und
helfen den Gemeinden, ihre Liturgie lebendig zu gestalten.

Eberbard Krans: ORGELN UND ORGELMUSIK. Das Bild der Orgellandschatten, mit
Textzeichnungen von Alois Schaller. 304 Seiten, davon 96 Bildseiten. Leinen, DM 34,—,
Verlag Pustet, Regensburg (3484)

Der Name des Autors ist weitum bekannt. Dieser hervorrangende Orgelkenner und -Inter-
pret legt ein Buch iiber Orgeln und Orgellandschaften vor, fiir das die hochsten Anerkennun-
gen gut genug sind.

Die iiberaus interessanten Darstellungen dieses Buches wurzeln in Quellen, welche bis
dato auch dem Fachmann zum Grofiteil unbekannt waren und auch in keinem Lexikon zu
finden sind.

Dieses Werk will alle Liebhaber der Orgel und Orgelmusik in das Wesen und die
technische Struktur der Kénigin der Instrumente einfiihren, es will den Kirchenmusikern
der beiden grofien Konfessionen, die gerade durch die Orgel sehr verbunden sind, die
grofien gescﬁichtlichen Kohisionen niherbringen, den Fachleuten durch das Aufzeigen
wichtigen Quellenmaterials eine niitzliche Handreichung bieten; bei allen Musiklieb-
habern aber das Verstindnis fiir die Orgel wecken und vermehren.

Berthold Flachberger Organist

Biichereingdnge
Lothar Zanetti: TEXTE DER ZUVERSICHT. Fiir den einzelnen und die Gemeinschaft.

Pfeiffer Werkbuch Nr. 105. 328 Seiten, kart. DM 16,80, Sfr. 20,90. Verlag Pfeiffer,
Miinchen. (3505)

Raoul Follereaw: SCHWEIGT NICHT — UM DER LIEBE WILLEN. 108 Seiten, lam.
kart. S 58,—, Sfr./DM 8,—, Fihrmann-Verlag, Wien. (3506).

Zusammengestellt von Gerd Mauer: ZUR FEIER DER KINDERTAUFE, Gemeindeheft.
Handreichung fiir Eltern, Paten und Gemeinde. 16 Seiten, brosch., DM —,90, ab 20 Expl.
DM —,80, ab 50 DM —,70. Verlag Friedrich Pustet, Regensburg (3507).

Ha:igo Aufderbeck: DAS GEMEINSAME WERK. Gedanken iiber Bischof, Priesterschaft
und Gemeinde. 127 Seiten, kart, DM 9,80. Verlag Friedrich Pustet, Regensburg (3508).

Dicter R. Trondle;: WAS TUN IM GEMEINDERAT? Reihe: Pfarrei heute. 80 Seiten,
kart. DM 6,80. Verlag Friedrich Pustet, Regensburg (3509).



ZUM FEST DER GEBURT
UNSERES HERRN WUNSCHEN
WIR ALLEN UNSEREN LESERN
DIE FULLE DES GOTTLICHEN
LEBENS.

SEINE KRAFT ERNEUERE SIE
UND BEGLEITE SIE IM
KOMMENDEN JAHR!

DIE SCHRIFTLEITUNG






Es kommt der Konig in Ewigkeit 147

Es kommt der Konig in Ewigkeit.

Ihn erwarten vom Ursprung der Welt
die Gerechten.

Unser Kénig, Christus,

bleibendes Leben,

heilige, unsichtbare Gestalt

und Hand.

Segenspender, Edelster,

Gnade, Gottheit, Ewiger.

Der Engel ansissige Chore
herrschen mit Christus

durch alle Aionen

am Sitz seines Vaters

und singen am Tage, zur Nacht,
ihre wa%ren, strahlenden Lieder.

Im Himmel wie auch auf Erden
Alles Dich lobet,

der Vogel, der Tiere

gottliche Mysterien.

Es freuen zugleich sich

und frohlocken

die immerwihrenden Wunderwerke.

Dem Konig der Aionen aber
— Herrscher, Friedensfiirst,
grofles, glinzendes Licht —
wahre Lieder!

Hilf, Konig, immer auch
deinen Knechten,

so zu singen: Gloria.

Herrsche, Herrscher,
durch die Aionen.

Prosarium von Limoges, 10.—12. Jh.

iibertragen von Thomas Michels OSB






Sacrificium laudis

ZUR GESCHICHTE DES FRUHCHRISTLICHEN EUCHARISTIEGEBETES

Msgr. DDr. Klaus Gamber, Regensburg

Die verschiedenen mittelalterlichen Meflopfertheorien, die soviel Verwirrung in
der Frage des Opfercharakters der Messe angerichtet haben, wiren wohl nicht auf-
gekommen, wenn man sich immer vor Augen gehalten hitte, dafl sich das Opfer
der Kirche primir im Eucharistiegebet vollzieht. Es wird die Aufgabe der nach-
folgenden Untersuchung sein, einen Abrifl der frithen Geschichte des Eucharistie-
gebets und damit zugle:ch einen Beitrag zum Opfercharakter der Messe zu geben.

Die Frage, ob bzw. inwieweit die Messe ein Opfer ist, bewegt heute mehr denn je
die Gemiiter.! Man bezieht sich dabei, wie einst die Reformatoren, vor allem auf
Aussagen des Neuen Testaments. Dieses scheint nichts von einem rituellen Opfer
der Christen zu wissen. So wenn Paulus im Rémerbrief (12,1) sagt: ,Bringt euren
Leib dar als ein lebendiges, heiliges, gottgefilliges Opfer. (So verrichtet ihr) einen
heiligen Gottesdienst.“ Oder wenn der Hebrderbrief die Einmaligkeit und Aus-
schlieBlichkeit des Opfers Jesu betont: ,(Christus) hat nur ein einziges Opfer
dargebracht und sich dann fiir immer zur Rechten Gottes gesetzt... Mit dem
einen Opfer hat er fiir immer die vollendet, die sich heiligen lassen ... Wo aber
(die Siinden) vergeben sind, da bedarf es keines Opfers mehr fiir die Siinde®
(10, 12. 18).

Der Hebrierbrief unterscheidet jedoch bei niherem Zusehen verschiedene
Opfer: zuerst das ,,Opfer fiir die Siinde®, von dem wir eben gehort haben (10, 18).
Es wurde durch Jesus als ,,makelloses Opfer® (9, 14) dem Vater am Kreuz darge-
bracht und ist einmalig. Der Hebrierbrief spricht weiterhin ausfithrlich vom
»Dienst im Heiligtum, im wahren Zelt* (3, 2), den der erhohte Christus nach
seiner Auferstehung als Liturgie im Himmel vollzieht (4, 15-5, 10; 8, 1-9, 28).
Im selben Brief wird gegen Schluf ein weiteres Opfer erwahnt, zu dem ein Altar
gehort: , Wir haben einen Altar, von dem die nicht essen diirfen, die dem (irdi-
schen) Zelt dienen . .. Durch ihn (Christus) wollen wir Gott immerdar Lobopfer
darbringen, die Frucht der Lippen, die seinen Namen preisen® (13, 10. 15).

Wenn hier ein ,Altar® erwihnt wird, an dem nur die Glaubigen ,essen diirfen®
(13, 10), dann ist damit allem Anschein nach nichts anderes als der ,, Tisch des Herrn®
gemeint, von dem Paulus im 1. Korintherbrief spricht (10, 21): ,,Ihr kénnt nicht
am Tisch des Herrn teilnehmen und am Tisch der Dimonen®. Der ,Tisch des
Herrn® wird hier in Beziehung gesetzt zu den heidnischen Opfermahlzeiten, wobei
unter ,Dimonen® die Gétter gemeint sind. Er findet sich als Ausdruck bereits im
Alten Testament und zwar bei Malachias (1, 12), wo der Opferaltar in Jerusalem
ebenfalls ,Tisch des Herrn® genannt wird. Da Paulus diesen alttestamentlichen
Ausdruck gebraucht und auflerdem noch auf die heidnischen Opfermahlzeiten
hinweist, muf} bereits zu seiner Zeit ein christliches Opfer, das in einem Teilnehmen
am ,Altar® bzw. am ,Tisch des Herrn® bestanden hat, vorhanden gewesen sein.

Das Opfer der Kirche ist nach dem Hebrierbrief vor allem ein Lobopfer (13, 10).
Er bezeichnet aber auch das ,Gutestun und die Koinonia® als Opfer, die Gott
wohlgefallen (13, 16). Unter ,Koinonia® (= Communio) scheint die Feier des
»Herrenmahls® (1 Kor 11, 20) gemeint zu sein, ein Ausdruck, der sich auch in der
Apostelgeschichte findet und zwar an der Stelle, wo vom ,Brotbrechen® der Ge-
meinde in den Hiusern die Rede ist (2, 42).

Der Gedanke, dafl die Danksagung ein Opfer ist, findet sich dhnlich bei Philon
(De spec. leg. I, 297) Auch nach den Qumran-Schriften ist ,das Opfer der Lippen
das thht;ge wie ein Opferduft der Gerechtigkeit® (Sektenregel 1 QS 9, 4 f). Ein

1 Vgl K. Gamber, Ritus modernus. Gesammelte Aufsdtze zur Liturgiereform (= Studia
patristica et liturgica 4, Pustet-Regensburg 1972) 12-20.
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»sacrificium laudis® (Opfer des Lobes) erwihnen die dltesten romischen Mefigebete,
unter anderem der Canon. Als Bezeichnung fiir die Messe erscheint dieser Ausdruck
immer wieder bei den abendlindischen Vitern, so besonders hiufig bei Paulinus von
Nola (T 431).

Von einem Opfer spricht auch die Didache, wohl die ilteste nicht-kanonische
christliche Schrift (um oder vor 100), wenn sie im Zusammenhang mit dem
Sonntagsgottesdienst vorschreibt (14, 1): ,Am Herrentag kommt zusammen, brecht
das Brot und sprecht das Dankgebet. Vorher sollt ihr eure Siinden bekannt haben,
damit euer Opfer rein sei. Jeder aber, der einen Streit mit seinem Nichsten hat,
soll so lang nicht mit euch zusammenkommen, bis sie sich ausgesohnt haben, damit
euer Opfer nicht entweiht werde.“ Im Hintergrund steht hier das Wort Jesu
Mt 5, 23 f, wo von einem Bringen der Gaben zum Altar die Rede ist.

Die materiellen Gaben von Brot und Wein waren von Anfang an in die Opferidee
miteinbezogen. So schirft Clemens von Rom (um 96) in seinem Brief an die
Gemeinde zu Korinth ein, daf} es eine von Gott verfugte Ordnung gibt, wie die
»Opfer und der ,Opferdienst® (Leiturgia) zu vollziehen sind (40, 2. 4). Es sei
weiterhin Aufgabe des Bischofs, ,die Gaben darzubringen® (44, 4). Auch Justin
(um 150) bezeichnet im Hinblick auf Mal 1, 10-12 das Brot und den Kelch der
Eucharistie als die Opfergaben der Christen (Dial. 41, 3). Vor allem tut dies
Irendus von Lyon (um 200), der Adv. haer. 17, 5-18, 6 eine ausfiihrliche Meflopfer-
lehre entwickelt, wobei er unter anderm sagt: ,,Die Kirche allein bringt dem Schépfer
ein reines Opfer dar, indem sie ithm unter Danksagung aus seinen Geschépfen
(Brot und Wein) opfert.”

Die Danksagung, niherhin das Dankgebet, hebr. ,Berakha®, bildet von Anfang
an ein Grundelement des Gottesdienstes der Juden.? Nicht zuletzt aber bei den
Mabhlzeiten sind bis auf den heutigen Tag nach jiidischem Empfinden Berakha-
Gebete unentbehrlich. So lautet eine Vorschrift der Mischna im Tosephta-Traktat
Berakot (4, 1): ,Niemand koste etwas ohne Berakha. Denn es heifit: Thm (dem
Herrn) gehort die Erde und ihre Fiille, der Erdkreis und seine Bewohner. Wer ohne
Lobpreis von dieser Welt geniefit, frevelt.”

Das hebriische Verbum ,barak® wird im griechischen Neuen Testament teils
mit ,segnen® (eulogein), teils mit ,danksagen® (eucharistein) wiedergegeben, wobei
zwischen beiden Begriffen kein wesentlicher Unterschied gemacht wird (vgl. etwa
Mt 14, 19 mit Mt 15, 36). ,Berakha® kann man deshalb mit ,Dankgebet®
(Eucharistiegebet) und mit ,,Segensgebet* (Benedictio) iibersetzen. Beide Ausdriicke
finden wir auch in der frithchristlichen Literatur, den letzteren jedoch seltener.

Die Christen haben den jiidischen Brauch der Berakha bei ihren Mahlzeiten
ibernommen. So setzt der 1. Timotheus-Brief (4, 4) ein solches Dankgebet beim
Essen voraus: ,Alles, was Gott geschaffen hat, ist gut und nichts ist verwerflich,
was mit Danksagung genossen wird; wird es doch durch Gottes Wort und Gebet
geheiligt.“ Einen dhnlichen Gedanken spricht Paulus in 1 Kor 10, 30 aus.

Die Heiligung der Speise durch die Berakha, von der die zitierte Stelle im
Timotheus-Brief spricht, gewinnt besondere Bedeutung beim eucharistischen Dank-
gebet der Messe, innerhalb dessen sich die Konsekration von Brot und Wein voll-
zieht. In den ersten Jahrhunderten wurde dabei dem Dankgebet als ganzem konse-
kratorische Kraft zugewiesen, wie Ambrosius (T 397) in De mysteriis 8, 51 sagt:
»benedictio consecravit® (das Segensgebet = Dankgebet hat die Konsekration be-
wirkt). Also nicht die Einsetzungsworte allein, wie die spiteren Autoren, so schon

2 Vgl. dazu im einzelnen K. Gamber, Das Eucharistiegebet im Zeitalter des Neuen Testa-
ments und der Apostolischen Viter, in: Heiliger Dienst 22 (1968) 90-111; ferner: Die
Eucharistiefeier in der Kirche der ersten Jahrhunderte, in: E. C. Suttner, Eucharistie. Zei-
chen der Einheit (Regensburg 1970) 13-21.



der Verfasser der Sermonen De sacramentis, der gegen 420 gestorbene Niceta von
Remesiana, fast allgemein annehmen.?

Im folgenden sollen nun die wichtigsten Typen der bei der Eucharistiefeier der
Friihkirche verwendeten Dankgebete aufgezeigt werden.

1. Die Dankgebete in der Didache

Der Zeit der Urgemeinde steht am nichsten die ,, Lehre der zwdlf Apostel®, nach
der griechischen Uberschrift kurz ,Didache® genannt. Es handelt sich um eine
Schrift, die in erster Linie zur Unterweisung der Katechumenen diente. Wichtig
tir uns sind Gebete, die hier als Anhang fiir eine ,Eucharistia® genannte Feier
mitgeteilt werden (cc. 9 und 10):

Was die Eucharistia betrifft: sprecht die Dankgebete wie folgt. Zuerst iiber den

Kelch: 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.

Uber dem zu brechenden Brot aber sprecht also: Wir sagen dir Dank, unser Vater,

fiir das Leben und die Erkenntnis, die du uns kundgetan hast durch Jesus deinen

Knecht. Dir die Ehre in Ewigkeit,

Wie dieses Brot zerstreut war iiber die Berge hin und zusammengebracht 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.

Keiner aber soll von eurer Eucharistie essen oder trinken aufler denen, die getauft

sind anf den Namen des Herrn. Denn auch hiervon gilt das Herrenwort:

Ihr sollt das Heilige nicht den Hunden geben.

Nach dem Mabl aber sollt ihr folgendes Dankgebet sprechen: Wir sagen dir

Dank, heiliger Vater, fiir deinen heiligen Namen, dem du ein Zelt bereitet hast

in unserm Herzen, und fiir die Erkenntnis, den Glauben und die Unsterblichkeit,

die du uns kundgetan hast durch Jesus deinen Knecht. Dir die Ehre in Ewigkeit.

Du Herr Allherrscher, hast alles erschaffen um deines Namens willen. Speise und

Trank hast Du den Menschen gegeben zur Erquickung, damit sie dir danken.

Uns aber hast du gegeben geistliche Speise und geistlichen Trank und ewiges

Leben durch Jesus deinen Knecht. Vor allem sagen wir dir Dank, dafl du michtig

bist. Dir die Ehre in Ewigkeit.

Gedenke, o Herr, deiner Kirche. Entreifle sie allem Bosen 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 komme die Gnade und es vergehe diese Welt! Hosanna dem Sohne* Davids!

Ist einer heilig, so trete er herzu! Wer es nicht ist, der tue Bufle! Maranatha

(Komm Herr!). Amen.

Es wird vielfach bezweifelt, ob es sich hier um Gebete bei einer Eucharistiefeier
handelt, da wir einen deutlichen Hinweis auf die Eucharistie, vor allem aber den
Einsetzungsbericht vermissen. Man mdéchte daher in diesen Gebeten Texte fiir
die Agapefeier sehen. Ich habe verschiedentlich betont, dafl dies nicht zutrifft,
sondern dafl es sich tatsichlich um eucharistische Gebete handelt. Es darf hier auf
meine Ausfilhrungen in ,Heiliger Dienst® 22 (1968) 91 ff. hingewiesen werden,
wo ausfithrlich auch die jiidische Grundlage dieser Formeln behandelt wird.*

> Vgl. K. Gamber, Die Autorschaft von De sacramentis (= Studia patristica et liturgica 1,
Pustet-Regensburg 1967) 47 f. Freilich spricht Ambrosius in De mysteriis 9, 52 auch davon,
dafl es primir der ,,sermo Christi® ist, der die Konsekration bewirkt.

480 cﬁe koptische Fassung.

° Ferner meinBuch: Liturgielibermorgen. Gedanken zur Geschichte und Zukunftdes Gottes-
dienstes (Herder-Freiburg 1966) 21 ff.
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Das erste Dankgebet der Didache bezieht sich offenbar auf den bei den Juden
iiblichen Kiddusch-Becher zu Beginn der Mahlzeiten. Die Formel ist hier kurz
und am meisten der jidischen Vorlage dhnlich, wo es heifdt:

Gebenedeit bist du, Jahwe, unser Gott, Konig der Welt, der die Frucht des Wein-

stocks geschaffen hat.

Es wurde schon vermutet, daf in dieser ersten Formel der Didache das Dank-
gebet liber den eucharistischen Kelch vorliegt. Dann wiire dieses doch recht knapp
gefalt und man miiflte sich fragen, warum der Kelch vor dem Brotbrechen seinen
Platz hat und nicht, wie in allen Abendmahlsberichten danach. Es handelt sich
vielmehr um den einleitenden Becher, der auch im Abendmahlsbericht bei Lukas
erwihnt wird (22, 17-18) und auf den an bestimmten Tagen bei den Juden das
Segensgebet fiir den Tag (das Kiddusch) folgt.

Alle spiteren bekannten Liturgien lassen diesen 1. Kelch und das dazugehérende
Dankgebet weg, wie er auch in den iibrigen Berichten vom Letzten Abendmahl
fehlt. Daf die Didache diesen Kelch noch kennt, spricht fiir ein hohes Alter dieser
Schrift und der darin vorkommenden Gebete.

Das 2. Dankgebet der Didache wurde iiber das eucharistische Brot gesprochen.
Es ist kurz und hat ein christologisches Thema: das Leben und die Erkenntnis, die
durch Jesus uns zuteil geworden ist. Thm folgt unmittelbar ein Bittgebet. Es kniipft
an die Brotsymbolik an: Wie die einzelnen Korner, aus denen das Brot entstanden
ist, vorher ,zerstreut waren®, so sind auch jetzt noch die Jiinger Christi eine zer-
streute Herde in dieser Welt, bis sie einmal vereinigt werden im himmlichen Reich.
Uber das Fortleben dieser Brotbitte wird spater noch zu reden sein.

Bei den restlichen Formeln der Didache handelt es sich um Dankgebete nach
Tisch. Sie entsprechen formal und inhaltlich den Formeln iiber den Segensbecher
bei den Juden, wo sie ebenfalls nach dem Mahl ihren Platz hatten. Zwar wird in der
Didache der Segensbecher, also der eucharistische Kelch, nicht eigens erwihnt, er
ist jedoch schon durch den Ritus vorauszusetzen. Auch Jesus hat am Ende des
Mahles seinen Jiingern den eucharistischen Kelch gereicht (vgl. 1 Kor 10, 16). Dem
Brotbrechen zu Beginn entspricht also der Kelch am Ende der Mahlzeit. Da-
zwischen liegt ein Sittigungsmahl, die Agape.

Im jiidischen Mahl finden wir drei Gebete tiber den Segensbecher: den Lob-
preis fiir die Speise, den Lobpreis fiir das Land und die Bitte fiir Jerusalem. Einen
ahnlichen Inhalt haben die Formeln in der Didache: zuerst der Dank fir die Er-
kenntnis, den Glauben und die Unsterblichkeit, dann der Dank fiir die Speise und
schlieflich die Bitte fiir die Kirche, das neue Jerusalem, dafi der Herr sie heimfiihre
in das Reich, das er ihr bereitet hat.

Dieser Ausblick auf das kommende Reich Christi miindet in der Didache ein in
den Ruf: ,Es komme die Gnade und es vergehe diese Welt!“, eine Formel, die zu-
sammen mit dem folgenden ,Maranatha® nicht mehr zu den eigentlichen Dank-
gebeten gehort und zum Teil wenigstens von den Glaubigen gesprochen worden ist.
Dabei wurde das ,Maranatha® vermutlich sowohl prasentisch als auch futurisch
verstanden, wie ich in anderem Zusammenhang ausfiihrlich darlegen konnte.®
2. Die Brotgebete in den apokryphen Apostelgeschichten

Ahnlich kurze Dankgebete, ebenfalls noch ohne Einsetzungsbericht wie in der
Didache, finden wir in den apokryphen Apostelgeschichten des 2./3. JTh. Die darin
vorkommenden Texte diirften wenigstens zum Teil bei der Eucharistiefeier ge-
braucht worden sein.” Es werden nur Formeln iiber das Brot angefiihrt. Wir finden

¢ Die Christus-Epiklese in der altgallischen Liturgie, in: Archiv fiir Liturgiewissenschaft
IX, 2 (1966) 375-382.

7 Im einzelnen vgl. meine Untersuchung: Die Serapion-Anaphora ihrem Zltesten Bestand
nach untersucht, in: Ostkirchl. Studien 16 (1967) 33—42.



in ihnen mehr oder weniger deutlich gnostische Gedankenginge. Da sich die Texte
im wesentlichen gleichen, geniigt hier ein einziges Beispiel. In den Johannes-Akten
c. 85 heifdt es:

Nach diesen Worten betete Johannes, bolte ein Brot . .., um es zu brechen und

sprach:

Wir preisen deinen Namen, der uns umkehren liefl aus dem Verirrtsein und aus

der mittleidlosen T4uschung.

Wir preisen dich, der du uns vor unsern Augen gezeigt hast, was wir sehen.

Wir geben Zeugnis von deiner Giite, die sich mannigfach geoffenbart hat.

Wir loben deinen guten Namen.

Wir danken dir, Herr, der du beschimst die von dir beschimt werden.

Wir danken dir, Herr Jesus Christus, weil wir zum Glauben gekommen un-

wandelbare Zuversicht haben . . .

Wir deine Diener danken dir, die wir auf deinen Befehl uns versammelt haben und

zusammengekommen sind, du Heiliger.

Und nachdem er so gebetet und (Gott) gepriesen hatte, . .. liefi er alle Briider

an der Eucharistie des Herrn teilnehmen.

Der Dank fir den Glauben und die Erkenntnis, den wir in der Brot-Formel
der Didache vorgefunden haben, ist hier ebenfalls das Hauptthema, was unsere
Vermutung, daf} es sich dort um eucharistische Texte handelt, verstirkt.

Mit den Brotgebeten in den apokryphen Apostelgeschichten stimmt formal
und inhaltlich ein Stiick zu Beginn der dgyptischen Serapion-Anaphora aus dem
4. Jh. Gberein. Es ist von besonderer Schonheit:

Wir loben dich, unerschaffener Gott, unerforschlicher, unaussprechbarer und

unbegreiflicher fiir jedes geschaffene Wesen.

Wir loben dich, der vom eingeborenen Sohn erkannt wird, der durch ihn der

erschaffenen Natur verkiindet, dargestellt und erkannt worden ist.

Wir loben dich, der den Sohn erkennt und seine Herrlichkeit den Heiligen

enthiillt. Dich, der erkannt wird von seinem gezeugten Logos und von ihm

geschaut und den Heiligen geschildert wird.

Wir loben dich, unsichtbarer Vater, Spender der Unsterblichkeit. Du bist die

Quelle des Lebens, die Quelle des Lichts, die Quelle jeder Gnade und jeder

Wahrheit, Licbhaber der Menschen und Freund der Armen, der sich mit allen

verséhnt und durch die Heimsuchung seines geliebten Sohnes alle zu sich zieht.

Wir bitten dich: mache uns zu lebendigen Menschen. Gib uns den Geist des

Lichtes, daf wir dich erkennen den Wahrhaften und den du gesandt hast Jesus

Christus. Gib uns den Heiligen Geist, damit wir aussprechen und erkliren kénnen

deine unaussprechlichen Geheimnisse. Es spreche in uns der Herr Jesus und der

Heilige Geist und er preise dich durch uns.

Neben der aufgezeigten Ubereinstimmung sind auch deutliche Unterschiede zu
den Dankgebeten der Didache vorhanden, die vor allem formaler Natur sind.
So fehlt z. B. eine Doxologie am Schluf des Gebets, Weiterhin ist festzustellen, dafl
das Gedankengut, worauf vor allem O. Casel hingewiesen hat,® unverkennbare
Verwandtschaft mit den Gebeten hermeneutischer (spithellenistischer) Schriften
aufweist, wie an einem Beispiel deutlich gemacht werden soll. Eines der erhaltenen
hermeneutischen Gebete lautet:

Wir sagen dir Dank, Allerhéchster: durch deine Gnade besitzen wir das Licht

der Erkenntnis. Unaussprechliches Wesen, geehrt durch die Benennung: Gott,

gepriesen durch die Anrufung: Vater. Denn allen zeigtest du viterliches Wohl-

& f(f) Casel, Das Gedichtnis des Herrn in der altchristlichen Liturgie (= Ecclesia Orans 2)
43 ff.
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wollen, Liebe, Freundschaft und siifleste Wohltat. Du schenktest uns Geist,

Verstand, Erkenntnis: Geist, um dich im Geiste zu betrachten, Verstand, um

dein Verstindnis zu erlangen, Erkenntnis, um in deiner Erkenntnis selig zu

sein.

Durch dich gerettet, freuen wir uns, dafl du dich uns ganz gezeigt hast, freuen

wir uns, dal du uns noch im Leibe vergottet hast durch deines Wesens Schau.

Denn das ist die Freude des Menschen bei dir, deine Grofie zu erkennen.

Wir haben dich erkannt, Licht, das nur dem Geiste leuchtet. Wir haben dich

erkannt, Leben des menschlichen Lebens. Wir haben dich erkannt, Urgrund des

Alls. Wir haben dich erkannt, du ewig dauernder Urgrund des Seins.

Erhalte uns in deiner Erkenntnis und laf uns nie von dieser Lebensart abirren.?

Wie in der Serapion-Anaphora wird das Dankgebet mit einem kurzen Bitt-
gebet geschlossen, was formal der Verbindung der Brot- bzw. Weinbitte mit dem
vorausgehenden Dankgebet in der Didache entspricht.

Die Heimat dieser Art Dankgebete diirften kirchliche Kreise gewesen sein, in
denen hellenistisches und gnostisches Gedankengut verbreitet war. Gnosis hier im
Sinn christlicher Gnosis (Erkenntnis). Bezeichnend ist, daf} diese Form des Euchari-
stiegebets, wie sie die Serapion-Anaphora zeigt, sich gerade in Agypten, der Heimat
des christlichen Gnostikers Clemens von Alexandrien (1 vor 215), halten konnte.
In spiterer Zeit ist sie wieder fast ganz erloschen. Anklinge an unsere Texte finden
sich in einer romischen Prifation, die offensichtlich noch aus dem 4. Jh. stammt,
aber auch dlter sein kann.'® Hier heif}t es nach einer umfangreichen Aufzihlung der
Eigenschaften Gottes:

Dich loben wir, dich preisen wir, dich beten wir an durch Christus unsern Herrn,

durch den das Heil der Welt, durch den das Leben der Menschen, durch den die

Auferstehung der Toten, durch den die Vergebung der Siinden (gekommen ist).

Durch ihn bitten wir dich, Herr, instindig . . .

Damit wird hier zur Opferbitte fiir die Kirche iibergeleitet, worauf spiter noch
kurz einzugehen sein wird.

Lietzmann meint zu unserem Eucharistiegebet: ,Der urspriingliche Typ dieser
Liturgie kannte keine Einsetzungserzahlung ... Damit ist aber auch gesagt, daf§
diese Liturgie das Abendmahl nicht mit dem Gedichtnis des Todes und dem An-
denken an das Letzte Mahl Jesu verkniipfte. Das Fehlen einer Anamnese bestatigt
diesen Schlufi.“11

Das ist nicht richtig. Aus dem bisher Gesagten folgt lediglich, dafl der Einset-
zungsbericht nicht direkt mit dem Dankgebet verbunden war, so wie es in den
spateren Anaphoren der Fall ist. Wir wissen freilich nicht, an welcher Stelle inner-
halb der Eucharistiefeier er seinen Platz gehabt hat. Dafl er darin gesprochen
worden ist, beweist die Tatsache, daff die Erzdhlungen vom Letzten Mahl Jesu im
Neuen Testament bereits weitgehend vom Gebrauch in der Liturgie geformt er-
scheinen, wie den Einsetzungsbericht auch alle spiteren Eucharistiegebete auf-
weisen.

Das Fehlen der Anammese beweist ebenfalls nichts. Nicht die in den spiteren
Anaphoren vorkommenden kurzen Gedachtnisworte im Anschlufl an den Ein-
setzungsbefehl (Unde et memores...) haben urspriinglich das Gedichtnis des
Herrn ausgemacht, sondern das Dankgebet als solches, in dem fiir die Erlosung

? Zitiert nach Casel a. a. 0. 43 f.
10 Vol. K. Gamber, Missa Romensis. Beitrige zur friihen romischen Liturgie und zu den An-
fingen des Missale Romanum (= Studia patristica et liturgica 3, Pustet-Regensburg 1970)
AH:
11 H. Lietzmann, Messe und Herrenmahl. Eine Studie zur Geschichte der Liturgie (= Arbei-
ten zur Kirchengeschichte 8, Bonn 1926) 196.



durch Christus gedankt worden ist, vor allem fiir ,,das Leben und die Erkenntnis®,
wie es in der Didache heifit. Weiterhin ist wichtig: Bei der Eucharistiefeier, dem
»Herrenmahl®, stand immer wieder in den verschiedenen Dankgebeten und nicht
zuletzt auch in den dabei gesungenen Liedern der erhéhte Kyrios und sein Erlésungs-
werk im Mittelpunkt der Feier'?, die zudem noch, was den Ritus betrifft, anfinglich
in enger Anlehnung an das Letzte Abendmahl gefeiert wurde. In den genannten
Punkten bestand fiir die Christen damals die Erfiillung des Auftrags des Herrn: ,, Tut
dies zu meinem Gedichtnis!“ Dies war die Anamnese der frithchristlichen Liturgie,

3. Das Dankgebet des Hippolyt

Ich iibergehe hier Eucharistiegebete, die nicht direkt als solche iiberliefert sind,
sondern sich nur als literarischer Niederschlag in verschiedenen Schriften, so in
den paulinischen Briefen und im Clemens-Brief, finden. Sie bestehen aus einer
umfangreichen Theologie (im wértlichen Sinn als dankbares Sprechen von Gott)
und Christologie, stimmen aber sonst formal mit den bisher genannten Formeln
iiberein, auch in der Verbindung von Dank- und Bittgebet, nur daff sie wesentlich
linger sind. Ich habe dariiber in ,Heiliger Dienst* 22 (1968) 100 ff. eingehend
gehandelt.

Das ilteste Eucharistiegebet, in dem der Einsetzungsbericht einen festen Platz
hat, ist wahrscheinlich eine Schopfung Hippolyts (f 235), der, wie angenommen
werden darf, als gebiirtiger Alexandriner die dgyptische Gemeinde in Rom geleitet
und die ,Apostolische Uberlieferung® betitelte Schrift verfafit hat, die auch unter
dem Namen Agyptische Kirchenordnung bekannt ist.1* Der Text lautet hier:

Wir sagen dir Dank, o Gott, durch deinen geliebten Sohn Jesus Christus, den

du in der Fiille der Zeiten gesandt hast, uns zu retten und zu erlésen und uns

deinen Willen zu verkiinden. Er ist dein von dir untrennbares Wort. Durch ihn
hast du alles geschaffen nach deinem Wohlgefallen. Du hast ihn vom Himmel
herab in den Schof der Jungfrau gesandt. In ihrem Mutterschoff wurde er

Mensch und, aus dem Heiligen Geist und der Jungfrau geboren, ward er dir als

Sohn offenbar. Um deinen Willen zu erfiillen und dir ein heiliges Volk zu

erwerben, breitete er im Leiden seine Hinde aus, um jene, die an dich glauben,

von der Pein zu erlosen. Da er sich freiwillig ins Leiden hingeben wollte, um den

Tod zunichte zu machen und die Fesseln des Satans zu sprengen, die hollischen

Michte niederzutreten und die Gerechten mit Licht zu begnaden, einen Mark-

stein zu setzen und die Auferstehung zu verkiinden, nahm er Brot, dankte dir

und sprach: Nehmet hin und esset: das ist mein Leib, der fiir euch gebrochen
wird. Ebenso nahm er den Kelch und sprach: Das ist mein Blut, das fiir euch
vergossen wird. Wenn ihr dies tut, dann feiert ihr mein Gedichtnis.

Wir sind daher eingedenk seines Todes und seiner Auferstehung und opfern so

das Brot und den Kelch und sagen dir Dank, dafl du uns gewiirdigt hast, vor

deinem Angesicht zu stehen und dir zu dienen. Und wir bitten dich: sende deinen

Heiligen Geist, der (uns) in Eintracht zusammenfiihrt," auf das Opfer der

heiligen Kirche. Erfiille alle Heiligen, die davon geniefen, mit dem Heiligen

12 Vgl K. Gamber, Der Christus-Hymnus im Philipperbrief in liturgiegeschichtlicher Sicht,
in: Biblica 51 (1970) 369-376, ferner: Die Oden Salomos als friihcgristliche Gesidnge beim
heiligen Mahl, in: Ostkirchl. Studien 15 (1966) 182—195.

13 Zu dieser Frage vgl. Missa Romensis 11 ff.

14 So mochte ich das lateinische ,in unum congregans® (der griechische Urtext ist nicht
erhalten) tibersetzen, wobei ich das Partizip als Neutrum betrachte und auf das griechische
Substantiv ,Pneuma®, das ebenfalls Neutrum ist, beziehe. Der Ubersetzer aus dem Griechi-
schen hat diesen Zusammenhang offenbar nicht gesehen. Eine friihere Deutung von mir: Der
griechische Urtext des Eucharistiegebets in der Egyptischen Kirchenordnung, in: Ostkirchl.

tudien 17 (1968) 44—47.
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Geist zur Stirkung des Glaubens in der Wahrheit, auf dafl wir dich loben und
preisen durch deinen geliebten Sohn Jesus Christus, durch den dir in deiner
heiligen Kirche Ruhm wird und Ehre, jetzt und in alle Ewigkeit.

Wir haben in diesem Text zwei Teile zu unterscheiden: ein Dankgebet, das eine
ausfiihrliche Christologie beinhaltet und mit dem Einsetzungsbericht schliefit,
und ein Opfergebet, in dem um die Herabsendung des Heiligen Geistes gebetet wird.
Letzteres erscheint hier zum ersten Mal. Wir diirfen ein Opfergebet jedoch schon
fiir das Ende des 2. Jh. voraussetzen. So erwihnt es schon Irendus von Lyon in der
eingangs genannten Stelle: ,Seinen Jiingern gab (Christus) den Rat, die Erstlinge
der Schopfung Gott darzubringen; nicht als ob er dessen bediirfe, sondern damit
sie nicht unfruchtbar seien. Als er deshalb die Gabe des Brotes nahm, sagte er Dank
und sprach: Das ist mein Leib. Und dhnlich bekannte er den Kelch, der aus der
irdischen Schopfung stammt, als sein Blut und machte ihn zur Opfergabe des
Neuen Bundes, so dafl die Kirche, wie sie ihn von den Aposteln empfangen hat,
auf der ganzen Welt Gott darbringt.”

Im Dankgebet selbst fallt zu Beginn der starke Anklang an die Eucharistiegebete
der Didache auf, nur dafl hier die dortige Kurzformel durch eine ausfithrliche
Christologie erweitert ist. Der Einsetzungsbericht bildet dabei einen Teil dieser
Christologie und ist nicht, wie in anderen Anaphoren, als selbstindiges Stiick
stirker vom Dankgebet abgehoben. Die enge Verbindung von Einsetzungsbericht
und Dankgebet kénnte auf Hippolyt zuriickgehen.

Es wire falsch, in unserm Text ein Zeugnis fiir die frihe romische Liturgie zu
sehen.!s Man kann ihn eher als das Werk eines , Auflenseiters® bezeichnen. Zudem
kehren, wie Elfers gezeigt hat!®, Lieblingsgedanken und Ausdriicke aus andern
Schriften Hippolyts hier wieder. Wir diirfen auch nicht vergessen, daff in den
ersten Jahrhunderten dem Zelebranten die Formulierung des Dankgebets, innerhalb
eines bestimmten Rahmens wenigstens, freigestellt war, wenn es auch schon von
Anfang an, wie die Didache zeigt, ausgesprochene Musterformulare gegeben
hat.'?

Eine weitere Neuerung, die in unserm Text zu erkennen ist, diirfte jedoch nicht
auf Hippolyt zuriickgehen, nimlich die Tatsache, daff nun iiber Brot und Wein
ein einziges Dankgebet gesprochen wird. Sie diirfte mit einer Anderung im Ritus
der Eucharistiefeier zusammenhingen, niherhin mit dem Wegfall der Verbindung
von Eucharistie und Agape, was in den einzelnen Gegenden zu verschiedenen Zeiten
geschah — eine Frage, die noch lange nicht endgiiltig geklirt ist, auf die wir aber
hier nicht niher einzugehen brauchen.!®

Neu in unserm Eucharistiegebet ist auch die Kommunionbitte am Schlufl des
Textes. Sie findet sich mit ganz dhnlichen Worten auch in anderen Anaphoren, so
im Papyrus von Der Balaisa'®, wo es heift:

Und lafl sie (die Eucharistie) uns deinen Dienern sein zur Kraft des Heiligen

Geistes, zur Stirkung und Vermehrung des Glaubens, zur Hoffnung auf das

kommende ewige Leben, durch unsern Herrn Jesus Christus. Mit ihm sei dir

Vater in der Gemeinschaft des Heiligen Geistes die Ehre in Ewigkeit.

15 So J. A. Jungmann, Missarum Sollemnia (Wien 1949) 38.

16 H. Elfers, Die Kirchenordnung Hippolyts von Rom (Paderborn 1938) 50-54.

17 Doch heifit es im Anschluff daran: ,Den Propheten aber erlaubt das Dankgebet zu spre-
chen, wie sie wollen® (Didache 10, 7).

18 Vol. die Kritik an meinen diesbeziiglichen Untersuchungen von Heinzgerd Brakmann,
in: Rémische Quartalschrift 65 (1970) 82—97 und meine Entgegnung ebd. 67 (1972), wo-
durch jedoch auch noch keine endgiiltige Klirung der Frage gefunden wurde; vgl. auch
meinen Artikel: Liturgisches Leben in Norikum zur Zeit des il. Severin, in: Heiliger Dienst
26 (1972) 22-32, bes. 26 ff.

19 Vgl. meine Ausgabe in: Le Muséon 82 (1969) 61 ff.



Mit der Apostolischen Uberlieferung wurde auch das Dankgebet des Hippolyt
weit verbreitet. Es diente spiter als Muster fiir eine Reihe orientalischer Anaphoren,
die jedoch auflerhalb unserer Untersuchung bleiben sollen. Schermann hat dartiber
eingehend gehandelt.?? Auf die spétere romische Liturgie, das sei nochmals eigens
betont, hat unser Dankgebet keinen Einfluf} gehabt. In Rom wurde es wohl nur
kurze Zeit und ausschliefilich in der Gemeinde Hippolyts gebraucht.

4. Das alexandrinische Dankgebet auf einem Papyrus

Das frithe alexandrinische Dankgebet ist uns, wenigstens teilweise, auf einem
Papyrus des 4./5. Jh. iiberliefert, der sich jetzt in Strafiburg befindet.?! Der Text
weist einige Liicken auf, deren Ergdnzung in Klammern steht:

(Es ist in Wahrheit wiirdig und recht und geziemend, dich, Seiender, Gebieter,

Herr, Gott, allmichtiger Vater), zu preisen (dir zu lobsingen, dir Dank zu sagen)

bei Tag und Nacht. 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 Gleichnis: 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

Vilker vom Aufgang der Sonne bis zum Niedergang, vom Norden bis zum

Siiden; denn dein Name ist grof} unter allen Vélkern und an allen Orten wird

deinem heiligen Namen ein Rauchopfer dargebracht und ein reines Opfer, ein

Schlachtopfer und eine Opfergabe.

Wir bitten und flehen zu dir: Gedenke deiner heiligen, der einen katholischen

Kirche, aller deiner Volker und Herden. Den Frieden, der vom Himmel ist,

gib in das Herz eines jeden von uns, aber auch den Frieden dieses irdischen Lebens

schenke uns. Den Kénig des Landes (bewahre in Frieden; lafl ihn sinnen auf) das,
was dem Frieden dient, fiir uns und deinen heiligen Namen. Den Statthalter der

Provinz, das Heer und seine Fiihrer, die Ratsherren, (unseren Eingang und unsern

Ausgang bewahre in Frieden allezeit).

(Die Briider, die auf Reisen sind, behiite an allen Orten. Wiirdige dich ihr

Steuermann und Reisegefihrte zu sein. Gib sie den Thrigen gesund zuriick. Deine

Regen schicke herab.) Erfreue das Angesicht der Erde. Thre Saaten bringe zum

Samen und zur Ernte. Die Friichte erhalte unversehrt und gesund: wegen der

Armen deines Volkes, wegen uns allen, die wir deinen Namen anrufen, wegen

allen, die auf dich ihre Hoffnung setzen.

Den Verstorbenen gib Ruhe fir ihre Seelen. Gedenke derer, fiir die wir heute

das Gedichtnis begehen und jener, deren Namen wir verlesen und deren Namen

wir nicht verlesen. Gedenke, o Herr, auch unserer rechtgliubigen heiligen Viter
und Bischofe an allen Orten und gib ithnen Anteil und Erbe an der erhabenen

Gemeinde deiner heiligen Propheten, Apostel und Mirtyrer. Durch ihre Fiirbitte

nimm diese Bitte auf (zu deinem himmlischen Altar und laB sie gelangen) vor

dein Angesicht. Nimm auf. .. und schenke ihnen geistige Gaben durch unsern

Herrn und Heiland, durch den dir Ehre sei in Ewigkeit.

Der Text auf unserem Papyrus entspricht weitgehend dem 1. Teil der Anaphora
in der spateren Markus-Liturgie, weshalb sich auch die meisten Textliicken schliefen
lieflen. Er ist nur wesentlich kiirzer als dort. Unterschiedlich ist vor allem, daf} dieser
1. Teil der Anaphora mit einer Doxologie schliefit, wihrend in der Markus-

20 Th. Schermann, Agyptische Abendmahlsliturgien des ersten Jahrtausends (= Studien
zur Geschichte und Kultur des Altertums 6, Heft 1/2, Paderborn 1912).

21 Vel. K. Gamber, Das Papyrusfragment zur Markusliturgie und das Eucharistiegebet im
Clemensbrief, in: Ostkirchl. Studien 8 (1959) 31—45.
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Liturgie nach einem Ruf des Diakons: , Die ihr sitzet, stehet auf!® weitere Fiirbitten
folgen:

Befreie die Gefangenen,

erlose die Bedringten,

sittige die Hungernden,

troste die Kleinmiitigen,

bekehre die Irrenden,

erleuchte die Verblendeten,

richte auf die Gefallenen,

stirke die Wankenden,

heile die Kranken,

Fiihre alle, o Guter, auf den Weg des Heils und zu deiner heiligen Herde; uns

aber erldse von unsern Vergehen, der du in allem unser Beschiitzer und Be-

schirmer bist.

Nach einem abermaligen Ruf des Diakons: ,Schaut nach Osten!“ folgt die Uber-
leitung zum Dreimalheilig der Engel, nach dem Sanctus der Einsetzungsbericht mit
anschliefender Anamnese, Epiklese und Kommunionbitte.

Uns interessiert hier vor allem der Teil der Anaphora, der im Papyrus von
Straflburg iiberliefert ist. Der 1. Abschnitt stellt das eigentliche Dankgebet dar;
es ist relativ kurz. Die alte Einleitung: , Wir sagen dir Dank . . .“ ist hier aufgegeben;
es wird nun die Antwort des Volkes: ,, Es ist wiirdig und recht* im Priestergebet auf-
genommen und ausgedriickt, daf es wiirdig und recht sei Dank zu sagen. Eine
dhnliche Formulierung wie hier ist in allen spateren Eucharistiegebeten zu finden.
Der Dank bezieht sich in unserm Text auf die Schépfung, eine ausgeprigte Christo-
logie fehlt.

Im 2. Abschnitt wird nochmals das Thema Danksagung kurz aufgegriffen und
damit zu einem Opfergebet iibergelcitet. Der Text beriihrt sich teilweise mit
dem Opfergebet bei Hippolyt, nur dafl dieses dort einen anderen Platz hat als bei
uns: es steht erst nach dem Einsetzungsbericht. Wir sehen auch hier wieder, wie
wenig fest dessen Platz innerhalb des Eucharistiegebets anfanglich war.

Im 3. Abschnitt beginnt ein ausgedehntes Fiirbittgebet, das sich bis zur Doxologie
fortsetzt. An der Spitze steht die Bitte fiir die Kirche. Erinnern wir uns an die Formeln
in der Didache. Auch hier folgt auf die Dankgebete iiber das Brot bzw. den Wein
jeweils die Bitte fiir die Kirche. In unserm Text folgt ihr ein ausfiihrliches Gebet
fur alle Stinde, fiir die Lebenden und Verstorbenen. Ein solches ist an dieser Stelle
typisch fiir die alexandrinische Markus-Anaphora, die meisten iibrigen orientali-
schen Eucharistiegebete bringen die Fiirbitten erst nach der Epiklese, so auch das
»1dealformular® im 8. Buch der Apostolischen Konstitutionen.

Typisch fiir die alexandrinische Liturgie sind auch die kurzen Bitten, die auf den
Ruf des Diakons: ,Die ihr sitzet, stehet auf!® folgen und mit denen vermutlich
auch bei uns ehedem der Text weiterging, Sie finden sich ganz dhnlich bereits im
Gebet am Schlufl des Clemensbriefes, das, wie oben angedeutet, der Nachhall eines
frei formulierten Eucharistiegebetes sein diirfte.

Uber das Alter unseres Textes 1ift sich mit Sicherheit nichts ausmachen. Er 15t
jedenfalls sicher vor der Wende zum 5. Jh. entstanden. Da andererseits bereits
Clemens von Alexandrien und Origenes auf unser Eucharistiegebet anzuspielen
scheinen??, diirfen wir mit einigem Grund seine Ausbildung bald nach 200 ansetzen.
Fiir eine so frithe Entstehung spricht nicht zuletzt auch der Abschluf} des Dank-
und Bittgebets mit einer eigenen Doxologie, noch bevor der Einsetzungsbericht
gesprochen worden ist, womit nicht gesagt sein mufl, dafl dieser gefehlt hat. In

2d Vgl'. Das Papyrusfragment a. a. O. 38 Fufinote 13.



den spiteren Eucharistiegebeten, die im Gegensatz zu den von uns hier besproche-
nen aus verschiedenen Elementen bestehen, finden wir trotzdem nur eine einzige
Doxologie und zwar am Schlufl der Anaphora.

Zu beachten ist auch, dafl diese spiteren Texte nicht mehr, wie in der Didache,
Dankgebet, sondern Opfergebet (Anaphora) genannt werden. Das ,sacrificium
laudis (Opfer des Lobes), das ehedem das Grundthema gebildet hat, ist in diesen
zugunsten des Opfergedankens zuriickgedringt. Unser Papyrus spricht wohl
noch von einem »geistigen Opfer und einem ,unblutigen Opferdienst®, er
erwahnt aber auch ,Rauchopfer” und ,Schlachtopfer® (Ephethysia), die ,an allen
Orten® dargebracht werden. In Verbindung mit dem Opfer miissen wir auch die
umfangreichen Fiirbitten sehen, die in den verschiedenen Anaphoren regelmifig
auf das eigentliche Opfergebet folgen und deren Gewihrung als eine Frucht dieses
Opfers verstanden wird.

Das urspriingliche Thema des Eucharistiegebets, der Lobpreis Gottes, verbunden
mit einem Dank fir die Erlésung durch Christus, tritt dagegen wieder in dem
folgenden, ebenfalls aus Agypten stammenden Text, deutlich hervor.

5. Das Dankgebet auf zwei Ostraka
Die zwei hier zu behandelnden Ostraka (beschriebene Kalksteine) werden in
London bzw. Leningrad aufbewahrt und weisen koptischen Text auf. Sie stimmen
im Wortlaut weitgehend iiberein. Wir bringen die Fassung des Londoner Ostrakons
nach der neuen Edition von H. Quecke und erginzen den Schluf nach dem Lenin-
grader Zeugen.?® Auch hier sind Textliicken durch Klammern kenntlich gemacht.
(Wir rufen dich an, denn) du bist heilig, Herr, Gott, Allherrscher, (Ewiger, der
das Nichtseiende geschaffen hat und) alles (kopt. sie alle) hat entstehen lassen.
Den der Himmel und die Erde (und die unter der Erde) anbeten. Der im Himmel
ist und auch auf der Erde. Der geschmiickt hat (den Himmel mit Leuchten) und
die Erde mit schonen Blumen. Der beruft einen jeden (in sein Konigreich ohne
Neid). Der der ganzen Menschheit Schonheit verlichen hat nach seinem Gleich-
nis und Bild (durch seinen geliebten heiligen Sohn) Jesus Christus, unsern Herrn,
den Erstgeborenen aller Schépfung, der in ihm ist (und ihm wesensgleich). Der
uns zu Erben der Aonen (oder: Heiligen) gemacht hat durch sein (heiliges Blut.
Der Untadelige, der Unaussprechliche), der Unvergingliche, der Unbegreifliche,
der Unerforschliche, der (wahre Gott).
(Wir danken dir, Herr, Gott,) Allherrscher, denn du hast uns (dich) erkennen
lassen (durch deinen eingeborenen Sohn Jesus Christus, unsern Herrn), der
treiwillig auf die Erde gekommen ist, um zu retten (das Menschengeschlecht).
(Vor dir stehen) die Throne und Herrschaften, die Michte und (Gewalten). Vor
dir stehen (deine zwei Lebewesen, die Cherubim und die Seraphim). Sechs Fliigel
hat der eine und sechs (der andere. Mit zweien bedecken sie ihr Gesicht) aus
Furcht, in das Bild (dieses Unsichtbaren) zu blicken. (Und mit zweien bedecken
sie) ihre Fiifle aus Furcht (vor Gott. Und mit zweien fliegen sie), indem sie aus-
rufen einer (vor dem anderen mit . . .) und (nicht nachlassender) Zunge (und sich
nie schliefendem Mund): Heilig, (heilig, heilig ist der, der ist und) war (und
kommen wird.)
Wir aber, deine siindigen Diener, (stehen) heute vor dir. Mache uns wirdig
(und nimm auf unseren) Lobpreis mit all denen, die dich preisen: (Heilig . . .)
Hinsichtlich der Ergidnzungen sei auf die Edition von Quecke bzw. meine
3 H. Quecke, Das anaphorische Dankgebet auf den koptischen Ostraka B, M. Nr. 32799
und 33050 neu herausgegeben, in: Orientalia Christiana Periodica 37 (1971) 391-405.
Uber das Alter der Ostraka 13t sich nichts Sicheres sagen.

2% Das koptische Ostrakon London, B. M. Nr. 32799 + 33050 und seine liturgiegeschicht-
liche Bedeutung, in: Ostkirchl. Studien 21 (1972).
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liturgiegeschichtliche Untersuchung?* verwiesen. Die meisten Stellen in Klammern
lassen sich durch den Paralleltext in Leningrad belegen.

Wie bereits im Druck kenntlich gemacht, hat unser Dankgebet drei Teile:
eine Anrufung Gottes, also eine Art Epiklese, die mit einer kurzen liturgischen
Kosmologie und Christologie verbunden ist, ferner eine Danksagungsformel im
Stil der Didache, in der fiir die Erkenntnis gedankt wird, die wir durch Christus
erhalten haben, und schliefflich eine Einleitung zum Sanctus mit der Erwidhnung
der himmlischen Michte, vor allem der fiir die dgyptischen Anaphoren typischen
»zwel Wesen®, denen in unserem Fall der Gesang der ,vier Wesen® in Apc 4, 8
in den Mund gelegt wird. Diesem (1.) Dreimalheilig der zwei Wesen folgt die Uber-
leitung zum Dreimalheilig der Gemeinde.

Beginnen wir mit der Anrufung Gottes zu Anfang unseres Textes! Sie findet sich
ganz dhnlich in einem weiteren dgyptischen Eucharistiegebet, das im Papyrus von
Der-Balaisa erhalten geblieben ist:

Ich rufe dich an, Herr, Allherrscher, ganz vollkommener himmlischer Bischof,

Gott der Wahrheit. Du Gott und Vater unseres Herrn Jesus Christus, der du

geschaffen hast alles aus dem Nichts und alles zum Sein gefiihrt hast und der du

alles umfafit, selbst aber unfafibar bist. Der du kennst den Himmel und die

Erde, ihre Grenzen, die Meere, die Quellen, die Fliisse, das Flieflen der Wasser.

Der du Lehm genommen hast von der Erde und den Menschen gebildet hast nach

deinem eigenen Bild und Gleichnis (. . .) durch Jesus Christus, unsern Herrn (. . .)

Auch hier finden wir wie im Ostrakon eine kurze liturgische Kosmologie, die
mit der Erschaffung des Menschen schliefit. Ein weiterer Vergleich zwischen Ostra-
kon und Papyrus ist nicht moglich, da in diesem eine Liicke ist und erst wieder in der
Einleitung zum Sanctus Vergleichsmoglichkeiten bestehen. Im iibrigen sei hin-
sichtlich der Anrufung Gottes als Beginn des Eucharistiegebets auf meine dies-
beziiglichen Untersuchungen hingewiesen.?s

Wichtig ist fir uns vor allem die kurze Danksagungsformel und zwar, wie
bereits angedeutet, wegen ihrer groflen Ahnlichkeit mit entsprechenden Texten in
der Didache, wo sowohl beim Dankgebet iiber das Brot als auch beim Dankgebet
nach Tisch (iiber den Segensbecher) ebenfalls fiir die Erkenntnis Gottes gedankt
wird.

In einem anderen Zusammenhang habe ich ausfiihrlich dargelegt, dafl der Dank
fiir die Erkenntnis Gottes zu den Grundelementen des urchristlichen Eucharistie-
gebets gehort, wie auch die Bitte um die Erkenntnis Gottes ein Hauptthema der
paulinischen Gebete darstellt (vgl. Eph 1, 17-19; 3, 14-21; Col 1, 9-12). Im
»Hymnus“ Eph 1, 3 ff finden wir in Vers 9 ebenfalls den Dank dafiir, daff Gott
»das Geheimnis seines Willens hat erkennen lassen®.26

Auch im Todesgebet des Polykarp, das wie Robinson gezeigt hat?7, auf eine litur-
gische Formel zuriickgeht, steht der Dank fiir die Erkenntnis im Vordergrund. Wir
bringen den Text nach Auslassung der situationsbedingten Stellen und unter
Anderung der Ich- in die Wir-Form. Zu beachten ist, dafl in diesem Gebet wie im
Ostrakon einer Anrufung Gottes ein kurzes Dankgebet folgt. Vielleicht liegt des-
halb hier die dlteste Form unseres Eucharistiegebets-Typus vor:

Herr, Gott, Allherrscher, Vater deines geliebten und gebenedeiten Sohnes Jesus

Christus, durch den wir die Kenntnis von dir erlangt haben, Gott der Engel

und Michte und der gesamten Schépfung und der ganzen Schar der Gerechten,

die vor dir gelebt haben.

Wir benedeien dich, weil du uns gewiirdigt hast teilzunehmen (. ..) am Kelch

25 Die in Fufinote 24 genannte Arbeit.
26 Vgl. Liturgie iibermorgen 39 ff.



deines Christus zur Auferstehung ins ewige Leben, der Seele und des Leibes,

in der Unverginglichkeit des Heiligen Geistes(. . .).

Deshalb und fiir alles loben wir dich und verherrlichen wir dich durch deinen

ewigen und himmlischen Hohenpriester Jesus Christus, deinen geliebten Sohn.

Durch den dir, mit ihm und dem Heiligen Geiste, die Ehre sei jetzt und in den

kommenden Aonen. Amen.

Mit dem Dank fiir die Erkenntnis ist in den dltesten Texten verbunden ein Dank
fir die Erwahlung; er erscheint ebenfalls im Ostrakon, wenn auch nicht innerhalb
der genannten Kurzformel, sondern unmittelbar zuvor, wo es heifit: ,,. . . der beruft
einen jeden in sein Konigreich® bzw. ,der uns zu Erben der Aonen (bzw. der
Heiligen) gemacht hat.

Daf} der Text der beiden Ostraka bereits mit dem Sanctus schlieft, mufl nicht
heifien, daff auch das Eucharistiegebet als solches bereits damit geschlossen hat.
Der noch fehlende Text der Anaphora (Post-Sanctus, Einsetzungsbericht, Anamnese
usw.) diirfte vielmehr auf weiteren Ostraka niedergeschrieben gewesen sein. Durch
einen Zufall ist sogar das vermutlich letzte dieser Ostraka erhalten geblieben, das
den Text des Inklinationsgebetes vor der Kommunion beinhaltet. Ob im weiteren
Verlauf des Eucharistiegebets auch Fiirbitteri vorhanden waren, vor allem die Bitte
fir die Kirche, wissen wir nicht. Sie erscheint wenigstens in weiteren dgyptischen
Anaphoren, so in der erwihnten Serapion-Anaphora und im Papyrus von Der-
Balaisa, von dem ebenfalls schon die Rede war. Hier lautet die Formel:

Und wie dieses Brot zerstreut war tber die Berge und Hiigel und Felder hin und

vermischt ein Leib geworden ist (und) wie dieser Wein kommt vom heiligen

Weinstock David und das Wasser vom unbefleckten Lamm und die beiden

vermischt ein einziges Mysterium geworden sind, also fiilhre zusammen die

katholische Kirche (. . .)
worauf unmittelbar der Einsetzungsbericht folgt. In der Serapion-Anaphora
lautet die Bitte fiir die Kirche dhnlich, sie steht jedoch dem Text in der Didache
ndher und folgt auf den Einsetzungsbericht des Brotes. Mehr mit unserm Text
zusammen geht eine Formel in der dthiopischen Gregorius-Anaphora.?8 Wichtig
ist jedoch, dafl alle genannten Texte auf der Brotbitte in der Didache griinden.

Aus diesen Beobachtungen folgt aber, daf} die Eucharistiegebete in der Didache
in Agypten bekannt waren und in der Eucharistiefeier verwendet worden sind.
Man hat sie also hier allem Anschein nach als eucharistische Texte verstanden.

6. Das Opfergebet in De sacramentis

Uber das frithe abendlindische Eucharistiegebet habe ich in ,,Heiliger Dienst® 17
(1963) 57 ff eingehend gehandelt.2® Es geniigt deshalb, hier das Wesentliche zu
wiederholen. Charakteristisch fiir das Abendland ist die Tatsache, dafl es einen
variablen und einen gleichbleibenden Teil des Eucharistiegebets kennt. Variabel
ist das eigentliche Dankgebet, gleichbleibend das Opfergebet, in dessen Mitte der
Einsetzungsbericht steht. Dieses hat in den bereits oben erwihnten Sermonen De
sacramentis folgenden Wortlaut:

Mach fiir uns diese Opfergabe (bei dir) eingeschrieben, vollgiiltig und geistig;

sie ist ein Abbild des Leibes und Blutes unseres Herrn Jesus Christus. Er

nahm am Tage, bevor er gelitten hat, Brot in seine heiligen Hinde, erhob
die Augen zu dir, heiliger Vater, allmichtiger ewiger Gott, segnete es unter

Danksagung, brach es und gab das gebrochene (Brot) seinen Aposteln und

27 ]. A. Robinson, Liturgical Echoes in Polycarp’s Prayer, in: Expositor 9 (1899) 63-72.

28 Vgl. K. Gamber, Das Eucharistiegebet im Papyrus von Der-Balizeh, in: Ostkirchl. Studien
7 (1958) 48 ff., vor allem 61.

2% Eine Uberarbeitung dieses Aufsatzes in: Missa Romensis 31 ff.
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Jingern mit den Worten: Nehmet und esset alle davon: denn das ist mein Leib,
der fiir viele gebrochen wird. Ahnlich nahm er auch den Kelch, nachdem er
Mahl gehalten hatte am Tage vor seinem Leiden, erhob die Augen zu dir, heiliger
Vater, allmichtiger ewiger Gott, segnete ihn unter Danksagung und gab ihn
seinen Aposteln und Jingern mit den Worten: Nehmet und trinket alle daraus:
denn das ist mein Blut. Sooft ihr dies tut, sollt ihr mein Gedichtnis feiern, bis
ich wiedéerum komme.

Eingedenk also seines ganz glorreichen Leidens und der Auferstehung von den

Toten und der Auffahrt in den Himmel, opfern wir dir dieses makellose Opfer,

dieses geistige Opfer, dieses unblutige Opfer, dieses heilige Brot und den Kelch

des ewigen Lebens. Und bitten, du wollest dieses Opfer aufnehmen zu deinem
himmlischen Altar durch die Hande deiner Engel, wie du aufgenommen hast die

Gaben Abels, deines gerechten Dieners und das Opfer unseres Patriarchen

Abraham und das, welches dir dein Hoherpriester Melchisedech dargebracht

hat.

In unserem Text, wie auch im verwandten rémischen Canon, ist der Einsetzungs-
bericht nicht mit dem eigentlichen Dankgebet, sondern mit dem sich daran an-
schliefenden Opfergebet verbunden. Ahnlich ist dies in der Serapion-Anaphora
und in der Markus-Liturgie der Fall. Mit letzterer bestehen sogar fast wortliche
Ubereinstimmungen.®® Im gallikanischen Ritus sowie in den meisten orientalischen
Riten ist dagegen der Einsetzungsbericht eng mit dem Dankgebet, niherhin dem
(meist christologischen) Post-Sanctus-Gebet verbunden.

Unserem Opfergebet ging vermutlich als Abschluff des Dankgebetes eine Opfer-
bitte fiir die Kirche voraus, wie wir sie noch heute im Te-igitur-Gebet vorfinden
und die ihre Entsprechung im Gebet fiir die Kirche in der Didache und einigen
dgyptischen Anaphoren hat. Weitere Furbitten, wie das Memento-Gebet, wurden
erst spiter angefiigt, wodurch die urspriinglich klare Linie des romischen Euchari-
stiegebets gelitten hat. Im gallikanischen Ritus fehlen Furbitten vor dem Einset-
zungsbericht ganz, im Anschlufl an diesen treten sie nur sporadisch auf. Das mag
damit zusammenhingen, dafl im Abendland, wie wir durch Augustinus wissen,
Fiirbittgebete (Precationes) ihren Platz bereits zu Beginn der Eucharistiefeier,
gleich nach dem Wortgottesdienst, hatten.3! Solche , Precationes® haben sich in den
»Orationes sollemnes® des Karfreitag erhalten. Ein diirftiger Rest ist das ,einsame
Oremus“ vor dem Offertorium.??

Damit ist die Geschichte des frithen Eucharistiegebets kurz skizziert. Mehr als
eine Skizze kann und will dieser Artikel auch nicht sein. Da uns aus der ehedem
reichen Fille nur wenige Texte erhalten geblicben sind, mufl unsere Kenntnis der
Entwicklung der Anaphora Stiickwerk bleiben. Es diirfte jedoch durch die obigen
Ausfiihrungen sichtbar geworden sein, welche Bedeutung den Dankgebeten in der
Didache fiir die Entwicklung des Eucharistiegebets zukommt. Wenn diese nicht fiir
die Eucharistiefeier bestimmt gewesen wiren, wire dieser Einflufl unverstindlich.

Welch reiche Formen das eucharistische Dankgebet in spiterer Zeit ausgebildet
hat, wird bei der Lektiire des groflangelegten Textbuches von Hinggi-Pahl, Prex
Eucharistica (Freiburg/Schweiz 1968) deutlich, aber auch wie sehr man sich im
Laufe der Zeit von der urspriinglichen Thematik und Einfachheit entfernt hat.
Das eigentliche Dankgebet wurde iiberwuchert durch Fiirbitten und Opfergebete
und auflerdem noch durch verschiedene Gesinge, so das Sanctus, unterbrochen.

30 Vel. Nochmals zur Schrift ,Ad competentes® des Niceta von Remesiana, in: Ostkirchl.
Studien 13 (1964) bes. 199.

31 Vel. K. Gamber, Ordo Missae Africanae. Der nordafrikanische Mefiritus zur Zeit des
hl. Augustinus, in: Romische Quartalschrift 64 (1969) 139-153, hier 146 f.

32 Vgl. Heiliger Dienst 15 (1961) 22-23.




Ein Text findet sich leider nicht im genannten Textbuch von Hinggi-Pahl, ob-
wohl er eine interessante Entwicklungsstufe der romischen Liturgie widerspiegelt. Er
stehtimsog. Sacramentarium Leonianum, einerum 600 entstandenen privaten Samm-
lung ilterer papstlicher Mef-Libelli, und soll hier an den Schluf gesetzt werden:

Es ist in Wahrheit wirdig und reche, billig und heilsam, dir immer und iiberall

Dank zu sagen, Herr, heiliger Vater. allmichtiger ewiger Gott. Der du uns durch

himmlische Lehren in vollkommener Weise unterrichtest und dabei zeigst,

wie wir die falschen Briider von deinen Gliubigen unterscheiden kénnen. Durch
die Stimme deines Eingeborenen verkiindest du nimlich: An ihren Friichten
werdet ihr sie erkennen. Zu diesen gehdren nimlich solche, die in ihrem fleisch-
lichen Sinn aufgeblasen sind und sich nicht an (Christus als) das Haupt halten.
Zu diesen gehoren jene, die an Irdisches denken und daher die Worte der dich
anflehenden verschmihen. Sie sind ungeistig und fleischlich, weshalb sie das,
was des Geistes Gottes ist, nicht aufnehmen. Zu diesen gehoren jene, die irre
geworden sind im Glauben und nicht wissen, was sie sprechen und behaupten,
die (den Glauben) oft zu untergraben versucht haben und (es noch) tun. Zu
diesen gehoren heimtiickische Mitarbeiter, die sich einschleichen, um der Freiheit
der Kirche, die sie in Christus besitzt, aufzulauern, damit sie diese mit sich in die
schindliche Knechtschaft zuriicktreiben. Zu diesen gehbren jene, die in die

Hauser gehen und mit Siinden beladene schwache Frauen einfangen, wobei sie

nicht nur die Giiter von Witwen, sondern auch die von Ehefrauen verprassen.

Sie geben sich gar keine Miihe, gerecht zu erscheinen, weifl und sauber, nicht

einmal nach auflen hin. Sie rithmen sich, die Schamhaftigkeit mit Fiiflen tretend,

(sogar) offentlich ihres schlechten Lebenswandels; und indem sie drauflen (allen)

Schmutz aufnehmen, sind sie nicht so sehr voll mit Totengebeinen, sondern viel-

mehr selbst (schon tot. Fiir sie pafit die Stelle im Evangelium: Wenn das Licht

in dir Finsternis ist, wie grof§ ist dann die Finsternis selbst. Denn wenn in dem,
was sichtbar ist, Dunkel herrscht und Dunkelheit infolge der Schande schlechten

Rufes, dann ist es ganz offensichtlich, daf} sie im Verborgenen das tun, was

schindlich ist (davon) zu reden. Diese schrecken nicht nur durch ihre Ver-

worfenheit diejenigen, die zu deiner Gnade kommen wollen, ab, sie bieten auch
den Briidern innerhalb (der Kirche), fiir die Christus gestorben ist, durch ihre

Schlechtigkeit Gelegenheit zum Fall.

Du befiehlst, uns vor solchen zu hiiten, indem du durch deinen Apostel uns lehrst:

Trennt euch von jedem Bruder, der ungeordnet lebt. Und du befichlst uns das zu

tun, was deine wirklichen Glaubigen (tun), wenn sie es sehen, nimlich dich den

himmlischen Vater gemeinsam zu loben und zu preisen, von dem jedes voll-
kommene und beste Geschenk eines vernunftgemifien Gewissens und guten Rufes
herabsteigt. Durch Christus unsern Herrn.3?

Es gibt noch einige derartige Texte im Leonianum. Sie stammen vermutlich
alle aus der Zeit des Papstes Damasus (366—384), als in der Kirche von Rom wenig
erfreuliche Verhiltnisse geherrscht haben.?* Im vorliegenden Fall wurde aus einem
Dankgebet cine Streitrede gegen miflliebige Gegner. Anstelle der ,,magnalia dei®,
der Grofitaten Gottes, werden die Bosheiten der Menschen geschildert. Ein solcher
Miflbrauch des Eucharistiegebets ist aus dem Kreis der orientalischen Riten nicht
bekannt, obwohl auch hier theologisch wenig gute Stiicke zu finden sind, vor
allem, was die jiingeren Anaphoren betrifft. Vielleicht ist der zitierte Text denen eine
Warnung, die allzusehr fiir eine freie Gestaltung des Eucharistiegebets und fiir
Aktualitit in der Liturgie eintreten.

33 Vegl. Missa Romensis 78—79.
3 Vgl. F. Probst, Die iltesten rémischen Sacramentarien und Ordines (Miinster 1892) 62 ff.
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»Accpe Signaculum*®
DIE FIRMUNG IN NEUER GESTALT (I)

Dr. Franz Reckinger, Koln 1. Folge

Zu dem durch Dekret vom 22. August 1971 promulgierten und ab 1. Januar 1973
allgemein verpflichtenden ,Ordo Confirmationis® (= OC) sollen im folgenden
nicht nur die rituellen Anderungen gegeniiber der herkommlichen Praxis hervor-
gehoben, sondern vor allem grundsitzliche Uberlegungen angestellt werden.

1. Die wesentliche Handlung

In der den Ordo begleitenden Apostolischen Konstitution ,Divinae consortium
naturae“ bestimmt der Papst fiir den Bereich der lateinischen Kirche:

»Das. Sakrament der Firmung wird gespendet durch die Salbung mit Chrisam
auf der Stirn, die unter Auflegen der Hand geschieht® (OGC, S. 14).

Damit wird vorldufig ein Schlufistrich unter eine bewegte, zwiespiltige und zum
Teil unkonsequente Entwicklung gesetzt, die hier in ihren grofien Ziigen in Er-
innerung gerufen sein soll.

Mit der erwihnten Apostolischen Konstitution (OC, S. 8), mit der gesamten
Uberlieferung bis zum 16. Jh. und der katholischen Uberlieferung bis heute mufl
man unbeirrt daran festhalten, daf ,der Anfang des Firmsakramentes® in der
apostolischen Praxis gegeben ist, wonach die zum Glauben Kommenden mit der
Taufe auch ,die Gabe des HI. Geistes empfingen“ (Apg 2, 38), und zwar durch
Auflegen der Hinde seitens des Petrus und des Johannes (ebd. 8, 14-17) oder.des
Paulus (ebd. 19, 1-7). Das Wissen um diese Praxis und ihre Bedeutung gehorte zu
den Grundelementen der urchristlichen Katechese:

»Lassen wir daher die Anfangsgrinde

der Lehre von Christus beiseite . . .,

um nicht nochmals den Grund zu legen

mit der Abkehr von toten Werken

und dem Glauben an Gott,

mit der Lebre iiber Taufen, Handauflegung,

Auferstehung der Toten

und ewiges Gericht.

Denn es ist unmoglich, dafl solche,

die einmal erleuchtet wurden

und gekostet haben die himmlische Gabe,

die reilhaftig wurden des HI. Geistes,

die gekostet haben das kostbare Wort Gottes

und die Krifte der kommenden Welt

und dennoch abgefallen sind,

nochmals zur Umkehr zu bringen® (Hebr 6, 1-6).
Die drei Ausdriicke ,erleuchtet werden®, ,die himmlische Gabe kosten® und ,,des
HI. Geistes teilhaftig werden® kénnen dreimal die Initiation als ganze bezeichnen;
viel wahrscheinlicher aber ist, dafl sie sich einzeln auf die Taufe, die Eucharistie
(»Erstkommunion®) und die Geistmitteilung (,,Firmung®) beziehen.

Aus diesen neutestamentlichen Texten geht hervor:

(1) Inder apostolischen Kirche gehorte zum Initiationsritus nach dem Wasserbad
und neben dem ersten Empfang der Eucharistie ein Akt der Geistmitteilung.

(2) Er bestand — soweit wir sehen, regelmdfiig — in einem Auflegen der Hinde
und war

(3) in dem gleichen Maf} ,institutionalisiert wie die Taufe, zu der er sicher, und
wie die Eucharistie, zu der er sehr wahrscheinlich von den zitierten Texten in
Parallele gesetzt wird.



(4) Aus 006002
(5) Welcher Grund dieser Art in Apg 8, 15 ff gegeben war, d. h. warum Phillipus
an den Neophyten von Samaria nicht auch die Geistmitteilung vollzogen hat, lafit
sich aus dem Text nicht mit Sicherheit erschliefien. Es scheint aber mit einem ekkle-
sialen Vollmachtsunterschied zusammenzuhingen, eher als mit einem Unterschied
an charismatischer Begabung: denn als ein Gberragender Charismatiker wird Phi-
lippus doch wohl sicher geschildert.

Uber die weitere Entwicklung im Orient 1488t sich schematisierend sagen: seit
dem 2. Jh. ist die Handauflegung weitgehend von der Salbung verdringt worden.
Erhalten ist sie nach der Salbung im koptischen Ritus! und, davon abhingend, im
dthiopischen?, aber es ist nicht klar ersichtlich, ob sie im Sinn der Gestalter dieser
Liturgien ein wesentliches Element geblieben oder zu einem bloflen explikativen
Gestus am Ende des ausgedehnten Salbungsritus abgesunken ist. Als Reminiszenz
aus lingst vergangenen Zeiten ist es wohl zu werten, wenn die dthiopische Liturgie
den gesamten Vorgang betitelt: , Er spricht tiber sie das Gebet der Handanflegung“3.
Und dennoch: so ausdriicklich und entschieden ist die Handauflegung im Patriar-
chat Alexandrien niemals als nichtwesentlich érklirt worden, wie nunmehr durch
die Apostolische Konstitution im rémischen!

Im syrischen Bereich geht,von den ersten Zeugnissen im 2. und 3. Jh. angefangen
bis heute,von der Handauflegung keine Rede mehr. Aber auch die Salbungspraxis
im genannten Gebiet birgt fiir uns eine nicht geringe Uberraschung. Im 2. und 3. Jh.
kniipfte man dort die Uberzeugung von der Geistmitteilung an eine Salbung, die
dem Taufbad unmittelbar vorausging; nach dem Eintauchen folgte sofort die
Eucharistiefeier mit Kommunionempfang®. Im 4. Jh. jedoch setzte sich, wohl unter
dem Einflufl Alexandriens, die postbaptismale Salbung als Zeichen der Geistmit-
teilung nahezu allgemein durch; die Ostsyrer (,Nestorianer) allerdings tibernah-
men sie erst gegen 600, fiihrten damit aber gleichzeitig eine der Salbung voraus-
gehende Handauflegung ein, die sich bei ihnen bis heute erhalten hat, wihrend die
Salbung nicht mehr in allen spiteren Dokumenten klar zutage tritt>.

Wenn demnach vielfach gesagt wird, der Orient kenne als sakramentalen Ritus
der Firmung einzig und allein die Salbung, so stimmt das nur zum Teil: denn die
Ostsyrer kennen, wie wir sahen, die Handauflegung in einer der Salbung zum min-
desten gleichwertigen Position, und das ganze Patriarchat Alexandrien praktiziert
sie wenigstens als sekundiren Firmungsgestus: bei beiden steht sie also mindestens
im gleichen Rang wie seit dem Mittelalter in der lateinischen Kirche! Wahr ist aller-
dings, dafl der ganze antiochenisch-westsyrische Raum sie nicht kennt; und da zu
diesem Raum auch die Byzantiner gehoren, die zahlenmiflig die iiberwiltigende
Mehrheit aller Orientalen ausmachen, konnte hierin wie in anderen Punkten bei
uns die Meinung aufkommen, was bei ihnen Brauch ist, gelte fiir den gesamten
Orient.

Im Westen bezeugt Tertullian® als erster folgende Akte:

(Taufbad),

Salbung,

Bezeichnung (in Kreuzesform),

1 Vgl. H. Denzinger, Ritus Orientalium, 2. (anast.) Aufl., Graz 1961, Doppelband, 1, S. 209.
2 Ebd. 2 ebd. S. 231.
3 Ebd. S. 229.

4 Vgl. A. Raes, Ou se trouve la confirmation dans le rite syro-oriental? in: L'Orient
syrien 1, 1956, S. 239-245.

5 Vgl. ebd. S. 246 ff. und H. Denzinger, a. a. O., S. 375 mit Anm. Sternchen 1.
¢ De carnis resurrectione, 8, PL 2, 806.
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Handauflegung,

(Eucharistie).

Die etwa aus der gleichen Zeit stammende ,, Apostolische Tradition® des Hippolyt
von Rom unterscheidet das Taufbad von der Geistmitteilung sowohl raumlich als
auch personell sehr deutlich und bezeugt zum ersten Mal die kuriose Verdoppelung
der postbaptismalen Salbung, die sich bis heute (auch nach der Reform!) in der
romischen Liturgie erhalten hat. Sie zihlt der Reihe nach auf’:

1. Taufe durch den Bischof oder einen Presbyter;

2. erste postbaptismale Salbung durch einen Presbyter beim Taufbrunnen;

3. Inder Kirche: Handauflegung durch den Bischof, mit einem Gebet um die Er-
tillung der Kandidaten mit dem HI. Geist;

4. zweite postbaptismale Salbung durch den Bischof, unter Handauflegung (oder:
gleichbedeutend mit Handauflegung? oder: vor oder nach einer neuerlichen Hand-
auflegung? Text sehr unklar!);

5. Bezeichnung auf der Stirne.

Dieser komplizierte Ritus scheint schon sehr das Resultat einer wenig durchdach-
ten Fusion verschiedener lokalkirchlicher Praktiken (etwa Alexandriens und Roms)
zu sein.

Im Jahr 416 schreibt Papst Innozens I8, es sei ein Vorrecht der Bischofe gegeniiber
den Presbytern, die Getauften auf der Stirne mit Ol zu bezeichnen, wenn sie ihnen
den Geist mitteilen. Von der Handauflegung geht nicht die Rede, doch wird sie
wohl, in ihrer ersten Form und Stellung bei Hippolyt, stillschweigend vorausgesetzt.
Alles iibrige jedoch, was Hippolyt als Riten in der Kirche bezeugt hat, d. h. Salbung,
Bezeichnung und (zweite) Handauflegung (sofern diese drei Elemente dort realiter
voneinander verschieden gewesen sein sollten), ist hier zu einem einzigen Akt zu-
sammengezogen: Bezeichnung mit Ol in Kreuzesform,

Bis gegen Ende des Altertums betrachtete man im Westen die Handaunflegung als
den wesentlichen Gestus der Geistmitteilung. So schreibt etwa Hieronymus: ,Das
bestreite ich nicht: es ist wirklich Brauch der Kirchen, daf der Bischof zu jenen hin-
tahrt, die in weiter Entfernung von den gréfleren Stidten von Presbytern und Dia-
konen getauft wurden, um ihnen die Hand aufzulegen und dadurch den HI. Geist
auf sie herabzurufen“?. Und das gelasianische Sakramentar erklirt, da der Bischof,
um die Firmung zu spenden (,ad consignandum®) den Kandidaten die Hand auf-
legt10,

Im 8. Jh. aber stellt Gregor III die Salbung bereits auf die gleiche Stufe mit der
Handauflegung: die Getauften miissen ,durch die Handauflegung und die Salbung
mit hl. Chrisam gefirmt werden“!?, Und vom 9. Jh. an bekunden die liturgischen
Biicher durch die Art, wie sie von der Salbung sprechen und durch die Deuteworte,
die sie ihr beigeben, dafl sie in ihr den entscheidenden Vorgang sehen und dement-
sprechend der vorausgehenden Handauflegung (der ersten bei Hippolyt, die in der
Folgezeit die einzige reale blieb) nur noch eine vorbereitende Funktion zuerken-
nen.

Zwei liturgische Texte der Ubergangszeit zwischen Altertum und Mittelalter
zeigen diesen Umschwung schlaglichtartig an. Der erste, ,Ordo 11%, beschreibt
rémische Zustinde aus der Zeit um 600, der zweite, ,Ordo 31 stammt aus Nord-
frankreich um 850,

7 Vgl. B. Botte, La Tradition Apostolique de saint Hippolyte, Miinster/W. 1963, S. 50ff.

8 Epist. 25, PL 20, 555.

® Dialogus contra Luciterianos, 9, PL 23, 172.

10 .. C. Mohlberg, Liber Sacramentorum Romanae Aeclesiae . . ., Rom 1960, Nr. 450, S. 74.
11 P 89, 584.



Ordo 11: ,,. . . dat orationem pontifex super eos, confirmans eos cum invocatione
septiformis gratiae spiritus sancti. Oratione expleta facit crucem cum pollice et
chrismate in singulorum frontibus“!2, Das ,Konfirmieren® geschieht hier mittels
der Oration, die um die siebenfaltige Gnade des Hl. Geistes bittet. Das aber ist die
Oration ,Deus omnipotens . . ., qui. .. regenerasti®, die von jeher die Handaufle-
gung (resp. Héndeausbreitung) begleitet. Diese Oration, und nicht die Salbungs-
formel wird hier als die sakramentale Formel konzipiert.

Ordo 31: ,,Et faciens crucem in frontibus eorum cum pollice de chrismate cum
invocatione sanctae trimitatis, tradat eis gratiam septiformis spiritus sancti“3,
Hier wird das Sakrament durch die Salbung und die sie begleitende trinitarische
Formel gespendet; die siebenfiltige Gnade des Hl. Geistes soll vom Bischof dem
Kandidaten verliehen werden; aber die Beibehaltung dieses Begriffes in der Rubrik
kann Gber den Wandel nicht hinwegtiduschen: hier wird nicht mebr auf die Oration
angespielt, die die siebenfiltige Gnade nennt und die Handauflegung begleitet;
diese Oration gilt hier nicht mehr als die sakramentale Formel.

Gefordert wurde eine solche Entwicklung vielleicht dadurch, dafl die erwihnte
Handauflegung in weiten Teilen der Kirche als kollektives Ausbreiten der Hande
praktiziert wurde. Man hat dies aus der Tatsache erschlieflen wollen, dafl sowohl
bei Hippolyt als auch in den spéteren lateinischen Sakramentaren und Pontifikalien
die diese Handauflegung begleitende Oration fiir die Empfinger in der Mebrzahl
betet: jedoch ist das an sich noch kein Beweis. Aber: nachdem die Mehrzahl der
»Ordines Romani® vom 7. bis zum 9. Jh. die Handauflegung iiberhaupt nicht er-
wihnt hatte, verlangt das , Rémisch-deutsche Pontifikale des 10. Jhs.®, der Bischof
solle die Oration sprechen, ,elevata manu super capita omnium“?4: also hier doch
wohl kollektives Ausbreiten der Hande. Im 12. und 13. Jh. praktizierte die papst-
liche Liturgie an dieser Stelle (wieder?) eine individuelle Handauflegung!s. Seit
der Ubernahme des Pontifikale von W. Durandus!® im 14. Jh. jedoch setzte sich
das kollektive Ausbreiten der Hinde endgiiltig und allgemein durch.

Nach seiner iibrigen Arbeitsweise zu urteilen hat Durandus diese Praxis ganz
sicher nicht erfunden, sondern vorgefunden, und zwar scheint sie seit lingerer Zeit
die vorherrschende gewesen zu sein. Denn hitte die Firmung zu dieser Zeit gemein-
hin eine individuelle Handauflegung einbegriffen, so hitten die Theologen der
Scholastik die Handauflegung als sakramentales Zeichen wohl kaum so véllig
ignorieren kénnen wie sie es tatsdchlich taten. War jedoch die Handauflegung im
Mittelalter meistens nur kollektiv, so wird ihr fortschreitendes Absinken in der theo-
retischen Wertschitzung umso verstindlicher: gegeniiber der weit expressiveren
individuellen Salbung muflte sie, besonders bei den aufs Bildhafte ausgerichteten
germanischen Volkern, die damals die Geschicke der romischen Liturgie bestimm-
ten, notgedrungen den kiirzeren ziehen. Nach und nach empfand man das Ausbrei-
ten der Hinde tberhaupt nicht mehr als eine Handauflegung; man wufite nicht
mehr, dafl dies urspriinglich das hauptsichliche sakramentale Zeichen gewesen
war. In dieser Situation versuchten Innozens III'7, Innozens IV18 und das 2. Konzil

12 M. Andrieu, Les Ordines Romani, Louvain 1931-1961, 5 Bde, 11, S. 446.
13 Ebd. IIL, S. 503.

% C. Vogel — R. Elze, Le Pontifical Romano-Germanique du dixieme siecle, Citta del
Vaticano 1963, 2 Bde, I, S. 164.

15 M. Andrieu, Le Pontifical Romain au Moyen-ﬁge, Citta del Vaticano 1938-1941,
4 Bde, I, 5. 247; 11, S. 452.

16 Ebd. II1; S:334.
17 Denz. 785 (419).
18 Ebd. 831 (450).
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von Lyon'® klarzumachen, dafl die Salbung zugleich die apostolische Handaufle-
gung sei, sie ,darstelle”, ,bezeichne® oder ,andeute“. Die grofien Scholastiker da-
gegen, und in ithrem Gefolge die lehramtlichen Erkldrungen der Folgezeit, bis zum
Trienter Konzil einschliefilich, waren konsequenter und sprachen nicht mehr von
einer Handauflegung im Firmritus ihrer Zeit. Die Firmung (= Salbung), sagt das
»Dekret fiir die Armenier® des Florenzer Konzils, werde ,an Stelle* der apostoli-
schen Handauflegung praktiziert20,

Bei Benedikt XIV setzten sich Skrupel gegeniiber dem apostolischen Gestus durch,
und da man zu seiner Zeit seit langem die Handauflegung nicht mehr im kollektiven
Ausbreiten der Hédnde erkannte, schrieb er in der von ihm besorgten Uberarbeitung
des Romischen Pontifikale das Ausstrecken der Hand auf dem Scheitel des Kandi-
daten wihrend des Salbungsaktes vor. So war es bis in unsere Tage geblieben. Jetzt
aber bestimmt der neue Ordo nur noch: ,Der Bischof taucht den rechten Daumen
in den Chrisam und zeichnet damit auf die Stirn des Empfingers ein Kreuz* (OC,
Nr. 27). Und dies ist, nach den eingangs zitierten Worten der Konstitution, in Zu-
kunft der einzig wesentliche Akt der Firmung.

So sehr man eine solche Entscheidung begriifien darf, insofern sie Klarheit schafft;
so sehr man sie andererseits in Loyalitit und Unterordnung annehmen und durch-
fiihren mufl, weil sie von der zustindigen Autoritit in rechtmifiger Weise getroffen
wurde, so darf man sich doch fragen, ob die hier gewihlte Losung auf die Dauer die
opportunste ist. Angesichts der Gegebenheiten der Tradition boten sich drei Ent-
scheidungsméglichkeiten:

1. Nur die Salbung ist wesentlich.

2. Salbung und Handauflegung sind in gleicher Weise wesentlich.

3. Nur die Handauflegung ist wesentlich. Dabei hitte die Salbung als explikati-
ver Zusatzritus fortbestehen kénnen oder nicht.

Zwei nicht zu unterschitzende Griinde sprachen m. E. zugunsten der Losung
drei;

1. Die Handauflegung ist apostolisch und, als der hauptsichliche Gestus der
Geistmitteilung, eine feste Gegebenheit der urspriinglichen rémisch-afrikanischen
und wohl auch alexandrinischen Tradition.

Gewifl ist die Kirche in diesem Punkt nicht an die apostolische Form gebunden,
was daraus erhellt, dafl seit dem 2. oder 3. Jh. der iiberwiegende Teil des Orients
und seit dem Frilhmittelalter der gesamte Westen faktisch andere Wege beschritten
haben.

Aber: das Gewicht der eigenen urspriinglichen Tradition ldfit sich doch nicht so
leicht abschiitteln. Es hat sich ausgewirkt in der rubrikalen Bestimmung Benedikts
X1V, es macht sich auch in der Konstitution Pauls VI bemerkbar, wenn er die oben
erwihnten Erklirungen mittelalterlicher Pipste und Konzilien ausfithrlich zitiert,
in denen die Salbung in gewundener Weise als ,Ausdeutung, ,Darstellung® oder
Aquivalent der Handauflegung bezeichnet wird. Dem entspricht im entscheidenden
Satz der Konstitution die Feststellung, dafl die Salbung ,,unter Auflegen der Hand
geschieht*. Eine immerhin etwas {iberraschende Aussage! Nimmt doch der Ordo
gerade die diesbeziigliche (sicher wenig gliickliche) rubrikale Bestimmung Bene-
dikts XIV zuriick. Dann aber bleibt die Feststellung der Konstitution abstrakteste
Theorie. Gewif ist eine Salbung mit dem Daumen auf der Stirn irgendwie auch eine
Handauflegung, da die Hand mit einem ihrer Enden einen Teil des Kopfes beriihrt.
Aber das ist so selbstverstindlich, dafl die besondere Erwihnung cher wunder-
nimmt und kaum auf grofleres Interesse stoflen diirfte. Den Gestus einer Handauf-

19 Ebd. 860 (465).
20 Ebd. 1318 (697).



legung aber (seinem Anschauungsbild und Sinngehalt nach) kann hier wohl nie-
mand ungezwungen erkennen. Handauflegung und Salbung sind nun einmal zwei
sehr reiche Symbolismen, die fiir diese oder jene sakramentale Handlung beide in
Frage kommen konnen, aber der eine ist nicht der andere. Die Katechese hitte, falls
sie den Hinweis der Konstitution auf die in der Salbung enthaltene Handauflegung
aufgreifen wollte, nicht bloff einen Gestus zu deuten (was ihre normale Aufgabe ist),
sondern zuerst einmal in miihevoller Weise klarzumachen, dafl der zu deutende
Gestus iiberhaupt vorhanden ist: und derartige Situationen wollte die Liturgie-
konstitution des Konzils doch gerade aus der Welt schaffen mit ihrer Forderung
nach Einfachheit und Durchschaubarkeit der Riten (Nr. 21).

2. Ein zweites Argument gegen die Salbung ist gewichtiger: sie war im Altertum
sprechend, sie ist es heute nicht mehr.

Es handelt sich wohlverstanden nicht, wie beim Krankensakrament, um eine
medizinale (heilende, stirkende) Salbung: fiir diese gibt es auch heute noch, wenn
auch in weit geringerem Mafle als frither, Ankniipfungspunkte, sowohl in der Heil-
kunde, als auch etwa im Sport (vgl. z. B. das Einreiben der Beine bei Radfahrern).
Hier geht es vielmehr um eine Salbung mit ,,wohlriechendem O1¢ (OC, Vorbem. 9),
also um das ,,Ol der Freude® (Ps. 45, 8), ein Schonbeitsmittel mit dessen Hilfe man
z. B., laut Aussage Jesu, im jlidischen Milieu sein Fasten erfolgreich verbergen
konnte (Mt 6, 17), dessen Anwendung mithin im Gegensatz zu Trauer und Bufle
stand. Die jiidischen Konige erfuhren eine rituelle Salbung mit dieser Art von Ol bei
threr Inthronisierung und bezogen von daher ihren Titel ,der Gesalbte® (= der
Messias = der Christus). Das bedeutete, dafl ihnen Gliick, Freude, Erfolg und Nihe
zu Gott verheiflen war.

Die apostolische Kirche deutete die Salbung geistlich:: Jesus ist nicht Messias
kraft einer materiellen Konigssalbung, sondern weil der Geist Gottes auf ihm ruht:
siehe bes. die Taufe Jesu und Lk 4, 18, mit Zitation von Isaias 61, 1. Weil und inso-
fern die Christen mit Christus verbunden sind, sind auch sie, laut apostolischer
Lehre, im geistlichen Sinn des Wortes ,, Gesalbte®, denn sie ,, haben die Salbung vom
Heiligen® (1 Jo 2, 20).

Seit dem 2. Jh. setzte nun eine Art Riickentwicklung ein, in deren Verlauf diese
geistliche Lehre im Initiationsritus wieder materialisiert wurde: so entstand die post-
baptismale Salbung mit Schonheitsol (in der romischen Liturgie sogar, wie bereits
erwihnt, in wenig sinnvoller Weise zwel postbaptismale Salbungen, von denen bei
der Aufspaltung des Initiationsritus die eine bei der Taufe verblieb, die andere mit
der Firmung abwanderte).

Nun ist eine solche Materialisierung in der romisch-griechischen Welt durchaus
verstandlich: weil dort die Salbung im tiglichen Leben der Menschen eine wichtige
Rolle spielte, vornehmlich nach den (fiir viele tiglichen) Bidern, was ohne weiteres
die Ansetzung nach Taufbad erklirt. In der Salbung suchten die Menschen Schén-
heit, Wohlgeruch und Erfrischung. Das alles, sagten die Christen, verleiht der
HI. Geist innerlich, fiir das ewige Leben.

Dabei ist zu bedenken, dafl die Bader mit den dazugehdrigen Salbungen damals
stundenlang dauerten, daf sie einen Wert in sich darstellten, dafl sich in ihnen ein
Grofiteil des sozialen Lebens abspielte und manch einer dort seine schonsten Stun-
den verbrachte. Das alles gibt es in unserer heutigen Industriegesellschaft nicht mebr.
Wohl wird auch bei uns viel Kérperpflege und Kosmetik betrieben, aber rein funk-
tionell ,nebenher®: man muf} in der Gesellschaft schon und fit sein, das Schén- und
Fitwerden dagegen soll moglichst rasch und diskret erfolgen und besitzt keinen
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Eigenwert in sich. Kosmetik gilt dann als am besten gelungen, wenn sie als solche
moglichst wenig erkannt wird und die erreichte Schonheit als méglichst natiirlich
erscheint. In einer solchen Kultur ist die symbolisch-rituelle Anwendung eines
Schénheits- und Wohlgeruchsmittels mehr als fragwiirdig geworden. Dies gilt na-
tiirlich ebenso fiir die Taufe und die Weihe wie fiir die Firmung,

Will man dennoch einen Symbolismus dieser Art beibehalten, dann miifite man
ihn auch in einer zeitgerechten Weise durchfithren. Wenn schon, denn schon! Dann
dirfte man dazu nicht Chrisam verwenden, d. h. ,,Olivensl, das mit Balsam ver-
mischt . . . ist“ (Benedikt XIV, zitiert in der Konstitution, OC, S. 12); Chrisam war
einmal ein Schonheitsmittel, ist es aber heute nicht mebr. Damals, als er noch in
zweckgerechter Weise hergestellt und in zweckgerechten Mengen angewandt wurde,
war er wahrscheinlich auch wohlriechend. Aber wieso konnen die Redaktoren der
Vorbemerkungen voraussetzen, daf die paar Tropfen Chrisam, die heute in der
Liturgie gebraucht werden, wohlriechend seien (Nr. 9)? Und wieso konnen sie
darauf (unter Anspielung auf 2 Kor 2, 15?) einen Symbolismus aufbauen, laut dem
die Gefirmten die Gnade erhielten, ,unter den Menschen einen guten Geruch zu
verbreiten (ebd.)? Sollte es ihnen entgangen sein, dafl die explizit ausgesprochene
Idee eines von Menschen verbreiteten Geruches, mag er gut oder schlecht sein,
in unserer Kultur entweder gar keine Empfindung oder Reaktion hervorruft, oder
aber die der Heiterkeit?

Retten konnte man zur Not den Symbolismus des Schonbeitsmittels (und den des
Wohlgeruches unausgesprochen darin enthalten, unter dem Begriff des , Parfums®).
Aber dann wiire nicht etwas zu gebrauchen, was in der Antike, in sachgerechter
Form hergestellt, zu diesem Zweck gedient hat, sondern etwas, was heute in unserer
Kultur dazu dient. Und damit sollte dann nicht blof ein Kreuz auf die Stirn
gezeichnet, sondern die ganzen Haare resp. das ganze Gesicht gesalbt werden.
Denn die rituellen Handlungen sollten Zeichen von geistlichen Wirklichkeiten sein,
und nicht bloB Zeichen von Zeichen von geistlichen Wirklichkeiten.

Wieviel einfacher wire es mit dem urspriinglichen Zeichen der Handauflegung
gewesen! Sofern sie nicht mit einem anderen Gestus vermengt wird, besteht kaum
Getahr, dafl sie durch Verkiimmerung unkenntlich wird. Und vor allem: sie ge-
hort, zusammen mit sehr wenigen anderen Gesten (wie Bad, Abwaschung, Mahl,
Umarmung) zu den Ursymbolen, die bei allen Vélkern und zu allen Zeiten ohne
weiteres verstindlich sind, oder doch sehr leicht verstindlich gemacht werden
konnen.

Der einzige ersichtliche Grund, die Handauflegung zugunsten der Salbung
zuriickzustellen, kénnte das Bestreben sein, unsere Praxis der im Orient vorherr-
schenden antiochenisch-byzantinischen anzugleichen: was ja durchaus iiberein-
stimmen wiirde: a) mit der Entscheidung beziiglich der Spendeformel (vgl. unten);
b) mit der von Pius XIL beziiglich der Weihe getroffenen Entscheidung, bei der,
entgegen einer starken Stromung in der spiteren lateinischen Theologie und Praxis,
aber in vollem Einklang mit der orientalischen Tradition, diesmal die Handauf-
legung zum allein wesentlichen Zeichen erklirt wurde. Sollte, so gesehen, die Be-
simmung Pauls VI beziiglich der wesentlichen Handlung bei der Firmung wirk-
lich dazu beitragen, die Trennung zwischen uns und den antiochenisch-byzantini-
schen Orientalen zu iberwinden — nun, dann miifiten wir bereit sein, die aufgezeig-
ten Nachteile um der Einheit willen in Kauf zu nehmen. Wer jedoch mit dem vorher
Ausgefiihrten einig geht und auch diesen Skumenischen Grund nicht einsieht, dem



wird immerhin in Zukunft bei der Handhabung der Firmpraxis Gelegenheit zu
einem vor Gott verdienstlichen und fiir die menschliche Gemeinschaft fruchtbaren
Gehorsam gegeben sein.

2. Die Spendeformel

Sie lautet in Zukunft: , Accipe signaculum doni Spiritus Sancti.“ Das ist die im
Orient seit dem 4. Jh. bezeugte?! und in der byzantinischen Liturgie bis heute
gebriuchliche Formel zur Salbung, um das Verbum ,accipe® vermehrt. Nach der
Konstitution sind diese Worte allein in Zukunft wesentlich (OC, S. 14).

Dem Durchschnittskonsumenten wird es, auf den ersten Blick wenigstens, normal
und naheliegend erscheinen, daf}, wenn schon eine wesentliche Formel ausgemacht
werden sollte, dafir die Worte zur Salbung in Frage kamen. Der Liturgichistoriker
dagegen hitte ebenso sehr an das Gebet zum vorausgehenden Ausbreiten der
Hinde denken miissen. Aber das eine ergibt sich aus dem anderen: will man die
Salbung zum wesentlichen Ritus machen, dann ist es nur konsequent, die dazu
gehorigen Worte zur wesentlichen Formel zu erkliren.

Inhaltlich und formal stellt die Ubernahme der orientalischen Formel anstelle
der bisherigen, im romischen Pontifikale des 12. [hs. zum ersten Mal bezeugten??,
ganz sicher einen Gewinn dar. Der neue Text ist schéner, knapper und reicher,
und man mufl dem Papst sehr wohl recht geben, wenn er in der Konstitution
schreibt: ,Dennoch (trotz des Wertes der bisherigen lateinischen Formel) sind wir
der Auffassung, es sei ihr die alte Formel des byzantinischen Ritus vorzuziehen,
in der die Gabe des HI. Geistes ausgedriickt wird, und die an die Sendung des
Geistes am Pfingstfest erinnert® (O. C., S. 13).

Schwierigkeiten bereitet nur die Ubersetzung! Die lateinische Fassung, genau
wie das griechische Original, kann sich einen doppelten Genitiv leisten, und wir
diirfen dreimal raten, was genau damit gemeint ist. Wortlich bersetzt hiefle es:
»Empfange das Siegel der Gabe des HI. Geistes.“ So kann man natiirlich in
unseren heutigen Sprachen nicht reden.

Nun ist man sich weitgehend einig, daff es sich zweimal nicht um einen
Genitivus subjectivus oder Genitivus possessionis, sondern um einen Genitivus
identitatis oder Genitivus appositionis handelt. Also nicht: das Siegel, das zur
Gabe gehort, mit dem die Gabe besiegelt wird; sondern: das Siegel, das die Gabe
is¢; nicht: die Gabe, die vom HI. Geist geschenkt wird; sondern: die Gabe, die
der Hl. Geist ist.

Ein solches Verstindnis ist ohne Zweifel grundsitzlich richtig. Es handelt sich
im Prinzip und in erster Linie zweimal um einen Genitivus identitatis. Aber die
antiken Sprachen haben diesen rhetorisch-spielerischen Vorteil, daff dabei ein
Genitivus subjectivus nicht unbedingt und von vorneherein ausgeschlossen zu sein
braucht. Ob man einen derartigen Satz neben dem ersten und primiren Sinn auch
noch anders verstehen kann, ist nur vom Inhalt und vom Kontext her auszu-
machen. Und von daher ist in unserem Fall die Moglichkeit eines unterschwellig
mitklingenden Genitivus subjectivus nicht véllig von der Hand zu weisen. Sicher
ist das Siegel identisch mit der Gabe; aber andererseits wurde die Gabe ja eben
auch schon, in anfinglicher Weise wenigstens, im Taufbad gegeben, und sie wird
jetzt besiegelt. Sicher ist der HI. Geist selbst die Gabe; aber andererseits ist der
Gedanke einer Gabe, die vom HI. Geist geschenkt wird, durch die Formel und
ithren Kontext mitnichten ausgeschlossen.

In unseren heutigen Sprachen aber muff man sich entscheiden, und dann kann

21 Vgl. Cyrill v. Jerus., Catech. XVIII, 33; PG 33, 1056.
22 Vgl. M. Andrieu, Le Pontifical Romain . .. (Anm. 15), I, S. 247.
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nur der primire Sinn, also der Genitivus identitatis in Frage kommen. Demnach
muf} die Formel besagen: Empfange das Siegel: die Gabe: den HI. Geist.

So kann man natiirlich in der Praxis wiederum nicht reden. Fiir die konkrete
Formulierung im deutschen Ordo wiirde es sich wohl empfehlen, dieses Schema
durch Vervollstindigung sprachlich gangbar zu machen, indem man etwa aus-
sagen wiirde, was besiegelt wird und von wem die Gabe kommt. Das kénnte dann
etwa so aussehen:

Empfange das Siegel

der Gemeinschaft mit Christus:
die Gabe des Vaters,

den Heiligen Geist.

Schwierigkeiten konnte bei dieser wie bei jedweder anderen Wiedergabe der
Spendeformel hochstens das Wort ,Siegel“ bereiten, weil das im materiellen Sinn
damit Gemeinte in unserem Erfahrungsbereich kaum noch vorkommt. Aber das
sollte m. E. kein Hindernis bedeuten, das Wort zu gebrauchen. Diese Ansicht
steht nicht im Widerspruch zu der oben beziiglich der Salbung geduflerten. Denn
zwischen einem Wort und einer rituellen Handlung besteht in dieser Beziehung
ein betrichtlicher Unterschied. Rituelle Gesten haben wir nur wenige, Worter
dagegen viele, und darunter sind, auf allen Gebieten, auch eine ganze Rethe,
deren Sinn nur geschichtlich, aus Gegebenheiten vergangener Zeiten heraus zu
begreifen ist. Auf ihren Gebrauch verzichten, wiirde eine unausdenkliche kulturelle
Verarmung bedeuten. Thre Beibehaltung im religits-kultischen Bereich scheint dann
gerechtfertigt, wenn a) kein moderneres, absolut gleichwertiges Wort zur Ver-
fugung steht; und b) das zur Frage stehende Wort auch im profanen Bereich,
wenn nicht gebrauchlich, so doch wenigstens verstiandlich und akzeptiert ist; wenn
es also nicht zu jenem typischen Sakristeijargon gehdrt, der von allen ,Aufien-
stehenden“ negativ empfunden wird.

Beide Bedingungen scheinen beim Wort ,Siegel“ erfillt. Der Ausdruck ,ein
Buch mit sieben Siegeln® und die Redewendung ,sein Schicksal ist besiegelt“ sind
z. B. nicht aus unserem heutigen allgemeinen Wortschatz wegzudenken. Und um
sie ganz zu verstehen, mufl man, genau wie fiir die Spendeformel, erfahren, was
in frilheren Zeiten ein Siegel gewesen ist. Ein moderneres, gleichwertiges Wort
dafiir ist beim besten Willen nicht aufzutreiben. Es miifite beinhalten: a) das Vor-
liegende durch Bezeichnung als richtig anerkennen; b) ihm dadurch Kraft, Festig-
keit, Giiltigkeit, Dauerhaftigkeit und Wirkmichtigkeit verleihen; c) die Zugehorig-
keit des so Bezeichneten zum Bezeichnenden herstellen oder festigen und der
Offentlichkeit zur Kenntnis bringen; d) Aufienstehenden und Unbefugten den
Zutritt oder den Zugriff verwehren. Worter wie ,Stempel®, , Unterschrift® oder
»Markenzeichen® haben bei weitem keine so umfassende Bedeutung aufzuweisen
und sind zudem kaum geeignet, in einem tibertragenen, geistigen Sinn gebraucht
und verstanden zu werden.

Ob das Wort aber fir Kinder verstindlich sei, wurde von besorgten Beobachtern
gefragt. Nun, fiir Kinder der oberen Grundschulklassen bei einiger Erklirung
sehr wohl. Daf§ aber eine sakramentale Formel auch fiir Kinder der unteren Klassen
und des Kindergartens restlos verstandlich sein miifite, darf man doch wohl nicht
verlangen, selbst wenn solche Empfinger des Sakramentes sein sollten. In diesem
Fall wiirden sich die Texte der Spendung, genau wie die (in einer weiteren Folge
zu behandelnde) vorbereitende Katechese, primir und direkt an das Verstindnis
der Eltern wenden und wire von diesen den Kindern zu ,iibersetzen®.



3. Die dibrigen rituellen Andernngen

1. Der Einban in die Mefifeier wird als der Normalfall beschrieben, an zweiter
Stelle wird die Ordnung einer Firmungsfeier mit blofem Wortgottesdienst geboten.
Naturgemif entfallen dabei die bisherigen Einleitungsversikel.

2. Es wird eine Modellbomilie angeboten, die natiirlich nur Geriist sein will
und mit anschaulichen Inhalten aufgefiillt zu werden verlangt.

3. Auf die Homilie folgt das Taufbekenntnis der Kandidaten, anschliefend ein
Glaubensbekenntnis der Gemeinde.

4. Dann beginnt der cigentliche Firmritus mit einer Gebetseinladung, gefolgt
von einem stillen Gebet und der Oration ,Deus omnipotens . . ., qui hos famulos
tuos regenerasti . ..“, die in der herkommlichen Praxis mit einem vierfachen Amen
durchsetzt war. Dies wurde fallengelassen und damit dem Stiick seine urspriingliche
Orationsform wiedergegeben. Der Text ist entsprechend seiner iltesten Bezeugung
iberarbeitet worden??, wobei der ganze letzte Satzteil ,et consigna eos signo
crucis Christi in vitam propitiatus aeternam® entfallen ist, und nur mehr um die
Sendung des Geistes gebetet wird, ohne die Prizisierung, daf} er ,vom Himmel*
kommen soll. Im Hinblick auf die als kleine Kinder Getauften wurde die ,remissio
peccatorum” (als Wirkung der Taufe) sinnvollerweise durch ein ,liberans eos a
peccato® ersetzt. Die Ubrigen geringfiigigen Anderungen betreffen nur die sprach-
liche und stilistische Formulierung.

Wihrend er diese Oration spricht, breitet der Bischof, wie bisher, die Hinde
iber die Kandidaten aus.

5. Auf die Spendeformel antwortet der Gefirmte mit ,Amen“. Dann entbietet
der Bischof ihm den Friedenswunsch, und er erwidert ihn. Der von Durandus in
die romische Liturgie eingefiihrte ,Backenstreich“2* ist endlich ad acta gelegt
Niemand wufite zu sagen, weder wo Durandus ihn herhatte, noch was er in
Wirklichkeit bedeuten sollte. Durandus selbst gibt dafiir schon eine recht sonder-
bare Deutung.?® Zwei Hypothesen kommen zur Erklirung seines Ursprungs in
Frage: a) Er wire der kiimmerliche Uberrest einer Akkolade, die im Altertum die
Formel zum Abschiedsgrufl begleitet hitte: also das genaue Gegenteil eines
Backenstreiches! Oder b) er wire urspriinglich ein echter und spiirbarer Backen-
streich gewesen, wie er nach altgermanischer Gepflogenheit immer dann iiblich
war, wenn an Kindern ein wichtiger Rechtsakt geschah, damit sie diesen in Er-
innerung behalten sollten.

6. Das widersinnige, ebenfalls von Durandus eingefithrte Wiederabwischen des
Oles von der Stirn der Gefirmten wurde, wie zu erwarten, ersatzlos gestrichen.

7. Auf die Spendung folgt sofort, in der eucharistischen wie in der nicht-
eucharistischen Feier, das Allgemeine Gebet (Fiirbitten), fiir das ein sehr gutes
Formular geboten wird. Es wird gebetet: 1. fiir die Gefirmten; 2. fiir ihre Eltern
und Paten; 3. fiir die Gesamtkirche; 4. fiir die ganze Welt. Den Abschluff der
Fiirbitten bildet die herkémmliche Oration ,Deus,qui apostolis tuis .. .“.

8. Darauf folgt in der nichteucharistischen Feier das Vater unser und der Schluf3-
segen, in der eucharistischen die Gabenbereitung. Das Glaubensbekenntnis ent-
fallt, weil es im Anschlufl an das Taufbekenntnis der Kandidaten, wenigstens in
Form eines Amens der Gemeinde bereits stattgefunden hat.

9. Der Schlufisegen ist in beiden Arten der Feier in zweifacher Form vorgesehen:
a) Erweiterte trinitarische Formel, mit vierfachem Amen, wie im neuen Missale
an hohen Festtagen; b) ,,Oratio super populum® und einfache trinitarische Formel;

23 Vgl. L. C. Mohlberg, a. a. O. (Anm. 10), Nr. 451.
24 Vgl. M. Andrieu, Le Pontifical Romain . .. (Anm. 15), II, S. 334,
25 G. Durandus, Rationale Divinorum Officiorum, VI, 84, 6-8.
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als erste Zeile des Textes zu dieser Oration wurden die Anfangsworte der bisher
tiblichen Antiphon , Confirma hoc, Deus . . .“ verwandt.

10. Diese Antiphon als solche und die anschliefenden Versikel des fritheren
Ritus entfallen.

11. Wenn Priester mit dem Bischof zusammen die Firmung spenden, breiten sie
wihrend der Oration ,Deus omnipotens...“ mit ihm zusammen die Hinde iiber
die Kandidaten aus, sprechen jedoch die Oration nicht mit. Danach vollziehen sie
die Salbung, jeder an einem Teil der Kandidaten, und sprechen dabei die Spende-
formel, genau wie der Bischof. Auf die damit beriihrte theologisch-disziplinarische
Frage nach dem Spender des Sakramentes wird im folgenden Beitrag eigens einzu-
gehen sein.

(wird fortgesetzt)

Die himmlische Gabe des Geistes lenkt unseren inneren Blick auf den
gottlichen Urheber unseres Heiles. Von Natur aus sind wir blind und
fleischlich; aber der Heilige Geist, durch den wir neu geboren werden,
offenbart uns den Gott der Barmherzigkeit und heiBt uns thn mit auf-
richtigem Herzen als Vater anerkennen und anbeten. Er driickt uns das
Bild unseres himmlischen Vaters ein, das wir durch den Fall Adams ver-
loren hatten, und leitet uns an, kraft des innersten Lebenstriebes
unserer neuen Natur Seine Gegenwart zu suchen. Er gibt uns einen Teil
jener Freiheit im Wollen und Handeln, jener Gerechtigkeit und Unschuld
zurlck, in denen Adam erschaffen wurde. Er verbindet uns mit allen
heiligen Wesen, so wie wir vorher mit dem Bdsen Verwandtschaft
hatten. Uns zum Heile kniipft Er jenes zerrissene Band wieder, das von
oben seinen Ausgang nimmt, schlieBt alles in einer begnadeten Familie
zusammen, was irgendwo heilig und ewig ist, und trennt sie von der auf-
rihrerischen Welt, die der Vernichtung anheimféllt. Da wir also Kinder
Gottes und eins mit Ihm sind, schwingt sich unsere Seele auf und ruft
unaufhérlich zu Ihm. Der heilige Paulus spricht dieses besondere
Kennzeichen der wiedergeborenen Seele gleich nach dem Vorspruch
aus: ,lhr habt den Geist der Kindschaft empfangen, in dem wir rufen,
Abba, Vater® (Rom. 8, 15). AuBerdem sind wir nicht auf uns selbst
angewiesen, diese Rufe zu lhm in unseren eigenen, unklaren, un-
bestimmten Worten zu duBern, sondern Er, der den Geist sendet, damit

er fortwéhrend in uns wohne, hat uns auch eine Form von Worten

gegeben, um diese einzelnen Regungen unseres Herzens zu heiligen.

Aus ,Die Einwohnung des Heiligen Geistes"
Predigt von J. H. Newman.



Monastische Liturgie heute

STIMMEN AUS DEM GEGENWARTIGEN SCHRIFTTUM
Oda Hagemeyer OSB

»Aber wir, wir loben Gott von nun an bis in Ewigkeit.* An diese Worte des
115. Psalms kniipfte der jlidische Philosoph und Theologe Hermann Cohen im
Jahre 1912 bei seiner Berliner Abschiedsvorlesung an. Er legte seinen Horern als
letztes Vermichtnis die Lobpreisung Gottes als vornehmste Aufgabe des Menschen
ans Herz. , Aber wir, wir loben Gott von nun an bis in Ewigkeit!® ,,Dieses siegende
Aber® bedeutet nach Hermann Cohen: ,Aber wir sind ewig.“ Franz Rosenzweig
figte im Bericht tiber diese Abschiedsvorlesung interpretierend hinzu: ,Das Leben
wird wunsterblich im ewigen Lobgesang der Erlésung®.! Gerhard Schmolze, der
diese Vorfille in Erinnerung bringt, kniipft die Frage an, ob diese Erkenntnis des
jiidischen Gelehrten nicht fiir Juden und Christen ein wichtiger Hinweis sein kénnte,
welche Bedeutung dem Lobpreis des Gottes Israels und der Christen zukommt.

In der Tat, eine wichtige Einsicht leuchtet in diesen Worten auf: Im Lobpreis
Gottes sind wir Menschen unsterblich, im Lobpreis Gottes haben wir teil an Gottes
Ewigkeit. Denn ,Jahwe thront auf den Lobpreisungen Israels* (Ps 22, 4). Er,
der unsterbliche Gott, will das Universum regieren, indem er auf den tehillot,
den Lobpreisungen, und den berakot, den Danksagungen seiner Geschopfe, thront;
er hilt die Fiden des Alls in Hinden unter der lobenden und danksagenden Be-
teiligung der Menschen, die er hierzu erschaffen und ausgestattet hat.

In der Diskussion iiber die Neugestaltung des monastischen Offiziums kommt
diese Einsicht zum Zuge in einem Artikel von Emmanuel von Severus iiber heutige
theologische Grundtendenzen im Gegeniiber zur Regula Benedicti.2 Wir geben
hier den Abschnitt seiner Abhandlung wieder, der sich mit dem Thema des monasti-
schen Stundengebetes in der heutigen krisenhaften Situation beschiftigt. Der Ver-
fasser ist iiberzeugt, dafl es ,fiir das Monchtum und die ihm vom II. Vaticanum
gestellte Aufgabe der accomodata renovatio eine Stunde Null ebensowenig geben
kann wie fiir das Volk Gottes und die Kirche Jesu Christi: Kirche und Ménchtum
schleppen in unserer Zeit in gleicher Weise schwere Biindel ungeléster Fragen mit
sich herum, die auf Antwort und Lésung warten.“ Ja, ,die Last dieser Fragen ist so
grofl, dafl sie fiir viele Einrichtungen der Kirche und auch fiir viele Kloster zu einer
Sinn- und Existenzkrise gefiihrt hat*.3 »Vollig verdandert®, so fithrt der Verfasser im
einzelnen aus, ,ist die Atmosphire auf jenem Gebiet, das den Monchen von An-
fang an sehr am Herzen lag und das in der monastischen Renaissance des 19. Jahr-
hunderts immer wieder als das Opus principale des benediktinischen Ménchtums
hingestellt wurde: ihrem Gottesdienst. Das benediktinische Ménchtum hat sich
hier iiber scine eigenen Anliegen hinaus in der Gesamtkirche im Zuge der
Erneuerung der Liturgie in die iiberaus schwierige Lage derjenigen gebracht, die
nach einem treffenden Worte David Knowles’ , Urheber und Betroffene® zugleich
sind.4 Gewif§ haben die Monche selbst auch die Voraussetzungen geschaffen, um in
der accomodata renovatio ihres Lebens dem Opus Dei in neuen Formen einen
Platz zu geben — ich denke dabei an die Arbeiten von Eligius Dekkers zur Liturgie-
pflege, erstmals in dem Mémorial O. Casel ausgesprochen und seither oft und in

! Franz Rosenzweig, Stern der Erlosung (Heidelberg3 1954) S. 212. Vgl. Gerhard Schmolze,
Der eine Gott fordert die eine Menschheit. Hermann Cohens Auseinandersetzung mit dem
biblischen Glauben. In: Emuna-Horizonte zur Diskussion tiber Isracl und das Judentum,
VIL Jgg. (1972) Nr. 4, $ 272-281, spez. 280.

* Emmanuel von Severus OSB, Theologische Elemente der Regula Benedicti und theologische
Grundtendenzen der Gegenwart. In: Regulae Benedicti Studia 1 ( Hildesheim 1972). Das
Werk wird in Kiirze erscheinen.

3 Ebda.

* Vgl. D. Knowles, Geschichte des christlichen Manchtums (Kindlers Universitits-
Bibliothek, 1969) S. 234.
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vielen Sprachen wiederholt und verbessertS, an die Arbeiten J. Leclercgs® und
Dom Adalbert de Vogiiés zum Sinn des monastischen Stundengebets” und die un-
terdessen in den einzelnen monastischen Kongregationen ausgearbeiteten und vor-
gelegten monastischen Stundengebete, die alle zwar bis an die Grenzen eines
erlaubten Pluralismus gehen, aber doch auch gute und zum Teil sehr gliickliche
Schritte vers une Liturgie plus priante darstellen.® Aber diese Fragen sind noch weit
mehr in den Sog einer bestimmten Problematik geraten. 3

Wihrend die Offnung der Liturgie zur Volkssprache in der biblischen Verkiindi-
gung sich als sehr wohltuend gezeigt hat und aus dem gréferen Zusammenhang
der Heilsgeschichte sich auch ein gréferer Aktualititsgewinn ergeben hat, zeigt
sich im ,Gebet* das Phinomen der ‘Ungleichseitigkeit’ in verschirftem Mafe,
Zwar ist man bereit, dem liturgischen Gebet einen Abstand vom Bezugssystem der
menschlichen Sachzwinge und Zufilligkeiten zuzubilligen, weil man ihn als not-
wendig anerkennt, aber er wird doch auch als storend empfunden.

Wihrend die katholischen Theologen meist nur noch die Fiirbitte gelten lassen
und darin auch dem Ménchtum seinen eigentlichen Platz zuweisen, tritt das Ele-
ment des Rithmens und Preisens fast ganz zuriick, und die evangelischen Theologen,
besonders jene, welche der politischen Theologie und der Theologie der Revolution
nahestehen wie W. Bernet? in Ziirich und G. Otto!® in Mainz, lésen das Gebet fast
vollig aus dem Zusammenhang der biblischen und liturgischen Tradition und
verweisen es in den Bereich einer philosophischen, d. h. gedanklich bestimmten
Reflexion. Sie verbinden es mit der Forderung nach der Gesellschaftsverinderung,
ohne dabei die Frage des Sinn-Ganzen im Sinne der Philosophie Wittgensteins
zu stellen, dessen Axiome von der Sprache als Antizipation des Ganzen ohne
Zweifel auch fir die Sprache der Liturgie, besonders fiir die Sprache als Einiibung
in bestimmte Lebensaufgaben und Lebenssituationen viel zu sagen hitten. Die iiber-
lieferten Vorstellungen vom Opus Dei, von der Heiligung des natiirlichen Tages-
und Zeitablaufs scheinen gegeniiber den sikularen Liturgien unserer Gegenwart
vollig unzureichend, und ihre Interpreten erweisen sich oft genug gegeniiber den
sikularen Liturgien des Jugendprotestes, der modernen Freizeitgesellschaft, des
Nationalismus der Dritten Welt und der revolutioniren Bewegung gegeniiber als
vollig hilflos.** Und Worte der Regel Benedikts wie das vom conspectus divinae
maiestatis et angelorum eius (Kap. 19, 6), der praesentia divina, an die wir glauben,
wenn wir — es ist nach I. Herwegen fast militirisch ausgedriickt — zum Opus Dei
‘antreten’, cum ad opus Dei adsistimus (Kap. 19, 1 f), scheinen der modernen Frage
nach Gott sehr, sehr ferne zu liegen . . .

Trotzdem mdchte ich glauben, dafl es . . . méglich sein miifite, . . . eine Integration
der Gedanken der Regula Benedicti in die Antworten zu versuchen, die der
modernen Gottesfrage von der Theologie unserer Tage gegeben werden. Grund-

5 Les anciens Moines cultivaient-ils la Liturgie? In: Vom christlichen Mysterium (1951)
S. 97-114.

il Leclercq, Aspects du monachisme hier et aujourd’hui (1968) S. 125-131; ders.,
Problemes de la priere dans les communautés religieuses. In: La vie des communautés
religieuses 27 (1969) S. 2—13.

7 Lesens de loffice divin d’aprés larégle de S. Benoit. In: Revue d’ascétique et de mystique 42
(1966) S. 389—404; 43 (1967) S. 21-33.

# Vgl. L. Leloir, Vers une liturgie plus priante. In: Nouvelle revue théologique 85 (1963)
S. 1024-1038.

? W. Bernet, Gebet. Mit einem Streitgesprich zwischen Ernst Lange und dem Autor (1970).
' Ayl ctwa: Wandlungen der Frommigkeit. Eine Problemskizze. In: Kirche und Theologie.
Beitrage zu einem Kldrungsprozefl (1971) S. 11-21; ferner: Uber das Gebet. In: F. W.
Bargheer — I. Robbelen, Gebet und Gebetserziehung (1971) S. 31-48,

11 Vgl. dazu E. Lange im Streitgesprich mit W. Bernet bei Bernet, Gebet, S. 162.



lage dafiir wird sein die grundsitzliche Bereitschaft der Regel Benedikts (Kap. 18,
22): ,Dies betonen wir vor allem, dafl der, dem diese Psalmenverteilung mififillt,
sie so anordnen moge, wie er es fiir besser hilt“. Wege dazu sehe ich in folgenden
Uberlegungen: Das Deum quaerere der Regel Benedikts (Kap. 7, 27; 58, 7) ist in
einem Sinne zu interpretieren, der nicht nur den binnenbiblischen Bereich der
alttestamentlichen Gebetssprache beriicksichtigt. Wenn Benedikt dem Gottsuchen
eine so wesentliche Bedeutung zumiflt, sollten wir in der Variation eines bekannten
deutschen Buchtitels fragen: , Was heifit das eigentlich: Gott suchen?* Einige An-
deutungen zur Beantwortung: Gott suchen ist fiir das Ménchtum immer bestimmt
durch das eschatologische Element: sich aufmachen, um dem entgegenzugehen,
der kommt. Das heifit eine Verwirklichung des monastischen Lebens in der con-
versatio morum, damit der wiederkommende Herr seine Knechte wachend findet —
ein totales Engagementinder Bindung an Christus.'?Das heifftfernerim monastischen
Leben, in der stabilitas besonders, die Dialektik und Ambivalenz des christlichen
Lebens erkennen, die uns in eine dauernde Konfrontation mit der Welt stellt, die als
Stitte unseres Gebetes und unserer Arbeit auch unsere Umwelt ist, in der wir aus-
harren und wie der moderne Naturwissenschaftler das Experiment des Gott-
suchens immer neu beginnen miissen. . .

Das heifit fiir unser Stundengebet, dafl nicht nur wir selbst es verstehen als
Offenbarung und Verheiflung der Gegenwart Gottes, sondern es auch als Offen-
barung und Verheiflung der Gegenwart Gottes verstindlich machen. Gott ist gegen-
wirtig auch in der Verheiflung, die er unserem Beten gegeben hat. Unser Stunden-
gebet muf einsichtig, durchsichtig (perspicabel) werden als Suchen nach dem leben-
digen Du Gottes und als Ausdruck der Begegnung mit Gott, der allein unserem Da-
sein Sinn, unserer Schwiche Kraft zu einem verantworteten Menschensein gibt. Wir
dirfen gerade in den Schwierigkeiten, die fur unser Beten und unser Opus Dei
in der Gegenwart bestehen, keinen Grund zur Resignation und zum Defaitismus
sehen. Geschichtliche und heilsgeschichtliche Erfahrung zeigt uns, daff die Heils-
okonomie Gottes nicht ein Ablauf von Mechanismen ist; wir sollten freilich auch
vor dem Eingestiandnis unseres Nichtwissens und der scheinbaren Ausweglosigkeit
nicht zurtickschrecken. Auch Gottes Schweigen kann sein Anspruch im Sinne von
Ps 95, 8 sein, und im Eingestindnis unseres Nichtwissens kann sich schon die Kraft
verbergen, unsere Vergangenheit zu ,entriimpeln“13, und der Kern der Zuversicht
und des Vertrauens schlummern, ohne die es einen Weg in die Zukunft nicht geben
wird.

Ich glaube freilich, dafl uns in dieser Frage stindig und lebendig bewufit bleiben
miifite: das Andauern des Auftrags, den Gott dem Moses Ex 3, 15 gegeben hat.
Und wir sollten dieses biblische Element im Hinblick auf die Kraft, die das Buch
Exodus in der gesamten spirituellen Uberlieferung entfaltet hat, nicht geringschitzen:
Gott hatnicht nur Moses seinen Namen geoffenbart, sondern er hatdiese Offenbarung
mit dem doppelten Auftrag verbunden: die Offenbarung dieses Namens iber die
Grenzen des Volkes Gottes in die Umwelt hinauszutragen; ferner sollte dieses Volk
auf die Offenbarung antworten durch den Lobpreis, durch das Rithmen und das
Lob dieses Namens. Im Andenken von Geschlecht zu Geschlecht soll Gott an-
gebetet und gelobt werden, der geoffenbarte Name soll ihm zuriickgegeben werden
im ‘reddere nomen’, im zakar, das fiir das ‘christliche Gedichtnis des Herrn’ im
sakramentalen und ‘meditativen’ Sinn als Teilhabe am Mysterium Christi charakte-

12 Vgl.dazu die Arbeiten von G. Turbessi. Zusammenfassende Literaturangaben in: , Quaerere

SDeurr;:‘. I tema della ricerca di Dio nella gnosi e nello gnosticismo. Benedictina 18 (1571)
. 35 Anm. 3,

13 So gibt Vi. den von J. Leclercq, Aspects du monachisme, S. 133 verwandten Ausdruck

’débarassée’ wieder.
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ristisch ist.’ Hier tiirmt sich eine Menge von Fragen auf, fiir deren Beantwortung
es noch sehr wenig Losungen und erst recht keine Rezepte gibt . . .

Schon das Menschsein und Menschbleiben in der Welt von heute kostet grofle
Opfer und Verzichte; der Mensch erfihrt immer mehr, daf er auch die mensch-
lichen Werte der Freundschaft und Liebe, des Schénen in der Natur und in der
Kunst nicht ohne Gebet und ohne Begegnung mit Gott erhalten kann und dafl er
im Klima des Kulturkonsums und der Wegwerfzivilisation nicht bestehen kann
ohne das Suchen nach der bleibenden Statt, also ohne Suchen nach Gott. Das ist die
Forderung, der wir uns stellen miissen.

Es schien uns wichtig, diese Gedanken weiteren Kreisen zuginglich zu machen.

Unter einem ganz anderen Aspekt setzt sich auch Arnold Tkacik mit dem
Problem des Stundengebets und der Eucharistiefeier auseinander. Er betont,
dafl die heutige Welt nach Gemeinschaften schreit, ,in denen echtes Gebet seinen
Platz hat. Wer eine solche betende Gemeinschaft antrifft, begehrt an ihr teil-
zuhaben. Da die traditionellen christlichen Korperschaften diesem Bediirfnis
nicht entsprochen haben, fiillen weltliche Zentren und nicht institutionalisierte
Gruppen die Liicke aus. Sie helfen dem Bediirfnis nach personlicher Meditation
und Kontemplation ab wie auch dem Verlangen nach gegenseitiger Anregung in
sowohl rituellem als auch spontanem Gebet. Die Ursache fiir diese Entwicklung
liegt darin, daf viele spiiren, wie ein grofier Teil der Kirche, vor allem in den
geistlichen Kommunititen, unter Gebetsformen leidet, die weder dem sozialen noch
dem individuellen Bediirfnis des Betenden entsprechen. Gebet, das ausschlieflich
in Buch-Rezitation besteht, ist nicht der Ausdruck des gemeinsamen Lebens einer
Kommunitit. Es bietet weder die Moglichkeit, den Geist in der Gegenwart Gottes
ruhen zu lassen, noch ist es das rechte Mittel, eine fruchtbare geistliche Gemein-
schaft aufzubauen. Wenn auch frithere Generationen ausgerichtet waren auf lesen-
den Nachvollzug von bereits vorhandenem Gedankengut, so streckt unsere Gene-
ration sich doch aus nach intensiverem persénlichem Engagement; sie hat kein
Bediirfnis nach Gebeten aus einem Buch, und sie findet auch kein Gentigen darin.*
Diese Feststellungen veranlassen Tkacik zu Uberlegungen, wie einem solchen Not-
stand abgeholfen werden kann. Er meint:

»Die benediktinische Kommunitit, in Christus geeint und das Leben der Sohn-
schaft pflegend, gibt ihrem Leben Ausdruck in ihrem Gebetsoffizium, in der Feier
von Gottes Heilstaten fiir die gesamte Gemeinschaft der Kirche in der ganzen Welt
ebenso wie fir die Gemeinschaft der Kirche an einem bestimmten Ort und zu
einer bestimmten Zeit. Das ‘Opus Dei’ sollte diesen zweifachen Wesenszug der
Kirche zum Ausdruck bringen, wie das in der Tat auch lange Zeit hindurch ge-
schah. Nun hat das, was heute oft gesagt wird iiber den Wechsel der Kulturen und
der Lebensbedingungen, zwar nur teilweise Geltung im Hinblick auf entsprechende
Auswirkungen in der Feier der Messe; doch sollte dieser Wandel der Zeitverhiltnisse
nicht unberiicksichtigt bleiben bei der Art und Weise der Feier der Eucharistie und
des Opus Dei.

Die Form des Gebetes hat auf irgendeine Weise teil an seinem Inhalt. Darum
kann das gleiche Gebet einen scheinbar véllig ungleichen Inhalt aufweisen fiir
zwei Menschengruppen, die unter verschiedenen Lebensbedingungen existieren.
So kann es geschehen, dafl das Gebet fiir eine der beiden Gruppen seinen Sinn und
Zweck verfehlt. Wenn der , Bericht iiber das benediktinische Leben“ des Abtekon-

14 Vel zur Wurzel zkr P.A.H. de Boer, Gedenken und Gedichtnis in der Welt des Alten
Testamentes (1962); N. Figlister, Die Heilsbedeutung des Pascha (1963), S. 202—232.
Zum monastischen Gebet s. J. Leclercq, Aspects du monachisme, S. 47, unter Berufung auf
H. U. von Balthasar.



gresses vom Jahre 196715 auch verlangt, daft das Opus Dei seinen eigenen Charakter so
bewahren soll, wie es seiner Struktur entspricht, so soll damit doch gewif nicht
gesagt werden, dafl diese Struktur von Gott geoffenbart ist zu ewiger Unverinder-
lichkeit. Es ist Raum vorhanden fiir einen Pluralismus der Lehre ebensogut wie fiir
eine dementsprechende Lebenspraxis innerhalb der ganzen benediktinischen Grofi-
familie wie auch innerhalb einer bestimmten Kommunitit, in der zwei oder mehr
Generationen miteinander leben. Denn wenn das erste Anliegen in einer benedik-
tinischen Gemeinschaft die Pflege der Sohnschaft ist16, dann sollte es auch als ein
héchst wichtiges Erfordernis betrachtet werden, dafl die Struktur des Gebetes allen
Gliedern der Gemeinschaft eine entsprechende geistliche Erfahrung erméglicht und
erhilt; und es miifite Sorge getragen werden, daf nicht einige Glieder geistlich ver-
hungern und sich darum als enterbte Kinder betrachten mit entsprechendem Verlust
an Vertrauen und Glauben an ihre Brider und an ihre Berufung. Es miifite irgend-
ein Weg gefunden werden, um dieser Situation abzuhelfen — entweder durch
angemessene Anderung des Offiziums fiir die ganze Kommunitit oder aber durch
Einfithrung besonderer Gebetsformen wenigstens zu bestimmten Zeiten der Woche.
Die Kommunitit sollte im Gebet des gottlichen Offiziums Zeuge sein, daR Gottes
erlosende Liebe und sein Wirken in Christus gegenwirtig ist in der Sorge und ver-
stindnisvollen Anteilnahme jener, die sie betend verkiindigen.

Die Schwierigkeiten, die sich zeigen bei der Realisierung des Ideals der Sohn-
und Bruderschaft, miissen irgendwie verleiblicht werden und formalen Ausdruck
finden im Gebet des Offiziums, wenn ein solches Gebet wirkungsvoll sein soll fiir
die Gemeinschaft und ihre Glieder. Wenn eine solche Verleiblichung erméglicht
ist, dann wird der Dienst, in dem einer des anderen Lasten trigt, auf einem soli-
deren Fundament durchgefiihrt werden, und es wird eine gesunde wechselseitige
Vertraulichkeit in der Gemeinschaft gefordert. Es ist darum notwendig, daf unsere
Kommunititen als eine echte Bruderschaft in Christus ihre Gebete verrichten,
dafl wir mit unseren eigenen Worten — in denen das Wort Gottes auch gegen-
wirtig ist — beten fiir diesen heutigen Tag und fiir das gegenwartige Werk, fiir die
Néte und Siinden, die #ns bedringen, und fiir jene, die uns anvertraut sind in
diesem Zeitpunkt der Heilsgeschichte. Zu was sonst ist die Gemeinschaft da, wenn
nicht, um die Macht ihres Gebetes den Angsten, der Furcht, Hoffnung und
Schwiche ihrer Glieder zuzuwenden, so daf} sie weinen kann mit den Weinenden
und sich freuen mit denen, die froh sind (Rém 12, 1-16)? Gut formulierte Gebete
kénnen schon und gehaltvoll sein, ohne unbedingt zum persénlichen Gebet zu
werden; aber die drmste stammelnde Bitte eines Bruders kann ein besseres Gebet
und eine gréflere Kraftquelle fiir die Gemeinschaft sein als ein reiches Formular.

Die Funktion der Eucharistie aber bei der Einigung der Menschen nicht nur mit
Gott, sondern auch untereinander in liebender Gemeinschaft in Christus ist
klar und deutlich herausgestellt durch die Vorstellung vom messianischen Mahl
des Neuen Bundes. Und eben dies ist ein Aspekt, der in der Konzilskonstitution
iiber die Liturgie eindrucksvoll ins Licht geriickt wurde.'” Der ,Bericht iiber
das benediktinische Leben® hingegen vernachlissigt diesen wichtigen Gesichts-
punkt ganz und gar. Nach dem Grundverstindnis von Bund und Mahl stiftet die

15 ,De vita benedictina.“ A Statement on Benedictine Life. Adopted by the Congress of
Abbots (Rome 1967). Printed for private circulation (Mount Angel Abbey, St. Benedict,
Oregon, 1968).

= l. ebda. 17a: Hinweis auf Eph 1, 4-12; Rém 8, 15—-17; ’Lumen gentium’ 2, 9. 48 usw.
mit der Schlufifolgerung: ,Somit hat das benediktinische Leben spezicll das Gepriige der
Sohnschaft.“

17 Sacrosanctum Concilium Nr. 47—48.
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Eucharistie Bande sowohl zwischen den Menschen und Gott als auch zwischen
den Menschen untereinander. Da nun der ,Bericht iiber das benediktinische Leben
sehr kraftvoll die Notwendigkeit von Verschiedenheiten betont zur Forderung
der Liebe in den Kommunititen, sollte die Art und Weise der Eucharistiefeier in
kleineren Gruppen wenigstens mehrmals in der Woche die Méglichkeit bieten zur
Heiligung und Festigung personlicher und menschlicher Bande in kleineren
Gruppen.?® Die ganze Kommunitat kénnte dann zu den festlicheren Anlissen zu-
sammenkommen. Das Leben der Kommunitit kann nicht aufgeteilt werden in zwei
verschiedenartige — zwar parallele, aber getrennte — Strome, den sakramentalen
Lebensvollzug auf der einen Seite und den tiglichen und gewdhnlichen auf der
anderen Seite. Die Kommunitit in der Ganzheit ihres Lebens ist Zeichen fiir
Christi erlésende Gegenwart und Liebe.

Auch mit diesen Ausfilhrungen wird ein wichtiges Anliegen ausgesprochen.
Es darf im Leben der Kirche wie auch der einzelnen Gemeinschaften innerhalb
der Kirche keine ,Dualitit der Strukturen“ geben; die Liturgie wird auch in den
Aussagen des II. Vaticanum in ihrer Hinordnung auf das Leben gesehen, und darum
mufl das Leben der einzelnen kirchlichen Gemeinschaften seinen entsprechenden
Ausdruck finden im Raum der Liturgie. Es geht nicht an, daf§ es ,,zwei Ordnungen
in der Kirche® gibt, ,von denen die eine den Gottesdienst und die andere die
Caritas zum Gipfel hitte“, sondern alles mufl seinen Lebensvollzug finden in
einer ,einzigen Ordnung, die sich gleicherweise in Gottesdienst und Sein fiir
den anderen aktualisiert. Die ,Ordnung des Sakralen* darf nicht abgehoben
sein von einer ,anderen Ordnung®, in der sich die anteilnehmende Sorge um den
Nichsten realisiert. ,Fiir den, der mit dem Geheimnis des ... ‘Gott mit uns’ in
jeder Hinsicht Ernst macht®, ist ein solches »kultisch-liturgisches Mifiverstindnis
des Gottesdienstes* ebenso unvollziehbar wie ,ein rein innerweltliches Mifiver-
stindnis des christlichen Dienstes“. Beides gehért zusammen. Die Liturgie darf nicht
zur ,Randfunktion” herabgewiirdigt werden durch einseitige Betonung ihrer
formalen Elemente, der Lebensbezug muf bei allem liturgischen Geschehen stets
richtungweisend sein und bleiben1®,

'8 In dem Bericht wird ausdriicklich und ausfiihrlich eine angemessene Gru penbildung als
zuldssig und forderlich hingestellt. Vgl. Statement, 30 a, b. Ebenso im Bericﬁt der Kommis-
sion »De re monastica« iiber die Entworten auf Fragen zum Dokument Nr. 102 des
Abtekongresses 1970,

% Vgl. Gotthold Hasenhiittl, Charisma. Ordnungsprinzip der Kirche (Freiburg-
Basel-Wien 1969) S. 341 f. .



Querschnitt

Zeitschriftenschau  —  Gegenwartsfragen

oLiturgie und Kult als Aufgabe des
Leitungsamtes treten in der nachaposto-
lischen Zeit immer mehr in Erscheinung.
Das Neue Testament vermeidet den Begri%f
~Hiereus®, das Leitungsamt scheint keinen
Bezug zum kultisch-sakralen Bereich zu
haben. Die Didaché, der 1. Klemensbrief,
Ignatius von Antiochien, Tertullian, Hip-
polyt und Eusebius fiihren den Begriff dis
Priesters als Bezeichnung ein. Es mogen
dazu duflere Ereignisse, Wiinsche und Sehn-
stichte des natiirlichen Menschen nach
Sakralitit und Kult Einfluf§ genommen
haben. Daraus hat sich die in threr Ein-
seitigkeit unbiblische Theologie des Priester-
tums bis in unsere Tage entwickelt. Man
sollte beim Abbau SolcEer Ubertreibungen
und bei der Forderung nach Entsakrali-
sierung darauf achten, dafl Sakralitit und
Kult wesentliche Elemente menschlicher
Daseinserfiillung sind und dafl es nach
christlicher Uberzeugung jene datierbar
ewordene Dichte ger Prasenz Gottes,
gie Sakralitdt begriindet, tatsachlich gibt.
Es wire widerspriichlich, wenn wir in
einer Zeit, die sich miiht, das Humanum
christlich einzuholen, fiir ein so wichtiges
Stiick menschlicher Wesensart keinen Ort
im christlichen Bereich mehr finden. Die
seltsame Liturgie von Beat und Rausch-
giftgruppen zeigt uns, wohin die Sehnsucht
nach Ritus und Kult dann auswandert.
Christus hat ja in seiner Person einen zu-
tiefst neuen Begriff eingefiihrt, der zwar die
gottgeschaffenen menschlichen Strukturen
unangetastet liefl, sie aber auf einer gott-
lichen Ebene mit neuem Inhalt fiillte. Diese
Erkenntnis haben spitere Aussagen iiber
das Priestertum vergessen.*
(Richard Hauser, Theologie u. Gestalt
des Priestertums; in: Hochland VI1/1971,
S. 507 ff. Kosel-Miinchen).

Aller personalen Gegenwart (z. B. euchar.
Realprisenz) liegt immer ein realisieren-
des Zeichen zugrunde. Das stirkste reali-
sierende Zeichen ist unser Leib mit seiner
Moglichkeit, sich auszudriicken und unser
Dabeisein zu bekunden. Auch Brief, Bild,
Geschenk sind realisierende Zeichen, die
personale Gegenwart vermitteln. Im reali-
sierenden Zeichen ist mehr als das Zeichen:
nédmlich der Wille der Person zur Kommuni-
kation. Dieser setzt das Zeichen der per-
sonalen Gegenwart. Ohne ihn ist es nur
Attrappe oder Liige. Dasein im kérper-
lichen Sinn ist noch keine personale Gegen-
wart. Diese erfdhrt zwar beim Menschen
in leiblicher Gegenwart ihre hdchste Voll-
endung, mufl aber enthiillter Wille zur
Kommunikation sein. Auch lingere Ab-
wesenheit braucht unter personal fiireinan-
der Erschlossene die Kommunikation
nicht zu schwichen, sondern kann sie sogar

infolge einer gewissen Raum-Zeit-Uber-
legenieit des Willens sogar vertiefen. Der
Raum der Bewidhrung fiir Treue wird
nimlich durch die rdumliche Distanz oft
erst erschlossen. Von hier aus ist auch ein
neuer Zugang gegeben zur Erhellung der
Gegenwart Christi in der Eucharistie. Sie
ist Todesgabe Christi, die er im Scheiden
gibt. Sie gerdt damit in die Dialektik
seiner pneumatischen Gegenwart in der
Kirche iiberhaupt: ,Ich gehe weg und
komme wieder zu euch! (Jo 14, 28). Die
Eucharistie ist die Realverheiffung, dafl
der Weg sein Ziel findet in der unveriii!lten
und absoluten Nihe Christi zu seiner Ge-
meinde. Indem der Herr sich in der Euchari-
stie selbst schenkt, verwandelt und erhéht er
die Zeichenfunktion von Brot und Wein. Sie
werden durch Christi Geist zu realisieren-
den Zeichen seiner Gegenwart fiir uns,
seines Opfers, das uns zur Einheit in
ithm erldst.“

(A. Gerken, Wende in der Eucharistielehre.
Zeitschr. f. k. Theol., 1972/2, S. 199 f{.)

Die Feier des Herrenmables kann nicht
bestehen ohne einen Leiter, denn die Lehre
von der Eucharistie schlieft den Gedanken
der Leitung der versammelten Gemeinde
durch einen in sich. Ginge es allein um die
Frage der Realprisenz Christi im Abend-
mahl oder gar lediglich um den individuellen
durch ein verbum visibile vermittelten
Seelentrost, als welchen protestantische
Theologen offenbar haufi gie Eucharistie
betrachten, wiire tatsichlich die Auffassung,
dafl jeder Getaufte zur Leitung der Eucha-
ristie befdhige ist, begreiflich. Die ekklesiale
Dimension dieser Feier verlangt indessen
danach, dafl es in einer Gemeinde klar ist,
in wessen Person die Abendmahlsfeier
okumenisch verklammert ist und als gewif§
und authentisch angesehen werden kann.
Ohne die Person eines ordinierten Leiters
entbehrt die Gemeinde ihre eucharistische
»Fille“. Als Christi Leib verkorpert die
Gemeinde die Stimme Christi gegeniiber der
Welt. Zugleich aber reprisentiert der Ordi-
nierte der Ortsekklesia gegentiber die
Kirche in ihrer Einheit. Denn er empfingt
fir die Gemeinde die Bestitigung ihrer
wesentlichen kirchlichen Identitit durch
die Ordination, in der sich die Abhingig-
keit einer Kirche den anderen gegeniiber
erweist. Nur so ist das ekklesiologische
Proprium der Eucharistie gewahrt.

(K. Ch. Felmy, Eucharistie-Gemeinde-Amt.
Kerygma und Dogma 2/1972, S. 139 ff.)

Von der Kommunikationsforschung her
den Gottesdienst als spezifisches System zu
definieren, ist neu. So zeigen sich Ergebnisse,
die dem allgemeinen Trend in etwa wider-
sprechen. ffentlichkeit, Intentionalitit
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und Verbindlichkeit sind traditionelle
christliche Pridikate des Gottesdienstes.
Das Neue ist diese Nahe zur liturgischen
Tradition. Dem Gottesdienst darf sein
Wesen nicht geraubt werden, sondern
dieses mufl dem christlichen Volk in seiner
Relevanz fiir das moderne Leben sichtbar
gemacht werden. Also miissen die ver-
wendeten Kommunikationsformen inter-
subjektiv mitteilbar und fiir alle versteh-
bar, und die Feier allen zuginglich sein,
weil der Liturgie eine Form und Stilisierun

der Vollziige wesenseigen ist. Also muﬁ
ein wesentlicher Ziel- und Schwerpunkt des
Gottesdienstes im Leben drauflen ~liegen®,
in der Breite des Lebens und damit auf die
Totalitit, des Menschen hin.

Also verlangt der Gottesdienst die Mit-
arbeit und das Mitspielen aller Teilnehmer.
Hier darf es keinen Konsumenten oder
Voyeur geben. Liturgie beansprucht nicht
nur den Augenblick, sondern ihre Problem-
stellung trifft die Mitte und Ganzheit des
Lebens.

(G. Sporschill-G. Steiner, Kommunikation
im Gottesdienst. Liturg. Jahrbuch, 2/1972,
S. 117 ff.)

Drei Ursachen der liturgischen Proble-
matik heute sind:

1. Es ist nicht moglich, dafl das wirk-
liche Leben in den Bereich der Liturgie ein-
treten kann. Das Leben miifite gleichsam

Berichte

Die Symbolwelt der Jugendlichen

als ,Materie® fiir die Liturgie selbst dienen.
Es fehlt noch die eigentliche und wesent-
liche Begegnungsweise zwischen dem sakra-
mentalen Christusereignis und dem per-
sonalen und gemeinschaftlichen Lebens-
empfinden.

2. Bisher hat sich die Liturgie noch nicht
wirklich dem realen Leben angepafit. Sie
ist immer noch ,Uberbau® ohne ein organi-
sches Durchdrungensein von den Er-
scheinungsformen des menschlichen Lebens.
Paragraphen und Routine behindern noch
zu 5511‘ eine flexible und authentische Ge-
staltungsweise der Feiern.

3. Den Christen fehlt eine echte und
tiefe Vertrautheit mit der Heiligen Schrift,
Wir mufiten mit einer gezielten, die
Schwerpunkte  betreffenden  biblischen
Initiation beginnen. Bisher sind nimlich
auch die formulierten Gebete nicht der-
gestalt, dafl sie sich der Mitfeiernde zu
eigen machen konnte. Gebirden, Gesten
und Zeichen sollten Thren Sinn vom Schrift-
wort bekommen. Doch dieses ist oft selbst
der AufschlieBung fiir die Horer bediirftig.
Als Konsequenz wird die Bildung von
missionaris:j] initiativen  Basisgruppen
zur allméhlichen Animation der apathischen
Feiergemeinden empfohlen.

(C. Santos, Devaluacion de la liturgia?
Revista lit. Argentina Nr. 244/72, pg.
76sqq.)

Ratael J. Kleiner OSB., Rom—S. Anselmo

Der Schweiz. Beratungsdienst Jugend + Gesellschaft, Luzern, gestaltete vom 10. bis 12. Ok-

tober 1972 in der Paulus-Akademie Ziirich eine Tagung iiber ,Jugendliche Outsiders®. Be-
sonders wertvoll war, daf es gelang, neben den 150 ordentlichen Teilnehmern (etwa 100
Anmeldungen mufiten abgewiesen werden, um die Tagung nicht tiberzubelasten) auch etwa
100 ,Outsiders® der verschiedensten Richtungen zum Mitmachen zu bewegen, Am letzten
Tag fand eine Diskussion zwischen Vertretern der Psychiatrie, Psychotherapie, Symbolistik,
Psychologie und Volkskunde einerseits und den Tagungsteilnehmern und ,Outsiders® an-
dererseits iiber die jugendlichen Symbole statt, die duflerst lebendig verlief. Aus dem fast
uniibersehbaren vorliegenden Material aus der Symbolwelt der Jugendlichen konnten nur
etwa zwei Dutzend Dias besprochen werden: martialische, magische, religiose und gno-
stische Symbole. Dabei fiel au?, daf die ,Outsiders®, aber auch die Jugendlichen insgesamt,
tatsichlich in einer Welt voller Symbole zu leben scheinen, ob sie nun ﬁs Schmuck, als Reiz-
zeichen der Aggressivitit, zur Aufplusterung, zur Individuation, zur Meditation, zum
Protest, zur Demonstration der Ideen und Ideologien, als Kommunikationsmittel oder als
religidse Symbole usw. verwendet werden. Die meist sehr engagierten Voten der Jugend-
lichen zeigten auch, dafl man diese Symbole meist nicht nur als ,Plausch® meint, sondern
sehr ernst nimmt. Man fiihlt sich in der tiefsten Seele betroffen, wenn diese Symbole kritisiert
oder beschimpft werden. Die Symbolik bildet einen Teil des Lebens. Diese erstaunlich reiche
Welt der Symbolik und des symbolischen Schmuckes steht ganz im Gegensatz zum gegen-
wartigen Puritanismus und zur ,Entriimpelung® im katEolischen und insbesondere im
gottesdienstlichen Bereich. Man wundert sich deshalb nicht, daff viele Jugendliche in den
»Untergrund® und in die ,Subkultur® abwandern. Das gilt auch von den Erwachsenen. Ich
‘habe z. B. in einer Arbeit iiber ,Die erneuerte Kirche Papst Clemens XV, in der Schweiz®
(Schweiz. Archiv fiir Valkskunde 66 [1970] 41 ff.) auf die iiberquellende Symbolwelt dieser



Bewegung aufmerksam gemacht. Und Rudolf Kriss hat diese Beobachtungen nach mehre-
ren Besuchen im Zentrum Clemens XV. in Lothringen bestitigt (,Die Domine Marie —
Corédemptrice in Clémery, genannt ,Der kleine Vatikan®, und ihr Hausherr, Papst Clemens
XV.“ in Volkskunde/Fakten + Analysen, Festgabe fiir Leopold Schmidt, Wien 1972, 346 ff.).
Gerade hier wird allerdings auch die Gefahr der Symboliiberwucherung deutlich. Anderer-
seits konnen die Symbole zu unverstandenen Formeln und leeren Hiilsen erstarren, wie die
Geschichte der Religionen und der Liturgie zeigt. Man mufl den Weg zwischen den Extre-
men suchen! Der Psychotherapeut A. N. Ammann wies in Ziirich zu Recht auf den Spruch
der Alchemisten hin: Habentigus symbolum facilis est transitus. Gerade die Jugend in ihrer
Ubergangsphase, aber auch die heutige Zeit eines sidkularen Umbruches und Uberganges
sei auf Symbole angewiesen. Anstatt zu ,entriimpeln®, sollte man deshalb wertvolle Symbole
durch Meditation zu neuem Leben erwecken und in Kirche und Liturgie neue Symbole
suchen, die dem heutigen Menschen entsprechen. Dafl dies moglich ist, hat die Tagung in
Ziirich bewiesen!

Dr. Walter Heim, Immensee

Aktion statt Liturgie in Afrika?

In Nr. 1 des laufenden Jahrganges (26) dieser Zeitschrift habe ich auf die afrikanische
Liturgie im Kloster von Kiswenge (Zaire) hingewiesen (,Afrikanisches Stundengebet®,
S. 43 ). Der Spiritus rector dieser afrikanischen Liturgie war der belgische Praemonstra-
tenser Bonifaz Luykx. Nun teilt mir Prof. Jakob Baumgartner in Fribourg, auf dessen Arbeit
in der ,Neuen Zeitschrift fiir Missionswissenschaft® mein Hinweis beruhte, mit, daf§ Luykx
das von ihm gegriindete afrikanische Kloster verlassen hat, weil die Afrikaner daraus eine
aktive Gemeinschaft gemacht haben. Dies ist ein in der heutigen gesellschaftlichen Situation
Afrikas irgendwie begreiflicher, aber doch bedauerlicher Vorgang; denn gerade bei einem
kirzlichen Besuch in Rhodesien wurde mir seitens von Missionaren versichert, dafl z. B.
in der Di6zese Gwelo kontemplative Kléster als Riickgrat der Mission dringend nétig wiren.
Als ein Gliicksfall darf dagegen betrachtet werden, dgaﬂ Luykx noch ein 200seitiges Manu-
skript iiber ,La liturgie en Afrique noire apres le Concile® fertig stellen konnte, das Prof.
Baumgartner in absehbarer Zeit herausbringen wird. Luykx begab sich nach Amerika, wo er
ein neues Kloster griinden wird.

W. Heim
Buchbesprechungen

ZUR WISSENSCHAFT VOM NEUEN TESTAMENT. Verkiindigung und Forschung,
Beihefte zu ,Evangelische Theologie“ 15 (2/1970) 1-116. Herausgegeben von Giinter Klein
in Verbindung mit Erich Grisser und Ferdinand Hahn. Kartoniert DM 7,—. Chr. Kaiser
Verlag Miinchen. (3514)

Die ntl. Exegese hat sich im Verlauf der Arbeit am NT zu einer hochspezialisierten
Wissenschaft entwickelt. Ein beeindruckendes — und fast auch erdriickendes — Zeugnis
fiir diese Tatsache bietet das angefiihrte Heft von ,Verkiindigung und Forschung®.
FERDINAND HAHN gibt als profgunder Kenner der Materie eine Darstellung der ,Metho-
denprobleme einer Theologie des Neuen Testaments® (3—41). Nach einer Besinnung auf den
Begriff ,Christologie wendet er sich der Relevanz der Frage nach dem Verhiltnis von
»historischem Jesus und nachosterlicher Christusbotschaft® (6) zu. Im Abschnitt iiber die
Hobheitstitel bietet sich dem Autor Gelegenheit, auf die Diskussion um seine diesbeziigliche
Publikation einzugehen, ebenso etwas spiter bei der Behandlung von Einzelfragen. Des
weiteren stellt er éberlegungen an tber die religionsgeschichtlichen Voraussetzungen einer
ntl. Christologie, tiber die Unterscheidung bestimmter Gruppen und Traditionsschichten in
der Urgemeinde sowie iiber die Uberlieferungsart der einzelnen Traditionsstiicke. Der
letzte Abschnitt stellt sich der ,Frage nach der Einheit der neutestamentlichen Christologie
angesichts der Vielgestaltigkeit und der unerlifilichen historischen Differenzierung der
urchristlichen Uberheferung® (40). ERHARDT GUTTGEMANNS gruppiert in seinem
Beitrag ,Literatur zur Neutestamentlichen Theologie. Uberblick iiber Fortgang und Ziele
der Forschung® (41-75) die zahlreichen Verdffentlichungen unter drei Gesichtspunkten:
I. Gesamtdarstellungen, IL Jesus und die Apokalyptik, I1I. Neutestamentliche Theologie
und Linguistik. Immer wieder kommt sein Anliegen zur Geltung, dafl die Linguistik in
der Bibelwissenschaft stirkere Beachtung finden soll. Sehr instruktiv ist auch der Beitrag
von MARTIN RESE: ,Formeln und Lieder im Neuen Testament. Einige notwendige An-
merkungen® (75-95). ,Sie geben I. einen historischen Abrif} der Beschi{gtigung mit formel-
haftem Gut im NT, stellen II. die bisher in der Literatur verwendeten Kriterien zur Be-
stimmung von Formeln und Liedern im NT zusammen, verdeutlichen ITI. am Beispiel der

183



184

Credo- bzw. Pistisformeln die gegenwirtige Forschungssituation und nennen IV. einige
kritische Fragen methodischer und sachlicher Art* (77). Ist der Verfasser in diesem Beitrag
mehr problemorientiert, so geht es ihm im folgenden unter dem Titel ,Aufsatzbinde un

Festschriften (95-109) mehr darum, die besonderen Anliegen und Interessen der behandel-
ten Autoren hervortreten zu lassen. Der Uberblick ist fast ausschlieflich den Aufsatzbinden
vorbehalten; nur eine einzige Festschrift wird besprochen. Wie dem Vorwort von GUNTER
KLEIN zu entnehmen ist (2), mufite die Information iiber die Festschriften aus Platz-
grinden zuriickgestellt werden. Dem Heft ist ein ,Register der besprochenen Biicher und
Aufsitze® (110) beigegeben. Abschliefend sei darauf hingewiesen, daff es auf S. 59 in dem
zitierten Satz von A. Schweitzer wohl heiflen soll: ,In der Erwartung der vormessianischen
Drangsal . . .“, statt: ... der vormenschlichen Drangsal . . .“ — Das Studium dieses Heftes
erfordert ein iiberdurchschnittliches Interesse an der Exegese. Der Lohn der Miihe ist ein
besserer Einblick in wichtige Bereiche der ntl. Forschung. P. Basil Fetz OSB

VERSTANDIGUNG. Probleme theologischer Arbeit. Evangelische Theologie. Monats-
schrift 31 (3/4, 1971) 115-226. Herausgegeben von Emst Wolf § in Verbindung mit andern
Theologen. Chr. Kaiser Verlag Miinchen. Bezugspreis jihrlich DM 36,—, fiir Studenten
DM 30,—, Einzelheft DM 3,50. (3515)

Die meisten Beitrige dieser Doppelnummer (115-182) gehen zuriick auf eine theologi-
sche Tagung vom 4.-8. Oktober 1970 in Walchensee iiber Fragen der Zeitschrift
,,Evangeﬁsche Theologie“. Mit besonderer Blickrichtung auf diese Zeitschrift werden
grundlegende Probleme der heutigen Theologie erdrtert. GERHARD SAUTER widmet
seinen Beitrag dem Thema Verstindigung (118—133), HANS GUNTER ULRICH dem
Wechselverhiltnis von Forschung und literarischer Produktion in der Theologie (133-138),
JURG KLEEMANN der Frage nach der Effizienz theologischer Arbeit im pannungsfeld
zwischen kirchlicher Praxis und akademischem Wissenschaftsbetrieb (139-150). GERHARD
VON RAD fragt vom AT her: ,Kann der christliche Glaube nicht auch heute dem Menschen
mit Erfahrungen und Wahrheiten an die Hand gehen, die Evidenz haben?“ (153; 150-154).
Die Aktualitat dieser Fragestellung wird bestitigt durch den Diskussionsbericht von
EDUARD SCHWEIZER (154 f.). Im Beitrag , Zur Frage des Verhiltnisses von Wort Gottes
und menschlichem Adressaten® (155-161) stellt sich WALTER KRECK dem Problem, wie
das ,und“ im Titel zu verstehen ist. Mit der Stellung der Theologen in der biirgerlichen Ge-
sellschaft befafit sich der Beitrag von FRIEDRICH-WILHELM MARQUARD%F (161-170).
Der Autor gibt noch eine Zusammenfassung der Diskussion iiber sein Referat sowie eine
Stellungnahme zu einzelnen Voten (176—182). Dasselbe tut auch G. SAUTER (170-176).
Als Erganzung zur Dokumentation iiber die theologische Tagung wurde aus dem Kirchenbl,
f. d. ref. Schweiz 97/1941 der auch heute noch aktuelle Aufsatz von KARL BARTH , Vom
Verhiltnis der theologischen Generationen® iibernommen (182-186). Die Predigt von
DIETER GEORGI iiber 1. Petr. 3, 18-22, gehalten am 28. Juni 1970 in Heigelberg
(187—-192), ,ist geeignet, als Modell manches an den grundsatzlichen Erwigungen zu
illustrieren* (E. WOLF, Zur Einfithrung, 117). Sehr bedeutsam in exegetisch-dogmatischer
Hinsicht ist die 6ffentliche Probevorlesung (14. Feber 1969) von KLAUS SCHWARZ-
WALLER iiber das Thema: ,VERE DEUS — Aspekte einer christologischen Formel®
(192-210). Sie zeigt, wie die Christologie durch die atl. Theologie vertieft werden kann,
»Glaube und politische Existenz des Christen in der Theologie Hans-Joachim Iwands® lautet
der Titel des Aufsatzes von KLAUS-MARTIN BECKMANN, den er zur Wiirdigung
dieses ,kongenialsten Interpreten Luthers in unserer Zeit* (H. Gollwitzer) anlidfilich der
10. Wiederkehr seines Todestages am 2. Mai 1970 geschrieben hat (210-223). — Diese
Doppelnummer der ,Evangelischen Theologie® ist ein eindriickliches Dokument fiir das
Ringen um eine Theologie, die am Leben nicht vorbeigeht. P Basil Fers OSR

(THEMA FRIEDENSFORSCHUNG u. a.). Evangelische Theologie. Monatsschrift 31
(10/1971) 507-578. Herausgegeben von Ernst Wolf + in Verbindung mit andern Theo-
logen. Bezugspreis jihrlich DM 36,—, fiir Studenten DM 30,—, Einzelheft DM 3,50. Chr.
Kaiser Verlag Miinchen (3516).

Die ersten Beitrige dieser Nummer der ,Evangelischen Theologie® sind zwei Ansprachen
tber Rémer 14, 7-9, die eine gehalten von ERNST WOLF am 14. August 1971 zur Ver-
mihlung seines Sohnes (507-510), die andere einen Monat spiter, am 15. September 1971
von WALTHER FURST am Sarge ERNST WOLFS (511-514). Es koénnte dem Leser
nicht deutlicher gemacht werden, wie das Wort Gottes in die verschiedenen Situationen des
menschlichen Legens hinein verkiindigt werden kann. ,Die folgenden drei Beitrige dieses
Heftes wurden wihrend der ,Theologischen Woche®, die die ,Gesellschaft fiir evangelische
Theologie* vom 8-10. Mirz 1971 in Wuppertal veranstaltet hat, vorgetragen. Diese



Tagung hat sich mit Fragen zur Lage und Aufgabe der Kirche in der Gesellschaft von
heute beschaftigt® (507). THEODOR STROHM, Die Kirche vor der Frage revolutionirer
Gewalt (514-541) behandelt zuerst ,das Problem der revolutioniren Gewalt als einen
Bestandteil der Weltinnenpolitik und ihrer Offentlichkeit®, von da aus versucht er,
»der Optik auf die Erfahrungen der okumenischen Christenheit und der deutschen
Kirchen zu lenken, um schlieflich einige unerledigte theologische Aufgaben anzudeuten®
(515). KLAUS-MARTIN BECKMANN, Rassismus und kirchliche Verantwortung in
okumenischer Sicht (542-559) gibt ,unter den Gesichtspunkten der Fragen nach der
Gewalt und nach dem sog. ,institutionalisierten Rassismus*“ eine gute Darstellung iiber
»die Skumenische Entwicklung des Denkens iiber sozialethische Grundfragen® (542)
(Amsterdam 1948 bis Arnoldshain 1970). Im Hinblick auf den gegenwirtigen Stand der
Debatte (Addis Abeba und Spandau 1971) liegt es ihm sehr daran, die Dringlichkeit eines
kirchlichen Engagements aufzuzeigen. Auch aus dem Vortrag von WOLFGANG HUBER,
Theologische Probleme der Friedensforschung (559-575) ist das Interesse an der Sache
herauszuspiiren. Hat KL.-M. BECKMANN mchr kirchenpolitische Mafnahmen im Auge,
so geht es W. HUBER vor allem um den Beitrag der Theologie. Er behandelt ,zunichst
die gegenwirtige Gestalt des Friedensproblems und die Aufgabe der Friedensforschung*,
woraus er dann ,Konsequenzen fiir die Theologie insgesamt* zieht. Im letzten Teil erdrtert
er ,Folgerungen fiir Au(}gabe und Struktur der Kirche im Horizont des Friedensproblems*
(560). Der letzte Artikel in diesem Heft stammt von HELMUT GOLLWITZER: Zwang
zum Siuglingtaufen. Aus Anlafl der Versetzung in den Ruhestand von Pfr. Johannes
Weygand (575-578). In einer klaren Darlegung geht der Verfasser auf die theologischen
Voraussetzungen und auf die praktischen Konsequenzen des Zwangs zur Sauglingstaufe ein.

P. Basil Fetz OSB

Ludger Zinke (Hrsg.), GEMEINDE VOR GOTT. Anregungen zur Neugestaltung des
Gottesicnstes. (Pfeiffer-Werkbicher, hrsg. v. Otto Betz, Nr. 99). Verlag ]. Pfeiffer
Miinchen 1971. 256 S. (3357).

Wer es mit der Gestaltung der Liturgie zu tun hat, der kann von einem Erfahrungs-
austausch viel profitieren. Dieses Werkbuch bietet Modelle fiir Gottesdienste, Berichte iiber
liturgische Experimente, Predigtbeispiele sowie andere Vorlagen fiir Gottesdienstelemente.
Der Hauptakzent liegt auf der Analyse und kritischen Beurteilung des vorgelegten Materials.
Dadurch wird der Leser selbst zu kritischen Uberlegungen angeregt. Unter den Autoren
(s. Mitarbeiter-Verzeichnis, 251-254) finden sich evangelische und katholische Christen,
und so kommen in diesem Sammelband die Bemiithungen beider Konfessionen um eine

ute Gottesdienstgestaltung zur Sprache. Die verschiedenen Beitrdge gruppieren sich um
?ol ende Themenkreise: 1. Zur Situation der Gottesdiensterneuerung (9—46), IL. Gottesdienst
politisch? (47-92), I1I. Gottesdienste im Kirchenjahr (93—148), IV. Einzelne Elemente neuer
Gottesdienste (149-188), V. Moglichkeiten neuer Kinder- und Jugendgottesdienste (189-250).
Bei einem so vielfiltigen Angebot kann man aus diesem Werkbuch immer wieder Anregungen
schopfen. Freilich mufl man sich bewufit sein, dafl ohne die Bemithung um einen lebendigen
Glauben und ohne die Moglichkeit meditativer Sammlung beim Gottesdienst alle Versuche

zur Neugestaltung der Liturgie im Sand verlaufen.
P. Basil Fetz OSB

PAULUSKALENDER 1973, Abreiflkalender mit Riickwand sFr. 5,80: Abreifiblock
allein sFr. 5,40; Buchformat brosch. sFr. 5,—. Paulusverlag, Freiburg, Schweiz (3525).

In schon seit Jahren vertrauter und bewihrter Form bringt der Paulus-Kalender die
Gebetsmeinungen des HI. Vaters fiir die einzelnen Monate sowie den Festkalender und Texte
der Besinnung fiir jeden Tag. Vor allem kommen die Pipste der neuen Zeit sowie zeit-
gendssische christliche Autoren, aber auch Philosophen und Denker aller Zeiten zu Wort.
Es werden die vielfiltigen Probleme des Christenlebens und des menschlichen Alltags
angefaflt und von der christlichen Botschaft her beleuchtet.

Die Texte bringen Mut und Freude in der Bewiltigung unseres Lebens. RS

Anton Grabner-Haider (Hrsg.), DIE BIBEL UND UNSERE SPRACHE. Konkrete
Hermeneutik. 500 S, Paperback, DM 29,80, 6S 185,—. Herder Verlag Wien / Freiburg /
Basel 1970 (3409).

Die Sprache erméglicht dem Menschen, mit den Mitmenschen in Gemeinschaft zu treten
und an deren Welterfahrung zu partizipieren. Thren medialen Charakter erweist die
Sprache in besonderer Weise im Christentum, wo sie zum Triger der géttlichen Offen-
barung wird. Der Glaube als Antwort auf die Offenbarung kann felgﬁch nicht isoliert
von der Sprache der Offenbarung gesehen werden. Und gerade hierin liegt heute ein
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Hauptproblem des Glaubens. Fiihlt sich der Mensch unserer Zeit durch die religiése Sprache
angesprochen? Geniigt es, die biblischen Formeln zu wiederholen? Der Herausgeber dieses
umfangreichen Sammelwerkes, an dem evangelische und katholische Autoren mitgearbeitet
haben, sieht die Aufgabe fir Theologie und Kirche darin, ,tradiertes Bewufltsein in kon-
kreter Sprache einzu‘ﬁolen, sprachlich fixierte Erfahrung fiir neue Erfahrbarkeit zu 6ffnen,
also biblische in heutige Sprache zu iibersetzen® (Vorwort, 10). Dabei geht es um mehr als
nur um die Wahl der Worte: ,Es werden nicht neue Worte fiir ausgediente gesucht,
gefragt ist vielmehr die Affinitit und mégliche Korrespondenz zwischen heutiger und
tradierter Erfahrung . .. Gesucht wird eine konkrete Sprache, die aus konkreter Erfahrung
und Praxis kommt, gefragt ist die konkrete Wahrheit, die sich am Leben Jesu orientiert.
Dafiir aber miissen cfer gesellschaftliche Kontext Jesu und unsere Zeit gleich stark in den
Blick kommen“ (Vorwort, 10).

Im 1. Teil dieses Sammelbandes (13—258) wird das biblische Denken durch 14 Elementar-
begriffe aufzuschliisseln versucht. Der Leser findet hier wertvolle exegetische Uberblicke
und Zusammenfassungen. An den jeweils folgenden hermeneutiscﬁen Uberlegungen,
»die das Wortfeld im heutigen Sprachgebrauch abtasten und nach neuen Aussagemoglich-
keiten in unserer Sprache suchen® (Vorwort, 11), kann er sein Sensorium fiir eine zeit-
gemifle Sprache der Verkiindigung schulen. Im 2. Teil des Buches (259-484) werden
»gesellschaftlich relevante Begriffe erortert, und zwar nach folgenden Gruppierungen:
1. Gesellschaftliche Strukturen (261-301), 2. Gesellschaftliche Praxis (302—-390), 3. An der
Anthropologie orientiert (391-421), 4. An der Philosophie orientiert (422—463), 5. An der
Theologie orientiert (464-484). Manchen Artikeln wird eine kurze Bestimmung des be-
treffengen Begriffs vorangestellt, aber auch in den iibrigen Artikeln zeigt sich das Be-
mithen um terminologische Klarheit. Am Schlufl des Bandes findet sich eine beachtens-
werte sprachphilosophische Reflexion von K. Weinke: ,Kritik an der metaphysischen
(religiosen) Sprache® (487-499).

Der interessierte Leser kann aus diesem Werk fiir eine Reihe von Themen Gedanken und
Hinweise zur Orientierung und zur Weiterfithrung seines Denkens schopfen. Er wird sich
aber vielleicht auch fragen, ob die Akzente manchmal nicht etwas einseitig gesetzt wurden
(Wurde nicht die Vertiiale etwas verktrzt? Warum findet sich in diesem Buch beispiels-
weise kein Beitrag iber Meditation oder Mystik?). Die Kritik der religiésen Sprache bedarf
selber wiederum der Kritik.

P. Basil Fetz OSB

Walter von Arx, GEDENKBUCH GROSSER GNADENTAGE. Format A5. Zweifarbiger
Druck, 32 Seiten, Rohleinen, sfr. 7,80, 6S 49,90. Rex-Verlag Luzern (3410).

Im Leben eines Christen sind bestimmte Ereignisse Hoch-zeiten. Solche Ereignisse sind
der Sakramentenempfang, der immer ecine unmittelbare Begegnung mit Christus, dem
Auferstandenen bedeutet. Das graphisch schon gestaltete Gedenkbuch, in dem die
Gnadentage der Taufe, Bufle, Erstkommunion und Firmung festgehalten werden konnen,
weist sich aus als willkommene Hilfe und Anregung, daf} sich die Eltern und spiter das
Kind selbst mit diesem Gnadengeschenk auseinandersetzen. So bietet sich dieses Biichlein
als geeignetes Geschenk zur Taufe an, das bei richtigem Gebrauch zur Vertiefung des
Glaubens manches beitragen konnte.

' Winfried Bachler

Paul Nordhues, EROFFNUNG DER MESSFEIER UND BUSSRITUS, TEXTVORLA-
GEN. 126 Seiten, Plastikeinband. DM 8,80. Verlag Bonifacius-Druckerei, Paderborn (3478).

Das groflere Mafl an Freiheit, das unter anderem den heutigen Gottesdienst gegeniiber
dem fritheren auszeichnet, bei dem eigentlich nur die Predigt der Spontaneitit des Zele-
branten tiberlassen war, soll in der Praxis nicht zu neuen Zwingen fiihren.

Paul Nordhues bietet mit seinem Werk eine gelungene Sammlung von Textvorlagen an,
die grofitenteils dem Arbeitsbuch zur Glaubensunterweisung ,glauben-leben-handeln®
entstammen. Er will damit den Zelebranten einerseits helfen, sich von neuen starren
Formeln frei zu halten, andererseits Anstdfle geben fiir womoglich frei zu haltende Ein-
fithrungen.

Das Werk beinhaltet neben allgemeinen Einfiihrungstexten fiir die Hauptteile der Messe
auch spezielle Vorlagen fiir das Kirchenjahr und verschiedene Motivmessen, weiters eigene
Vorlagen fiir den Bufiritus (Form C), die ebenfalls nach dem Kirchenjahr gegliedert sind.

In seiner handlichen und tbersichtlichen Aufmachung eignet sich die Sammlung auch
zum direkten Gebrauch im Gottesdienst.

Winfried Bachler



Joseph Folliet: DER FRIEDE DES HERZENS. Aus dem Franzésischen von R. Dura.
160 Seiten, kart. DM 9,40. Ars Sacra, Miinchen (3498). Christus als Ursache und Garant
des Friedens und unser konkretes Bemithen um diese kostbare Gabe sind Gegenstand
dieser Besinnungstexte. Rafael Kleiner

Lothar Zenetti: TEXTE DER ZUVERSICHT. Pfeiffer Werkbuch Nr. 105, 328 Seiten,
kart. DM 16,80. Verlag Pfeiffer, Miinchen (3505).

Im Lirm des Geschwitzes wollen diese Lese- und Sprechtexte, diese Gebete und Fragen
das fithrende, richtende, trostende Wort zur Wirkung bringen. Wertvolle Elemente fiir den
Wortgottesdienst sind hier zu finden.

Hugo Aufderbeck: DAS GEMEINSAME WERK. Gedanken iiber Bischof, Priesterschaft
und Gemeinde. 127 Seiten, kart. DM 9,80. Verlag Friedrich Pustet, Regensburg (3508).

Der Weihbischof von Erfurt gibt Anregungen fiir die Zusammenarbeit innerhalb der
Ortskirche, die Mitverantwortung der Gemeinde und aller Charismentriger mit den
amtlichen Vorstehern.

Raoul Follerean: SCHWEIGT NICHT — UM DER LIEBE WILLEN. 108 Seiten,
lam. kart. $ 58,—. Fihrmann-Verlag, Wien (3506).

Dieser Revolutiondr der Nichstenliebe, dessen Einsatz fiir die Leprakranken dauernde
Friichte gezeitigt hat, will die Hirte, Gedankenlosigkeit und den Egoismus der Gesunden
und Besitzenden bewuft machen und zum Tun aufrufen: ,Die Welt wird unmenschlich —
werdet selbst Menschen!* Rk

Dieter R. Trondle: WAS TUN IM PFARRGEMEINDERAT? Reihe: Pfarrei heute.
80 Seiten, kart., DM 6,80, Verlag Friedrich Pustet, Regensburg (3509).

Trondle will zur Planung in der pfarrlichen Teamarbeit anleiten. Er gibt konkrete Hilfen
zur Erstellung des Pastoralkonzeptes.

Charlotte Leitmaier: DER KATHOLIK UND SEIN RECHT IN DER KIRCHE.
Reihe: Konfrontationen, Bd. 10. 266 Seiten, Paperback S 120,—, Verlag Herder Wien (3430).

Diese objektiven Uberlegungen zu Gestalt und Bedeutung des Rechtes in der kirchlichen
Gemeinschaft versuchen auf der Basis der vom Evangelium gerechtfertigten Gemeinsam-
keiten den Raum vielfiltiger und wandelbarer Rechtsgebilde aEzustecken und diese Grund-
sdtze auf die neuralgischen Stellen der heutigen Diskussion anzuwenden. Ein Buch, das
zu niichtener Argumentation einlide.

H. Oosterbuis, IM VORUBERGEHEN. 372 Seiten, Plastik, S 73,—. Verlag Herder-
Wien (3330).

Dem Verfasser gelingt es, die eigene, kirchlich verwurzelte Spiritualitit welthaft zur
Sprache zu bringen. Er bietet in diesem Buch eine Schule des Gebetes an, die das Leben in
die Gotteserfahrung einbringt und das Christusereignis in der eigenen Lebensgeschichte
transparent wahrnimmt. Der kreative, aller Formelhaftigkeit ferne Stil hilft zu persén-
lichem Beten, zur Feier der Messe und der Sakramente, zum Erschliefen biblischer und
spiritueller Texte. Rafael J. Kleiner OSB

Biichereinginge

Jobann ]. Degenhardt: TAUFPASTORAL. Handreichung zur Vorbereitung und
Spendung. 99 Seiten, Snolineinband DM 6,40. Verlag Bonifacius-Druckerei, Paderborn
(3526).

Aus dem Verlag Butzon und Bercker, Kevelaer:
. BERCKERS KATHOLISCHER TASCHENKALENDER 1973. 244 Seiten, 4 Ab-
bildungen, Plastik DM 4,—, Leder DM 7,80 (3527).

Johannes XXI1I: ALLEIN VERMAG ICH NICHTS. Gedanken fiir jeden Tag. Hrsg.
von M. Ligendza. 194 Seiten, Ln. DM 10,80 (3528).

H. Fr. Barti/Joop Bergsma: SATZE UND GEGENSATZE. 148 Seiten, Plastik DM 7,80
(In Gemeinschaft mit Bernward-Verlag) (3529).
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THERESIA VON AVILA. Hrsg. vom M. Ligendza: NICHTS SOLL DICH ANGSTI-
GEN, Gedanken fiir jeden Tag. 200 Seiten, Ln. DM 10,80 (3530).

BERCKERS SCHWESTERNKALENDER 1973. Tagesabreifikalender mit liturgischen
Angaben. Leitspruch mit riickseitigen Texten. Block mit Riickwand DM 5,80, Plastik-
rickwand gesondert DM 1,80 (3531).

Buasilius Senger OSB: DIE KIRCHLICHE TOTENFEIER. Eine Handreichung fiir
die Trauergemeinde. 48 Seiten. Geheftet, DM 3,— (3532).

Aus dem Ars sacra Verlag Josef Miiller, Miinchen:
Bernhard Haring: EINUBUNG IN DIE HOFFNUNG: Reihe: Meditationshefte.
64 Seiten, Glanzumschlag DM 2,80 (3534).

Hermann Zeller: VON EINEM JAHR INS ANDERE. 80 Seiten, Glanzfolie, DM 7,20
(3535).

M. Gertrudis Schinle: VERBORGENE HERRLICHKEIT. Reihe: Meditationshefte.
32 Seiten, Glanzumschlag, DM 1,50 (3536).

L. Fr. Horna: JESUS KOMMT ZU UNS MENSCHEN. Weihnachtsbuch. 20 Seiten,
in farbigem Glanzeinband (3533).
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