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PASCHA DES HERRN

2 Schopfer des Himmels, Erdenkonig,
Heiland bist Du immer in Herrlichkeit.
Du hast geheilt den verlorenen Menschen,
Nun mache heil, Christus, Heilkonig,
Deine Knechte von Siinden,
dafl sie, heil durch Deine Rechte,
sicher Lobeslieder singen:
Lichtherrlichkeit sei
immer Dir, Jesus Christus, in die Ewen.
Uber den Sternen herrschest Du
zur Rechten des Vaters in der Hohe.

Den Chéren der Engel verfuge

gnadig auch unsere Lieder.

Nach dem Fall wieder himmlisch geworden,
bleiben wir anhaltend im Lobe.

Wir loben im Liede Dich, Herr,

Heiliger Vater, in Ewe.

Du herrschest mit dem Sohne,

mit dem Heiligen Geiste.

Nimm gnadig, Herr, Christus,

von uns die Gebete an. ’
Hin durch die Aionen

laf uns loben Dich Herr,

tiberall einig jetzt und immer in Seligkeit.

Troparium von Limoges 10.-12. Jh.
tibertragen von Thomas Michels OSB
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Pascha, Kompendium des Heils

Oda Hagemeyer OSB

Das Paschamysterium umfafit das ganze Werk unserer Erlésung; das
Leiden und Sterben Jesu Christi, seine Auferstehung von den Toten und seine
Himmelfahrt. ,In diesem Mysterium hat er durch sein Sterben unseren Tod
vernichtet und durch sein Auferstehen das Leben neu geschaffen®.! Er hat
unsere Siindhaftigkeit und die Folgen der Siinde iberwunden und wurde so zu
unserem Erloser. Was das bedeutet, kénnen wir aus einer Gegeniiberstellung
des neutestamentlichen Pascha mit dem alttestamentlichen Pessach ent-
nehmen, dem ,, Vorspiel“ der Machterweise Gottes bei der Stiftung des Neuen
Bundes.?

Das ewige Heute

»Haec sunt festa paschalia, heute ist das Paschafest, an dem jenes echte
Lamm getotet wird, mit dessen Blut die Tiirpfosten der Glaubenden geheiligt
werden. —

Haec nox est, dies ist die Nacht, da Du im Anbeginn unsere Viter, die S6hne
Israels, aus Agypten herausgefiihrt und trockenen Fufles das Schilfmeer durch-
schreiten lieflest.“

Diese Verse des Exsultet, des alljihrlichen festlichen Auftakts zur Pascha-
feier, entsprechen jener gottlichen Heilszusage im Ritus der altbundlichen
Pessachfeier, durch die den Feiernden jedweder Generation so, als wiren sie die
aus Agypten ausziehenden Israeliten, zugerufen wird: ,Heuttags fahrt ihr aus,
im Monat Abib zieht ihr aus“ (aus der Knechtschaft) (Ex 13, 4. Vgl. Dt 27, 9;
29, 9-14); denn ,eine Nacht des Wachens ist das fiir Jahwe, um sie aus dem
Agypterland zu fithren. Diese Nacht ist fiir Jahwe da als Wache fiir alle
Israeliten durch ihre Geschlechterreihen hindurch® (Ex 12, 42). Im alttesta-
mentlichen Pessach haben wir die Wurzel zum neutestamentlichen Pascha;
hier an der Wurzel finden wir auch die Elemente zur theologischen Deutung
des christlichen Pascha.

Da ist an erster Stelle die Charakterisierung des Pessachfestes als ,, Gedacht-
nis“ (hebrdisch: zikkaron). ,Dieser Tag soll fiir euch zum Gedichtnis sein®,
heifit es Ex 12, 14; ,ihr sollt ihn als Fest fiir Jahwe feiern; ihr sollt ihn als fiir
immer eingesetzt feiern von Geschlecht zu Geschlecht.” Und: ,, Gedenkt dieses
Tages, an dem ihr aus Agypten, aus dem Hause der Knechtschaft, ausgezogen
seid!“ (Ex 13, 3). Ganz entsprechend sagt Jesus bei der Einsetzung des
Abendmahls zu seinen Jiingern: , Tut dies zu meinem Gedichtnis!“ (1 Kor 11,
24 f; Lk 22, 19). Ein ,,Gedichtnis“ begehen heifit in der Sprache der Bibel:
die Sache, deren man gedenkt, real vergegenwirtigen, sie aktualisieren.
»Gottes Gedenken ist wirksames und schaffendes Ereignis“; es kommt
»gewissermaflen einer vergegenwirtigenden Aktualisierung der vergangenen
Pascha-Exodus-Geschehnisse und des von ihnen herbeigefithrten Heils-
zustandes gleich . . . Durch diese kultische Kommemoration wird das Heil der

! Liturgiekonstitution des I1. Vaticanum, Nr. 5.
2 Ebda.



vergangenen Zeiten von neuem eine aktuelle, gegenwirtige Realitdt“.3
Deshalb ist in der Mischna ausdriicklich angeordnet: ,,In jedem Zeitalter ist
der Mensch verpflichtet, sich so zu betrachten, als sei er selbst aus Agypten
ausgezogen. So heifit es (Ex 13, 8): Du sollst deinem Sohn an jenem Tag fol-
gendes kundtun: Dies (= dieser Passahritus) geschieht um dessentwillen, was
der Ewige bei meinem Auszug aus Agypten fiir mich getan hat.“#

Diese Anordnung wird bis heute in jeder Passah-Haggada erneut ausge-
sprochen vom Familienvater als dem Leiter der Festgemeinschaft; und dann
fiigt er erlduternd hinzu: ,Nicht unsere Viter allein hat der Heilige, gelobt
sei Er, erlost, sondern auch #ns hat Er mit thnen erldst, wie die Schrift sagt
(Dt 6, 23): Und uns hat Er von dort herausgefithrt, um uns herzubringen und
uns das Land zu geben, das Er unseren Vitern zugeschworen hat. Darum sind
wir verpflichtet, zu danken, zu preisen, zu loben, zu verherrlichen, zu erheben,
zu rithmen, zu segnen, zu huldigen und zu lobsingen Thm, der fiir unsere Viter
und fiir uns alle diese Wunder getan hat. Er hat #ns aus Knechtschaft zur
Freiheit, aus Kummer zur Freude, aus Trauer zum Festtag, aus Finsternis zu
hellem Licht und aus Sklaverei zur Erlésung gefiihrt.“ In Wort und Ritus wird
in jeder Passahfeier das grundlegende Heilsereignis, die Rettung aus Bedringnis
und Not, darstellend vergegenwirtigt und nachvollziehend neu erlebt. ,Man
kann sagen, dafl in der judischen Tradition der Exodus immer unter uns
geschieht®, erklirte der Londoner Rabbiner Jonathan Magonet in einer Bibel-
woche des vergangenen Jahres; ,,wir miissen uns stindig an ihn erinnern. Jeder
Jude muf sich so betrachten, als ob er selber aus Agypten ausgezogen ist, ja
daf} er selber aus Agypten auszog. Aber man kann auch sagen, daf} dieses
Modell jiidischen Seins in der Geschichte der Juden erkennbar ist. Wir sehen
und erfahren, dafl es in der Geschichte in jeder Generation einen Pharao gibt,
der Joseph nicht kannte, der aus den Juden Sklaven macht, so daf} sie um ihre
Freiheit kimpfen miissen®; diese ,Freiheit, von der im Exodus gesprochen
wird, ist Modell fiir die Zukunft der ganzen Menschbeit . . ., die Freiheit, die
tiir die ganze Welt erhofft wird, und zwar in den messianischen Zeiten®.s

Diese messianischen Zeiten sind nach unserer Glaubensiiberzeugung ange-
brochen in der Person und im Werk des Menschensohnes Jesus Christus.
In Jesus Christus erhielt die Folge der fortgesetzt erlebten Pascha-Heils-
ereignisse des Alten Bundes ihre Vollendung, um dann in der Feier des Christus-
geddchtnisses stets neu und gegenwirtig allen Menschen das Heil zu ver-
mitteln.

* Vgl. hierzu und zum Thema Notker Fiiglister, Die Heilsbedeutung des Pascha (1963).
Zitat: S. 230 unter Berufung auf O. Michel in ThWNT IV, 678 f. — Vgl. zum Thema auch
Odo Casel, Art und Sinn der iltesten christlichen Osterfeier, in: [Lw 14 (1938) 1-78;
Johannes Schildenberger, Der Gedichtnischarakter des alt- und neutestamentlichen Pascha,
in: B. Neunheuser (Hg.), Opfer Christi und Opfer der Kirche (1960) 75-97, u. zahlreiche
andere;

* Pesachim 10, 5. Die Textausgaben der Zitate aus Mischna, Talmud, Targumim und
Midraschim s. bei Strack-Billerbeck, Kommentar zum Neuen Testament aus Talmud und
Midrasch, (Neudruck 1969), Registerband (1956); Fiiglister, a. a. O., Register.

* Vortrag in einer jidisch-christlichen Bibelwoche im Hedwig-Dransfeld-Haus, Bendorf/
Rhein, am 22. 7. 1973.



So ist es nicht verwunderlich, daff das, was sich im christlichen Pascha-
mysterium ereignet, schon keimhaft im alttestamentlichen Pessach erkennbar
ist. Wir konnen diese Zusammenhange hier nur kurz andeuten.

Neuschopfung, Isaakopfer, Auszug und Eschaton

Pessach war und ist fir die Juden die Rekapitulation des gottlichen
Schopfungswerkes, es ist Neuschopfung. Pessach ist darum der alte Neu-
jabrstermin, an dem Gott alles wieder neu werden laf3t.¢ Pessach ist ferner
nicht nur das Gedichtnis des Auszugs aus Agypten, es ist auch das Ge-
dachtnis des Opfers Isaaks, in dessen Segenskraft nach alter rabbinischer Lehre
der Auszug aus Agypten sich vollzog; und es ist die Vorwegnahme der end-
zeitlichen Erlosung, der messianischen Heilsereignisse. In den vorchristlichen
paldstinensischen Targumim zur Schilderung der dgyptischen Passahnacht in
Ex 12, 42 werden demgemaf als grundlegende Passah-Ereignisse aufgezihlt:
die Nacht, in der Jahwe die Welt erschuf; die (in eins gesehene) Nacht des
Abrahambundes und des Isaakopfers; die Nacht des Auszugs aus Agypten
und die Nacht der endzeitlichen Erldsung.

» Vier Nichte sind aufgezeichnet im Buch der Gedichtnisse, das vor dem
Herrn der Welt liegt: In der ersten Nacht offenbarte sich das Wort Jahwes tiber
der Welt, um sie zu erschaffen, als die Welt leer und 6de war und Finsternis
ausgebreitet lag {iber dem Urmeer und das Wort Jahwes leuchtete und strahlte.
Diese nannte Er die erste Nacht. In der zweiten Nacht offenbarte sich das
Wort Jahwes tiber Abraham zwischen den Stiicken (Gen 15,17) . .. Und war
nicht unser Vater Isaak 37 Jahre alt, als er auf dem Altar geopfert wurde?
Die Himmel wurden (damals) heruntergelassen und sie stiegen herab, und
Isaak sah ihre Vollkommenheit, und seine Augen wurden geschwacht ob der
Erhabenheit (vgl. Gen 22, 1-14). Diese nannte Er die zweite Nacht. In der
dritten Nacht offenbarte sich das Wort Jahwes tiber den Agyptern um Mitter-
nacht. Seine Rechte erschlug den Erstgeborenen der Agypter, Seine Rechte ver-
schonte den Erstgeborenen der Israeliten, um das Schriftwort zu erfiillen:
Israel ist mein erstgeborener Sohn (Ex 4, 22). Diese nannte Er die dritte Nacht.
In der vierten Nacht wird die Welt an ihr Ende gelangen: Die Bande der Gott-
losigkeit werden zerstdrt werden . . . und der Messiaskonig wird kommen . . .
Das ist die vor Jahwe zu beobachtende und von allen Israeliten durch all thre
Generationen hindurch zu feiernde Passahnacht.“”

Damit finden wir vier Wesensziige auch des christlichen Pascha vorge-
zeichnet und grundgelegt.

1. Neuschopfung
Wenn wir als erste Lesung in der Osternacht den biblischen Schopfungs-
bericht vortragen, dann klingt da die altiiberlieferte Vorstellung von einer

® Vgl. Ex 12, 2: ,Dieser Monat soll euch der Anfangsmonat sein; er sei euch der erste

Monat des Jahres.“ Ferner Ez 45, 18: ,Im ersten Monat am Ersten des Monats ...*;
Ez 45, 21; Jubildenbuch; Philo, Quaest. in Ex I, 10 (19); Josephus, Ant. 3, 10, 5: Das
Passah wird ,zu Beginn unseres Jahres geschlachtet.*

? Targum Jer. IT Ex 12, 42. Ahnlich Targum Jer. I und Targum Neofiti.



Entsprechung zwischen Erschaffung und Erlésung auf, zwischen Geburt der
Welt und Geburt des Gottesvolkes, zwischen der alten und neuen Schopfung.
»Zwischen der altmythologisches Vorstellungs- und Ausdrucksmaterial be-
nutzenden Beschreibung der Weltschopfungstat einerseits und der das Pascha-
geschehen kronenden Schilfmeertat andererseits besteht eine offensichtlich ge-
wollte Analogie: Beide Male handelt es sich um den im Vernichtungssieg
gipfelnden Kampf Jahwes mit dem ,Drachen®, der das einemal das dem
Kosmos voraufgehende Urmeerchaos (Ps 89, 10-12; Job 26, 12 f.), das andere-
mal Agypten als Israels Erbfeind versinnbildet (vgl. Is 30, 7; 51, 9-11;
Ps 74, 12-19; 87, 4). ,Wie die Welt aus dem Wasser heraus geschaffen wurde,
so ist Israel als geschichtliches Volks gleichsam aus einer groflen Wasser-
katastrophe herausgerettet und als Volk geworden.© Ein hnlicher Gottes-
kampf mit dem Urdrachen wird dessen endgiiltige Uberwindung und damit
die eschatologische Heilszeit herauffithren . . .# Derselbe Jahwe ist ja zugleich
Schopfer der Welt. ,Schopfer Israels® und Schépfer der ,neuen Erde und des
neuen Himmels*“.?

So wie Jahwe hiermit als Sieger tiber das Chaos die Konigsherrschaft iiber
die Welt antrat, so wurde Jesus in seiner dsterlichen Auferstehung von den
Toten ,zum Kyrios und Christus“ der von ihm erlésten Menschheit (vgl.
Apg 2, 32-36; 13, 33 f. zusammen mit Ps 2 und 110). Er siegte nicht nur
iiber duflere widergottliche Michte, er iiberwand das Bose iiberhaupt und
schaffte es aus dem Wege fiir alle, die sich ihm anschlieflen. Auch diese Idee
von der Vernichtung des Bésen ist im alttestamentlichen Pessach-Ereignis mit-
enthalten. Die iiberwundenen Agypter mitsamt den von ihnen verehrten
Gottern verkorperten gleichsam das Bose schlechthin, 1

Schliefllich enthalt Pessach als alte termingemifle Neujahrsfeier das weitere
Charakteristikum der semitischen Neujahrsthematik, die Sibnebedentung.
Der Blutstreichritus bewirkt als Siihneritus die Entsiindigung und Reinigung
— dies spdtestens im Pessach-Blut-Ritus der Exilszeit (vgl. Ez 45, 18 f.).11
Auch den beim Pessach-Mahl genossenen Mazzen kommt (neben den Bitter-
kriutern) Sihnebedeutung zu; als ungesiuertes und deshalb reines, vor jeder
Korruption bewahrtes Brot sind sie Symbol der Reinheit, die sie dement-
sprechend bewirken. ,Siihne“ bedeutet zugleich Lebenserhaltung, Lebens-
steigerung und Lebenserneuerung sowie Heiligung und Weihung. All diese
Momente leuchten im Pascha des Neuen Bundes auf und finden dort ihre
letzte Erfillung. Jesus selbst sagt bei der Einsetzung des eucharistischen
Kelches, daff dieses sein Blut ,fiir viele vergossen wird zur Vergebung der
Stinden (Mt 26, 28). Und Paulus nennt Jesus das Sithnmal (hilasteerion)
»in seinem eigenen Blut* (R6m 3, 25); durch dieses Blut sind wir gerechtfertigt
(Rom 5, 9), haben wir Nachlafl unserer Siinden erlangt (Eph 1, 7), sind
Gott nahegekommen (Eph 2, 13) und haben Frieden mit ihm (Kol 1, 20).
Auch nach dem Hebrierbrief reinigt das Blut Jesu ,,unser Gewissen von toten

8 So z. B. Targum HlI 8, 2.

2 Vgl Ts 43,05 22155 Jer 31,20
¥ Vgl. hierzu Figlister, a. a. O., 56. 153. 258 ff.
11 Niheres ebda. 256 ff. 78 ff. 97-100. 104.



Werken® (9, 14) und heiligt uns. Wie am Versohnungstag, am Jom Kippur,
der Hohepriester durch den Blutritus Zutritt zum Allerheiligsten erlangte, so
auch Jesus mit seinem fiir uns vergossenen Blut (Hebr. 9, 12—-14; 10-19). Und
der erste Petrusbrief spricht von der ,Besprengung mit dem Blut Jesu Christi®
(1, 2), dem kostbaren Blut des Lammes ohne Fehl und Makel, mit dem wir
losgekauft sind von unserem verkehrten Wandel (1, 18 f.) und Gottes ,heiliger
Stamm®, sein ,zu eigen erworbenes Volk“ wurden (2, 9). Schliefllich reden
auch die johanneischen Schriften die gleiche Sprache: Jo 19, 33 f. und 36 ver-
steht das Blut des Gekreuzigten als das Blut des Passah-Lammes. In 1 Jo 1, 6
wird versichert, daf dieses Blut ,uns von aller Siinde reinigt*; Jesus Christus
hat uns, so bekennt auch der Apokalyptiker, ,in seinem Blut gewaschen von
unseren Stinden® (Apk 1, 5. Vgl. 7, 14), er hat uns mit seinem Blut serkauft
aus jedem Stamm und jeder Sprache, aus jedem Volk und jeder Nation® und
hat uns ,fiir unseren Gott zu einem Konigreich und zu Priestern gemacht®
(Apk 5, 9) und zu Siegern iiber unseren , Ankliger (Apk 12, 11). Jesus selbst
versichert in Jo 6, 53 f., dafl sein Blut das ewige Leben schenktund den Glauben-
den eins werden lAfit mit ihm.

Diese ganze neutestamentliche Paschatheologie hat die alttestamentliche
Pessachtheologie zur festen Basis.

2. Das Opfer Isaaks

Die Geschichte von Abraham und dem Opfer Isaaks, die (wie wir schon
andeuteten) in der jidischen Pessachtheologie eine wichtige Rolle spielte,
wurde nach der bisherigen Leseordnung ebenfallsin der Liturgie der Osternacht
vorgetragen. Das war sehr sinnvoll. Isaaks Opferung war schon in vor-
christlicher Zeit dem Judentum ein bedeutsames Passah-Ereignis. Die christ-
liche Soteriologie und Christologie ist vorziiglich ,auf diesem Hintergrund zu
deuten®.12

Isaaks Opferung, die Aqedah, erscheint bereits in der frihjiidischen und
rabbinischen Literatur als Symbol fiir die Errettung aus Todesgefahr und als
Verheiflung und Unterpfand fiir die Auferstehung. Dieses Opfer des einzigen
Sohnes galt und gilt auch noch im heutigen Judentum, wenngleich nicht
vollzogen, so doch im Geiste und in der Bereitschaft als dargebracht. Darum
wird in den palistinensischen Targumim Wert gelegt auf die Feststellung,
daf Isaak zur Zeit dieses Opfers bereits erwachsen war und seine Opferung
bereitwillig auf sich nahm. ,, Wie der Erzahlung in der Bibel eine Verheiflung
fiir Isaaks Nachkommenschaft folgt, nahm man im Sinne des genealogischen
Denkens an, daf} in Isaak seine ganze Nachkommenschaft mitgeopfert und
miterrettet worden ist, die Aqedah also ein fiir allemal heilsbegriindendes und
heilsvermittelndes Ereignis fiir Israel darstellt. Die Errettung Israels etwa am
Schilfmeer beim Exodus® und bei weiteren spiteren Heilsereignissen ,wird
auf das Verdienst der Agedah zuriickgefiihrt. Die Aqedah . . . begriindet . . .
den Opferkult geradezu sakramental: Das Opfer des Widders war Ersatz

12 Vgl, Johann Maier, Geschichte der jiidischen Religion (1972) 118-121 und die dort
Zitierten,



fiir das Opfer des einzigen Sohnes gewesen. Das Tamidopfer am Tempel
re-prisentiert dieses eine vollkommene Opfer der Aqedah, erinnert Gott daran
und aktualisiert so die Verheiflung fiir Isaaks Nachkommenschaft ... Das
Passahlamm, dessen Blut die Erstgeborenen Israels beim Exodus bewahrt, ist
wie das Tamidopfer als repraesentatio der Aqedah verstanden worden*.13
Wir haben hier ,ein Herzstiick des jiidischen Glaubens vor uns“.14 Dieses
Opfer Isaaks, der das Brandopferholz zur Opferstitte trug ,wie einer, der
sein Kreuz auf seinen Schultern trigt*?s, wurde von den Rabbinern weiterhin
nicht nur als Vorbild?s, sondern als Ursache der endzeitlichen Auferstehung
von den Toten verstanden.!” Heute noch betet die jiidische Gemeinde im
Mufafgebet am Neujahrsfest: ,, Gedenke uns, Ewiger, unser Gott, des Bundes,
der Gnade und des Schwurs, welche du unserem Vater Abraham auf dem Berg
Morija zugeschworen, es erscheine vor dir die Bindung, als unser Vater
Abraham seinen Sohn Isaak auf dem Altare band und sein Erbarmen bezwang,
um deinen Willen mit ganzem Herzen zu erfiillen . . ., wie geschrieben ist: Ich
gedenke ihnen des Bundes der Friiheren, die ich aus dem Lande Agypten
gefithrt . .. Der Opferung Isaaks gedenke heute seiner Nachkommenschaft
in Erbarmen*.18

Die Opferung Isaaks wurde unter all diesen Aspekten schon im frithén
Christentum als Vorbild des Leidens Christi verstanden. In der altesten christ-
lichen Osterpredigt, der Homilie des Bischofs Meliton von Sardes zur Lesung
des Exodusbuches, wird erklért: ,Der Herr hatte seine Leiden vorausgeplant
in den Patriarchen, den Propheten und dem ganzen Volke . .. Wenn du das
Mysterium des Herrn beschauen willst, dann sieh auf Abel, der gleich ihm er-
mordet wurde, auf Isaak, der gleich ihm gebunden wurde . . .“19. Die Kirchen-
viter greifen das Thema auf. Schon Tertullian sagt, dafl der von seinem
Vater zum Opfer gefiihrte Isaak den Todesgang Christi im voraus darstellte,
der vom Vater als Opfer zugelassen wurde und das Holz fiir seine Passion
trug.2® Origenes behandelt das Thema dann ausfiihrlich im Anschluff an
Hebr 11, 17. 19 und erklirt, dafl der Glaube an die Auferstehung schon damals
in Abraham und Isaak seinen Anfang nahm, und daf§ Isaak das Bild (figura)
desleidenden Christusist, ,,da auch Christus selbst sein Kreuz trug®; ,Abraham

13 Ebda. 119 1.

1 Ebda. 121,

15 Gen R 56 35c; Pesikta Rabbati 31 (143b).
18 Nell Flebr 11,19,

17 Pesikta 32 (200b).

18 Sidur Sefat Emet, Basel 1967, 245.

1% Ed. Campbell Bonner (1940) 125 f,, Nr. 57. 59. Die Einleitungsworte dieser Homilie
sind nach der neueren Forschung ein deutlicher Hinweis darauf, daf der biblische Bericht
tiber den Exodus in der friihchristlichen Liturgie zunichst in der heiligen Sprache, in
Hebriisch, verlesen wurde: ,Die Schrift des hebriischen Exodus ist verlesen worden .. .«
Siche Paul Kahle, Der hebriische Bibeltext seit Franz Delitzsch (1961) 42—44.

20 Ady. Judaeos X, 6 (CChr II, 2, 1376);: Isaac cum a patre hostia duceretur lignumque
ipse sibi portans Christi exitum iam tunc denotabat in uictimam concessi a patre et lignum
passionis suae baiulantis.



brachte Gott seinen sterblichen Sohn dar, der nicht sterben sollte; Gott iiber-
lieferte seinen unsterblichen Sohn um der Menschen willen dem Tode . ..
Gott der Vater schonte seinen eigenen Sohn nicht um unseretwillen.“ Und:
, Wir haben oben gesagt, dafl Isaak das Bild Christi an sich trug; aber ebenso
scheint auch dieser Widder das Bild Christi zu sein ...“?! Ebenso spricht
Ambrosius.2 Auch Irenaios sagt das gleiche unter Berufung auf jenes Wort
Christi, das im Monastischen Offizium so herrlich vertont ist als Magni-
fikatantiphon am ersten Passionssonntag: ,Abraham, euer Vater, frohlockte,
dafl er meinen Tag sehen sollte; er hat ihn gesehen und sich gefreut® (Jo 8,
56).2 Aus der liturgischen Uberlieferung ist ganz besonders die bis in friih-
christliche Zeit zuriickgehende Oration ,Supra quae‘ des Meflkanons hervor-
zuheben, in der Gott unter Hinweis auf die Annahme des Opfers Abels,
Abrahams und Melchisedechs um Annahme des Opfers des Leibes Christi
gebeten wird.2 Schlieflich erhellt die Bedeutung des Opfers Isaaks fiir die
Theologie des Paschaopfers Christi aus seinen zahlreichen Darstellungen in
der friihchristlichen Kunst.?s So ist die heutige sparliche Verwendung der Ge-
schichte von Isaaks Opferung nur zu bedauern.

3. Der Exoduns

Die Erzihlung vom Durchzug durch das Schilfmeer, vom ,Exodus®, ist
Hauptthema des jiidischen Pessach und auch die ilteste und wichtigste Lesung
der christlichen Paschanacht (die heutige zweite Lesung), wie wir der Oster-
predigt des Meliton von Sardes entnehmen konnen, die mit den Worten

beginnt: ,Die Schrift des hebriischen Exodus ist verlesen worden ...%.2¢
Am Exodusmotiv wurde und wird bereits in der jiidischen Pessachfeier
besonders deutlich, daff ,Gottes Taten in der Vergangenheit ... als

Paradigmata fiir das gottliche Handeln in Gegenwart und Zukunft ver-
standen wurden® und werden.?” ,Es handelt sich nicht bloff um ein histori-
sches Ereignis; sondern das, was einst geschah, ist jetzt Gegenwart. Darum ist
es in manchen Familien und Gemeinden Brauch, dafl man etwas Sand auf den
Boden streut und einen kleinen Sack mit Mazzen fiillt, und dafl dann die ganze
Familie um den Tisch herum lauft zum Zeichen, daff man jetzt durch die

21 Jn Genesim hom, ,, VIII, 1-9 passim (GCS 29, 78-86).

22 De Abraham I, 8 (PL 14, 71f. 74. 77: ,Isaak ist der Typus des in Zukunft leidenden
Christus . . . Die Holzer trug Isaak selber, Christus trug selber das Kreuzesholz. Abraham
geleitete den Sohn, der Vater den Christus. Weder Isaak noch Jesus war allein ..., Ein
anderes Opfer (als das Opfer Isaaks) sah Gott vor, um den Erdkreis zu reinigen. . .%

23 Gegen die Hiresien IV, 5, 5 (BKV 4, 14). Vgl. auch die erste Vesperantiphon des
Sonntags Quinquagesima.

24 Vgl, Bernard Botte, Le Canon de la Messe Romaine (Louvain 1935) 43. 65. 27. Vgl.
auch die Sequenz am Fronleichnamsfest.

25 Eine ausfiihrliche Zusammenstellung bietet Alison Moore Smith, The iconography of
the sacrifice of Isaac in early christian art: American Journal of Archaeology 26 (1922)
159—173. Er stellt 123 derartige Darstellungen zusammen. Siehe zum Thema auch Dr. Lerch,
Isaaks Opferung christlich gedeutet. Eine auslegungsgeschichtliche Untersuchung. (Bei-
trige zur historischen Theologie 12) (Tiibingen 1950).

26 Vgl. Anm. 19.

27 Johann Maier, a. a. O., 29. Ebda. Anm. 36 Literaturangaben.
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Wiiste zieht .28 Sowohl im jiidischen Pessach als auch erst recht im christlichen
Pascha geht es dabei letztlich um die Rettung ,vom Tod, vom Verderber und
vom Gericht“. Die entsprechenden ,urspriinglich vorwiegend rein materiell-
innerweltlich aufgefafiten Begriffe und Bilder haben — zum Teil bereits im
Alten Testament — eine geistig-religiose Vertiefung und Umdeutung erfahren
und sind in dieser vergeistigten Sinngebung sozusagen vollzihlig ins neutesta-
mentliche soteriologische Vokabular heriibergenommen worden®.2> Auch
im Neuen Testament ist es ,der Starke®, der die Menschen gefesselt hilt
(Mk 3, 27 par; Lk 13, 16) und knechtet (Apg 10, 38; 26, 18). Die Menschen
sind Sklaven der personifiziert erscheinenden Siinde (Rém 5, 21; 6, 17-20;
Jo 8, 34; 12, 31; 14, 30), die im Endgericht als der »grofle Drache® ver-
nichtet wird (Apk 12, 3).

4. Pascha als ,Geddchtnis“ des Endbeils

Das alttestamentliche Pessach war auch der Wurzelgrund der eschatologi-
schen Heilserwartung. Dementsprechend war die spitjiidische Passahfeier
zur Zeit Jesu reich an eschatologischen Motiven. Die Eile des Aufbruchs beim
Urpessach, die zur Verwendung von ungesiuertem Brot notigte, wurde von
den Rabbinern als Hinweis auf das blitzartige Eintreffen der Erlésung am Ende
der Zeiten gedeutet: ,Nicht reichte die Zeit aus zur Sduerung (des Brotes),
und schon waren sie erlést. So wird es auch in der Zukunft sein®.30 Auch der
Passabwein weist nicht nur zuriick auf die geschehene Heilstat, er weist auch
voraus auf das Heil der Zukunft: ,Den Kelch der Erlésungen werde ich
erheben in der kommenden Weltzeit® — so erkliren die Targumim den beim
Passahmahl gesungenen Psalm 116, 3. Und ein spaterer Midrasch versichert,
dafl der davidische Messias mit diesem Psalmvers beim messianischen Fest-
mahl den Lobspruch iiber den Segenskelch sprechen wird.3! Vor allem aber
war das ganze Festmahl — wie iiberhaupt jedes festliche Mahl — ein Bild froher
Gottesgemeinschaft mit messianischen Ziigen (vgl. Is 25, 6 ££.)32; das Passah-
mahl in seiner Eigenschaft als festliches Mahl bedeutet eine Vorwegnahme des
endzeitlichen Passah-Heils; , Wihrend es in dieser Welt heifdt: ,Thr sollt es in
dngstlicher Eile essen* (Ex 12, 11) — wie heiflt es dagegen fiir die Zukunft?
;Nicht in eiliger Hast sollt ihr ausziehen noch in Flucht weglaufen; denn es
ziehtvoreuchderJahwe,und euren Zugbeschlieffitder GottIsraels* (Is52,12).%3
Das Absingen des Hallel beim Passahmahl begriindeten die Rabbiner dem-
gemdf u. a. mit der im Hallel-Psalm 116, 9 besungenen Auferstehung von
den Toten und den in Ps 115, 1 gemeinten Leiden vor dem Anbruch der
messianischen Zeit.3* ,Und wenn sie dereinst erlgst werden, so werden sie es

8 Rabbiner Michael Boyden, London, in der jidisch-christlichen Bibelwoche im Hedwig-
Dransfeld-Haus, Bendorf/Rhein, vom 22.~29. 7. 1973.

2% PBiiglister, a.a.0., 156.

30 Mekilta Ex 12, 39 (49).

31 Pesachim 119b. Vgl. Strack-Billerbeck IV , 1164.
32 Siche hierzu ebda., 1154—1159.

33 Pesikta 5 (56b).

34 Pesachim 118a.



(das Hallel) iiber diese Erlésung singen®.?s Darum entspricht der Nacht des
Utr-Passah nach rabbinischer Auslegung die endzeitliche , Wachenacht fiir
Jahwe*: ,Im Nisan wurden sie erlést, und im Nisan werden sie im kommen-
den Zeitalter erlost werden. Woher wissen wir das? Die Schrift nennt ,eine
Wachenacht® (Ex 12, 42), eine Nacht, die Gott seit den sechs Tagen der Schop-
fung beobachtet hat“; dies ist ,eine Nacht, die unter bestandigem Schutz
gegen die bosen Geister steht“ .36

So ist das endzeitliche Heilsereignis nicht nur die Wiederholung, sondern
auch die Vollendung des Passah-Geschehens. Der Messias wird in allem die
Taten des Moses erneuern und zu ihrer letzten Vollendung fithren.3? Freilich
mufl man bei der Bewertung dieser rabbinischen Aussagen beachten, daf} die
,messianische Zeit® in der Lehre der Rabbiner nicht ohne weiteres gleichzu-
setzen ist mit der ,zukiinftigen Welt“, dem Olam habba. Die Rabbiner unter-
scheiden zwischen der messianischen Zeit und der endzeitlichen Herrlichkeit
im Olam habba.?® Was jeweils gemeint ist, ist nicht unbedingt feststellbar.
Doch geht es in jedem Fall um das Eschaton, die Endzeit. Darum wird in der
Passah-Haggada beides miteinander genannt; ,, Der Barmherzige, Er begliicke
uns mit den Tagen des Messias und dem Leben der zukiinftigen Welt.“

Hieran konnte das Christentum ankniipfen. Passah-Erwartung und Passah-
Symbolik trugen bei zur Ausformung der christlichen Pascha-Vorstellungen.
Petrus verkiindet in seiner ersten Pfingstpredigt, dafl ,.die letzten Tage ange-
brochen sind“ (Apg 2, 17) und Jesus von Gott zum Messias gemacht worden
ist (Apg 2, 36. Vgl. Rém 1, 4). Die hiermit angebrochene messianische Zeit
bedarf aber noch der abschliefenden Vollendung. Wir sind schon ,,vom Tod
zum Leben iibergegangen® (Jo 5, 24; 1 Jo 4, 14), wir sind aus der Gewalt der
Finsternis errettet und in das Reich Gottes versetzt (Kol 1,13; 1 Petr 2, 9); denn
Jesus hat fiir uns seinen ,Exodus® vollzogen (Lk 9, 31), ist als ,, Hoherpriester
der kiinftigen Giiter® ,ein fiir allemal in das Heiligtum hineingegangen®
(Hebr 9, 11 £.), ,um uns zu Gott zu fithren“ (1 Petr 3, 18. Vgl. Rom 5, 2;
Eph 2, 18; 3, 12); aber unser realer Einzug in ,jene Ruhe® der letzten Vollen-
dung steht noch aus (vgl. Hebr 4, 11). Von ,jenem Tag*“ der endzeitlichen
Herrlichkeit als Frucht der Paschatat Christi spricht die dritte Lesung der
Osternacht: /s 4, 2—6 (die alte 8. Lesung), die nach christlichem Verstandnis
darauf anspielt, daf} alle Anhinger Christi sich ,nach seinem INNamen be-
nennen diirfen. Im Ausblick auf ,jenen Tag“ begehen wir dann in der Eucha-
ristiefeier das Gedichtnis des Herrn, ,bis er kommt® (1 Kor 11, 26).

Der Bund
Die vierte Lesung der Osternacht gibt die Abschiedsworte des Mose in
Dt 31, 22-30 wieder. Diese sind gleichsam die letzte Besiegelung des Bundes-

35 Ebda. 117a. Vgl. Strack-Billerbeck I, 846.
36 Rosch haschana 11bj; vgl. Mekilta Ex 12, 42 {52); Tanchuma bo (76a).

37 Vgl. die zahlreichen bei Fiiglister, a.2.0., 220 Anm. 97 zusammengestellten rabbinischen
Texte.

38 Vel. hierzu Giinter Stemberger, Zur Auferstehungslehre in der rabbinischen Literatur, in:
Kairos XV (1973) Heft 3—4, 238-266, spez. 263 f.
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verhiltnisses zwischen Israel und seinem Gott. In der Passah-Haggada hat
diese Lesung keine Entsprechung. Das ist nicht verwunderlich. Denn der
Passah-Exodus und der Bundesschlufl bilden im Grunde eine Einheit. Die
Ereignisse auf dem Sinai, als ,,Sinai-Bund“ gekennzeichnet, sind letztlich eine
Bestitigung des bereits bestehenden Bundes zwischen Gott und seinem Volk.
Ist doch das dgyptische Ur-Passah bereits die Auswirkung und Erfiillung des
lingst bestehenden Bundes zwischen Gott und dem Stammvater Abraham.
Im Auszugsgeschehen hat Gott seine Verheiflung an Abraham, dafl seine
Nachkommen aus dem Land ihrer Knechtschaft ausziehen wiirden (Gen 15,
13£; 17, 7 £), erfiillt. Im ,Sinai-Bund® wird, nachdem Jahwe sein Ver-
sprechen eingelost hat, konsequenterweise nunmehr auch die verpflichtende
Bindung des Volkes an seinen Rettergott hervorgehoben und beurkundet.
Pascha-Geschehen und Bund sind also im Grunde eins, so dafl der Sinai nicht
eigens erwahnt zu werden braucht. Da Jesus aber nunmehr einen neuen Bund
gestiftet hat, ist es sinnvoll, wenn abschliefend auch die Verpflichtungen des
neutestamentlichen Bundesvolkes diesem mit den strengen Worten des Mose
eingeprigt werden.

Noah-Bund, Menschwerdung und Auferstehung

Abschlieflend nur noch einige Worte iiber die Funktion der weiteren bis-
herigen Osternachtlesungen.

Die zweite Lesung betrifft den Noah-Bund, der das Heil fiir alle Volker
verbiirgt, fir die ,,Noachiden® gemaf jiidischer Interpretation. Israel ist an
die anderen, gréfere Verpflichtungen auferlegenden Bundesschliisse ge-
bunden, braucht also diesen V5lkerbund inseiner Passahfeier nicht zu erwihnen.
Interessant ist aber, dafl in den jiidischen Sabbat-Lesungen der Text Is 54—55,
der in der Osternacht die 5. Lesung war und der auch vom Vélkerbund spricht,
als Haftara, d. h. als Prophetenlesung, zur Noah-Geschichte vorgelesen wird.
Damit wird es wohl zusammenhingen, daff dieser Jesaja-Text auch in die
christliche Osternachtfeier aufgenommen wurde.

Die bisherige 6. Lesung (Baruch 3, 9-38) scheint ohne jiidisches Vorbild
zu sein, spielt sie doch nach christlicher Interpretation auf die Menschwerdung
Gottes an.

Diealte 7. Lesung(Ez 37, 1-14), die von der Wiederbelebung der verdorrten
Gebeine spricht, wurde am Sabbat der Passahwoche im Synagogengottes-
dienst als Haftara vorgetragen, offenbar als Bestitigung der 6sterlichen Auf-
erstehungserwartung, und fand von da aus schon friih Aufnahme in die
christliche Osternachtfeier.3®

Die bisherige 9. Lesung und jetzige Karfreitagslesung Ex 12, 1-11, die
Schilderung des Ur-Pessach, ist Kernstiick der Haggada. Sie miindet in die
vielsagende Feststellung: ,Ein Passah ist es fiir Jahwe*, das heifit: Gott wird
schiitzend und schirmend gegenwirtig, er geht helfend voriiber, fiihrt hiniiber
tiber die Grenze zwischen Tod und Leben; er fiihrt heraus aus der Unheils-
situation und durch Leiden hindurch (letzteres eine spiter hinzugefiigte Inter-
pretation der griechischen Ubersetzung: pascha) zum Heil.

3% Vgl. Fliglister, a.2.0., 213 f. mit Anm. 66.



Die alte 10. Lesung der Jona-Geschichte (Jon 3, 1—10) konnte auch an
jiidische Tradition ankniipfen. Die Midraschim weisen darauf hin, dafl ent-
scheidende Heilsereignisse des Alten Bundes sich jeweils am dritten Tag
ereigneten: das Opfer Isaaks (Gen 22, 4); die sinaitische Theophanie (Ex 19,
16); die Rettung des Jonas aus dem Bauch des Fisches (Jon 2, 1); die (von
uns am Karfreitag verlesene) Prophetie des Osea (Os 6, 1-6) usw. Hieran
kniipft die christliche Tradition von der Auferstehung Jesu am dritten Tage
nahtlos an. -

Schlieflich hingt die alte 12. Lesung von der Errettung der drei Jiinglinge
aus dem Feuerofen Nebukadnezars wohl auch mit jidischen Traditionen zu-
sammen, wonach diese Rettungstat sich auch in einer Passahnacht ereignete,
nachdem oder wihrend die drei Jiinglinge das dsterliche Hallel sangen. Dem-
gemifl wurden die drei Jiinglinge in den rabbinischen Homilien zur Passah-
Festperikope Gen 3, 22 ff. erwihnt.4!

Somit diirfte es sich lohnen, sich in diese altiiberlieferten ehrwiirdigen Texte
auch weiterhin betend zu vertiefen.

405 GenR 51:1 (595);
41 ExR 18. 9 (150 a/b); Pesachim 117a; J. Mann, The Palestinian Triennal Cycle:
Genesis and Exodus (Cincinnati 1940) 44.

In Wahrheit ist es wirdig und recht,

dir, heiliger Vater, immer und tberall zu danken
durch unsern Herrn Jesus Christus,

den du zum wahren und ewigen Priester bestellt hast.
Zu unserm Heil hat er sich selbst dir dargebracht

und die Feier dieses Opfers gestiftet,

daB wir sie begehen durch alle Zeit zu seinem Gedéchtnis.
Er starkt uns, wenn wir den Leib empfangen,

den er fur uns geopfert;

er heiligt uns, wenn wir das Blut trinken,

das er fur uns vergossen hat.

Darum singen wir mit den Engeln und Erzengeln,

mit den Thronen und Machten

und mit all den Scharen des himmlischen Heeres

den Hochgesang von deiner Herrlichkeit.

Prafation zur Abendmahlsmesse
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Betrachtungen zum neuen Kirchenjahr (I)
Dr. Franz Reckinger

Die unter diesem Stichwort zu entwickelnden Gedanken und Anregungen
sollen im Ablauf des liturgischen Jahres selbst als Frucht des eigenen Erlebens
in zwangloser Folge ihre Formulierung finden. Es geht dabei sowohl um
pastorale Uberlegungen zur Gestaltung von Festen und Zeiten als auch um
Meditationen zu einzelnen Texten der neuen liturgischen Biicher, die mir beim
persénlichen Beten oder beim Vollzug der Homilie einen besonders nachhalti-
gen Eindruck hinterlieffen.

Als erstes zu besprechendes Thema sei der Kern und Mittelpunkt des gesam-
ten liturgischen Jahreskreises gewihlt.

1. Die Ostervigil

Will man konsequent sein, so gibt es ihr gegeniiber nur zwei Moglichkeiten:
Entweder feiern wir sie, und dann muf sie durch die Art der Gestaltung der
ganzen Karwoche und der Ostertage von selbst als die héchste und wichtigste
aller Feierlichkeiten erscheinen — oder aber wir feiern sie nicht.

Das Wachen und das Fasten

Soll der Vigil der ihr gebiihrende Platz zukommen, so darf sie vor allem
nicht als eine geringfiigig erweiterte Vorabendmesse erscheinen. Der Begriff
» Vigil“ erfordert, daf} ein ansehnlicher Teil der Nacht durchwacht wird, und
dafl das Ende der Feier irgendwie in den neuen Tag hineinreicht. Das in ihr
sich vollziehende Geschehen soll ja gerade den Ubergang von den Tagen des
Schmerzes in den Tag der Auferstehung, von diesem Leben in das neue Leben
darstellen und verwirklichen. Um dieser Anforderung zu entsprechen ist es
nicht unbedingt erfordert, den Beginn der Vigil auf Mitternacht anzusetzen.
23 oder 22 Uhr tun es ebenso gut, besonders dann, wenn die liturgische Feier
ihre Fortsetzung in einer Agape finden kann und somit das Ganze sich ohnehin
bis gegen 2 Uhr hinzieht.

Das Wachen ist eine letzte Bufliibung in dem Augenblick, da die Bu8zeit in
die Osterfeier tibergeht. Es stellt symbolisch das Warten auf die Wiederkunft
des Herrn in der Nacht dieser Weltzeit dar. , Und wenn er in der zweiten oder
dritten Nachtwache kommt und sie so (d. h. wachend) antrifft, selig sind sie!*
(Lk 12, 38).

Die Christen des 1. und 2. Jhs., die die Ostervigil in ihrem Kern ausgebildet
haben, sahen sie in einer engen und notwendigen Beziehung zum vorhergehen-
den Fasten: nicht zur vierzigtigigen Fastenzeit (die erst im 4. Jh. entstand),
sondern zum Fasten der beiden Tage, die wir als Karfreitag und Karsamstag
bezeichnen. Dieses ,Osterfasten® wurde nicht als Vorbereitung auf die Oster-
feier verstanden, sondern als Bestandteil derselben, und bedeutete in noch
hoherem Mafl als die spatere Quadragese einen kultischen Mitvollzug des
Leidens und des Todes Jesu.

Auch diese Dimension der Osterfeier miifite neu entdeckt und ins Bewufitsein
gehoben werden, soll die Vigil ihre ganze Bedeutsamkeit wiedererlan gen.,



Sie wiirde dann auch auf der Ebene des Zeichens wahrhaftig wieder als Uber-
gang erscheinen. Gerade am Karfreitag ist ja das Bewufitsein des Fastens
weithin lebendig geblieben. Ebenso wissen noch manche, daf} , die Fastenzeit
am Karsamstag um 12 Uhr zu Ende geht®. Es ist ihnen leider nicht gesagt
worden, dafl dies mit der frither gelibten Feier der Vigil am Karsamstagvormit-
tag zusammenhing, und dafl mit der Riickverlegung der Feier in die Nacht auch
das Fasten sinngemif} wieder auf den ganzen Karsamstag auszudehnen war.
Auf die Bedeutung des Fastens iiberhaupt und die Chancen ihrer Wiederent-
deckung in unserer Zeit wird bei der Behandlung der Fastenzeit zuriickzu-
kommen sein.

Soll ein ernsthafter Teil der Nacht durchwacht werden, so mufl die Vigil-
feier notgedrungen eine gewisse Lange aufweisen. Es erweist sich jedoch,
dafl die Teilnehmer eine solche bei dieser Gelegenheit zum guten Teil gern in
Kauf zu nehmen bereit sind, resp. sie nicht einmal merken, weil der Ritus
der Osternacht in sich schon sehr abwechslungsreich ist und dann ganz
besonders keinerlei Langeweile aufkommen lif}t, wenn die konkrete Gestal-
tung die gebotenen Moglichkeiten der Abwechslung zu nutzen weifl. Die
Ostervigil ist wohl das frappanteste Beispiel dafiir, wie katholische Liturgie
in spontanem, nicht oder unzulinglich kontrolliertem Wachstum Riten auszu-
bilden weif}, die bisher sowohl bei anderen Konfessionen als auch in laizisti-
schen Ersatzreligionen ihresgleichen suchen. Es wire darum m. E. verfehlt,
sie nun streng logisch strukturieren zu wollen, wie es verschiedentlich vor-
geschlagen wird?; vielleicht wiirde sich ein solches Vorhaben als ein Durch-
rationalisieren erweisen, das die frei gewachsene Liturgie zerstdren und uns
ein logisch schon gegliedertes System ohne Charme und ohne Lebenskraft
bescheren wiirde.

Allerdings war der Schatz, von dem hier die Rede ist, jahrhundertelang
verschiittet: so sehr, dafl die Kirche als ganze selbst nicht mehr wufite, daf} sie
ihn besafl! Aber es bedurfte nur der sehr unvollkommenen Reform von 1950
und der Improvisation eines Konsultors der damaligen Ritenkongregation,
der den Glaubigen nach orientalischem Vorbild brennende Kerzen in die Hand
gab, damit eine Welt von hoher Kunst und Schonheit sich auftat und die
aktivsten und aufgeschlossensten unter den Katholiken auf dem Erdenrund
in ihren Bann schlug: iiberall dort jedenfalls, wo Seelsorger mit einem der-
artigen Schatz verstindnis- und liebevoll umzugehen wufiten. Wie das in etwa
aussehen kann, soll im folgenden an einigen Elementen der Feier verdeutlicht
werden.

Das Feuer

Es geht nicht mehr darum, Feuer aus Stein zu schlagen, sondern das Feuer
als Symbol des auferstandenen Christus zu verwerten. Selbst viele von denen,
die ererbtem Symboldenken skeptisch gegeniiberstehen, sind der Auffassung,
daf das Symbol des Feuers auch in unserer Zeit an Aussagekraft nichts einge-
biilt hat; und die Erfahrung bestitigt, dafl eine um das Osterfeuer ver-

! Vgl. z. B. Votum der Schweizer Liturgikdozenten 1969. Lit. Jahrbuch 20 (1970), 52-57.
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sammelte Gemeinde in einer ganz einmaligen Weise innerlich beriihrt und
betroffen wird.

Vorbedingung dazu ist allerdings, dafl ein wirkliches Feuer (von mindestens
1 m Hohe) im Freien entziindet wird und die gesamte feiernde Gemeinde sich
um dieses herum versammelt. Ist dies, etwa infolge der Witterung, nicht
moglich, so sollte der ganze Ritus am besten unterbleiben, eher als dafi man,
zur Erfillung einer bloflen Formalitit, in Kesseln oder Pfannen eine kleine
Glut entfacht, die jedem echten Feuer Hohn spricht.

Wenn man sich nun aber schon die Miithe macht, ein schones Feuer aufzu-
bauen, dann muf} der Aufenthalt der Gemeinde in seinem Umkreis auch eine
gewisse Zeit dauern. Darum empfiehlt es sich, vor Beginn der eigentlichen
Feier — unter Hinweis auf die Lagerfeuer der Israeliten, bei denen sie die
Erzahlung tber die Befreiung aus Agypten weitertradierten — der Situation
angemessene Lieder zu singen, am besten mit Gitarrenbegleitung. In erster
Linie wire etwa zu denken an ,When Israel was in Egypt’s land“ und
»O liebliches Land Kanaan . . ., in dir endet unser Leid® (Cocagnac).

Die Bereitung der Osterkerze

Das reformierte Missale setzt die diesbeziiglichen Riten und Texte nur mehr
»ad libitum®“. Auf Grund eigener Erfahrung in mehreren Gemeinden sehr
unterschiedlicher Art glaube ich sagen zu kinnen, dafl es ein grofier Verlust
wire, sie auszulassen. Von einem ilteren Mitbruder habe ich vor Jahren die
Gewohnheit iibernommen, die Formeln Sinnzeile um Sinnzeile von allen
Versammelten nachsprechen zu lassen. Wohl selten ist die Aufmerksamkeit
der Teilnehmer so konzentriert und das Gebet so intensiv wie bei diesen
Worten, von denen jedes durch einen Gestus im Schein des Feuers unterstrichen
und getragen wird. Nur wenn diese Riten vollzogen werden, kann man
glaubwiirdig sagen, dafl am Feuer etwas geschieht und daf} es sich lobnt,
dort zusammenzukommen. Sie auslassen heifit, einem ©6den und kahlen
liturgischen Rationalismus Vorschub leisten.

Die Feier des Wortes Gottes

Was man zum zweiten Teil der Vigilfeier an sich befiirchten muf}, nimlich
dafl er den Teilnechmern zu lang vorkommt, kann erfahrungsgemifl dann ver-
mieden werden, wenn die verschiedenen Abwechslungsmoglichkeiten genutzt
werden: Abwechseln zwischen Sitzen (Lesung, Antwortgesang) und Stehen
(stilles Gebet, Oration); Abwechslung zwischen Lektor (oder, besser, mehreren
Lektoren) fiir die Lesungen und dem Zelebranten fiir die Orationen; Ein-
streuen von kurzen und pragnanten Hinweisen, die den wesentlichen Sinn der
Lesungen gerade in dieser Feier hervorheben und die Verbindung zu den
Antwortgesidngen herstellen.

In Gemeinden, in denen Psalmengesang technisch noch nicht durchfiihrbar
ist, wird man wohltun, die vom Lektionar vorgesehenen Antworttexte durch
Lieder zu ersetzen, sofern sich geeignete finden lassen. So kénnte ,,Herr, grofler
Gott, dich loben wir® als Antwort auf die Genesislesung dienen. Zur Erzihlung
vom Durchgang durch das Rote Meer dagegen ist in unserem iiberkommenen
Liederschatz kaum etwas auch nur annihernd Passendes zu entdecken. Zudem



miindet hier die Lesung ihrem Inhalt nach in das Lied: darum st in diesem Fall
das blofRe Sprechen des cigentlichen Textes (womdglich unter Beteiligung des
Volkes am Singen oder Sprechen des Kehrverses) dem Singen eines Ersatz-
liedes unbedingt vorzuziehen.

Aufer den beiden Lesungen iiber die Schopfung als Vorbild der neuen
Schépfung und der Befreiung aus Agypten als Vorbild der Befreiung von
der Macht des Teufels, der Siinde und des Todes empfiehlt sich bei der Aus-
wahl unter den vom Lektionar gebotenen Perikopen vor allem diejenige Gber
die Opferung Isaaks, und zwar deshalb, weil sie wie kein anderer Text der
Osternachtliturgie das Leiden Jesu zum Ausdruck bringt. Ihrer uspriinglichen
Konzeption entsprechend ist aber die Vigil Feier des Todes und der Auf-
erstehung, also ,Karfreitag® und Ostern in einem. Dann aber diirften in ihr
die Texte nicht fehlen, die den Aspekt Leiden und Tod unterstreichen. Den
direkten Bezug zur Opferung Jesu sollte nach einem geeigneten Hinweis das
nach dieser Lesung anzusetzende Antwortlied herstellen. Sehr brauchbar
erscheint dazu etwa das Stiick: ,O du Lamm Gottes, unschuldig am Stamm
des Kreuzes geschlachtet . . .“ oder dhnliche Agnus-Lieder.

Das Gesagte begegnet einem ersten Einwand: Die moderne Sensibilitat ist
schockiert beim Gedanken an einen Gott, der Abraham befiehlt, seinen Sohn zu
t6ten. Diese Schwierigkeit konnte jedoch durch eine geeignete biblische Kate-
chese behoben werden: eine Miihe, die man der Wichtigkeit des Themas wegen
nicht scheuen sollte und fiir die, angesichts des heutigen Interesses fiir fremde
Religionen und Kulturen, auch die notwendigen Voraussetzungen gegeben
scheinen. Fine solche Katechese miifite aussagen:

1. Viele Vélker sind im Lauf der Zeit auf den Gedanken gekommen, der
Gottheit auch das Beste, das es in der Welt gibt, nimlich Menschen, dar-
bringen zu miissen.

2. Da die Israeliten mit derartigen Volkern in stindigem Kontakt lebten,
gerieten sie in einen schweren Gewissenskonflikt: ob sie dem einen, wahren
Gott auch dieses ,grofle Opfer darbringen miifiten.

3. Die Erzihlung von der ,Opferung Isaaks® ist die von Gott gegebene
Antwort auf diese Frage: Gott will die restlose Bereitschaft des Menschen,
alles fiir ihn dahinzugeben, er will aber die Ausfiihrung des Menschenopfers
nicht. Der Sinn der Erzihlung ist also nicht: ,Gott fordert manchmal das
Toten der eigenen Kinder®; sondern ganz im Gegenteil: , Wo solche Forde-
rungen ausgesprochen werden, stammen sie nicht vom einzigen, wahren Gott®.

4. Ob das Wesentliche der Erzdhlung nun passiert ist oder nicht (ob Abra-
ham etwa auf Grund seines Kontaktes mit anderen Vélkern zur Uberzeugung
kkam, Gott verlange diese schmerzliche Tat, und er dann von Gott — entweder
in einer Erscheinung oder nur im Fortgang seines Gebetes und seiner Uber-
legungen — eines besseren belehrt wurde, oder ob das Ganze eine legendire
Begebenheit darstellt), ist kaum noch auszumachen und religids-spirituell
kaum von Belang. :

5. Gott offenbart dem jiidischen Volk, dafl er das Menschenopfer nicht will.
Damit aber verwirft er nicht den teilweise guten Willen, der sich in den Men-
schenopfern der Heiden mitunter dufierte. Denn was dort als dunkle Vor-
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ahnung in grausamer Weise praktiziert wurde, hat in der Tat Jesu am Kreuz
seine Erfiillung gefunden, da er in ganz neuer Weise sich selbst zum Opfer
dargebracht hat. Dieses ,Menschenopfer® hat Gott wirklich angenommen
und i thm all das, wodurch die Menschen jemals autrichtige Hingabe bekun-
det haben und bekunden.

Vielleicht ist es nicht unniitz, darauf hinzuweisen, daf} auch die Homilie
Passion und Auferstehung umfassen sollte — nach dem Beispiel der ganz
frithen Vorbilder, etwa eines Melito von Sardes; daf} sie also nicht eine
»Osterpredigt® im gleichen Sinn sein sollte wie die, die am darauffolgenden
Tag gehalten werden und in denen mit Recht das ganze Mysterium von der
Auferstehung her geschen wird. Wo dazu die personellen Moglichkeiten
gegeben sind, empfiehlt es sich darum, daf am Ostertag ein anderer die
Predigt hilt als in der Nacht.

Zur Tauffeier

drei kurze Hinweise:

1. Das Eintauchen der Osterkerze in den Taufbrunnen wird vom
reformierten Missale ebenso ,ad libitum® gesetzt wie die Riten um die
Osterkerze (siehe oben), wozu dhnliches wie dort zu sagen ware. Wohl nie ist
die Gemeinde vom Fortgang der Handlung so gebannt wie bei diesem
Gestus, wenn die dazugehdrigen Worte laut und feierlich proklamiert werden.
Wo wir ohnehin schon so viele Worte und so wenige Gesten haben, sollten
wir keinen einzigen davon leichten Herzens fallenlassen!

2. Als Gesang zur Taufwasserweihe und zur Erneuerung des Taufver-
sprechens empfichlt sich das vielfach gebrauchte , Fest soll mein Taufbund . . .«
weniger: denn in der Liturgie ist es nicht iiblich, in Liedern zu verkiinden,
was wir zu tun vorhaben; weit passender erscheint etwa das Psalmenlied
»Mein Hirt ist Gott der Herr .. .%, weil hier, ganz im Sinn der Liturgie,
die Taten Gottes an uns gepriesen werden, und zwar in Ausdriicken, die den
Bezug zu Taufe und Eucharistie von selbst nahelegen.

3. Wo in der Osternacht Erwachsene getauft werden kénnen, ist das bei
entsprechender Vorbereitung ein grofier Gewinn fiir die ganze Gemeinde.
Ob man in dieser Feier auch Kinder taufen soll, das wire dreimal zu iiber-
legen, bevor man sich dazu entschlielt. Denn einmal kinnte es ein Absacken
des Ganzen ins Kindlich-Niedlich-Harmlose zur Folge haben; zum anderen
kénnte sich, angesichts unserer dekadenten Sakramentendisziplin, haufig der
Fall einstellen, dal Kinder von Eltern zu taufen wiren, die sich in keiner Weise
als zur Gemeinde gehérig fiihlen und erweisen, die sich in einer Ostervigil
vollig verloren vorkommen und durch ihre gesamte Haltung einen lebenden
Widerspruch zur Erneuerung des Taufversprechens darstellen. Diese nun in
hervorgehobener Stellung vorgefiihrt zu bekommen, davon moge man die
Gemeinde doch lieber verschonen.

Der Abschluf} der Feier

Mehr als sonst empfindet man in dieser Nacht, daf als Begleitgesang zur
Kommunion oder als Danklied danach nicht irgendein Lied ausgewihlt



werden kann; und im Gberlieferten Repertoire ist kaum ein passendes Stlick
vorhanden. Sehr wohl in Frage kommen kann nach wie vor Psalm 150, mit
standiger Wiederholung des dreifachen Alleluja, in der gewohnten grego-
rianischen Singweise, die sich in diesem Fall ausnahmsweise auch mit deutschem
Text bewadhrt hat. Zu denken wire ebenfalls an das ,,grofle Hallel“ (Psalm
136) — allein in welcher Melodie es singen? Vielleicht kann hier auf dem
Hohepunkt der Feier, ein alttestamentlicher Text (allein) auch nicht befriedi-
gen. Zu denken wire dann etwa an einen der Gesange aus der Apokalypse,
die neuerdingsin der Vesper gebraucht werden; oder aber es miifiten neue Texte
geschaffen werden. Als Anregung dazu und als Hinweis darauf, was in einem
solchen Stiick als Inhalt von der Situation her erforderlich scheint soll
folgender anspruchsloser Text vorgelegt sein, der zur Melodie ,Danke fir
diesen guten Morgen“ konzipiert wurde.

Danklied zur Osternacht

1. Danke fiir diese Feierstunde,
Danke fiir diese heil’ge Nacht (diesen heil’gen Tag),
Danke, dafl du in Jesus Christus uns errettet hast.

2. Danke fiir deine grofle Liebe,
Danke fiir unser Osterlamm,
Danke, dafy wir in seinem Blute dir verbunden sind.

3. Danke fur unsere Auserwihlung,
Danke fiir deinen Heil’gen Geist,
Danke, dafl du uns in der Taufe neugeschaffen hast.

4. Danke fiir Jesu Auferstehung,
Danke fiir seinen Tod am Kreuz,
Danke, daff du in seinem Mahle uns vereinigt hast.

5. Danke fiir diesen Sonnenaufgang,
Danke fiir dieses neue Licht,
Danke, daf} Jesus sicher einmal wiederkommen wird.

Ebenso wie zum Kommuniondank kénnte ein derartiges Stiick sich
gegebenenfalls als Gesang zur nachfolgenden Agape eignen. Soll letztere
ihre Bezeichnung verdienen, muf} ja auch sie kultische Feier sein und darum
Gebete und religiose Gesinge begreifen.
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Versuche liturgischer Deutung 10. Folge

Einzelne Schwerpunkte: Ruhmloses Gloria?
Prof. Dr. Theodor Schnitzler

In meiner Pfarrei kann ich nicht ganz gut vom ,,Gloria“ sprechen. Denn
so heifit ein véllig korruptes Kino, das nahe der Kirche liegt. — Das alte Wort
von ,,Glanz und Gloria“ riecht eher nach Moder als nach Moos.

Das Gloria in der beiligen Messe krankt an dhnlichen Zweifelhaftigkeiten.
Es ist so selten geworden, dafl es nicht selten einfach vergessen wird. Es ist so
6kumenisch in seinem neuen Text geworden, dafl es einem nicht mehr von
den Lippen fliefit. Oft genug wird es ersetzt von einem Glorialied, aber darin
kommt vielleicht das Wort Ruhm und Ehre vor (z. B. Alles meinem Gott zu
Ebren), aber kein ruhmvoller Klang. Besser wird es auch nicht, wenn der volle
Text des Gloria gesprochen wird, denn dieses Sprechen ist doch wahrhaftig ein
Gerede, ein Aufsagen, das dem Inhalt absolut nicht gerecht wird, — das Lied der
Ehre und des Ruhms wird zum ruhmlosen Gemurmel. Selten, allzu selten
hért man die Choralweisen, in denen der Nachhall der Lobrufe vernehmbar
ist, aus denen das Gloria wuchs. Danken muff man den groflen Meistern der
polyphonen Musik, dafi sie den Inhalt des Gloria darzustellen wufiten; Salz-
burg ist noch erfiillt von ihnen.

Das Gloria der heiligen Messe war eigentlich ein Morgenlied, eine der
Bliiten des friihchristlichen Liederfriihlings, die von den Glaubenskimpfen
geknickt wurden. Es kam zum ersten Mal in die Feier der Eucharistie, als Rom
nach einem geeigneten Beginn suchte, wenn nach langer nichtlicher Vigil der
neugeweihte Presbyter seine Titelkirche erreichte, um dort zum ersten Mal zu
zelebrieren. Beim Ritt aus der Lateranbasilika zu seiner Kirche hatte man die
ersten Lichter iiber den Bergen aufgehen sehen. Darum formte sich das
Morgenlied auf den Lippen der kleinen Gemeinde, ehe sie Eucharistie feierte.

Von der Primizmesse des Presbyters wanderte das Gloria in die Ostervigil
und ihre Frithmorgenstunde. Dann schuf es sich Raum an den Festen der
Mirtyrer, die Osterfeiern sein wollten. Es eroberte sich das Wochenostern,
den Sonntag. Am Schluf erst, im Hochmittelalter, kam es in die Weibnacht,
an die sein erster Vers erinnerte. Zum guten Ende war das Gloria so selbst-
verstindlich an jedem kleinen Heiligenfest, dafl man es sich eigens merken
mufite, wenn es ausfallen sollte. Dann wurde das iippige Wuchern von der
Vatikanischen Liturgiereform so kriftig beschnitten, dal man wieder Miihe
hat, sich zu merken, wann es zu beten ist; aber an der Glanz- und Ruhm-
losigkeit dnderte sich nichts.

Woher kommt diese Herabwertung? Man sicht die organischen Zusammen-
hange des hypertrophierten Meflbeginnes nicht mehr. Der Buflakt war ein
Riickblick, — die Oration wird eine programmatische Vorschau auf die
erhofften Ergebnisse der heiligen Feier sein. Dazwischen stehen Kyrie und
Gloria als Einheit eines Christusliedes. Nach der reuevollen Erkenntnis der
Schuld folgt die Besinnung auf das Wesentliche, auf Christus, der unsere Wun-
den heilt und unsere Armut reich macht. Vor der Sichtung des Programms
schaut man auf das Wesentliche, auf Christus, der uns Weg und Ziel ist. Das
Gloria méchte also eine Grundsatzerklirung an den Anfang stellen, mochte
die heutige Feier auf den Fels stellen, der Christus ist. Das Gloria méchte vor
allem am sonntdglichen Wochenostern den dsterlichen Rabmen abstecken,
in dem die Feier des Opfers und Todes Christi sich vollzieht,



Wenn die romischen Imperatoren ihre Triumphziige vom Forum tber die
Via sacra zum Kapitol hielten, wurden ihnen viele rihmende Rufe zuge-
schrieen: ,,Laudamus te. Benedicimus te. Adoramus te. . .!“ und: ,,Herr! Gott!
Konig! Himmlischer!“ Erst spiter wurden diese Rufe in Verse eingebunden,
wodurch sie viel von ihrer Spontaneitit verloren. Sie wollen wie das heutige
»Hurra® oder ,Heil* einfach nur Entladung der Freude und Begeisterung
und Begriiflung sein. Sie stehen also in einem urspriinglich engen Zusammen-
hang mit dem Kyrie. Als das Morgenlied ,, Gloria in excelsis Deo* diese Rufe
verwendete, dachte man vielleicht an die Ankunft des Siegers Christi, des
Lichtes der Welt, der Sonne der Gerechtigkeit, dhnlich wie man den Kyrieruf
aus dem Sonnengottkult auf Christus ummiinzte.

Natiirlich ist die Textgeschichte und Textkomposition des Gloria viel
komplexer, als es hier dargelegt werden kann. Vor allem mifite man die ver-
schiedenen Teile und Strophen wie die Verflechtung von christologischen,
trinitarischen und theologischen Aussagen beachten. Doch fir das Verstandnis
der Funktion des Gloria in der Messe darf man das einmal aufler acht lassen.

Die Messe beginnt mit der Begriiffung des Altares, der Gemeinde, des
Priesters durch die Gemeinde. Darum darf die Begriiffung des Herrn nicht
fehlen. Er kommt ja dreifach in der heiligen Messe an: er will mit uns beten,
er will zu uns sprechen, er will sein Opfer unter uns gegenwirtig sein lassen.
Diese Ankunft des betenden, kiindenden, opfernden Herrn ist mehr als
Triumphzug, mehr als Sonnenaufgang. Sie gibt uns Leben, Freude, Licht.
Der Himmel kommt auf die Erde.

Man mufl sich dieser Hintergriinde und Untergriinde bewufit werden:
Ein Morgengrufl an den ankommenden Herrn, an den Auferstandenen, der
einzieht, an das Licht unseres Lebens, wird zur Grundsatzerklarung unseres
Glaubens und unserer Liebe zu Christus, wird zum osterlichen Rahmen der
Feier. Darum mag dem verdorrten Gloria neuer Ruhm zuwachsen, der sich
dann auch im Vollzug duflert.

Es ist ein weitverbreitetes MiBverstandnis, wenn man den Text des Gloria
so versteht, als ob die Engel nur bestimmten Menschen den Frieden ver-
kiinden, eben jenen Menschen, an denen Gott sein Wohlgefallen hat.

Dies aber widerspricht dem Satz des Engels und der Theologie des Lukas.
Der Engel ruft: ,Ich verkiinde euch groBe Freude, die allem Volk zuteil wird!*
Und Lukas will von dem Evangelium sprechen, das fir ,die ganze Welt" gilt.
Nicht einigen wenigen Menschen, sondern allen gilt die Heilsbotschaft der
Menschwerdung. So miissen wir den Gesang der Engel verstehen: Auf Erden
ist Friede fiir alle Menschen, das Heil ist erreichbar jedem ohne Ausnahme!
Erst jetzt kdnnen wir versuchen, die Verkiindigung der Menschwerdung nach
der Theologie des Lukas genauer zu umschreiben: Wegen der Geburt des
Jesus von Nazareth in der Stadt Davids, wegen der Erscheinung des Heilands,
des Messias, des Herrn, singen die Engel und Menschen den Lobgesang
Gottes: ,Ehre, Glanz und Herrlichkeit ist bei Gott in der Héhe, und jetzt ist
auch auf Erden das Heil, der géttliche Segen fir alle Menschen ohne Aus-
nahme, denn Gottes Huld umfangt sie, Gott hat sie lieb!"

Wilhelm Pesch: Den Menschen helfen
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Liturgische Spiritualitat
Univ. Prof. DDr. Jobannes Emminghans

Die Klagen mehren sich, daf} die liturgische Erneuerung stagniert: Was vor
10 Jahren, nach der Publikation der Liturgiekonstitution des II. Vaticanums
am 4. Dezember 1963, in der Kirche allgemein mit grofilem Elan auf-
genommen wurde, scheint nun auch kein Allheilmittel zu sein. Die Kirchen
fiillen sich keineswegs wieder ob einer lebendigen und attraktiven Liturgie.
Eher im Gegenteil! Eine lihmende Miidigkeit im Raum der Liturgie greift
vielfach um sich, besonders bei denen, die schon vor dem Liturgiedekret sich
um eine Liturgie-Erneuerung in den Gemeinden bemiiht hatten und in der
Freude, nun endlich ,kirchenoffiziell“ zu sein, mit neuem Mut an die Arbeit
gingen. Alles Lebendige scheint nun erneut institutionalisiert zu sein, und so
schimpft man gern auf ,,die da oben*, die den fliefenden Strom kanalisieren
odet durch Ddmme in eine Stauseenkette verwandeln, welche freilich manchen
ganz verniinftig und praktikabel scheint, aber keine Bewegung, eben keinen
Fluf mehr erkennen lifit.

Uber Miflerfolge oder Stagnation schimpfen ist allerdings die einfachste,
zugleich auch die unwirksamste Reaktion. Besser, man fragt sich zunichst,
ob man denn auch alles richtig gemacht hat. Sich iiber die vermeintliche
Indolenz des Kirchenvolkes oder die Restriktionen ,,von oben® zu beklagen,
andert kaum etwas. Gewissenserforschung, eine Art von Manéverkritik,
machen am ehesten frei fiir einen Neuansatz der Arbeit.

*

Liturgie ist ganz sicher das Herzstiick, ist Wurzel und Mitte und Vollendung
des christlichen Lebens, wie die Enuntiationen des Konzils oft genug betonen.
Daran kann keiner zweifeln. Aber die Mitte ist noch nicht das Ganze, sondern
eben nur die Mitte eines ganzen Komplexes. Eine isolierte Mitte bedeutet kein
radikales Ernstmachen, sondern ein Priparat. Die — jiingere — Kirchenkon-
stitution des Konzils, die die Aussagen des zeitlich vorhergehenden Liturgie-
dekrets aufnahm und vertiefte, zeigte aber schon den grofien Zusammenhang,
in den die Liturgie eingebettet werden muf}, wenn sie nicht isoliert und damit
unwirksam und steril werden soll. Die drei grofien Wirkweisen der Kirche
sind nach der Kirchenkonstitution (,Gaudium et Spes®), , Verkiindigung®,
»Dienst” und , Liturgie®, diese hinwiederum aufs engste ineinander integriert
und wie eine Trinitit, wie eine Drei-Einheit, miteinander verzahnt und durch-
einander manifest. Denn Verkindigung ohne Weltdienst wire Drusch auf
leeres Stroh, ein ,dauerndes Zielen ohne Abdriicken®; ohne Liturgie wire
sie eine Verpadagogisierung und Reduktion auf kirchliche Volksbildungs-
arbeit. Ein Weltdienst ohne Verkiindigung wire reine Sozialarbeit oder Ent-
wicklungshilfe, reiner ,, Horizontalismus® und Weltimmanenz, bei den geringen
finanziellen Mitteln dazu hochst ineffizient und von ,weltlichen Stellen® ein-
drucksvoller zu verwirklichen; ohne Liturgie |t der Weltdienst hinwiederum
das Spezifikum christlicher Liebestitigkeit vermissen, entbehrt er der theologi-
schen Relevanz. Aber auch die Liturgie bedarf der Verkiindigung, wenn sie
nicht zu einer ,, Verpopung® und Ritualisierung der Kirche fiihren soll; sie be-
darf ferner auch des Weltdienstes, der Offnung zur Welt, um nicht zu
frommem und gefithligem Zeitvertreib zu degenerieren. Verkiindigung (d. h.
das Weitersagen der ,frohen Nachricht von der Erlostheit der Welt), Dienst



(d. h. alle Formen der ,Diakonie zur Freude®, 2 Kor 1, 24) und Liturgie
(d. h. dialogisches Handeln Gottes in der Zuwendung der Erlésung und zu-
gleich Handeln des Gottesvolkes in Eucharistie und Lobpreis) miissen sich so
integrieren, dafl sie nicht mehr drei sondern eines sind, daf sie nur miteinander
den dreifachen Aspekt der einen Realitit Kirche ergeben. Fillt ein Element
aus, sind auch die anderen nicht mehr in der Vollform moglich; sie ver-
kiimmern zwangsliufig zu hiretischer Schrumpfgestalt. Nur im lebendigen
und unverkiirzten Miteinander aller Drei wird christliches — gemeindliches
wie personliches — Leben moglich sein. Oder anders gesagt: in Glauben, Hoff-
nung und Liebe. Und davon ist die Liturgie eben nur ein Aspekt, keineswegs
schon der ganze.

Wir miissen also alle liturgischen Erneuerungsbemiihungen erldsen aus
jeglicher Einseitigkeit und sie einbetten in das gesamte Heilshandeln der
Kirche, d. h. in die Erlosungswirksamkeit Gottes an der Welt. Freilich,
wir werden bis zum Ende der Weltzeit eine Kirche der Siinder sein und solange
auch nur eine Liturgie der Siinder, also eine hochst unvollkommene Liturgie
feiern. Das setzt das Liturgiedekret gleich zu Anfang (Art. 2) wie selbst-
verstindlich voraus: ,In der Liturgie, besonders im heiligen Opfer der
Eucharistie, vollzieht sich nimlich das Werk unserer Erlosung,und so trigt
sie in hochstem Mafle dazu bei, dafl das Leben der Glaubigen Ausdruck und
Offenbarung des Mysteriums Christi und des eigentlichen Wesens der wahren
Kirche wird, der es eigen ist, zugleich gotthch und menschlich zu sein,
sichtbar und mit unsichtbaren Giitern ausgestattet, voll Eifer der Tatigkeit
hingegeben und doch frei fiir die Beschauung, in der Welt zugegen und doch
unterwegs; und zwar so, dafl dabei das Menschliche auf das Géttliche hin-
geordnet und ihm untergeordnet ist, das Sichtbare auf das Unsichtbare, die
Titigkeit auf die Beschauung, das Gegenwirtige auf die kiinftige Stadt, die
wir suchen . . .“

Bei aller Bemiihung um eine ,echte Liturgie“ werden wir immer darunter
leiden, daf} es eben nur eine Liturgie der Siinder ist und bleibt. Aber eine
Liturgie der Unglaubigen, der Hoffnungs- und Lieblosen wire ein Wider-
spruch in sich, eine Un-Liturgie.

Diese Vorbemerkung iiber die Liturgie im Gesamtkonzept der Pastoral
scheint mir notwendig, obwohl sie in sich und eigentlich selbstverstandlich ist.
Oder doch wenigstens sein sollte. Offenbar ist sie es aber nicht. Man sollte von
Liturgiepastoral in der Gemeinde gar nicht reden, ohne diese genannten
Selbstverstindlichkeiten stets im Auge zu haben. Denn sonst ist sie schlechthin
unméglich und blofie Geschaftlhuberei einiger ,liturgisch Interessierter®.
Liturgie ist aber nicht eine Sache der Vorliebe oder des besonderen Interesses,
sondern wirklich Quelle, Hohepunkt und Vollendung kirchlichen Lebens.

So wird man in einer vorliufigen Bestimmung der Liturgischen Spiritualitit
sagen miissen, dafl sie im Grunde die kirchliche Spiritualitit schlechthin sei,
insofern sie alle Bereiche der Auferbauung des Leibes Christi und seiner Wirk-
samkeit in der Welt im Auge behilt. In dieser Hinsicht kann sie gar nicht eine
Sonderform christlicher Spiritualitit sein, neben der noch andere mégliche
stinden: Das geistliche Leben des Christen kulminiert notwendig in der
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Liturgie. Doch wollen wir im Folgenden niherhin untersuchen, inwiefern die
Liturgie (und darin speziell wieder die Eucharistiefeier) das geistliche Leben
auferbaut und nihrt, es verlebendigt und vollendet.

*

Eine sehr schwerwiegende — stirker historisch bedingte — Schwierigkeit der
gegenwirtigen Liturgiereform sei nicht verschwiegen. Sie soll einmal deut-
lich herausgestellt werden, weil man sie leicht verkennt, indem man Liturgie,
so wie sie verordnet ist, persolviert, das Zeichen des Sakramentes setzt und
darauf vertraut, dafl es die Heiligung bewirkt. Das ist auf Grund der
objektiven Wirksamkeit des Sakraments sicher richtig. Im Sakrament wirkt
Christus als der eigentliche Spender und Heilende, der menschliche Spender
ist nur Knecht und Ausspender der Geheimnisse Gottes (1 Kor 4, 1). Aber
diese Objektivitit verlangt auch eine gefiillte Subjektivitit, soll der Ritus
menschlich sein.

Bei aller Achtung vor der Tradition der rémischen Liturgie erwies sich
diese (nicht nur in ihrer nachtridentinischen Ausformung) keineswegs als
Idealform schlechthin, besonders von der Struktur her. Das anerkennt das
Konzil u. a. schon im 1. Art. des Liturgiedekrets: ,Darum hilt es das Konzil
auch in besonderer Weise fir seine Aufgabe, sich um Ernenerung und Pflege
der, Liturgie zu sorgen“. Denn jeder Liturgiehistoriker weiff, daf das
Missale Pius V., also das nachtridentinische, ein nicht unproblematisches Erbe
weiterschleppte, wenn es auch den argsten mittelalterlichen Wildwuchs hatte
ausmerzen konnen. Die Struktur der rémischen Messe leitet sich nimlich her
von der — zwar grofRartigen, aber in sich keineswegs notwendigen — Hochform
der romischen Papstmesse, wie sie uns etwa im Ordo Romanus I (um 700)
eindrucksvoll begegnet, und eigentlich bis zur Gegenwart — mit nur unwesent-
lichen Retuschen — im Pontifikalamt im Besonderen, aber auch allgemein bis
in die Priestermessen hinein fortbesteht. Alle fritheren Elemente, Gebete, wie
Riten und Gesten, waren in die Papstmesse eingeschmolzen; dazu gab die
romische Richtungsbasilika, die den ganzen Laienraum auf das Sanktuarium
einfluchtete, den sehr passenden Rahmen her. Vor den Augen der Glaubigen
entfaltet sich ein erregendes Zeremoniell geradezu héfischer Art, dem der
byzantinischen Hofhaltung nachgebildet. Dem Papst gebiihrten alle Ehren-
rechte und Insignien wie dem Imperator: Schuhe und Krone, Kuf und
Kniebeuge, Leuchtertriger und Weihrauch, Assistenz und sustentatio etc.
Es ist erstaunlich und daher auch nicht allgemein bewufit: Nicht etwa die
Mefifeier der romischen Titelpriester (also der Pfarrer), die zudem auch gar
nicht tiberliefert ist, hat die Struktur der Messe durch immer neue Wandlungen
und Schrumpfungen hindurch bis auf den heutigen Tag hergegeben, sondern
die auf die Schau hin konzipierte (und damit sehr unerwiinscht iber-
objektivierte) Papstmesse, bei der die Glaubigen bald in eine viel zu grofe
Passivitdt verwiesen wurden, zumal diesen der ihnen gehérige Part der
Akklamation, des Gesangs etc. langst von der Schola, die allein groferen
Forderungen und Erwartungen geniigen konnte, abgenommen worden war.
Die Papstmesse zur Zeit Gregors d. Gr. und nachher hat, weil Straffungen
einfachhin notwendig wurden, eher die Predigt entfallen lassen oder ins



Belieben der Zelebranten gestellt als tiberfliissiges Zeremoniell ersatzlos
gestrichen, hat eher die Prozession bei Gabenbereitung und Kommunion auf-
gegeben als andere Formen aktiver Teilnahme des Volkes gefordert, eher den
Kanon mit dem hochst kunstvollen Gesang des Sanctus tiberlagert als Zeiten
des heiligen Schweigens eingeschoben. So war die lebendige liturgische
Kommunikation der Glaubigen mit dem Vorsteher der Liturgie fast ganz auf-
gegeben und nahezu nur noch , geistig“, mentaliter moglich, die Spontaneitit
der Mefibeiwohner ausgeschaltet und die Variabilitit innerhalb der Eucharistie
auf ein paar Einschiibe je nach den Festzeiten reduziert. Notzeiten, die die alte
Hochform nicht mehr realisieren konnten, brachten dann einfach Schrumpfun-
gen, aber keine neue und nunmehr fiir eine Pfarrgemeinde angemessene Form.
Der einzelne wohnte dieser Messe einfach bei, war Zuschauer, aber an der
Priesterliturgie kaum beteiligt, besonders dann, als bald die Fremdheit der
Sprache hinzukam. Die Privatmesse seit dem Frithmittelalter behielt zwar die
Wendung des Mefibuches gegen Norden bei (weil dort, auf der rechten Seite
der Subsellien oder synthronoi des Papstes, die hoheren Prilaten gesessen
hatten), fihrte aber nur sehr unvollkommen oder gar nicht eine Perikopen-
Exegese des Gehdrten ein, die erst das Gotteswort aktualisiert hatte; behielt
die Handwaschung des Zelebranten bei, obwohl er gar keine die Hinde be-
schmutzende Gabenopfer, wie Ol, Wachs o. 4. mehr entgegennahm, sorgte
sich aber im Ritus selbst wenig um die geistliche Bereitung der Glaubigen
zur Selbsthingabe ins Opfer Christi und der Kirche hinein, wenn sie auch den
Priester im Rezitieren des ,Lavabo“ wenigstens irgendwie auf einen abgeleite-
ten liturgischen Sinn verwies; ibernahm eher im Embolismus das ,,da pacem
in diebus nostris“ (eingefiihrt anlidfllich der Gotenbelagerung Roms mit der
unangenehmen Zerstorung der Aquidukte) als dafl sie etwa das Glaubigen-
gebet am Schlufl des Wortgottesdienstes wieder belebt oder das hdchst
schibig gekiirzte Kyrie wieder zu einer echten Litanei unter Beteiligung des
Volkes samt seiner Anliegen revitalisiert hitte. Man wird Hans Kiing nicht
ganz zustimmen brauchen, wenn er — zum Arger mancher Offizieller — die
ganze rOmische Liturgie ein grofles ,Trummerfeld® nennt, aber sie war —
stellenweise wenigstens — doch so etwas wie ein hinlinglich begehbar
gemachtes Forum Romanum geworden: ehrwiirdig, aber weitgehend bloff
historisch bemerkenswert, das Leben nur wie aus der Distanz bestimmend.
So mufite aus ,liturgischer Spiritualitit“ notwendig eine ,Spiritualitit an-
lafilich der Liturgie“ werden. Der ,triumphalistische Rest* der Papstmesse
war geblieben, aber das Gottesvolk war durch die Mef3feier selbst viel zu wenig
angeleitet, als ,heilige Priesterschaft® Gott geistige Opfer darzubringen,
die Gott um Jesu Christi willen wohlgefillig sind* (1 Petr 2, 5), , Gott bestin-
dig ein Lobopfer darzubringen, d. i. die Frucht der Lippen, die seinen Namen
preisen® (Hebr 13, 15). Das Opfer der Kirche ist ja keineswegs insofern neu,
als sie ein ,,neues Opfer® neben das Opfer Christi setzen mdchte — das wiire
Blasphemie —, sondern neu insofern, als sich das Gottesvolk immer wieder
selbst hineingibt in das eine Opfer Christi, das in der Messe gegenwirtig ist.
Christlicher Kult kulminiert eben in dieser Hingabe, und die Messe ist nur das
Realsymbol fiir solche stindige Selbsthingabe in der briiderlichen Liebe, wie
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Paulus auch im Zusammenhang seines Einsetzungsberichtes (1 Kor 11) es
als das wahre ,Herrenmahl-Halten“ herausstellt. Ferner mahnt Paulus
(Rém 12, 1): ,Briider, bei der Barmherzigkeit Gottes ermahne ich euch:
bringt euern Leib Gott als lebendiges, heiliges, wohlgefilliges Opfer dar. Das
sei euer geistiger Gottesdienst (logiké latreia).“ Im 13. Kapital des gleichen
Briefes fithrt Paulus das dann pardnetisch weiter aus: Der Christ soll Gott
leibhaftig zur Verfligung stehen; Gottes Willen verstehen und erfillen lernen;
in Distanz bleiben zur , Welt“ ; dafiir den Briidern dienen in Liebe und Werken.
Vergleichsweise dhnlich und in gleicher Richtung bestimmt Jacobus (1, 26 f.)
rechtes religioses Verhalten.

Nun sei keineswegs behauptet, die Papstmesse oder ihre letzte Kiimmer-
form, die missa lecta, habe solche Opfergesinnung unterbunden oder ver-
hindert. Aber sie hat sie sicher zu wenig aus sich heraus angeregt, was sie
aber sollte! Die Elementarteile christlicher Eucharistiefeier waren namlich
zweifellos noch in ihr enthalten, nur anders — und wenigstens fiir uns heute:
verfremdet und damit unangemessen — strukturiert. Unsere Vorfahren waren
mit ihrer nachtridentinischen Liturgie moglicherweise frommer, moglicher-
weise auch ,christlicher in der Lebensgestaltung als vielfach wir heute. Aber
das lag weniger am Liturgievollzug als an den damals kulturmorphologisch
noch wirksamen Kriften der meist noch intakten Volkskirchlichkeit, die
heute aber gemeinhin fehlen.

Durchgehend war der Bezug von Liturgie und Leben nur intentionell oder
moralisch: Man bestand sein tigliches Leben mit den in der Messe ,,empfan-
genen Gnaden®, die aber ganz ,unliturgisch geradezu mechanisch-quanti-
tativ empfunden wurden: sie waren so etwas wie der Treibstoff fiir den
Motor, eben ,,Gnadenmittel “. Der Bezug von Eucharistiefeier und Leben war
zu dunn, zu ausdrucksschwach geworden, die ,liturgische Synthese®, die Inte-
gration beider war fast ganz verloren gegangen.

Natiirlich nicht ganz. Schon die dltesten Formularien der praeparatio ad
missam und auch der gratiarum actio post missam enthalten die wesentlichen
Gedanken, Anregungen und Momente der Kultfrommigkeit, wenn freilich
auch wieder stark alteriert. Ebenso waren viele Formen von Meflandachten
fiir das Volk wenigstens ein Notbehelf. Charismatische Beter und Seelsorger
haben eben nie gefehlt. Auch der unter der Messe gebetete Rosenkranz war
nicht schlechthin falsch, so wenig wie die Liedstrophen der Singmesse, die
aber die ganze sakramentale Form der Eucharistiefeier iiberdeckten, zumal
man sich dann meist mit der ,geistlichen Kommunion® (also blofl dem
votum sacramenti) begniigte. Unserer Zeit ist es daher aufgegeben, durch
die Liturgiereform Kult und Kultspiritualitat wieder eng ineinander zu binden,
wenn nicht beide auseinanderklaffen und je fiir sich mithsam dahinvegetieren
sollen. Die Liturgie, d. h. die Spendung und der Empfang der Sakramente,
oder noch anders: Heilszuwendung durch das Zeichen in der Haltung von
Glaube, Hoffnung und Liebe, oder noch einmal anders: konkreteste Manifesta-
tion, Erlebbarkeit der Kirche, solche Liturgie also ist Kulminationspunkt
christlichen Lebens iiberhaupt! Wir haben die kirchliche Lehre von Intention
(Gesinnung) und Attention (Aufmerksamkeit) bei anderen Sakramenten



(etwa der Bufle) viel penibler gelehrt und gefordert und auch im Ritus selbst
viel stirker motiviert und vollziehbar gemacht als bei der Eucharistie. Das
gilt es aber neu zu tun, wenn Liturgie lebendig sein und die ,conscia, pia,
actuosa et fructuosa participatio® beférdern soll. Dressur zu ganz bestimmten
Hliturgischen Formen und Haltungen® reicht dazu keineswegs aus. Der Gerst
muf} lebendig machen (Joh 6, 24). Denn die Liturgiereform intendiert ja den
Ritus, d. h. das Tun des Gottesvolkes, also der ganzen Versammlung aus Vor-
steher und Mitfeiernden, wieder zum Sprechen, zur Signifikanz zu bringen,
so wie es das theologische Axiom fordert, dafl das Zeichen selbst schon das
anzeigt, ,signifiziert” (significat), was es bewirkt (efficit),weil es das bewirkt,
was es im sprechenden, durchschaubaren, freilich sich selbst stets transzen-
dierenden Zeichen anzeigt. Es kime also nicht darauf an (um es an einem
ganz konkreten Beispiel aufzuzeigen), zu versuchen, die Formulare der ge-
samten priesterlichen Mefivorbereitung und -danksagung einfach wiederzu-
beleben oder den Laien in dhnlichen Formen nahezulegen. Dann verlegten
wir sie wiederum ins Belieben: Man koénnte sie persolvieren oder auch —
wie alle Erfahrung lehrt — noch hiufiger unterlassen und dann wire ein
wesentliches Element weiterhin unterschlagen. Der gegenwirtige Mef}schlufy
unterbindet eine solche ,Danksagung®, wenn er den Zelebranten das Volk
ausdriicklich (und muttersprachlich nunmehr unmifiverstandlich) auffordert:
Gehet hin in Frieden! Das hat seinen Grund. Wenn die Eucharistie synonym
ist mit Danksagung, nur ihre Ubersetzung, so miifite es eigentlich keiner
»Danksagung® nach solcher Danksagung mehr bediirfen, sondern sie miifite
in thr schon artikuliert worden sein, wenn die gefeierte Eucharistie wirklich
Gottesdienst in Geist und Wahrheit (Joh 4, 23 f.) war. Der Ritus selbst muf§
schon die Spiritualitit gefordert haben. Wir miissen also heute alle Miihe
und Aufmerksamkeit darauf verlegen, dafl die Meffeier selbst zu einer conscia
participatio, einer bewnfiten Mitfeier wird. Dazu bedarf es nicht nur des
liturgischen Tuns und seiner Besserung, sondern ganz besonders der ,liturgi-
schen Spiritualitat®.

Mir sagte neulich einmal ein prominenter ostkirchlicher Theologe:
»Auch nach der Liturgiereform, ja nach ihr vielleicht noch mehr als friiher,
werde ich den Eindruck der westliturgischen ,Allergie gegen den Heiligen
Geist“ nicht los. Alles ist ganz schon und eindrucksvoll, aber es fehlt immer
etwas. Und ich meine: fundamental Wesentliches®.

*

Wir sprachen schon im Vorhergehenden von der Liturgie ohne glaubens-
weckende Verkiindigung als einer Un-Liturgie. Ohne Glauben ist Liturgie
Spielerei, in gilinstigsten Fillen vielleicht dsthetisch angenehme oder gefiihls-
hafte Verfeierlichung menschlicher Grundbefindlichkeiten und -stimmungen
bei Geburt oder Hochzeit oder Tod. Erst aus dem Vorverstindnis des Glaubens
wird aus einem Symbolzeichen fiir Spender wie Empfinger ein Sakrament.
Die Kirche lehrt zwar ausdriicklich die objektive Wirksamkeit des Sakramen-
tes, aber auch ebenso ausdriicklich die Wirksamkeit dieses Sakramentes nach
Mafigabe der Zuwendung und Disposition des Empfangers: Es wirkt nicht
automatisch, magisch. Zur Struktur des sakramentalen Zeichens gehort es
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nimlich, dafl aus einer Sache oder Geste, die in sich auch Welthaftes be-
deuten kann (materia) durch die ausdriickliche Ausdeutung im Wort (die
forma) etwas unverwechselbar Heilsbedeutendes wird: das Sakrament. Uber-
gieflen eines Menschen mit Wasser ist zwar in sich schon sinnvoll zur Reinigung,
aber erst die Taufworte machen es zum Heilszeichen; gemeinsamer Genuf}
von Brot und Wein ist in sich schon ausdruckstrichtig und beinhaltet bereits
Briiderlichkeit, Gemeinschaft, Willen zum Teilen und Hergeben etc., aber
erst die Eucharistie iiber solche Mahlelemente macht sie zur Teilhabe am
Leibe Christi (1 Kor 10, 16). Die scholastische Distinktion in das genauer
zu Bezeichnende und das Bezeichnen (das determinabile und das determinans)
ist nicht nur didaktisch klug, sondern erhellt das Wesen. Es ist also ver-
pflichtend und notwendig, in der Sakramentenspendung das unterscheidend
Christliche moglichst aktuell zum Ausdruck zu bringen, auch dann noch, wenn
man eine allgemeine Disposition wird voraussetzen konnen. Das sakramen-
tale Zeichen aus Element und Wort neu zum Sprechen, zur Verkiindigung
zu bringen, ist Sinn der Liturgiereform. Liturgie soll also nicht nur schoner
oder moderner ausschauen, sondern sie soll so sein, dafl Spender und Empfinger
sich mit ihr identifizieren, sich durch sie ausgedriickt empfinden kénnen.

Dazu sind viele Wege zu beschreiten, wie sie auch die Liturgiekonstitution
benennt: Die vielfache Verkiindigung in Predigt und glaubensweckender
Katechese; die leichte Verstehbarkeit des Zeichens oder seine Akkomodation
an den jeweiligen Kulturkreis; die Muttersprachlichkeit, um Barrieren der
Kommunikation wegzuraumen; eigene Wortgottesdienste oder sonstige
Versammlungen der Gliubigen; die Teilnahme am Stundengebet der Kirche;
vor allem die Weckung der Bufie, die ja im Neuen Testament vielfach synonym
mit Glauben wiedergegeben ist; kurzum: alles das, was die Schrift — und
speziell Paulus — unter der , Verkiindigung® subsumiert. Alle diese Elemente
wiren heranzuziehen, um liturgische Spiritualitit als Voraussetzung und
Erfolg liturgischen Tuns zu fordern. Davon wire des weiteren zu sprechen.

Ich mochte mich an dieser Stelle aber auf einem Punkt beschrianken, der mir
durch das aufgegebene Thema besonders naheliegend erscheint: die liturgische
Meditation, die freilich durch die anderen aufgefiihrten Wege und im Zusam-
menhang mit ihnen erst moglich erscheinen. Denn die Meditation ist nicht aus
sich allein sinnvoll und mdoglich, sondern erst im Gesamt des christlichen
Lebens. Denn auch hier erscheint mir eine ,, Unterscheidung des Christlichen®
gegeniiber den heute vielfach angebotenen und aufgegriffenen, vorwiegend
fernostlichen Meditationspraktiken notwendig: Wie Brot und Wein der Eucha-
ristie bediirfen, um das Heil zu bringen, so bedarf die Meditation (die — sakra-
mental gesprochen — gleichsam nur die ,materia® darstellt) der christlichen
Bestimmung und Fiillung: jedermann weif}, daff man sie ja auch — psychoso-
matisch-technologisch funktionalisiert — rein innerweltlich begreifen und be-
nutzen kann und daf} sie selber dann leicht zur Weltanschauung avanciert.
Sie mufl ndmlich nicht in sich schon christlich sein, welche Bedeutung sie frei-
lich als Korrektiv einseitiger westlicher Industriezivilisation auch immer
haben mag.

Bei der liturgischen Meditation geht es also ganz schlicht darum, daf eine



» Verinnerlichung®, eine Zueignung des liturgischen Tuns bis zur Selbst-
identifikation erreicht wird, dafl die Zeichen also nicht nur von der Kirche
als notwendig verfafit und vorgeschrieben sind, sondern jeder einzelne sie als
Selbstansdruck seiner Opferhingabe begreift und vollziehen kann. Die
»Allgemeine Einleitung“ des Neuen Meflbuchs driickt das in Art. 5 in bezug
auf die Zeichen so aus: ,,Da die Eucharistiefeier wie die gesamte Liturgie in
sichtbaren Zeichen geschieht, durch welche der Glaube genibrt, gefestigt
und bezeugt wird, miissen jeweils solche von der Kirche angebotenen Aus-
drucksformen und Riten mit grofiter Sorgfalt ausgewihlt und gestaltet wer-
den, die unter Beriicksichtigung der konkreten Situation der Gemeinde die
volle und titige Teilnahme aller ihrer Glieder stirker fordern und dem geist-
lichen Wohl der Menschen besser entsprechen. Zum Zeichen gehort es nun
wesentlich, dafl es verstehbar ist und dadurch zum Selbstausdruck in voller
und titiger Teilnahme werden kann. Also nicht: Ritus tiber den Menschen
hinweg, sondern: Ritus als Bezeugung einer personalen geistigen Haltung.
Schon die Liturgiekonstitution hatte das verlangt, so in Art. 33, wo betont
ist, dafl ,Liturgie . . . auch viel Belehrung (eruditio) fiir das gliubige Volk in
sich birgt“; Art. 48 beschreibt das so: ,,So richtet die Kirche ihre ganze Sorge
darauf, daff die Christen diesem Geheimnis des Glaubens nicht wie Auflen-
stehende und stumme Zuschauer beiwohnen; sie sollen vielmehr durch die
Riten und Gebete dieses Mysterium wohl verstehen lernen (intelligentes)
und so die hl. Handlung bewuf}t, fromm und titig (conscie, pie et actuose)
mitfeiern . . . Sie sollen die unbefleckte Opfergabe darbringen nicht nur durch
die Hinde des Priesters, sondern auch gemeinsam mit ihm und dadurch
sich selber darbringen lernen . . .“; und schliefSlich Art. 59: ,Die Sakramente
sind hingeordnet (1) auf die Heiligung der Menschen, (2) den Aufbau des
Leibes Christi und schliefllich (3) auf die Gott geschuldete Verehrung; als
Zeichen haben sie auch die Aufgabe der Unterweisung (instructio). Den
Glauben setzen sie nicht nur voraus, sondern sie nihren (alunt) ihn auch,
stirken (roborant) ihn und zeigen ihn an (exprimunt)“.

Nun kann kein Zweifel sein, da solche personale Haltung nicht schon
durch das gesetzte Zeichen allein, auch noch nicht durch eine verbalisierte
Dogmatik und ein Sprechen und Verstehen im Oberbewuf3tsein des Menschen
zu erreichen ist. Die offizielle deutsche Ubersetzung der Liturgiekonstitution
konnte das vielleicht insinuieren; daher habe ich die lateinischen Worte mit-
angefiihrt. Eruditio bezeichnet ja mehr als »Belehrung® (Art. 33), conscie
mehr als ,bewufit in einem vordergriindig intellektuellen Sinne. Es sind
mit diesen Begriffen ganz bewufit jene tieferen Schichten des Bewuftseins
angesprochen, in denen auch das ,Glauben® geschieht. Glaube ist nimlich
mehr als ,fest fiir wahr halten, was die Kirche — etwa im Katechismus — zu
glauben vorlegt“. Glaube ist eingegossene Tugend, Frucht des Heiligen Geistes;
kommt vor allem aus dem ,Héren* (Rém 10, 17) der Verkiindigung und
deren Annahme in der Gnade Gottes.

Liturgische Meditation und Spiritualitit setzen also den Glauben aus der
angenommenen Frohbotschaft voraus, nihren ihn andererseits wieder.
Darin liegt eine dauernde Wechselbeziehung, freilich in tieferen Schichten
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als der blofen Worthaftigkeit. Die moderne Lernpsychologie hat uns schon
fir den Bereich des Wiflbaren gezeigt, dafl Lernen mehr als Aufnehmen
und Anhiufen von verbalisierten Wahrheiten oder auch nur Gemein-
plitzen ist, sondern ein Bereitstellen von Erfahrungen fiir das zukiinftige Tun
des Menschen. Lernen beruht nicht blof auf intellektuellen Faktoren, sondern
beinhaltet auch emotionale, vitale und soziale Komponenten, soll es den
ProzeR der Verhaltensinderung wirklich in Gang bringen. Lernmittel sind
nicht nur das Wort, sondern auch das Schweigen und Bedenken, das Staunen
und die dankbare Erfahrung einer lebensbefordernden Erweiterung des Be-
wulltseins, atmosphirische Bedingungen des Raumes, des Festes, der Motorik
(etwa des Tanzes), der Musik, der Kleidung etc. etc. Der Lernprozef} bedarf
ferner auch der Bedeutungserfahrung, die erst aus der ganz personlichen
Hinterfragung der vordergriindig erfahrbaren Wirklichkeiten gewonnen
werden kann. Nur so entstehen dem einzelnen evidente Sinnstrukturen, die
hilfreich sind; nur so hat jemand ,gelernt“. Auch der Kern des Glaubens-
geschebens vollzieht sich nicht im Oberbewufitsein, sondern in den tiefern
Bewuftseinsschichten. Dort wird die Fiille der christlichen Wahrheit ange-
eignet. Dort erst kommen die archetypischen Bilder und Symbole des Glaubens
zur Sprache und vermitteln dem — in seiner Eigentlichkeit stark verkiimmerten
modernen Zivilisationsmenschen — das Erlebnis eigentlicher Sinnerfiillung.
Und erst von dort her,aus der Tiefe,kann wieder die religidse und kirchliche
Gegenstands- und Zeichenwelt sinnvoll erfahren und ihre Verwendung
iiberhaupt erst wieder legitimiert werden, wenn sie mehr sein soll als Folklore.

Genau an dieser Stelle ist die Forderung der Liturgiekonstitution (Art. 34)
aufzuhingen, daf die liturgische , Verkiindigung® — und Liturgie ist ja selbst
auch Verkiindigung! — durchschaubar (perspicuus) sein soll. (Mir will das
eingebiirgerte Wort ,durchschaubar® eigentlich nicht recht gefallen: im
heutigen Sprachgebrauch ,durchschaut® man doch meist ein Negativum,
einen Trick oder einen Betriiger!) ,Perspicere® heifit: hindurch, in die Tiefe
schauen, durch das Vordergriindige und Oberfldchliche hindurch, um so zum
Eigentlichen zu gelangen. Das verlangt vom liturgischen Zeichen, daf} es
einerseits verantwortet, glaubwiirdig und im Bereich des Mitvollziehbaren
gesetzt wird, dafl es andererseits auch als vollpersonaler Selbstausdruck des
Empfingers annchmbar ist. Das verlangt also mehr als einen ,, gut gemachten®
und leichthin persolvierten — angebotenen wie angenommenen — Ritus.
Das kann aber nicht in Eile geschehen, das braucht Ruhe, Stille, Inne-
werden. Und genau hier ist die Stelle fiir die gefiillte mystische Stille, ohne
die jeder Kult einfach verdorrt, fleiflig geplapperte Leerformel wird, die dann
nichts mehr erreicht, sondern sich und die Menschen betriigt.

Die ,,Allgemeine Einleitung® des Neuen Mefibuchs benennt deswegen die
Jbesinnliche Stille“ (sacrum silentium, Art. 23) als ein eigenes Element
der Feier, nicht etwa als eine Unterbrechung des Handlungsverlaufs. ,Die
besinnliche Stille ist als Element der Feier zu gegebener Zeit zu halten. Je
nach der Stelle innerhalb der Feier hat die Stille einen verschiedenartigen
Sinn. Sie gibt Gelegenheit zur Besinnung beim Schuldbekenntnis und nach den
Gebetseinladungen, zur kurzen Meditation nach den Lesungen und der



Homilie, zum Lob- und Herzensgebet nach der Kommunion®. Ahnlich fordert
schon der Art. 17 der Instruktion ,Musicam sacram® von 1967: ,Die
Gldubigen werden dadurch nicht zu Auflenstehenden oder zu stummen Zu-
schauern der liturgischen Handlung; vielmehr werden sie tiefer in das gefeierte
Mysterium hineingenommen durch die innere Bereitung, die vom Héren des
Wortes Gottes, der Gesdnge und der vorgetragenen Gebete ausgeht und von
der geistigen Verbindung mit dem Priester, der die ihm zukommenden Teile
vortragt.

Die hier gebotenen Méglichkeiten gilt es zu nutzen und mit Sinn zu erfiillen.
Oft genug noch wird dieses Schweigen nur rein formal erfiillt, es bleibt aber
leer. Deutliches Indiz ist das Husten oder Riuspern, das oft nach kurzer Zeit
als Verlegenheitshandlung oder horror vacui einsetzt. Da ist die Verantwortung
der Liturgen besonders grofl. Denn die Bereitschaft der Gemeinde zur Stille
ist viel grofler als man gemeinhin annimmt. Viele trauern allein deshalb der
alten ,stillen Messe“ nach, weil die neue Liturgie sie vielfach im Héren und
Reden tiberbeschiftigt und sie ,nicht zu sich selbst und zum Beten kommen
1afit*. Nun, eine liturgische sonntigliche Versammlung wird gemeinhin nicht
aus gemeinsamem Schweigen bestehen konnen; aber ohne das meditative
Schweigen kommt sie ebensowenig aus, wenn sie nicht aktivistischer Leerlauf
werden soll. Die Gemeinde bedarf dazu zweifellos der Fithrung und Ein-
ibung, sicher in der heutigen hektischen Zeit, zumal dann, wenn man viel-
fach auch dem Liturgen den Zeitdruck anmerkt. Solche Einiibung mufl ganz
bewufit geschehen, meist durch entsprechende Einladungen und Motivierun-
gen, etwa beim Buflakt, bei der — durchaus moglichen frei formulierten —
Einladung zum Tages- und Schlufigebet, wie wir sie noch etwa in den feier-
lichen Fiirbitten des Karfreitags haben. Die Fiirbitten nach dem Wortgottes-
dienst wiren sehr viel meditativer zu gestalten. Die Gemeinde trigt ja ihre
ganz privaten Anliegen und Note in die Eucharistiefeier hinein und méchte sie
darin auch artikuliert sehen oder mindestens Pausen vorfinden, in denen sie sie
zum Ausdruck bringen kann. Die Geschichte lehrt, dafl man dieses Element
nicht ungestraft unterdriicken kann: Als Gelasius in der romischen Liturgie
das — freilich sehr ausgedehnte — iltere Gliubigengebet aufgab zu Gunsten
der ostkirchlichen Kyrie-Litanei mit entsprechenden Fiibittmotivationen,
und als Gregor d. Gr. sie dann wieder zu blofen motivlosen Kyrierufen ver-
kiirzte, wurde der Kanon als Lobgebet verstellt durch die verschiedenen Fiir-
bitten fir Lebende und Verstorbene, mitsamt den Interzessorenlisten. Und als
auch der Kanon sprachlich unverstindlich wurde und schliefilich ganz ver-
stummte, wanderte die Fiirbitte notwendigerweise ab ins Paraliturgische:
subjektivistisches Beten ohne Bezug zur Gemeinde, locker angehingte , Vater-
unser” nach der Messe, Uberlagerung der Liturgie durch Meflandachten oder
durch spezielle Gebetsformulare gleich nach der Wandlung etc. Oder sie
wanderte tiberhaupt aus aus dem Kirchenraum. Der Glaubige muf sich eben
in der Liturgie selbst finden konnen zu Besinnung, Bufiakt, Fiirbitte, Dank:
Es muf} seine Liturgie sein.

Die Meditation nach der Lesung und Homilie verlangt dem Vorsteher
des Wortgottesdienstes einige Mithe ab. Niemand kann meditieren iiber das,
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was er gar nicht versteht oder ihn vollig kalt gelassen hat. Eine bereicherte
Perikopenordnung oder eine Vervielfaltigung der Lesungen allein erreichen
kaum etwas, wenn sie nicht Hand in Hand gehen mit einer entsprechenden
Einfihrung und Aktualisierung. Es geht ja nicht um das vor Jahrtausenden
einmal ergangene Gotteswort, sondern um das Hier und Heute, in dem das
Gotteswort immer wieder neu ankommt. Aber diese Aktualisierungen miifiten
wohl mehr sein als Gerede oder irgendeine praktische Handreichung, die man
in der Sakristei vor der Messe noch schnell eben zur Hand nimmt! Wie ist es
mit der Predigt? War das Wort so, dafl die Gemeinde tiberhaupt nachdenken
kann, oder waren es Allerweltseinfille und Redensarten, unlebendiges Katechis-
musvokabular? Die Meditationspause nach der Homilie ist die ganz exakte
Gegenprobe auf die Qualitit der Predigt als Glaubensweckung. Da wird
deutlich, ob sie leeres Blabla war, hinter dem her eine Pause peinlich zum
Bewuftsein bringt, dafi man Steine statt Brot gereicht bekommen hat.
Nur Leben zeugt Leben, nur in der Meditation vertiefter Glaube regt wiederum
an zu Meditation und Glauben und kann gemeindlich wirken, d. h. Gemeinde
Christi stiften und verlebendigen. Der Verkiinder wird sich etwas einfallen
lassen miissen, um die Gemeinde in echter Mystagogie hinzufiihren zu den
Quellen und nicht zu trockenen Zisternen!

Um nicht mifiverstanden zu werden: Mir schwebt keine (vermeintlich
mystische) ,lautlose Liturgie* vor, lberkandidelt oder esoterisch in ihren
Formen, persolviert von verhirmt-siuerlichen weltfremden Liturgen und
einem charismatisch-verziicktem Gottesvolk! Das mystische Schweigen ist
nicht das durchgehende Prinzip des Gottesdienstes, sondern nur ein Element,
das — wie gesagt — Raum und Mittel ist. Zum lebendigen Gebet gehdrt ja
notwendig, daf zuvor die Imagination gefiillt wird. Zum Stil der rémischen
Gebetsrede (das ist ja die ,oratio®) gehorte es zu allen Zeiten, dafl erst auf
die sogenannte Invokation am Anfang (bestehend aus der Gottesanrede, meist
mit einem Adjektiv und der folgenden , relativischen Pradikation® verbunden,
etwa an Ostern: Barmherziger Gott, der du am heutigen Tag durch deinen
eingeborenen Sohn den Tod iiberwunden und das Tor zum ewigen Leben
wieder aufgetan hast, lafl uns ...“) die kurz und knapp formulierte Bitte
folgte. Es ist klar, dafl der Relativsatz der Gebetsanrede natiirlich nicht glaubt,
Gott sagen zu miissen, was er alles schon getan hat, ihn nachgerade belehren
will, sondern dafl sie vielmehr den Beter in den Raum des Mysteriums geradezu
hineinbringt, ihm Gottes Heilhandeln durch die Zeiten vor Augen stellt. Das
kann gar nicht eindrucksvoll genug geschehen. Wenn ,sakrale® Redeweise
abgenutzt ist, iberkommene Liedstrophen nichts erregend Neues mehr sagen
wollen, zu oft gebrauchte Bilder das Sprechen gar nicht mehr illustrieren,
der Verlauf der Feier so monoton und phantasielos geworden ist, dafl die
Verkiindigung geradezu einschlifernd wirkt, gehéren ganz sicher neue
Akzente, Impulse, ,,Denkanstéfe“ her, um eine Verinnerlichung tiberhaupt
erst zu ermoglichen. Warum sollen da nicht Gegenwartsformen der Musik,
der Literatur, meinetwegen auch des gelegentlichen happenings hilfreich sein?
Die sogenannten ,neuen Gottesdienstformen kann man nicht einfach
ablehnen und verurteilen, wenn sie sich mit dem genannten Ziel vertragen und



thm dienstbar gemacht werden konnen. Freilich diirfen sie nicht , zerstreuen®
statt zu ,sammeln®, diirfen sie nicht um ihrer selbst willen verbraucht
werden, um Gottesdienst ,attraktiv® zu machen oder um den Liturgen als
modern erscheinen zu lassen. Das richt sich sehr schnell und fithrt zu nichts.
Gottesdienst soll nicht verbliiffen, den weit verbreiteten puren Sensualismus
auch noch in den Kirchenraum hinein verlingern oder gar skandali-
sieren. Ein vom vielen Larm geradezu krank gewordenes Ohr kann man dann
nicht mehr durch noch lauteres Schreien zum Hoéren bringen, sondern
vielleicht eher durch ein gutes Sprechen. Aber Liturgie absolut neben dem
Lebensgefiihl des Gegenwartsmenschen, speziell der Jugend, ansiedeln zu
wollen, wire utopisch, weil sich der Gottesdienstbesucher in einem solchen
Raum gar nicht finden konnte und wiirde.
*

Am Schluf kénnte mich mancher Leser nun fragen, ob nicht solche Uber-
legungen am Schreibtisch entstanden sind. Ob mir nicht, angesichts der heuti-
gen Situation in den Gemeinden, eine Liturgie unter Trappisten- und
Kartdusermonchen vorschwebe. Ob nicht die allsonntigliche volkskirchliche
Gemeinde damit iiberfordert sei. Sicher, man soll den glimmenden Docht
nicht ausléschen (Mt 12, 20). Aber das ist doch nur die negative Grenze!
Das Glimmen soll ja vielmehr den Hilfswilligen anregen, den Docht durch
Putzen wieder voll zum Brennen und Leuchten zu bringen. Unser Ziel kann
nicht das Bewahren von Minimalismen sein, sondern der Aufbruch zum Besse-
ren. Und das geschieht kaum durch Herumoperieren an Auflerlichkeiten,
sondern nur durch die Besinnung auf das Wesentliche und Notwendige.
Man wird geduldig zu Werke gehen miissen, nicht den vierten und fiinften
Schritt vor dem ersten tun wollen. Aber der erste Schritt soll schon, wenn man
sinnvoll handeln will, genau in die Richtung gehen, wohin der fiinfte und
hundertste gehen miissen, nicht irgendwohin, nur, damit dberhaupt etwas
geschieht. Das Ziel muff klar und der Weg bewuflt sein. Eine spirituell
getragene Liturgie als Zeichen der Erlosung und der Erlostheit des Menschen
ist keine Vorliebe, sondern schlechthin notwendig, solange Kirche ist.

Der einzige Mittler Christus hat seine heilige Kirche, die Gemeinschaft
des Glaubens, der Hoffnung und der Liebe, hier auf Erden als sichtbares
Geflge verfaBt und tragt sie als solches unabléssig; so gieBt er durch sie
Wahrheit und Gnade auf alle aus. Die mit hierarchischen Organen aus-
gestattete Gesellschaft und der geheimnisvolle Leib Christi, die sichtbare
Versammlung und die geistliche Gemeinschaft, die irdische Kirche und
die mit himmlischen Gaben beschenkte Kirche sind nicht als zwei ver-
schiedene GroBen zu betrachten, sondern bilden eine einzige komplexe
Wirklichkeit, die aus menschlichem und gbéttlichem Element zusam-
menwachst. Deshalb ist sie in einer nicht unbedeutenden Analogie dem
Mysterium des fleischgewordenen Wortes ahnlich. Wie namlich die an-
genommene Natur dem géttlichen Wort als lebendiges, ihm unléslich
geeintes Heilsorgan dient, so dient auf eine ganz &hnliche Weise das
gesellschaftliche Geflige der Kirche dem Geist Christi, der es belebt,
zum Wachstum seines Leibes. (1I. Vat., Konstitution tiber die Kirche, Art. 8)
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Die pastoralen Schwerpunkte der neuen Begrébnisliturgie

Prof. Dr. Hans Hollerweger

1. Bemerkungen zur Ausgabe

,Die kirchliche Begribnisfeier ist ein umfangreiches Buch mit 200 Seiten
geworden, auf den ersten Blick fiir manche ein ,erschreckend” dickes Buch.
Dies ist jedoch nichts Neues: Auch in den fritheren Ritualien hatte das Begrib-
nis im Vergleich zu den Riten der Sakramente einen groferen Umfang.
Die Verhiltnisse sind von Dibzese zu Didzese zu verschieden, um in einem
diinnen Biichlein der Wirklichkeit nur irgendwie gerecht werden zu kénnen.
Auch die berechtigte Forderung nach einer praktischen Ausgabe macht das
Buch umfangreicher. Eine griindliche Durchsicht des Inhalts wird zeigen, dafl
keine Seite zuviel gedruckt wurde, ja dafl es kaum eine Pfarre geben wird,
die nicht dann und wann jede Form des Begribnisses brauchen wird. Machen
wir also einen Blick in das Buch selbst.

Die , Pastorale Einfiibrung®. Fiir jedes Werkzeug, dessen Gebrauch nicht
ganz selbstverstindlich ist, gibt es eine Gebrauchsanweisung. Man tut gut,
sie zuerst zu lesen. Die ,Pastorale Einfilhrung® will nicht nur in den prakti-
schen Gebrauch einfiihren; entscheidender sind die theologischen und liturgi-
schen Grundsitze, die darin niedergelegt sind: Sterben und Auferstehen als
»das® Ereignis im Leben Christi und des Christen; das Begribnis als ein Dienst
der kirchlichen Gemeinschaft an einem ihrer Glieder und an den Angehdrigen;
die Begrabnisliturgie als Darstellung der ~christlichen Sicht des Todes*. Aus
diesen theologischen Fakten werden die ,Dienste® abgeleitet und die Forde-
rung gestellt, dafl das Begribnis nicht aus dem Gesamtzusammenhang der
Heilssorge, besonders an den alten und kranken Menschen, gerissen werden
darf.

Im folgenden Abschnitt werden die im deutschen Sprachraum gebriuch-
lichen Formen des Begribnisses, die beriicksichtigt werden mufiten, be-
schrieben. Anhand dieser Ubersicht kann man jene Form feststellen, die in der
Pfarre iiblich ist. Auf die genaue Beschreibung der einzelnen Formen wird
spater niher eingegangen. Hierauf werden die einzelnen Dienste und
einzelnen Elemente beschrieben.

Das erste Kapitel enthilt das Stundengebet, die Totenwache und das
Gebet im Trauerhaus.

Innerhalb des Begribnisritus konnte kein Ersatz fiir das Stundengebet,
wie es im Brevier enthalten ist, geschaffen werden. Es sollte aber doch
moglich sein, an Hand des Buches Laudes oder Vesper feiern zu kénnen.
Wenigstens bei Priesterbegribnissen war dies bisher weithin Gblich.

Durch die verschiedenen Brevierausgaben kam dieser schone Brauch
beinahe ginzlich aufler Ubung. Nun ist es nicht mehr ndtig, ein zweites
Buch mitzunehmen, sondern es geniigt der Begrabnisritus. Die Angaben, wie
diese beiden Horen gestaltet werden konnen, die Psalmen, Lesungen, Respon-
sorien und Cantica stehen im Anhang VI ,,Gesdnge®. -

Auch bei der Totenwache mufite man sich mit allgemeinen Angaben
begniigen. Es wird wohl die Aufgabe von Handreichungen sein, hier eine
Liicke zu fiillen und fiir die verschiedenen Formen der Totenwache eine Hilfe
zu schaffen. Da die Unbeholfenheit des Menschen dem Tod gegeniiber sich
immer weiter ausbreitet, scheint es besonders wichtig zu sein, in der Pastoral
Anregungen und Hilfen zu geben, wie diese Situation von den Angehdrigen



bewiltigt werden kann. Wo die Totenwache noch im Trauerhaus gehalten
wird, soll sie nach Méglichkeit dort belassen werden. Nur wird man als Seel-
sorger trachten miissen, dafl sie gut gestaltet wird. Es wiirde sich wohl lohnen,
einmal, etwa um Allerheiligen, in einer Ansprache Anleitungen fiir die Toten-
wache zu geben und bei dieser Gelegenheit auch eine Handreichung zu
empfehlen. Wo es aber Brauch ist, die Totenwache in der Kirche zu halten,
bietet sich eine wertvolle Moglichkeit an, der Pfarrgemeinde ein Modell fiir
das Beten fiir die Verstorbenen anzubieten.

Das Gebet im Trauerbaus ist fiir jene Gegenden gedacht, in denen noch die
Aussegnung im Haus iiblich ist, bevor der Leichnam abgeholt wird. Dieser
kurze Ritus kann aber ebenso bei jedem Besuch des aufgebahrten Toten ver-
wendet werden.

Das zweite Kapitel enthilt das Begribnis mit drei Stationen. Bei dieser
Form gibt es allerdings drei Varianten, je nachdem, in welcher Reihenfolge
das Begribnis gehalten wird. Es gibt die traditionelle Form: Station am Aus-
gangspunkt (Trauerhaus, Friedhofsportal, Kirchenportal) — Eucharistiefeier
in der Kirche — Feier am Grab; die Form B ist u. a. in Vorarlberg iiblich:
Station am Ausgangspunkt — Feier am Grab — Eucharistiefeier in der Kirche;
bei der Form C beginnt die Begribnisfeier mit der Eucharistie — die zweite
Station ist bei der Aufbahrungshalle, wo der Sarg abgeholt wird — die
3. Station ist am Grab. Es war freilich nicht méglich, die Station ,Am
Grab® dreimal abzudrucken. Da ja am jeweiligen Ort immer nur eine dieser
drei Formen gebriuchlich ist, wird es keine Schwierigkeit geben, sich in
,seinem® Ritus zurechtzufinden.

Das dritte Kapitel mit dem Begrabnis mit zwei Stationen greift vor allem
die Situation in den Stidten auf, wo im allgemeinen die Eucharistiefeier
nicht im unmittelbaren Zusammenhang mit dem Begrabnis gefeiert wird und
nur die beiden Stationen bei der Friedhofhalle und am Grab gehalten werden.

Das vierte Kapitel enthilt das Begribnis mit einer Station. Es wird viel-
fach verwendet werden konnen: bei ,,Uberfilhrungen des Toten an einen
anderen Ort, bei der Kremation, bei jeder Begrabnisfeier, die an einer einzigen
Stelle ohne jede dazwischenliegende Prozession stattfindet.

Das fiinfte Kapitel enthalt das Kinderbegribnis. Es kann in allen Formen
gehalten werden. Wegen der seltenen Verwendung wurden nur die einzelnen
Elemente (Erdffnung, Wortgottesdienst, Feier am Grab) angeboten. Bei der
Formulierung der personlichen Worte, der Orationen und der {ibrigen Texte
wurde in ganz besonderer Weise auf die Situation Riicksicht genommen.
Durch den ganzen Ritus zieht sich eine persénliche Note, die wohl eine
wesentliche Hilfe ist, in dieser schwierigen Situation den rechten Ton zu treffen.

Die Urnenbeisetzung im siebten Kapitel ist nur fiir den Fall gedacht,
dafl vorher schon eine kirchliche Feier stattgefunden hat. Meistens finden sich
zu diesem Anlaf nur wenige Angehorige ein. Der Bestatter oder jemand von
den Angehdrigen kann diesen bescheidenen Ritus leicht vollziehen.

Der Anhang enthilt zunidchst die Schriftlesungen. Sie sind gegentiber der
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romischen Ausgabe, die im Lektionar VI/2 enthalten ist, stark gekiirzt, weil
man der Meinung war, dafl am Friedhof Kurzlesungen einen besseren Dienst
erfilllen. Die Schriftworte im Anhang II greifen einzelne Texte auf, die auf den
Tod Bezug haben, deren Kontext aber fiir eine Lesung ungeeignet ist. Diese
Sammlung von 40 Schriftworten wird auch eine Hilfe sein zur Vorbereitung
der Ansprache oder als Lectio brevis Verwendung finden. Einen weiten Raum
nehmen die Orationen fiir bestimmte Fille, die Schluflorationen und einige
allgemeine Orationen ein. Es scheinen nur wenige Fiirbittmodelle auf, da die
Fiirbitten ja eigens formuliert werden sollen. Eine ,Lobpreisung® nach dem
Sonnengesang des heiligen Franz von Assisi wird nicht oft gebraucht werden
konnen. Sie eignet sich aber fiir manche allgemeine Totenfeier.

Im Gesangsanbang finden sich nur die wichtigsten Gesinge. Man war der
Meinung, dafl Volksausgaben, die auch auf die lokalen Lieder Riicksicht
nehmen kénnen, einen besseren Dienst leisten werden. Dieser Anhang ist mit
dem EGB-Sekretariat abgesprochen worden. Die abschlieflenden Segensworte
enthalten traditionelle und neue Schlufisegen.

2. Pastorale Entscheidungen im Bereich der Pfarre

Bei kaum einem Ritus ist es so schwierig, allgemeine Weisungen zu geben
wie beim Begribnisritus. Die Taufe wird wohl von Norddeutschland bis
Siidtirol in etwa die gleiche Gestalt haben, nicht aber die Begribnisfeier.
Dies erfordert, dal man in den Pfarreien oder wenigstens auf Dekanatsebene
iiberlegen muf}, wie man den Ritus in der jeweiligen Pfarrei konkretisiert.

Zunichst muf} der in Frage kommende Ritus ,ausgeforscht” und genau
durchgegangen werden. Bereits hier kénnen Fragen auftauchen, die im Ritus
nicht einmal erwihnt sind: z. B. der geeignetste Ort der Eroffnung bei Begrab-
nissen mit drei Stationen (die traditionellen Stellen sind nicht selten vom
Autoverkehr gestort), die Stellung des Opferganges in der Kirche, die Form
der ,Verabschiedung, die sinnvollste Form der Kreuzsteckung am Grab.
Ebenso sind begriindete Anpassungen des Ritus an die 6rtliche Situation nicht
blofl méglich, sondern entsprechen ganz den Intentionen der Reform (Vgl.
Pastorale Einfiihrung Nr. 18).

Ferner wird es notwendig sein, mit den am Ort tdtigen Bestattungen
Kontakt aufzunehmen. Sie haben vielfach auch den Dienst des Vorbeters.
Sie miissen daher nicht blof} iiber die neuen Formen des Gebetes, iiber den
Ablauf des Ritus und dergleichen informiert, sondern ebenso zum rechten Vor-
beten angeleitet werden.

Ferner wird iiberlegt werden miissen, wie die Neugestaltung der Begribnis-
feier am besten angegangen und zu einem guten Ziel gefithrt wird. Am
einfachsten werden sich die Volksgebete (Kyrie-Rufe, Fiirbitt-Litanei und Fiir-
bitten) einfiihren. Schwieriger ist die gesangliche und musikalische Gestaltung,
von der spiter eigens die Rede sein wird. Mit dem Chorleiter mufl die Beteili-
gung des Chores und die rechte Auswahl der Chére abgesprochen werden.
Je nach Ortsumstinden wird auch ein Kontakt mit dem Kapellmeister einer
Ortsmusik wertvoll sein, um auch diese Méglichkeit einer feierlichen Gestal-
tung im Sinn der neuen Begrabnisliturgie zu niitzen.

Die schon erwihnte Sorge um die Totenwache, ferner eine Uberpriifung



der Totenandenken, der Grabdenkmiler und sonstiger Ortsgebriuche sind
nicht wenig mitentscheidend fiir eine tiefgreifende und wirksame Reform.

Wieweit die Erneuerung der Begribnisliturgie wirksam wird, wird vielfach
von einer guten Planung und einer guten Zusammenarbeit mit den betroffenen
Stellen abhangen. Vielfach ist ja die Regelung der Begribnisse der alleinigen
Kompetenz der Kirche entzogen. Es wire peinlich, wenn die anderen Stellen
von einem neuen Ritus ,iiberrascht® wiirden. Vielfach ist dann der fehlende
Kontakt der Grund fiir Widerstinde gegen Neuerungen. Bei diesen pfarrlichen
Uberlegungen wird es darauf ankommen, ob man meint, mit der Einfihrung
des neuen Ritus sei schon alles getan, oder ob man versucht, die gesamte
Begribnispastoral zu erneuern und sie im Zusammenhang mit der tibrigen
Seelsorge zu sehen.

Wenn es sich beim Begrabnis um den Dienst der Gemeinde am verstorbe-
nen Mitglied handelt, dann mufl doch wohl die Leitung der Gemeinde zusam-
men mit allen Beteiligten diesen Dienst der Gemeinde ernst nehmen und
liberlegen, wie er am besten geleistet werden kann. Wie sehr auch heute noch
dieser Dienst gefordert wird, auch von Nicht-Praktizierenden, geht aus den
Befragungen, was man sich von der Kirche erwarte, immer wieder hervor.
Soll dann die Kirche in diesem Punkt enttiuschen, in dem das Volk iiberaus
empfindlich reagiert?

In nicht wenigen Fillen wird das Begribnis aber auch eine Hilfe fiir die
Angehérigen sein. ,Die Trauernden trosten® ist ein Werk der Barmherzigkeit,
dem sich keine Gemeinde, will sie glaubhaft sein, entziehen darf. Je nach
Umstdnden wird daher ein Kontakt mit den Angehorigen gesucht werden
miissen, sei es von den Seelsorgern oder von Laien. Die Einfithrung des neuen
Ritus konnte ein Anlafl sein, die Angehorigen zu besuchen, um die duflere,
vor allem aber die innere Teilnahme am Begrabnis zu besprechen, sie zum
Sakramentenempfang einzuladen und eventuell eine Kleinschrift tiber den
christlichen Sinn des Todes zu iiberbringen. Bestens eignen sich hiefiir zwei
Kleinschriften von E. Schwarzbauer, ,Schwere und Grofle des Sterbens® und
»Hinabgestiegen in das Reich des Todes“, beide Verlag Veritas. Im stadtischen
Bereich kann ein Sterbefall eine willkommene Moglichkeit sein, um zu einem
Kontakt mit den Pfarrangehorigen zu kommen und sich die notwendigen
Informationen {iber den Verstorbenen zu holen und so fiir eine passende
Auswahl der Lesungen und Gebete die Voraussetzungen zu schaffen.

Wenn es sich beim Begribnis um einen Dienst der Gemeinde an den ver-
storbenen Gliedern handelt, wird auch in manchen Fillen iiberlegt werden
miissen, ob dieser Dienst geleistet werden darf, um nicht unglaubwiirdig zu
werden. Die Verweigerung ist ja kein Urteil tber den Grad der Religiositat
des Verstorbenen, wohl aber kann man sich ein Urteil bilden, wie ernst er die
Kirche genommen hat. Wie die ergdnzenden Weisungen der Osterreichischen
Bischofskonferenz nahelegen, soll nach Mdglichkeit eine andere kirchliche
Teilnahme tberlegt werden. Dabei hatte man vor Augen, daff etwa der
Priester in Zivil mitgeht und das Gebet leitet. Die Leitlinie muf} dabei sein,
dafl man nichts gegen den Willen des Verstorbenen tun méchte und jede
ungerechtfertigte Harte ausgeschlossen wird, die bekanntlich die Angehérigen
niemals vergessen.
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3. Die Ernenerung der Verkiindigung

Wenn in der erneuerten Mef¥feier gebetet wird: ,Deinen Tod, o Herr, ver-
kiinden wir, und deine Auferstehung preisen wir bis du kommst in Herrlich-
keit® so ist das entscheidende Ereignis des Lebens Christi und seine entschei-
dende Tat fiir uns spiirbar in den Mittelpunkt der Feier geriickt worden.
Die Verkiindigung des Paschamysteriums ist die Grundlage fir die Verkiindi-
gung iiber den ,Sinn des christlichen Todes“. Solche Texte bediirfen aller-
dings der katechetischen und homiletischen Aufarbeitung.

In dieser Hinsicht kann der Wert der sonntiglichen Eucharistiefeier fiir die
Deutung des christlichen Todes nicht hoch genug angesetzt werden. Der
theologische Hintergrund fiir das Sprichwort , Wie dein Sonntag so dein
Sterbetag®, insbesonders gedeutet auf die Eucharistiefeier, sollte in der Ver-
kiindigung relevant gemacht werden: Wer im Leben immer wieder versucht,
in die Gesinnung des Herrn einzugehen, die in der Eucharistie lebendig vor uns
steht, fiir den wird das Sterben der Vollzug dessen, was sakramental grund-
gelegt und pastoral angeeignet wurde. Die sonntigliche Besinnung auf das
Pascha im Sterben fiihrt zuriick zur Taufe als die grundlegende Ubereignung
des Menschen in den Tod und die Auferstehung Christi.

Der Zusammenhang zwischen Taufe, Eucharistie und christlichem Sterben
mufd in der Verkiindigung mehr als bisher in den Vordergrund gertickt und
bewuflt gemacht werden.

Neben der Verkiindigung bei der Taufspendung und der Eucharistie als
Grundgeschehen gibt die Feier des Kirchenjahres einige markante Ansatz-
punkte fiir die Verkiindigung vom , christlichen Sinn des Todes“. Die Feier des
Pascha Domini zu Ostern nimmt dabei den hervorragenden Platz ein. Wenn
dabei auch der Blick auf die Heilsereignisse im Vordergrund steht, so
darf doch der Bezug zum Leben, Sterben und Auferstehen des Christen
niemals fehlen. Es ist ein sinnvoller Brauch, das Osterlicht nach der Oster-
nacht zu den Gribern zu bringen. In dhnlicher Weise bietet sich das jahrliche
Totengedenken zu Allerheiligen bzw. zu Allerseelen an. Durch die neue
Regelung, dafl Allerseelen auch am Sonntag gefeiert wird, ist der paschale
Charakter dieses Totengedenkens betont worden. Eine gute Gestaltung im
Sinne der neuen Begribnisliturgie erreicht nicht nur unsere sonntiglichen
Kirchginger, sondern auch viele Fernstehende. Diese Chance soll daher
geniitzt werden. Es ist ein ungewohntes religioses Erlebnis, wenn liber einen
Friedhof das &sterliche Alleluja klingt.

Neben diesen allgemeinen Terminen einer Verkiindigung der paschalen
Sicht des Todes bietet sich das Begrabnis selbst dafiir an. Das Wort Gottes
kann in eine optimale Situation hineingesprochen werden, wenngleich in
manchen tragischen Fillen das Ritsel des menschlichen Todes im Vorder-
grund stehen bleibt. Es ist einerseits moglich, auf die konkrete Lage der
Angehorigen einzugehen und ihnen aus dem Glauben ein wirksames Wort
des Trostes zu sagen, andererseits werden Kreise erreicht, die oft kaum eine
Beziehung zur Kirche haben und dem Gottesdienst oder sogar dem christ-
lichen Glauben fernstehen. Es sollen daher die Lesungen und Gebete ent-
sprechend ausgesucht und wenn notwendig noch weiter an die Situation
angepafit werden.



Obgleich der ganze Begribnisritus Verkiindigungscharakter hat, ist dieser
durch die Aufnahme einer Schriftlesung in besonderer Weise betont worden.
Die vorgenommenen Kiirzungen werden sich fiir die Praxis giinstig auswirken.
Die folgende Ansprache soll eine Homilie sein, d. h. eine wirkliche Ausdeutung
des Wortes Gottes. Freilich wird sie nicht bloff den Inhalt der Schrift beinhalten
diirfen, sondern sie muf} (wie tibrigens jede gute Homilie) die niheren Um-
stinde miteinbeziehen, von ihnen ausgehen oder auf sie hinfithren. Die beste
Stelle der Homilie innerhalb des Ritus ist schwer allgemein zu sagen. Wird die
Eucharistiefeier im Zusammenhang mit dem Begribnis gehalten, wird die
passendste Stelle nach dem Evangelium sein. Im tibrigen soll man einen
geschlossenen Raum (z. B. die Friedhofshalle) bevorzugen.

AufBerdem hat das Wort Gottes und seine Verkiindigung auch die Funktion
der Vorbereitung auf das folgende Begraben des Toten, weshalb der Ansatz
nach dem Einsenken des Sarges in dieser Hinsicht keineswegs giinstig ist.

Vom Bemiihen um eine wirksame Verkiindigung des christlichen Glaubens
an die Auferstehung wird in einem weiten Umfang der ,Erfolg® der Reform
der Begribnisfeier abhéngen. Sie verlangt vom Zelebranten einen hohen Ein-
satz, der sich aber reichlich lohnt.

4. Gesang und Musik

Die Situation ist in dieser Hinsicht im deutschen Sprachraum recht
verschieden: in manchen Gegenden ist der Gesang selbstverstindlich, anders-
wo stoflt die Einfiihrung auf grofite Schwierigkeiten, ja man kann sich einen
Volksgesang beim Begrébnis nicht vorstellen. Dies trifft vor allem fiir den siid-
deutschen Raum zu. Die Verhiltnisse sind oft von Pfarre zu Pfarre anders
gelagert, weshalb es schwierig ist, allgemeine Normen aufzustellen. Vor allem
wird sich das Begribnis in den Stiddten vom Begribnis am Land mit seiner
geschlossenen Gemeinde unterscheiden. Die folgenden Ausfihrungen haben
mehr die letztere Situation im lindlichen Bereich vor Augen.

Wie kann man zu einem Gesang beim Begribnis kommen? Zunichst
darf die Begribnisfeier nicht zu einer Probe gemacht werden. Dies wiirde die
ablehnende Haltung mancher Teilnehmer nur verstirken. Es wire hochstens
denkbar, daf} der Kirchenchor manches Lied lingere Zeit hindurch vorsingt,
bis es dann auch dem Volk geliufig wird. Im allgemeinen wird man fiir die
Einfiihrung eines Liedes den Weg iber den Gemeindegottesdienst wihlen
miissen. Es gibt bei der Begribnisfeier kaum einen Gesang, der sich nicht
auch beim sonntiglichen Gottesdienst verwenden liefle, die einzige Ausnahme
diirfte sein , Ins Paradies mogen Engel dich geleiten®. Erst dann, wenn Ge-
singe der Gemeinde bekannt sind, konnen sie auch fiir die Begréibnisfeier
herangezogen werden. Dies setzt freilich eine Planung voraus. Wenn man
weifl, was man will, 1iflt sich auf lingere Sicht meistens viel erreichen.
Liegt der Gemeindegesang im allgemeinen darnieder, wird auch beim Begrib-
nis die Gemeinde stumm bleiben. Ferner ist es naheliegend, die Psalmen mit
ihren Kehrversen zunichst nicht in der im Ritus angegebenen antiphonarischen
Singweise, bei der der Kehrvers nur am Anfang und am Ende gesungen
wird, zu verwenden, sondern sie responsorial zu singen, d. h., der Kehrvers
wird nach je einem oder zwei Psalmversen wiederholt. Je nach Umstinden
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wird man erst nach lingerer Zeit auf die im Ritus vorgesehene antiphonari-
sche Singweise iibergehen. Der leichtere Weg wird wahrscheinlich rascher und
vor allem leichter zum angestrebten Ziel fiihren. Doch auch in dieser Hinsicht
gilt: Ist in einer Gemeinde der Psalmengesang noch vollig fremd und werden
keine Kehrverse im sonntiglichen Gottesdienst gesungen, dann soll man sich
doch keinen Illusionen hingeben und etwa beim Begrabnis mit dieser Art des
Singens anfangen. Den verkehrten Weg einschlagen, hiefe den Gesang beim
Begribnis in Verruf bringen. Nur auf dem Hintergrund eines guten Gemeinde-
gesanges wird auch der Gesang beim Begribnis moglich sein.

Ferner legt es die Klugheit nahe, zunichst Lieder zu singen, die beim Volk
beliebt sind. Gemeint sind u. a. folgende Gesinge: der Eroffnungsgesang der
Schubertmesse , Wohin soll ich mich wenden®, ,Jesus dir leb ich®, ,,Niher
mein Gott, zu dir®, ,,O Jesus, all mein Leben bist du®, , Wer nur den lieben
Gott lifit walten“, ,,O Haupt voll Blut und Wunden® (besonders die Strophe
»Wenn ich einmal soll scheiden). Wer findig ist, wird einzelne Strophen
mancher Lieder herausfinden, die beim jeweiligen AnlaR besonders gut passen.
Erst wenn das Volk gewohnt ist, beim Begribnis tberhaupt zu singen,
wird es spiter auch neues Liedgut gern annehmen.

Haben in Zukunft auch die Kirchenchore einen Platz bei der Gestaltung der
Begribnisfeier? Es wire wohl ein Verlust, wenn dort, wo Chorgesang noch
moglich und tblich ist, der Chor im Zug der Erneuerung der Begribnisliturgie
seinen Dienst quittieren wiirde. Ganz im Gegenteil werden die Chére auf-
gemuntert, ihren Teil zur Gestaltung beizutragen: ,Den Singern kommt bei
der Gestaltung der Feier eine besondere Rolle zu: die wiirdige Ausfiihrung der
Gesinge und die Unterstiitzung der titigen Teilnahme der Glaubigen® (Pasto-
rale Einfihrung Nr. 27). Aber auch die Gemeinde wiirde es bedauern, wenn
in Hinkunft die Begribnisse ihren feierlichen Charakter, den ihm der mehr-
stimmige Gesang geben kann, verlieren wiirde.

Einige Korrekturen sind aber auch bei den bisherigen Gepflogenheiten not-
wendig. Ohne ein Verbot auszusprechen, soll zunichst darauf hingewiesen
werden, dafl es in der neuen Totenliturgie weder ein ,Dies irae“, noch ein
»Domine Jesu Christe®, noch ein , Libera® gibt. Die musikalisch wertvolleren
Kompositionen diirften deshalb nicht einfach ausgeschieden werden. Aber
manches, in jimmerlichem Ton komponierte und von hochstens einem
Quartett gesungene Requiem hat wirklich nichts mehr in den Kirchen
verloren. Ahnliches mufl man auch von den Grabliedern sagen. Es gibt doch
wirklich gentigend gute, lateinische und deutsche Kompositionen, die sich
bestens fiir das Begrabnis eignen. Neben den eigentlichen Totenliedern sollen
auch Passions- und Osterlieder herangezogen werden. Freilich wire eine Liste
mit einer guten Auswahl eine wertvolle Hilfe fiir manche Choére. In dhnlicher
Weise sollten auch die Musikkapellen angeregt werden, ihre trostlosen Trauer-
mirsche, die sie jahraus, jahrein blasen, durch angemessenere Stiicke zu
erginzen.

Ein bevorzugter Ort des Gesanges ist bei der Feier am Grab zwischen der
eigentlichen Bestattung und dem folgenden Gebetsgottesdienst. Ein schoner
Brauch ist es freilich auch, an dieser Stelle das Glaubensbekenntnis zu beten.
Wird der Sarg in die Kirche getragen, ist beim Abschiedsgrufl der Gemeinde



ein Volksgesang vorgesehen, der eine besondere Funktion hat, nimlich , Ab-
schiedsgrufl der Gemeinde® zu sein.

5. Einzelne Hinweise

Brauchtum und neuer Begribnisritus. Eine nicht unwesentliche Rolle bei
der Erneuerung der christlichen Begribnisfeier spielt das Brauchtum: die
Totenwache, die Todesanzeigen und Totenandenken, die ,Zeichen“ der
Anteilnahme wie Krinze und dergleichen. Wenn es sich auch nur um Rand-
erscheinungen handelt, so ist ihr Einfluf nicht zu unterschitzen. Es wird in
den meisten Fillen darauf ankommen, die Brduche entsprechend zu lenken
und Besseres anzubieten. Mancher Spruch auf den Kranzschleifen oder auf den
Bildchen ist alles eher als eine christliche Aussage fiir den Glauben an ein
Weiterleben nach dem Tod und Wiedersehen mit dem Verstorbenen.

Liturgische Kleidung. Aus der Anweisung der ,Pastoralen Einfihrung®
Nr. 30: ,Die liturgische Kleidung richtet sich nach dem diézesanen Brauch®
erkennt man nicht unschwer einen Kompromiff zwischen zwei extremen
Meinungen. Vom Empfinden des Volkes her diirfte kaum fiir eine andere
kirchliche Feier die liturgische Kleidung mehr verlangt werden wie fiir
das Begribnis. Als Farbe ist violett oder schwarz vorgesehen. Da die Trauer-
farbe in unseren Breiten schwarz ist, wird es wohl auch im liturgischen
Bereich dabei bleiben. Allerdings gibt es auch hier bessere Lésungen als das
trostlose Schwarz mancher Paramente.

Weibwasser und Weihrauch. Wihrend die Verwendung von Weihwasser
kaum auf Schwierigkeiten stoft, lehnen manche den Weihrauch ab. Um Vor-
schriften in einer Nebensichlichkeit nicht unnétig zu strapazieren, wurde
seine Verwendung grundsitzlich freigestellt, aber umgekehrt auch fest-
gehalten, dafl iiberall dort, wo Weihwasser verwendet wird, auch Weihrauch
gebraucht werden kann. Da wir ohnehin wenig an Zeichen der Kontaktnahme
mit dem verstorbenen Leib haben, wiirde die Abschaffung des Weihrauchs
fiir das Begribnis eine Verarmung sein. So berechtigt es ist, zu fragen, ob die
»Beweihriucherung® von Personen unserem Empfinden entspricht, so-
wenig wird die Ehrung eines Toten durch Weihrauch als iiberholt empfunden
werden konnen.

Schlufl ,,Wo ist der Mensch, der lebt und nicht an den Tod denkt?*, wird
im Psalm gefragt. Wenn in der Theologie der Gegenwart der Tod wieder in
den Mittelpunkt der Diskussion geriickt ist, in der Literatur das Hinaus-
gehaltensein in die Unsicherheit als Thema immer wieder aufklingt und das
tigliche Leben bewuflt macht ,Mitten im Leben sind wir vom Tod um-
fangen“, und schliefllich jeder auf den Tod hin lebt, dann ist es nicht unwesent-
lich, wie der Mensch den Tod sieht, ob er fiir ihn das natiirliche Ende ohne jedes
Weiterleben, das grofie Fragezeichen oder das Tod zu einem neuen Leben ist.

Die Anschauung iiber den Tod wird auf das Leben und seine Bewiltigung
Einfluf haben. Durch die Erneuerung der Begribnisliturgie soll ein wesent-
licher Beitrag geleistet werden fiir die ,christliche Sicht des Todes“, die uns
die Hoffnung gibt, ,,daf} wir in Seligkeit auferstehen®.
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Querschnitt
Zeitschriftenschau — Gegenwartsfragen

Jesu neuer Gottesdienst: Die Einen-
gung des Lebens-Gottesdienstes auf blof§
kultischen Dienst wird von Jesus aufge-
hoben. Denn sie entspricht nicht dem
Willen des Vaters. Waren die kultischen
Handlungen anfangs ein Teil des natiir-
lichen Lebens, ja Kulminationspunkte
des vollen Lebens gewesen, suchte man
spater Gott ,abzuspeisen®, um sich
selbst zu behalten. Die Kritik der Pro-
pheten hatte immer den Gottesdienst
des ganzen Lebens gefordert. Aber
alle Versuche, durch ein immer feiner-
maschiges Netz von Gesetzen alle Le-
bensduflerungen einzufangen und so
den Gottesdienst des Lebens sicherzu-
stellen, scheiterten. Jesus wirft seinen
Landsleuten vor, daf} sie den lebendigen
Gott nicht mehr kennen, der Leben
wecken und sich entfalten lassen will.
Jesus lehrt: Das ganze Leben kann ein
Gottesdienst sein: ,,Meine Speise ist es,
den Willen des Vaters zu tun und sein
Werk zu vollbringen (Jo 4, 34). ,Durch
diese Hingabe des Leibes (= Lebens)
Christi sind wir ein fiir allemal geheiligt®
(Heb 10, 11) und konnen so ,dem
lebendigen Gott dienen® (Heb 9, 14)
,GOTTESDIENST ist damit offenbar
das ganze Leben eines Menschen, wenn
und insofern er im Alltag das tut, was
Gott von thm erwartet. Von hier aus
missen wir die Versammlungen neu be-
stimmen, die wir in unserer Sprache
gemeinhin als ,Gottesdienst, Liturgie®
bezeichnen.

(Alfons Schiéfer, Gottesdienst in der
heutigen Weltwirklichkeit, in: Diakonia,
4(1973) Heft 6, Now. 1973, pgg. 412 ff).

&

Beziehung zwischen Liturgie wund
Volksbriuchen: Brautpaar und Hoch-
zeitsgiste in Afrika empfinden den
kirchlichen Ritus als etwas von ihrer
Lebenserfahrung Getrenntes, das aut
ihren Alltag keinen Einfluf} hat. Wie soll
dann die Liturgie ihr Leben verwandeln?
In Afrika iibertreffen die traditionellen
Hochzeitszeremonien den kirchlichen
» Trauakt” weitaus an Linge, Vitalitit,
Symbolgehalt und Lautstirke. Es fehlt

thm der ,Hauch von Afrikanitit®. Wa-
rum sollte man nicht die im Stamm tiber-
lieferten Zeremonien der Salbung des
Paares, die Texte fir die Ermahnungen,
die spontanen Ausrufe der Freude, die
tiblichen Tanze einbauen? Solche
»Happenings® bedeuten etwas fir
die Stammesgemeinschaft und helfen
thnen als Ausdruck ihres Erbes viel
besser als importierte Riten, ithr Leben
zu verwandeln; oder kénnte man nicht
folgendes alte afrikanische Gebet um
Regen im christlichen Gottesdienst ver-
wenden? ,Giitiger Vater, schenk uns
Regen, dafl wir Wasser bekommen fiir
unser Volk, unsere Kinder, unsere Zie-
gen und Schafe. Du hast so getan an
unseren Vorfahren, sie bekamen eine
Fiille von Nahrung und Wasser fiir sich
und ihre Herden. Tu jetzt das gleiche
fir uns, hore unsere Bitten.“ Klarer-
weise wiare dieses Gebet in einem In-
dustriemilieu bedeutungslos — doch eines
ist sicher: Gebete miissen immer einen
Bezug zu den Noten und der Men-
talitdt des Volkes haben.

(Castor Sekwa, Liturgy and Building
up of Christian Community, in: African
Ecclesiastical Review Vol. XV, 1973,
Nr. 3, pgg. 245 f).

S

Sammlung im doppelten Sinn des
Sich-Versammelns und des Sich-Sam-
melns ist der erste Gesichtspunkt des
kirchlichen Gottesdienstes . .. Es leuch-
tet ein, dafl von hier aus sich unmittel-
bar Regeln fiir die Gestaltung des Got-
tesdienstes ergeben . . . Beherrschend ist
im Gottesdienst nicht die ,Arbeits-
atmosphire®, sondern der Festcharak-
ter, nicht die Anspannung, sondern das
Lockerlassen, nicht die Hetze und der
Betrieb, sondern das Ruhigwerden, nicht
die Planung, sondern, das ,,zweck-lose®
Beisammensein, nicht die Pflicht, son-
dern das Geschenk des Glaubens. Der
Gottesdienst ist mit Recht nach innen,
zur Kirche als Kirche hin gewandt, nicht
nach auflen zu den Aufgaben in der
Welt. Gewifl hat man allzu lange beides
getrennt und in Gegensatz gebracht.



Gewifs hat es sein Recht, wenn man
heute mit allen Mitteln versucht, den
Zusammenhang von Gottesdienst und
geschichtlichem Handeln des Christen
wiederherzustellen. Doch sowenig ein
Familienfest eine Arbeitskonferenz ist,
so wenig darf der Gottesdienst eine
Planungsveranstaltung werden.
(Otto Hermann Pesch, Der Gottes-
dienst, in: Neues Glanbensbuch, brs.
J. Feiner u. L. Vischer, pg. 376, Verlag
Herder Freiburg & TV Ziirich.)
5

Was ist religionsloses Christentum,
wenn Religion nur ein Gewand des
Christentums ist? Was bedeutet eine
Kirche, eine Gemeinde, eine Predigt,
eine Liturgie, einchristliches Leben
ineinerreligionslosen Welt? Wiesprechen
wir von Gott — ohne Religion, d. h.
eben die zeitbedingten Voraussetzungen
der Metaphysik, der Innerlichkeit etc?
Wie sprechen wir ,weltlich® von Gott,
wie sind wir Herausgerufene, ohne uns
religios als Bevorzugte zu verstehen,
sondern vielmehr als ganz zur Welt
Gehorige? Christus ist dann nicht mehr
Gegenstand der Religion, sondern etwas
ganz anderes, wirklich Herr der Welt.
Aber was heifit das? Was bedeuten in
der Religionslosigkeit der Kultus
und das Gebet? Bekommt hier die
Arkandisziplin, bzw. die Unterschei-
dung von Vorletztem und Letztem
neue Wichtigkeit? ... Ich méchte von
Gott nicht an den Grenzen, sondern in

Berichte

Tanz in der Liturgie

der Mitte, nicht in den Schwichen,
sondern in der Kraft, nicht also bei Tod
und Schuld, sondern im Leben und im
Guten des Menschen sprechen . . . Denn
Gott ist mitten in unserem
L eb e n jenseitig. Die Kirche steht nicht
dort, wo das menschliche Vermdgen
versagt, an den Grenzen, sondern mitten
im Dorf!

(Dietrich Bonhiffer, Widerstand wund
Ergebung, Siebenstern TB, pg. 33 ff.)

*

Das Zeugnis echter Basisgemeinden
ist prophetisch, weil es auf die Zukunft
hinweist und erweist: Die Eucharistie ist
wirksames Zeichen des Heilsplanes
Christi, Briiderlichkeit, Einheit der
Menschen, Vereinigung mit Gott zu
bewirken, auch in der ,,Stadt ohne Gott".
Aber wie und wo soll man Eucharistie
feiern, wenn es keine menschlichen
Gemeinschaften in den anonymen
Groftstadten mehr gibt? Das ist die
Stunde der Basisgemeinden, welche
der Pfarre ein menschliches und christ-
liches Antlitz geben sollen und die

- Feiern mit einem missionarischen Geist

und Rhythmus erfiillen kénnen.
(Grazioso Ceriani, Le comunita di base
nellavitadellachiesalocale,in: IRADES,
Diocesi-parrocchia e comunita di base;
Ed. pastorali Roma, pg. 192 ff.)

Rafael |. Kleiner OSB

S. Anselmo — Roma

Die in Salisbury/Rhodesien erscheinende katholische Zeitschrift ,Shield* ver-
offentlichte kiirzlich (Dezember 1973) ein Gesprich mit Frau Shona MacTravish.
Sie wird als eine der wenigen Spezialisten fiir den Tanz als Ausdruck religidser
Ideen und Empfindungen vorgestellt. Im wesentlichen sagte Frau MacTravish,
die ein Jahr auf den Philippinen mit Experimenten des religiosen Tanzes beauftragt
wars:

Der Tanz hat sehr viel mit den Bediirfnissen, Sorgen und Problemen der Gesell-
schaft zu tun, Der Tanz konnte auf vielfiltige und eindrucksvolle Weise die Gesell-
schaftsprobleme ausdriicken und auf sie aufmerksam machen. Tanzend kénnte man
zum Beispiel eine beiflende Satire tiber die Armut, die Unterbeschiftigung, die
Korruption, die Ungerechtigkeit nicht nur auf den Philippinen gestalten.
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Bei meinen Forschungen ging ich vor allem darauf aus, die religiésen Erscheinun-
gen und Konsequenzen der sogenannten sprimitiven Tinze® zu erfassen. ,,Super-
star machte gerade auf den Philippinen einen starken Eindruck, weil darin ein
Glauben getanzt und gesungen wird. Der Philippino kennt die Spaltung zwischen
Wort und Gesang/Tanz nicht. So waren denn die Leute auch begeistert dariiber,
dafl ich sie singen und tanzen lief}, was ihre christliche Seele bewegte und erfiillte.

Auf diese Weise konnte ich sie anleiten, unsere ,, Glaubenslehre®, unser von der
Kirche tradiertes christliches Mysterium zu tanzen und tanzend die Folgerungen
fiir das gemeinschaftliche und moralische Leben daraus zu ziehen. So fiigt sich der
Tanz der Autoritit ein, aber der Tanzende bleibt doch ganz er selbst.

Ich wollte die Talente dieser Leute im wortlichen Sinn dazu ausniitzen, dafl sie
ihr Leben und ihren Glauben tiefer erleben sollten. Musik und Tanz sind wesentliche
religiose Elemente mancher Kulturen, und wir sollten sie dort vom Christentum her
als Medium der Verkiindigung und der Gnade pflegen. Auch der Westen finde dann
vielleicht wieder den Zugang zum liturgischen Tanz.

Ein Hochgebet fiir Steinzeitmenschen

1890 erdffneten die Trappisten unter der Leitung von Bischof M. Gibney von
Perth im 1887 errichteten Apost. Vikariat Kimberley unter den australischen
Ureinwohnern des Reservates Beagle Bay (Nordwest-Australien) eine Missions-
station. 1901 iibernahmen die Pallottiner den Missionsbezirk. Ungeheuer viel Kraft
und Miihe wurde fiir diese Armsten der Armen in Australien aufgewandt, fiir eine
kleine Zahl von Menschen, die man in der Offentlichkeit nicht beachtete und meist
nur verachtete. Der systematische Aufbau der Kirche in diesem Gebiet (seit 1966
Dibzese Broome) begann 1928. Hand in Hand damit ging die sprachliche und
ethnologische Erforschung der Ureinwohner, die eigentlich bis heute Steinzeit-
menschen geblieben sind, obwohl die Industrialisierung auch sie erfafit hat. Sozial-
und Bildungszentren entstanden in der ganzen Region. In Verkiindigung und
Liturgie mufite man sich natiirlich der Auffassungsgabe und Mentalitit der Urein-
wohner anpassen.

Diesem Bemiihen entspringt auch der Versuch eines eigenen Hochgebetes fiir sie.
Wie man gleich sieht, lehnt es sich an das gegenwirtige offizielle Vierte Hochgebet
an. Dessen ,Erzihlelemente® wurden fiir die Steinzeitmenschen weiter konkreti-
siert und in eine méglichst einfache Sprache gebracht. Man beachte auch die ,Um-
schreibung® der Akklamationen am Anfang. Dafl bildhafte Zeremonien das
gesprochene Wort verdeutlichen (Erhebung des eucharistischen Brotes und
Kelches) liegt ebenfalls auf der Hand. Viele Konkretisierungen und Wendungen des
Hochgebets muten , kindertiimlich® an und entsprechen so wohl der Mentalitit
dieser steinzeitlichen Abendmahlsgiste. Und doch erscheint nichts kindisch und ent-
wiirdigend, Daf} die Gemeinde mit einfachsten Akklamationen — ,Vater, du bist
gut!®, , Wir denken daran, es ist gut!“ — in das Hochgebet litaneiartig einbezogen
wird, hat wohl hier ebenfalls seine Berechtigung. Die Doxologie wird zu einem sehr
schonen und leicht verstindlichen ,,Ehre sei.

Trotzdem hat man da und dort das Gefiihl, der Text sei fiir diese Ureinwohner
wahrscheinlich noch reichlich theologisch-kompliziert. Die heutige Werkarbeit
beziiglich der Hochgebete diirfte fiir diesen und dhnliche Fille neue Anregungen
bieten. Das folgende ,Hochgebet fiir Steinzeitmenschen® wurde von der Gottes-
dienstkongregation approbiert und erstmals anldflich des Eucharistischen Welt-
kongresses 1973 verwendet.



Prifation

Der Vater im Himmel

mache euch gut in euren Herzen.
Er mache dich gut in deinem Herzen
Hort auf das Wort des Herrn Jesus.
Wir wollen horen.

Vater im Himmel, du liebst uns.
Du hast alle Dinge gemacht.

Vater, du bist gut.

Vater, du hast die Fliisse gemacht,
die uns Wasser geben und Fische.
Du hast die Berge gemacht

und das flache Land.

Du hast fiir uns

die Kinguruhs gemacht

und die Rieseneidechsen

und die Vogel.

Vater, du bist gut.

Vater, du schickst die Sonne,
um uns zu warmen,

und den Regen, damit das Gras wiachst

und die Wasserlocher voll werden.
Vater, du bist gut,

Vater, du hast uns
zu deinem Volk gemacht.
Vater, du bist gut.

Vater, du hast uns gerufen:

Wir sollten deine Kinder sein.
Aber wir wollten dir nicht folgen.
Da hast du Jesus geschickt,
deinen einzigen, eigenen Sohn.
Unser Bruder sollte er werden
und unser Freund.

Er hat uns von dir erzahlt.

Vater, du bist gut.

Er ist geboren an Weihnachten.
Maria war seine Mutter,
Vater, du bist gut.

Er lehrte das Volk.

Sie horten ithm zu.

Vater, du bist gut.

Bose Manner

nagelten ihn ans Kreuz,

und er starb.

Vater, du bist gut.

Er stand lebendig wieder auf.
Er machte uns alle

zu seinen Briidern und Schwestern,
als wir getauft wurden.

Nun wollen wir miteinander sagen:
Vater, du bist gut.

Wir sind gliicklich #ber diesen Mann,

der Jesus heifit

und dein einziger, eigener Sobn ist.
Vater, du bist gut.

Komm, Herr Jesus,

und sei bei uns.

Hochgebet

Vater im Himmel,
du bist wirklich gut.

Du machst uns gut in unseren Herzen.

Dein Heiliger Geist

wird tiber diese Gaben kommen,

die wir zu dir emporheben.

(Er hebt die Gaben empor.)

Durch dein Wort werden sie fiir uns
der Leib und das Blut

deines einzigen, eigenen Sohnes,

des Herrn Jesus.

Vor langer Zeit

essen Jesus und seine Freunde
abends zusammen.

Ehe er stirbt

nimmt Jesus das Brot.

Er hebt es zu dir empor, Vater,
(leichte Erbebung der Hostie)

er nennt dich gut, Vater.

Er bricht das Brot.

Und er sagt zu seinen Freunden:

Nehmt und efit alle davon.
Das ist mein Leib,
der fiir euch hingegeben wird.

Dann nimmt er

den Wein in dem Becher.

Er hebt ihn zu dir empor, Vater.
(leichte Erbebung des Kelches)
Er sagt zu seinen Freunden:

Nehmt und trinkt alle daraus.
Das ist der Kelch

des neuen und ewigen Bundes,
mein Blut,

das fir euch und fiir alle
vergossen wird

zur Vergebung der Siinden.

Tut dies zu meinem Gedachtnis.
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Nun wollen wir zusammen sprechen:

Das Brot

ist zum Leib des Herrn geworden.
Der Wein

ist zum Blut des Herrn geworden.
Wir konnen das nicht seben.

Auf das Wort des Herrn Jesus hin
glanben wir es.

Der Herr Jesus

ist fiir uns gestorben.
Wir denken daran,
Es ist gut.

Der Herr Jesus

ist wieder lebendig auferstanden
und ging in den Himmel.

Wir denken daran.

Es ist gut.

Der Herr Jesus kommt wieder.
Wir denken daran.
Es ist gut.

Vater im Himmel

wir geben dir diese zwei Gaben:
dieses lebendige Brot:

Es ist der Leib des Herrn Jesus;
diesen lebendigen Wein:

Es ist das Blut des Herrn Jesus.

BUCHEREINGANGE

N. Weber: BUSSTEXTE ZUM LESEJAHR C. Predigt- und Gebetsanstéfie im
Anschlufl an die sonntigl. Leseordnung. 287 Seiten, DM 24,80. Verlag Hans

Driewer, Essen (3634)

K. Schifer: FAMILIENFEIERN IM GOTTESDIENST. 224 Seiten, DM 22,80,

Verlag Hans Driewer, Essen (3635)

W. Rupp: NEUE GOTTESDIENSTE FUR HEUTE. 254 Seiten, S 170,—. Verlags-

anstalt Tyrolia, Innsbruck (3636)

J. Folliet: GLUCKLICHER ABEND. 190 Seiten, DM 12,—. Verlag Ars sacra,

Josef Miiller, Miinchen (3637)

P. Jordan: ZUR BESINNUNG. Reihe: ,Meditationshefte“. 32 Seiten, Glanzum-

Dein Heiliger Geist wird machen,
dafy wir ein Herz und eine Seele sind.
Du rufst uns hierhin.

Wir sind froh mit dir.

Wir wollen befolgen,

was du sagst.

Gleich werden wir diese Speise essen:
den Leib und das Blut deines Sohnes.
Dann werden wir

ein Herz und eine Seele sein.

Vater im Himmel,

Denk an unseren Papst Paul

und an unseren Bischof James,

denk an alle Bischofe und Priester.
Denk an das ganze Volk Gottes,
vor allem an die, die hier sind.
Denk an alle die Leute,

die als deine Freunde gestorben sind.
Vater, du bist gut.

Doxologie (Lobpreis)

Jetzt wollen wir ein gutes Wort sagen
zum Vater,

zum Sohn,

zum Heiligen Geist,

zu Gott,

der dreieinig ist

immer und ewig.

Amen.

(aus: Palottis Werk, 24, [1973] 55)

Dr. Walter Heim

schlag, DM 2,—. Verlag Ars sacra, Josef Miiller, Miinchen (3638)



Buchbesprechungen

Pesch, Kotting, Dias, Greinacher, Biumer. Zum Thema Priesteramt. 106 Seiten,
DM 11,—. Verlag Kath. Bibelwerk, Stuttgart (3594).

Im Vorwort, das der Verlag dem Buch vorausschickt, spricht er von der
JKrise des kirchlichen Amtes“, die sich in zunehmendem Mafle offenbare. Man
miisse sich daher, so meint er, fragen, inwieweit das kirchliche Amt, so wie wir es
heute antreffen, unaufgebbar ist“. In den grundsatzlichen Beitrigen von Pesch und
Dias, die im wesentlichen auch die Auffassungen der tibrigen Autoren darstellen,
wird darauf verwiesen, daf die urspriingliche Fiille der Dienste, welche uns im
apostolischen Kerygma und in den ersten Anfingen des Christentums in den
Gemeinden begegnet, spiter verlorengegangen sei, wihrend sich das Fiihrungsamt
als einziges der Dienste kriftig etabliert und damit ,,so viele verschiedene Funktionen
aufgesaugt® habe (Pesch S. 23). Von einem Priesteramt sei im NT nicht die Rede.
Ja, sogar schon die Apostelgeschichte und die Pastoralbriefe lieflen nicht mehr viel
von dem ,Reichtum der Geistesgaben einer paulinischen Gemeinde® erkennen.
(Man fragt sich, woher man denn mit solch unbekiimmerter Sicherheit die Briefe an
Timotheus und Titus einem anderen Autor zuschreiben kann.) In Zeiten des
Kampfes gegen die Irrlehren und der Verfolgung hitten sich die Gemeinden um
ihre Vorsteher geschart und im Laufe der Zeit, als sich die Kirche in der Welt
einrichten muflte, sei diese gendtigt gewesen, ,geschichtliche Lebensformen anzu-
nehmen, die zur Einbiirgerung in die betreffende Gesellschaft erforderlich waren®.
Daraus, so folgert man, hitte sich dann das Fihrungsamt als die besondere
Ordnungsform ergeben (Dias, S. 74). Auch ergebe sich aus den Texten der Didache
keine ,Berechtigung, von einer strengen apostolischen Sukzession zu sprechen, man
konne hochstens von einer méglichen (vom Autor gesperrt) und durchaus legitimen
Ordnungsform sprechen, ohne sie absolut setzten zu wollen® (Dias, S. 74).

Pesch findet Anstoft am ,,Schreiben der Deutschen Bischéfe liber das priesterliche
Amt®, das auf der auRerordentlichen Vollversammlung der Deutschen Bischofs-
konferenz am 11. November 1969 in Kénigstein verabschiedet worden war. Bei
voller Anerkennung von ,einigen trefflichen Formulierungen® beanstandet er aber
den ,durchgehend apologetischen Ton dieses Schreibens und seine Blindheit vor
moglichen, vom NT gedeckten neuen Entwicklungen® (8. 9).

. Dazu meinen wir nun, dafl der Autor heute, nachdem die Bischofe derart vielen
Anregungen und Wiinschen in der Fihrung der Didzesen durch die Beiziehung von
verschiedensten Mitarbeitergremien aus dem Priester- und Laienstand statt-
gegeben hatten, kaum mehr dieselbe Formulierung wihlen wiirde.

Es sei unbestritten, dafl die angezogenen Beitrdge viel Instruktives und ebenso
Beherzigenswertes mitenthalten. Wogegen wir aber unsere stirksten Reserven an-
melden miissen, ist die betonte Inzweifelsetzung der apostolischen Sukzession, auch
wenn man aus dem NT selbst keine hinreichenden Zeugnisse herauszufinden glaubt.
Dafl man aber die Heranziehung von Texten aus der Didache, dem ersten Clemens-
brief und den Ignatiusbriefen, auf die sich das Schreiben der Bischéfe in der Argu-
mentation doch wohl mit gutem Grund bezieht, einfachhin als ,entlarvende In-
konsequenz“ abtun mdchte, geht denn doch zu weit und ist keinem sachlichen
Gesprich dienlich (Pesch, §. 9).

Nun sei hier noch der Schluff des Beitrages von Dias ,Dogmatische Uberle-
gungen zu Amt, Vollmacht und Weihe® angefihrt: ,Kirche kann ... nur als eine
umfassende ,katholische’ Vielfalt der Kirchen (vom Autor gesperrt) existieren,
die zu einem Leib hingeordnet und aufeinander angewiesen sind, die fiireinander
die gleiche Sorge tragen, miteinander trotz Spannungen und Mifiverstandnissen im
Gesprich bleiben und so auch den Kleinsten unauffillig, ohne Absonderung und
Denkmalpflege den jeweils erforderlichen Liebesdienst zu erweisen bereit sind®.
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Wir verstehen den Ausdruck ,Kirchen® im Sinne von Teilkirchen der Sancta
Ecclesia Romana. So verstanden ist es ein wundersames Wort iiber ein frucht- und
heilbringendes Miteinander und Fiireinander im Leben der Kirche.

Dr. P. Anselm Schwab OSB

Sacerdotis Imago. Papstliche Dokumente iiber das Priestertum von Pius X. bis
Johannes XXIIL In deutscher Fassung, herausgegeben von Andreas Rohrbasser.
276 Seiten, Ln. sfr. 11,—. Paulus-Druckerei, Freiburg/Schweiz (3631).

Man mufl es dem Herausgeber und dem Verleger danken, dafl er diese papst-
lichen Dokumente iiber das Priestertum einer gréferen deutschsprachigen Offent-
lichkeit vorgelegt hat. Wenngleich das Buch schon seit Jahren im Handel ist, so
biifite es doch keineswegs an unmittelbarer Aktualitit ein; ganz im Gegenteil! Man
hat in den vergangenen Jahren das Bild des Priesters oft genug abgewertet, nicht
selten fast bis zur volligen Entstellung, dies mit dem Bemerken, der Priester unter-
scheidet sich kaum (oder auch gar nicht) von einem Nichtpriester. Er habe
lediglich teil am allgemeinen Priestertum der Glaubigen. Diese papstlichen Doku-
mente zeugen aber von der hohen Wiirde des Weihesakramentes und der groflen
Verantwortung seines Trigers. So sind diese gerade in einer so verworrenen Zeit
eine immer wieder neue Quelle der Kraft, aus der sich echt priesterliche Lebens-

haltung erncuert. Dr. P. Anselm Schwab OSB

Interkommunion. Hoffnungen — zu bedenken. Beitrige von H. Helbing, O. K.
Kaufmann, J.-L. Leuba, P. Vogelsanger, H. Vorgrimler, D. Wiederkehr. Reihe:
Okumenische Beihefte Nr. 5; 150 Seiten, kart.,, Universititsverlag, Freiburg/
Schweiz (3633).

Wer wollte nicht von Herzen wiinschen, dafl es einmal moglich sein wird, nach
all der Bitternis der Trennung zu einer Gottesdienstfeier zu kommen, in der mit uns
auch die bisher getrennten Briider die heilige Kommunion zu empfangen. Freilich,
bis dahin liegt noch ein Weg vor uns, dessen Endziel wir zeitlich noch nicht ab-
sehen kénnen. In den vorliegenden Aufsitzen, welche die Referate der 6. Okumeni-
schen Akademikertagung im Jahr 1970 in Ziirich wiedergeben, wird die Frage der
Interkommunion eingehendst behandelt. Hier spirt man, wie dieses Anliegen den
Vortragenden und den iibrigen Teilnehmern auf der Seele brennt. Dabei sind die
Referate von einer gewissenhaften Sachlichkeit und Diskretion getragen, die jedwede
Bitternis, und schon gar jede Heftigkeit gegeniiber der jeweils anderen Glaubens-
gemeinschaft peinlich vermeidet. Man will ja in der Liebe Christi wieder vereint
werden. Und das gemeinsame Abendmahl ist ihnen Ziel und Beginn zugleich. Darum
auch die Eingabe an den Vorstand des Schweizerischen Evangelischen Kirchen-
bundes und an die Schweizerische rémisch-katholische Bischofskonferenz, die Inter-
kommunion fiir bestimmte Fille zu gestatten. — Im Anhang findet sich die neuere
Literatur zum Thema von 1960-1971 (abgeschlossen am 30. IV. 71) mit 1102 (!)
Nummern. Ein Namensregister zur Bibliographie bildet den Abschluff. — Man
legt das Buch nicht ohne eine gewisse Wehmut im Herzen aus der Hand: Wann wird
der Tag anbrechen, an dem die Eucharistie, das Zeichen der Einheit, wieder gemein-
sam und iiberall gefeiert werden kann, und alles Trennende hinter uns liegt.

Dy, P. Anselm Schwab OSB
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Kind und Eucharistiefeier
Richtlinien der Kongregation fiir den Gottesdienst vom 1. November 1973

Univ.-Prof. Dr. Alfred Lipple

Seit den liturgischen Impulsen, die das Zweite Vatikanische Konzil in
mehreren Dokumenten — vor allem sind zu nennen die Konstitution Giber die
heilige Liturgie , Sacrosanctum Concilium® (vom 4. Dezember 1963) und die
Dogmatische Konstitution iiber die Kirche ,Lumen Gentium® (vom 21. No-
vember 1964) — gegeben hat, ereignete sich im Altarbereich wie in der Gesamt-
gestaltung katholischer Kirchen vieles Erfreuliche, aber da und dort auch
manches Seltsame.! Gewif} ist fir die Liturgiereform griines Licht gegeben
worden. Es scheinen aber die Vorstellungen, was man unter , Liturgiereform®
zu verstehen hat und welche neuen Moglichkeiten der Mefigestaltung in der
vom Zweiten Vaticanum aufgezeigten Band- und Variationsbreite verwirk-
licht werden konnen, keineswegs einheitlich zu sein.

Man mufl sich auferdem der sehr ernsten Frage stellen, ob die Liturgie-
reform gerade in jener Phase einsetzte, in der der Mensch des industriellen und
technischen Zeitalters seine Liturgiefahigkeit weithin eingebiifit oder minde-
stens erhebliche Schwierigkeiten und Fremdheiten bei der liturgischen Mit-
feier zu iiberwinden hat. In einem aufsehenerregenden, leider fast vergessenen
Brief an den Dritten Liturgischen Kongrefl in Mainz 1964 hat Romano
Guardini2, dem man wahrhaftig keine liturgische Desinteressiertheit nachsagen
kann, solche Bedenken in aller Offenheit und fiir viele iiberraschend ausge-
sprochen. Mit unverhohlener Skepsis beantwortete er die Frage, ob der Mensch
von heute noch liturgiefahig sei.? ‘

Es kann schlieflich nicht verschwiegen werden, daff die nachkonziliare
Liturgiereform von stark rationalen Unterstromungen getragen war, indem
das Verstehbare und das Durchschaubare eine unverkennbare Prioritit
erhalten hatte. Nicht wenige beklagen es, dafl in der ersten Phase der
liturgischen Neugestaltung das Emotionale und Meditative erheblich abge-
dringt wurde. , Wihrend seit Jahren wichtige Elemente der Einiibung und
Wiederholung zugunsten einer stindigen Abwechslung und Rationalisierung

1 R. Peil, Kindermesse als Weg zur aktiven Teilnahme an der Gemeindemesse. In: Anzeiger
fir die katholische Geistlichkeit 83 (1974) 15 berichtet von Miflstinden ,wie Seilchen-
springen, Ballspiel und Rollschuhlaufen in der sonntaglichen Kindermesse (drei Viertel
der Besucher waren Erwachsene) nach dem Evangelium mit der Begriindung durch den
Zelebranten: Evangelium heifit frohe Nachricht, und wenn Kinder sich freuen, dann
spielen sie“. Vergl. dazu Joseph Pascher, Die Tragweite liturgischer Willkiir. In: Oster-
reichisches Klerus-Blatt 107 (1974) 37-39.

2 R. Guardini, Der Kultakt und die gegenwirtige Aufgabe der liturgischen Bildung. In:
Liturgie und liturgische Bildung. Wiirzburg 1966, 9-17; vergl. dazu F. Wechsler, Romano
Guardini als Kerygmatiker. Paderborn 1973. Uber das tatsichliche Verstindnis der Liturgie-
unfahigkeit bzw. Symbolunfihigkeit, wie es Romano Guardini vorlegte, hat der Reginal-
bischof der Erzdiozese Miinchen und Freising Ernst Tewes in einem Interview (., Erfahrungen
mit der Gottesdienstreform® in der Herder-Korrespondenz 28, 1974, 136) geschrieben: ,In
einem Gesprich, das ich eigens wegen dieser Frage mit ihm gefiihrt habe, hat er betont,
seine Frage hitte die Symbolfihigkeit nicht verneinen, sondern auf die Sache aufmerksam
machen wollen.

3 Das Ergebnis einer Umfrage, angeregt durch die Frage Guardinis, legte vor Th. Bogler
(Hrsg.), Ist der Mensch von heute noch liturgiefahig? Maria Laach 1966.
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unbeachtet blieben, miifite in einer gegenliufigen Bewegung die Liturgie
wieder zur grundlegenden Schule der Meditation werden.“#

Wer von solchen Uberlegungen hinsichtlich Gestaltung und Mitfeier der
Eucharistie geplagt ist, wird mit grofler Erwartung nach dem am Aller-
heiligenfest 1973 verdffentlichten Dokument der Romischen Kongregation
fiir den Gottesdienst greifen. Vielleicht kénnte er aber auch von der Be-
fiirchtung befallen sein, es kénnten die oben genannten Probleme und Néte
nicht beriicksichtigt sein und es werde lediglich eine Institutionalisierung
angestrebt. Schon vorweg darf man sagen: Dieses rémische Dokument ent-
tduscht nicht, es tiberrascht wohltuend und ist gestaltet aus einer grofien
religionspsychologischen Einsicht und pastoralen Redlichkeit.

Aufban des Dokumentes

Das ,Direktorium fiir Kindermessen® wurde am 22. Oktober 1973 durch
Papst Paul V1. bestitigt und im besonderen Auftrag des Papstes am 1. Novem-
ber 1973 von Staatssekretir Johannes Kardinal Villot unterzeichnet und von
Erzbischof H. Bugnini, dem Sekretir der Kongregation fiir den Gottesdienst,
gegengezeichnet.

Das 55 Artikel und 51 Anmerkungen umfassende Dokument bietet nach
einem Vorwort (Nr. 1-7) folgende Kapitel:

Erstes Kapitel: Die Hinfithrung der Kinder zur Mefifeier (Nr. 8—15).

Zweites Kapitel: Mefifeiern fiir Erwachsene mit Teilnahme von Kindern
(Nr. 16-19).

Drittes Kapitel: Mefifeiern fiir Kinder mit Teilnahme weniger Erwach-
sener (Nr. 20-21): Aufgaben und Amter in der Feier (Nr. 22-24), Zeit und
Ort der Feier (Nr. 25-28), Die Vorbereitung der Feier (Nr. 29), Gesang und
Musik (Nr. 30-32), Gesten (Nr. 33—34), Sichtbare Elemente (Nr. 35-36),
Die Stille (Nr. 37), Teile der Messe (INr. 38-39).

a) Die Eroffnung (Nr. 40),

b) Die Schriftlesung und ihre Auslegung (Nr. 41-49),

¢) Die Amtsgebete (Nr. 50-52),

d) Vor der Kommunion (Nr. 53),

e¢) Die Kommunion und die nachfolgenden Elemente (Nr. 54-55).

Eine erste Durchsicht dieser Disposition zeigt, daff auf die Hinfihrung
der Kinder zur Mefifeier (Nr. 8-15) sehr grofler Wert gelegt wurde und
daf auflerdem die Thematik: Schriftlesung und ihre Auslegung (Nr. 41-—49)
breit behandelt wird. Es fillt ferner auf, daff Herz und Auge des Kindes
besonders angesprochen und mitbeteiligt werden sollen, wie die Abschnitte
Gesang und Musik (Nr. 30-32), Gesten (Nr. 33—34) und sichtbare Elemente

4 1. Sauer, Neues Bewuf3tsein durch Meditation? In: Herder-Korrespondenz 27 (1973) 309,
Erginzend dazu schreibt Ernst Tewes, a. a. O. 140: ,Eine Kirche, die nicht singt und
festlichen Gottesdienst nicht zu feiern versteht, ist eine glaubensmiide Kirche ... Die
letzten Jahre waren in ihrem Grundwasser aufklirerisch. Sie hatten etwas von intellek tueller
oder gar intellektualistischer Kopflastigkeit ... Ohne festliche Elemente gibt es keinen
Gottesdienst®.



(Nr. 35-36) beweisen. Besonders erfreulich ist es, daf} gerade in einem
Dokument fiir Kindermessen das Stichwort ,Die Stille® (NrE37) 20 ent-
decken ist.

Vorreligiose und religiose Grunderfahrungen

Zunichst wird sehr deutlich sowohl der Personenkreis wie auch die In-
tention dieses Direktoriums abgegrenzt. Dieses Direktorium ,bezieht sich
auf Kinder, die noch nicht in die Phase der Vorpubertit eingetreten sind*
(Nr. 6). Es werden dabei sowohl ,,Kinder, die noch nicht durch die Sakramente
der Firmung und Eucharistie voll in die Kirche eingegliedert wurden, so wie
jene, die schon zur Erstkommunion gegangen sind“ (Nr. 1), einbezogen.
Auferdem wird das Anliegen dieser Richtlinien im Anschluff an die erste
Bischofssynode 1967 in Rom® ausdriicklich herausgestellt und erkldrt, ,es
gehe nicht darum, irgendeinen speziellen Ritus zu entwickeln, sondern um
die Beibehaltung, Abkiirzung oder Auslassung bestimmter Elemente und um
die Auswahl besser geeigneter Textstiicke® (Nr. 3). Damit ist eine sehr klare
Perspektive aufgezeigt: Kindermessen sollen bei aller altersspezifischen Gestal-
tung als Lern- und Einiibungsziel die aktive Teilnahme an der Gemeindemesse
haben.

Fine sehr realistische Bestandsaufnahme ist der Ausgangspunkt dieser
Richtlinien. Es wird nicht von der Illusion einer heilen Welt und eines religids
aktiven und vorbildlichen Elternhauses ausgegangen. In aller Offenheit wird
gesagt, daf} ,,die heutigen Lebensverhiltnisse, unter welchen die Kinder heran-
wachsen, ihrem geistlichen Fortschritt wenig forderlich sind® (Nr. 1). Ebenso
ehelich ist die Einsicht, dafl ,Meffeiern, auch wenn sie in der Mutter-
sprache gehalten werden, . .. der Fassungskraft der Kinder nicht geniigend
angepafit sind“ (Nr. 2) und daB Kinder ,sich langweilten (Nr. 2). Damit ist
klar zum Ausdruck gebracht, daf es zu wenig ist, in der Volkssprache allein
eine mdgliche und sinnvolle Einfihrung in die Eucharistiefeier zu sehen.
Man muR es ferner mit grofler Freude in diesem romischen Dokument lesen,
dafl eingesehen wird, mit einer universalen und gesamtkirchlichen Regelung
der Kindermessen das Problem nicht l6sen zu kénnen und zu wollen (Nr. 5).
Kindermessen sind vielmehr — je nach der konkreten Situation — sehr differen-
ziert durchzufiihren, wobei die Ermunterung deutlich herauszuhoren ist,
es mogen ,die Bischofskonferenzen fiir ihr Gebiet notwendig erscheinende
Anpassungen fiir Kindermessen . .. gemifl Art. 40 der Liturgickonstitution
dem Apostolischen Stuhl vorschlagen und mit seiner Zustimmung einfithren®
(Nr. 5).

Besonders erfreulich ist es, daf Einsichten der modernen Religions-
psychologie und -pidagogik einen nachhaltigen Niederschlag bei der Hin-
fiihrung der Kinder zur Meffeier (Nr. 8—15) gefunden haben. Religioses Wissen
ist duferlich aufgepapptes Wissen, das allzu leicht in der Sturm- und Drang-
periode der Pubertit (die sehr haufig als religiose Verfrostungsphase erlebt

5 Die Liturgie auf der ersten Bischofssynode. In: Notitiae 3 (1967) 368.
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und durchlitten wird) abgesprengt wird, wenn es nicht im Bereich vor-
religivser Grunderfahrungen Wurzeln schlagen und aufblithen kann. Nicht
von dufleren Begriffen und Vorstellungen, sondern von den inneren Erfah-
rungen beginnt eine entfaltungsfihige Potenz des Gebetes wie der eucharisti-
schen Mitfeier zu wachsen, ,wie z. B. gemeinsames Tun, Begriiflung, die
Fihigkeit zuzuhoren, Verzeihung zu erbitten und zu gewihren, Bezeugung
der Dankbarkeit, Erfahrung zeichenhafter Handlungen und freundschaft-
lichen Gemeinschaftsmahles sowie festlichen Zusammenseins“ (Nr. 9). Es
ist unerlafilich, ,, menschliche Werte so zu entfalten, daff die Kinder ent-
sprechend ihrem Alter und den psychologischen und sozialen Voraussetzungen
mehr und mehr fihig werden, die christlichen Werte wahrzunehmen und das
Mysterium Christi zu feiern® (Nr. 9).

Der Uberschritt von den humanen, vorreligiosen Grunderfahrungen
zur christlichen Lebenspraxis soll in erster Linie in der Familie vollzogen
werden (Nr. 10). Weil aber sehr hiufig die Eltern fiir eine solche Aufgabe
unvorbereitet und tiberfordert sind, ist es notwendig, durch , Fortbildungs-
hilfen fiir Eltern und Erzieher (Nr. 10) Anregungen zu vermitteln. Sehr ein-
drucksvoll wird das Glaubenszeugnis der Pfarrgemeinde herausgestellt, das
als ,die beste Schule fiir eine christliche und liturgische Erziehung der in ihr
lebenden Kinder® (Nr. 11) genannt wird. Einfihrung und Einiibung in das
eucharistische Heilsmysterium bietet auch ,innerhalb der schulischen und
pfarrlichen Katechese die Meflkatechese® (Nr. 12). Zwischen vorschulischer,
schulischer und pfarrlicher Katechese sollte kein Bruch bestehen. Schulischer
Religionsunterricht, der unter dem Aspekt der Entsakralisierung stiinde, ver-
steht sich nur noch als Wissensvermittlung, nicht mehr als Dienst am Glauben
und am Leben der christlichen Gemeinde. Nichteucharistische Gottesdienste
(Wortgottesdienste) sollen hinfithren zur Vollgestalt und zur vollen Teilnahme
an der Eucharistiefeier der Gemeinde. ,Mit wachsendem geistlichem Ver-
stindnis sollen die Kinder hiufiger eigentliche Wortgottesdienste feiern,
vor allem in der Adventszeit und in der Osterlichen Bufizeit® (Nr. 14).
»Man hiite sich jedoch vor einer zu lehrhaften Gestaltung solcher Feiern®
(Nr. 13).

Das Anliegen dieses Direktoriums fiir Kindermessen wire jedoch mifiver-
standen, wollte man in ihm nur religidse Wissensvermittlung oder gar
religiosen Individualismus erblicken. Man hat eher das Empfinden, dafl
beide Trends nicht im Vordergrund stehen. Was niitzt ein heifler Kopf,
wenn das Herz kalt bleibt! Nicht zu iiberhdren ist die Weisung, ,daf} alle
liturgische und eucharistische Unterweisung darauf ausgerichtet sein muf3,
dafl das Leben der Kinder immer mehr dem Evangelium entspricht (Nr. 15).
Das Kind soll bei aller personlichen Christusfreundschaft im Erlebnis des
religis interessierten Elternhauses wie auch bei der Mitfeier der Gemeinde-
eucharistie erfahren, dafl es ,in den Leib Christi voll eingegliedert ist, mit
dem Volk Gottes titig an der Eucharistie teilnehmen kann und Anteil erhalten
hat am Tisch des Herrn und an der briiderlichen Gemeinschaft (Nr. 12).
Eucharistiefeier ist ebenso Erlebnis, Heimat, Trostung und Geborgenheit
der Pfarrgemeinde wie Gliick der personlichen Christusverbundenheit und

Auftrag fiir den Alltag.



Das gegenseitige Geschenk der Eucharistiefeier

Das zweite Kapitel (Nr. 16-19) gibt Anregungen, wie an Mef}feiern fir
Erwachsene auch Kinder teilnehmen kénnen. Solche Eucharistiefeiern kénnen
zu einem gegenseitigen Geschenk werden,und zwar der Erwachsenen an die
Kinder wie der Kinder an die Erwachsenen. Was mufl aber da und dort ver-
dndert und verbessert werden, damit ,,die Kinder eindriicklich das Glaubens-
zeugnis der Erwachsenen erfahren konnen® (Nr. 16)? Es wird der Vorschlag
unterbreitet, den Wortgottesdienst fiir Kinder und fiir Erwachsene in ge-
trennten Raumen (fiir Kinder etwa in der Sakristei oder im benachbarten
Pfarrzentrum) zu halten. ,Je nach Situation des Ortes und der Teilnehmer
kann gelegentlich sogar angebracht sein, den Wortgottesdienst mit Predigt
fiir die Kinder an einem anderen, nicht zu entfernten Ort zu halten; vor Be-
ginn des Eucharistieteils der Messe kommen die Kinder dann dorthm wo die
Erwachsenen inzwischen ihren eigenen Wortgottesdienst gefeiert haben®
(Nr. 17).

Wenn jedoch Kinder im Erwachsenengottesdienst anwesend sind, sollten
sich ,die Kinder nicht iibergangen fithlen, sondern in den Monitionen (etwa
am Beginn und am Schluf} der Messe) und an einer Stelle der Predigt direkt
angesprochen werden“ (Nr. 17). In solchen Messen erscheint es auch sinnvoll,
»bestimmte Aufgaben Kindern zu iibertragen, wie z. B. das Herbeibringen
der Gaben, den Vortrag des einen oder anderen Mefigesangs“ (Nr. 18).

Wenn auch einzelne Anpassungen der Eucharistiefeier an das Verstindnis
und die sinnvolle Mitfeier der Kinder gemacht werden konnen, so sollte
doch nicht tibersehen werden, dafl auch die Erwachsenen ein Anrecht auf eine
mdglichst unverkiirzte Eucharistiefeier haben und dafl sie vor allem im
Wortgottesdienst und in der Homile (die durchaus getrennt vom Wortgottes-
dienst der Kinder abgehalten werden konnen) mit ihren Néten und Anliegen
angesprochen werden sollen (Nr. 19).

Zielsetzung der MefSfeier fiir Kinder

Das dritte Kapitel (Nr. 20-55) stellt das Kernstiick dieses romischen
Direktoriums dar. Jede kiinftige Gestaltung einer Kindermesse sollte sich
daher an den iiberaus klugen und weiten Weisungen dieses Abschnittes
orientieren um ebenso die unwandelbare Grundstruktur wie auch den
wandelbaren, freien Spielraum der Mefigestaltung fiir Kinder klar vor Augen
zu haben.

Ein erstes und fundamentales Anliegen ist darin zu erblicken, dafi Mef-
feiern fiir Kinder nicht ein isoliertes Eigenleben fiihren sollen. Es ist sehr
genau und unmifiverstindlich ausgesprochen, ,dafl solche Mefifeiern die
Kinder zur Messe der Erwachsenen hinfithren miissen, vor allem jener, zu
der die Gemeinde der Christen am Sonntag zusammenkommen muf}. Bei
aller aus Altersgriinden notwendigen Anpassung darf es nicht zu einem ganz
eigenen Ritus kommen, der sich allzusehr von der Gemeindemesse unter-
scheiden wiirde (Nr. 21). Weil Kindermessen Hinfithrung zur Erwachsenen-
messe sein sollen, miissen sie — bei aller Unterschiedlichkeit — die Grund-
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struktur der Erwachsenenmesse, d. h. Wortgottesdienst und Opfergottes-
dienst, besitzen. Es sollen ,keine zu groflen Unterschiede zwischen den
Kindermessen und den Meffeiern fiir Erwachsene eintreten (Nr. 39). Die
Intention ist wachsende Offenheit fiir die aktive Teilnahme an der Er-
wachsenenmesse.

Das Direktorium warnt immer wieder vor der Monotonie und dem
Mechanismus des Gebetes. Es soll ein Herzensanliegen der Priester und
Katecheten sein, ,der Feier einen festlichen, briiderlichen und meditativen
Charakter zu geben® (Nr. 23). Es fillt iibrigens auf, dafl ein besonders starker
Akzent auf Meditation und Innerlichkeit gelegt wird. Es sollen bei Kindern
die inneren Erfahrungen gestirkt und vertieft werden, damit sie fihig werden,
die Eucharistiefeier in der Vollgestalt wiirdig und innerlich mitvollziehen zu
konnen. Auf gemeinsame Meditationen (Nr. 27), auf Bildmeditation (Nr. 36)
und auf die Bedeutung der Stille (Nr. 22 und Nr. 37) wird nachdriicklich
hingewiesen. Inmitten der modernen Hektik und der fast unaufhdrlichen
optischen und akustischen Berieselung durch die mannigfachen Massen-
medien sollen jene inneren Schichten und Reservate gerade beim Kind
besonders sorgsam behiitet und aktiviert werden, in denen Ruhe, Besinnung
und Innerlichkeit wohnen.¢ In diese Richtung weist auch der Hinweis, daff
man moglichst nur in kleinen Gruppen von Kindern Eucharistie begehen soll.
,Wenn die Zahl der Kinder, die zusammen die Eucharistie feiern, zu grofl ist,
wird eine bewufite und titige Teilnahme schwieriger® (Nr. 28). Um die
Eucharistie als Kostbarkeit immer von neuem zu erfahren, wird auch
geraten, Kindermessen »nicht tiglich“ zu halten; ,ein lingerer Zeitabstand
zwischen den Feiern kommt zudem einer besseren Vorbereitung zugute®
(Nr. 27).

Einer der feinsten Sitze, der in diesem Direktorium steht, faflt wie in einem
Brennpunkt die Zielsetzung der Meffeiern mit Kindern geradezu klassisch
prignant zusammen, wenn es heifit, daff die Kinder befihigt werden sollen,
,die Grofitaten Gottes in der Schopfung und Erlosung mit den Augen wahr-
zunehmen und sie durch Anschauen zum Beten anregen® (Nr. 35). Liturgie
ist miflverstanden, wollte man in ihr nur dsthetische oder kognitive Demon-
strationen erblicken. ,Die Liturgie darf nie als ein trockener und nur begriff-
licher Vorgang erscheinen (Nr. 35). ,Dieses Direktorium hat das Ziel,
daf die Kinder in der Feier der Eucharistie mit Freuden Christus entgegen-
gehen und mit ihm vor dem Vater stehen konnen . . . sie sollen mehr und mehr
fihig werden, zu Hause und draufien, bei ihren Freunden und Altersgenossen
dadurch Christus zu verkiindigen, daf} sie den Glauben leben, der in der
Liebe wirksam wird“ (Nr. 55).

Die Grundstruktur der Erwachsenenmesse als Richtlinie
fiir die Kindermesse

Wie ein roter Faden lift sich in dem romischen Direktorium fiir Kinder-
messen die immer wieder ausgesprochene Weisung verfolgen, dafl die

6 Vgl, dazu K. Tilmann, Die Fithrung zur Meditation. Einsiedeln 1971.



Erwachsenenmesse als Grundmodell fiir die Kindermesse anzusehen ist.
,Zum Wesen des Liturgischen und zum Wesen einer Gemeindefrommigkeit
gehort es, dafl die Gemeinde im Gottesdienst Kontinuitit erfihrt und
sich darin wiederfindet. Es widerspricht dem liturgischen und dem allgemein
menschlichen Grundgesetz, wenn man meint, die Gemeinde miisse in jedem
Sonntagsgottesdienst mit Neuheiten iberrumpelt werden. Dagegen meldet
sich, worauf unter keinen Umstinden verzichtet werden kann: die Kontinuitit
der Grundstruktur, auch die Kontinuitit der Formulierung des stets gleichen.
Kontinuitit ist wichtiger als Wechsel, wobei durchaus die je andere Situation
beriicksichtigt werden kann und muf.*”

Dies bedeutet, dafl auch die Kindermesse durch den Rhythmus der grofien
Eucharistiefeier bestimmt ist und sowohl einen Wortgottesdienst wie einen
Eucharistieteil besitzen soll (Nr. 38; vgl. dazu Nr. 21 und 39).

Wie in der Erwachsenenmesse soll in der Kindermesse dem Wortgottes-
dienst ein sog. Eroffnungsteil vorangehen. Es wird jedoch geraten, nicht alle
Elemente des grofen Erdffnungsritus in der Kindermesse zu verwenden,
sondern ,zuweilen das eine oder andere Element der Erétfnung auszulassen,
ein anderes aber vielleicht etwas ausfithrlicher zu gestalten. Jedoch soll immer
eines der Erdffnungselemente verwendet werden, das mit dem Tagesgebet
beschlossen wird® (Nr. 40). Damit aber das Kind im Laufe der Jahre den
gesamten Er6ffnungsritus der Erwachsenenmesse kennenlernt, ,ist bei der
Auswahl der einzelnen Elemente darauf zu achten, dafl jedes Element gelegent-
lich verwendet und keines iibergangen wird® (Nr. 40).

Sehr klar ist die Anordnung: ,Keine Kindermesse ohne biblische Lesung®
(Nr. 41) und es wird sogleich hinzugefiigt, dafl dann, wenn nur eine einzige
Lesung gewihlt wird, diese ,stets dem Evangelium entnommen sein muf}“
(Nr. 42). Ausdriicklich wird gesagt, daff man ,keine Paraphrasen der Bibel®
(Nr. 45) verwenden soll. ,Empfohlen wird der Gebrauch von eventuell vor-
handenen und von der zustindigen Autoritdt zugelassenen Bibelausgaben,
die in der Katechese Verwendung finden® (Nr. 45).

Sehr klare Aussagen finden sich iiber die Eucharistischen Hochgebete in
Kindermessen. ,Vorldufig und bis zu einer anderen Regelung fiir Mefifeiern
mit Kindern und durch den Apostolischen Stuhl sind die vier von der héchsten
Autoritit fiir Mef3feiern mit Erwachsenen approbierten und in den liturgischen
Gebrauch eingefiihrten Fassungen des Hochgebetes zu verwenden (Nr. 52).
Auch in Kindermessen ist man daher an die offiziellen vier Eucharistischen
Hochgebete gehalten. ,Dabei hingt viel von der Art ab, wie dieses Gebet vom
Priester vorgetragen wird® (Nr. 52).

Eine verbindliche Regelung findet sich auch fiir jenen Teil der Kindermesse,
der vor der Kommunion liegt: ,Nach dem Hochgebet mufl immer das
Vaterunser, die Brotbrechung und die Einladung zur Kommunion folgen,
da es Elemente sind, die grofies Gewicht in der Struktur dieses Abschnittes der
Messe haben® (Nr. 53).

7 Ernst Tewes, a. 2. O. 135.
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Nicht fehlen soll in der Kindermesse das Element der Entlassungsgebete,
die ,immer mit der trinitarischen Formel und mit dem Zeichen des Kreuzes
schlieffen sollen® (Nr. 54).

Um keine zu grofen Unterschiede zwischen Kindermesse und Meffeiern
fiir Erwachsene eintreten zu lassen, sind einige Riten und Texte ,vor jeder
Anpassung an die Kinder ausgenommen, z. B. die Akklamationen und
Antworten der Gliubigen auf die Grufiworte des Priesters, das Vaterunser, die
trinitarische Formel am Ende des Schlufsegens. Neben dem Apostolischen
Glaubensbekenntnis sollten die Kinder schrittweise mit dem Nicinisch-
Konstantinopolitanischen Glaubensbekenntnis vertraut gemacht werden®
(Nr. 39).

Sehr deutlich liegt diesen Anordnungen der Gedanke zugrunde, die Kinder-
messe gewifl durchsichtiger und besser mitvollziechbar zu machen und gleich-
zeitig die Kindermesse als Einiibung und Hinfithrung zur Erwachsenenmesse
zu vollziehen. Es wird sehr entscheidend sein, welche Elemente der
Erwachsenenmesse ausgewihlt werden, welche Aktivititen von den Kindern
vollzogen werden und — nicht zuletzt! —in welcher Ehrfurcht und mit welchem
Verstindnis fiir Kinder der Priester selbst die Eucharistie feiert.

Der Raum der freien Gestaltung

,Unbeschadet der Grundstruktur der Messe“ (Nr. 38) gibt das romische
Direktorium einen nicht unbetrichtlichen Raum fiir die Gestaltung von
Kindermessen frei und zwar ,entsprechend den psychologischen Gesetzen des
Kindesalters® (Nr. 38) und ,entsprechend der Mentalitat der verschiedenen
Volker und den Moglichkeiten der anwesenden Kinder® (Nr. 30 und 33).
Es wird sehr viel von dem liturgischen Fingerspitzengefiihl, von jugend- und
religionspsychologischen Einsichten und vom Reichtum wie von der Ehr-
furcht der schopferischen Phantasie abhingen, ob und wie die Moglichkeiten
der freien Meflgestaltung gesehen und realisiert werden.

Manche Anregungen gibt dieses Direktorium, das Interesse, aber auch
die religiose Aktivitit und Spontaneitit, die Meditationsfahigkeit, Innerlich-
keit und Frohheit der Kinder anzusprechen. Bereits zur Vorbereitung der
Messe sollen Kinder herangezogen werden. , Die Vorbereitung sollte gemein-
sam mit den Erwachsenen und mit den Kindern erfolgen, die einen Dienst in
der Messe iibernehmen. Auch bei der Herrichtung und dem Schmuck des
Feierraumes sowie bei der Bereitung von Kelch, Hostienschale und den
Kinnchen fiir Wein und Wasser sollen nach Maoglichkeit einige Kinder
beteiligt werden® (Nr. 29).

Um zu verhiiten, dafl Liturgie einseitig als lehrhaft-kognitives Ereignis
erfahren wird, weist das Direktorium ,auf die besondere Empfinglichkeit
der Kinder fiir Musik“ (Nr. 30) hin. ,Auch in den Kindermessen konnen
Musikinstrumente . . . sehr niitzlich sein, vor allen Dingen, wenn die Kinder
sie selbst spielen® (Nr. 32). Man kann sich durchaus denken, dafl etwa Kinder,
die eingeiibt sind im Orffschen Schulwerk, mit den dort verwendeten Instru-
menten auch in ihrer Eucharistiefeier musizieren. Die musizierenden Kinder
,konnen sowohl den Gesang unterstiitzen wie die Meditation der Kinder



anregen; zugleich driicken sie auf ihre Weise die festliche Freude und das
Lob Gottes aus® (Nr. 32). Man freut sich zu lesen, dafl ,,gemif den Weisungen
der Bischofskonferenz auch technisch reproduzierte Musik verwendet werden
darf (Nr. 32), d. h. es konnte Musik auch tber Schallplatten und Tonbinder
eingespielt werden.

Wie sehr das musische und damit das gesamtmenschliche Element in die
aktive Teilnahme der Kinder einbezogen wird, ist daran zu erkennen, dafl
auch Gesten und andere Formen, bei denen korperliches Tun gegeben 1st
(Nr. 33 und 34), eigens genannt werden. Damit Liturgie nicht als ,ein
trockener und begrifflicher Vorgang erscheint® (Nr. 36), wird von dem
Nutzen gesprochen, den Bilder, ,die von den Kindern selbst hergestellt
wurden, etwa zur Illustration der Predigt, zur bildlichen Darstellung der
Fiirbittanliegen, zur Anregung der Meditation (Nr. 36) haben kdnnen.
Hier muf sehr sorgfaltig iiberlegt werden, ob solche Bilder nur im Schaukasten
hingen diirfen oder ob es méglich sein kann, im Kirchenraum (oder im Raum
der Pfarrzentrums oder der Sakristei, in dem fiir die Kinder der Wortgottes-
dienst gehalten wird) mit Leinwand und Lichtbildwerfer zu arbeiten.

Sehr viel hingt von der Person des Priesters ab, wie er mit den Kindern
Eucharistie feiert und wie er mit seinen Meferklarungen und Schriftauslegun-
gen Sprache und Lebensbereich der Kinder zu treffen vermag. , Mehr noch als
in der Erwachsenenmesse mufl der Priester zur rechten Disposition der Kinder
beitragen; durch seine persénliche Vorbereitung und durch die kommunikative
Art und Weise seines Handelns und Sprechens. Er bemiihe sich um wiirdige,
deutliche und schlichte Gesten. Wenn er die Kinder anspricht, soll er leicht
verstindlich sich ausdriicken, dabei jedoch alles vermeiden, was kindisch
wirken kénnte“ (Nr. 23).

In diesem Direktorium fiir Kindermessen wird auch vom Laienprediger
mit begriiflenswerter Selbstverstindlichkeit gesprochen. ,Es steht nichts im
Wege, dafl einer der an der Kindermesse teilnehmenden Erwachsenen im
Einverstindnis mit dem Pfarrer oder Kirchenrektor nach dem Evangelium
eine Ansprache an die Kinder hilt, vor allem, wenn es dem Priester schwer
f4llt, sich dem Verstindnis der Kinder anzupassen (Nr. 24). Mancher Lehrer
oder manche Kinderschwester vermag gewifl Kinder, ihre Note und Anliegen
besser anzusprechen als viele Priester. Nichts ist daher wiinschenswerter, als
daf in Kindermessen der Priester den Laien freudig an den Ambo begleitet.

Sehr grofer Freiheitsraum besteht fiir weitere Aktivititen der Kinder,
etwa bei verschiedenen Prozessionen zum Einzug, zur Lesung des Evan-
geliums, zur Gabenbereitung, zur Kommunion und zum Auszug. Fiir das
religidse Wachsen und Reifen der Kinder und ihre spitere Gebets- und
Liturgiefihigkeit wird es unerlafllich sein, auch in der Eucharistiefeier der
Stille und der Meditation (Nr. 22 und 36) mehr Raum zu geben. ,Sorg-
filtiger noch als in der Mefeier fiir Erwachsene ist darauf zu achten, dafd die
liturgischen Texte ohne Hast und verstindlich vorgetragen und die gebiihren-
den Pausen eingehalten werden® (Nr. 37). Nach dem Evangelium (und der
Homilie) wie auch nach den Fiirbitten und nach dem Kommunionempfang
ist eine Meditationsstille anzuraten, in die vom Priester (oder vom Laien-
prediger) durchaus einige kurze Anstofie hineingesprochen werden konnen.

51



58

Wiinschenswert wire es, wenn recht bald ein Grundschema fiir Kinder-
messen® von den zustindigen Bischofskonferenzen vorgelegt werden konnte,
in dessen Rahmen schopferische Freiheit sich entfalten kann und illegitimen
Ausuferungen Einhalt geboten wird. Fiir eine weitere Notwendigkeit hat das
romische Direktorium selbst den Anstoff gegeben: ,Den Bischofskonferen-
zen wird nahegelegt, ein eigenes Lektionar fiir Kindermessen aufzustellen®
(Nr. 43).° Auch sollte fiir musikalische Gestaltung der Kindermessen ein
breites und attraktives Angebot (von Gesangstexten, Instrumentalmusik wie
auch von liturgisch verwendbaren Schallplatten und Tonbindern) vorgelegt
werden. Es wire ebenfalls begriifflenswert, wenn fiir die Verwendung von
Bildern und Dias im Kirchenraum, etwa zur Illustration der Predigt, zur
bildlichen Illustration der Furbittanliegen und zur Anregung der Meditation,
wie es in Nr. 36 heifdt, recht bald Klirungen und Einsatzmoglichkeiten mit-
geteilt werden.

Wer sich sorgt um die Zukunft der Kirche, mufl sich vor allem sorgen um
die Jugend der Kirche. Einen zentralen Platz im Sorgenkapitel fiir die Zukunft
der Kirche nimmt daher dieses romische Direktorium ein, das Hilfe und
Wegweisung bieten will, wie die junge, getaufte Generation sinnvoll, ehr-
fiirchtig und freudig die Eucharistiefeier mitvollziehen kann.

8 Bereits im Jahre 1970 erschienen unter dem Titel , Gottesdienst mit Kindern® Richtlinien
und Anregungen fiir den Wortgottesdienst im Rahmen der Mefifeier fiir Kinder, der
2. Teil dieser Richtlinien, der sich mit der Eucharistiefeier im engeren Sinne befafit,
erschien 1972 und zwar ,ad experimentum auf 3 Jahre (als Manuskript gedruckt,
Miinchen 1972, zu beziehen durch den Deutschen Katecheten-Verein, 8 Miinchen 80,
Preysingstrale 83 c). In diesen gedruckten Richtlinien ist der Hinweis zu finden, dafl
eine Kommission an Hochgebeten arbeitet, die unter Wahrung der Grundstruktur der
Fassungskraft der Kinder entsprechen und die zu gegebener Zeit den Bischofskonferenzen
vorgelegt werden (S. 24 bzw. 29). Vgl. das rémische Direktorium fiir Kindermessen vom
1. November 1973, Nr, 52!

 In der eben zitierten Schrift ,, Gottesdienst mit Kindern® (Miinchen 1972, 3) ist zu lesen:
»Die Deutsche Bischofskonferenz hat im Einverstindnis mit dem Apostolischen Stuhl fiir
Mefifeiern mit Kindern und Jugendlichen eine Perikopenordnung eingefiihrt.“ Es erscheint
— um nicht Verwirrung und Verunsicherung zu verbreiten — dringend notwendig, diese
Richtlinien auf den Stand des Direktoriums fiir Kindermessen zu bringen, das die Kon-
gregation fiir den Gottesdienst am 1. November 1973 herausgebracht hat.



Kommunionempfang und eucharistische Frommigkeit

Zur Instruktion ,Immensae caritatis“ vom 29. Janner 1973 und zum
Rituale-Faszikel , De sacra communione et de cultu mysterii eucharistici extra
Missam® vom 21. Juni 1973.

Prof. Dr. Alois Hormer

Seit jeher gilt die Eucharistie als das machtvollste und geheimnisvollste
Zeichen unter den Sakramenten der Kirche. Sie ist die Grundkraft, ,aus der
die Kirche immerfort lebt und wichst®. Sie ist ,das Denkmal unermefilicher
Liebe (Immensae caritatis testamentum), das Christus, der Herr, der Kirche,
seiner Braut hinterlassen hat.

Dieses Zeichen und Geheimnis soll von Tag zu Tag tiefer erkannt und seine
heilbringende Kraft reicher empfangen werden. Gerade die neue Situation, in
die die Kirche, ihr -Gottesdienst und ihre Frommigkeitsformen eingetreten
sind, fordern eine vertiefte Besinnung, eine klare Ordnung und fruchtbare
Impulse. Diesen Anliegen sind die beiden genannten Dokumente verpflichtet.

Die Instruktion ,Immensae caritatis“ kniipft an die Tradition der Kirche
an, die ihr Bemiihen darauf richtete, den hiufigen Kommunionempfang zu
fordern, die Glaubigen zu einer lebendigeren Teilnahme am eucharistischen
Opfer anzuleiten und die dem Sakrament des Leibes und Blutes Christi
gebiihrende Ehrfurcht zu betonen. Der Wesenskern der vollen und frucht-
baren Teilnahme am eucharistischen Opfer verlangt und ruft nach einem
Umfeld in der Frommigkeit und im Leben. Bisherige Regelungen, die im
Blick auf das primire Ziel der Eucharistie nur zweitrangig sein diirfen,
wurden an entscheidenden Punkten gedndert.

Die erste Sorge geht auf eine genvigende Zahlbevollmachtigter Kommunion-
spender, denn sonst wird die Teilnahme am Kommunionempfang erschwert
oder sogar unmoglich. Bei der Mefifeier wird das deutlich empfunden, wenn
sehr viele Kommunikanten (z. B. an Hochfesten des Kirchenjahres) sind oder
wenn der zelebrierende Priester durch Alter oder Krankheit behindert ist.
Aber auch aulerhalb der Mef}feier knnen solche Schwierigkeiten auftreten,
bei der Spendung des Viaticums oder bei Kommunionspendung in grofien
Krankenhausern.

In der Neuregelung durch die Instruktion wird nun den Ortsbischofen die
Erlaubnis erteilt, unter solchen Umstinden geeignete Personen (Ménner und
Frauen) fiir eine bestimmte Zeit oder auch auf Dauer als auflerordentliche
Kommunionspender zu beauftragen. Ja, die Bischofe konnen wiederum diese
Vollmacht den Seelsorgepriestern weitergeben, dafl sie in einer wirklichen
Notlage in einem bestimmten Einzelfall solche Kommunionspender heran-
ziechen diirfen. Wenn immer es moglich ist, soll aber ein solcher Kommunion-
helfer schon rechtzeitig ausgewihlt, entsprechend vorbereitet und namentlich
durch den Bischof bevollmichtigt werden, denn ,,zu diesem Amt soll keiner
bestimmt werden, dessen Ernennung bei den Glaubigen Verwunderung her-
vorrufen konnte®.

Der Ritus fiir eine solche Bevollmichtigung, der zugleich mit der Instruk-
tion verdffentlicht wurde, sieht vor, dafl bei einem Gottesdienst in der
Homilie eine Einfilhrung tiber den Sinn des Kommunionspendedienstes ge-
geben wird, der Helfer seine Bereitschaft dazu erklirt und in einem Fiirbitt-
gebet der Segen dazu erbeten wird.

In einer unvorhergesehenen Notsituation tritt der vorgesehene Kommunion-
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helfer an den Altar, der Priester segnet ihn und tibergibt ihm die konsekrierten
Hostien, daf} er sie den Kommunikanten reiche.

In einer zweiten Frage, die in den letzten Jahren oft aufgetaucht ist, nimmt
die Instructio eine Klarstellung und Regelung vor. Es war jahrhundertealter
und durch das kirchliche Recht bestitigter Brauch, nur einmal am Tag die
heilige Kommunion zu empfangen. Dieser Grundsatz bleibt auch kiinftighin
aufrecht; denn einem vordergriindigen Verlangen, die Kommunion ein
zweites Mal oder sogar noch 6fter am Tag empfangen zu diirfen, mufy mit
Recht entgegengehalten werden, daff die Wirksamkeit des Sakramentes
nicht in einer numerischen Haufung, im ,Sakramentalismus®, sondern in der
Intensitit des personlichen Mitvollzuges und in der apostolisch-karitativen
Ausweitung angestrebt werden soll. Dennoch kénnen sich iiber die bisher
schon vorgesehenen Sondersituationen fiir einen zweimaligen Kommunion-
empfang an ein- und demselben Tag (Ostern, Weihnachten, Vorabendmesse
zum Sonntag, Olweihemesse am Griindonnerstag) besondere Umstinde
ergeben, die eine nochmalige volle Teilnahme an einem Gottesdienst und da-
mit auch am eucharistischen Mahl sinnvoll, ja pastoral wiinschenswert
machen.

Dem trigt die Instruktion Rechnung, wenn sie nun festlegt: Bei Fest-
gottesdiensten, in denen Sakramente gespendet werden (Taufe, Erstkom-
munion, Firmung, Trauung, Profef}), und in denen sich Kirche in besonderer
Weise erfahrt (Kirchweih, Bischofsvisitation, Fronleichnam, Wallfahrten und
Kongresse), bei der Spendung des Viaticums und bei Begribnismessen
konnen Priester und Glaubige kommunizieren, auch wenn sie schon am
gleichen Tag bei einem anderen Gottesdienst die heilige Eucharistie empfan-
gen haben. Der Di6zesanbischof kann auflerdem die Erlaubnis zu einem zwei-
maligen Kommunionempfang erteilen, wenn er glaubt, daf} es im Blick auf
die obenerwihnten Grundsitze berechtigt ist.

Auch das Niichternheitsgebot kann und soll modifiziert werden, wenn es
sich als Hindernis fir ein vertieftes eucharistisches Leben erweist. Schon
Pius XIIL hat hier tiefgreifende Anderungen vorgenommen. Um die Wiirde
des Sakramentes anzuerkennen und die Freude iiber den kommenden Herrn
zu wecken, sind Gesunde verhalten, wenigstens eine Stunde vor dem Kom-
munionempfang sich von fester und fliissiger Nahrung zu enthalten und eine
angemessene Zeit der Stille und der Besinnung einzuschalten.

Die Neuregelung geht fiir Kranke und iltere Gliubige noch einen Schritt
weiter. Giiltig und rechtskriftig bleibt weiterhin, daff ein Gliubiger, dem in
drohender Lebensgefahr die Wegzehrung gespendet wird, an keine Niichtern-
heitsvorschriften gebunden ist.

Ebenso gilt, dafl Kranke vor der Mefifeier und dem Kommunionempfang
ohne zeitliche Begrenzung Medikamente in fliissiger wie in fester Form zu sich
nehmen konnen.

Als Zeichen der Ehrfurcht und Andacht geniigt es aber fiir Kranke, wenn sie
die Enthaltsamkeit von Speisen und alkoholischen Getrinken auf etwa
eine Viertelstunde verkiirzen; dadurch sollen sie Gelegenheit finden, sich im
Gebet zu sammeln und sich auf dieses hohe Geheimnis vorzubereiten.

Diese Erleichterung gilt nicht nur fiir Kranke und Alte, im Krankenhaus



und daheim, ob bettligerig oder nicht, sondern auch fiir Personen in deren
Umkreis, die sie betreuen, und auch fur deren Verwandte, die mit jenen
die heilige Kommunion empfangen mochten; wenn es fiir sie schwierig ist, die
volle Stunde Niichternheit zu halten, dann diirfen auch sie diese Erleichte-
rungen auf sich anwenden.

Die Kirche ist aber nicht nur darum besorgt, die haufige Kommunion zu
fordern, sondern auch die Formen, wie die Eucharistie gereicht und verehrt
wird, kritisch zu {iberpriifen und notwendige Anpassungen und Anderungen
vorzunehmen. Dem trigt der Faszikel des erneuerten Rituale Rechnung:
»Uber die heilige Kommunion und die Verehrung des eucharistischen Ge-
heimnisses auflerhalb der heiligen Messe®. Dieses Dokument bietet Richt-
linien und liturgische Texte und stellt eine Uberarbeitung der gesamten vorher-
gehenden Riten dar, die auf der Grundlage der in den letzten zehn Jahren
veroffentlichten Texte fertiggestellt wurden. Die hiufig zitierten grundlegen-
den Texte, die Geist und Inhalt der Praenotanda prigen, sind die Konzils-
texte, die von der Eucharistie handeln, die Enzyklika Mysterium fidei Paulus V1.
iiber die Eucharistie aus dem Jahre 1965 und die Instruktion Eucharisticum
mysterium vom Jahre 1967.

Bei dem umfassenden Dokument kann hier nur auf die Grundziige und auf
einige Besonderheiten hingewiesen werden:

Im ersten Abschnitt der Praenotanda werden die Zusammenhinge hervor-
gehoben, die zwischen dem eucharistischen Kult auflerhalb der Messe und
der Eucharistiefeier bestehen: ,In der Eucharistie sind sdmtliche geistliche
Giiter der Kirche enthalten, namlich Christus selbst, der als unser Osterlamm
und lebendiges Brot durch seinen vom Heiligen Geist belebten Leib den Men-
schen lebenweckendes Leben schenkt, so daf sie dadurch wachgerufen und
hingefiihrt werden zu ihm selbst und alle ihre Arbeiten und die geschaffenen
Dinge mit ihm gemeinsam darzubringen imstande sind“ (Presb. ord. 5).
Darum ist die Feier der Eucharistie, wie sie in der Meffeier geschieht,
Ursprung und Ziel der Verehrung, die ihr auch auflerhalb der Mefifeier
erwiesen wird (Praen. 2). Deshalb muf} das eucharistische Geheimnis in seiner
ganzen Weite betrachtet werden: ,Zunichst als Feier der Messe, dann auch
als Verehrung der eucharistischen Gestalten, die nach der Messe aufbewahrt
werden, um die Gnade des Opfers weiterwirken zu lassen” (Praen. 4).

In einem zweiten Abschnitt wird Ziel und Zweck der Aufbewahrung der
Eucharistie umschrieben (Praen. 5-8). Der erste und urspriingliche Zweck der
Aufbewahrung der heiligen Gestalten auflerhalb der Messe ist die Spendung
der Wegzehrung; in zweiter Linie dient die Aufbewahrung der Kommunion
auflerhalb der Messe der Anbetung unseres Herrn Jesus Christus, der unter
diesen Gestalten verborgen ist. Der Glaube an die Realprisenz fithrt folge-
richtig zur dufleren und offentlichen Bezeugung dieses Glaubens. Darum
sollen Kirchen, in denen die Eucharistie aufbewahrt wird, gedffnet sein,
damit die Gliaubigen vor dem Allerheiligsten beten konnen.

Der Ort, wo die heilige Eucharistie verwahrt wird (Praen. 9—11), soll sich
auch fiir Anbetung und privates, stilles Beten eignen. Diese Erwartungen und
Erfordernisse scheinen am besten erfiillt zu sein, wenn man eine Kapelle dafiir
einrichtet, die vom grofien Kirchenraum abgesetzt ist.
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In einer Kirche darf nur ein einziger Tabernakel sein. Der Tabernakel-
schliissel darf, wenn kein Priester die Aufsicht ausiiben kann, auch von einem
auferordentlichen Kommunionspender verwahrt werden. Die Gegenwart
der heiligen Eucharistie im Tabernakel muf} durch ein stindig brennendes Ol-
oder Wachslicht deutlich angezeigt werden.

Der letzte Teil (Praen. 12) weist noch auf die Méglichkeiten hin, wie die
Bischofskonferenzen die Riten und Texte den drtlichen Gegebenheiten anpassen
konnen.

Was in den Praenotanda umfassend und allgemein dargelegt ist, wird
konkretisiert auf drei Bereiche hin:

1. Die Kommunion auflerbalb der Messe (Praen. 13-53)

Die Glaubigen sollen angeleitet werden, dafl sie innerhalb der Meffeier
kommunizieren. Es miissen berechtigte Griinde da sein, wenn die heilige
Kommunion auch auflerhalb der Messe gereicht wird. Andererseits ist es
richtig und erstrebenswert, dafl die, die bei der gemeinsamen Mefifeier nicht
dabei sein konnen, in das Opfer Christi und in die briiderliche Liebe der
Gemeinde wenigstens durch den Kommunionempfang miteinbezogen werden,
besonders die Kranken und Alten. Aber immer bleibt bestehen die Zu-
ordnung auf das Opfer Christi, auf den Neuen Bund und auf das
eschatologische Mahl der Vollendeten; und das soll den Glaubigen auch be-
wuflt gemacht werden.

Die Zeit fiir den Kommunionempfang auflerhalb der Messe soll so gewihlt
werden, daf eine volle Form einer Kommunionfeier und der geistliche
Nutzen der Gliubigen mafigebend ist. In erster Linie ist der Priester und
Diakon Kommunionspender; es werden aber die Bestimmungen aus der
Instructio Immensae caritatis fiir auflerordentliche Kommunionspender ein-
bezogen und konkretisiert. Besondere Weisungen werden noch fir die
Kleidung des Kommunionspenders, fiir die Art des Kommunionempfanges auf
die Zunge und auf die Hand des Empfingers und fir den Kommunion-
empfang unter der Gestalt des Weines gegeben.

Wichtig sind aber vor allem die Hinweise auf die erforderliche Disposition
fiir den Kommunikanten (Praen. 23-25). Die Bestimmungen des Triden-
tinums werden neu bestitigt, dafl die sakramentale Lossprechung von Tod-
sinden dem Empfang der Eucharistie vorangehen muf}; nur echte Not-
situationen konnen einen vorliufigen Aufschub der Beichte rechtfertigen.
Die regelmifige Beichte fiir hiufig Kommunizierende wird urgiert; im
iibrigen sollen die Glaubigen die Eucharistie als Heilmittel sehen, das von den
tiglichen Verfehlungen befreit und vor Todsiinden bewahrt.

Die Kommunion mufl immer mehr das ganze Leben umfassen; die Glaubi-
gen sollen von der empfangenen Gabe her in der Haltung des Dankes leben
und Friichte der Liebe bringen. Eine gewisse Zeit der Danksagung nach der
Kommunion kann und wird dazu Hilfe sein.

Der Ritus einer solchen Kommunionfeier entspricht etwa dem Aufbau
eines Wortgottesdienstes, bedeutsam dabei ist das Gebet des Herrn, der
Friedensgrufl und nach dem Kommunionempfang ein Schlufigebet und der
Segensspruch.



2. Die Krankenkommunion und das Viaticum, die von einem aufSerordent-
lichen Spender gereicht werden (Praen. 54—78)

Da nun der Ortsordinarius unter besonderen Umstinden auch Laien als
auflerordentliche Spender der Wegzehrung und der Krankenkommunion
beauftragen kann, wird eine Anpassung dieser Riten, die fiir den Priester und
Diakon im Zusammenhang mit dem Ordo der Krankensalbung vorgelegt
wurden, in diesem Faszikel des Rituale auf eine solche Situation vorgelegt.

3. Verschiedene Formen der eucharistischen Verebrung (Praen. 79—112)

Die private und &ffentliche Verehrung des Altarssakramentes auch aufler-
halb der Messe wird sehr empfohlen. Diese Andachtsformen sollen so geordnet
sein, daf sie gewissermaflen aus der Liturgie hervorflieflen und die Gldubigen
zu ihr hinfiihren. Als besondere Formen werden begriindet und geregelt:
Die Aussetzung des Allerheiligsten: Man kann sie in einer lingeren oder
kiirzeren Form vornehmen. Wihrend der Aussetzung ist es verboten, inner-
halb des gleichen Kirchenraumes die Messe zu feiern. Wenn kein Priester und
Diakon zugegen ist, kann auch ein Laie mit Erlaubnis des Ordinarius das
heiligste Sakrament aussetzen. Auf die frithere ,,doppelte Kniebeuge* wird
verzichtet; es ist nur mehr die Kniebeuge mit einem Knie vorgesehen.

Gesinge, Lesungen, Meditationshilfen und Zeiten der Stille sollen diese
Form der eucharistischen Verehrung abwechslungsreich und fruchtbar
machen.

Eucharistische Prozessionen sollen im Leben der Gemeinden eine feierliche
Form &ffentlicher Verehrung des heiligsten Altarssakramentes sein. Dabei soll
sowohl den Grundsitzen der Liturgie wie auch den Ortlichen Sitten und
Traditionen in gleicher Weise Rechnung getragen werden.

Eucharistische Kongresse sind eine gemeinsame Bekundung des Glaubens
und der Einheit der Kirche, die beide in der Eucharistie ihre Wurzel haben.

Was durch Jahrhunderte hindurch schon in eucharistischer Frommigkeit
als kostbares Erbe bewahrt und angereichert wurde, was heute in grundsitz-
licher theologischer Reflexion neu iiberdacht und von der kirchlichen Autori-
tit neu geregelt wurde, das wartet darauf, in das Leben der Gemeinden und
der einzelnen Gliubigen iibertragen zu werden. Solider und als tragtahig
ausgewiesener Boden wird in diesen beiden Dokumenten freigelegt, neue Mog-
lichkeiten fiir organisches Weiterwachsen sind erdffnet (ganz besonders der
Einsatz von Kommunionhelfern), und der Ernst der Konsequenzen, die sich
aus der eucharistischen Gemeinschaft mit dem Herrn ergeben, ist aufgezeigt.
Wo Verkiindigung und liturgisches Tun sich daran orientieren, werden die
Friichte nicht ausbleiben.
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Anmerkungen zum priesterlichen Amt im theologischen
und gesellschaftlichen Heute

Dr. Johann Werner Modlhammer

Anton Tautscher hat vor drei Jahren in einem bitteren Artikel festgestellt,
das Leitbild des Priesters sei heute so triibe geworden, dafl man es kaum noch
erkennen kénne.! Eine solche Feststellung, selbst einseitig verpackt, sollte
nicht leichtfertig iibergangen werden; sie kommt nicht ganz von ungefahr.
Man kann die Frage unter eigentlich theologischem Aspekt aufrollen oder von
der existentiell-gesellschaftlichen Situation des Priesters in unserer Zeit her.
Im Bewuftsein, dafl es nur einige Anmerkungen sein kénnen, was ich hier zu
bieten vermag, mochte ich dennoch beide Aspekte beriihren, den letzteren
noch kiirzer als den ersteren.

I. Zur theologischen Diskussion

Eine Besinnung auf das Wesen des geistlichen Amtes, vor allem dessen, was
wir Weihepriestertum nennen?, ist zweifellos von der innerkatholischen Si-
tuation her durchaus angebracht. Dies schon durch die Anregungen des
letzten Konzils oder im Hinblick auf die Infragestellung einiger Punkte im
traditionellen Verstindnis des Weihepriestertums, wobei gerade zu kldren
wire, ob es hier um ein Ausbrechen aus der katholischen Glaubenslehre oder
um eine Uberwindung ihrer Einseitigkeiten und berechtigte Versuche theolo-
gischer Neuinterpretation geht. Es ist aber auffallend und bezeichnend, dafl
die Diskussion der letzten Jahre dort am ertragreichsten war, wo sie in
Glumenischem Rahmen erfolgte, vor allem als Gesprich zwischen Katholiken
und Lutheranern, aber auch mit Reformierten und last not least mit Angli-
kanern. Unméglich, diese Diskussion in einem kurzen Beitrag adiquat wieder-
zugeben.? Es sei mir erlaubt, nur einiges, das sich in diesem dkumenischen
Gespriich abzeichnet, im Hinblick auf die eingangs erwihnte Eintribung des
Priesterbildes anzufiihren und kurz zu reflektieren.

In Artikel 10 der Dogmatischen Konstitution iiber die Kirche des Zweiten
Vatikanischen Konzils heifit es: ,Das gemeinsame Priestertum der Glaubigen
aber und das Priestertum des Dienstes, das heifit, das hierarchische Priester-
tum, unterscheiden sich zwar dem Wesen und nicht blof8 dem Grade nach

1 Anton Tautscher, Die gefiahrdete Position des Priesters, in: Wissenschaft und Weltbild
2971 36:

2 Ich eebrauche die beiden Ausdriicke mitunter promisk, nicht als ob sie nach Umfang
und Inhalt voll zur Deckung gebracht werden kénnten, sondern insofern das Weihepriester-
tum, an dem man durch das Sakrament der Priesterweihe Anteil erhilt, jene Gestalt des
kirchlichen Amtes ist, um die es uns hier in erster Linie geht.

3 Die wichtipsten Dokumente 6kumenischen Ges ricis in der Amtsfrage sind: Anglika-
nisch/Katholische Internationale Kommission, Erﬁlérung iber Amt und Ordination vom
13. 12. 1973, deutsch in: Herder Korrespondenz 28 (1974), 94-97. — Lutherans and
Catholics in Dialogue IV, Eucharist and Ministry, hrg. v. USA National Committee of the
Lutheran World Federation and the Bishop’s Commission for Ecumenical and Inter-
religious Affairs, New York 1970; SchluBbericht deutsch in: Harding Meyer, Luthertum und
Katholizismus im Gesprach (Okumenische Perspektiven 3), Frankfurta, M. 1973, 111-142. —
Bericht der evangelisch-Iutherisch/ri}'misch—katiolischen Studienkommission ,,Das Evange-
lium und die Kirche* (,Malta-Dokument®), mit Sondervoten in: Meyer, op. cit. 143—
174, — Groupe des Dombes, Pour une réconciliation des ministeres. Eléments d’accord entre
catholiques et protestants, Taizé 1973, deutsch in: Herder Korrespondenz 27 (1973),
36—39. — Das ordinierte Amt in dkumenischer Perspektive. Dokument der Kommission fiir
Glauben und Kirchenverfassung, in: Okumenische Rundschau 22 (1973), 231-255 (Er-
gebnis der Tagung vom September 1972 in Marseille, Weiterfihrung der Thematik von
Lowen 1971). — Reform und Anerkennung kirchlicher Amter. Ein Memorandum der
Arbeitsgemeinschaft skumenischer Universitatsinstitute, Miinchen und Mainz 1973.



(essentia et non gradu tantum). Dennoch sind sie einander zugeordnet: das
eine wie das andere nimlich nimmt je auf besondere Weise am Priestertum
Christi teil (de uno Christi sacerdotio participant).“ Mancher Theologe hatte
mit der im ersten Satz entschieden vollzogenen Unterscheidung von sacer-
dotium ministeriale und sacerdotium commune fidelium wenig Freude.
Selbst ein so fundierter Theologe wie Yves Congar gesteht dies ein, betont
jedoch, daf er spiter die Notwendigkeit einer solchen Abhebung ,dem
Wesen und nicht blof dem Grade nach® erkannte, soll der Ordinierte anderes
sein als ein Super-Christ.* Es ist verstandlich, dafl einer Theologie, der die
Ubersteigerung des Unterschiedes zwischen Priester und Laie in vielen nach-
tridentinischen Darstellungen bewufit geworden wars, darum zu tun war, vor
allem den Einheitspunkt der gemeinsamen Teilnahme am Priestertum Jesu
Christi, des einzigen Mittlers, herauszustellen. Dies geschah dann mitunter
allerdings sosehr, dafl das Weihepriestertum oder, wie das Konzil sich an der
zitierten Stelle ausdriickt, das Priestertum des Dienstes, seine Konturen zu ver-
lieren schien.

Ich wage nun die Behauptung, die Skumenische Besinnung auf das Wesen
des kirchlichen Amtes gehe eher in die Richtung, das ,essentia et non gradu
tantum® des Konzils zu bestitigen als es zu kontestieren. In diesem Sinne
darf und muff woh! ausgelegt werden, dafl die wichtigsten Dokumente des
Skumenischen Dialogs iiber das kirchliche Amt dieses strukturell vom allge-
meinen Priestertum, das mit der Taufe gegeben ist, abheben, obwohl letzteres
selbstverstindlich vorausgesetzt ist. Aber ein anderes ist es, Weihe- und Tauf-
priestertum in unléslicher gegenseitiger Zuordnung und der gemeinsamen

i Yves Congar, Quelques problemes touchant les ministéres, in: Nouvelle revue
théologique 103 (Bd. 93, 1971), 790.

s Auf solche Ubersteigerung weist z. B. erst unldngst wieder Heribert Miihlen; er zitiert
folgenden Satz aus der Enzyklika des Papstes Pius XIL ,Mediator Dei®: »Wie die Taufe
alle Christen als solche bezeichnet und von den dibrigen absondert (a ceteris seiungit), die
im Liuterungsbad nicht gewaschen und keine Glieder Christi sind, so unterscheidet
(discernit) gleicherweise (pariter) das Sakrament der Priesterweihe die Christen von allen
iibrigen mit dieser Gnadengabe nicht ausgestatteten Christen.“ Miihlen kommentiert: ,Die
Differenz zwischen Priestern und Laien ist also fast genau so grof wie die Differenz
zwischen Getauften und Nichtgetauften, wie zwischen Christen und Heiden!* (H. Miihlen,
Das mdgliche Zentrum der Amtsfrage. Uberlegungen zu vier Skumenischen Dokumenten,
in: Catholica 27 [1973], 346.) Das scheint mir nun allerdings eine extensive Textauslegung
zu sein, die dem bewuflt gewihlten Vokabular nicht gerecht wird (man beachte das
discernit® im Unterschied zum ,seiungit®). Noch problematischer wird die Sache, wenn
daran die mit einem Verweis auf F. Wulf gestiitzte Bemerkung angefiigt wird, auch das
Vaticanum 11 sei ,nicht wesentlich iiber diese Position hinausgegangen® (ebd. 346). Selbst-
verstindlich hat dieses letzte Konzil den Unterschied zwischen Ordinierten und Laien
festgehalten, ihn sogar als swesentlich® qualifiziert, aber es hat sich gehiitet zu sagen,
der Ordinierte sei mehr Christ als der Nichtordinierte. Allein die Tatsache, dafl die
Dogmatische Konstitution iiber die Kirche ,Lumen gentium® das Kapitel iiber das Volk
Gottes bewuflt der hierarchischen Aufgliederung dieses Volkes voranstellt, zeigt die
Unméglichkeit, das ,essentia et non gradu tantum® derselben Konstitution als isolierende
Absonderung des Ordinierten von den Getauften zu interpretieren, statt, wie es gemeint
ist, als eine Differenzierung der Sendung, die zwar ein Gegeniiber zur Gemeinde einschliefit,
aber ein Gegeniiber des Fiir-Seins, das nicht trennt, sondern noch tiefer verbindet und die
durch die Taufe begriindete Gemeinsamkeit nicht aufhebt. Auflerdem bettet der lateinische
Konzilstext die Feststellung des Unterschiedes in die Betonung des Zusammenhanges ein,
und zwar innerhalb desselben Satzes! Ja, es wird in diesem Satz ausdriicklich gesagt,
daf das allgemeine Priestertum der Glaubigen und das besondere priesterliche Dienstamt
je auf besondere Weise am einen Priestertum Christi teilnehmen (,de #no Christi sacer-
dotio participant*; die deutsche Ubersetzung trigt dem ,uno® nicht Rechnung).
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Wurzel des einen Priestertums Christi entspringen zu sehen, ein anderes,
dieses von jenem oder jenes von diesem abzuleiten. Gewiff bestimmen die
skumenischen Dokumente (wie das Konzil) das kirchliche Amt als innerhalb
der Kirche situiert; der Amtstriger bleibt verwiesen auf die Gemeinde und
ist Glied, nicht Herr der Kirche. Aber sein Amt ist auch, und zwar konstitutiv,
ein Gegeniiber zur Gemeinde. Am unmifiverstindlichsten ist die Erlarung der
Anglikanisch-Katholischen Internationalen Kommission (berufen vom Papst
und vom Erzbischof von Canterbury) vom 13. Dezember 1973 tiber Amt und
Ordination. Ich zitiere:

,»Christliche Amtstriger sind Glieder dieser erldsten Gemeinschaft. Nicht
nur haben sie durch die Taufe teil an dem Priestertum des Volkes Gottes,
sondern sie sind — insbesondere bei threm Vorsitz in der Eucharistiefeier —
Reprisentanten der ganzen Kirche in der Erfiillung ihrer priesterlichen Be-
rufung, sich selbst Gott als lebendiges Opfer darzubringen. Dennoch ist ihr
Amt nicht eine Verlingerung des allgemeinen christlichen Priestertums, son-
dern gehort einem anderen Bereich der Geistesgaben an.®”

Der Bericht der evangelisch-lutherisch/rémisch-katholischen Studienkom-
mission ,, Das Evangelium und die Kirche® entbehrt zwar dieser letzten Ein-
deutigkeit, greift aber im sogenannten Malta-Dokument kaum neben diesen
Sachverhalt, wenn es dort heifit:

,Die rechte Bestimmung des Verhiltnisses zwischen diesem der gesamten
Kirche aufgetragenen Dienst und dem besonderen kirchlichen Amt stellt so-
wohl fiir die Lutheraner wie fiir die Katholiken ein Problem dar. Beide stim-
men aber darin iiberein, dafl das Amt sowohl gegeniiber der Gemeinde wie in
der Gemeinde steht.“#

Ahnlich steht im gemeinsam verantworteten Teil des Schlufiberichts der
katholisch-lutherischen Gespriche in den USA iiber , Eucharistie und Amt*“:

»Wir sind iiberzeugt, dafl das besondere Amt nicht isoliert, sondern im
Kontext des Dienstes des ganzen Volkes Gottes erdrtert werden mufl. (Nr. 5)
»Das Amt steht mit dem Volk Gottes unter Christus, aber es spricht auch im
Namen Gottes zu seinem Volk” (Nr. 13).°

In der ,Erwigung der rémisch-katholischen Teilnehmer® innerhalb dieses
Schlufiberichtes wird offen auf das ,dem Wesen und nicht bloff dem Grade
nach® des Vaticanum I Bezug genommen. Man erklirt, die Theologen miifiten
die , Beziehung zwischen Geistlichen und Laien noch weiter kldaren® (Nr. 49),
stellt aber davor im gleichen Absatz fest:

,Es ist ganz eindeutig, dafl die Lutheraner die Konzeption eines beson-
deren Amtes in der Kirche vertreten® (Nr. 49).10

6 Im evangelischen Raum war die Ableitung des Amtes aus dem allgemeinen Priestertum
durch die Arbeit von G. Rietschel iiber Luthers Amtsverstindnis (Rietschel, Luther und die
Ordination, 21889) vorherrschend; in Zusammenhang damit die deklaratorische Auf-
fassung der Ordination. Untersuchungen von Lohse, Heubach und Lieberg in den Jahren
zwischen 1951 und 1962 (vgl. bes. Hellmut Lieberg, Amt und Ordination bei Luther und
Melanchthon, Géttingen 1962) leiteten ein Umdenken ein (freilich gab — und gibt — es
auch foenstrﬁmungen) und bereiteten insofern den Boden fiir eine 'c'viumenische Annihe-
rung in der Amtsfrage, wie sie sich in den letzten Jahren anzeigt.

7 Op. cit. (Anm. 3/1), 96, Nr. 13; Sperrung vom Verfasser.

8 Op. cit. (Anm. 3/3), Meyer 161.

9 Meyer 113 und 116.

10 Meyer 135.



Wie das Schlufivotum (Nr. 54) zeigt, sehen sich die katholischen Theologen
jedenfalls auch in diesem Punkt nicht veranlafit, einen wirklichen Gegensatz
zur katholischen Lehre zu erkennen. Meinerseits bin ich der Ansicht, daf} die
Frage einer wechselseitigen , Anerkennung der Amter® heute vor allem und
vielleicht ,nur® mehr auf die Frage des Kirchenverstindnisses verwiesen
ist.11 Doch das ist nicht Problem und Gegenstand dieses Aufsatzes. Hier ist es
ja nur unsere Absicht, zu zeigen, daf} das sacerdotium ministeriale zwar nicht
unter Auflerachtlassung des sacerdotium commune fidelium bestimmt werden
kann, jedoch ebensowenig von diesem her hinreichend zu verstehen ist. Es er-
wichst aus der gleichen Wurzel, dem Priestertum Jesu Christi, ist aber vom
allgemeinen Priestertum nicht graduell, sondern qualitativ verschieden, was
seinen signifikanten Ausdruck darin findet, daf} der Ordinierte der Gemeinde
auch (nicht nur!) gegeniiber steht. Will man sich nicht so auf Worte versteifen,
dafl man die Sache nicht mehr sieht, scheint mir dieser Sachverhalt in den
beiden zitierten Dokumenten katholisch-lutherischen Gespriches anerkannt
zu sein, und zwar nachdriicklich, auch wenn terminologische Schwierigkeiten
bestehen. Dasselbe gilt von der Erklirung der 6kumenischen ,groupe des
Dombes®, einer Theologengruppe, die ihre urspriingliche Inspiration von dem
geisterfiillten Jesuiten Couturier erhielt und neben Katholiken und Luthera-
nern auch Reformierte umfafit. Es ist m. E. irrig, in dem uns hier betreffenden
Punkt einen Gegensatz dieses schénen Dokumentes Skumenischer Bemiihun-
gen zur anglikanisch-katholischen Erklirung erheben zu wollen'? Es liegt
vielmehr auf der gleichen Linie wie die lutherisch-katholischen Dokumente,
die ja ebenfalls nicht als Gegensatz zur anglikanisch-katholischen Erkldrung
zu fassen sind. In den Studienergebnissen der Gruppe von Dombes heifit es
zwar:

»Die Ordination als Zeichen eines Unterschieds zwischen dem pastoralen
Amt und dem Priestertum der Getauften sondert die Amtstrager keinesfalls
vom Gottesvolk ab oder macht sie zu einer klerikalen Kaste, sondern figt sie
im Gegenteil tiefer in das Leben der Kirche ein.“ 1

Aber es geht hier doch nur darum, dafl der — ausdriicklich erwihnte —
»Unterschied der Charismen® nicht Absonderung von der Gemeinschaft der
Getauften ist, eine Aussage; die sich durch alle bisher zitierten Dokumente
zieht. Eher hdtte man auf einen Satz im vorangehenden Artikel hinweisen
kdnnen:

»Innerhalb des Priestertums der Getauften strukturiert Christus seine
Kirche durch das pastorale Dienstamt.“14

Dies heifit jedoch ebenfalls: Innerhalb der Gemeinschaft der Getauften —
und Getaufter bleibt der Ordinierte nach katholischer Lehre gewifl — ist die
Kirche strukturierte Gemeinschaft, und zwar von Christus (und nicht nur auf
Grund eigener pastoraler Uberlegungen oder dergleichen) strukturierte

" Der Verfasser hat dies in einem Artikel mit dem Titel ,Amtsfrage und Kirchen-
verstindnis® dargelegt, der in Heft 2 (evt. 3/4) 1974 der Zeitschrift ,Catholica® erscheinen
wird.

2 So geschieht es in einem einfithrenden Beitrag in Herder Korrespondenz 28 (1974),
70, mit dem Titel ,, Auf dem Weg zur Anerkennung der anglikanischen Weihen?“

3 Gruppe von Dombes, op. cit. (Anm. 3/4) 1, 6, letzter Absatz.

' Ebd. I, 5 vorletzter Absatz.
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Gemeinschaft. Dies ist der Tenor des ganzen Zusammenhangs, wie er vier
Absitze vorher resimierend formuliert ist:

»Das pastorale Amt in diesen drei Funktionen [,Amt des Wortes®, , Amt
der Sakramente“ und ,Amt der Sammlung der Gemeinde“] verdankt seine
Autoritit der Tatsache, dafl es Dienst Christi ist, dessen, der als Herr und
Haupt seines Leibes diesen in der Kraft des Geistes auferbaut.“15

Und noch frither:

»Als Glied der christlichen Gemeinde ist der (oder sind die) Amtstrager
bei ihr auch ein ,Gesandter, den sie von Christus empfingt. Seine Funk-
tionen zeigen in der Existenz der Kirche die Prioritdt der Initiative Gottes
und seine Autoritit an, die Kontinuitit der Sendung in die Welt, das Band der
Gemeinschaft, das der Geist unter den verschiedenen Gemeinden in der Ein-
heit der Kirche kniipft.“16

Lassen wir es mit diesen Hinweisen bewenden und iiberdenken wir noch
einmal, was das alles fiir den Gesichtspunkt unserer Untersuchung bedeutet:

a) Das Weihepriestertum bzw., allgemeiner gefafit, das durch Ordination
iibertragene kirchliche Amt ist nicht einfach graduelle Intensivierung und
Maximierung des Taufpriestertums. Seine Sendung und Vollmacht (Vollmacht
zum Dienst, nicht zur Herrschaft!) hat es nicht, jedenfalls nicht primir, auf
Grund einer Delegation durch die Gemeinde. Es hat vielmehr seine eigene
Unmittelbarkeit zu Christus, dem Herrn der Kirche — allerdings nicht um
einer Privilegierung des Amtstrigers willen'”, sondern im Hinblick auf den
Aufbau und die Leitung der (Orts- oder Teil-)Kirche. Es gehort konstitutiv
und unverduflerlich zur Struktur der irdischen Kirche und ist nicht das blofie
Resultat ihrer pastoral-organisatorischen Erfahrung im Umgang mit sich
selbst und ihrer Sendung zu den Menschen. Es ist eine spezifische Teilnahme
an der Sendung Jesu Christi, des einzigen Priesters und Mittlers im urspriing-
lichen Sinn. Sofern solches durch das ,,dem Wesen und nicht bloff dem Grade
nach“ der Dogmatischen Konstitution iiber die Kirche gemeint ist, wird es
durch die 6kumenische Neubesinnung weitgehend bestitigt. Solche Bestiti-
gung bezieht sich nicht auf eine bloffe Repristination vorkonziliarer Theologie,
der ja Einseitigkeit in der Uberbetonung des Amtspriestertums angelastet
wurde. Konziliare und nachkonziliare katholische Theologie hilt in aller
Betonung des Wesensunterschiedes von Weihe- und Taufpriestertum das
Wissen um die Heiligkeit und Sendung des ganzen Gottesvolkes, das Wissen
um dessen eigene Gottunmittelbarkeit im Heiligen Geist prasent. Weiters ist
sehr wichtig, daf} alle an der 6kumenischen Neubesinnung Beteiligten erkann-
ten (oder tiefer erkannten), dafl das kirchliche Amt und das gemeinsame
Priestertum der Getauften, dort, wo sie als Gegeniiber zu fassen sind, im
eigentlichen Sinn nicht als Uber und Unter, Mehr oder Weniger, Primar und
Sekundir, sondern als je urspriingliche und werthafte Gestalten der Bezie-

15 Ebd. 1, 5 fiinfter Absatz.

16 Ebd. I, 4 zweiter Absatz; Sperrung vom Verfasser.

17 Heribert Miihlen bezeichnet mit Berufung auf H. Lieberg Luthers ,Grundanliegen® als
»den Abbau eines unangemessenen Anspruches der exklusiven Gottunmittelbarkeit® und
meint, daf in dieser Hinsicht ,sein reformatorisches Grundanliegen von der heutigen Sicht
her durchaus zu bejahen sei (Miihlen, Die Besonderheit des kirchlichen Leitungsamtes, in:
Hahn/Joest/Kétting/Miihlen, Dienst und Amt, Regensburg 1973).



hungshaftigkeit und wechselseitigen Verwiesenheit zu sehen sind. Verdeut-
lichen wir diese letztere Feststellung (und runden wir den 6kumenischen
Horizont zugleich durch die Einbeziehung eines orthodoxen Theologen ab)
durch ein wunderbares Wort in einem theologisch brillanten Beitrag von
Joannes D. Zizioulas:

»S0 wird die Kirche hierarchisch in dem Sinne, wie die Heilige Dreifaltig-
keit selbst hierarchisch ist: aufgrund der Eigentiimlichkeit der Beziehungs-
haftigkeit und nicht als Ergebnis eines ontologischen Bewertens und Richtens.
Wird das Priesteramt in dieser Weise gesehen, so schafft es Stufen von Ehre,
Achtung und echter Autoritit in der Art, wie wir dies in der trinitarischen
Theologie sehen. Da die Kirche ein Widerschein der Liebe Gottes selber in
der Welt ist, spiegelt sie eben diese Art von Autoritit durch und in ihrem
Priesteramt. Hierarchie und Autoritit gehen also hervor aus Beziehungs-
haftigkeit und nicht aus Macht.“18

b) Das sichtbare priesterliche Amt in der Kirche zeigt, wie es im Text der
Gruppe von Dombes heifit, ,in der Existenz der Kirche die Prioritit der
Initiative Gottes und seiner Autoritit an®“.!® Der ordinierte Priester ist in
dieser Hinsicht das Personalsymbol fiir die Tatsache, dafy der Gemeinde die
Erlosung won auflen zukommt2?, von Jesus Christus, dessen Leib die Ge-
meinde im Heiligen Geist ist, aber doch nicht so, daf} Christus damit auf-
horte, ihr Haupt zu sein.

An diesem Punkt zeigt sich ein Zusammenhang zwischen gestalthaftem,
objektiviertem (,objektiviert ist nicht gleichzusetzen mit entpersonalisiert-
verdinglicht!) Aufien der Kirche und sichtbarem kirchlichen Amt. Die Kirche
ist eine Heilswirklichkeit, die die Grenzen der Sichtbarkeit iibersteigt; ihr
Mysterium ist nicht auf ihre Sichtbarkeit einzuengen. Dennoch ist die Kirche,
und zwar diese eine und selbe, auch gestalthafte Kirche, sichtbare Wirklich-
keit, objektives Auflen. Dieses , Auflen®, diese ,Gestalt der Gnade® ist Dar-
stellung und Anzeichen dafiir, dafl das Heil nicht ins Subjektive auflosbar,
sondern objektiv begegnende Wirklichkeit ist. Der priesterliche Dienst bzw.
der ordinierte Amtstriger, der gewifs nicht das Heil ist, doch auf Grund von
Sendung und Vollmacht zum Diener des Heils bestellt ist, ist dafiir ein Zeichen.
Wer mit einer nur unsichtbaren Kirche zufrieden wire, wire es vermutlich
auch mit einer priesterlosen. Was zunichst den argerlichen Anschein der
Verdinglichung haben kénnte, ist in Wirklichkeit Geschenk einer auch im
Gestalthaften freien Gnade. Verleiblichung des Heils, wie es im katholischen

18 Joannes D. Zizioulas, Priesteramt und Priesterweihe im Licht der &stlich-orthodoxen
Theologie, in: H. Vorgrimler (Hrsg.), Der priesterliche Dienst V., Amt und Ordination in
ckumenischer Sicht (= Quaestiones Disputatae 50), Freiburg i. Br. 1973, 88.

19 Gruppe von Dombes, op. cit. (Anm. 3/4) I, 4 zweiter Absatz.

20 ]’ordination ,fait du ministre un signe du rassemblement. C’est en se réunissant sous
ce signe que le peuple se met en face de Dieu dans l'attitude d’humilité et d’action de
graces qui lui plait. Si on le comprend bien, c’est un signe de non-pouvoir plutét qu'un
pouvoir sacré: le signe que ni le ministre n’a le pouvoir de parler au peuple de lui-méme,
ni le peuple le pouvoir %e se réunir par lui-m&me en assemblée des saints, mais que Dieu
seul rassemble son peuple par sa propre Parole en lui envoyant ses messagers® (Joseph
ﬁoi)ngt, L’avenir des ministéres dans I'Eglise catholique [Fortsetzung], in: Etudes 1973,

0).
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Heils-, Sakraments- und Kirchenverstindnis insgesamt inbegriffen ist, ist
Gnade, ganzheitliche Erfassung der Wirklichkeit dieser Welt. Gnade ist auch
das Gegeniiber des sacerdotium ministeriale zum sacerdotium commune
fidelium. Der Anruf und Zuspruch des Heiles, wie er in Verkiindigung und
Sakramentsvollzug durch den priesterlichen Dienst geschieht, ist fiir die Ge-
meinde nicht nur Vergegenwirtigung der Heilssorge Christi, des Guten Hir-
ten, sondern auch ein Moment objektiver Heilsvergewisserung. Dieses darf
freilich erstens nicht magisch-apersonal wirkend vorgestellt werden und zwei-
tens nicht so, dafl dabei tibersehen wire, daf sich das Christusverhiltnis der
Gemeinde nie auf ihr Verhiltnis zam Amtstriger reduzieren lifit, da es doch
seine eigene Unmittelbarkeit zum Herrn der Kirche hat.

Als Notabene sei hier noch angefiigt, dafl die ins Auge gefafiten Dokumente
des dkumenischen Gesprichs den Dienst an Wort und Sakrament hervor-
kehren; er 1ifit sich nicht aufspalten in bloflen Wortdienst oder bloflen
Sakramentsdienst.

Wenn die genannten Gesichtspunkte, die durch andere erginzt werden
konnten und miifiten, in ihrem Anspruch gesehen werden, dann ergibt sich,
dafl unter theologischem Aspekt der Stachel der Identititskrise der Priester
wesentlich entschirft ist. Selbstverstandlich stellt sich noch eine Reihe von
Fragen, die in den obigen Ausfiihrungen {ibergangen sind. In einem zentralen
Punkt der Amtsfrage jedoch, der Gegenstand dieser Untersuchung war, ist in
den letzten Jahren nicht weniges klarer geworden, nicht unklarer! Mehr zu
zeigen, war hier nicht die Aufgabe.

II. Zum gesellschaftlichen Aspekt

Wihrend auf theologischer Ebene Sein und Sendung des Priesters wieder
Konturen gewinnt, sind wir, so scheint mir, was die zeitgemafle Ausformung
des kirchlichen Amts angeht, eher noch im inneren Kreis des Dilemmas. Es
ist zwar sicher, dafl ein (iiberspitzt gesagt) klerikal-kastenmifiiges Modell
priesterlicher Existenz keinen Boden mehr unter den Fiiflen hat. Aber die
Schritte zu einer Gestalt des priesterlichen Dienstes und der priesterlichen
Existenz, die nicht nur der verinderten Situation des Amtstrigers im Ver-
hiltnis zum Laien, sondern auch dem verinderten Verhaltnis des Priesters zur
Gesellschaft bzw. der Gesellschaft zum Priester Rechnung zu tragen ver-
suchen, haben nur in geringem Maf das Siegel kirchlich einigermafien akzep-
tierter Kldrung. Vollziehen sie sich nicht teilweise in kirchlicher Illegitimitat?
Die Frage lautet: Wie muf} priesterliche Existenz aussehen in einer Gesell-
schaft, in der die Position des kirchlichen Amtstrigers nicht mehr oder kaum
noch direkt gesellschaftlich relevant ist und daher gesellschaftlich auch nicht
mehr abgestiitzt ist? Es geniigt nicht, wenn man sagt, dafl in solcher Situation
die Reife und Tiefe der Christusverbundenheit des Priesters ganz besonders
wichtig ist. Das ist zwar bestimmt richtig, und es ist auch wichtig, es zu sagen.
Aber damit ist die Frage nach der (oder den) zeitgeméfien Gestalt(en), in dem
Sinn, wie wir sie gestellt haben, noch nicht beantwortet. Hier tauchen vielmehr
(allerdings iiber die Amtsfrage hinaus) Fragen des Privilegienverzichts, der



,Ohnmachts“- und Armutsgestalt der Kirche auf.2? Darf man an der Frage
vorbeisehen, wie es um Verbeamtung und Biirokratisierung der Kirche steht?
Sind dies Stichworte, die nicht nur den argen Papierkrieg, sondern — was
viel mehr ins Gewicht fallen wiirde — in gewissem Sinn den Status des Seel-
sorgers (negativ) qualifizieren? Ein Ivan Illich ist besonders in diesem Punkt
ein sehr unbequemer Prophet.?2 Mag er in manchem zu selbstsicher sein und
irren; ein wichtiges Korn Wahrheit steckt doch in seiner Analyse; ob es gut ist,
dies zu ignorieren? Und auch die Frage des Bischofs von Orléans in Frank-
reich, Mgr. Riobé, 14t sich nicht unterdriicken: Warum sollte das priester-
liche , Amt nicht durch ein Glied der Gemeinde ausgeiibt werden konnen, das,
von ihr gewihlt, fiir diese Aufgabe vorbereitet und vom Bischof berufen,
eingesetzt und bestétigt wird“?23

Mit solchen Fragen kommt auch die Frage der Priesterausbildung ins
Rollen. Ob da heute nicht eine groflere Reife und eine lingere Bewdhrung im
profanen und (oder) gemeindlichen Leben angebracht, vielleicht notwendig
wire? Welcher Weg hat heute die Legitimitit des Regelfalles und welcher nur
die einer Minorititenregelung? Oder steht es von vorneherein fest, dafl Bischof
Riobé unrecht hat, wenn er sagt: ,Priesterberufe bei Erwachsenen werden
dem Priesteramt eine neue Bestindigkeit verleihen, in einer Form verschieden
von der, die sich aus den Berufungen von Kindern oder Jugendlichen ergeben
hatte. Ohne Zweifel werden dann manche zur Entscheidung gefithrt werden,
unter gesiinder gewordenen Bedingungen das Amt im Zglibat zu leben und
ihm ihre gesamte Aktivitdt zu widmen®?24

Viele Fragen bleiben hier offen. Der Verfasser dieses Beitrages mafit sich
nicht an, ihre Losung zu wissen. Trotzdem diirfte es nicht von ungefihr kom-
men, daf er sie stellt. Er weif zwar, dafl von der Heiligkeit der Priester mehr

21 Eine Frage, die den priesterlichen Dienst nur indirekt beriihrt, direkt jedoch die Institu-
tion einer Didzese bzw. des Dibzesanverbandes einer Nation ist die einer zwangsweisen
Einhebung des Kirchenbeitrages auf Grund gerichtlicher Verfiigung und PE'indung.
Selbstverstindlich gibt es ein Recht der Kirche auf auch materielle Unterstiitzung und eine
entsErechcnde Verpflichtung der Glaubigen, solche zu leisten. Jedoch die Erzwingung dieses
Rechtes mittels staatlich-gesellschaftlicher Organe ist jedenfalls im Kontext der heutigen
Glaubenssituation duflerst problematisch. Die noch tiefersitzende Problematik besteht darin,
dafl man ausgerechnet in (ﬁesem Punkt nicht wahrhaben will, daf8 die Kirche auch in ihrer
Leiblichkeit und gesellschaftlichen Dimension dem Anspruch des Evangeliums unterstellt
ist, was eine Liuterung des gesellschaftlich-postulatorischen Rechtsbegritfs gerade in dem
Moment einer unbedingten Erzwingbarkeit des Rechts einschlieft. Auch der relativ gute
Text Nr. 2 der Osterreichischen Theologischen Kommission mit dem Titel , Kirchenbeitrdge®,
der vor kurzem im Wiener Dom-Verlag erschienen ist, versagt am entscheidenden Punkt
(S. 12 f.) und schligt m. E. eine theologische Kapriole.

22 Vol Ivan Illich, Das Verschwinden des Priesters, in: 1. Illich, Schulen helfen nicht,
ReinEek bei Hamburg 1972 (= ro-ro-ro Taschenbuch 6778), 45-65; Illich situiert seine
Thesen bewuflt innerhalb des katholischen Glaubensverstindnisses in der Amtsfrage.

2 Zitiert nach der deutschen Ubersetzung der Intervention von Bischof Riobé in: Diskus-
sion um den Priester. Briefe an Bischof Riobé, Salzburg 1974, 16.

Dle Fortsetzung des oben wiedergegebenen Satzes Fautet im Text: ,..., diese Funktion
nicht notwendigerweise hau tberuﬁicﬁ-l ausiibt, und zwar solange es diese oder eine andere
G_emeinde verlangt*; ich habe das Zitat oben bewuft beschnitten; die in dieser Anmerkung
wiedergegebene Fortsetzung scheint mir auch in Spannung zu einer anderen Stelle im
Text (s. Anm. 24) zu stehen, die der in ,Le Monde* vom 11. 11. 72 veroffentlichten
Fassung entnommen ist.

24 Diskussion um den Priester, 17 (unterer Text).
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abhingt als von dufleren Adaquationen. Aber er hilt es fiir eine Grundein-
sicht der Kirche, die sich z. B. seit der Jahrhundertwende in spezifischer
Weise in den Sozialenzykliken der Pipste Bahn gebrochen hat, daff namlich
Glaube sich auch ein gesellschaftlich relevantes Auflen schaffen will und muf}
und seinerseits vom Gesellschaftlichen her nicht unbeeinflufit bleibt, dafd
Strukturfragen nicht als glaubensirrelevant angesehen werden diirfen, auch
wenn solche Relevanz sozusagen erst in actu secundo gegeben ist. Wenn man
noch von Identititskrise der Priester, der Weltpriester (Seelsorgspriester) im
speziellen reden will, dann sollte man, so scheint mir, besonders derartige
Fragen der Realisierung priesterlicher Existenz im gesellschaftlichen Heute ins
Auge fassen. Hier diirften Bischéfe, die, ausgeriistet mit der Gabe der Unter-
scheidung, vorangehen und vorangehen lassen, wichtiger sein als Theologen.
Letztlich freilich sind es weder Bischdfe noch Theologen, auf die wir bauen,
sondern es ist der eigentliche Lebendigmacher der Kirche, der Heilige Geist,
der weiser ist als die Weisen — und die weniger weisen — (nur Er ist es, der
diese Unterscheidung letztlich liberhaupt treffen kann), und stirker als die
Starken — und die weniger starken —, und der das Werk Christi vollbringt in
all unserer Schwachheit und Torheit, so dafl niemand sich rithmen kann.
Doch dafl unsere Schwachheit und Torheit wenigstens eine suchende sei, diirfte
in unserer Zeit geboten sein. Vor Gott und den Menschen.

Der Ursprung unseres Amtes und unserer Amtseinsetzung rihrt von
Christus her, der der einzige wahre Priester ist, der unser Fihrer ist, von
dem uns alle Gnaden werden, all Gewalten und alle Machtvollkommen-
heiten, Uber die wir verfligen. Wir sind Priester mit Ihm und in Ihm.

Papst Paul VI. Uber das Priestertum




Bischof und Liturgie
Prof. Dr. P. Rafael J. Kleiner OSB

Mit Datum vom 22. Feber 1973 hat die romische Kongregation fiir die
Bischéfe ein ,,Directorium de pastorali ministerio episcoporum® laut Konzils-
dekret ,Christus Dominus“ Nr. 44 publiziert. Dieses ,Vademecum® fiir
die Vorsteher der Teilkirchen erschien im Sommer in Buchform (Typis poly-
glottis vaticanis). Im zweiten Kapitel des dritten Teiles sind einige grund-
sdtzliche Aussagen zur Liturgie der Ortskirche zu finden, die es verdienen,
kommentiert zu werden. Sie finden sich in den Abschnitten 80 bis 91, in
welchen die Verantwortung des Bischofs fiir diese wesentliche Dimension der
»Selbstverwirklichung® der Kirche konkretisiert wird.

Die Bedeutung der Liturgie verlangt, daff er Initiativen setzt, um die
titige, bewufite und fruchtbringende Teilnahme aller, die Unterweisung dafiir
bei der Predigt und die briiderliche Gemeinschaft als Frucht der Feiern
fordert.

Die Feiern in der Kathedrale sollen jenen in den Pfarrkirchen der Didzese
als Vorbild und Ansporn dienen konnen; der Bischof mége oft die Gelegen-
heit wahrnehmen, in verschiedenen Pfarrgemeinden mit Priestern und Volk
die Liturgie zu begehen.

Die liturgische Unterweisung der Christen kann nur durch eine geeignete

Ausbildung von Multiplikatoren (Priestern, Ordensleuten und Laien) und die
Einrichtung einer Kommission fiir Liturgie, Kirchenmusik und Kirchenkunst
entsprechend sichergestellt werden.
Im Rahmen der Bischofskonferenz sollen die gesamtkirchlichen reformierten
Liturgischen Biicher entsprechend den Umstinden, Bediirfnissen und lokalen
Traditionen konkretisiert und ihre Beniitzung mittels eines , Leitfadens fiir
Liturgie, fiir Sakramentenspendung® und mittels eines ,Didzesangebet-
buches“ geordnet werden.

Experimente mit neuen Formen zur Anpassung werden nicht nur toleriert,
sondern aufgetragen, u. zw. im Rahmen der Bischofs-Konferenz: Das Heil der
Seelen fordert ja, dafl die lebendige Glaubenserfahrung sich in neuen, dem
Menschen von heute entsprechenden und seiner Mentalitit besser angepafiten
Gestalten Ausdruck verschaffe. Solchen Versuchen steht Rom positiv gegen-
iber.

»Hausmessen, Messen fiir kleinere Gruppen und in den Wohnungen der
Familien, soll der Bischof erlauben, um einem echten Bedarf der Gliubigen
entgegenzukommen, aber es diirfen daraus keine Privilegien oder , Winkel-
messen® werden.

Der Sonntag als ,Herrentag” und Ostergedichtnis soll besonders geférdert
werden: Jede Gemeinde soll ihre Eucharistiefeier haben, Taufe und Firmung
sollen an diesem Tag gespendet werden; die Stundenordnung der Mefzeiten in
den benachbarten Pfarren soll harmonisiert werden; um die Mitfeier mog-
lich zu machen, sollen in Arbeits- und Verkehrszentren, Tourismus- und
Erholungsgebieten (in ,profanen Ridumen) zu passenden Zeiten auch am
Vorabend Meffeiern angeboten werden.

Die Feier der Sakramente erfordert Verstindnis und Teilnahme der
Christen. Der Bischof sorge dafiir, daf} Predigt und Praxis der Sakramente
der kirchlichen Lehre entsprechen und die Priester mit ihren Gemeinden fiir
die Ubernahme der erneuerten Texte vorbereitet werden, wobei fiir die

73



74

Firmung ein spezielles Katechumenat gefordert wird; Ordinationen kénnen
auch in Pfarrkirchen gespendet werden; beziiglich der sakramentalen Ge-
meinschaft mit nichtkatholischen Christen halte man sich an die geltenden
Regeln.

Die Gduflere Feierlichkeit fiir Sakramente und Sakramentalien muf} jede
Bevorzugung bestimmter Personen oder Klassen vermeiden. Aufler dem
Mefistipendium darf kein Geld dafiir geopfert werden. Wohl aber erklare man
den Gldubigen den Sinn des Mefstipendiums und ihre Verpflichtung, fiir
den Lebensunterhalt ihrer Seelsorger und der Armen aufzukommen.

Das Beispiel des Bischofs selbst wird besonders hervorgehoben: Er
empfange selber rechtzeitig die Kranken- und Sterbesakramente und sorge
dafiir, daf} auch seine Priester ebenso handeln. Nach Méoglichkeit leite er
selber die Begrabnisfeier fiir sie.

Volksbrduche konnen sehr niitzliche Elemente und Ankniipfungspunkte
fir eine lebendige Liturgie bieten, miissen aber — wie alle Texte und Melodien
—von unpassenden oder aberglaubischen Einfliissen frei sein. Besondere Forde-
rung verdienen die Wortgottesdienste, Bibelvigilien mit Lesung, Lied und
Gebet, sowie die gemeinsame Feier (Priester, Ordensleute, Laien) von Teilen
des kirchlichen Stundengebetes (z. B. Vesper) in der Muttersprache, aber auch
die traditionellen , Andachten® in erneuerter Form.

Unablassig sollen die Bischdfe sich daher bemiihen, daB die Glaubi-
gen durch die Eucharistie das dsterliche Geheimnis tiefer erkennen und
leben, so daB sie einen festgefligten Leib in der Einheit der Liebe Christi
bilden. ,Dem Gebet und dem Dienst am Wort sollen sie obliegen*
(Apg 6, 4) und sich darum bemiihen, daB alle, die ihrer Sorge anvertraut
sind, in einmitigem Gebet verharren, durch den Empfang der Sakramente
in der Gnade wachsen und dem Herrn treue Zeugen sind.

Vaticanum lI: Dekret (iber die Hirtenaufgabe der Bischdfe in der Kirche, Kap. 1l, Art. 15




Betrachtungen zum neuen Kirchenjahr (II)

2. Das Allerheiligenfest: A. Grundsatzliche Uberlegungen
Dr. Franz Reckinger

»Freut euch alle im Herrn . . .“, heifit es im Er6ffnungsgesang zur Euchari-
stiefeier am 1. November.! Wie schon, wenn die Atmosphire in der gesamten
feiernden Gemeinde diesem Leitmotiv entsprechen wiirde! Haben wir es statt-
dessen nicht vielfach mit einer diisteren Todesstimmung zu tun, die nicht
einmal fiir den darauffolgenden Tag, geschweige denn fiir den ersten Feiertag
angebracht ist? Diese Wehmut, die sich bis in die jiingste Vergangenheit hinein
in schwarzen Behingen selbst innerhalb der Kirche Ausdruck verschaffte und
damit die jubelnden Melodien der Allerheiligenvesper Liigen strafte — wurde
sie nicht filschlich als Christlichkeit verstanden, und entspricht sie nicht eher
einer Geisteshaltung, die sich seit Jahrhunderten unbemerkt in Europa ver-
breitet hat, und die einer neulich nicht zu Unrecht als ,,heidnischen Monotheis-
mus® bezeichnet hat??

Wer die liturgischen Texte zum 1. November innerlich mitvollzieht und
sich vor allem bemiiht, ihrem Aussagegehalt entsprechend zu leben, wird nicht
leicht versucht sein, der genannten Stimmung zu verfallen. Bevor wir jedoch
darangehen, uns in diesen Gehalt zu vertiefen und dessen pastoralen Aus-
wertungschancen zu erdrtern, sollen einige grundsitzliche Uberlegungen iiber
Heiligkeit und Heiligenverehrung angestellt sein, die m. E. ein tieferes Er-
fassen und Miterleben der Lesungen, Gebete, Gesinge und Riten des Aller-
heiligentages tiberhaupt erst ermoglichen.

1. Alle Getanften sind grundsitzlich ,Heilige“. Manchmal wird dies in
der Verkiindigung als eine blofle Redeweise des Neuen Testamentes hinge-
stellt, mitunter sogar von einem vielsagenden Licheln begleitet, des Sinnes:
,In Wirklichkeit sind die allermeisten Getauften natirlich keine Heiligen®.
Wer so denkt und redet, ohne das Auseinanderklaffen von Getauft- und
Heiligsein als quilendes Problem zu empfinden, nimmt Gottes Wort nicht
ernst. Fiir das Neue Testament handelt es sich keineswegs um eine Redeweise,
sondern um einen fundamentalen Glaubenssatz. Er besagt, dafl man durch
die Taufe a) herausgerissen ist aus der gottfernen Welt; b) gottférmig geworden
und c) ausgesondert ist zum Vollzug des Kultes der Endzeit ,,im Geist und in
der Wahrheit“ (Joh 4, 23 f.); oder, mit anderen Worten: zur Ausiibung des
~allgemeinen Priestertums“. Die Dimensionen a) und b) sind im wesent-
lichen (obwohl im Durchschnitt graduell wohl in geringerem Mafle) auch bei
denen gegeben, die nicht getauft sind, die Notwendigkeit der Taufe guten
Glaubens nicht erkennen und in den schwerwiegenden Dingen ihrem Ge-
wissen entsprechend Gott zu dienen versuchen — und bei denen man darum
von ,Begierdetaufe im weiteren Sinn des Wortes sprechen kann; die Dimen-
sion c) dagegen ist nur bei den effektiv Getauften verwirklicht, denn sie allein
sind fihig, Gott durch Jesus Christus anzubeten im Vollzug der geistgewirkten
Sakramente, insbesondere durch die gemeinsame Darbringung des eucharisti-
schen Opfers, und durch ein Leben, das von der Gegenwart und dem Wirken
des Geistes in eben diesen Sakramenten Zeugnis ablegt.

! Ubersetzung der ,Studientexte®.
2 Gerbé P. u. a., Zulassung zur Taufe, Wien 1969, S. 93.
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Das Wort von der Heiligkeit der Getauften mufite notgedrungen proble-
matisch werden, seit man gegen Ende des Altertums die strenge Katechumenats-
praxis aufgegeben hatte und daranging, Stimme und Volker geschlossen in
die Kirche aufzunehmen. Wo blieb nun die , Welt®, aus der Jesus seine An-
hinger durch Auserwihlung heraussondern wollte (vgl. Joh 15, 19), und wo
das ,,verderbte Geschlecht®, aus dem heraus sie sich retten lassen (Apg 2, 40)
und in dessen Mitte sie leuchten sollten wie Sterne im Weltall (Phil 2, 15)?

Derartige Aussagen der Schrift schwanden entweder véllig aus dem Bewufit-
sein der Glaubigen oder wurden, entgegen ihrem eigentlichen Sinn, auf Priester
und Ménche oder gar auf einige wenige ,,Spezialisten der Heiligkeit einge-
engt. Sie dem Neuen Testament entsprechend auf die Getauften insgesamt
zu bezichen fiel sehr schwer, da ja die gottfeindliche Welt aus dem Kultur-
bereich der ,Christenheit“ keineswegs verschwunden, sondern in einem
gewissen Sinn ,mitgetauft” worden war und somit die Taufe ihre Unter-
scheidungsfunktion in der Praxis eingebiifit hatte. Noch tiefer ist ihr Kurs-
wert in der Neuzeit gesunken, seitdem ganze Bevolkerungsschichten sich nicht
einmal mehr eindeutig zum Glauben an Jesus als den Sohn Gottes bekennen
und ihre Kinder dennoch weiter getauft werden.

In dem Mafle, wie zu der eben dargestellten Situation in den letzten Jahr-
zehnten die Entklerikalisierung und die biblisch-liturgische Erneuerung hin-
zugekommen sind, werden die Heiligkeitsaussagen des Neuen Testamentes
nicht mehr vorwiegend auf Geistliche und Ordensleute bezogen, sondern
spontan von allen Christen verstanden, die (unabhingig von einem massiv
feststellbaren sozialen Druck) ihre Religion durch regelmafiige Teilnahme am
Gottesdienst praktizieren. Das ist keineswegs ganz falsch, nur wird davon
ausgehend mit Recht in zunchmendem Mafle die Frage aufgeworfen, ob
nicht die Kindertaufe auf die Kinder dieser Art von Christen einzuschrinken
wire und ob nicht damit erst wieder eine Situation der Wahrheit erreicht
werden konnte: weil dann der Prozentsatz der Nichtglaubenden unter den
Getauften ohne Zweifel geringer wiirde, Glauben und Getauftsein weit-
gehend wieder zur Deckung kdmen und damit die Taufe ihre vom Neuen
Testament unzweideutig gelehrte Unterscheidungsfunktion wiedergewinnen
wiirde. Diese Frage auszudiskutieren ist hier nicht der Ort. Es ist jedoch
unmoglich, sie nicht zu stellen, wenn man von »Heiligkeit® sprechen will.
Denn dieser Begriff impliziert notwendigerweise die Unterscheidung und das
Herausgesondertsein. Wie aber kann man solches glaubwiirdig aussagen,
wenn in einem Lande angeblich alle ,unterschieden® und , ausgesondert“ sind,
unabhingig davon, wie die einzelnen leben und was sie glauben?

2. Gedankengingen wie den obenstehenden wird mitunter der Vorwurf
gemacht, sie wiirden den Pharisdismus begiinstigen oder seien gar selbst schon
Ausdruck einer pharisiischen Haltung. Das kann aber deshalb nicht zutreffen,
weil das Neue Testament, das einerseits offenbart, daf} die pharisdische Hal-
tung verkehrt ist, andererseits ebenso offenkundig das Heiligsein und Aus-
gesondertsein der Jinger Jesu lehrt. Gewif} lauert auch im Christentum, wie
in jeder Religion, die Gefahr des Pharisiismus, aber das kann kein Grund sein,
eine Offenbarungswahrheit zu bestreiten oder zu verschweigen. Es gilt eben,
diese Wahrheit zu bekennen und zu leben, ohne dabei der Gefahr des Pharisiis-



mus zu erliegen. Richtig verstanden bedingen beide Einstellungen einander
nicht nur nicht, sondern sie schlieflen sich gegenseitig sogar aus.

Pharisdismus, wie das Neue Testament ihn versteht und verurteilt, be-
deutet: a) die Heiligkeit der menschlichen religiésen Leistung zuschreiben;
b) den Gesetzlosen und groflen Siindern die Moglichkeit einer echten Be-
kehrung und damit des Heiligwerdens absprechen. Das Neue Testament
dagegen lehrt:

a) dafl der Mensch die Heiligkeit immer nur als Gnadengeschenk von Gott
empfangen kann. Damit hingt jedoch die Glaubenswahrheit von der Aus-
erwihlung zusammen, die in der Bibel mit der Lehre von der Heiligkeit der
Glieder des Gottesvolkes Hand in Hand geht und darum auch heute ebenso-
wenig wie die letztere in der Verkiindigung vernachlissigt oder gar unter-
schlagen werden diirfte. Auserwihlt sein besagt in der HI. Schrift nicht, oder
wenigstens nicht in erster Linie, zur ewigen Seligkeit vorherbestimmt sein
(wie die Reformatoren es mifiverstanden haben), sondern zum Christsein,
zur vollen und sichtbaren Eingliederung in die messianische Gemeinde
(die Kirche) bestimmt sein, was nach biblischer Lehre ohne Zweifel mebr
bedeutet als blofl durch implizite Begierdetaufe (als ,alttestamentlicher Ge-
rechter®) gerettet sein: eben das ,,mehr* des allgemeinen Priestertums, durch
das man zur Zeugnisabgabe fiir Christus in der Welt und zum Vollzug des
endzeitlichen Kultes als Mittler mit Christus fiir die Menschheit bestellt wird.
Daraus ergibt sich, daf das Bewufitsein der eigenen Auserwihlung im Sinne
der Bibel niemals berechtigten Anlafl zur Uberheblichkeit geben, sondern nur
die Uberzeugung von der eigenen héheren Verantwortung bestirken kann:
denn , wer viel bekommen hat, von dem wird viel gefordert® (Lk 12, 48), und
wem fiinf Talente anvertraut wurden, von dem erwartet der Herr mehr an
Mitwirkung als von dem, der nur zwei oder eines zu verwalten hatte (vgl.
Mt 25, 1-30).

b) Gegeniiber der zweiten pharisdischen Uberzeugung verkiindet Jesus,
dafl in ibm alle eine Chance haben, ihr Leben zu indern und einen neuen
Anfang zu setzen, vorausgesetzt allerdings, dafl sie einerseits ihr Siindersein
anerkennen und andererseits sich wirklich entschlieflen, in ihm ein neues
Leben zu beginnen, indem sie etwa bereit sind, lieber auf »Auge”, ,Hand“
oder ,,Fufl® zu verzichten, als eine Siinde zu begehen, die die ,,Halle* nach
sich ziehen wiirde (Mt 5, 30). Wo diese Art von Forderungen verschwiegen
und ein Jesus gezeichnet wird, der blofie Ideale verkiindet oder sich beziig-
lich der schweren Siinden mit blofiem ,,Bedauern® begntigt hitte, da befindet
man sich nicht mit Jesus im Kampf gegen den Pharisdismus, sondern bewegt
sich in der Welt des Mythus und der Wunschtriume.

3. Kanonisierte oder kanonisierbare Heilige sollten nicht als , Weltwunder®
bestaunt und nicht zu sehr von den iibrigen wahren Christen getrennt oder
gar in Gegensatz zu ihnen gesehen werden. Sie sind einfach diejenigen unter
unseren Briidern und Schwestern, die ihr Christsein konsequent bis zu Ende
durchdacht, ernstgenommen und gelebt haben. Aus meiner Kinder-und Jugend-
zeit kann ich mich erinnern, dafl wenige Dinge mich so peinlich beriihrten,
wie wenn Seelsorger und religios aktive Christen von kanonisierten Heiligen
so sprachen, als seien sie zwar hoch in Ehren zu halten, aber als kime es
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verniinftigerweise gar nicht in Frage, daf einer unter uns jemals kanonisierbar
wiirde, als sei dies eigentlich auch iiberfliissig und hochstens als Gegenstand
der Heiterkeit interessant; als geniige es, den Tugenden der Heiligen in dem
Sinn nachzustreben, dafl man nicht mordet, nicht stiehlt, die Ehe nicht bricht,
kein Trinker wird, seine Gebete verrichtet, den Eltern und Vorgesetzten ge-
horcht und, im Grunde genommen, ein ,braver Biirger” wird. Eine sicherere
Methode, zur MittelmaRigkeit und zum Spieflertum zu erziehen, 1afit sich
kaum denken . ..

Daf die kanonisierten Heiligen dem Leben der Menschen so entriickt er-
scheinen, hiingt wohl damit zusammen, daf} die Art ihrer Darstellung und
weithin sogar ihrer Auswahl lange Zeit hindurch von der in der Kirche seit
Ende des Altertums vorherrschenden klerikal-monastischen Spiritualitit ge-
prigt war. Hierin ist ohne Zweifel einer der Griinde zu sehen, wieso es zum
derzeitigen Tief in der Heiligenverehrung hat kommen konnen. Es wire
darum héchste Zeit, nunmehr auch den Laien-Heiligen (selbst wenn sie nicht
Mirtyrer sind!) den ihnen gebiihrenden Platz einzuraumen.

Das Mittelalter hat viele Heilige populir gemacht aufgrund nebensdch-
licher Auflerlichkeiten ihrer Biographie: so etwa Antonius anhand des
Schweines, Martinus dank seines Pferdes . .. So sehr man nun die Fihigkeit
der damaligen Kirche bewundern muf, sich mittels derartiger Schachziige
in der bauerlichen Kultur ihrer Zeit heimisch zu machen, so sehr man es be-
dauvern muf, dafl die Kirche der Neuzeit dhnliche Fihigkeiten gegeniiber
der Industriekultur noch nicht zu entwickeln vermochte, so gilt es doch
ebenso entschieden festzustellen, daff diese konkrete Art der Heiligenver-
chrung seit langem iiberlebt ist und daf}, wer sie noch heute aufrecht zu er-
halten versucht, damit dem echten Anliegen der Heiligenverehrung eher
schadet als niitzt. Worauf es ankommt, ist nicht, dafl ein Heiliger mehr oder
weniger zufillig mit Schweinen oder Pferden oder anderen uns vertrauten
Wesen oder Gegenstinden zu tun hatte; vielmehr geht es darum, in der Ver-
kiindigung aufzuzeigen, dafl er wie wir vor Problemen und Schwierigkeiten
gestanden hat und sie nur um den Preis eines harten Ringens mit sich selbst
im Sinne Jesu Christi hat losen und iiberwinden kénnen, dank der Gnade
Gottes, die in ihm wirksam geworden ist.

Als Handreichung zu einer derartigen Darstellung bedarf es (insbesondere
hinsichtlich der neuen Heiligen des Sanctorale) kurzer und prignanter Bio-
graphien, die das Wesentliche der religios-kirchlichen und kulturellen Be-
deutung dieser Menschen in allgemeinverstindlicher Weise und in deutlichem
Bezug zu den Fragestellungen unserer Zeit zum Ausdruck bringen. Wie das im
einzelnen aussehen sollte, darauf wire in einem oder mehreren Beitridgen zum
Sanctorale zuriickzukommen. Hier sei nur ein Wort zu den biographischen
Einfiihrungen in den ,Studientexten® zum kiinftigen deutschen Mefibuch
gesagt, in der Hoffnung, dafl dies moglicherweise bei der endgiiltigen Fassung
der Texte noch Beriicksichtigung finden kénnte. So sehr das Prinzip derartiger
Kurzdarstellungen zu begriifien ist, so wenig kann die Art und Weise, in der
es hier zur Ausfithrung kam, befriedigen. Von der oben geforderten Eigen-
schaft ist in den von den Studientexten gebotenen Einfiihrungen lediglich die
der Kiirze durchgehend verwirklicht, zum guten Teil auch die Hervorhebung



des Wesentlichen; Verstindlichkeit, Prignanz und erkennbarer Bezug zu
den religics-spirituellen Fragestellungen und Bediirfnissen unserer Zeit da-
gegen lassen sehr zu wiinschen tibrig.

Als Beispiel moge der Passus tiber Cyrill von Alexandrien? dienen:

. Von seinem Onkel, dem Bischof von Alexandrien, in den Klerus dieser

Stadt aufgenommen, folgte er jenem 412 im bischéflichen Amt nach. Er

wurde der Hauptgegner der Lehren des Nestorius und konnte 431 auf dem

Konzil von Ephesus die Entscheidung im Sinn der alexandrinischen Tradi-

tion herbeifiihren. Sein Schrifttum diente der Darlegung und Verteidigung

der Glaubenslehre, besonders der Trinitdt und der Christologie. Gestorben
am 27. Juni 444.°

Darin erscheint zunichst die Geschichte vom Onkel als vollig tiberfliissig.
Und dann die Verstiandlichkeit! Mufl der Durchschnittsteilnehmer der Werk-
tagsmessen wirklich wissen, wo Alexandrien lag, welches die ,Lehren des
Nestorius® waren und was die ,,alexandrinische Tradition“ bedeutet?? Muf} er
» Irinitdt* und ,Christologie“ verstehen (wofiir es doch zum mindesten
auch deutsche Ausdriicke gibt)? Und wo bleibt bei dieser dirren, schul-
mifligen Aufzihlung der Glanz der preisenden Verkiindigung, die den Heili-
gen hier und jetzt lebendig werden lafit? Ist es religids-spirituell gesehen
relevant, zu wissen, dafl in dem zur Frage stehenden Punkt zufillig die
alexandrinische Tradition stirker zum Zuge kam? Worauf es ankommt, ist
doch einzig und allein, daf} das allgemeine Konzil in der Kraft des Heiligen
Geistes die Unverfalschtheit der von Christus stammenden universalen und
apostolischen Tradition garantiert. Wenn im vorliegenden Fall die alexan-
drinische Tradition weitgehend (nicht restlos!) fiir verbindlich erklirt wurde,
so doch nur deshalb, weil sie in dieser ganz bestimmten Frage die apostolische
Tradition richtiger wiedergab als die entgegengesetzte theologische Richtung.

Aufler dem Jahr des Konzils von Ephesus ist in einer zum miindlichen Vor-
trag bestimmten Biographie jedes weitere genaue Datum iiberfliissig; in den
allermeisten iibrigen Viten, die nicht so eng mit einem weltgeschichtlichen
Ereignis, wie es ein allgemeines Konzil darstellt, verflochten sind, gentigt als
Zeitangabe durchaus das Jahrbundert, in dem der betreffende Heilige gelebt
und gewirkt hat.

Formal gesehen sind Partizipialformen und Riickverweise durch Pronomina
wie ,jenem® (siehe oben, im ersten Satz) bei miindlichem Vortrag schwer
durchschaubar und sollten daher in Texten, die zum Vorlesen bestimmt sind,
tunlichst vermieden werden.

Im folgenden soll der Versuch einer Formulierung vorgelegt sein, die den
eben ausgesagten Erfordernissen gerecht zu werden trachtet:

Heute ist der Gedichtnistag des hl. Cyrill von Alexandrien in Agypten.

Er lebte im 5. Jahrhundert und war Bischof der genannten Stadt und damit

zugleich Patriarch, d. h. der fiihrende Bischof seines ganzen Landes. Zu

seiner Zeit wurde in der Kirche heftig dariiber diskutiert, welches das

Verhaltnis zwischen gottlicher und menschlicher Natur in Jesus Christus

sei. Eine bestimmte Richtung, deren Anfiihrer der Patriarch Nestorius

3 Gedichtnis der Heiligen, S. 115.
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von Konstantinopel in Griechenland war, betonte so sehr den Unterschied

oder gar die Trennung zwischen den beiden Naturen, daff man den Ein-

druck gewinnen mufite, in Jesus gibe es zwei Personen, zwei verschiedene

»lch“: nur das gottliche ,Ich“ hidtte Wunder gewirkt und die Erlosung

vollzogen, nur das menschliche ,,Ich® sei Sohn der Jungfrau Maria, nur das

menschliche ,Ich“ sei am Kreuz gestorben: Gott hitte sich nicht wirklich
ins Menschsein und ins menschliche Leiden hinein engagiert, und Maria
sei nicht wahrhaft Mutter Gottes. Gegen diese Lehre, die der HI. Schrift
und der Uberlieferung zuwiderlief, wurden erst aus dem Volk heraus
energische Proteste laut. Cyrill machte sich zum leidenschaftlichsten

Sprecher dieser Protestbewegung und konnte ihr zum Erfolg verhelfen.

Als Sonderbeauftragter des Papstes fithrte er den Vorsitz auf dem allge-

meinen Konzil von Ephesus vom Jahr 431. Dieses stellte fest, dafl es laut

apostolischer Lehre in Jesus nur eine einzige gottliche Person gibt, die
sowohl die Wunder und die Erl6sung bewirkt hat als auch geboren wurde,
gelitten hat und gestorben ist; dieser gottlichen Person hat Maria das
menschliche Leben geschenkt und ist darum wahrhaft Mutter Gottes
zu nennen. — Wir konnten bei dieser Feier zu Gott beten, daff er uns auf
die Fiirbitte des hl. Cyrill helfen moge, den hentigen Verdrehungen und

Verkiirzungen des Glaubens ebenso entschieden entgegenzutreten, wie

Cyrill es in seiner Zeit getan hat.

Dies ist nun zwar etwas lianger als der Text der Studientexte, aber wie
will man auf engerem Raum die Bedeutung eines solchen Mannes aufzeigen
und insbesondere die Erwihnung der Menschwerdung und der Gottesmutter-
schaft im Tagesgebet verstindlich machen?

4. An Allerheiligen und bei jedem allgemeinen Heiligengedichtnis (etwa
im Hochgebet) feiern wir nicht nur die kanonisierten oder kanonisierbaren
Heiligen, sondern alle unsere Brider und Schwestern, die schon in die end-
giiltige Vereinigung mit Gott eingegangen sind. Um diese Wahrheit vor
verdrehenden oder verharmlosenden Deutungen zu schiitzen, gilt es zweierlei
klarzustellen. :

a) Es handelt sich nicht um ,alle (Menschen), die vor uns . . . gelebt haben®,
wie eine zum mindesten sehr mifiverstindliche Wendung in einem privaten
»Kanongebet® es darstellt*, sondern nur um jene, die (innerhalb oder unver-
schuldeterweise auflerhalb der sichtbaren Kirche) im Zustand der Freund-
schaft mit Gott (der ,heiligmachenden Gnade*) aus diesem Leben geschieden
sind. Denn daf} es keine Verdammten gebe, kann nach ernsthafter Lektire
des Neuen Testamentes nur jemand behaupten, der entweder nicht an die
Lehre der Heiligen Schrift glaubt oder mit intellektueller Blindheit geschlagen
1st.

b) Die Millionen Mittelmiflige, von denen man annehmen mufi, dafl sie
trotz allem in der grundsitzlichen Freundschaft mit Gott sterben, gehen nicht
als Mittelmiflige in die endgiltige Gemeinschaft mit Gott ein, sondern erst,
nachdem sie in der jenseitigen mystischen Liuterung (dem , Fegefeuer®) den
konsequenten Glaubigen (den ,Heiligen® im engeren Sinn des Wortes)

* A. Schilling, Fiirbitten und Kanongebete der hollindischen Kirche, Essen 1968, Kanon 1.



wenigstens gesinnungsmiflig gleichformig geworden sind. Es gibt also keine
Mittelmafiigen, die wir verebren und deren Fiirsprache wir anrufen, sondern
Gerettete, die ihre frithere Mittelmifigkeit inzwischen als Irrweg und Siinde
eingesehen und sich davon losgesagt haben oder, richtiger: durch Gott in der
passiven Liuterung davon los-gemacht wurden.

In ihrem irdischen Leben haben diese Menschen vielfach auf zwei Schultern
getragen; die ,Heiligen“ im engeren Sinn des Wortes haben sie, sofern sie
schon verstorben und kanonisiert waren, mehr oder weniger verehrt; sofern
sie noch lebten, haben sie sie oftmals belichelt, von oben herab behandelt
oder fiir dumm verkauft: weil sie, die Heiligen, sich nicht mit den Ellenbogen
durchsetzten, auf Karrieremachen und Vermégensbildung keinen grofieren
Wert legten, Lebensstandard nicht affichierten, sich bei Einflufireichen und
Michtigen nicht einzuschmeicheln verstanden, Beleidigungen geduldig er-
trugen, Gebet und Gottesdienst auch dann hiufig praktizierten, wenn dies in
ihrer Umgebung nicht dem Trend entsprach; weil sie mit Gewaltregimen
keine ,klugen“ Kompromisse schlossen und sich in jeder Gesellschaftsform
ungezihlte Scherereien zuzogen, indem sie Notleidenden und Zuriickgesetzten
zu helfen versuchten; im Grunde genommen: weil sie die ,Seligkeiten nicht
blof} schon fanden, sondern sich ernsthaft bemiihten, sie zu leben.

Im Jenseits werden die Geretteten, die im irdischen Leben mittelmifig und
damit im Sinn der Welt ,kliiger gewesen sind als die ,Heiligen®, zuerst
einsehen und bekennen miissen, daf diese recht hatten, dafl diese in Wirklich-
keit die kliigeren gewesen sind. Gerade dieses Erkennen und Anerkennen wird
einen Aspekt der mystischen Lauterung darstellen. Dafl es eine solche Liute-
rung im Jenseits gibt, geht mit Sicherheit aus der Kombination zweier offen-
kundiger Wahrheiten hervor: daff nimlich die allermeisten Menschen, die
sich grundsitzlich zu Gott bekehrt haben, dennoch als MittelmifBige sterben
und daf} andererseits Gott und MittelmiRigkeit unvereinbar sind wie Feuer
und Wasser. Diese Uberlegung kann die Aussage glaubhafter machen, dafl wir
an Allerheiligen nicht nur die ,groflen Heiligen feiern, sondern z. B. auch
unsere Angehdrigen, soweit sie bereits im ,Himmel® sind, trotz der vielen
»Unheiligkeiten®, mit denen wir sie moglicherweise behaftet wissen und
die beim Aussprechen eines solchen Gedankens bei den Zuhorern mitunter
ein Licheln hervorrufen. Zu Unrecht, denn die Geretteten sind ,,im Himmel®
gar nicht mehr so, wie wir sie kannten: die fraglichen ,,Unarten“ sind ihnen
in der Liuterung griindlichst vergangen!

Freuet euch alle im Herrn am Fest aller Heiligen: mit uns freuen sich die
Engel, und sie loben Gottes Sohn.
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Zum Gebrauch der Begriffe Gemeinschaft und Gesellschaft in der
Liturgie
Dr. John Hennig

R. Guardinis Definition der Liturgie als ,6ffentlicher, gesetzlicher Gottes-
dienst der Kirche darf man als in ihrer Schlichtheit klassisch bezeichnen.
Jede der vier Bestimmungen, die sie enthilt, ist aber heute problematisch.
Im Gegensatz zu der Unterscheidung von offener und (mithin auch) geschlos-
sener Kommunion (neuerdings ausgedehnt auf Ehe) wire zwischen offener
(entschieden fiir alle gedachter) und geschlossener (bewuf3t nur Angehdrigen
einer Gruppe zuginglicher) Liturgie zu unterscheiden. Das Wort ,, gesetzlich®
ist verhafit; das Verhiltnis zwischen Vorgeschriebenem und Spontanem,
Geregeltem und ,frei Gestaltetem®, iiber weite Zeiten und Riume Verpflich-
tendem und hic et nunc Erwiinschtem ist ein Grundthema der Diskussionen
iiber Liturgie. Ob uns nicht Nichstendienst mehr nottut als Gottesdienst ist
eine ernste Frage. Endlich wenden heute selbst Juden das Wort , Liturgie® auf
ihre Gottesdienstordnung an.

Der liturgischen Bewegung erschien vor allem die Bestimmung ,,6ffentlich®
als zu trocken. Guardini fuhr fort: ,In ihr soll Gott durch die geistliche Ge-
meinschaftseinheit als solche verehrt, und diese in und durch solche Verehrung
,auferbaut® werden®, wobei das Wort , Gemeinschaftseinheit® bereits einen
Verschleil des Begriffs , Gemeinschaft* andeutet. Vor allem aber wies das in
Anfithrungszeichen gesetzte Wort ,,auferbaut® darauf hin, dafl Gemeinschaft
nicht die Voraussetzung sondern die Folge von Liturgie ist. Die missa recitata
war ein Versuch, in diesem Sinne eine Gemeinschaftseinheit aufzuerbauen
(das Wort ,erbauen® hitte hier eine Doppelbedeutung haben kénnen). Auch
hinsichtlich der jetzt moglichen und mancherorts geiibten Begriilung der Teil-
nehmenden untereinander — allerdings erst, zeitlich gesehen, gegen Ende der
Feier — ist nicht klar, ob sie Ausdruck einer bestehenden Gemeinschaftlichkeit
ist oder eine gewisse Gemeinschaftlichkeit hervorrufen soll. Die oben ge-
schlossen genannte Meffeier setzt jedenfalls voraus, dafl die Gruppe sich als
Gemeinschaft vor-findet, als ,, Gemeinschaftseinheit® innerhalb — oder neben —
der Kirche.

Das Wort ,offentlich® grenzte gegeniiber dem Privatbereich ab. Dafl
Existentialitdt auflerhalb der Individualitit, ja gerade eminent im Gemein-
schaftsbereich erwartet wird, hingt mit der Zuriickdringung des Todes, der
in der urspriinglichen Existentialphilosophie im Mittelpunkt stand, zusammen
und ist eine der entscheidensten Wandlungen im Geistesleben unserer Zeit.
Im Mittelpunkt des Strebens nach der allenfalls noch so bezeichneten
Existentialitit steht nunmehr das Engagement an das Konkrete, und dieses
wird in bezug auf das hier vorldufig neutral als Kollektiv Bezeichnete gesehen.
Gegeniiber der sonst proklamierten Notwendigkeit zur kritischen Verun-
sicherung soll z. B. die Unterstiitzung (oder Ablosung) der ,Privatbeichte®
durch die kollektive Buifeier oder die Hereinnahme von familidren Anldssen
wie Taufe und Trauung in den Gemeindegottesdienst versichern konnen.

In all diesen Hinsichten wird von Gemeinschaft gesprochen. Wihrend
sonst Tonnies nicht sonderlich hoch im Kurs steht, wird seine Unterscheidung
von Gemeinschaft und Gesellschaft akzeptiert. Von Gesellschaft wird ge-
sprochen in bezug auf die Welt, wobei ,Gesellschaft stirker ambivalent
geworden ist als , Welt“: Wahrend man bei der Forderung nach Offnung an
die Welt kaum noch fragt, ob es nicht (Aspekte der oder eine) Welt gibt,



gegeniiber der man sich nicht offnen sollte, ist der Begriff ,,Gesellschaft®
eher negativ. Bei den Anklagen der Gesellschaft ist oft nicht klar, ob sich der
Ankldger als Mitglied versteht. Die Erwartung alles Heils von einer Ver-
anderung der Gesellschaft, etwa in dem, was man weiterblickend als das
spitsozialistische System bezeichnen konnte, hat sich fiir viele als triigerisch
erwiesen. Es macht sich mit dem Anstrich von Anarchismus eine Verachtung
jeder (Grofl-)Gesellschaft bemerkbar, eben auch in der Kirche und natiirlich
besonders einer katholischen. Der Riickzug auf die Kleingesellschaft, iibrigens
nicht nur im raumlichen, sondern auch im zeitlichen Sinne, ist in vollem Gange,
ja, im Meditativismus sind geradezu solipsistische Ziige unverkennbar.

Will man aber nun nicht der Spekulation iiber mogliche Entwicklungen
folgen, sondern sich an das Vorliegende halten, so 1af8t sich das Problem
Gemeinschaft und Gesellschaft in der Liturgie auf zwei Aspekte reduzieren:
1. die existentielle Qualitit des Kollektivgottesdienstes womdglich nach einer

von einem Uberkollektiv (d. h. einem tiber die ad-hoc-Gemeinschaft hinaus-

greifenden) vorgeschriebene Ordnung, 2. die Gesellschaft als Aufgabengebiet
der durch die Liturgie in ihrer Verantwortlichkeit Bestirkten. So unpopulir
sie auch sein mag, ist hier eine sprachgeschichtliche Besinnung notig. Die
urspriingliche, auf den Bereich der biirgerlichen Gemeinde beschrinkte Be-
deutung des Wortes ,, Gemeinschaft® (eigentlich , Gemeindeschaft®) wurde
zuerst in der im 14. Jahrhundert auftauchenden Ubersetzung von communio
sanctorum durch ,Gemeinschaft der Heiligen“ auf anderes ausgedehnt. Im
Missale Romanum kam das Wort communio aufler in diesem Zusammenhang
nur — jedoch haufig — in der Bedeutung ,,(eucharistische) Kommunion® vor.
Die Postcommunio fiir die Einheit der Kirche versucht einen Riickbezug auf
die soziale Bedeutung (haec sacra communio fidelium in te unionem —
Guardinis , Gemeinschaftseinheit“? — praesignat — man beachte das prae).
1480 schlug Johann Melber von Geroltzhofen in seinem Variloguus vor,
communio im eucharistischen Sinne durch , Gemeinschaft vel Vereinigung
membrorum in Christo, Gesellschaft, Bruderschaft und communio in missa
mit ,Gesang der Gemeinschaft in Christo . . . ein Gesang der Einsetzung der
Menschen in die Gemeinschaft aller Heiligen und der Kirche® widerzugeben,
die Eucharistiefeier also als Verwirklichung solcher Gemeinschaft auf Erden
vorzustellen. (Beachten wir nur, welche Miihe heute vor allem Prediger haben,
die richtige Anredeform zu finden: ,Meine verehrten Gliubigen® hilt etwa
die Mitte zwischen , Liebe Briider und Schwestern® und , Meine Damen und
Herren®). Luther meinte, ,Gemeinschaft® in der Ubersetzung des Credo sei
undeutsch, und empfahl ,, Gemeine der Heiligen®, hielt aber ,, Gemeinschaft®
(»im Blute Christi“, etwa in der Ubersetzung von 1 Kor. 10, 16 ff. in aus-
driicklicher Anlehnung an die weltliche Gemeinschaft) bei.

Societas erschien in den Missalegebeten zunichst als fast synonym mit
communio: Partem aliqguam (,Teilnahme oder -habe®) et societatem
donare digneris cum tuis sanctis. In der gregorianischen Oratio zum Feste
des hl. Placidus wurde societas mit den Heiligen erst in der ewigen Seligkeit
erwartet, und die Oratio fiir das Schutzengelfest sprach von der aeterna societas
mit den Engeln. Im liturgischen Sprachgebrauch von communio und societas
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erschienen somit die weltlichen Bedeutungen von Gemeinschaft und Gesell-
schaft als der geistlichen untergeordet.

Angesichts der modernen Priokkupation mit den weltlichen Begriffen
Gemeinschaft und Gesellschaft ist es ferner niitzlich, sich zu erinnern, dafl
diese Begriffe erst Ende des 18. Jahrhunderts zu allgemeinen Kategorien
wurden. Natiirlich gilt auch hier nicht, daff die Namen erst mit den Sachen
aufkamen, aber man mufl doch einmal grundsitzlich fragen, ob die Anwen-
dung solcher Begriffe auf alle Zeiten und Réume nicht eine unerlaubte
Projektion von Gegenwartsvorstellungen in sich schlieft. Dafl diese Worter
in der Liturgie selten vorkamen, heifit gewiff nicht, daf der Liturgie diese
Dinge und ihre Problematik fremd waren, aber jedenfalls gilt hier, wie an
vielen anderen Stellen, dafl man iiber die Dinge erst zu reden anfingt, wenn
sie zu entgleiten beginnen und man sie sich theoretisch bewufit machen
muf3.

Wenn sich nun heute auch im gottesdienstlichen Bereich der Sprach-
gebrauch breitmacht, nach dem Gemeinschaft eo iposo wertvoll, Gesellschaft
aber mindestens ambivalent ist, so sollte man sich gerade hier klarmachen,
dafl ,Gemeinschaft® von ,gemein“, urspriinglich ,unheilig®, kommt,
,Gesellschaft* hingegen als ,die im gleichen Saale“ (der Reim ,,Mahl/Saal*
kommt ja in mehreren Kirchenliedern vor) bezeichnend, fiir die gottesdienst-
liche Versammlung besonders geeignet wire (communis heifit ,zusammen
dienend®, socins kommt von einer ,,Freund bedeutenden Wurzel). Natiirlich
muf man sich damit abfinden, dafl heute ,, Gemeinschaft mehr nach innen,
,Gesellschaft“ mehr nach auflen gewandt ist. Tonnies’ Schwarzmalerei von
,Gesellschaft* beruhte auf der biirgerlichen Verachtung fiir den Mammon;
unsere konkret Engagierten haben weniger Scheu vor materieller Abzweckung.
Wenn sie allerdings eine konzentrische Gemeinschaftsstruktur statt einer
(als Heilsegoismus abgewerteten) radialen fordern, so kommen sie in einer
Mahlgemeinschaft weniger auf ihre Kosten als in der Gemeinschaft, die die-
jenigen verbindet, fiir die ein Opfer gebracht worden ist.

Daf eine Konfrontation von konzentrisch und radial ebenso lebens-
widrig ist wie die zwischen horizontal und vertikal, lifit sich zeigen an der
Vielfalt der Bedeutungen von ,Gemeinschaft® im liturgischen Bereich. Es
kénnen Gott und die Menschheit, Lebende und Tote, Irrende und Heilige,
Menschen und Engel, Heilige, Engel, ja, die drei Personen in Gott unter sich
gemeint sein, und die Vielfalt ist dabei nicht minder groB als im Bereich der
Menschen unter sich. Nicht weniger groff ist die Vielfalt der Bedeutungen
des Wortes ,, Gemeinde®, in unserem Bereich von der hic et hunc-Versamm-
lung iiber die Pfarrgemeinde, die z. B. in Basel ,rom.-kath. Gemeinde®
genannte Vereinigung von Pfarrgemeinden oder durch Gleichgesinntheit
verbundene Gruppierungen bis zur Ersetzung des als problematisch erklarten
Wortes ,Kirche® (respice fidem ecclesiae tuae wird gelegentlich wider-
gegeben: ,Schaue auf den Glauben deiner — womdglich: dieser deiner —
Gemeinde®). Der inflatorische Gebrauch von ,Gemeinschaft® und gar
,Gemeinde® ist legitimer Ausdruck des Verlangens nach Heimischkeit,
wohl das Tiefste in allen gesellschaftlichen Bemiihen. Als von ,Rom®



kommend, haben liturgische Vorschriften heute fiir weite Kreise bereits das
Stigma des Unheimischen (in der Schweiz: Unheimeligen).

Ein Grund, warum uns das Vertrauen in Uberkollektive verleidet ist,
ist der Miflbrauch des Wortes ,,Gemeinschaft®. » Volksgemeinschaft®,
»Betriecbsgemeinschaft®, selbst ,Familiengemeinschaft“ haben ihre eigenen
Bedenklichkeiten erwiesen. Im Ordenswesen zeigt sich heute z. B. in tradi-
tionell besonders strengen Gemeinschaftsbegriffen verpflichteten Organisa-
tionen eine auch Auflenstehende bestiirzende Diversitit, um nicht zu sagen,
Divergenz. Die Rede von den quer durch die etablierten Gemeinschaften
laufenden , Fronten® ist verbreitet. Es formieren sich weniger neue objektive
Gemeinschaften als subjektive und damit zeitgebundene, angesichts derer man
sich fragen muf}, ob hier nicht ein anderes Wort als ,,Gemeinschaft* zweck-
mifliger wire (einige nennen sich ja selbst ,Kommune“). Man spiirt
dies deutlich in der Formulierung sog. konkreter Fiirbitten, die unweigerlich
mindestens neben dem ,fiir® auch ein »gegen® einschlieflen. Selbst die
beliebten ,O Gott, wir Menschen von heute sind so leicht geneigt“-Gebete
gehoren hierher, denn der diese Gebete Aussprechende kann sich unméglich
selbst einschlieflen, ja, schlieft kaum die Anwesenden ein. Wenn bei beson-
deren Anlissen einzelne circumstantes eingeladen werden, spontane Fiir-
bitten vorzutragen, und einer sagt: ,Erleuchte die Fiihrer der Kirche, dafl
sie die Notwendigkeiten unserer Zeit erkennen®, so erwartet niemand ernst-
lich, dafl ein anderer einfillt: ,,Gib ihnen aber auch die Kraft, inmitten
von Zeitstromungen deine Wahrheit unverfilscht festzuhalten®.

Der Pluralismus, in dem wir heute stehen, reicht aber viel tiefer als die
inhaltlichen Divergenzen. Es steht nicht einmal mehr die Auflésung
traditioneller Gemeinschaftsformen, Ehe, Familie, Staat, Volk und Kirche, zur
Diskussion sondern die Briichigkeit alles dessen, was bisher unter Gemein-
schaft und Gesellschaft verstanden wurde, soweit, dafl der Gegensatz zwischen
Individualismus und Kollektivismus nicht ausreicht. Es wird noch von
»Amt“, ,Vorsteher®, ,Volk“ gesprochen, als ob nur die Inhalte dieser
Begriffe zu kldren wiren und nicht vielmehr ihre Wesensform problematisch
geworden ist. Dabei stehen nicht einzelne Auffassungen einander gegeniiber,
sondern treten Verbindungen auf, die alles, was der Marxismus an Wider-
spriichen aufzeigt, hinter sich lassen: Der Ruf nach Selbstverwirklichung mit
strengstem Konformismus bis in Wortschatz und Haartracht, die Verurteilung
des Gesetzes mit radikalem Sozialrigorismus, der Kampf gegen Autoritit
jeder Art mit bis zu Horigkeit reichender Anhinglichkeit an den Guru. Die
Gestrigen, die in Bufifeiern die konkrete Existentialitit der Gewissens-
erforschung vermissen, finden Bundesgenossen in denen, die eine neue Morgen-
rote der Innerlichkeit in der Besinnung des einzelnen auf sich selbst verkiinden
usw.

Indem richtig erkannt wird, daff es sich nicht um eine Vielfalt der
Meinungen sondern der Erfahrungen und Erfordernisse handelt und daf es
miiflig ist zu fragen, ob eine Not oder eine Tugend vorliegt, wird im gottes-
dienstlichen Bereich ein ,reichhaltiges Angebot® (Bry riigte in seinem hoch-
aktuellen Buch Verkappte Religionen schon vor 50 Jahren diese Anleihe bei
der Wohlstandsgesellschaft) vorgelegt. Die bedringendste Frage fiir diejenigen,
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die mit dem Worte ,, Liturgie® an sich noch eine positive Bedeutung verbinden
(,kultisch und ,rituell sind ja lingst zu Schimpfwortern abgesunken), ist
ob der Gemeinschaftsgottesdienst iiberhaupt eine Zukunft hat. In machen
Pfarren meiner Stadt wird eine der vier Sonntagsmessen ,Gemeindemesse*
genannt. Was sind die anderen Messen? Die Abwanderung zu Radio- und
Fernsehgottesdiensten ist nicht allein der Bequemlichkeit oder dem Niveau
zuzuschreiben. Soviel ich sehe, nimmt die Zahl der (aus ihrer Pfarrkirche in
andere) , Auslaufenden (ein Ausdruck, der schon im 18. Jahrhundert geldufig
war) zu. Die Zahl derjenigen, die in dem zeitlich den Hauptraum einnehmen-
den Gesang von textlich und musikalisch oft fragwiirdigen Liedern keinen
angemessenen Ausdruck dessen finden, was sie allenfalls als Gemeinschaftlich-
keit bezeichnen konnten, diirfte nicht klein sein. Dabei béte doch gerade der
Begriff der Katholizitit am ehesten die Méglichkeit, solche Gemeinschaftlich-
keit auch dort zu begreifen, wo etwa infolge der Mobilitdt und Anonymutat
von Grofistadtgemeinden alles andere versagt. Man kann dies hochst konkret
zeigen: Indem (ich exemplifiziere wieder an Basel) gewisse Sonntagsmessen als
»Italiener-“ oder , Spaniermessen angezeigt werden, wird auf eine eminente
Moglichkeit, (sich der) Gastarbeiter anzunehmen, verzichtet.

,Ein wesentlicher Ziel- und Schwerpunkt des Gottesdienstes liegt im Leben
,drauflen®, hief} es jiingst in einer Untersuchung iiber Kommunikation (Lit.
Jb. 1972, 123). Zu dem Wort ,Kommunikation® nur soviel: Jahrhunderte-
lang kannte man keine andere Bedeutung von ,kommunizieren® als die
eucharistische. Der heutige Gebrauch speist sich aus zwei scheinbar weit von
einander entfernten Quellen, der Erhebung von ,, Kommunikation® zu einem
Grundbegriff der Beschreibung von Existentialitit (vor allem durch K. Jaspers)
und dem technischen Bereich, in dem das Latein seine Stellung als Universal-
sprache beibehalten hat (der Erzengel Gabriel ist der Patron von Tele-
kommunikationsmitteln). — Die Wendung des Dringens auf Gemeinschaft
nach ,drauflen® (ein Raumbild, das in der Ablehnung der Ambivalenz des
Begriffs , Welt“ fragwiirdig wird) hat seinen geschichtlichen Ursprung eher
in den Erfahrungen der Kriegs- und Nachkriegszeit als in sozialpolitischen
Uberzeugungen. In der Aktualisierung des Opfergangs durch das Darbringen
von Lebensmittelspenden, woméglich in Prozession, verband sich Gemein-
schaftlichkeit nach innen mit Werken iiber die Grenze der Gemeinde (ad-hoc
oder Pfarr-) hinaus in die Gesellschaft. Nachdem sich diese Art von Opfer-
spenden nicht so sehr eriibrigt denn als unzweckmifig, ja unwirtschaftlich
erwiesen hat, betitigt sich der Drang nach auflen prinzipieller.

»Information® erscheint als eine Moglichkeit der Kommunikation in der
Liturgie. Auch hier eine terminologiegeschichtliche Anmerkung. Das dem
Wort ,Information“ zugrundeliegende Verb kam in den Mefigebeten nur an
einer einzigen Stelle vor, nidmlich in der Einleitung zum Vaterunser. Das
Ausloten der hier gemeinten formatio (,durch heilsame Lehre angeleitet® —
heute cine als unertriglich bezeichnende Formel) woméglich unter Einbezug
des in mehreren alten Liturgiegebeten vorkommenden forma-Begriffs der
klassischen Theologiekonntedemheutigen Gebrauch des Wortes , Information
jedenfalls im kirchlichen Bereich Tiefe geben. Allzu leicht hat ja dieser Begriff
den Anstrich von elitirer Arroganz (wie der heute selbst in Synodalpapieren



zu findende technische Ausdruck ,Denkanstoffe” oder ,Lernprozef®), die
(existentielle) Kommunikation von vornherein ausschliefit. Betrachten wir
die mangelhafte soziologische Begriindung auch am Gebrauch von ,Dis-
kussion®, einer der ebenfalls heute fiir Gottesdienst ,angebotenen Ausgestal-
tungen®: Es gibt da naturgemafl immer einen ,, Leiter; dieser weif} aber meist
sehr genau, welches Resultat aus der sog. Diskussion herauskommen sollte;
dafl er oder gar ein Diskussionsteilnehmer die Meinung, mit der er ankam,
anderte, gehort zu den ganz seltenen Ereignissen.

Uber die Moglichkeit der Wirkung nach ,drauflen” hat die Liturgie aus
der Verfolgungszeit ihre eigenen Vorstellungen gehabt: Das liturgische Gebet
war auf die abwesenden Mitglieder beschrinkt. Man mochte heute dem
Gebet fiir die Gefangenen und Reisenden gern eine méglichst breite Bedeu-
tung geben und alle der Freiheit Beraubten und Nichteinheimischen ein-
schlieflen. Das ist edel, nur kommt man in der politischen Wirklichkeit schnell
an die Grenze, wo man gewisse Leute doch lieber hinter Schloff und Riegel
oder jenseits der Grenzen sihe. Es gibt wenige unter uns, die das Gliick
haben, sich nicht eine Gruppe denken zu kénnen, denen gegeniiber sie solche
Gefiihle hegen. — Die Kranken miteinschlieflend, bezog sich das Gebet weiter
auf die an der Teilnahme am Gottesdienst dufierlich Verhinderten (so wie das
Gebet fiir Schismatiker, Hiretiker, Juden und Heiden in sinnvoller Reihen-
folge die aus inneren Griinden Fernen einbezog). Bei dem Gebet fiir die Ge-
fangenen dachte man an die wegen ihres Glaubens der Freiheit Beraub-
ten, die womoglich auf ihr Todesurteil warteten, und bei den Reisenden vor
allem an die Pilger und Glaubensboten (peregrini pro Christo). Daf es kein
ausdriickliches Gebet fiir die sozial Benachteiligten gab, gehort zu den Din-
gen, bei denen man sagen darf, daf} sie zu selbstverstindlich waren, um der
Formulierung zu bediirfen. Gab es doch ein kirchliches Amt, durch das diese
Bitte betitigt wurde, und war das Gabenspenden ein wesentlicher Bestandeteil,
das heute dem Amt des ostiarius eine neue Bedeutung geben kann. In der
griechischen leitourgia gehort das Kollektivgebet fiir die abwesenden Glieder
der Gemeinschaft, die Wohltiter andererseits zu den Fiirbitten, deren Wieder-
holung den Auflenstehenden fast ermiidet.

Daf sich —selbst wenn sie einmal in ihrem ganzen Umfang anerkannt wird —
die mit der Liturgie verbundene karitative Titigkeit als unfihig erweist,
mit den Sozialproblemen fertig zu werden, sollte nicht dazu fiihren zu
verkennen, daf sie den seinerzeitigen gesellschaftlichen Verhiltnissen an-
gemessener war als die heutige Forderung nach Globalengagement. Es gibt
wohl keinen Begriff, der heute stirker von unausgesprochenen Assoziationen
belastet ist, als der ,Gesellschaft. Das nahezu Groteske ist, dafl kaum
jemand dieses Wort gebrauchen kann, ohne eher gegen als fiir andere zu
sprechen. Das Verhiltnis zum anderen (noch nicht einmal dem ,Mit-
menschen®) ist aber die Grundlage jedes Redens von Gesellschaft, geschweige
denn Gemeinschaft. Das Gleichnis vom Pharisier und Zéllner verfithrt heute
immer wieder dazu, iiber dem Willen zum Fernstehenden den im wahrsten
Sinne des Wortes Nichsten zu vergessen. Uber Matthius Wort: ,,Geht hin®
(poreuthentes) hinaus sagt der umstrittene Schluff des Markusevangeliums
»in die Welt“ (eis ton kosmon); in diesem Sinne wird heute mehr denn je das

87



Ite, Missa est verstanden. Jetzt aber gilt an dieser Stelle erniichternd der Schluf3-
satz von Goethes Autobiographie, den man so veriandern darf: , Wohin wir
gehen sollen, wer wei} es? Wissen wir doch kaum, woher wir kommen.

Im Getolge des Konzils hat sich die Kirche in einem neuen Sinne als
leidende erwiesen, indem sie in sich alle wesentlichen Probleme der Mensch-
heit in exemplarischer Tiefe durchleidet; an keiner Stelle wird heute die
Problematik von Gemeinschaft und Gesellschaft deutlicher als in ihrem
innersten Bereich, der Liturgie. Dies sollte wenigstens Anlafl sein, hier mit
diesen Begriffen hochst behutsam umzugehen und in der Anerkennung der
allgemeinen Unsicherheit die elementare Grundlage, das Rechnen mit dem
anderen, wahrzunehmen.

Die Eucharistie ist in den sinnlich wahrnehmbaren Zeichen, mit denen
sie uns dargestellt wird, Gestalt der Kirche, Symbol der Einheit der
christlichen Gemeinschaft, Bildnis des mystischen Leibes, wahrend sie
zugleich Sakrament des wirklichen Leibes Christi ist . . .

.Wie das Brot mit Wasser aus vielen zu Mehl verarbeiteten Weizen-
kérnern bereitet und mit dem Feuer zusammengebracht werden muB,
so begegnet sich in ihm vernunftgemaB die Gestalt des Leibes Christi,
von dem wir wissen, daB es aus der Menge des Menschengeschlechtes
gebildet und vom Feuer des Heiligen Geistes durchdrungen ist® (HI.
Gaudenzio v. Brescia, Sermones I, 44) . . .

Die Eucharistie zielt darauf hin, den Glaubigen Christus zu inkorpo-
rieren, also die Wirkung der Taufe, mit der wir dem Herrn bereits lebendig
verbunden worden sind, zu vervollstandigen. Dieser ZusammenschluB
der einzelnen Glieder mit dem Haupt zielt darauf hin, aus allen Gliedern
selbst einen Kérper zu machen, sich wohl mit Christus, dartiber hinaus

aber sich auch untereinander zu vereinen.
Papst Paul VI.




Querschnitt

Zeitschriftenschau — Gegenwartsfragen

Ein ,Liber precum® als Handbuch
fur das auflerliturgische Gebet wird von
der romischen Kongregation fiir den
Gottesdienst vorbereitet, wie ihr Sekre-
tir, Erzbischof Bugnini, mitteilte: ,Die
Liturgie — und mit ihr die liturgischen
Biicher — sind das Zentrum kirchlichen
Betens. Doch enthilt die Liturgie zwei-
fellos nicht alle Formen religioser Aus-
drucksfihigkeit des Volkes. Als Erbe
entstanden in allen Vélkern Formen von
Andachten und Ubungen, welche die
Frémmigkeit des einzelnen nihren und
sie mit der Liturgie in Verbindung
bringen, indem sie auf ihre Feier vor-
bereiten, bestimmte Gesichtspunkte
weiter entfalten, den Einflufl der liturgi-
schen Feier auf das praktische Leben hin
zur Geltung bringen. Einige dieser
Ubungen wie der Kreuzweg, der Rosen-
kranz, einige Weihegebete, haben ge-
samtkirchlichen Charakter. Bei diesem
Liber Precum geht es darum, die
wesentlichen  Elemente  vorzulegen,
so daff die nationalen Liturgiekomis-
sionen die jeweiligen Biicher der Volks-
andachten entsprechend reformieren
oder neuschaffen konnen.“

(Phase-Nr. 78, 1973, pg. 498; Centro
past. Lit. Barcelona.)

*

Die Verbundenbeit der Kranken mit
threr Pfarre wird in Notre-Dame du
Sacré-Coeur durch die eucharistische
Gemeinschaft gestiftet: Eine Gruppe
von Minnern und Frauen besucht
regelmiflig die Kranken. Nach der sonn-
taglichen Pfarrmesse werden sie mit
der Kommunion zu ihnen gesandt, um
sie so mit der Gemeinde der Glauben-
den sakramental zu verbinden. Beim
Kranken liest der eine den biblischen
Tagestext, der andere gibt den Inhalt
der Predigt wieder. Manchmal geschieht
dies auch mit dem Recorder, der Pas-
sagen der Feier vom Tonband abspielt.
Fallweise 1idt man dazu fihige Kranke
zu  einer wochentdglichen Haus-
eucharistie ein. Besonders wendet man
sich an nicht gehfihige Kranke in den

Wohnvierteln, bringt ihnen 14tigig die
Kommunion, lidt sie zum fiirbitten-
den Gebet und zum Ertragen ihrer Lei-
den zum geistlichen Nutzen der Pfarre
ein.

(Notes de pastorale lit. nr. 102,
février 1973, pg. 20 s. Ed. Cerf-Paris.)

*

»Der Skandal mancher Eucharistie-
feiern besteht nicht nur darin, dafd
Minner und Frauen denselben Herrn
feiern, sich aber in ihrem Einsatz fiir
den Menschen (weil ihre Absichten sich
oft widersprechen) getrennt vorfinden;
der Skandal besteht vor allem darin,
daf sie sich tiberhaupt von jedem Ein-
satz fernhalten. Nachdem sie den-
selben Herrn gefeiert haben, nehmen
sie die Qualen und Leiden der Menschen
um sich herum kaum wahr, Noch dazu
geschieht die Feier durch eine ,Ge-
meinde‘ die diesen Namen gar nicht zu
recht trdgt, in der man sich ignoriert,
sich abschliefit und weggeht, ohne daf§
die Eucharistie eine Umwandlung die-
ser Haltung, eine gegenseitige Zuwen-
dung verursacht hitte. Darin besteht
diese Liige und Fiktion. Man entzieht
der Eucharistie ihre lebensbezogenen
Folgen, man mimt blofl eine ,Ge-
dichtnisfeier’ . Der monolithische Stil
unserer Feiern ist anstofig, er lafit keinen
entsprechenden Ausdruck der Begeg-
nung zwischen Gott und Mensch im
,Voriibergehen® zu.“

(Raymond Johanny, L’eucharistie-
lieu des tensions. Parole et Pain, no. 55,

pg. 100).

»Die letzte wund entscheidende
Participatio an der Feier der Euchari-
stie vollzieht sich dort, wo kein Wort
mehr hingelangt, wo sie Teilnahme an
der Hingabe Jesu Christi wird. Sie hat
viele Stufen. Grundlegende Elemente
sind Akklamationen und Responso-
rien. . . Andere Formen bestehen im Ho-
ren und Schweigen ... Hier sind uns
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durch die Neuordnung der Gottesdien-
ste weitere Moglichkeiten eréffnet. Wir
miifiten nur in ihrem Gebrauch erfin-
derischer sein. Gottesdienst und Liturgie
sind keine isolierten Vorginge. Sie leben
aus der Atmosphire einer Gemeinde,
in der man sich gegenseitig mag, wo
Herzlichkeit und Freude herrschen . ..
Von der sachgerechten Information
iiber die glaubenaufschliefende Ver-
kiindigung bis zur Mystagogie ist der
Dienst des Wortes gefordert, und
cbenso der Glaube der Gemeinde.
Alle Bausteine liegen bereit. Sie sind
zum guten Teil sogar numeriert. Die
glaubende und liebende Phantasie kann
daraus einen Bau errichten, der je

andere Gestalt hat. In allen wiirde
Freude herrschen und Hoffnung.

In dem Sinn miissen wir mit der Litur-
giereform  weitermachen  — oder
besser: Fangen wir an!®

(Bischof E. Tewes, Erfahrungen mit
der Gottesdienstreform; Herderkorr.
3/74,S.141f.)

*

o Der Charakter der Feier ist ein
wesentliches Element jeder liturgischen
Versammlung. Das setzt ein Mini-
mum an Festlichkeit voraus, Das sieht
man im Profansektor an Sportveran-
staltungen. Dieses entscheidende Er-
fordernis darf nicht mit dem Vorwand
der Einfachheit iibersehen werden.
Bisweilen wird eine Feier als eine Art
audiovisuelle Darbietung eines be-
stimmten  Themas  mifiverstanden;
doch das Entscheidende daran ist immer
die lebendige Wirklichkeit (Personen,
Ereignis), nicht die ,Idee”. Es ist keines-
wegs schidlich, in den Lesungen
mehrere Themen zu finden; die eine
hilft mit zur Erklirung der anderen
mittels Evokation, Analogie und
Resonanz auf das betreffende Ereig-
nis. Vor allem geht es darum, Gott
zu ,erkennen®: ihn, der sein Volk an-
ruft und hier versammelt; ihn, der uns
etwas zu sagen hat; ihn, der uns die
Worte des Gebetes als unsere Antwort
an ihn schenkt. Entscheidend ist auch

das Gesetz einer rhythmischen Ab-
folge. Einstieg, Hohepunkt und schliefS-
lich Ausklingen miissen ein organisches
Ganzes abgeben; ein Rhythmus muff
herrschen innerhalb jedes Abschnittes
der Feier zwischen Gemeinde, Kommen-
tator und Versammlungsleiter, zwi-
schen Wort, Gesang und Schweigen;
ein Rhythmus in der Gestalt der Teil-
nahme der Gemeinde und ihren Hal-
tungen. Dazu gehdrt auch noch eine
entsprechende Abfolge von person-
lichem und gemeinsamem Beten: sich
aufeinander abstimmen — jedem seine
Zeit zum stillen Beten sichern — der
Zelebrant bringt im ,Sammelgebet®
zum Ausdruck, was der einzelne und die
Gemeinschaft beten.”

(Mise en oevre de la celebration,
Notes de past. lit. 103, pgg. 20 ss.
Cerf-Paris.)

*

»Ubertragungen von Gottesdiensten
in den Massmedia sind an publizistisch-
technische Voraussetzungen und
Moglichkeiten gekniipft. Keiner wagt
ein endliches und generelles Urteil
abzugeben. Wenn Gottesdienste in
Funk und Fernsehen notwendig er-
scheinen, so wird die Begriindung meist
indirekt-methodisch  gegeben,  weil
in den beschriebenen audiovisuellen
Methoden bestimmte Anspriiche des
technischen Massenzeitalters begriindet
werden. So steht vor der Frage der
theologischen Verkiindigung die Theo-
rie von der Ermdglichung der In-
formation, d. h. vor dem ,,Missionieren®
erst das ,Horfihigmachen®. Dies ist
zunichst ein diagnostisches, dann ein
therapeutisches, keinesfalls ein religi-
oses, geschweige denn ein christozen-
trisches Handeln; es ist fiir die Kirche
jener erste Schritt, ohne den der zweite
so hiufig miflingt. Das Mittel der
szenischen Darbietung, die hieran alle-
mal mithilft, kann auch im engeren
Vorfeld der Verkiindigung und viel-
leicht sogar als Wegweiser zur gottes-
dienstlichen Lebensmitte bejaht und
eingesetzt werden. Doch sind und



bleiben die hier liegenden Moglichkei-
ten an die Voraussetzungen gebunden,
dafl die Kirche (insbesondere die des
Wortes) das Theater schlechthin als
einen ihr gewiesenen Ort der Selbst-
entiuflerung, d. h. der Bufle, zu lieben
willens ist.

(Peter Rech, Gottesdienstiibertra-
gung und Verkiindigung. In: Communi-
catio socialis 6 — 1973 — 3, pg. 217.)

*

»Von einem Versorgungsdenken,
demzufolge es Sache der Priester und

bieten, aus dem dann jeder nach Be-
lieben auswihlt, miissen wir Abschied
nehmen. Eine Gemeinde ist weder eine
Schulklasse noch ein Theaterpublikum.
Sie verdient den Namen einer christ-
lichen Gemeinde nur in dem Maf}, wie
ihre Aktivititen aus dem Geist Jesu
in ihr selbst erwachsen und von ihr ge-
tragen werden. Ahnlich der christlichen
Frithzeit sollte es deshalb in den Ge-
meinden eine Fiille verschiedenster
Dienste und missionarischer Ini-
tiativen geben.”

(Bischof W. Kempf, Gemeinden von

ihrer Mitarbeiter ist, den Gemeinden heute, Gemeinden von morgen. Herder
ein Programm — einen ,Service’, von Korr.3/1974 pg. 147 £)

Gottesdiensten, Bildungsveranstaltun- Rafael J. Kleiner OSB
gen und sozialen Hilfeleistungen anzu- S. Anselmo — Roma

Berichte

Theologisches Ebrendoktorat der Universitit Graz an Dr. Walther Lipphardt,
Frankfurt a. M.

Am Dienstag, dem 4. Dezember 1973, wurde Oberstudienrat i. R. Dr. phil.
Walther Lipphardt, Frankfurt a. M., zum Doktor der Theologie ehrenhalber der
Karl-Franzens-Universitit in Graz promoviert. Durch diese hohe akademische
Auszeichnung wurde das bedeutende hymnologische Forschungswerk Walther
Lipphardts gewiirdigt und gleichzeitig die theologische Bedeutung der Hymnologie
als der Wissenschaft {iber den Gesang in der Kirche ausdriicklich anerkannt.

Uber 200 Publikationen Walther Lipphardts befassen sich mit hymnologischen
Fragen. Dabei zeigen sich deutlich drei Schwerpunkte fiir das forscherische Interesse
Lipphardts: die Entwicklung des gregorianischen Gesangs nordlich der Alpen,
die Urspriinge und Geschichte des deutschen Kirchenlieds und die Entwicklung des
liturgischen Dramas im Mittelalter (vor allem im Hinblick auf die Osterspiele).

Aus den Arbeiten Walther Lipphardts ergab sich eine besondere Beziehung zu
Graz und zur Steiermark. Im Zug seiner Quellenforschungen hat Lipphardt nicht
wenige unbekannte oder verschollene Gesangbiicher gefunden, darunter zwei
Exemplare der Erstauflage des in Graz 1602 gedruckten Gesangbuchs von Nicolaus
Beuttner, das von Walther Lipphardt mit einem wissenschaftlichen Nachwort als
Faksimile-Ausgabe herausgegeben worden ist. Andere Studien Walther Lipphardts
befassen sich mit der Liturgie in den Stiften der Augustiner-Chorherren in
Seckau, Klosterneuburg, Vorau und noch anderen Klostern.

Seit 1962 gehort Walther Lipphardt dem Herausgeberkreis fiir das umfassende
Sammelwerk ,Das Deutsche Kirchenlied® an, das alle Quellen und simtliche
Liedweisen von den ersten ereichbaren Anfingen bis zur Mitte des 18. Jahrhunderts
umfassen wird unter Beriicksichtigung aller christlichen Konfessionen. In diesem
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Werk, das vor allem von der Deutschen Forschungsgemeinschaft finanziert wird,
ist Walther Lipphardt der komplizierte Bereich der handschriftlichen Quellen und
Uberlieferungen anvertraut.

Das Studium und die Bemithung um die Erfassung handschriftlicher Kirchen-
liedquellen fithrte Walther Lipphardt auch zu den liturgischen Dramen und
Feiern des Mittelalters, die ja fiir zahlreiche deutsche Kirchenlieder Ursprung und
Funktionsort darstellen. Als Ergebnis systematischen Sammelns konnte Walther
Lipphardt vor wenigen Monaten ein umfangreiches Manuskript abschlieflen, das
gegen 800 mittelalterliche lateinische Osterfeiern und Osterspiele mit allen erreich-
baren Varianten umfafit und bereits im Verlag de Gruyter in Berlin gedruckt wird.

Die katholisch-theologische Fakultit der Universitit Graz ist die einzige im
deutschen Sprachraum, an der Hymnologie als theologische Disziplin betrieben
wird. Am 1. Februar 1973 hat das Bundesministerium fiir Wissenschaft und For-
schung in Wien ein Institut fiir Liturgiewissenschaft, christliche Kunst und Hymnolo-
gie an der Universitit Graz errichtet, das unter der Leitung von Univ.-Prof.
Dr. Philipp Harnoncourt steht. Es ist vorgesehen, daff Dr. theol. h. c. Walther
Lipphardt im Wintersemester 1974/75 an diesem Institut ein besonderes Seminar
,»Einfithrung in die wissenschaftlichen Methoden der Hymnologie® leiten wird.

Die Ansprachen und Vortrige, die anlidfilich der Ehrenpromotion Walther
Lipphardts in Graz gehalten worden sind, werden in der Reihe ,, Grazer Universitits-
reden“ im Frithjahr 1974 erscheinen. Bestellungen sind unmittelbar an das Institut
fiir Liturgiewissenschaft, christliche Kunst und Hymnologie, Biirgergasse 3,

e Univ.-Prof. Dr. Philipp Harnoncourt

Fiir einen ,Ritus der ersten Begegnung des Kindes mit der Kirche®

Die heutige Glaubenssituation legt eine selektive Taufpraxis nahe. Prof. Jakob
Baumgartner, Liturgiewissenschaftler an der Universitit Freiburg/Schweiz, bekennt
sich zur Taufe wirklich glaubiger Eltern, befiirwortet aber andernfalls eine schritt-
weise Einfihrung ins Christentum, die auch durch entsprechende Zeremonien
markiert werden soll. In seiner Arbeit ,Pastoral der Kindertaufe im Wandel®
(»Schweizerische Kirchenzeitung® 142 [1974] 31-34) geht er in diesem Zusammen-
hang der Geschichte des Aufnahmeritus fir Kinder in die Kirche nach. Die
Urspriinge diirften bei den Tauferbewegungen und -kirchen Ende des 19. Jahr-
hunderts zu suchen sein. Doch ist dieser Aufnahmeritus oft eine selbstindige
Grofle, ohne Zusammenhang mit der Taufe.

Soll im katholischen Raum ein solcher Ritus eingefihrt werden, und er wire im
Zusammenhang mit der selektiven Taufe wiinschenswert, so mifite er klar auf die
Taufe hinweisen. ,Anlidfilich der ersten kirchlichen Geste am Kind ereignet sich
etwas von dem, was spiter, bei der Taufe, in der Vollgestalt auf es zukommen wird:
Ubereignung des jungen Erdenblirgers an den auferstandenen Herrn. Durch diesen
ersten Schritt befindet sich das Kind auf dem Weg der Eingliederung in die Kirche®
(S. 33). In der Kirche von Nord-Togo wurde tatsdchlich — von Rom toleriert —
die ,Receptio infantis des ,Ordo baptismi parvulorum® zu einem eigenen
Empfangsritual ausgebaut.

Prof. Baumgartner analysiert die Elemente, welche in einem ,Ritus der ersten
Begegnung” ins Wort gehoben und im Gestus zum Ausdruck gebracht werden
miifiten: 1. Dank und Freude, dafl ein Mensch zur Welt gekommen ist, 2. Zusage
des Erbarmens und der Liebe Christi an das Kind, 3. Hinordnung des Kindes anf
die Kirche, 4. Inpflichtnahme der Eltern und der Gemeinde, welche die Verant-



wortung fiir das Kind zu tragen haben, 5. Fiirbitte der Kirche. Der Aufbau des Ritus
konnte also etwa so aussehen:

Begriflung

Verkiindigung

Lobpreis und Danksagung

Vermahnung und Verpflichtung

Fiirbitte

Gestus: Signatio (und eventuell Namensbefragung)

Entlassung

Zur llustration bietet Baumgartner dann das Formular einer Kindersegnung aus
der Westschweiz (iibersetzt aus L. Secrétan, Baptéme des croyants ou baptéme des
enfants?, La Chaux-de-Fonds 1946, 70-75). Es enthilt: 1. Eroffnungsgrufl, 2.
Schriftlesung (mit verschiedenen passenden Texten), 3. Ansprache an die Eltern,
4. Zuspruch der Gnade an das Kind, 5. Inpflichtnahme der Eltern und der Kirche,
6. Antwortgesang der Gemeinde (mit passenden Liedern), 7. Segnung des Kindes.

In dieser Segnung heifit es zum Schlufi: ,Du bist jetzt Gottes Eigentum, ja, du
warst es schon vor deiner Geburt. Auf dich hat er seine Hand gelegt. Eines Tages
sollst du darauf Antwort geben, indem du dich selbst ihm iibergibst, in Freiheit und
Freude. Dann sollst du in seine Gnade einwilligen und um die Taufe bitten, um
durch ihn der Kirche Jesu Christi beigezihlt zu werden. Sie hat er ja ausersehen,
sein Lob zu singen, jetzt und in der kommenden Zeit.“ :

Dr. Walter Heim

Buchbesprechungen

Winfried Blasig (Hrsg.), SONNTAG FUR KINDER. Bd. 1, Advent bis Ascher-
mittwoch. 95 Seiten, Fr/DM 9,80. Benziger Verlag Einsiedeln—Ziirich-Koln.
(3665)

Ausgehend von den Schriftperikopen der Sonntage wurden vollstindige Feier-
texte fiir die Eucharistie in Ubereinstimmung mit den Richtlinien der DBK und
den Elementen des EGB erstellt. Vielfiltige Gestaltungsmoglichkeiten fiir die Teil-
nahme der Kinder werden aufgezeigt. Das Werk wird in drei Teilen erscheinen
und eine wertvolle Hilfe fiir die Hinfithrung der Kinder zur liturgischen Feier,
zur Begegnung mit dem Wort Gottes und zur Einlibung in das Leben nach dem

Evangelium sein. R. J. Kleiner OSB

Kurt Rommel-Martin Schmeiffer, KINDER- UND FAMILIENGOTTESDIENST:
Advent-Weihnachten. Kart., 156 Seiten, DM 15,80. Gem. Verl. Christophorus—
Freiburg und E. Kautmann—Lahr. (3613)

Das Handbuch bietet Uberlegungen zur Verkiindigung, wie man mit Kindern im
Vorschulalter christliche Feste feiert, ihnen die biblischen Geschichten erzihlt und
die Weihnachtsgeschichte wirklichkeitsbezogen aktualisiert. Es bringt Anregungen
zur Gestaltung des Kinder- und Familiengottesdienstes, zwdlf thematische Modelle,
die Elemente der Feier (Gebete, Kurzgeschichten, Spieltexte, Lieder, audiovisuelle
Medien). Auch auf Aktionen und Geschenke wird hingewiesen. Diese reiche
Materialsammlung mit brauchbaren methodischen Hinweisen wird Teams bei der

Vorbereitung gute Dienste leisten kénnen. :
R.]. Kleiner OSB
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Wolfgang Longardt, NEUE KINDERGOTTESDIENSTFORMEN. Kart., 215 S.,
DM 16,80. Gitersloher Verlagshaus G. Mohn—Christophorusverlag Freiburg.
(3614)

F. Bargheer untersucht Hintergriinde und Zusammenhinge des Phinomens
der liturgischen Kreativitit in den Kirchen heute, R. Feneberg berichtet von
Versuchen und Erfahrungen in katholischen Gemeinden. Dann wird iber die
Arbeit der Projektgruppe fiir Kindergottesdienste in Rissen und deren Ergebnisse
in Form von 14 Thesen informiert. Dann folgen als Beispiele fiir Perikopen aus
dem Alten fiinf und aus dem Neuen Testament elf Modelle einer Textentfaltung,
dreizehn thematische Kindergottesdienste, vier liturgische Geburtstagsfeiern. Ein
Register erleichtert die Verwendung des praktischen, an Impulsen und Ideen reichen

Handbuches. :
R. ]. Kleiner OSB

IN DEINER GEGENWART. Impulse und Orientierungen fiir Leben aus dem
Glauben. Hrsg. K. Firber, M. v. Galli, M. Plate, U. Schiitz. 224 Seiten, gbd.
DM 19,80. Verlag Herder Freiburg—Basel-Wien. (3643)

Die 57 Beitrdge dieses geistlichen Lesebuches, verfafit von Autoren der Zeit-
schrift ,Christ in der Gegenwart zu ihrem 25jihrigen Bestehen, sind nach
6 Gesichtspunkten gegliedert: Gegenwiirtiges. So ist der Mensch. Dafl es dich gibt.
Unser schwieriges Zeitalter. Ein Brot — Ein Leib. Du sollst dich nicht vorenthalten.
Sie wollen helfen, ein Leben aus dem Geist inmitten der Welt von heute zu fiihren.
Den Texten fiir die Reflexion sind Impulse zum persénlichen Beten beigegeben.
Dem Leser werden damit Orientierungen fiir ein christliches Daseinsverstindnis
geboten, indem er es lernt, auf die Herausforderungen der Situation evangeliums-
gemafl zu antworten und sein Handeln vom Glauben inspirieren zu lassen. Das
Buch kann sowohl fiir den persénlichen Gebrauch als auch zur geistlichen
Lesung in Gemeinschaften empfohlen werden. R. J. Kleiner OSB

Rudolf Stertenbrink-Hilde Kaufmann, MENSCHSEIN ZWISCHEN ZWANG
UND SCHULD. Thematische Gottesdienste. 70 Seiten, kart. DM 8,50. Verlag
F. Pustet, Regensburg. (3650)

Diese Entwiirfe fiir Eucharistiefeiern zu 5 Themen bringen jeweils abgestimmte
Texte fir Beginn, Kyrielitanei, Prisidialgebete, passende Perikopen, Uberlegungen
zur Predigtvorbereitung (Krimino-, Theologe), Glaubensbekenntnis, Fiirbitten.
Sie handeln iiber Geborgenheit, Verantwortung, Zwang und Schuld, ihre Be-
wiltigung und Vergebung. Werden Gottesdienste in diesem Stil gestaltet, dann
schlieflen sie jene tragische Kluft, die leider vielfach zwischen Liturgie und prakti-
schem Leben besteht, R. . Kleiner OSB

Uwe Seidel-Walter Boscheinen (Hrsg.), GOTTESDIENST AM ORT. Ortsbestim-
mung. Modelle und Analysen. Kart., 292 Seiten, DM 22,—. Verlag H. Driewer
Essen. (3607)

~Kirche ereignet sich am Ort* am dichtesten im Gottesdienst, dieser mufl die
lokale Glaubenserfahrung — in Gemeinschaft mit der ganzen Catholica — zum
festlichen und echten Ausdruck bringen. Um beides, die kreative Situationsbe-
zogenheit und die gesamtkirchliche Verbundenheit, zu fordern, ist es wichtig,
daf} erprobte Prototypen weiter bekannt werden. Dies geschieht in diesem Buch.
Seine Modelle aus Angermund, Diisseldorf, Bocholt, Miinchen, Osnabriick wollen
nicht als fertige Rezepte, sondern als Anreger zu eigenen Projekten liturgischer
Feiern dienen. So verstanden kann das Buch vielen Teams bei der Planung und
Gestaltung der kirchlichen Feiern, bes. der Eucharistie,dienen.  R. J. Kleiner OSB



Roman Mensing (Hrsg.), FIRMKATECHESEN. 68 Seiten, kart., DM 8,50.
1974, Matthias-Griinewald-Verlag, Mainz. (3667).
Anregungen und Arbeitsmaterial zur Vorbereitung der Firmung in der Pfarr-
gemeinde.
Unter Mitarbeit von Carl Peter Klusmann, Paul Struchholz und Lothar Weifs.

Das von Roman Mensing in Zusammenarbeit mit mehreren Mitarbeitern heraus-
gegebene Bindchen enthilt sicben Katechesen plus zwei Erginzungskatechesen
zur Vorbereitung auf die Firmung, die im Dekanat Hamm erprobt wurden. Ziel-
gruppe sind 12-14jihrige Jungen und Midchen, die auflerhalb des schulischen
Unterrichts in iiberschaubaren Gruppen von 10 bis 15 Personen von befahigten
Gemeindemitgliedern unterwiesen werden. Auf diese auflerschulische Situation
sind auch die vorgeschlagenen leicht verfiigbaren Medien abgestimmt. Den
einzelnen Katechesen ist ein unschwer herzustellendes Arbeitsblatt angefiigt.

Ein lebendiger Bezug zur Pfarrgemeinde und Kontaktnahme mit den Eltern
und Paten (Elternbrief, Gesprichsabend) wird angestrebt.

Inhaltlich wird von der Situation ausgegangen und auf den Geist Christi, der in
der Kirche wirkt, hingefiihrt.

Verweise auf Literatur zum Thema vervollstindigen den empfehlenswerten

Behelf. ;
P. Rupert Schindlaner OSB

Biichereinginge

Vom Verlag Ars Sacra, Miinchen:

Vincenz Pallotti: DASS ALLES SICHTBARE NUR DIENE. Reihe: Medita-
tions-Hefte. 32 Seiten mit 11 Bildern, in Glanzdruck, DM 2,— (3670).

Jorg Miiller: LICHT IN DER NACHT. Gedanken und Ratschlige fiir einen
Glauben ohne Angst. Meditations-Hefte. 32 Seiten, Glanzumschlag, DM 2,—
(3671).

M. G. Schinle: WEG ZUM LEBEN. Mit Bildern von Liti-Ho-Peh. Reihe: Medita-
tions-Hefte. 32 Seiten, Glanzumschlag, DM 2,— (3672).

Otto Karrer: DAS LEBEN DES HEILIGEN FRANZ VON SALES. Kleine
Biicherei. 36 Seiten, 4 Bilder, Glanzumschlag, DM 1,50 (3673).

Peter Christian: ANNA KATHARINA EMMERICK. Ein Lebensbild. Kleine
Biicherei, 36 Seiten mit 4 Bildern, Glanzumschlag, DM 1,50 (3674).

Florian Eck: KLEINE LEBENSKUNST. Grofdruck, Reihe ,,Sonne am Abend®,
32 Seiten, zweifarbig, Glanzumschlag, DM 3,— (3661).

Vom Verlag Herder, Freiburg-Basel-Wien:

Wolfgang Beinert: HEUTE VON MARIA REDEN. Kleine Einfithrung in die
Mariologie. Buchreihe: Theologie im Fernkurs. 120 Seiten, Herder Freiburg-Basel-
Wien (3675).

SAMMLE DEIN VOLK ZUR EINHEIT. Okumenische Gebete der Christenheit.
Hrsg. v. d. gemeinsamen Arbeitsgruppe der Rom.-kath. Kirche und des Okumeni-
schen Rats der Kirchen, 144 Seiten. Plastik, DM 9,—. Verlag Herder Freiburg-
Basel-Wien (3644).
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J. M. R. Tillard: VERTRAUEN ZUR GEMEINSCHAFT. Geistliche Grund-
legung des Ordenslebens heute. Mit einem Vorwort v. Friedrich Wulf SJ, 192 Seiten,
kart. lam., DM 20,—, Verlag Herder, Freiburg-Basel-Wien (3645).

Verlag Matth. Griinewald, Mainz:

Heinz Manfred Schulz: WAS MACHT GOTT DEN GANZEN TAG? Kinder
fragen nach dem Glauben — Eltern und Erzieher geben Antwort. 112 Seiten, kart.,
DM 9,80. Verlag Matth. Griinewald — Mainz (3658).

W. Schopping: KINDER BETEN GEMEINSAM. Mit Melodien v. B. Bruch-
hiuser. 32 Seiten, kt. geb., DM 3,40. Verlag Matth. Griinewald — Mainz (3655).

J. Mayer-Schen: SEELSORGE IM KRANKENHAUS. Entwurf fiir eine neue
Praxis. 48 Seiten, kt. DM 4,80. Verlag Matth. Griinewald — Mainz (3656).

Vom Verlag Friedrich Pustet, Regensburg:

Dietmar Eickelschulte: KURZ-MEDITATIONEN ZU AUSGEWAHLTEN
EVANGELIENTEXTEN. 112 Seiten, kart.,, DM 9,80 (3651).

Albert Mander: DIE KUNST DES STERBENS. Eine Anleitung, 132 Seiten,
Sn., DM 11,80 (3653).

PUSTET-TASCHENMESSBUCH. Die Sonn- und Feiertage im Lesejahr C.
494 Seiten, Kunstleder, DM 12,80 (3654).

Peter Paul Kaspar: WAS UNS LEBEN LASST. Lebensfragen in Literatur,
Chansons, Bibel und Reflexion. 176 Seiten, lam. Kart., $ 98,—. Verlag Fihrmann,
Wien (3676).

WOZU GOTTESDIENST: in: Evangelische Theologie, Zweimonatsschrift,
Heft 6, 33. Jg. 1973. DM 8,—. Verlag Chr. Kaiser, Miinchen (3642).

Wolfgang Bartholomius: KLEINE PREDIGTLEHRE. Reihe: Religions-
pidagogik — Theorie und Praxis. 172 Seiten, brosch., Fr/DM 16,80. Verlag
Benziger, Ziirich-Einsiedeln-Koln (3657).

K. Rommel, M. Schmeifier: KINDER- U. FAMILIENGOTTESDIENST: PAS-
SION / OSTERN / PFINGSTEN. 208 Seiten, DM 17,50, Christophorus-Verlag
Herder-Freiburg i. Br. (3659).

Hrsg.: Gerd Watkinson: 9x11 NEUE KINDERLIEDER ZUR BIBEL. 126 Sei-
ten, DM 9,80. Christophorus Verlag Herder-Freiburg i. Br. (3660).

Hrsg. v. Heinrich Kablefeld i. Verb. mit Otto Knoch: DIE EPISTELN UND
EVANGELIEN DER SONN- UND FESTTAGE. Faszikel 1-23 (Lesejahr A, B,
C). Verlag Josef Knecht, Frankfurt a/M. (3663).

Hrsg. v. Heinrich Kablefeld in Verbg. mit Otto Knoch: EPISTELN UND EVAN-
GELIEN. Auslegung und Verkiindigung, Ergidnzungsbinde. I. Taufe und Firmung,
2. Halbband: Firmung. 155 Seiten, DM 15,—. Verlag Josef Knecht, Frankfurt a/M.
(3664).

Klaus Recker: EINHEIT UND FRIEDEN. Gedanken zu den Grundgeboten.
78 Seiten, Snolin, DM 8,80. Verlag Butzon und Bercker, Kevelaer (3666).

G. Meersseman, E. Adda, J. Deshusses: L’ORAZIONALE DELL’ ARCIDIACO-
NO PACIFICO E IL CARPSUM DEL CANTORE STEFANO. Studi e testi sulla
liturgia del duomo di Verona. Reihe: Spicilegium Friburgense Vol. 21. — XVI —
384 p., sfr. 33,—. Edizione Universitarie Friburgo S. (3668).

Leo Scheffczyk: DIE HEILSZEICHEN VON BROT UND WEIN. 140 Seiten,
kart., DM 14,80. Verlag Don-Bosco, Miinchen (3669).
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Betrachtungen zum neuen Kirchenjahr (IIT)

2. Das Allerheiligenfest: B. Die liturgische Gestaltung
Dr. Franz Reckinger

1. Das Mefi{formular

Den Aufruf zur Freude im Eréffnungsgesangs sollten wir immer wieder
beherzigen und in der Verkiindigung zur Geltung bringen. Die eingangs zum
vorhergehenden Beitrag geschilderte weit verbreitete ,, Allerheiligenstimmung*
wird allein durch diesen Text ad absurdum gefiihrt.

Jedoch: was ist ein Eroffnungsgesang ohne wirklichen Gesang? Und wann
werden wir cintache, sangliche, einpriagsame und hochwertige Melodien zur
Verfiigung haben, die es uns erlauben, wenigstens an derart hohen Feier-
tagen die echten Texte zu singen, anstatt sie durch Lieder zweiter oder dritter
Gilite zu ersetzen?

Die erste Lesung (Oftb. 7, 2—4. 9—14) bringt nicht nur in uniibertrefflicher
Weise die Thematik des Festes zur Geltung, sondern bildet auch einen will-
kommenen Auftakt zu den letzten Sonntagen und Wochen der Jahresreihe, die
im neuen Lektionar konsequenter als zuvor eschatologisch-apokalyptisch aus-
gerichtet sind und, dem Christkdnigssonntag als ihrem Hohepunkt zustrebend,
die Erwartung des wiederkommenden Herrn in der feiernden Gemeinde an-
regen und nihren mdchten.

Allerdings — so miissen wir es sehen und verkiindigen — handelt es sich im
Text der Allerheiligenlesung nicht um blofle Eschatologie (,,Fern-Eschatolo-
gie“). Die ,,Engel des Verderbens*, die ,,iiber Land und Meer Schaden bringen®,
sind schon jetzt am Werk, und ebenso geschleht schon jetzt die ,,Beswgelung
der Erwihlten“: wer getauft und gefirmt ist, wer seine Initiation immer wie-
der in der Eucharistiefeier bekriftigt und den Sakramenten des Neuen Bundes
entsprechend zu leben versucht, der ist ein Besiegelter, und nichts Aufleres —
weder Hunger, noch Krankheit, noch Verfolgung — kann ihm im letzten etwas
anhaben.

Die Zahl der Besiegelten (144.000) hat natiirlich nichts mit einer arith-
metischen Zahl zu tun, wie die eine oder andere Sekte es wahrhaben mochte,
sondern ergibt sich aus 12 mal 12 mal 1000: d. h. aus der heiligen Zahl der
Stimme im Alten Bund und der Apostel im Neuen, und aus der Zahl der
groflen Menge. Sie stellt also symbolisch dar, daff kraft des von Gott gestifteten
Bundes eine grofie, heilige Menge aus allen Epochen der Menschheitsgeschichte
gerettet wird.

Die weiffen Gewdnder und die Palmen in den Hinden bedeuten aus zwei
Griinden fiir das derzeitige Empfinden eine gewisse Schwierigkeit: weil sie
einer anderen Kultur entstammen und weil sie infolge ihrer Auswertung in
der Malerei zu grob-materiellen und weithin verkitschten Vorstellungen ge-
fithrt haben. Dies sollte die Verkiindigung zunichst offen zugeben, danach je-
doch sofort darauf hinweisen, dafl iiberall auf Erden Symbole zu einem guten
Teil fritheren oder fremden Kulturen entstammen; daff die heutigen europii-
schen Menschen infolge ihrer ausgedehnten Bildungs- und Informationsmég-
lichkeiten an sich imstande sein miifiten, sich wenigstens in die einfachsten
Symbole fremder Kulturen hineinzudenken; daf} es mithin von geistiger Be-
schrianktheit zeugt, zu meinen, der Himmel bestiinde nach biblischer Lehre
wirklich darin, in weiflen Gewindern zu spazieren und Palmen in Hinden

5 Vgl. Heiliger Dienst 28 (1974) 75.
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zu tragen. Vielmehr sind weifle Gewinder ein Zeichen der Freude und des
Festes, Palmen ein Zeichen des Lebens und des Sieges. Als Bild aber sind beide—
wenn unabhingig von kitschigen Gesichtsausdriicken dar- oder vorgestellt —
von tiefgriindiger Schonheit; daf Schonheit jedoch mit Gott und darum mit
Liturgie zu tun hat, das kann man — dhnlich den ersten Axiomen der Mathema-
tik — kaum noch weiter erkldren und begriinden.

Der Abschnitt von Kapitel 7 der Apokalypse, der hier als erste Lesung dient,
ist kaum ganz verstandlich, ohne daf} in der Verkiindigung ab und zu die vor-
ausgehenden Kapitel 4 und 5 bekanntgemacht und gedeutet werden. Denn die
Szene von Kapitel sieben spielt sich ab ,,vor dem Thron und vor dem Lamm®
und ,,in ihrem Umkreis“; was damit gemeint ist, wird jedoch nur aus den vor-
hergehenden Visionen deutlich. Die drei genannten Kapitel bilden zusammen
eine Schilderung der Allherrschaft Gottes, des Kénigtums Christi, der Welt-
erldsung durch ihn, sowie der endzeitlichen Herrlichkeit seiner Anhéinger und
Zeugen, wie sie an Schonheit und inhaltlichem Reichtum in der Weltliteratur
ihresgleichen sucht. Und wenn die Apokalypse fiir uns an manchen Stellen
ritselhaft bleibt, so doch nicht in den entscheidenden Bildern und Aussagen
dieser Abschnitte. Wenn letztere den Gliubigen dennoch vielerorts weiterhin
»mit sieben Siegeln verschlossen® bleiben, so vor allem deshalb, weil trotz aller
biblisch-liturgischen Erneuerung immer erst eine Minderheit unter den berufe-
nen Verkiindigern sich dazu hat durchringen konnen (oder: von Professoren
und theologischen Schriftstellern dazu befihigt wurde), dem Volk derartige
Texte in verstindlicher, lebendiger und ansprechender Weise nahezubringen.
Und das ist sehr bedauerlich. Denn ohne ein meditierendes Eindringen in die
Welt der Apokalypse ist es kaum méglich, den Reichtum der Liturgie von
Allerheiligen, Christkonig und der letzten Wochen im Jahreskreis richtig zu
erfassen.

Gegeniiber frither ist die Allerheiligenlesung aus der Apokalypse in der
Mitte um die Aufzihlung der judischen Stimme gekiirzt, am Ende jedoch um
zwel Verse erweitert worden, deren besondere Bedeutung darin besteht, dafl
sie den Weg aufzeigen, der zur endzeitlichen Herrlichkeit fithrt. Die Gerette-
ten haben standgehalten in der ,groflen Drangsal“. Damit ist in erster Linie
die Verfolgung gemeint; dariiber hinaus im weiteren Sinn aber auch die
Situation der Anhinger Jesu in einer Welt, die ganz andere Ideale und Selig-
keiten verkiindet als er. Dies durchzustehen, ohne untreu zu werden, ist nicht
Resultat menschlicher Leistung. Von sich aus wiren die Jiinger Jesu selbst ein
Stlick dieser Welt und unentrinnbar in sie verstrickt. Herausgerissen sind sie
einzig und allein durch ihn. Daf sie gerettet sind, riihrt nicht daher, daf sie
von sich aus eine ,weifle Weste“ hitten, sondern daf} sie ,,ihre Kleider weif}
gewaschen haben im Blut des Lammes“. Mit dieser Aussage bricht die Lesung
ab, vermutlich um die zentrale Bedeutung des Erlosertodes Jesu besonders
hervorzustreichen. In der Verkiindigung wird es sich mitunter empfehlen,
auch auf die drei darauffolgenden Verse des Kapitels hinzuweisen und deren
Inhalt anklingen zu lassen:

»Darum sind sie vor dem Throne Gottes

und dienen ihm Tag und Nacht in seinem Tempel.

Und der auf dem Throne sitzt,



wird wohnen tber ihnen.

Sie werden nicht mehr hungern und diirsten,

nimmer wird herabfallen auf sie

die Sonne noch irgendeine Glut.

Denn das Lamm in der Mitte vor dem Throne

wird sie weiden

und sie fihren zu den Quellwassern des Lebens.

Und Gott wird abwischen

jede Trine von ihren Augen.

Dadurch dafl das Allerheiligenformular die erste Lesung der Apokalypse
und nicht dem Alten Testament entnimmt, stellt es sich in eine Reihe mit den
Formularien der Osterzeit und unterstreicht damit den &sterlich-sieghaften
Charakter seines Festgeheimnisses.

Als Antworttext nach der ersten Lesung dient Psalm 24 (23), 1-6: ,, Wer
darf hinaufziehn zum Berg des Herrn . ..? — Wer reine Hinde hat und ein
lauteres Herz . . . Das sind die Menschen, die nach ihm fragen, die dein Antlitz
suchen, Gott Jakobs.“ Man wird wohl kaum fehlgehen, in den hervorgehobe-
nen Begriffen den meditativen Schwerpunkt des Stiickes zu sehen, der die
zweite Lesung (,,. . . wir werden ihn schanen, wie er ist*) und die fiinfte Selig-
preisung des Evangeliums ankiindigt (,, Wohl denen, die ein reines Herz haben,
denn sie werden Gott schanen®). Bemerkenswert und aufschlufireich ist dabei
die Progression: der alttestamentliche Text unterstreicht das menschliche Be-
mithen und die Sehnsucht nach der Gottesschau. Gegeben aber wurde sie
damals nur einigen, und auch diesen nur unvollkommen, in symbolhaften
Visionen, so daf sie Gott gleichsam nur ,auf den Riicken“ sehen konnten
(vgl. Exodus 33, 23). Im Neuen Bund dagegen wird allen, die ,ein reines Herz
haben“ (Evang.), zu ,uns® gehoren und als ,Kinder Gottes leben (zweite
Lesung), verheiflen, dafl sie im Jenseits Gott unmittelbar und unverhiillt
schauen werden (,, wie er ist“).

Mit der zweiten Lesung (1 Joh 3, 1-3), die durch das Lektionar dem
fritheren Formular neu hinzugefiigt wurde, hat die Reform ohne Zweifel einen
gliicklichen Griff getan. Aufler dem bereits hervorgehobenen Gedanken der
jenseitigen Gottesschau enthilt dieser kurze Abschnitt noch ganz entscheidende
Aussagen liber die Gotteskindschaft, den Gegensatz der Gotteskinder zur
» Welt“, die Spannung zwischen ,jetzt“ und dem, was sein wird, und miindet
aus in eine Darstellung der Heiligkeit: wer in bezug auf die jenseitige Erfiillung
seine Hoffnung auf Gott setzt, der wird Gott dhnlich und damit heilig.

Zum Evangelinm von den Seligkeiten sei nur eines hervorgehoben: dafl
auch sie sich mit ihren Verheiflungen auf das Jenseits beziehen. Wer nur an der
Verbesserung der zwischenmenschlichen Bezichungen, nicht aber am jenseiti-
gen Konigreich Gottes interessiert ist, kann mit diesen Ausspriichen wahr-
haftig wenig anfangen — sofern er ihren Sinn nicht zu verdrehen versucht. Ge-
wifl beginnt die von Jesus verheiflene Freude schon im Diesseits, aber eben als
feste Hoffnung auf das Jenseits und im Gegensatz zu dem, was auf der dufier-
lich wahrnehmbaren Ebene im Diesseits geschieht: ,Freut euch und frohlockt
(wenn euch die Menschen um meinetwillen schmihen und verfolgen), denn
euer Lohn ist groff im Himmel.“
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Innerweltlich gesehen stimmen die Seligpreisungen offensichtlich niche;
innerweltlich gesehen miifite man vielmehr sagen: Wohl den Besitzenden;
denen, die sich durchzusetzen verstehen; die sich Lust und Befriedigung zu ver-
schaffen wissen; die sich nicht durch Skrupel und falsches Mitleid von der Ver-
folgung ihrer Ziele abbringen lassen; deren Bereitschaft zur Selbstverteidigung
so offenkundig ist, dafl es niemanden geliistet, sie anzugreifen; und die, wenn
sie es dennoch einmal mit tiberlegenen Gegnern zu tun haben, mit diplomati-
schem Geschick zu taktieren verstehen, so daf} sie nicht unter die Rader kom-
men. Vielleicht wiirden derart formulierte ,, Anti-Seligkeiten® einer irgendwie
noch ehrbaren rein innerweltlichen Ethik nicht unbedingt widersprechen. Was
Jesus verkiindet, ist ohne eine intensive Erwartung des jenseitigen Konigreiches
unverstindlich und unsinnig.

Damit soll nicht einem einseitigen Spiritualismus das Wort geredet sein:
denn das jenseitige Konigreich ist eben nicht nur Sache des Geistes, sondern
wird — wie die Offenbarung im Gegensatz zu den blofl menschlichen Weltan-
schauungen und Religionen lehrt — im endgtiltigen Heilszustand auch den
Leib und, wie man davon ausgehend wohl annehmen muf, die den Menschen
umgebende materielle Welt einbegreifen.

Dies wird jedoch nicht, wie es eine in den letzten Jahren propagierte Mifi-
deutung wahrhaben mochte, das Resultat menschlicher Leistung oder das End-
stadium der innerweltlichen Entwicklung sein, sondern Tat Gottes, genau wie
bei der Auferstehung Jesu: eine Tat, die ebenso wie dort die bestehenden
Verhiltnisse in ihr Gegenteil umkehren wird. Fiir die jetzige ,Gestalt dieser
Welt“ (vgl. 1 Kor 7, 31) wird dies Gericht, ,Vergehen® (vgl. ebd.), Unter-
gang bedeuten. Diese im radikalsten Sinn des Wortes revolutionierende Tat
Gottes wird im Grunde nichts anderes sein als die Ausdehnung der Auf-
erstehung Jesu auf das ganze Universum. Damit wird jene neue Welt vollendet
sein, in der die Geretteten das Gliick der Seligpreisungen an Leib und Seele
erfahren werden. In der jetzigen, vorliufigen Welt sind sie nur deshalb und
insofern selig, als sie jenen Endzustand in fester Hoffnung erwarten.

Die neu ins Mef}formular aufgenommene Préfation fithrt einen Begriff ein,
der in den iibrigen Festtexten nicht ausdriicklich enthalten ist: ,die heilige
Stadt, das himmlische Jerusalem“. Dadurch wird in vorteilhafter Weise unter-
strichen, daf} der endzeitliche Gliickszustand, von dem stindig die Rede ist,
sich nicht in einer ,privaten Beziehung zwischen Gott und den einzelnen
Geretteten ereignet, sondern als eine gemeinschaftliche Wirklichkeit. Die Er-
16sten bilden in Christus geeint die ,heilige Stadt®; ein Heiliger kann man nur
sein als Glied der Gemeinschaft der Heiligen. Zu ihr bekennen wir uns in der
liturgischen Feier dieses Tages (vgl. den feierlichen Schlulsegen), fiir sie sagen
wir Gott Dank (Prifation und feststehender Teil des Hochgebetes; vgl. dort
die tagliche preisende Erwihnung der Heiligen und unserer Gemeinschaft mit
ihnen).

Die Vesper

Uber die Allerheiligenvesper sei vor allem deshalb ein Wort gesagt, weil sie
zu jenen hervorragenden Elementen des Offiziums gehort, die traditionsgemafl



an vielen Orten unter reger Anteilnahme der Gemeinde gefeiert werden oder
wurden. Derartige Brauche sollte man am wenigsten in unserer Zeit verkiim-
mern lassen, da sich im Anschlufy an das Zweite Vatikanum (Liturgiekonstitu-
tion Nr. 84 und 87) hoffentlich mehr und mehr die Einsicht durchsetzt, dafl
der Vollzug des Offiziums iiberhaupt Sache der Gesamtgemeinde (ent-
sprechend den gestuften Moglichkeiten ihrer Glieder) und nicht ein Reservat
fiir Geweihte und Ordensleute ist.

Mit ihrer iiberlieferten Antiphonenreihe nahm die Vesper dieses Festes unter
allen anderen Formularien eine ganz besondere Stellung ein, weil sie sich nahe-
zu durchgehend innerhalb der Szene der Apokalypse ,,vor dem Thron und vor
dem Lamme® bewegte. So die Antiphonen zu den drei ersten Psalmen und die
zum Magnifikat. Nur die beiden letzten Psalmenantiphonen waren anderen
Themenbereichen entnommen. Dies verhinderte nicht, dafl die Bilder der
Apokalypse als beherrschend erschienen und der gesamte Gottesdienst ver-
standen werden muflte als ein Miterleben der Vision des Johannes und als
Anteilnahme an der Liturgie des Himmels: genau das also, was der Verfasser
der Apokalypse gemeint hatte. Es kam demnach weniger auf den detaillierten
»Ideengehalt“ der einzelnen Antiphonen an als darauf, dafl die ganze Vesper
sich innerhalb der grandiosen apokalyptischen Gesamtszene ,vor dem Thron
und vor dem Lamme* abspielen sollte.

Fiir die Brevierreform, so sollte man meinen, war damit im vorliegenden
Fall die Losung von selbst gegeben. Man brauchte nur die beiden letzten
Psalmenantiphonen auf andere Horen zu iibertragen, und die Einheitlichkeit
des Formulars war nicht nur gewahrt, sondern sogar noch verstirkt. Doch die
fiir die Reform Verantwortlichen, die ansonsten gute Arbeit geleistet haben,
scheinen in diesem Fall das Anliegen des Formulars verkannt zu haben. Zwar
lieen sie erwartungsgemif die beiden letzten Antiphonen fallen, aber sie er-
setzten auch die zweite durch eine bisher nicht vorhandene, die keinen Bezug
zur apokalyptischen Vision aufweist. Damit ist nun die Einheitlichkeit des
Formulars zerstort, und was an Satzen aus der Apokalypse verbleibt, kann nur
noch als Einzelaussage verstanden werden, und nicht mehr als Elemente einer
Gesamtvision, die die Teilnehmer des Offiziums visionir erleben sollen.

Man kann daher die Verantwortlichen fiir die deutsche Ubersetzung im
»Neuen Stundenbuch® nur begliickwiinschen, dafl sie die im lateinischen Text
neu eingefiihrte zweite Antiphon wieder durch die iiberlieferte Formel ,Et
omnes angeli stabant in circuitu throni . . .“ ersetzt und so die Einheitlichkeit
und den urspriinglichen Sinn des Gesamtformulars wiederhergestellt haben.

Damit wire, wenigstens fiir den deutschen Sprachbereich,die Werthaftig-
keit des Textes gerettet. Nun aber stellt sich, dhnlich wie bei den Mefigesdngen,
die Frage, wann es einem Komponisten gelingen wird, zur deutschen Fas-
sung der apokalyptischen Antiphonen Melodien zu schaffen, die ebenso sang-
lich und einprigsam wiren wie die iberkommenen gregorianischen und die
Aussicht hitten, wie jene mit dem ihnen zugehdrigen Text zu einem unlds-
lichen und unverwechselbaren Ganzen zu verschmelzen. Bis es soweit ist,
wird man gut tun, dort wo der Gesang der lateinischen Allerheiligenvesper
wirklich Volksgut geworden war und geblieben ist, die Antiphonen weiter auf
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lateinisch zu singen, selbst wenn die Psalmen in einem dazu passenden Ton
auf deutsch gesungen wiirden.

Abgesehen nun aber von Melodie, Sprache und Textauswahl: wichtig ist
vor allem, dafl die Vesper iiberhaupt mit dem Volk gefeiert wird, denn nichts
kann besser als sie bewirken, daf} der ganze Tag, und nicht nur die Stunde der
Meffeier, in der Stimmung der Vereinigung mit der himmlischen Liturgie
zugebracht und erlebt wird. Wofern Sinn und Gehalt der Texte den Teil-
nehmern wirklich nahegebracht werden, kann nichts wirksamer als die Feier
dieser Vesper verhindern, dafl das biiflende Geddchtnis der Verstorbenen in
der mystischen Liuterung (der ,, Armen Seelen®) zu sehr auf den Allerheiligen-
tag libergreift; oder gar, dafl die eingangs erwihnte heidnische Todesstimmung
ihn beherrscht und seinen wahren Gehalt verdunkelt. Die Vesper als Tages-
abschluf} macht deutlich, daff das Allerheiligenfest in seiner Ganzheit Freude,
Danksagung und Lobpreis fiir die Geretteten bedeutet.

Das Gedichtnis der noch zu Liuternden geschieht grundsitzlich am darauf-
folgenden Tag. Wohl darf es aus praktischen Griinden in der Gribersegnung
am Nachmittag des Allerheiligentages antizipiert werden; dann jedoch so,
dafl dadurch die Stimmung des ,,Gaudeamus omnes in Domino® nicht ver-
dorben wird, sondern daff diese im Gegenteil nach Moglichkeit auf das
familiire Totengedichtnis iibergreift. Allerheiligenvesper und Feier auf dem
Friedhof sollten darum, wie es mancherorts Brauch war oder ist, nach Mog-
lichkeit in irgendeiner Weise kombiniert werden. Denkbar wiren dabei drei
Arten:

a) Vesper in der Pfarrkirche; Gesang oder Prozession zum Friedhof; Toten-
feier auf dem Friedhof, mit Gribersegnung.

b) Vesper in der Pfarrkirche, sofern diese direkt neben dem Friedhof liegt;
andernfalls in der Friedhofskapelle; in beiden Fillen mit Lautsprecheriiber-
tragung nach drauflen; anschlieffend Totenfeier im Freien, mit Gribersegnung.

¢) Vesper und Totenfeier mit Gribersegnung im Freien auf dem Friedhof.

Welche von diesen drei Moglichkeiten gewahlt wird, sollte allein davon ab-
hingen, bei welcher der grofite geistliche Nutzen fiir die grofitmégliche Teil-
nehmerzahl zu erwarten ist.

Die Feier auf dem Friedbof

Sie gehort zu den ganz groflen Gelegenheiten der Verkiindigung: der mis-
sionarischen Verkiindigung gegeniiber den Nichtglaubenden, der weiter-
fiihrenden und vertiefenden Verkiindigung gegeniiber den Glaubenden.

Hier ist von vorneherein ein sehr grofies Publikum garantiert, ja vielerorts
findet sich nahezu die gesamte Gesellschaft ein, und zwar zu einem Akt, den
wiederum nahezu alle wenigstens verschwommen als einen religidsen oder
doch mit Religion zusammenhingenden Akt empfinden.

Dies besagt nicht ohne weiteres, dafl er in Wirklichkeit auch schon in jedem
Fall ein religiéser oder gar ein christlicher Akt 7sz. Was die Menschen von sich
aus bei derartigen Gelegenheiten tun, ist weithin erst der Ausdruck einer ge-
wissen, mehr oder weniger bewufiten Maglichkeit, Bereitschaft und Sebnsucht,
die Grenzen des diesseitigen Lebens zu tberschreiten; also Ausdruck der An-



lage zum Lebensaustausch mit Gott, Ausdruck der ,Gehorsamsfahigkeit®
(potentia obedientialis), wie die Scholastik sagte. Erst die dahinein ergehende
Verkiindigung der Botschaft Jesu kann aus diesem ,, Rohstoff“ Vollzug der gott-
gestifteten Religion im Geist und in der Wahrheit machen. Bleibt der Rohstoff
sich selbst tiberlassen, so bleibt er weitgehend wertneutral und kann sogar zum
Vorwand und zur Barriere werden, um sich gegen echte Verkiindigung zu
sperren. So meinte etwa in Frankreich ein Pantheist, als man begann, Be-
gribnis und Begribnismesse in der Landessprache und mit Homilie zu feiern,
jetzt sei nicht einmal mehr eine (kirchliche!) Beerdigung ,neutral®. Bis dahin
hatte er sie als solche empfunden, und nichts innerhalb ihres liturgischen
Vollzuges hatte ihn in dieser Auffassung gestort. Es wire reiner Zeitverlust, ja
sogar seelsorglich destruktiv, wenn wir irgendwelche soziologisch verwurzelte
Feiern aufrechterhalten oder doch weiter mitmachen wollten, die infolge ihrer
Gestaltung als ,, weltanschaulich neutral® empfunden werden kénnten.

Es gibt beziiglich des Totengedenkens am 1. und 2. November nur zwei
Alternativen: entweder wir beurteilen diesen Vorgang als unwiderruflich siku-
larisiert, und dann sollte die Kirche sich vollig davon zuriickziehen und ihre
Mitglieder zu einem anderen, diesmal christlichen Totengedenken, etwa in der
Osterzeit einladen. Oder aber das soziologische Geschehen des November-
beginns wird als méglicher religiéser Ansatzpunkt gewertet; dann miifite
man es konsequenter und wirksamer, als dies bisher meistens geschah, mit Ver-
kindigung zu durchdringen versuchen. Der Rohstoff des soziologischen Toten-
gedenkens miifite pastoral und kerygmatisch ,in die Hand genommen® wer-
den, damit es zu einem christlich-religiosen, mysterienhaften Tun wird, das
wirkliche Vereinigung der Lebenden mit Gott und demzufolge auch wirkliche
‘Vereinigung mit den geretteten Verstorbenen herstellen kann.

Um dies zu erreichen, wire es zunichst einmal erforderlich, dafl iiberall,
auch in den Grofistadten, eine oder mehrere gemeinsame Feiern auf dem Fried-
hof veranstaltet wiirden. Geschieht der Besuch der Griber irgendwann an den
beiden Tagen und ausschliefllich individuell, so ist Verkiindigung nur in eng-
sten Grenzen denkbar (etwa durch Verteilen von Gebetstexten am Eingang
der Friedhofe). Wie ganz anders bei einer gemeinschaftlichen Feier! Eine solche
erfordert selbstverstiandlich, aufler in kleinsten Dorfpfarreien, eine gut funktio-
nierende Lautsprecheranlage, die alles, was gesprochen oder gesungen wird,
liber den ganzen Friedhof ausstrahlt. Dies vorausgesetzt, kénnte nun etwas
Sinnvolles geschehen, und es brauchte nicht langer so zu sein, wie insbesondere
Jugendliche es bemingeln, dafl man herumsteht, sich langweilt und sich fragt,
warum und wozu man eigentlich gekommen ist, oder aber, warum man gerade
zu diesem Datum gekommen ist.

Was konnte geschehen? Denkbar wire m. E. etwa Folgendes: Eine grofie
Prozession, bestehend aus Ministranten, Schola, Lektoren und Geistlichen
zieht unter Orgelspiel durch eine oder mehrere Alleen zum Mittelpunkt des
Friedhofs. Dort wird ein Wortgottesdienst gefeiert, iiber dessen Inhalt gleich
noch die Rede sein soll. Dank der Lautsprecheriibertragung konnen alle auf
dem Friedhof Anwesenden ihm folgen und sich an Gebeten und Gesingen be-
teiligen (gegebenenfalls an Hand von Texten, die am Eingang angeboten
wurden). Anschlieend verteilen sich alle Geistlichen, ein jeder von Ministran-
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ten begleitet, auf den gesamten Friedhof und besprengen individuell alle
Griber, bei denen Angehorige zu beten stehen. Unterdessen erklingt iiber die
Lautsprecheranlage Chorgesang und Orgelspiel. Wenn die Gribersegnung be-
endet ist, wird ein Osterliches Loblied gesungen, dann das Gebet des Herrn
und eine Abschlufloration gesprochen.

Nichtglaubende kénnten eine solche Praxis keineswegs zu Recht als geistige
Vergewaltigung betrachten. Denn der 1. und 2. November sind ihrem
ganzen Sinn nach christliche Totengedenktage, und niemand zwingt Un-
gliubige, christliche Feiertage mitzumachen. Tun sie es dennoch, dann diirfen
sie nicht erwarten, dafl die Glaubenden nun ihretwegen auf den christlichen
Charakter derartiger Feiern verzichten. Entweder sollten sie also diesen
Charakter in Kauf nehmen oder ihre Graber entweder iiberhaupt nicht,
oder doch zu einem anderen Zeitpunkt besuchen (gegebenenfalls mit gemein-
samer pantheistischer oder atheistischer Totenfeier!).

Immerhin sollte jedoch die menschliche und missionarische Riicksicht
auf die vielen faktisch anwesenden Nichtglaubenden die Einzelausgestaltung
des christlichen Totengedichtnisses mit beeinflussen. Insbesondere wire viel-
leicht zu empfehlen, dafl die Predigt, anders als gewohnt, vor den Lesungen
gehalten wiirde, damit man versuchen kdnnte, die Teilnehmer dort abzuholen,
wo sie sind, um sie zur unverkiirzten Botschaft des Neuen Testaments hinzu-
fiihren. Es sollten dabei dem Sinn nach in etwa folgende Gedankenginge zum
Tragen kommen:

a) Sie sind zu einer religiosen Totengedenkfeier gekommen. Sofern fiir Sie
Gott keine lebendige Wirklichkeit ist, konnen Sie nicht von innen heraus ver-
stehen, was hier vor sich geht. Aber ohne Gott gibt es keine Antwort auf die
Frage des Todes und damit keine Antwort auf die Frage nach dem Sinn des
Lebens. Siehe etwa ,Krebsstation® von A. Solschenizyn. Wir alle leben im
Grunde genommen in der ,Krebsstation. Christliche Totenfeiern haben
zuniichst einmal den Sinn, uns diese Tatsache ungeschminkt zum Bewuf3tsein
zu bringen.

b) Wer von der Existenz eines personlichen Gottes und dem Fortleben nach
dem Tod tberzeugt ist, fiir den hat Leben und Sterben einen Sinn: in einen
endgiiltigen Zustand einzugehen, in dem Gott denen Erfiillung schenkt, die
auf Erden nach seinem Willen gelebt haben. Eine solche Erfilllung wagten die
von Menschen entworfenen Philosophien und Religionen gemeinhin jedoch
nur fiir die Seele zu erhoffen.

c) Sie sind jedoch nicht zu einer irgendwie religiosen, sondern zu einer
christlichen Totengedenkfeier gekommen. So schockierend das klingen mag:
die diese Feier gestalten und tragen (und ohne die es derartige Feiern gar nicht
gibe), glauben wirklich daran, dafl Jesus von Nazareth der Sohn Gottes im
echten Sinn des Wortes ist und daf} er uns die ganze Wahrheit iber Gott mitge-
teilt hat. In seiner Botschaft aber ist enthalten, daff wir nach dem Tode nicht
irgendeine Erfillung in irgendeinem positiven Verhiltnis zu Gott zu erwarten
haben, sondern Schau Gottes und Vereinigung mit ihm in Gemeinschaft und
Liebe; und dafl dieser Zustand nicht nur fiir die Seele, sondern auch fiir den
Leib Wirklichkeit werden soll in der Auferstehung der Toten.

d) Wegen dieser festen Hoffnung ist der heutige Tag fir die an Jesus



Glaubenden vor allem ein Tag der Freude und des Dankes an Gott — fiir alles,
was er durch Jesus an jenen gewirkt hat, die im Glauben an ihn gelebt haben
und gestorben sind.

e) Dieser Botschaft gegeniiber sind wir alle zur Entscheidung gendtigt.
Ist sie falsch, dann lafit uns nach Hause gehen, denn dann ist alles Unsinn,
was heute hier geschieht. Ist sie dagegen wahr, dann ist in unserm ganzen
Dasein nur eines absolut wichtig: aus ganzem Herzen an Jesus zu glauben und
konsequent seiner Botschaft entsprechend zu leben.

f) Die Gemeinschaft der Glaubenden betet auch fiir die Verstorbenen;
besser gesagt allerdings, fiir einen Teil der Verstorbenen; fiir jene namlich,
die in der grundsitzlichen Freundschaft mit Gott aus diesem Leben ge-
schieden sind, infolge geringerer Siinden oder Anhianglichkeit an die Siinde
jedoch noch eine letzte Liuterung durchzustehen haben. Es wird also hier
keiner magischen Auffassung Vorschub geleistet, so als kénne man nachtrag-
lich die ewige Seligkeit fiir jene erbeten, die schwer gesiindigt und sich bis zu
ihrem Tod nicht in aufrichtiger Reue zu Gott hingekehrt haben.

g) Das Angebot der Liebe Gottes in Christus ist der Menschheit bis ans
Ende der Welt gegenwirtig in der Kirche. Sie ist der Veranstalter dieser Feier.
Dafl sie das von Gott geschenkte neue Leben ausspendet, wird auf dem Hohe-
punkt dieses Gottesdienstes in der symbolischen Handlung der Besprengung
zum Ausdruck kommen. Dieser Gestus erinnert an unsere Taufe und kiindet
von unserer Hoffnung, dafl Gott den Lebenden und den Verstorbenen jenes
selige Leben schenken wird, dessen Angeld wir in der Taufe empfangen haben.

Zu Punkt g wird der eine oder andere Leser geneigt sein zu meinen, ein Ritus
dieser Art erinnere an Magie und sollte in unserer yaufgeklirten Zeit besser
unterbleiben. Jedoch: viele Menschen unserer Zeit erweisen sich schon und
geschmackvoll gestalteten Riten gegeniiber immer wieder als ansprechbar
und aufnahmefihig, vorausgesetzt, dafl der Sinn derselben deutlich und ein-
sichtig gemacht wird, und das soll nach dem Gesagten hier ja durchaus der Fall
sein. Fiir sich genommen konnte ein Ritus Routine, Gedankenlosigkeit oder
Magie bedeuten, in Verbindung mit dem verkiindenden und deutenden Wort
wird er zur Liturgie, zum Kult ,im Geist und in der Wahrheit“. Das Wort
allein ist seinerseits nicht imstande, jene vollmenschliche Aussagekraft und
Wirkmichtigkeit zu erreichen, die sich in der Verbindung der beiden ereignet.

Im Kreislauf des Jahres hat die Kirche auch die Gedachtnistage der
Martyrer und der anderen Heiligen eingefiigt, die, durch Gottes viel-
faltige Gnade zur Vollkommenheit gefiihrt, das ewige Heil bereits er-
langt haben, Gott im Himmel das vollkommene Lob singen und Fiir-
sprache fiir uns einlegen. In den Gedachtnisfeiern der Heiligen ver-
kiindet die Kirche das Pascha-Mysterium in den Heiligen, die mit
Christus gelitten haben und mit ihm verherrlicht sind. Sie stellt den
Glaubigen ihr Beispiel vor Augen, das alle durch Christus zum Vater
zieht, und sie erfleht um ihre Verdienste willen die Wohltaten Gottes.

I1. Vatikanum, Konstitution Uber die heilige Liturgie
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Die rechte und vertiefte Marienverehrung

Gedanken zum Apostolischen Mahnschreiben ,Marialis cultus®
vom 2. Februar 1974

Univ.-Prof. Dr. Ferdinand Holbock

Die am 23. Mirz 1974 im ,Osservatore Romano® ver6ffentlichte Adhor-
tatio Apostolica ,Marialis cultus handelt, wie es im Untertitel offiziell
heifdt, ,,de Beatae Mariae Virginis cultu recte instituendo et augendo®, also iiber
die rechte Gestaltung und Entfaltung (Vermehrung, Vertiefung) der Marien-
verehrung. Daflir werden beachtenswerte Richtlinien und Anregungen ge-
geben.

Warum soll nun dieses Pipstliche Mahnschreiben in einer liturgischen Zeit-
schrift naher besprochen werden? Weil sich der Papst ausfiihrlich mit dem Ver-
haltnis der Marienverehrung zur Liturgie befafit.

Im I. Teil seines Mahnschreibens geht es Paul VI. iberhaupt um die Stel-
lung der Marienverehrung in der erneuerten Liturgie, sowohl was die Marien-
feste im reformierten Calendarium, als auch was die Erwihnung Mariens in
der erneuerten Mefliturgie, in der ,,Liturgia horarum® (Brevier) und in den
bereits erneuerten Teilen des Rituale betrifft. Dabei betont der Papst mehr-
mals, dafl zum christlichen Kult und somit auch zur Liturgie (,die aufier einem
reichen Lehrgehalt eine unvergleichliche pastorale Wirkkraft besitzt und einen
anerkannt beispielhaften Wert fiir die iibrigen Formen des Kultes hat“) not-
wendigerweise auch die recht verstandene Marienverehrung dazugehért. Man
hat sich in der vom Konzil geforderten Liturgiereform daran gehalten. Darum
kann der Papst, nachdem er einen Gang durch das reformierte Calendarium
(mit den Marienfesten), durch die eucharistischen Hochgebete und iibrigen
Gebetstexte des erneuerten Missale, durch das Lektionar, das Brevier und Ri-
tuale vorgenommen hat, die berechtigte Behauptung aufstellen: ,Die Durch-
sicht der iiberarbeiteten liturgischen Biicher fiithrt zu einer ermutigenden Fest-
stellung: die nachkonziliare Erneuerung hat die seligste Jungfrau Maria in
entsprechender Sicht im Zusammenhang mit dem Geheimnis Christi betrach-
tet und ihr im Einklang mit der Uberlieferung die einzigartige Stellung zuer-
kannt, die ihr als der heiligen Gottesgebarerin und erhabenen Gefahrtin des
Erlosers zukommt“ (Nr. 15). , Wenn wir also die Verehrung betrachten, die
die liturgische Uberlieferung der gesamten Kirche und der erneuerte romische
Ritus der heiligen Gottesmutter erweisen, wenn wir uns in Erinnerung rufen,
daf} die Liturgie wegen ihrer hervorragenden kultischen Bedeutung die gol-
dene Norm fiir die christliche Frommigkeit ist, wenn wir endlich beobachten,
wie die Kirche bei der Feier der heiligen Geheimnisse eine Haltung des Glau-
bens und der Liebe einnimmt, die jener Mariens ahnlich ist, so begreifen wir,
wie gerechtfertigt die Mahnung des II. Vat. Konzils an alle Gliubigen ist,
,daf} sie hochherzig die Verehrung, vor allem in der Liturgie, zur seligsten
Jungfrau férdern sollen‘, eine Mahnung, die Wir tiberall ohne Vorbehalt an-
genommen und mit Eifer in die Praxis umgesetzt sehen méchten.“ (Nr. 23)

Mit Recht hat man behauptet, dafl dieses papstliche Dokument ,in der
Reihe der Ausfiihrungsbestimmungen zur Liturgiereform steht®, wobei es
aber diesmal nicht darum geht, ,neue Texte zu promulgieren, sondern Rah-
menrichtlinien zu erlassen fur eine Marienverehrung, die in Einklang mit
den liturgischen Reformen des II. Vat. Konzils stehen soll. Zugleich méochte
der Papst Sinn und Wesen romisch-katholischer Marienverehrung durchsich-



tiger werden lassen. Daneben verleugnet er freilich nicht den inneren Anlafl
des Schreibens: es ist ein Wort in einer tiefgreifenden Krise der Marienlehre
und Marienverehrung in der Kirche® (W. Beinert, Reform im Geiste der Tra-
dition, in: Herder Korrespondenz, 5/1974, S. 258).

Was die marianischen Themen betrifft, die in der erneuerten Liturgie an-
klingen, so weist der Papst mit Recht darauf hin, dafl nur das grofle, in der
Uberschrift des 8. Kapitels der Kirchenkonstitution ,,Lumen gentium® ange-
gebene Thema klar zum Leuchten kommt: ,,Die selige, jungfrauliche Gottes-
gebarerin im Mysterium Christi und der Kirche®. Vor allem sei, so betont der
Papst, ,das Thema ,Maria— Kirche unter seinen verschiedenen Gesichtspunk-
ten in die Texte des Mebuches aufgenommen worden, entsprechend der Viel-
falt und Hiufigkeit der Beziehungen, die zwischen der Mutter Christi und der
Kirche bestehen® (Nr. 11). Aufschlufireich ist es in diesem Zusammenhang,
den im ganzen Mahnschreiben vom Papst fiir Maria gebrauchten Titeln,
Wiirdenamen und Bezeichnungen nachzugehen. Es finden sich dabei — man
konnte eine ganze Litanei zusammenstellen — geldufige biblische Titel wie
,Mutter Christi“, ,Mutter Jesu®, ,Mutter des Herrn“, und neben Bezeich-
nungen, die uns aus der Lauretanischen Litanei geldufig sind wie , Trosterin
der Betriibten®, ,Heil der Kranken®, ,Zuflucht der Siinder®, ,Konigin des
Friedens®, auch vielsagende neue Formulierungen. Nur ein paar davon seien
ausdriicklich genannt: ,Horchende Jungfrau®, ,Betende Jungfrau® (,, Vorbild
der geistigen Haltung, in der die Kirche die gottlichen Geheimnisse feiert und
lebt*), ,,Opfernde Jungfrau® (., Vorbild fiir jenen Kult, der darin besteht, aus
dem eigenen Leben eine Opfergabe fiir Gott zu machen®), ,Neue Frau und
vollkommene Christin®, , Unsere wahre Schwester, die als demiitige und
arme Frau voll unser Los geteilt hat, ,Lehrerin des geistlichen Lebens®,
~Mutter der Kirche“, ,Mutter des Hauptes und der Glieder des geheimnis-
vollen Leibes“, ,Hervorragendstes Glied, erlesenstes Vorbild und geliebteste
Mutter des Gottesvolkes®, , Urbild des neuen Volkes Gottes. Beachtenswert
fiir jene, die immer noch nach neuen Mariendogmen verlangen, ist die Fest-
stellung, dafl weder der Titel ,,Miterldserin®, noch der einer , Vermittlerin
aller Gnaden® vom Papst gebraucht wird.

Im II. Teil seines Mahnschreibens gibt Papst Paul VI. Richtlinien und
Orientierungspunkte fiir eine rechte Erneuerung und Vertiefung der Marien-
verehrung an: Sie soll immer christologisch, pneumatologisch und ekklesio-
logisch orientiert sein:

1. christologisch: ,Bei den Ausdrucksformen der Marienverehrung soll
vornehmlich der christologische Charakter hervorgehoben werden®, denn
»bei Maria ist alles auf Christus hin bezogen und von Ihm abhingig® (Nr. 25).

2. pneumatologisch: Es soll ,das heiligende Eingreifen Gottes des HI. Gei-
stes bei der Jungfrau von Nazaret als ein Hohepunkt seines Wirkens in der
Heilsgeschichte aufgezeigt werden. Die Theologen und Seelsorger werden
vom Papst aufgerufen, ,die Uberlegungen iiber das Wirken des HI. Geistes in
der Heilsgeschichte zu vertiefen und sich darum zu bemiihen, dafl die Texte
der christlichen Frommigkeit sein lebenspendendes Wirken ins rechte Licht
riicken. Aus einer solchen theologischen Vertiefung wird vor allem die ge-
heimnisvolle Beziehung zwischen dem Geist Gottes und der Jungfrau von
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Nazaret und ihrer beider Einwirkung auf die Kirche deutlich hervortreten®
(Nr. 27).

3. ekklesiologisch: ,Es ist notwendig, dafl die Andachtsiibungen, mit
denen die Gldubigen ihre Verehrung zur Mutter des Herrn bekunden, deut-
lich die Stellung zum Ausdruck bringen, die ihr in der Kirche zukommt . . .
Auf diese Weise wird sich die Liebe zur Kirche auf die Liebe zu Maria tiber-
tragen und umgekehrt; denn die eine kann nicht ohne die andere bestehen®
(Nr. 28). ,Die vielfiltige Sendung Mariens im Gottesvolk ist ndimlich eine
Wirklichkeit, die auf ibernatiirliche Weise wirksam und im kirchlichen Orga-
nismus fruchtbar wird“ (Nr. 57).

Weiter wird dann noch betont, dafl die rechte Marienverehrung biblisch,
liturgisch, 6kumenisch und anthropologisch orientiert sein soll:

L. biblisch: ,Die Bibel ist, indem sie auf wunderbare Weise den Heilsplan
Gottes fiir die Menschen darstellt, als Ganzes vom Mysterium des Erlosers
durchdrungen und enthalt auch, von der Genesis bis zur Apokalypse, unzwei-
felbare Hinweise auf jene, die die Mutter und Gefihrtin des Erlésers war. Wir
méchten jedoch nicht, dafl die biblische Ausrichtung sich nur auf einen eifri-
gen Gebrauch von Texten und Symbolen beschrinkt, die mit Umsicht aus
der HI. Schrift genommen werden; sie besagt mehr; sie verlangt, dafl die Ge-
betsformeln und die fir den Gesang bestimmten Texte (der Marienverehrung)
aus der Bibel Begriffe und Anregungen schopfen. Gefordert ist vor allem, dafl
der Marienkult von den grofien Themen der christlichen Botschaft geprigt
wird“ (Nr. 30).

2. liturgisch: Die Marienverehrung soll sich nicht nur von der Bibel, son-
dern auch von der offiziellen Liturgie inspirieren lassen. Hier verweist der
Papst auf zwei Weisungen des Konzils, daff nimlich ,die Andachtsiibungen
mit der Liturgie in Einklang zu bringen und nicht abzuschaffen sind® und
andererseits ,mit der Liturgie in Einklang gebracht und nicht mit ihr ver-
mischt werden sollen® (Nr. 31).

3. 6kumenisch: Es ist ,,der Wille der katholischen Kirche, daff im Marien-
kult, ohne dafl sein besonderer Charakter abgeschwicht wird, mit aller Sorg-
falt jegliche Ubertreibung vermieden wird, die die anderen christlichen Bri-
der hinsichtlich der wahren Lehre der katholischen Kirche in Irrtum fithren
konnte; es soll auch jede kultische Ausdrucksform unterbunden werden, die
zur richtigen katholischen Praxis im Gegensatz steht“. Der Papst gibt hier
seinem Vertrauen Ausdruck, ,dafl die Verehrung der demiitigen Magd des
Herrn, an der der Allmichtige Grofles getan hat, nicht ein Hindernis, sondern,
wenn auch nur langsam, Weg und Punkt der Begegnung fir die Einheit aller
Christglaubigen wird“ (Nr. 33).

4. anthropologisch: Die katholische Marienverehrung soll den heutigen
anthropologischen Gegebenheiten entsprechen. ,Mit Recht sieht der Papst
eine wichtige Ursache der gegenwirtigen Krise der Marienverehrung darin,
dafl in vielen frommen Darstellungen Maria geradezu als Prototyp der un-
emanzipierten Frau erscheint. Das ist tatsdchlich fiir viele Menschen in der
Kirche ein echtes Problem. Ein Marienbild aber, das die Lebensumstinde
Mariens fir die moderne Frau exemplarisch machen méchte, ist unangemessen
und entspricht weder der HI. Schrift noch der genuinen marianischen From-



migkeit der Kirche* (W. Beinert, a. a. O. S. 260). ,Die Jungfrau Maria ist von
der Kirche den Gliubigen nicht wegen der Art des Lebens, das sie gefiihrt hat,
zur Nachahmung empfohlen worden und noch weniger wegen des sozio-
kulturellen Milieus, in dem es sich zugetragen hat und das heute fast iiberall
tiberholt ist, sondern vielmehr stets deswegen, weil sie in ihren konkreten Le-
bensbedingungen vorbehaltlos und verantwortungsbewufit dem Willen Gottes
Folge geleistet-hat; weil sie von Thm das Wort entgegennahm und in die Praxis
umsetzte; weil ihr Handeln von der Liebe und Bereitschaft zum Dienen be-
seelt war und weil sie die erste und vollkommenste Jingerin Christi gewesen
ist, was einen universalen und bleibenden exemplarischen Wert besitzt*
(N3 5

Abschlieflend verweist hier der Papst noch im Sinn des II. Vaticanum auf
irrige kultische Ausdrucksformen, die in der Marienverehrung unbedingt ver-
mieden werden miissen: falsche Engherzigkeit einerseits, eitle Leichtgldubig-
keit, Ubertriebene Wunder- und Erscheinungssucht andererseits. ,, Alles, was
offenkundig legendir oder falsch ist, mufl ausgeschieden werden®. , Einseitige
Darstellungen der Gestalt Mariens sollen vermieden werden®. Das letzte Ziel
des Marienkultes mufl immer darin bestehen, ., Gott zu verherrlichen und die
Christen zu einem Leben anzuhalten, das seinem Willen vollig entspricht®
(Nr. 38-39).

Im I11. Teil seines Mahnschreibens geht Papst Paul VL. noch ausfiihrlich auf
zwei marianische Frommigkeitsiibungen ein, die er warm empfiehlt: Es ist
der ,,Engel des Herrn® und der Rosenkranz.

1. Der ,Engel des Herrn: ,Seine einfache Struktur, sein biblischer Charak-
ter, sein geschichtlicher Ursprung, der ihn mit der innigen Bitte um die Erhal-
tung des Friedens verbindet, sein fast liturgischer Rhythmus, der verschiedene
Augenblicke des Tages heiligt, seine Ausrichtung auf das &sterliche Geheimnis

. bewirken, daf8 dieses Gebet noch nach Jahrhunderten unverindert seinen
Wert und seine urspriingliche Frische bewahrt* (Nr. 41). Darum meint der
Papst: ,Der Engel des Herrn bedarf keiner Erneuerung®. Es sei aber gewagt,
hier ein kleines Fragezeichen anzubringen, was den Text des ,,Angelus® be-
trifft. Der verstorbene Dogmatikprofessor M. Premm hat mehrmals auf man-
gelnde Logik im Text aufmerksam gemacht, wenn es heifit: ,Der Engel des
Herrn brachte Maria die Botschaft und sie empfing vom HI. Geist (... et
concepit de Spiritu Sancto)“, obwohl im weiteren Text dann erst von Mariens
EmWIHLgung gesprochen wird (,,Maria sprach: ,Siche, ich bin die Magd des
Herrn — mir geschehe nach deinem Wort‘“) und hierauf wieder die nun erfolgte
Menschwerdung des Sohnes Gottes festgestellt wird: ,, Und das Wort ist Fleisch
geworden . ..“. Es mifite doch logischerweise im ersten Satz heiflen: ,Der
Engel des Herrn brachte Maria die Botschaft, daff sie empfange vom HI. Geist
(Angelus Domini nuntiavit Mariae, eam concepturam esse de Spiritu Sancto)®.
Warum kénnte nicht jetzt, wo so viele liturgische Texte geindert wurden und
werden, auch diese kleine Korrektur vorgenommen werden?

2. Der Rosenkranz: Sehr Wertvolles wird iiber ihn in den Nummern 42—
52 iiber seine hiufige Empfehlung durch die Papste, iiber seinen biblischen
Charakter, iber seine christologische Priagung, iiber seine meditative Art, Gber
seinen Aufbau gesagt. Es wird mit Recht vor einer ,,unberechtigten Vernach-
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lissigung dieser Gebetsform® gewarnt. Es wird auch einer ,Erneuerung dieser
Andachtsiibung, die ein ,Abriff des ganzen Evangeliums‘ genannt worden ist®,
das Wort geredet, aber jene, die sich dabei vielleicht eine offizielle Bereiche-
rung des freudenreichen, schmerzhaften und glorreichen Rosenkranzes, etwa
durch einen Rosenkranz des 6ffentlichen Lebens und Wirkens Jesu, erwartet
haben, werden enttiuscht. Es bleibt bei den ,drei Zyklen, die die Freude der
messianischen Zeit, das Erléserleiden Christi und die die Kirche erfiillende
Herrlichkeit des Auferstandenen zum Ausdruck bringen® (Nr. 49).

Beachtenswert ist noch, was Paul VL. iiber die Beziehungen schreibt, ,die
zwischen Liturgie und Rosenkranz bestehen® (Nr. 48).

a) Der Rosenkranz ist ,,gleichsam ein Sprof}, der aus dem jahrhundertealten
Stamm der christlichen Liturgie erwachsen ist®.

b) Der Rosenkranz ist von der Liturgie her inspiriert und hat mit ihr ver-
wandtschaftliche Ziige: , Wie die Liturgie hat namlich auch der Rosenkranz
Gemeinschaftscharakter, nihrt sich von der HI. Schrift und ist auf das Ge-
heimnis Christi hingeordnet®. Das konnte beim gemeinsam gebeteten Rosen-
kranz noch dadurch verstirkt werden, dafl er sinnvoll in einen Wortgottes-
dienst (mit ,Lesung biblischer Texte, die durch die Predigt erldutert, von Zei-
ten der Stille umgeben und vom Gesang getragen werden®) eingebaut wird.

¢) »Der Rosenkranz ist eine Andachtsiibung, die leicht mit der hl. Liturgie
in Einklang gebracht werden kann*; er kann ,eine sehr gute Vorbereitung
auf die Feier der Liturgie darstellen und nachher ihr anhaltender Widerhall
werden®.

d) Aber ,liturgische Feiern und die Andachtsiibung des Rosenkranzes diir-
fen einander nicht entgegengesetzt noch einander gleichgestellt werden®.
Ganz konkret wird hier Paul VI. und sagt — ganz im Gegensatz zu Leo XIIL
in seinen Rosenkranz-Enzykliken —, dafl es ,ein Irrtum ist, der leider immer
noch mancherorts fortbesteht, den Rosenkranz wihrend der liturgischen
Handlung zu beten®. Dafiir aber betont der Papst noch ganz stark die Bedeu-
tung des Rosenkranzes als Familiengebet und meint: , Der Wiederentdeckung
des theologischen Begriffs von der Familie als einer Art Hauskirche mufl kon-
sequenterweise das konkrete Bemiihen folgen, in das Leben der Familie wieder
das gemeinschaftliche Gebet einzufithren® (Nr. 52). ,Nach der Teilnahme
am Stundengebet — ein Hohepunkt, den das hausliche Gebet erreichen kann —
muf} ohne Zweifel der Rosenkranz der seligen Jungfrau Maria als eines der
hervorragendsten und wirksamsten ,Gemeinschaftsgebete® angesehen werden,
das zu beten die christliche Familie eingeladen ist” (Nr. 54).

Im Schiufteil seines Mahnschreibens stellt der Papst abschlieflend noch den
theologischen und seelsorglichen Wert der Marienverehrung heraus, betont
dabei aber nochmals die Notwendigkeit christologischer und ekklesiologischer
Ausrichtung der Marienverehrung: , Christus ist der einzige Weg zum Vater.
Christus ist das hochste Vorbild, nach dem der Jiinger seinen Lebenswandel
gestalten soll . .. Dies hat die Kirche zu jeder Zeit gelehrt und nichts in der
Seelsorge darf diese Lehre verdunkeln. Doch erkennt die Kirche, gefiihrt vom
Geiste und durch eine jahrhundertelange Erfahrung belehrt, dafl auch die
Verehrung zur seligen Jungfrau, die der Verehrung zum gottlichen Erléser
untergeordnet und mit ihr verbunden ist, eine grofle pastorale Wirksamkeit



besitzt und eine Kraft darstellt, die die christlichen Sitten zu erneuern ver-
mag.

Zur abschlieBenden Wertung dieses Apostolischen Mahnschreibens ,, Maria-
lis cultus® sei nochmals W. Beinert zitiert, der mit Recht meint: ,Das Aposto-
lische Mahnschreiben ist zweifellos ein Dokument von weittragender Bedeu-
tung, das iiber seinen eigentlichen liturgisch-pastoralen Anlaff hinausreicht.
Es zeigt die entschiedene Entschlossenheit des Papstes zur Erneuerung gerade
auf einem Gebiet, das mehr als alle anderen reformresistent scheint, ihrer
aber aus innerkirchlichen wie aus Skumenischen Griinden in besonderem
Mafe bedarf. Es wird fiir die Glaubwiirdigkeit der Kirche von grofier Wich-
tigkeit sein, ob seine Anregungen bis in die Pfarrgemeinden hinein auf frucht-
baren Boden fallen® (a. a. O. S. 261).

Wéhrend die Kirche in der seligsten Jungfrau schon zur Vollkommenheit
gelangt ist, in der sie ohne Makel und Runzel ist (vgl. Eph 5, 27),
bemihen sich die Christglaubigen noch, die Siinde zu besiegen und
in der Heiligkeit zu wachsen. Daher richten sie ihre Augen auf Maria, die
der ganzen Gemeinschaft der Auserwahlten als Urbild der Tugenden
voranleuchtet. Indem die Kirche tiber Maria in frommer Erwagung nach-
denkt und sie im Licht des menschgewordenen Wortes betrachtet,
dringt sie verehrend in das erhabene Geheimnis der Menschwerdung
tiefer ein und wird ihrem Brautigam mehr und mehr gleichgestaltet.
Denn Maria vereinigt, da sie zuinnerst in die Heilsgeschichte einge-
gangen ist, gewissermaBen die groBten Glaubensgeheimnisse in sich
und strahlt sie wider. Daher ruft ihre Verkiindigung und Verehrung die
Glaubigen hin zu ihrem Sohn und seinem Opfer und zur Liebe des
Vaters. Die Kirche aber wird, um die Ehre Christi bemiht, ihrem er-
habenen Typus ahnlicher durch dauerndes Wachstum in Glaube, Hoff-
nung und Liebe und durch das Suchen und Befolgen des Willens Gottes
in allem. Daher blickt die Kirche auch in ihrem apostolischen Wirken
mit Recht zu ihr auf, die Christus geboren hat, der dazu vom Heiligen
Geist empfangen und von der Jungfrau geboren wurde, daB er durch
die Kirche auch in den Herzen der Glaubigen geboren werde und
wachse. Diese Jungfrau war in ihrem Leben das Beispiel jener mitter-
lichen Liebe, von der alle beseelt sein miissen, die in der apostolischen
Sendung der Kirche zur Wiedergeburt der Menschen mitwirken.

Il. Vatikanum, Dogmatische Konstitution Giber die Kirche
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Neuordnung der kirchlichen Bufle
Zum Ordo Paenitentiae 1974
Univ.-Prof. Dr. Hans Bernhard Meyer S]

Wihrend diese Zeilen geschrieben werden, befindet sich die deutsche Stu-
dienausgabe des romischen Ordo Paenitentiae vom 7. Februar 1974 im Druck.
Sie kann sicher mit grofiem Interesse rechnen. Denn in Sachen Bufle und
Beichte driickt uns seit langem ganz betrichtlich der Schuh.

Was ist an dem neuen Ordo wirklich neu? Die Frage ist von Bedeutung,
weil manche ihre Erwartungen — z. B. beziiglich der Sakramentalitit der
Bufigottesdienste — nicht erfiillt sehen werden. Um aber dem Ordo gerecht zu
werden, sollte man ihn, was Sprache und Inhalt angeht, mit dem Titulus IV,
cap. 1-5, des bisherigen Rituale Romanum vergleichen. Dann sieht man sehr
rasch und deutlich, wieviel sich geindert hat. Wir wollen versuchen, die
wichtigsten Punkte hervorzuheben. Dabei ist zu bedenken, dafl es um einen
liturgischen Ordo geht, der sich mit gottesdienstlichen Fragen befafit. Daher
werden manche Bereiche, wie z. B. die so wichtige private Bufle im alltag-
lichen Leben cinzelner Christen oder christlicher Gruppen und Gemeinschaf-
ten, nicht eigens behandelt.

Allgemeine Charakteristik

Trotzdem kann man es als eine charakteristische Eigenschaft des neuen
Buflordo bezeichnen, daf er die Vielfalt der Buffwege bewufit beriicksichtigt.
Damit wirkt er der weit verbreiteten Auffassung entgegen, als sei die sakra-
mentale Beichte und Absolution des einzelnen, der einzige Weg zur Ver-
gebung der Siinden vor Gott und zur Versohnung mit der Kirche. Schon die
Vorbemerkungen (2-4.7) weisen darauf hin, daf§ die , Taufe zur Vergebung
der Siinden® das Grundsakrament der Umkehr zu Gott ist, dafl in der
Eucharistiefeier Christus als ,, Opfer unserer Versohnung* gegenwirtig ist und
dargebracht wird, dal der Herr dariiber hinaus ein eigenes Sakrament der
Bufle gestiftet hat und dafl schlieflich auch die Bufielemente der Eucharistie-
feier (z. B. der BuBakt), die Buigottesdienste, dafl das Ertragen von Leid und
Werke der Barmherzigkeit und Nichstenliebe Formen christlicher Bufie sind.

Ein weiteres Charakteristikum des neuen Ordo ist die Betonung des kirch-
lichen und Gemeinschaftscharakters der Bufie: ,Von der Versohnung der
Biifler im Leben der Kirche® (Nr. 3), ,,Die Bufe im Leben und in der Liturgie
der Kirche (Nr. 4), ,Die Versshnung mit Gott und mit der Kirche (Nr. 5),
»Von der Aufgabe der Gemeinde bei der Feier der Bufle® (Nr. 8), so lauten
einige Uberschriften im Abschnitt IT und IIT der Vorbemerkungen. Und die
sakramentale Beichte und Absolution des einzelnen wird zwar ,einziger
ordentlicher Weg der (sakramentalen) Versshnung der Glaubigen mit Gott
und der Kirche* (Nr. 31) genannt, aber neben ihr gibt es, wie wir sehen wer-
den, noch drei Formen der gemeinschaftlichen Feier der Bufie. Der Ordo ldfit
keinen Zweifel daran, dafl die Siinde eine Beleidigung Gottes und die Bufle
Umkehr zu ihm ist; aber er betont zugleich, es seien aufgrund der ,Ordnung
des Heils alle Menschen so durch iibernatiirliche Bande miteinander ver-
kniipft, daf die Siinde des einzelnen auch den iibrigen schadet, so wie ihnen
die Heiligkeit des einzelnen zugute kommt. Deshalb fihrt die Bufle immer
auch zur Verséhnung mit den Briidern, denen die Siinde schadet. Uberdies
tun die Menschen oft gemeinsam Unrecht. Sie helfen einander aber auch, wenn
sie Bufie tun. So schaffen sie. .. gemeinsam mit allen Menschen guten Willens



in dieser Welt Gerechtigkeit und Frieden.“ (Nr. 5) Damit ist der Individualis-
mus, der gerade in der Auffassung vom Bufsakrament sehr stark verbreitet
war, tiberwunden.

Ein weiterer Grundzug des neuen Ordo hingt mit dem eben genannten zu-
sammen: Die Bufiliturgie hat bei allem Ernst einen frohen, ja Feiercharakter.
Es soll spiirbar werden, dafl ,im Himmel Freude herrscht iiber einen Siinder,
der umkehrt“, dafl wir ein Fest feiern und uns freuen miissen, wenn ein
Bruder, der tot war, wieder zum Leben kommt (vgl. Lk 15,7.32; Ordo
Paenitentiae Nr. 6). Von allen liturgischen Formen der Bufle gilt daher, was
der Ordo vom Buflsakrament sagt: ,,Bei der Feier dieses Sakramentes bekennt
die Kirche jedesmal ihren Glauben (und) dankt Gott fiir die in Christus
geschenkte Freiheit* (Nr. 7). In allen Formen, von der Einzelbeichte bis zu
den Bufigottesdiensten, steht darum auch das Element der Danksagung am
Ende der Feier.

Einzelne Formen der Bufle :

Nach diesen allgemeinen Merkmalen wollen wir kurz die wichtigsten
Kapitel des Ordo besprechen.

Das erste Kapitel enthilt , Die Feier der Versobhnung fiir einen einzelnen®,
d. h. die Ordnung der Einzelbeichte (Nr. 41—47) mit folgendem Aufbau und
etwa folgendem Wortlaut:

Begriiflung des Beichtenden (B) durch den Priester (P)
B (und P): Im Namen des Vaters. ..
P: Gott, der unser Herz erleuchtet, schenke dir wahre Erkenntnis deiner

Stinden und seine Barmherzigkeit. B: Amen.

Schriftwort (freigestellt) — es kann vom P oder vom B gesprochen, bzw. ge-
lesen werden.

Beichtgesprich und Buflauflage

Reuegebet des B, der nach dem Bekenntnis etwa sagen kann:

B: Ich bereue, daf ich Boses getan und Gutes unterlassen habe. Erbarme dich
meiner, o Herr!

Lossprechung (mit iiber den Beichtenden ausgestreckten Hinden)

P: Gott, der barmherzige Vater, hat durch den Tod und die Auferstehung
seines Sohnes die Welt mit sich verséhnt und den HI. Geist gesandt zur
Vergebung der Stinden.

Durch den Dienst der Kirche schenke er dir Verzeihung und Frieden.
So spreche ich dich los von deinen Siinden im Namen des Vaters und des
Sohnes + und des HI. Geistes. B: Amen.

(Dieser Text der Lossprechung ist von den Bischéfen des deutschen Sprach-
gebietes genehmigt und inzwischen auch von Rom approbiert.)

Dank und Entlassung

P: Danket dem Herrn, denn er ist giitig.

B: Denn sein Erbarmen wihrt ewig.

P: Der Herr hat dir die Stinden vergeben.
Geh hin in Frieden.

B: Dank sei Gott dem Herrn.
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Diese in ihren Einzelelementen sehr knappe Ordnung soll dem Bufisakra-
ment den Charakter einer liturgischen Handlung sichern, die jedoch so
flexibel ist, dafl sie sowohl im Beichtstuhl als auch auerhalb desselben voll-
zogen werden kann. Im ibrigen tiberlafit es der Ordo den Bischéfen, beziig-
lich des Ortes, der Zeit und der liturgischen Kleidung, den &rtlichen Gegeben-
heiten entsprechende Anordnungen zu treffen.

Bei der ,Gemeinschaftliche(n) Feier der Versohnung mit Bekenntnis und
Lossprechung der einzelnen® im zweiten Kapitel des Ordo (Nr. 48-59)
handelt es sich um die Feier des Bufisakramentes im Rahmen eines Wort-
gottesdienstes. Um sie durchfithren zu konnen, darf die Zahl der Teilnehmer
nicht zu grof} sein und es miissen geniigend Beichtviter zur Verfiigung stehen,
die nach der gemeinsamen Vorbereitung das Bekenntnis entgegennehmen und
die Lossprechung erteilen, bevor die Feier mit der gemeinsamen Danksagung
und dem Segen schliefit. So hilfreich es sein kann — vor allem fir Kinder,
Jugendliche, kleinere homogene Gruppen — die personliche Beichte und
Absolution in einen gemeinsamen Gottesdienst einzufiigen, so sorgfaltig wird
man andererseits darauf achten miissen, daf der Beichtvorgang selbst nicht zu
hastig und unpersénlich abgewickelt wird oder daf} die falsche Auffassung
entsteht, die Buflgottesdienste, von denen wir weiter unten sprechen, hatten
ohne sakramentale Beichte und Lossprechung keinen Wert.

Die ,, Gemeinschaftliche Feier der Versohnung mit allgemeinem Bekenntnis
und Generalabsolution® des dritten Kapitels (Nr. 60-63) ist fiir Notsitua-
tionen vorgeschen, in denen z. B. wegen Todesgefahr oder weil fiir viele
Beichtende nicht gentigend Priester zur Verfiigung stehen, so dafl die Glaubi-
gen ohne Schuld lingere Zeit die Sakramente entbehren miifiten, die Einzel-
beichte und -absolution nicht méglich sind. Wenn es die Umstinde erlauben,
soll auch in diesen Fillen ein Wortgottesdienst gehalten werden, innerhalb
dessen den Gldubigen nach dem allgemeinen Siindenbekenntnis die gemein-
same Absolution erteilt wird. Die allgemeinen Bedingungen fiir diese Art der
Feier hat die Glaubenskongregation in ihren ,Normae pastorales vom
16. Juni 1972 aufgestellt. Sie sind vom Buffordo im wesentlichen unverdndert
ibernommen worden. Die niheren Bestimmungen disziplindrer Art sind
Sache der Bischofe. Entsprechende Weisungen der Osterreichischen Bischofs-
konferenz sind am 7. November 1972 ergangen.

Die Bufigottesdienste sind im Abschnitt V der Vorbemerkungen behandelt
(Nr. 36-37). AuBBerdem bietet der Ordo im Anhang II acht Modelle an: fiir
die Osterliche Buflzeit, fiir den Advent, fiir die librige Zeit des Jahres, fiir
Kinder, Jugendliche und Kranke. Der Ordo betrachtet die Buigottesdienste
als festen Bestandteil der Gemeindeliturgie. Vor allem in der Fastenzeit sollen
so viele Bulgottesdienste gehalten werden, dafl ,alle Gliubigen Gelegenheit
haben, sich mit Gott und den Briidern zu verschnen, und die Feier des Oster-
geheimnisses mit erneuertem Herzen zu begehen® (Nr. 13). Im Aufbau
entsprechen sie anderen Wortgottesdiensten (Nr. 36):

Eroffnung: Gesang — Begriiflung — Oration

Lesung(en), von denen wenigstens eine aus der Hl. Schrift genommen

werden soll; dazwischen Stille oder Zwischengesang

Homilie und Gewissenserforschung — Vorsatz



Allgemeines Siindenbekenntnis — Vaterunser

Vergebungsbitte bzw. Oration des Leiters

(Dank-)Gesang

Segen und Entlassung

Die Eigenstindigkeit der Bufigottesdienste wird durch den Hinweis betont,
man solle darauf achten, dafl sie nicht mit der Feier des Buffsakramentes ver-
wechselt werden (Nr. 37). Beziiglich ihrer Zielsetzung sagt der Ordo, sie
sollen:

— ,,den Geist der Bufle in der christlichen Gemeinde fordern;

— den Gléubigen bei der Vorbereitung des Bekenntnisses helfen, das dann
jeder spiter zu gegebener Zeit ablegen kann;

— die Kinder so erziehen, dafl ihnen die Bedeutung der Siinde im mensch-
lichen Leben und die Befreiung von der Siinde durch Christus schrittweise
bewuf}t wird;

— den Katechumenen auf dem Weg der Bekehrung helfen.

Auflerdem sind die Bufigottesdienste von groflem Nutzen, wo kein Priester
zur Erteilung der sakramentalen Lossprechung zur Verfiigung steht; denn sie
helfen zur Erweckung vollkommener Reue, durch die die Glaubigen, welche
die Absicht haben, spiter das Bufsakrament zu empfangen, Gnade bei Gott
erlangen.“ (Nr. 37)

Schlufbemerkungen

Aus dem bisher Gesagten wird deutlich, daff der neue Ordo Paenitentiae
einerseits die Einzelbeichte und Einzelabsolution — aufler in Notfillen, die
ein allgemeines Bekenntnis und die Generalabsolution rechtfertigen, ohne
jedoch die Beichtpflicht fiir Todsiinden aufzuheben — als das Kernstiick der
kirchlichen Bufle und als einzige normale Form des Buflsakramentes be-
trachtet. Andererseits wird aber auch anerkannt, daf} es andere, nicht-sakra-
mentale Wege zur Siindenvergebung gibt: neben der nicht eigens behandel-
ten privaten Bufle im Alltag sind hier vor allem die Bufigottesdienste, der
Empfang der Eucharistie und der Buflakt der Messe zu nennen. Unter ent-
sprechenden Voraussetzungen (wahre, bzw. vollkommene Reue, Wille zur
Wiedergutmachung und zum Bekenntnis der Todsiinden bei der nichsten
Beichte) kann man auch auflerhalb des Buflsakramentes ,,Gnade von Gott
erlangen®, was der Sache nach dasselbe bedeutet wie: Vergebung der Siin-
den. Diese nicht-sakramentalen Wege zur Verschnung mit Gott und mit der
Kirche, d. h. konkret mit den Mitchristen, denen man durch seine Siinde
Schaden zufiigt, haben jedoch eine von der Sache her begriindete Tendenz,
immer wieder — und bei Todsiinden notwendigerweise — in das Buffsakrament
einzumiinden. Denn die sakramentale Beichte und Lossprechung ist die irdi-
sche Vollendung der Begegnung des Siinders mit Gott in der Gemeinschaft
der Kirche. Darum versteht der Ordo alle anderen Bufiformen als auf dieses
Sakrament der Siindenvergebung hingeordnet.

Als Vollendung oder Hohepunkt aller Bufliwege kann das Sakrament je-
doch nur dann lebendig bleiben und fruchtbar sein, wenn es eingewurzelt ist
in eine gesunde Bufpraxis, deren verschiedene Formen in ihrer Eigenbedeu-
tung erkannt und gepflegt werden. Deshalb ist es so wichtig, dafl ebenso, wie
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es fiir den Gesamtbereich der Bufle durch die Apostolische Konstitution
Paenitemini Paul VL. vom 17. Februar 1966 und durch die nachfolgenden
Buflordnungen der Bischofe geschehen ist, jetzt auch fiir den gottesdienstlichen
Bereich eine umfassende Neuordnung vorliegt, welche die Vielfalt und
Verschiedenheit der Bufiwege beriicksichtigt. Der Ordo mag mancherlei
Fragen und Wiinsche offen lassen. Er bedeutet dennoch einen groflen Schritt
vorwirts. Wenn die Gemeinden und ihre Seelsorger sich ehrlich bemiihen, die
in ihm er6ffneten Moglichkeiten auszuschopfen, dann darf man hoffen, dafl
manche Fehlentwicklungen auf dem Gebiet der Buflliturgie, vor allem der
einseitige Individualismus und Subjektivismus der Vergangenheit sowie die
Einengung auf die ,Privatbeicht” iberwunden werden kénnen.

Jetzt aber sollt ihr das alles ablegen: Zorn, Wut und Bosheit; auch
Lasterungen und Zoten sollen nicht mehr Gber eure Lippen kommen.
Belligt einander nicht, denn ihr habt den alten Menschen mit seinen
Taten abgelegt und seid ein neuer Mensch geworden. Er wird nach dem
Bild seines Schopfers erneuert, um ihn zu erkennen.

Ihr seid von Gott geliebt, seid seine auserwahlten Heiligen: darum
bekleidet euch mit aufrichtigem Erbarmen, mit Gite, Demut, Milde,
Geduld! Ertragt euch und vergebt einander, wenn einer dem anderen
etwas vorzuwerfen hat! Wie der Herr euch vergeben hat, so vergebt auch
ihr! Vor allem aber liebt einander, denn die Liebe hélt alles zusammen
und macht es vollkommen.

In eurem Herzen herrsche der Friede Christi: dazu seid ihr berufen
als Glieder des einen Leibes. Seid dankbar! Das Wort Christi wohne mit
seinem ganzen Reichtum bei euch! Belehrt und ermahnt einander in
aller Weisheit! Singt Gott in eurem Herzen Psalmen, Hymnen und Lieder,
wie sie der Geist eingibt, denn ihr seid in Gottes Gnade. Alles was ihr
in Worten und Werken tut, geschehe im Namen Jesu, des Herrn; durch
ihn dank Gott, dem Vater!

Kol 3, 8-10. 12-17




Hochgebete — und kein Ende?

Karl Schlemmer

»Wenn Sie Geld verdienen wollen, schreiben Sie ein Buch mit modernen
Gottesdienstmodellen, das geht immer.“ Diese Worte, die ich vor kurzem
von einem Buchhéndler hérte, sind sehr bezeichnend fiir unsere derzeitige
Situation und miifiten uns eigentlich zu denken geben. Denn die Marktlage
in Liturgie scheint weiterhin sehr positiv zu sein. Sie hat bereits in den letzten
Jahren viele animiert, ihre mehr oder minder erprobten Modelle fiir Gottes-
dienst und Predigt zusammenzustellen und herauszugeben. Deshalb war das
Angebot sehr grofi, die Nachfrage aber ebenso, die Qualitit jedoch hielt
kritischen Anforderungen nur in seltenen Fillen stand.

In der Einfilhrung zu dem Werkbuch ,Gottesdienst am Ort“ schreiben
die Herausgeber Uwe Seidel und Walter Boscheinen: ,Der Kritiker wird wohl
vor der Vielfalt erschrecken und nach Ruhe und Ordnung rufen. Doch dieser
Ruf kann die engagierten Gruppen kaum zum Schweigen bringen. Die Viel-
falt der Begabungen ist aufgebrochen und lif}t sich nicht mehr einddmmen.
Die Erfahrungen aus den letzten zehn Jahren zeigen, daf} der Heilige Geist
wohl weniger in der Einheitlichkeit der Einheit weht, sondern vielmehr die
Menschen in ihrem Pluralismus ernst nimmt und ihre Gaben vor den Altar
Gottes bringen mochte.“!

Diese Sitze lassen sehr eindeutig erkennen, dafl sie verfafit sind aus einer
einseitigen, unqualifizierten Haltung der Herausgeber, die allem Anschein
gegeniiber der Liturgiewissenschaft ein schlechtes Gewissen plagt. Jeder
kompetente Kritiker wird ndmlich sehr froh sein iiber eine lebendige Viel-
falt und Abwechslung im Gottesdienst, er wird die verschiedensten Be-
gabungen fiir die Gestaltung des Gottesdienstes nutzen und auch hierin ein
Wehen des Gottesgeistes bejahen. Aber er wird nicht hinnehmen, daf die
durch Jahrhunderte gewachsene Linie einer grofen weiten Einheit der Liturgie
gedankenlos preisgegeben wird, einer Einheit, auf deren Boden ein echter
Pluralismus méglich ist. Und er wird weiterhin ganz entschieden ablehnen
miissen, wenn sich diese Begabungen in esoterischen Kreisen isolieren und
dort gottesdienstliche Selbstbefriedigung treiben. Gerade darin liegt die grofie
Gefahr begriindet, die auch die beiden Herausgeber nicht sehen oder nicht
sehen wollen. Es ist eine Selbstverstandlichkeit, dafl die Gottesdienstfeier mit
all ihrer Vielfalt und ihren ausgewogenen Experimenten zu aktivieren und
zu fordern ist in kleinen Kreisen und Gruppen, die eine Grof3gemeinde auf-
lockern miissen. Doch sind gerade sie gehalten, ihre Erfahrungen in den
Gottesdienst der Gesamtgemeinde einzubringen und ihn zu verleberidigen.
Gerade diesen wesentlichen Aspekt vermifit man bei fast allen Modellen,
die von solchen Kreisen auf den ,liturgischen Markt“ gebracht werden.

Zu bedauern freilich ist eine in den letzten Jahren sich immer stirker
abzeichnende Entwicklung und negative Vielfalt, die man gewif§ nicht dem
Wehen des Gottesgeistes zuschreiben kann, ich meine den unqualifizierten
Einbruchin das Eucharistische Hochgebet. Jeder von uns weiff, daf die jetzigen
vier offiziellen Hochgebete unseren Anspriichen, die wir an die eucharistische
Feier stellen, allein nicht mehr gerecht werden kénnen. Wir brauchen weitere
Hochgebete! Dieses Votum hat auch die Deutsche Bischofskonferenz auf ihrer
Herbsttagung 1973 in Fulda zum Ausdruck gebracht. Einen dufierst schlechten
! Uwe Seidel/Walter Boscheinen (Hrsg.), Gottesdienst am Ort, Essen 1973, S. 9.
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Dienst allerdings erweisen solchen Wiinschen die Massen von sogenannten
Eucharistiegebeten, Hochgebeten und Kanons, die zur Zeit in den ver-
schiedensten Veroffentlichungen zu finden sind. Einige seien hier genannt:
Alfred Schilling, Fiirbitten und Kanongebete?, ders., Elf Eucharistiegebete —
Hollindische Kanontexte3; Maihof-Team Luzern, Einheit von Gottesdienst
und Predigt?; dass., Thematische Eucharistiefeiern I + II5; Erich Legler,
Modelle fiir den Gottesdienst I + 116,

Ganz allgemein sei dazu bemerkt: was hier geboten wird, hat mit Soliditit
wenig zu tun. Die Verfasser solcher Hochgebete zeigen einmal mehr, daff sie
wenig theologische Ahnung haben, was ein Hochgebet beinhalten muf.
Dazu gehort nun einmal als Grundvoraussetzung das Wissen, dafl es wesent-
liche Elemente gibt, die in jedem Hochgebet aufgrund der strukturellen Ent-
wicklung enthalten sein miissen — das sind: Danksagung und Lob, Einsetzungs-
bericht, Anamnese, Darbringung, Epiklese —, und Elemente, die gebithrend
hiufig vorkommen miissen, aber nicht in jedem Eucharistiegebet unbedingt
erforderlich sind — dazu gehoren: Sanctus, Gemeinschaft mit den Heiligen,
Interzessionen fiir Lebende und Verstorbene. Die Verfasser solcher Hochgebete
haben davon noch nichts gehért oder gelesen, denn Epiklese und Anamnese
z. B. scheint es fiir sie nicht zu geben. Dagegen sind die Texte geprigt von
Klage, Zweifel, Gesellschaftskritik, Protest und ,Moralspritzen®, wofiir das
Eucharistische Hochgebet wahrhaftig nicht der richtige Platz ist. Be-
zeichnend dafiir sind folgende zwei Texte aus Modellen von Alfred Schilling”:
»Es ist in Wahrheit wiirdig und recht und bringt uns allen Heil und Segen,
wenn wir dich, unsern Herrn und Vater, den allmichtigen, ewigen Gott, heute
loben und preisen, da wir des guten Papstes Johannes gedenken. Er war ,ein
Mann, von dir gesandt‘! Wir danken dir fiir diesen Papst, der die Fenster der
Kirche auftat und dessen Sprache die Welt verstand. Er war ,Joseph, unser
Bruder‘! Wir danken dir fiir diesen Menschen, der mit dem Herzen Christ
war und den die Menschen liebten. Darum singen wir dir mit den Engeln
und Heiligen zu deiner Ehre, darum stimmen wir ein in ihren ewigen Lob-
gesang und bekennen: Heilig . . .“ — Oder: ,,. .. heute loben und preisen im
Gedenken an Pater Teilhard und sein Werk. Wir danken dir fiir ihn, weil er
sich erwies als dein treuer Diener — mit viel Geduld —in Bedridngnis und Not—
und in der Verfolgung durch seine Kirche, die Kirche, die er liebte: als Ver-
fithrer verschrien und doch wahrhaftig — totgeschwiegen und doch heute
wohlbekannt — oft voller Trauer, doch stets wieder fréhlich — um Christi
willen arm, hat er so viele reich gemacht! Darum singen wir . . .“

Weiterhin fillt bei diesen Eucharistiegebeten die absolut horizontale Aus-
richtung auf, die den Schluf} nahe legt, in diesen Gottesdiensten wird auch nur

2 Alfred Schilling, Fiirbitten und Kanongebete der holldndischen Kirche, Essen 1968
(bereits in mehreren Auflagen erschienen).

3 Alfred Schilling, EIf Eucharistiegebete — Hollandische Kanontexte, Essen 1972,

4 Maihof-Team, Luzern (Hrsg.), Einheit von Gottesdienst und Predigt, Stuttgart 1972.

5 Adolf Stadelmann/Maihof-Team, Thematische Eucharistiefeiern I (Liturgische Texte
von Ostern bis zum ersten Adventssonntag) und II (Liturgische Texte vom ersten Advents-
sonntag bis Ostern), Luzern/Miinchen 1973.

% Erich Legler, Modelle fiir den Gottesdienst I und II, Ulm 1973.
7 Alfred Schilling, Fiirbitten und Kanongebete . . . a. a, O. S. 266-267.



noch in Humanismus gemacht. Hochgebete, die die Wirkung der Erlosung
nur im zwischenmenschlichen Bereich sehen, sind unannehmbar und fiir eine
Gemeinde nicht zu verantworten. Als Beispiel dafiir mag der Kanon aus
einem Werkbuch des Maihof-Teams dienen®: ,In der Nacht, da Jesus von
Angst und Grauen ergriffen wurde, hat er die Gemeinschaft der Jiinger
gesucht, um bei ihnen Kraft und Hilfe zu finden. Damit wollte er uns ein
Beispiel geben, dafl wir einander in der Angst nicht verlassen. Darum auch
nahm er gerade in dieser Nacht Brot, das uns zu Schwestern und Briidern
macht, segnete es und gab es uns mit den Worten: ... Wir gedenken aller,
die tiberfordert sind: tiberfordert vom Beruf, vom Schicksal, von den Mit-
menschen; die iiberfahren wurden von der technischen und wirtschaftlichen
Entwicklung und deswegen keine Heimat und Geborgenheit mehr finden.
Wir danken dir aber auch fiir alle Menschen, die andern Mut machen und
ihnen beistehen, die Angst vor dem Leben zu bewiltigen. Dadurch preisen
sie dich in und mit Christus heute und in alle Ewigkeit.”

Wir sind Realisten genug und verschlieffen die Augen nicht davor, dafl viele
verantwortungsbewufite Liturgen nicht ausschlieflich die vier offiziellen
Hochgebete gebrauchen. Bevor man aber andere Texte verwendet, mufl man
sie vorher kritisch durchleuchten, ob sie alle wesentlichen Elemente be-
inhalten und zu verantworten sind; ansonsten sollte man die Finger davon
lassen. Wie dies geschehen kann, mag die nun folgende Durchforstung der
»Elf Eucharistiegebete — Holldndische Kanontexte“® aufzeigen. Bei dieser
Gelegenheit danke ich nochmals den beiden Studenten, Herrn Burkhard
Rosenzweig und Herrn Wolfram Tretter, die sich bei dieser diffizilen Arbeit
voll engagiert haben. Die kritische Durchsicht wurde anhand des ,,Struktur-
modells fir Hochgebete“ vorgenommen, das die Studiengruppe ,Neue
deutsche Hochgebete“ im Auftrag der Liturgischen Kommissionen des
deutschen Sprachgebietes erarbeitet und der ,Arbeitsgemeinschaft der
katholischen Liturgiker des deutschen Sprachgebietes” (AKL) bei ihrer Tagung
in Wien im Herbst 1972 zur Diskussion vorgelegt hat.1

In den ,Elf Eucharistiegebeten® sind z. T. die Einsetzungsworte in anderer
Form wiedergegeben. Dies ist abzulehnen, weil der gleichbleibende Text des
Einsetzungsberichtes ein allen Verinderungen enthobener Hohepunkt des
Mysteriums der Eucharistiefeier bleiben sollte. Ebenso erscheinen andere
Formen der Anamnese nicht angebracht und mit praktischen Schwierigkeiten
verbunden. In fast allen hollindischen Hochgebeten fehlen die Gemeinschaft
mit den Heiligen und die Interzessionen, was zuldssig ist, wenn es nicht zu
haufig vorkommt.!? Schlieflich gelangt in den elf Hochgebeten mit Aus-
nahme der Kanons 2, 5 und 11 nicht geniigend zum Ausdruck, dafl sich die
Kirche der Hingabe Christi anschliefit, was ein fiir jedes Hochgebet wesent-
liches Element ist.12

8 Maihof-Team, Einheit von Gottesdienst und Predigt . ..a.a. O.S. 58,
2 Alfred Schilling, EIf Eucharistiegebete . . . a. a. O.

10 Verdffentlicht in: Gottesdienst 6 (1972) S. 147 ff.

o Veliar 410055149,

12 Vgl.a.a.0.8S. 148.
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Kanon 1 (Hollandischer Kanon 6)

Der erste Teil des Hochgebetes einschliefilich der Einsetzungsworte ist
brauchbar. Der zweite Teil besteht aus einem langen Buflakt. Vom Verstidndnis
der Bufle und der Eucharistie her nicht uninteressant, aber man muf sich
fragen, ob hier nach dem Buflelement des Eingangteiles noch ein eigener
Buflakt notwendig ist.

Kanon 2 (Holldndischer Kanon 7)

Danksagung und Lob: Inhaltlich durchaus brauchbar, aber einige Formu-
lierungen miifite man nochmals iiberdenken (V 11: ,ward“ — keine Sprache
unserer Zeit; VV 14 f. zu bombastisch). Alle wesentlichen Elemente sind vor-
handen, sogar die Interzessionen und die Gemeinschaft mit den Heiligen. Der
Gesamteindruck ist positiy und zeigt eine bemerkenswerte Anlehnung an den
romischen Kanon. Die Sprache und die Gedankenwelt unserer Zeit und
Situation sind, von einigen bereits erwihnten Ausnahmen abgesehen, gut
getroffen und artikuliert.

Kanon 3 (Hollindischer Kanon 8)

Die Prifation beinhaltet gute Gedanken in einer sauberen sprachlichen
Form; Danksagung und Lob lehnen sich stark an die Prifation an. Gegen
Ende finden sich sozial ausgerichtete Fiirbitten, die hier fehl am Platz sind und
an anderer Stelle der Eucharistiefeier verwendet werden sollterl. Der Ge-
samteindruck zeigt in Prifation, Danksagung und Lob eine zu starke Be-
tonung der Liebe, sowohl der gottlichen als auch der menschlichen. Dieser
Gedanke ist so konsequent durchgefiihrt, daf} er beinahe tibertrieben wirkt —
weniger wire hier mehr gewesen. Keineswegs sollte dieses Hochgebet unge-
priift einer Durchschnittsgemeinde vorgesetzt werden.

Kanon 4 (Holldndischer Kanon 9)

Die Prifation ist inhaltlich gut und biblisch belegt. Der Grundgedanke,
die Hinfiihrung zu Christus, wird bis auf den Schlufiteil konsequent durch-
gefiihrt. Das Hochgebet ist bei gewissen Situationen durchaus gut verwend-

bar.

Kanon 5 (Hollindischer Kanon 10)

Alle Elemente eines Hochgebetes sind enthalten. Anklinge an den romi-
schen Kanon und an das 2. und 4. offizielle Hochgebet sind nicht zu verkennen.
Der Gesamteindruck ist sehr positiv, wenn das Hochgebet auch an seine Vor-
lagen nicht herankommt.

Kanon 6 (Hollindischer Kanon 11)

Die Prafation ist wegen iiberschwenglicher Formulierungen unbrauchbar —
bei Danksagung und Lob finden sich viele alttestamentliche Wendungen,
aber eine davon ist schwer verstindlich (V 45), eine andere schief (V 54).
Altertiimelnd muten ,,firwahr® in V 1 und ,,0hn® in V 66 an. Der Gesamt-
eindruck ist recht zweifelhaft und rit zu grofier Vorsicht bei einer eventuellen
Verwendung.

Kanon 7 (Holldndischer Kanon 12)

In der Prafation wird in den Versen 13 f. das Bild , Durst nach dir® ge-
braucht, was fiir heutige Menschen etwas eigenartig ist. V 17 wirft die Frage



auf, ob in einer nicht fiir Totenmessen bestimmten Prifation ein Hinweis auf
die Toten angebracht ist — dafiir gibt es doch die Interzession, die allerdings in
diesem Hochgebet fehlt. Danksagung und Lob insistieren (VV 42 tf.) wohl
etwas zu stark auf dem ,Menschlichen® an Jesus. Der Gesamteindruck ist
nicht negativ.

Kanon 8 (Hollandischer Kanon 13)
Die Gedankenfiihrung bei Danksagung und Lob ist durchaus annehmbar,
aber vielleicht sollte man fiir die VV 40 f. andere Formulierungen suchen.

Bei der Darbringung fehlt eindeutig der Opfergedanke. Insgesamt betrach-
tet ist auch dieses Hochgebet verwendungsfihig.
Kanon 9 (Hollindischer Kanon 14)

Danksagung und Lob wirken zu moralisierend und gewollt aktualisierend.
Der Opfergedanke der Kirche ist bei der Darbringung kaum angedeutet.
Ein merkwiirdiger Stilbruch liegt darin, dafl der Einsetzungsbericht im
Imperfekt, die iibrigen Teile des Hochgebetes im Prisens erscheienen. Hier
finden sich auch Weihnachtsteile, die in VV 37 f. eigenartig wirken und unan-
gebracht erscheinen; die VV 50 f. sind nichts als leere Phrasen, die bei den
Mitfeiernden bestenfalls Heiterkeitserfolge erziclen kénnen. Dieses Hoch-
gebet sollte in keinem Gottesdienst Verwendung finden.

Kanon 10 (Hollandischer Kanon 15)

Danksagung und Lob: V 32 , darum® ist falsch, denn nicht auf Grund von
Leistungen wurde Christus erhéht. Die VV 34 f. (,hohere Wiirde® und
»Sterblicher®) wecken die Vorstellung, Christus sei nur Mensch, nicht aber
praexistenter Logos. Der Opfercharakter ist in der Darbringung andeutungs-
weise vorhanden. Insgesamt gesehen sollte dieses Hochgebet nicht unkritisch
und unbesehen gebraucht werden.

Kanon 11 (Hollandischer Kanon 16)

Die Prifation mit austauschbarem Weihnachts-, Oster- und Pfingstteil ist
gut gelungen. Das Hochgebet stellt sich als ein abgerundetes Ganzes dar,
in das die Einsetzungsworte harmonisch eingefiigt sind. In der Darbringung
kommt der Opfergedanke in schlichten Worten zum Ausdruck. Dieses
Eucharistiegebet kann zur hiufigen Verwendung empfohlen werden.

Ein Wort sei noch gesagt zur Terminologie. Es gibt eigentlich nur einen
einzigen ,Kanon®, und das ist der Romische Kanon (Hochgebet I); alle
weiteren Eucharistiegebete sollte man als solche oder als Hochgebete be-
zeichnen.

Alle diese Uberlegungen und Bemiihungen diirften aufgezeigt haben, daf}
das Eucharistische Hochgebet eine stabile Grundstruktur besitzen soll,
es aber immer auch dynamisch und flexibel bleiben mufl. Sonst konnte es
sein, dafl es an den mitfeiernden Menschen und ihren Bediirfnissen und An-
liegen vorbei geht. Dabei diirfen aber auch wesentliche Aussagen nicht zu kurz
kommen. Solange es eine lebendige Liturgie gibt, werden stets neue Hoch-
gebete geschaffen werden miissen. Das diirfte wohl die deutlichste Konse-
quenz sein. Die beste Voraussetzung fiir die Liturgiefeier zu allen Zeiten ist
und bleibt: Stabilitit und Mobilitit.
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Der Mef3ritus im Alpen- und Voralpengebiet
im 6. und 7. Jahrhundert

DDr. Klaus Gamber

Uber den Mefiritus in Norikum zur Zeit des hl. Severin (f 482) wurde in
dieser Zeitschrift bereits berichtet.! Unsere heutige Untersuchung behandelt
den Ritus im Alpen- und Voralpengebiet in den zwei folgenden Jahrhv; . rerten
nach dem Tod des hl. Severin und dem Abzug der meisten Romanen »us den
Donauprovinzen. Im Gegensatz zum 5. Jh. fehlt hier eine zeitge «ssische
Quelle, wie sie in der Lebensbeschreibung des hl. Severin vorliegt.? Wir
sind daher auf sonstige Beobachtungen und Schlufifolgerungen angewiesen.

Eine interessante Beobachtung ist die Tatsache, dafl im altbayerischen Raum
bis ins 10. Jh. hinein ein Zeno-Formular bezeugt ist, das deutlich aus dem
altgallischen (gallikanischen) Ritus stammt, wenn auch die Orationen in
der iiberlieferten Fassung fiir den romischen Ritus zurechtgebogen erscheinen.3
Das gleiche Formular ist fiir das Zeno-Kloster in Verona nachweisbar, in dem
der hl. Zeno, Bischof dieser Stadt (f 371/2), begraben liegt.* In Verona war
aber, wie in Oberitalien iberhaupt, bis ins 7. Jh. der gallikanische Mefiritus
in Gebrauch.s Die verbreitete Verehrung des hl. Zeno im altbayerischen Raum
laflt darauf schlieflen, dafl Missionare aus dem Zeno-Kloster in Verona hier
tatig gewesen sind und nach gallikanischem Ritus die hl. Messe gefeiert haben.

Wie das Zeno-Formular so stammt auch das Martins-Formular im sog.
Prager Sakramentar aus dem gallikanischen Ritus.® Es handelt sich dabei um
ein Meflbuch, wie es in der Zeit des letzten Agilolfingerherzogs Tassilo III
(1. J. 788 durch Karl d. Gr. abgesetzt) in Regensburg geschrieben worden ist.’
Es befindet sich jetzt in Prag, wohin es im Zuge der Missionierung Bohmens
von Regensburg aus gelangt ist.®

Dieses Regensburger Martins-Formular entspricht demjenigen, das in
Tours, dem Begrabnisort des hl. Martin, {iblich war. Es ist im bekannten
»Missale Gothicum®, einem gallikanischen Sakramentar aus dem Anfang
des 8. Jh., tiberliefert.> Dafl es auch im oben genannten Prager Sakramentar

! K. Gamber, Liturgisches Leben in Norikum zur Zeit des hl. Severin, in: Heiliger Dienst 26
(1972) 22-32.

? Neueste Ausgabe von R. Noll, Eugippius: Das Leben des heiligen Severin (= Schriften
und Quellen der Alten Welt, Bd. 11, Berlin 1963).

* Vgl. K. Gamber, Die gallikanische Zeno-Messe. Ein Beitrag zum iltesten Ritus von
Oberitalien und Bayern, in: Miinchener Theol. Zeitschrift 10 (1959) 295-299.

4 Vgl. Migne, PL 11, 215 C.

5 Dies zeigt unter anderm das Missale von Bobbio; vgl. K. Gamber, Codices liturgici
latini antiquiores (= Spicilegii Friburgensis Subsidia 1, 2. Aufl. Freiburg/Schweiz 1968)
Nr. 220, S. 167 (= CLLA). Das Liturgiebuch ist vermutlich in Pavia geschrieben und war
zuletzt im Kloster Bobbio. Aus Oberitalien stammt auch das Fragment CLLA Nr. 201
aus dem 6. Jh.

6 Herausgegeben von A. Dold — L. Eizenhofer, Das Prager Sakramentar (= Texte und
Arbeiten, Heft 38/42, Beuron 1949) Nr. 205, S. 110.

7 Vgl. K. Gamber, Das Tassilo-Sakramentar. Das ilteste vollstindig erhaltene Regens-
burger Mefibuch, in: Miinchener Theol. Zeitschrift 12 (1961) 205-209.

8 Vgl. Dold — Eizenhofer, Das Prager Sakramentar 37.
¢ Es steht hier zu Beginn der urspriinglich wohl einen eigenen Libellus bildenden Sonntags-
messen; vgl. L. C. Mohlberg, Missale Gothicum (= Rerum Ecclesiasticarum Documenta,
Fontes V, Roma 1961) S. 112. Dazu die Konkordanztabellen von P. Siffrin (= Subsidia
Studiorum 6, Roma 1961) 57; hier fehlt der Hinweis auf das Prager Sakramentar. Die
1. Formel (Summi sacerdotis) findet sich nur noch hier, ebenso die im Missale Gothicum
ausgefallene Schlufiformel des Martin-Formulars.



zu finden ist, hingt deutlich mit der frinkischen Mission im altbayerischen
Raum zusammen, wie sie hier im 7. Jh. u. a. durch die Bischofe Rupert,
Emmeram und Erhard eingesetzt hat. Auch diese haben sicher nach dem
Ritus ihrer Heimat, also nach gallikanischem Ritus, die hl. Messe gefeiert.

Dieser gallikanische Ritus war bis ins 7./8. Jh. fast im ganzen Abendland,
mit Ausnahme des Gebietes des Erzbistums Rom?® und des Exarchats
Ravennat! sowie der Kirche Nordafrikas,'? in Gebrauch. Durch die Synode
von Toledo v. J. 633 wurde er auch in Spanien eingefiihrt.”® Er wurde hier
spiter ,mozarabischer Ritus“ genannt. Auch in Irland lassen sich starke
Einfliisse des gallikanischen Ritus nachweisen.!* Seine Verwendung im Alpen-
und Voralpengebiet, wo sowohl von Oberitalien als auch vom Frankenreich
missioniert worden ist, wire daher auch ohne die obigen Beobachtungen so
gut wie sicher.

Eine wichtige Quelle fiir unsere Kenntnis des gallikanischen Mefiritus ist
neben den Canones der verschiedenen frankischen Synoden die MefSerklarung
‘des Bischofs Germanus von Paris (+ 576).15 Thre Echtheit wurde friiher ver-
schiedentlich angezweifelt; in neuester Zeit hilt man jedoch eine Verfasser-
schaft durch ihn fiir durchaus méglich, ja sogar wahrscheinlich.16

Im folgenden wird versucht, einen kurzen Uberblick iiber den gallikanischen
Ritus zu geben, wie er sich aufgrund der Meferkldrung des Germanus dar-
bietet.?”

10 Dazu gehorte ehedem ganz Mittelitalien; vgl. K. Gamber, Die mittelitalienisch-bene-
ventanischen Plenarmissalien. Der Mefibuchtypus des Metropolitangebiets von Rom im
9./10. Jh., in: Sacris erudiri 9 (1957) 265-285.

11 Hier wurde schon zu Beginn des 6. Jhs. der rémische Ritus eingefiihrt; vgl. K. Gamber,
Das sog. Sacramentarium Gelasianum. Die , missales® des Bischof Maximianus von Ravenna,
in: Missa Romensis (= Studia Patristica et Liturgica 3, Regensburg 1970) 107-115.

12 Vol. K. Gamber, Ordo missae africanae. Der nordafrikanische Mefiritus zur Zeit des
hl. Augustinus, in: Rémische Quartalschrift 64 (1969) 139-153. Fiir die spitere Zeit vgl.
CLLA S. 47 ff.

13 Der Grund fiir die Ubernahme des gallikanischen Ritus in Spanien war in erster Linie
ein politischer: die Zugehérigkeit Spaniens im 6./7. Jh. zum westgotischen Reich in Sid-
frankreich. Der Canon 2 sagt: , Unus igitur orandi atque psallendi per omnem Hispaniam
atque Galliam conservetur, unus modus in missarum sollemnitatibus, unus in vespertinis
matutinisque officiis, nec diversa sit in nobis ecclesiastica consuetudo, quia in una fide
continemur et regno®.

14 Vgl A. Dold — L. Eizenhofer, Das irische Palimpsestsakramentar im Clm 14429 der
Staatsbibliothek Miinchen ( = Texte und Arbeiten 53/54, Beuron 1964).

15 Neueste Ausgabe von E. C. Ratcliff, Expositio Liturgiae Gallicanae (= HBS 98,
London 1971).

6 Vel. A. Van der Mensbrugge, Expositio missae gallicanae est-elle de Saint Germain de
Paris?, in: Messager de ’exarchat du patriarche russe en Europa occidentale 8 (1959) 217—
249; ders., Pseudo-Germanus reconsidered, in: Studia Patristica V (= Texte und Untersu-
chungen 80, Berlin 1962) 172-184. Zur Frage vgl. auch O. Heiming, in: ALW II, 1 (1961)
210: ,,. .. das Hindernis einer Abhingigkeit der Expositio von Isidor von Sevilla scheint
nicht mehr zu bestehen.

17 Vgl. K. Gamber, Ordo antiquus gallicanus. Der gallikanische Mefiritus des 6. Jh.
(= Textus patristici et liturgici 3, Regensburg 1965). Altere Arbeiten: J. Mabillon, De
Liturgia Gallicana (Parisiis 1685), teilweise abgedruckt in: Migne, PL 72, 101-448;
L. Duchesne, Origines du culte chrétien (mehrere Auflagen, zuletzt Paris 1925); H. Lietz-
mann, Ordo missae romanus et gallicanus (= Kleine Texte fiir Vorlesungen und Ubungen 19,
Bonn 1923) 21-29.
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Noch vor Beginn der ,Missarum sollemnia® werden im Sacrarium
(Sakristei) die Opfergaben bereitet. Beim Einzug des Priesters in die Kirche
singt der Chor die ,Antiphona ad praelegendum®, unseren Introitus. Thr ent-
spricht im mozarabischen Ritus das sog. Alleluiaticum. Der Diakon gebietet
Stillschweigen, indem er ruft: ,Silentium facite“ (Habete silentium), worauf
der Priester das Volk griifit: ,, Dominus sit semper vobiscum®, und den Gesang
des ,, Aius“ anstimmt: , Heiliger Gott, Heiliger Starker, Heiliger Unsterblicher,
erbarme dich unser®,'® der aus der orientalischen Liturgie stammt. Drei
Knaben singen danach dreimal , Kyrie eleison“. Der Zelebrant stimmt nun
die ,Prophetia“ an, den Lobgesang des Zacharias (Benedictus)'®. Er beschliefit
diesen mit der ,,Collectio post prophetiam®. Damit ist die , Vormesse® — sie
ist erst im Lauf der Zeit ausgebildet worden — zu Ende.

Thre Ausbildung diirfte in den einzelnen Gegenden Unterschiede aufgewiesen
haben.

Es beginnen die Lesungen. Zuerst wird eine alttestamentliche Lectio vorge-
tragen. Danach an hohen Festtagen das ,,Canticum trium puerorum®, von
drei Knaben gesungen.? Vor der nun folgenden Epistel hat der ,Psalmus
responsorius®, unser Graduale, seinen Platz. Nach diesen beiden Lesungen
folgt die feierliche Verkiindigung des Evangeliums. Von sieben Kerzentrigern
begleitet, besteigt der Diakon den Ambo, der Analogium genannt wurde,
wihrend der Chor das ,Aius® in griechischer Sprache singt. Nach der Ver-
kiindigung des Evangeliums wird der gleiche Gesang in lateinischer Sprache
wiederholt.2!

Wie allgemein in der Kirche tiblich folgt auf das Evangelium die Predigt
des Priesters. War dieser nicht in der Lage zu predigen, so sollte nach can. 2
des Concilium Vasense II (vom Jahre 529) eine Homilie aus den Kirchen-

_vitern vom Diakon vorgelesen werden. Den Abschlul des Lesegottesdienstes

bildet die ,, Deprecatio pro populo®, eine Litanei, die der Friedensektenie im
byzantinischen Ritus und den Litaneien an den Sonntagen der Quadragesima
im ambrosianischen Ritus entspricht:22

Deprecatio sancti Martini pro populo
Dicamus omnes ex toto corde et ex tota mente:
R Domine exaudi et miserere: domine miserere,

18 Vgl G. Nickel, Der Anteil des Volkes an der Mefiliturgie im Frankenreich von
Chlodwig bis auf Karl d. Gr. (= Forschungen zur Geschichte des innerkirchlichen Lebens 2,
Innsbruck 1930) 19.

19 Im mozarabischen und ambrosianischen Ritus finden wir anstelle des ,Benedictus®
das ,Gloria®. Nach der Expositio missae des Germanus wurde in der Quadragesima anstelle
des Benedictus ,Sanctus deus archangelorum® gesungen (vgl. PL 72, 95).

20 Dasselbe bezeugt Rufinus fiir Aquileja: ,Trium puerorum hymnus qui maxime diebus
sollemnibus in ecclesia dei canitur® (PL 21, 612); vgl. H. Schneider, Die altlateinischen
biblischen Cantica (= Texte und Arbeiten 29/30, Beuron 1938) 10.

21 Einen Gesang ,Post evangelium® kennt auch die ambrosianische Liturgie.

22 Die Melodie in: Variae preces (Solesmes 1895). Ein weiterer (jungerer) Text ist die
»Deprecatio quam papa Gelasius pro universali ecclesia constituit canendam esse®; vgl.
B. Capelle, Le Kyrie de la messe et le pape Gélase, in: Revue bénédictine 46 (1934) 126—144.
Diese Litanei hat jedoch weder mit dem Papst Gelasius noch mit dem rémischen Ritus
etwas zu tun, sie gehort vielmehr dem gallikanischen Ritus an.



Qui respicis super terram et facis eam tremere oramus te:
R Domine . . .

Pro altissima pace et tranquillitate temporum nostrorum, pro sancta
ecclesia catholica, quae est a finibus usque ad terminos orbis terrarum
oramus te: R Domine .

Pro pastore ill. episcopo et omnibus episcopis et presbyteris et diaconis
et omni clero oramus te: R Domine .

Pro hoc loco et inhabitantibus in eo, pro piissimis imperatoribus et omni
romano exercitu oramus te: R Domine. ..

Pro peregrinantibus et iter agentibus ac navigantibus, pro poenitentibus
et catechumenis oramus te: R Domine . . .

Pro his qui in sancta ecclesia fructus misericordiae largiuntur, domine
deus virtutum exaudi preces nostras, oramus te:
R Domine. ..

Sanctorum apostolorum et martyrum memores simus, ut orantibus eis pro
nobis veniam mereamur, oramus te: B Domine deus virtutum: exaudi
preces nostras.

Christianum et pacificum nobis finem concedi a domino deprecemur:
R Praesta domine praesta.

Et divinum in nobis permanere vinculum caritatis sanctum dominum
deprecemur: R Praesta domine praesta.

Conservare sanctitatem et catholicae fidei puritatem sanctum deum
deprecemur: R Praesta domine praesta.
Dicamus omnes: Domine exaudi et miserere: domine miserere.

Der Priester schliefit die Litanei mit einer ,,Collectio post precem®. Nach
diesem Gebet werden die Katechumenen vom Diakon entlassen. Es beginnt
nun die Eucharistiefeier (missa).23

Nach dem Gruf des Priesters folgen die in den Sakramentaren mit , Missa“
tiberschriebenen Gebete. Zuerst die ,,Praefatio missae, worin auf das Fest-
geheimnis hingewiesen wird, mit einem abschlieflenden Bittgebet (Collectio).
Diese beiden Orationen entsprechen den ,, Precationes® der afrikanischen und
den Glaubigengebeten der byzantinischen Liturgie zu Beginn der Eucharistie-
feier. Im romischen Ritus fehlen entsprechende Gebete.24

In feierlicher Prozession werden nun, dhnlich wie in den orientalischen Riten,
von den Diakonen und Priestern (falls mehrere anwesend sind) die Opfer-
gaben zum Altar gebracht, die Brote im sog. Turris, einem turmartigen
Gefif}, der Wein im Kelch. Dabei singen sie den ,Sonus“. Der Zelebrant
erhebtsich von seinem Platz und schreitet zum Altar. Die Priester und Diakone
reichen ihm dort die Opfergaben. Der Zelebrant nimmt sie in Empfang und

3 ,Missa® (bzw. ,Missarum sollemnia®) ist eine typisch gallikanische Bezeichnung fiir die
Eucharistiefeier; vgl. K. Gamber, Missa. Von der dreifachen Bedeutung des Wortes, in:
Romische Quartalschrift 63 (1968) 170—184.

24 Vgl. K. Gamber, Das einsame ,Oremus“ vor dem Offertorium, in: Heiliger Dienst 15
(1961) 22-23; 20 (1966) 61-65; ders., in: Missa Romensis a. a. O. 46-55,
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legt sic auf den Altar nieder.24* Er singt nun dreimal das im bisherigen
romischen Ritus bei der Opferung tibliche Gebet:

Veni sanctificator omnipotens aeterne deus: et benedic hoc sacrificium tuo

nomini praeparatum: per Christum dominum nostrum.

Die Opfergaben werden dann mit einem seidenen Tuch bedeckt, worauf
der Priester still fiir sich ein Vorbereitungsgebet spricht, die sog. Apologia
Sacerdotis.

Der Diakon liest wihrenddessen aus den Diptychen die Namen der
Opfernden (Nomina offerentium) vor, und fiigt die Namen der ver-
storbenen Bischofe der betreffenden Kirche bei und gedenkt schliefilich aller
Verstorbenen. Zum Schlufl gedenkt er auch (wie bei uns im Communicantes)
der Gottesmutter, der Apostel und weiterer Heiliger. Die Verlesung der
Diptychen durch den Diakon wird vom Priester mit der ,Collectio post
nomina“ beendet.

Es folgt der Friedenskuf}, der mit der ,Collectio ad pacem® eingeleitet
wird. Der Priester spricht: ,Pax fides caritas domini nostri lesu Christi et
omnium sanctorum sit semper vobiscum®. Man antwortet ihm: ,Et cum
spiritu tuo®. Der Diakon ruft nun: ,Quomodo adstatis pacem facite®, wor-
auf sich alle den Friedenskuff geben. Wihrenddessen wird vom Chor eine
Antiphon gesungen. In den irischen Mefibiichern findet sich folgender Text:

Pacem meam do vobis alleluia: pacem relinquo vobis alleluia. Pax multa

diligentibus legem tuam domine alleluia. et non est illis scandalum alleluia.

Regem caeli cum pace alleluia: plenum odorem vitae alleluia: novum

carmen cantare alleluia.

Mit den aus allen Riten bekannten Gebetsrufen: ,Sursum corda“ und
»Gratias agamus domino deo nostro wird nun das Eucharistiegebet,
»Immolatio missae“ oder ,Contestatio® genannt, eingeleitet. Es war an den
einzelnen Tagen des Jahres verschieden. Stereotyp war im gallikanischen
Ritus nur der Einsetzungsbericht ,Mysterium® oder ,Secreta“ genannt,?
mit dem Einsetzungsbefehl.2¢

Auf das Eucharistiegebet folgt im gallikanischen Ritus unmittelbar das
Brotbrechen. Die einzelnen Teile der Hostie werden in Form eines Kreuzes
geordnet. Wihrend der Brotbrechung singt der Chor eine Antiphon, das

242 Im alpenldndischen Raum finden wir verschiedentlich in den Kirchen drei Altire,
die zum Niederlegen der Opfergaben bestimmt waren: der mittlere, etwas hoher gelegene
fiir die zur Konsekration bestimmten Gaben, die Seitenaltire fiir die iibrigen Opfergaben;
Vgl. K. Gamber, Churritische Saalkirchen mit Dreiapsiden-Chor liturgiegeschichtlich
untersucht, in: Rémische Quartalschrift 65 (1970) 98—126, bes. 118 ff.

25 Vgl K. Gamber, Secreta. Die alte ravennatische Bezeichnung fiir das Eucharistiegebet, in:
Ephem. lit. 83 (1969) 485-487. Erst spiter, bei der Ubernahme dieses Ausdrucks in die
romische Liturgie, wurde mit ,Secreta® nur mehr das Einleitungsgebet, die ,Oratio super
oblata®, bezeichnet.

26 Dieser ist ausfithrlicher als in anderen Riten. Er lautet: ,, Addens ad suum dictum dicens
eis: Quotienscumque de hoc pane edeatis et ex hoc calice bibitis, ad memoriam meam
faciatis, passionem meam omnibus indicens, aduentum meum sperabitis donec iterum
adueniam®; vgl. Dold—Eizenhofer, Das irische Palimpsestsakramentar 15-18. — Zum
gallikanischen Eucharistiegebet vgl. K. Gamber, Alteste Eucharistiegebete der lateinischen
Osterliturgie, in: Fischer—Wagner, Paschatis Sollemnia (Freiburg 1959, 159—178; Canonica
prex, in: Heiliger Dienst 17 (1963) 57—64; 87-95, bes. 92 ff.



»Confractorium®. Es sei hier abermals ein Text aus der irischen Liturgie,
der alten gallikanischen Brauch widerspiegeln diirfte, angefiihrt:

Cognoverunt dominum in fractione panis alleluia.

Panis quem frangimus corpus est domini nostri lesu Christi alleluia.

Calix quem benedicimus sanguis est domini nostri Iesu Christi in remissionem

peccatorum nostrorum alleluia.

Der nun folgende Gesang der ,,Oratio dominica® (Gebet des Herrn) durch
das Volk wird von einer kurzen Oration des zelebrierenden Priesters einge-
leitet und geschlossen. Das Gebet nach dem Paternoster war im gallikanischen
Ritus ebenfalls variabel und begann meist mit dem Wort: ,Libera . ..“ Eine
derartige Formel findet sich auch (endgiiltig wohl erst seit Gregor d. Gr.) im
romischen Ritus.

Der Priester nimmt nun einen Teil der Hostie und legt sie in den Kelch,
wobei er fast denselben Segenswunsch wie beim Friedenskufl spricht: ,Pax
fides et caritas et communicatio corporis et sanguinis domini sit semper
vobiscum®. Ist der Zelebrant Bischof, so singt er mit ausgebreiteten Armen
das feierliche Segensgebet (Benedictio populi), dessen einzelne Segenswiinsche
(meist sind es sicben) mit Amen beantwortet werden. Aus Freising sind ent-
sprechende Gebetstexte iiberliefert.2” Wer nicht kommuniziert, verldfit darauf
das Gotteshaus.

Zum Empfang der Kommunion steht den Glaubigen der Altarraum,
»Sancta sanctorum® genannt, offen.28 Minner und Frauen waschen vorher
die Hinde, die Frauen bedecken diese auflerdem mit einem Tiichlein, dem
,dominicale. Die Kommunikanten erhalten das konsekrierte Brot in die
Hand?® und trinken anschlieflend aus dem Kelch. Wahrend der Kommunion
wird vom Chor das Kommunionslied (Trecanum) gesungen. In der irischen
Liturgie lautet der Text:

Qui manducat corpus meum et bibit sanguinem meum alleluia: ipse in me

manet et ego in illo alleluia.

Hic est panis vivus qui de caelo descendit alleluia: qui manducat ex eo vivet

in aeternum alleluia.

Venite comedite panem meum alleluia. et bibite vinum quod miscui vobis

alleluia.

Hoc sacrum corpus domini et salvatoris sanguinem alleluia. sumite vobis

in vitam perennem alleluia.

7 Vgl. W. Diirig, Das Benedictionale Frisingense vetus, in: Archiv fiir Liturgiewissenschaft
1V, 2 (1956) 223—244; ders., Die Bruchstiicke einer Sammlung von Benedictiones gallicanae
in Clm 29163m, in: Rev. bénéd. 64 (1954) 168-175.

28 Vgl. das 2. Konzil von Tours v. J. 567 im Canon 4: ,Ad orandum vero et communican-
dum laicis et feminis sicut mos est pateant sancta sanctorum® (Mansi IX, 793). Ahnlich war
in Ravenna den Gliubigen der Zutritt zum ,presbyterium® zur Abgabe der Opfergaben und
zum Kommunionempfang gestattet; vgl. K. Gamber, Der Ordo Romanus IV, ein
Dokument der ravennatischen Liturgie, in: Rom. Quartalschrift 66 (1971) 154170, hier
S. 165, In Spanien hat dagegen das 4. Konzil von Toledo v. J. 633 im Can. 18 bestimmt: ,, Ut
sacerdos et levita ante altare communicent, in choro clerus, extra chorum populus® (Mansi X,
624).

2% Im Frankenreich hat sich die Handkommunion wesentlich linger erhalten als anderswo;
vgl. P. Browe, Die Kommunion in der gallikanischen Kirche der Merowinger- und Karo-
lingerzeit, in: Theologische Quartalschrift 102 (1921) 22—54; 133-156.
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In labiis meis meditabor hymnum alleluia. cum docueris me ego iustitias

respondebo alleluia.

Venite benedicti patris mei possidere regnum alleluia: quod vobis

paratum est ab origine mundi alleluia.

Ubi ego fuero alleluia. illic erit et minister meus alleluia,*

Nach der Kommunion spricht der Priester eine kurze Einladung zum
Danken, ,Praefatio post eucharistiam® iiberschrieben; darauf die Schluf$bitte,
,Consummatio missae“ genannt. Anschlieflend werden die Glaubigen vom
Diakon entlassen. Die ,Missarum sollemnia“ sind zu Ende.

Der gallikanische Ritus hat, wie ersichtlich, Ahnlichkeit mit den orientali-
schen Liturgien, besonders mit dem Ritus von Antiochien.3! Dies mag damit
zusammenhingen, daf} der hl. Hilarius von Poitiers (1 376) lingere Zeit in
Kleinasien in der Verbannung geweilt hat.3? Auf ihn diirfte die Ausgestaltung
des gallikanischen Ritus zuriickgehen, wie wir auch durch Gennadius erfahren,
dafl Hilarius ein Mefibuch, ,Liber mysteriorum® genannt, verfafit hat.3?
Es ist zu bedauern, dafl dieser volksnahe Ritus im Frankenreich in der Mitte des
8. Jh. unter Konig Pippin abgeschafft worden ist. Lediglich in der Dibzese
Mailand hat er sich in der Gestalt des sog. ambrosianischen Ritus bis in die
Gegenwart erhalten kénnen. Im altbayerischen Raum ist er spétestens bei der
Neugriindung der bayerischen Didzesen durch Bonifatius i. J. 739 durch den
romischen ersetzt worden.

30 Ganz ihnliche Kommunionlieder auch in der dgyptischen Liturgie; vgl. K. Gamber,
Ein dgyptisches Kommunionlied des 5./6. Jh., in: Ostkirchliche Studien 8 (1959) 221-229.
31 Vgl. J. B. Thibaut, L’ancienne liturgie gallicane, son origine et sa formation en
province (Paris 1929); J. Quasten, Oriental influence in the Gallican Liturgy, in:
Traditio 1 (1943) 55-87; E. Griffe, Aux origines de la liturgie gallicane, in: Bulletin de
la littérature ecclesiastique publié par I'Institut catholique de Toulouse 52 (1951) 17—43.

32 Besonders deutlich wird dies im Fall der Christus-Epiklese; vgl. K. Gamber, Die
Christus-Epiklese in der altgallischen Liturgie, in: ALW IX, 2 (1966) 375-383.

33 Vel. K. Gamber, Der Liber mysteriorum des Hilarius von Poitiers, in: Studia patristica V
(= Texte und Untersuchungen 80, Berlin 1962) 40—49.

In der Liturgie, besonders im heiligen Opfer der Eucharistie, vollzieht
sich ,das Werk unserer Erlésung“, und so tragt sie in héchstem MaBe
dazu bei, daB das Leben der Glaubigen Ausdruck und Offenbarung
des Mysteriums Christi und des eigentlichen Wesens der wahren
Kirche wird, der es eigen ist, zugleich géttlich und menschlich zu
sein, sichtbar und mit unsichtbaren Gitern ausgestattet, voll Eifer der
Téatigkeit hingegeben und doch frei fir die Beschauung, in der Welt
zugegen und doch unterwegs; und zwar so, daB dabei das Menschliche
auf das Géttliche hingeordnet und ihm untergeordnet ist, das Sichtbare
auf das Unsichtbare, die Tatigkeit auf die Beschauung, das Gegen-
wartige auf die kiinftige Stadt, die wir suchen. Dabei baut die Liturgie
taglich die, welche drinnen sind, zum heiligen Tempel im Herrn auf,
zur Wohnung Gottes im Geist bis zum MaBe des Vollalters Christi. Zu-
gleich stérkt sie wunderbar deren Kréfte, daB sie Christus verkunden.

1. Vatikanum, Konstitution {iber die heilige Liturgie




Der neue Ritus der Jungfrauenweihe
Mirjam Prager OSB

1. Zur Geschichte des Ritus

Die Jungfrauenweihe gehrt zu den iltesten und ehrwiirdigsten Riten der
Christenheit. Daf sie als velatio (Ubergabe des Schleiers) schon im 4. Jahr-
hundert den in ihren Familien lebenden Frauen gespendet wurde, die um
Christi willen auf die Ehe verzichteten, ist quellenmiflig gut bezeugt.! Als der
Stand der gottgeweihten Jungfrauen (ordo wvirginum) im 8. Jahrhundert
aufgehoben wurde, fand der Ritus Eingang in die FrauenklSster, die schon
um die Mitte des 4. Jh. im Orient und im Abendland entstanden waren. Bis
zum 12. Jh. stand dieser Weiheritus, der inzwischen durch mehrere Gebete
und Zeremonien bereichert worden war, sowohl in den Benediktinerinnen-
abteien als auch in den Kanonissinnenstiften in Ehren. Er wurde in die dltesten
Dokumente der rémischen Liturgie aufgenommen.?

Das Auftauchen der neueren Orden (weibliche Zweige der Bettelorden)
mit der Geliibdeformel ,, Armut, Keuschheit und Gehorsam® brachte jedoch
die Gefahr mit sich, die frithkirchliche Jungfrauenweihe als Verdoppelung
der Ordensprofef3 erscheinen zu lassen. So fithrte sie nur mehr in einigen
ilteren Klostern eine Art Schattendasein, bis der hl. Karl Borromaus sie 1583
fiir alle Frauenkloster seiner Didzese einfiihrte. Auch Papst Benedikt XTII.
setzte sich im 18. Jh. energisch fiir ihre Wiedereinfilhrung ein. Aber erst
Dom Prosper Guéranger, der grofle Erneuerer benediktinischen Monchtums,
lie diesen theologisch so reichen Weiheritus in der Kirche neu erstehen.? Nach-
dem am 15. August 1868 erstmals sieben Nonnen der von ihm gegriindeten
Frauenabtei St. Cécile zu Solesmes die Jungfrauenweihe empfangen hatten,
fand sie von dort aus den Weg zu zahlreichen Benediktinerinnenklostern
Europas und Amerikas. Durch die Apostolische Konstitution Pius XII
»Sponsa Christi“, vom 21. November 1950 erlangte sie ,als eines der
schonsten Denkmiler der alten Liturgie® wieder Biirgerrecht in der Kirche
von heute.

Gemifl der Anordnung der Liturgiekonstitution (Art. 80) wurde auch der
Ritus der Jungfrauenweihe iiberarbeitet, auf ihre urspriingliche Form zuriick-
gefiihrt und am 31. Mai 1970 promulgiert. Die deutsche Ubersetzung* wurde
im Herbst 1973 von den zustindigen Bischofskonferenzen approbiert.

2. Aufbau

Schon ein flichtiger Vergleich zwischen dem alten und dem erneuerten
Ritus lifRt eine wohltitige Kiirzung und einen klaren, leicht tiberschaubaren

1 R. Metz, La consécration des vierges de l’églisc Romaine, Paris 1954.

2 Dom P. de Puniet, Das Romische Pontifikale, Geschichte und Kommentar, Klosterneu-
burg 1933, 2. Bd. S. 133 ff.

3 Dom Guéranger hielt sich dabei streng an den Text des Romischen Pontifikale. Er schlof}
nur die OrdensprofeR an das Jungfriulichkeitsgeliibde an und lief die Bannfliche weg,
die sich am Schluf der Zeremonie im Romischen Pontifikale fanden. Sie richteten sich
gegen jene, die die gottgeweihten Jungfrauen zu verfiihren und in die Welt zuriickzubringen
suchten.

4 In grofer Dankbarkeit sei hier der i. J. 1973 heimgegangenen Benediktinerin Frau Maria
Lucia von Verdrof (Abtei Nonnberg) gedacht, die einen grofien Teil dieser Ubersetzung
verfafite.
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Aufbau erkennen, mag man auch den Verlust mancher theologisch und
spirituell reicher Gebete, Zeremonien und Gesinge bedauern. Der erneuerte
Ritus besteht aus folgenden Teilen:

a) Einladung der Jungfrauen.

b) Homilie oder Ansprache, in der das Volk und die Jungfrauen iiber das

Charisma der Jungfraulichkeit belehrt werden.

c) Fragen des Bischofs an die Jungfrauen, ob sie im Vorsatz der Jungfriulich-
keit verharren und die Weihe empfangen wollen.

d) Litanei, in der das Gebet an Gott den Vater gerichtet und die Fiirbitte der
seligen Jungfrau Maria und aller Heiligen erfleht wird.

e) Erneuerung des Vorsatzes der Jungfrdulichkeit (oder Ablegung der

Ordensprofef).

f) Feierliche Weihe, in der die Kirche den himmlischen Vater bittet, die Gaben
des Heiligen Geistes in reicher Fiille {iber die Jungfrauen auszugieflen.
g) Ubergabe der Weiheinsignien, durch welche das innere Geschehen der

Weihe nach auflen verdeutlicht wird.

Deutlich wird hier das Weihegebet als Hohepunkt des Ritus erkennbar.
Es stellt gleichsam die Antwort Gottes auf den feierlich kundgetanen Entschluf}
der Jungfrau zur gottgeweihten Ehelosigkeit und zum ungeteilten Dienst
an der Kirche dar.

Durch die Gegeniiberstellung des alten und des neuen Ritus soll nun die
vorgenommene Umformung noch deutlicher hervortreten:

Alter Ritus
Einladung der Jungfrauen
Jungfriulichkeitsgeliibde
Lesung und Unterzeichnung
des Profefibriefes
Suscipe
LITANEI
Weihe der Insignien (8 Gebete)
Respice Domine
WEIHEPRAFATION
Ubergabe der Weiheinsignien
Deus Plasmator
Benedicat
Nach Schluf} der Messe:
Ubergabe des Breviers

Neuer Ritus

Einladung der Jungfrauen

HOMILIE

3 Fragen des Bischofs und Antwort
der Jungfrauen

LITANEI

Erneuerung des Jungfriulichkeits-
geliibdes oder Ordensprofef}

WEIHEGEBET

Ubergabe der Weiheinsignien

Ubergabe des Stundenbuches
Nach Schlufl der Messe:
Feierlicher Segen des Bischofs

Bei diesen Kiirzungen ist vor allem der Wegfall der beiden ,iiberaus
langen Orationen“s zu begruﬁen die die Weihe abschlossen. Als Verdoppelung
der Welheprafatlon stellten sie fiir den Spender und die Empfingerinnen der
Weihe sowie fiir die Teilnehmerinnen an der Feier eine starke Belastung dar.

* Dom P. de Puniet, a. a. O. S. 162. Obwohl P. de Puniet sich energisch gegen jede
Kiirzung des Ritus ausspricht, kann er sich angesichts dieser beiden Gebete doch eines
Tadels fiir Durandus von Mende, der sie in den Ordo einfiihrte, nicht enthalten.



3. Schranken fallen . . .

Die oben erwihnte Apostolische Konstitution Pius’ XII. ,Sponsa Christi®
behielt die Spendung der Jungfrauenweihe den Ordensfrauen mit feierlichen
Geliibden und pipstlicher Klausur vor. Diese Auffassung galt damals als etwas
absolut Selbstverstindliches und Unabinderliches: ,Die Jungfrauenweihe
kann nur in Gemeinschaft lebenden Ordensschwestern zuteil werden. Kiirz-
lich erlassene Dekrete haben untersagt, sie in der Welt lebenden Personen zu
gewdhren. S. C. de Religiosis, 25. Mirz 19276 ,Die gottgeweihten Jung-
frauen sind immer und kdénnen nur sein Nonnen, die sich dem gottlichen
Dienst und der offiziellen Feier des liturgischen Gebetes widmen.“?

Im neuen Ritus hingegen heift es: ,Zur Jungfrauenweihe kénnen sowohl
Nonnen?® als auch Frauen, die in der Welt leben, zugelassen werden.® Die
tiefgreifende Wandlung des Denkens und Fiihlens innerhalb der Kirche, die
sich hinter dieser niichternen Rubrik verbirgt, sel nun aufzuzeigen versucht.

— Der in der Welt lebenden Frau wird wieder jene charismatische Lebens-
form ermoglicht, die schon vor nahezu 2000 Jahren starke Zeugniskraft be-
safl. ,Jedermann kann zu uns kommen und sich von den Zeichen der Tugend
an den Jungfrauen Christi iiberzeugen® (Athanasius von Alexandrien, um
350).%%

— Die Kirche bezeugt, dafl das Charisma ehelosen Lebens heute wie einst
vielen Frauen zuteil wird. Es muf jedoch nicht mit der Berufung zum Ordens-
leben verbunden sein.

— Der Frau wird in der Kirche von heute die selbe Gleichberechtigung und
Verantwortung zuerkannt wie im 6ffentlichen Leben. Durch die Weihe soll
sie zu jenem Dienst berufen und gestirkt werden, der ihrem fraulichen Wesen
entspricht.

— Die Forderungen fiir die Wethekandidatinnen entsprechen der Wiirde
ihres Standes. Sie enthalten jedoch keine dngstlichen oder mifitrauischen Vor-
schriften. Die um Christi willen ehelos lebende Frau, sei es im Kloster oder in
der Welt, kann ja nicht von auflen ,beschiitzt® werden; sie wird vielmehr
ihrem frei gefafiten Entschluff nur dann treu bleiben, wenn sie ihn durch ein
echtes Gebetsleben immer mehr verinnerlicht. Einige Stellen aus der Rubrik
uber die ,,Zulassung zur Jungfrauenweihe“ mogen dies verdeutlichen:

Fiir Jungfrauen, die in der Welt leben, ist erforderlich:

a) daf} sie niemals eine Ehe eingegangen sind'! noch offenkundig ein dem
jungfriulichen Stand widersprechendes Leben gefiihrt haben;

6 Dom P. de Puniet, a. a. O. S. 166, Anm. 31.

7 ibid. S. 163.

8 Bisher wurde die Bezeichnung ,Nonne“ (monialis) in kirchlichen und ordensrecht-
lichen Dokumenten den in Klausur lebenden Ordensfrauen vorbehalten; dieses Dokument
hingegen verwendet sie fiir alle Ordensfrauen ohne Ausnahme.

® Neuer Ritus, Einfithrung, I1I: Zulassung zur Jungfrauenweihe.
100G 25181
1 Hoffentlich wird der in der Urkirche so hoch geschitzte Stand der Witwen — vielleicht
verbunden mit dem Stand der Diakonissinnen — auch bald den ihm gebithrenden Weihe-
ritus empfangen.
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b) dafl sie durch ihr Alter, ihre Lebenserfahrung und durch ihre nach dem
ubereinstimmenden Zeugnis der Glaubigen erprobten Charaktereigen-
schaften die Gewihr bieten, dafd sie in einem sittenreinen, dem Dienst der
Kirche und des Nichsten gewidmeten Leben ausharren werden;

¢) daf sie vom Ortsbischof zur Weihe zugelassen werden. Dem Bischof
steht es zu, festzusetzen, auf welche Weise die Jungfrau weltlichen Standes
ithre Verpflichtungen zu einem jungfriulichen Leben {ibernehmen sollen.

Die Spendung der Jungfrauenweihe an Frauen, die in der Welt leben, ist
aber nur die eine Seite des groflen Reformwerkes, das sich der erneuerte Ritus
zum Ziel gesetzt hat. Wurden bis dahin, wie gesagt, nur Nonnen, die in
papstlicher Klausur leben, zu dieser Weihe zugelassen, so kann sie nun allen
Ordensschwestern ohne Ausnahme gespendet werden. Als Bedingungen werden
genannt:

— Daf sie entweder in derselben Feier die ewige ProfefS ablegen oder diese
schon fruher abgelegt haben;
— daf} ihre Ordensfamilie nach alter Gewohnheit oder auf Grund einer neuen

Erlaubnis der zustandigen Autoritit diesen Ritus verwendet.

Daf die Jungfrauenweihe auf diese Weise ihren ,elitiren® Charakter ver-
liert, wird sich zweifellos sehr glnstig auswirken. Immer mehr fallen ja die
Schranken zwischen den verschiedenen Orden und Kongregationen: immer
mehr erleben alle zum Ordensleben Berufenen das Gemeinsame ihrer
Sendung viel starker als das Trennende. Wer wiirde heute einer Schwester, die
das Wagnis eines Ordenslebens auf sich nimmt, die Weihegnade verweigern
wollen? Fiir jede Schwester, sei sie jung oder alt, haben die Bitten des Weihe-
gebetes grofite Aktualitit: ,,Sei Du ihre Ehre, ihre Freude und ihr Verlangen;
sei ihr Trost in der Traurigkeit, Rat in jedem Zweifel. Lafl sie alles finden in
Dir, den sie tiber alles liebt, dem sie in Liebe sich weiht.“

Schwerpunkte

Indem der neue Ritus, wie wir sahen, das leonianische Weihegebet in den
Mittelpunkt der Feier stellt, bekennt er sich zu dessen theologischem Gehalt.
So bleibt die Glaubensschau, die in den ersten Jahrhunderten der Kirche das
ehelose Leben um Christi willen entstehen lieff, auch in unseren Tagen das
feste, im Gotteswort verankerte Fundament, auf das die von Gott Berufene
ihr Leben aufbauen kann.

Gleich zu Beginn des Gebetes, das sich lobpreisend an den Vater, den Quell
aller Gnadengaben wendet, wird auf das Geheimnis der Menschwerdung
hingewiesen:

»Dein WORT hat den Menschen neu geschaffen,

den im Paradies die List des Bosen verwundete.

Du gibst ihm die Unschuld des Ursprungs zurtick . . .“12

12 Vgl. das Gebet des leonianischen Sakramentars, das im alten Mefiritus die Vermischung
von Wein und Wasser begleitete: ,Gott, du hast die Wiirde der menschlichen Natur
wunderbar erschaffen und noch wunderbarer wiederhergestellt . . .“



Der in der Menschwerdung begriindete Neue Bund kennt keine Schranken
zwischen Juden und Heiden mehr:

»Allen Vélkern hast du deine Gnade geschenkt

und aus allen die Kinder des Neuen Bundes erwihlt,

unzahlig wie die Sterne des Himmels*.

Innerhalb der uniiberschaubaren Mannigfaltigkeit der Berufungen hat jene
zur Ehelosigkeit um Christi willen eine besondere Funktion: sie soll die
Vereinigung Christi mit seiner Kirche (Eph 5, 25 ff.) darstellen:

,Obwohl sie die Wiirde des Ehebundes, den du gesegnet hast, erkennen,

verzichten sie dennoch auf das Gliick der Ehe;

denn sie suchen allein, was das Sakrament der Ehe bezeichnet:

die Verbindung Christi mit der Kirche.*

In dem Entschluf}, sich ausschlieflich um die Sache des Herrn zu sorgen
(1 Kor 7, 34), sich ganz und ungeteilt, mit allen Kraften des Leibes und der
Seele, dem Herrn zur Verfiigung zu stellen, wird die Jungfrau zum Zeichen
Lfiir das neue und ewige, in der Erlosung Christi erworbene Leben und kiindigt
die zukiinftige Auferstehung an.“13

»Die Jungfriulichkeit um Christi willen ehrt dich, o Gott,

sie verlangt nach dem Leben, das den Engeln eigen 1st,

und sehnt sich nach der Vermihlung mit Christus.“

Daf} ein solches Leben nur durch den besonderen, stindigen Beistand des
Heiligen Geistes gefithrt werden kann, bezeugen die Bitten, mit denen das
Weihegebet schliefit:

»Dein Heiliger Geist mache sie klug und bescheiden,

weise und freundlich;

er erfiille sie mit freudigem Ernst und mit unbefangener Giite . . .
Im Schluf3segen heifit es:

»Der Heilige Geist,

der einst auf die Jungfrau Maria herabkam

und euch heute durch seine Einkehr geheiligt hat,

starke euch fiir den Dienst vor Gott

und an seiner Kirche.”

€«

Der neue Ritus setzt aber auch neue, fiir unsere Zeit bedeutsame Schwer-
punkte, die abschlieflend kurz gewiirdigt werden sollen. Aufschlufireich
sind zundchst die Kiirzungen, bei denen es nicht um blofle Vermeidung von
Wiederholungen, sondern um Akzentverschiebungen geht. Mit groflem Takt
wird dem Mifiverstindnis vorgebeugt, als stiinde die Ehelosigkeit als solche
hoher als der Ehestand, wenn z. B. ein Satz der Weiheprifation folgender-
maflen gekiirzt wurde: ... ut cum honorem nuptiarum nulla interdicta
minuissent, ac super sanctum conjugium nuptialis benedictio permaneret,
existerent tamen sublimiores animae . . .

Im neuen Ritus heifit es blof}:

13 Kirchenkonstitution ,Lumen Gentium® art. 44; vgl. Mt 22, 30: ,Denn bei der Auf-
erstehung heiraten sie weder noch lassen sie sich heiraten, sondern sind wie die Engel im
Himmel.©
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,Obwohl sie die Wiirde des Ehebundes erkennen,

verzichten sie dennoch auf das Gut der Ehe.”

Durch die Auslassung des Komparativs ,erhabenere Seelen“ wird ge-
schickt ein gewisser Standesdiinkel vermieden, der leider immer noch — viel-
leicht nicht ganz mit Unrecht — uns Ordensleuten vorgeworfen wird.

Dem Konsekrator steht es frei, folgende Stelle im Weihegebet auszulassen,
wenn die Mitfeiernden hier etwa eine negative Bewertung der Geschlechtlich-
keit heraushdren kénnten: ,, Denn ohne dich kann kein Sterblicher dem Gesetz
der Natur entgehen, die Freiheit zum Bosen bewiltigen, die Macht der Ge-
wohnheit brechen, die Leidenschaft der Sinne tiberwinden®.

Da in den Ritus der Jungfrauenweihe schon frith Hochzeitsriten, wie z. B.
die Ubergabe von Ring und Kranz aufgenommen wurden, trat das
Vermihlungsmotiv etwas zu stark in den Vordergrund. Auch der neue
Ritus betont die personliche Bindung an Christus, ohne die ein Leben im
Dienst der Kirche undenkbar wire:

,Laf sie alles finden in dir,

den sie tiber alles lieben (Weihegebet).

Empfangen Sie den Ring,

als Zeichen Threr Bindung an Christus.®

Aber er ruft den Gliubigen die Bedeutung, die die gottgeweihte Ehelosig-
keit fiir das ganze Gottesvolk besitzt, eindringlich ins Bewuftsein. Das Paulus-
wort: , Was der Geist in jedem von uns wirkt, das ist zum Nutzen aller be-
stimmt“ (1 Kor 12, 7) konnte als Leitmotiv iiber dem Weiheritus stehen.

Schon die Rubriken Nr. 3—4 betonen, dafl ,die Feier der Jungfrauenweihe
den Gliaubigen auf geeignete Weise und rechtzeitig bekannt gegeben werden
soll, damit die Wertschitzung des jungfriulichen Standes gehoben und der
kirchliche Sinn und die Frémmigkeit des Volkes gefordert werde.*

In der Homilie nach dem Evangelium begriifit der Bischof die Glaubigen
mit folgenden Worten: , Diese Schwestern, die heute von der Mutter Kirche
die Jungfrauenweihe empfangen wollen, sind aus dem Volk Gottes hervor-
gegangen. Sie stammen aus Thren Familien . .. Der Herr hat diese Menschen
gerufen, um sie enger an sich zu binden und sie ganz in den Dienst der
Kirche und der Menschen zu stellen . . .

Wie stark die Weihegnade die Jungfrau verpflichtet, sich stindig fiir ,die
Sache des Herrn einzusetzen, wird auch bei der Ubergabe von Schleier und
Ring betont:

»Bedenken Sie allezeit,

daf Sie von Christus und Seiner Kirche in Dienst genommen sind . . .
Bei der Uberreichung des Stundenbuches wird gebetet:

»Preisen Sie Gott Tag fiir Tag,

und beten Sie zu Thm

fiir das Heil der ganzen Welt.“

In der Homilie der Weihemesse soll der Bischof ,die Schriftlesungen er-
kliren und darlegen, dal das Charisma der Jungfriulichkeit und des Orden-
lebens auf die Heiligung der dazu Erwihlten und auf das Wohl der Kirche und
der ganzen Menschheitsfamilie hingeordnet ist*.



Nachdem das Positive des neuen Ritus gezeigt werden konnte, seien noch
einige Wiinsche angeschlossen, da ja ,spitere Verbesserungen nach einer
lingeren Zeit der Erprobung® vorgesehen sind.

— Das der Weiheprifation unmittelbar vorausgehende Gebet ,Respice,
Domine, propitius super hanc famulam tuam, ut sanctae virginitatis propo-
situm quod te inspirante suscepit, te gubernante custodiat . . .“, das nach dem
einstimmigen Urteil aller Liturgiewissenschaftler als das dlteste Weihegebet
angesehen wird, sollte m. E. unbedingt erhalten bleiben. Es bringt das In-
einander gottlicher Gnade und menschlicher Mitwirkung in unnachahmlicher
Kiirze und Prignanz zum Ausdruck.

— Anstatt des unter Nr. 16 gebotenen Textes fiir eine Ansprache schiene es
mir besser, nur kurz die Grundgedanken des Weiheritus anzufithren oder
diese Vorlage iiberhaupt auszulassen. Es wird wohl kaum je ein Bischof einer
solchen inhaltlich und sprachlich etwas dirftigen Vorlage bediirfen.

Wer sich auf die evangelischen Rate verpflichtet, muB vor allem Gott,
der uns zuvor geliebt hat (vgl. 1 Jo 4, 10), suchen und lieben und sich
inallen Lebensumstéanden bemiihen, ein mit Christus verborgenes Leben
(vgl. Kol 3, 3) zu filhren. Daraus flieBt die Nachstenliebe zum Heil der
Welt und zum Aufbau der Kirche und erhalt neuen Antrieb. Diese Liebe
beseelt und leitet auch selbst wieder die Verwirklichung der evangeli-
schen Rate.

Darum missen die Mitglieder der Institute den Geist des Gebetes und
das Gebet selbst aus den echten Quellen der christlichen Frommigkeit
schépfen und mit beharrlichem Eifer pflegen. Taglich sollen sie die
Heilige Schrift zur Hand nehmen, um durch Lesung und Betrachtung
des Gotteswortes , die Ubertragende Erkenntnis Jesu Christi“ (Phil 3, 8)
zu gewinnen. Im Geist der Kirche sollen sie die heilige Liturgie, zumal
das heilige Mysterium der Eucharistie, mit innerer und duBerer Anteil-
nahme feiern und aus diesen tiberreichen Quellen ihr geistliches Leben
nahren.

So werden sie, am Tisch des géttlichen Wortes und des heiligen Altares
gespeist, Christi Glieder brlderlich lieben, den Hirten in Hochachtung
und Liebe begegnen, mehr und mehr mit der Kirche leben und flhlen
und sich deren Sendung ganz Gberantworten.

Il. Vatikanum, Dekret iber die zeitgemaBe Erneuerung des Ordenslebens
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Liturgie der Basisgemeinden in Lateinamerika

Prof. Dr. P. Rafael J. Kleiner OSB

Die 1. Generalkonferenz der Bischife 1967 in Medellin hatte sich fiir die
Strategie ciner Erneuerung der kirchlichen Infrastrukturen entschieden, um so
an der Basis mit der Verwirklichung der Konzilsbeschliisse zu beginnen. Dieser
Beschluf ging von bereits bestehenden Wirklichkeiten aus und forderte nach-
haltig ihre weitere Verbreitung. Klarerweise verschafften sich diese Basisge-
meinden auch einen ihnen entsprechenden Stil der Liturgie. Damit befafite
sich die 2. Generalkonferenz der Bischéfe in Medellin 1972 und verdffent-

lichte als Ergebnis zu Jahresbeginn 1973 ein Dokument, dessen Inhalt wegen

seiner wertvollen Impulse hier besprochen werden soll (Span. Text: Boletin
CELAM-Bogota).

Die Basisgemeinden bewirken echte Inspiration ihrer Mitglieder und helfen
mit zur Emeuerung der pfarrlichen Institution, weil in ihnen Anpassungs-
fihigkeit an die jeweilige Situation und Kreativitit herrschen. Dies findet
auch in den gottesdienstlichen Feiern seinen Ausdruck und macht diese
lebensnah, spontan, gemeinschaftsbildend, personlich. Andererseits entstand
manchmal der Eindruck einer gewissen Illegalitit und Klandestinitit. Sehr
bedeutsam ist die intensive Begegnung des einzelnen und der Gruppe mit dem
Schriftwort, was eine Neu-Evangelisierung und eine Vertiefung des Glaubens
mit sich brachte. Von der damit verbundenen Eucharistiefeier erwartet man
sich rechtens eine Erfahrung, die das ,briiderliche Mahl und Opfer® aus-
driicken soll. Doch hat das Bemiihen darum manchmal zu ungerechtfertigten
Extravaganzen gefiihrt. Sehr positive Friichte brachten auch die Wortgottes-
dienste in Verbindung mit einer Kommunionfeier (aus Priestermangel von
Laien geleitet), Feiern der Versohnung (Bufe), der Taufe und Eheschlieflung.
Dasselbe gilt von Initiativen fiir einen gestuften Katechumenat vor und nach
der Taufe, der von der ganzen Gruppe getragen wird. Von all dem wurde
auch das Amtsverstindnis nachhaltig beeinfluflt, stindige Diakone und
Laien hatten viele Funktionen des Vorsteherdienstes zu leisten, das Bewuf3t-
sein des allgemeinen Priestertums wurdge besser bewufitgemacht. Trotz einiger
Tendenzen zur ,,Gettobildung bemiiht sich der Grofiteil der Basisgruppen,
fiir die GrofRkirche und Gesellschaft offen zu sein.

Grundsitzlich wird den Basisgruppen eine eigene Physiognomie in der
Liturgie zugebilligt, weil sich darin die je eigene Erfahrung von Glaube und
Liebe vor Gott und dem Nichsten darstellt. Die Urgemeinde von Jerusalem
ist dafiir ein Modell. Einem neuen Kontext muf§ auch eine liturgische Aus-
drucksform dieser gelebten Erfahrung entsprechen. Gerade in der Feier der
Eucharistie und der Sakramente ,ereignet sich die Kirche am jeweiligen Ort®,
von daher bekommt eine Basisgemeinde ihren ,ekklesialen Charakter®: im
Vollzug der Verkiindigung, der Eucharistie, der Bruderliebe. Gerade in der
Mef}- und Sakramentenfeier wird die Echtheit und Legitimitit der Gruppe
garantiert, weil sie im Namen Jesu versammelt ist und in Verbundenheit mit
den anderen Gruppen und Gemeinden der ,Catholica® leben will. Obwobhl es
nicht immer méglich sein wird, dafl sich die Gruppe in der Meffeier konstitu-
iert, soll dies immer dann geschehen, wenn die innere Dynamik dieser kleinen
Gemeinschaft es nétig hat, ihren Glauben und ihre Verbundenheit mit der
ganzen Kirche mittels der tiefsten und wirksamsten Manifestation zu verwirk-



lichen, welche Quelle und Gipfel ihrer Existenz als ,Kirche Christi am Ort*
ist. In der Liturgie soll also die Basisgemeinde sich selbst bilden und darstel-
len, Apostolat und Dienst an der Welt entspringen und miinden lassen.

In den pastoralen Weisungen wird der Art und Weise, Kirche zu sein, wie
sie in den Basisgruppen auftritt, eindeutiger Vorrang zuerkannt, weil nur in
lebendigen Gemeinden eine lebendige Liturgie moglich ist. Diese miissen sich
um eine Neuschdpfung und Neuartikulation einer Liturgie bemiihen, welche
die eigene Lebenswirklichkeit in sich aufnimmt und mit entsprechenden Zei-
chen fiir ein Volk zum Ausdruck bringt, das sich im Prozef seiner Befreiung
befindet: Gesinge, Sprechweise, Gebete, Relecture der Bibel mit Bezug zur
gesellschaftlichen Wirklichkeit. Die Lesung der Schrift darf nicht im exegeti-
schen und begrifflichen Bereich stecken bleiben, sie mufl zu Lebensbezug und
Engagement in der Welt fiihren. Dazu braucht es volksnahe Ubersetzungen
und Auslegungshilfen fiir die Gemeindeleiter.

Die Eucharistie in den Gruppen darf nicht zum separierten Privileg der-
selben werden, sondern mufd fiir die groflere Gemeinde offen bleiben. Sie ver-
langt Ernst, Ehrfurcht, Wiirde und Festlichkeit. Der Stil der Feier mufl in Ein-
klang mit der bestimmten Umgebung stehen. Dazu ist eine sorgfiltige Vorbe-
reitung notig (Auswahl der Bibeltexte, Gebete, Gesinge). Eine Gesetzgebung,
die in sekundiren Belangen alles bis ins Detail vorschreiben wollte, wiirde zu
einem neuen Ritualismus fithren. Doch ist in der Gestaltung der Mefifeier auf
den Bezug zur Kirchenleitung und zur groferen institutionellen Glaubens-
gemeinschaft Ricksicht zu nehmen.

Bei der Feier der anderen Sakramente und Sakramentalien gilt Ahnliches:
priesterlose Bibel- und Kommunionfeiern, Versammlungen zur Vorbereitung
der Eltern auf Taufe, Erstkommunion, Erstbeichte und Firmung ihrer Kinder,
gemeinsame Buf¥feiern, Jahrtage und Jubilden (Eheschliefung, Geburts- oder
Namenstage, Totenfeiern, kirchliches Stundengebet); sehr empfohlen wird
die Osterfeier der Christengemeinde nach dem Modell des hebraischen Pes-
sach, um die Christen in die Bedeutung, Verheilung und Verpflichtung des
Osterereignisses unserer Auferweckung mit Jesu tiefer einzufiihren, ihnen die
heilsgeschichtliche Schau zu erschliefien.

Die kiinftigen Priester brauchen im Seminar eine Ausbildung, die sie auf
eine authentische Zelebration vorbereitet. Dessen bediirfen auch die Leiter
und Animatoren der Basisgemeinden, damit sie die verschiedenen Ausdrucks-
weisen und Arten der Anpassung und Kreativitit kennenlernen. Die Vor-
steher miissen die personliche Lage der Mitglieder ihrer Gemeinde gegenwiirtig
haben, um darauf Bezug nehmen zu konnen. Sie sollen sich bemiihen, Wege
der Integration ihrer Gruppe in die Pfarrgemeinschaft z. B. anldfilich der
Karwoche, des Weihnachtsfestes, der Patronats- und Landesfeiertage zu fin-
den. Indem sie an Feiern der Volksfrommigkeit teilnehmen, konnen sie zur
Erneuerung und Reinigung derselben beitragen (Wallfahrten, Heiligtiimer,
Novenen). Thr kirchliches Leben und ihr Dynamismus miissen die Basisge-
meinden offenhalten fiir die ganze Kirche; die bestindige Bezeugung dieser
Einheit mittels der Begehung der liturgischen Zeichen in der Feier konnen sie
als lebendige Zellen der Gesamtkirche ausweisen und wirksam machen.
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Querschnitt

Zeitschriftenschau — Gegenwartsfragen

Im Denken von Teilbard de Chardin
spielt die Eucharistie eine entscheidende
Rolle. In der Titigkeit des kosmischen
Christus sah er eine , Eucharistisierung®,
d. h. die Bewegung mittels derer sich der
geopferte Herr die Menschheit und das
ganze Universum eingliedert. Teilhards
Evolutionsprozefl ist identisch mit der
»Eucharistisierung® des Universums,
der Umwandlung des Kosmos in den
Leib Christi. Teilhards ausdriickliche
Anspielungen auf die Eucharistie (z. B.
La Messe sur le Monde, in: Hymne de
PUnivers. Paris 1961, pg. 17 ff.) kniipfen
bei der Tatsache an, dafl die Welt auf-
grund der Inkarnation eine ,sakramen-
tale Dimension hat und dieses ihr
Konsekriertsein durch die wirksame An-
wesenheit Christi ausgerufen werden
mufl. In und durch die Negativa einer
dekadenten Scholastik und einer mo-
dernen Technologie bringt Teilhard die
bange und zugleich freudige Wieder-
entdeckung einer Art eucharistischen
Platonismus zur Sprache. Es ist seine
Leistung, daf er dem platonisch-
augustinischen Zugang eine neue hori-
zontale Perspektive hinzugefiigt hat.
(]. Fitzer, Teilbard’s Eucharist; a reflec-
tion, in: Theological Studies 2/73, pg.
263 f. Maryknoll— NY. USA).

*

Anpassungsfahigkeit der Liturgie:
Die Formen und verschiedenen Weisen,
die Liturgie zu begehen, sind ,relativ®.
Im konkreten Fall miissen sie fiir die
Situation ,erfunden® werden. Die Ge-
schichte der Liturgie und die Erfahrung
der Kirche im Lauf der Jahrhunderte be-
weisen klar, dafl sich die lit. Handlung
jeweils entsprechend den Anlagen und
Erfordernissen der einzelnen Volker
ausgebildet hat. Daher mufl sie in ihrer
konkreten Struktur jeweils aus den
vitalen Lebensumstinden der betreffen-
den Personen, aus ihren materiellen und
geistlichen Bedirfnissen, aus ihrem
Gemiit, aus ihren Haltungen heraus-
wachsen. Jesus handelt in der Liturgie,
wir begehen dabei das ,Gedichtnis®
an seine Heilstat. Unsere Liturgie mufl
daher in vollkommenem Anschlufl an

ihn geschehen. Die Kirche wird wirksam
in der Liturgie, daher muf} die Feier der
Ortsgemeinde mit ihr konform gehen.
Doch all dies ist kein unberiihrbares
Idol; nicht dem zu befolgenden Ritus
darf die erste Sorge gelten, sondern der
Zielsetzung, den Leib Christi ,zu er-
bauen® und authentisch darzustellen.

(Liturgia e segno, in: Liturgia nr. 165
[1974] CAL pg. 68 f. Roma).

*

Christologie in Eucharistiegebeten:
Alle Kanones bringen das Bekenntnis
zu Christus in einem Gebet an Gott den
Vater tiber thn zum Ausdruck. Er ist der
»Grundstein® der versammelten Ge-
meinde, er ist das Motiv, dafl Gott eben-
so an uns allen handeln moége, wie er es
an Christus tat; dies schliefit ein, dafl
Christus lebt. Er offenbart uns, wer Gott
fiir uns 1st und was wir fiir Gott
bedeuten und wer wir untereinander
sind. In den 4 offiziellen Kanones der
romischen Liturgie wird das Christus-
ereignis religios und mit dem Fachaus-
druck der ,Teilnahme“ interpretiert.
In den anderen vielbentitzten Texten be-
obachtet man ein schrittweises Sich-
bewegen von Christus ‘zu Jesus von
Nazaret: Die heilsbedeutenden Worte
und Taten des Herrn werden erinnert,
Vergebung und mitmenschliche Be-
ziehungen werden betont. Jesus wird ge-
sehen als die Erfiillung aller Verheiflun-
gen des Vaters, der ein ,Gott fiir seine
Menschen® sein will. Wer sich wie
Jesus mit dem Nachsten in Not identi-
fiziert, anerkennt damit im Glauben
die immer deutlicher werdende Hoff-
nung und Heilssicherheit.

(H. Manders, Jezus of Christus in het
»hooggebed“? in: Tijdschrift wvoor
Theologie 3/1973 pg. 309 Nijmegen).

%

Es ist kein Zweifel, dafl in der Ur-
kirche, in ihren Gottesdiensten, Gottes-
wortim Gesang, in der Musik aufgenom-
men, zum Erlebnis wurde. Es gab einen
Hymnenschatz der alten Kirche, in dem
die religiose Begeisterung jener Jahr-



hunderte fiithlbar fortlebte. Als die
Kirche mifitrauisch wurde gegeniiber
der Initiative einiger Randgruppen, die
sich in musikalischer und tanzender
Spontaneitit ausdriickte, hatsie zugleich
mit dieser schopferischen Beweglichkeit
im Gottesdienst auch ein Medium zur
Seite geschoben; in dem das Wort
Gottes zum Klingen, zum Erleben ge-
kommen war. Mit der Festlegung auf
den  alttestamentlichen  Psalmenbe-
stand (seit d. 3. Jh.) leistete sie der
religidsen Erfahrung nicht nur einen
Dienst. In stindigen Wellen kehrten
dhnliche Erscheinungen wieder. Mit der
Abschaffung der Spontaneitit von Ge-
sang und Tanz wurde ein Pfeiler unter-
miniert, auf dem die Bricke liegt zwi-
schen menschlicher Erfahrung und Wort
Gottes, zwischen menschlichem Mit-
erleben und Mitfithlen und dem An-
spruch des Sprechens der HI. Schrift.
Wenn einer erst begriffen hat, was
Musik fir das Heimischwerden in
einem Wort bedeutet, wird er in allen
Religionen die Rolle des Tonens und
Klingens wiederentdecken. Heute regt

sich der Drang, den Glauben in Musik zu 5

erleben: Spirituals, Schlager werden zu
Volksliedern; einiges spricht fiir eine
aufkommende moderne Kultur der
religiosen Musik, spontan mitgesungene,
mitgetanzte Musik findet Anklang.
Uber die Musik, in die hinein sich das
christliche Wort ausdriickt, wird dieses
Wort auch weiterklingen konnen in der
menschlichen Erfahrung.

(J. Sudbrack, Die Sprachlosigkeit
unserer Zeit und die Lust am Singen.
In: Geist und Leben 4/1974, pg. 72 f /
Echter—Wiirzburg.)

Meffeier wund engagiertes Leben:
Wenn Gott der Herr aller Wesen ist,
wenn die liturgische Versammlung der
privilegierte Ort seiner fordernden An-
rede an uns ist, dann geniigt es eben
nicht, nur etwas aus dem eigenen Uber-
flul zur Verfiigung zu stellen; dann
mufl man eben die Last einer eigenen
Grundentscheidung tragen. Entweder
man riskiert etwas vom eigenen oder man
bleibt ewig nur Dilettant. Entweder man
hat den Mut, Entscheidungen iiber die
eigene Arbeit, Lohn, Urlaub, Kinderer-
ziehung, dem Urteil der Gemeinschaft zu
unterwerfen, oder man reduziert diese
Gemeinschaft zu einem bloflen Hobby
zu einer gewissen ,, Vereinsmeierei”. Das
heifit nun nicht, dafl die feiernde Ge-
meinschaft ein Platz der stereotypen
Losungen werden diirfte, wo die Indi-
vidualitit eingeebnet wird auf das Maf}
der Konvention. Diese gemeinsame
christliche Beurteilung des Lebens von
der Messe her bedeutet im Gegenteil
Suche nach dem allerpersonlichsten
Maf} des einzelnen. Nur geschieht dies
nicht durch den einzelnen, sondern
durch Christus fiir den einzelnen. Die
feiernde Gemeinde ist der Raum, wo
sich in Gesprich und Gebet, im Zuhéren
und Raten, in Riige und Anteilnehmen
dieses Maf} abzeichnet und prazisiert.

(A. Rizzi, Celebrazione eucaristica e
impegno di wvita, in: Rivista di pasto-
rale liturgica 2/1974 pg. 36 f. Queri-
niana Brescia.)

Prof. Dr. P. Rafael J. Kleiner OSB

Roma — Sant Anselmo
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Berichte

Neues Mefibuch — neue kirchliche Dienste — Krankenpastoral

Vom 8. bis 11. Juli 1974 versammelten sich in Delsberg die Mitglieder der Inter-
nationalen Arbeitsgemeinschaft der Liturgischen Kommissionen des deutschen
Sprachgebietes, geleitet von Abt Georg Holzherr, Einsiedeln, Erzbischof Karl Berg,
Salzburg, und Bischof Bernhard Stein, Trier. Unter den Fachleuten aus der Bundes-
republik Deutschland, aus der Deutschen Demokratischen Republik, aus Osterreich,
aus der Schweiz, aus Luxemburg und aus dem Bistum Straflburg befanden sich
an dieser von Dr. Walter von Arx, dem Leiter des Liturgischen Institutes in Ziirich,
organisierten Tagung, Kardinal Hermann Volk von Mainz, ein Mitglied und ein
Mitarbeiter der Gottesdienstkongregation, namlich der Bischof von Basel, Anton
Hinggi von Solothurn und Reiner Kaczynski von Rom.

Ausweitung der kirchlichen Dienste

Eine aus Fachleuten fiir Liturgie, Ausbildung fiir kirchliche Dienste, Priester-
fragen und Pastoral von Giinter Duffrer aus Mainz présidierte Kommission legte
einen Bericht zur Erstellung von Richtlinien fiir Lektoren, Akolythen und Kom-
munionhelfer vor. Weil im gesamten deutschen Sprachgebiet zu wenig Diakone und
Presbyter zur Verkiindigung des Wortes Gottes und zur Feier der Sakramente vor-
handen sind, kommt solchen Richtlinien fiir die Zukunft der Kirche entscheidende
Bedeutung zu. Den Bischofskonferenzen wird vorgeschlagen, von der im Apostoli-
schen Schreiben ,Ministeria quaedam“ angebotenen Moglichkeit Gebrauch zu
machen, weitere Officia, deren ,Einrichtung in dem betreffenden Gebiet sie fiir
ihr Land als notwendig oder sehr niitzlich erachten® zu erbitten . . . In diesem Zu-
sammenhang soll fir alle hauptberuflichen Dienste in der Kirche, die sowohl Man-
ner wie Frauen ausiiben, ein gemeinsames neues Dienstamt in Verbindung mit einer
engagierten spirituellen Vorbereitung geschaffen werden. Ferner wurde dringend
gewtinscht, die grofie Vielfalt kirchlicher Dienste zu koordinieren. Zwei nebenamt-
liche Dienste, Lektor und Kommunionspender, sollen in besonderem Mafle auf-
scheinen. Diese Dienste sind aber nicht ausreichend umschrieben mit den Aufgaben,
die Heilige Schrift vorzulesen und bei der Kommunionspendung mitzuhelfen. Viel-
mehr miissen diese Titigkeiten ausgeweitet werden in Leitung von Wortgottes-
diensten, Betreuung der Kranken, Hinfiihrung zu den Sakramenten wie Erstkom-
munion usw. Eine solche Ausweitung wird vor allem in jenen Pfarreien notwendig
werden, in denen keine Diakone und Priester zur Verfiigung stehen und Laien,
Minner wie Frauen, unter Umstinden sogar sogenannten priesterlosen Sonntags-
gottesdiensten (Wortgottesdienst mit Kommunionfeier) vorstehen miissen.

Deutsche Ubersetzung des MefSbuches vor der Vollendung

Das neue MeRbuch fiir die Bistiimer des deutschen Sprachgebietes bildete den
Hauptgegenstand der Beratungen. Nachdem die jetzt verwendeten Studientexte
die Moglichkeit der Erprobung und der Stellungnahme auf breitester Grundlage
geboten hatten, wurde den Bischofen und qualifizierten Begutachtern ein Manu-
skript zugesandt und die dazu eingegangenen Wiinsche verarbeitet, Daraus ergibt
sich der Entwurf, der am 23. September 1974 den zustindigen Bischofskonferenzen
bei ihrer gemeinsamen Tagung in Salzburg zur Approbation vorliegen soll. Wie der
Leiter der internationalen Ubersetzungsgruppe, Universititsprofessor Karl Amon,
Graz, ausfithrte, handelt es sich beim Meflbuch um eine Ubertragung der lateini-
schen Vorlage mit dem Ziel, gut verstindliche und im Horen mitvollziehbare Texte
zu schaffen. Das schliefit eine bloff wortliche Ubersetzung aus und verlangt die Be-
achtung vieler theologischer, sprachlicher und seelsorglicher Gesichtspunkte. Das



Ergebnis soll nicht das Geprige einer Ubersetzung an sich tragen, sondern der
Eigenart der deutschen Sprache gerecht werden. Seit dem Erscheinungsjahr des
neuen Missale Romanum, 1970, arbeitet die internationale Ubersetzungsgruppe im
Auftrag der Bischofe an diesem wichtigsten liturgischen Buch in deutscher Sprache.
Uber die Kontaktsitzung der Liturgickommissionen in Delsberg geht nunmehr die
umfangreiche Vorlage, fiir deren Erstellung der Leiter des liturgischen Institutes
in Trier, Prilat Johannes Wagner, die Hauptarbeit leistet, an die zustindigen
kirchlichen Stellen: die Bischofskonferenzen Deutschlands, Osterreichs, der
Schweiz, an die Berliner Ordinarienkonferenz, sowie die Bischofe von Luxemburg,
Liittich, Straflburg und Bozen-Brixen. In miithsamer Beratung haben die Bischofe
und die Fachleute die gesamte Feier der Gemeindemesse einschliefflich der vier offi-
ziellen Hochgebete Satz fiir Satz bereinigt. Unter anderem wurde vorgeschlagen,
als Hilfe fiir den zelebrierenden Priester, mehrere Formeln anzubieten, so beim all-
gemeinen Schuldbekenntnis, bei der Einleitung zum Gabengebet, zum Vaterunser
und zum Friedensgebet. Der Schatz an Orationen, aus denen an gewissen Tagen
ausgewihlt werden darf, soll vermehrt werden.

Erneunerung der Krankenpastoral

Schliefilich wurden Unterlagen besprochen, mit denen Priester und Glaubige
tiber die neue Sicht der Krankenpastoral, insbesondere der Krankensalbung, infor-
miert werden sollen. In diesen unter der Leitung von Universitatsprofessor Adolf
Knauber, Freiburg, erarbeiteten Vorlagen fallen folgende Schwerpunkte auf: Nebst
der einmaligen feierlichen Wegzehrung soll die hdufige Krankenkommunion, nicht
zuletzt im Zusammenhang mit der Feier der Eucharistie, im Hause des Kranken,
gefordert werden. Anstelle der ,Letzten Olung® soll die Krankensalbung das Sakra-
ment der Kranken werden, das im Alltag der Pfarreien, in den Spitilern und Alters-
heimen regelmiflig gefeiert wird.

Die ganze Tagung zeigte einmal mehr, dafl eine Zusammenarbeit im gesamten
deutschen Sprachgebiet nicht nur sinnvoll, sondern fiir alle Lander bereichernd ist.

Max Hofer, Solothurn

Keine Kommunionspendung durch Laien in Ghana

Die Bischofskonferenz Ghanas fihrte eine Umfrage in allen Pfarreien des
Landes durch, um zu erfahren, wie sich die Katholiken zur Kommunionspendung
durch Laien stellen. Ad experimentum war vorher bereits die Erlaubnis gegeben
worden. Nun wollte man die Frage auf Grund des Experimentes abkliren. Das
Ergebnis lautete: die iberwiltigende Mehrheit lehnt die Kommunionspendung
durch Laien ab. Nach diesem eindeutig negativen Entscheid haben die Bischéfe
ihre Ausnahmegenehmigung zuriickgezogen.

Das negative Ergebnis der Umfrage mag damit zusammenhingen, dafl der
Afrikaner wohl noch sehr ,sakral® denkt und es nicht versteht, wenn ein ,nichtge-
weihter® Christ die Eucharistie ausspendet. An anderen Orten scheint die Kommu-
nionspendung durch Laien jedoch keinen Schwierigkeiten grundsitzlicher Art zu
begegnen, z. B. in Gwelo (Rhodesien). (Wohl aber gab es dort Schwierigkeiten
beziiglich der zur Kommunionausteilung Berechtigten. Etliche fiihlten sich in der
Wahl der Gemeinde iibergangen.) Ob in anderen Lindern allerdings eine Volks-
befragung durchgefiihrt wurde, wie in Ghana, oder ob die kirchlichen Autorititen
einfach dekretierten, entzieht sich meiner Kenntnis. Verfolgt man aber allgemein
den Grundsatz, dafl sich die Kirche méglichst an die einheimische Mentalitit anzu-
passen hat, so darf diese sicher auch in diesem Bereich nicht briiskiert werden.

Dy. Walter Heim
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Buchbesprechungen

Giuseppe Varaldo, Hrsg.: LA CHIESA, CASA DEL POPOLO DI DIO. Quad. di
Rivista Liturgica n. 15. Kart., 142 S., Lire 1500. LDC ed. Torino-Leumann (3685).

Zum Thema ,Liturgie und Architektur® legt V. eine gelungene Synthese der
wesentlichen Aspekte dar, wie Planung des Gebiudes, liturgische Funktionen der
Kirche, Renovierung alter Kirchen, Meffeier auflerhalb der Kirchengebiude. Im
zweiten Teil publiziert und kommentiert er die sehr brauchbaren Anregungen und
Verordnungen des Bauamtes und der Liturgischen Kommission der ED. Turin,
dazu einen wohldurchdachten Fragebogen fiir den Liturgieausschufl des Pfarrge-
meinderates. Ein theologisch und praktisch gut fundiertes Handbuch von echter
Aktualitit! R.J. Kleiner OSB

Walter Rupp. NEUE GOTTESDIENSTE FUR HEUTE. Snl., 254 S., 6S 115,—,
DM/sFr 14,80. Gem. V. Tyrolia/Innsbruck-Echter/Wiirzburg (3636).

Diese Materialsammlung mit Gebets-, Schrift- und Profantexten schlieft sich
dem gut eingefiihrten 1. Band thematischer liturgischer Feiern an. Die 23 Modelle
kreisen um den Menschen in seiner Geworfenheit und zugleich Offenheit hin auf
Sinn, auf Zukunft, auf Gott. Die Formulierungen und Textauswahlen kénnen zu
einem Lernprozefl im Beten, beim Horchen und Antworten fiihren. Fiir Schuld-
bekenntnis, Kyrie, Symbolum, Gabenbereitung, Sanktus, Erlosungsbitte, Segens-
und Entlassungsgrufl werden gute Alternativen zu den stereotypen Leerformeln ge-
boten. Man freut sich, wie kreativ liturgische Biicher sein konnen, ohne dabei die
Grundlinien christlicher Gottesdienstfeier zu vergessen. R. J. Kleiner OSB

Anton Loetscher: MESSFEIERN MIT BETAGTEN. Snl., 88 S., sFr/DM 13,40.
Rex-Verlag Luzern (3678).

L. fiillt eine ,Marktliicke“, weil er mit seinen 13 ,Motivmessen® auf das dritte
Lebensalter, seine Sorgen und Hoffnungen, Schwierigkeiten und Begabungen einge-
gangen ist. Die Auswahl der Bibeltexte (Epistel, Evangelium), die Prisidialgebete
mit Prifationen und Fiirbitten gehen bestens auf die Situation der alten Menschen
ein, auf ihre Tugenden und Anfechtungen, auf die Bewiltigung der Vergangenheit
und das Ausschauen nach dem Herrn. R. J. Kleiner OSB

Josef Mayer-Scheu: SEELSORGE M KRANKENHAUS. 48 S., kart, DM 4.80.
M. Griinewald-Verlag, Mainz (3656).

Dieser Entwurf fiir eine neue Praxis des Pfarrers in Zusammenarbeit mit dem
Pflegepersonal ist beherzigenswert, weil er zum Angebot eines umfassenden Heils-
dienstes und zur leichteren Bewiltigung des Personalmangels beitragen kann.

R.]. Kleiner OSB

Karl Furrer: VOREUCHARISTISCHE GOTTESDIENSTGESTALTUNG. Mo-
delle — Reihe f. d. RU. Bd. 9. 1. Schuljahr, 6. Buch. Kart., 145 S., sFr/DM 12,80.
Walter-Verlag Olten (3680).

Die Vorbereitung der Katechumenen auf den Gemeindegottesdienst mufl ziel-
orientiert geschehen. In der Antike geschah das fiir die Neophyten in der Fasten-
und Osterzeit. Unsere Kinder heute brauchen ein entsprechendes Curriculum, um
in Gesinnung und Verhalten des Feiern eingeiibt zu werden: Loben, bitten, danken,
rufen, singen, still sein, klatschen, tanzen etc. Wie eine verantwortliche Initiation
in die Eucharistiefeier geschehen konnte, zeigt F. eindrucksvoll auf. Nach einer
Einfiihrung in Ziele und Inhalte, Struktur und Methodik werden zwdlf Entwiirfe
zu zentralen Themen und Grundvollziigen des Christseins der Kinder vorgelegt.
Wer anhand dieses Buches mit einem Team Kinderliturgie vorbereitet und feiert,
wird viel Gutes erreichen und Freude erleben. R. J. Kleiner OSB



Dietmar Eickelschulte, KURZMEDIDATIONEN ZU AUSGEWAHLTEN EVAN-
GELIEN-TEXTEN, 112 Seiten, kart. DM 9,80, Verlag Friedrich Pustet, Regens-
burg (3651).

Einfach und ansprechend wie die Aufmachung dieses Biichleins ist auch sein In-
halt. Ausgehend von einem Evangelientext— dankenswerterweise auch abgedruckt—
entfaltet der Autor seine Gedanken — schlichte Gedanken, frei von hochschweben-
den Spekulationen und doch von Tiefe. In ihrem Bemiihen die Texte des Evange-
liums sprechen zu lassen,vermégen sie auch den heutigen Menschen anzusprechen.
Ein Biichlein, vorrangig zum personlichen Gebrauch, kann es doch auch fiir Bibel-
runden und Gottesdienstgestaltung wertvolle Impulse geben. Als besondere Berei-
cherung ist das Register, aus welchem zu entnehmen ist, in welchem Sonntags-
evangelium die einzelnen Schriftstellen vorkommen, anzusehen.

Gidi Hollwerth

FRETHEIT IN GESELLSCHAFT. Thesen: Johann Baptist Metz, Stellungnahmen:
Rudolf Pesch, Eugen Kogon und Adolf Exeler. Reihe: Kirche im Gesprich. 107 Sei-
ten, kart. Verlag Herder, Freiburg—Basel-Wien (3649).

Das Problem, dem dieses Taschenbuch gewidmet ist, zdhlt sicher zu denen, ,die
das kirchliche Leben und die christliche Existenz heute bis in dic Tiefe erschiittern®
(Klappentext zur Reihe ,Kirche im Gesprich®). Konkret geht es um die These,
die der Miinsteraner Theologe Johann Baptist Metz im einleitenden Beitrag ent-
faltet: Die Kirche habe sich als 6ffentliche Zeugin und Tradentin einer gefihrlichen
Freiheitserinnerung in den Systemen unserer sogenannten emanzipatorischen Ge-
sellschaft zu bewidhren. Die zwei Zentralbegriffe »Erinnerung® und ,Freiheit®
erhellt der Exeget Rudolf Pesch von den Aussagen der Bibel, insbesondere des N'T,
her.

Dieser Beitrag bertihrt meiner Meinung nach eines der fundamentalsten Probleme
der Metz’schen These. Metz versteht Freiheit im Sinne von Emanzipation vorziig-
lich als gesellschaftliche Freiheit. Nun 18t sich aber gerade aus dem NT und auch
der Praxis der Urkirche ein direkter Auftrag zu Gesellschaftskritik nicht so ohne
weiteres ableiten. ,Gesellschaftskritisch wirksam wird christliche Freiheit durch
ihre Verwirklichung in der christlichen Gemeinde, durch den Kontrast, den sie zu
den ,Systemen‘ der Gesellschaft setzt, durch Einladung in den Raum der Freiheit,
die sie in ihrer Mission ausrichtet.“ Die Verwirklichung der Freiheit in der Ge-
meinde war im Urchristentum, wie der Soziologe und Politologe Eugen Kogon in
seinem Beitrag bemerkt, gekoppelt mit politischer Loyalitit. Der Beitrag von Ko-
gon scheint mir allerdings die Vielfalt der Kirchengeschichte doch sehr oft zugun-
sten der soziologischen Thesen zu vereinfachen. Praktische Folgerungen aus der
These von Metz fiir Pastoral und Katechetik zeigt der Pastoraltheologe Adolf
Exeler in seinem Beitrag auf.

Die Kiirze der einzelnen Abhandlungen zwingt die Autoren naturgemif zu
Vereinfachungen und Verallgemeinerungen, personlich vermisse ich insbesondere
eine kritische Auseinandersetzung mit dem Freiheitsbegriff als solchen. Ein Beitrag
eines Philosophen hitte hier wahrscheinlich manch neue Gesichtspunkte aufzeigen
kénnen, zumal eine Gleichsetzung von Freiheit und Emanzipation doch fragwiir-
dig bleibt. Ist die christliche Freiheitserinnerung nicht doch vielleicht fihig und
berufen, Unzulinglichkeiten des modernen ~emanzipatorischen® Freiheitsbegriffes
aufzuzeigen? Eines ist sicher: eine ,gefihrliche Freiheitserinnerung* ist der Kirche
aufgegeben. Dies in ciner kurzen Form zur Sprache zu bringen ist das Verdienst die-
ses Taschenbuches. Alles in allem: es bietet sicher eine Menge von Ansitzen zu wei-
terem Gesprich — dies ist auch die Absicht des Herausgebers.

Gidi Hollwerth
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Hans Joachim Dorger, RELIGION ALS THEMA IN SPIEGEL, ZEIT UND
STERN. 432 Seiten, Furche-Verlag, Hamburg (3599).

Die Angst vor den schwarzen Lettern ist in kirchlichen Kreisen, besonders in
kirchlichen Amtern, noch immer weit verbreitet. , Theologie und Kirche haben
bisher kaum ein unbefangenes Verhiltnis zu den Massenmedien — besonders zur
Presse — gewinnen konnen. So stehen nebeneinander: ein unkritischer Drang zum
Massenmedium als Vervielfiltigungsmittel kirchlicher Rede und Schreibe einer-
seits, und eine tberkritische, hdufig polemische Abgrenzung gegeniiber einer als
feindselig empfundenen Offentlichkeit andererseits.“ So der Autor im Vorwort.

Hinter dieser eben angefithrten Angst verbirgt sich meistens ein Mifiverstindnis —
eine Verkennung der Eigengesetzlichkeit und Aufgabe der offentlichen Medien.
Im ersten Teil seines Werkes unternimmt es Dorger das Verhiltnis von ,Offent-
lichkeit — Theologie — Kirche zu untersuchen. Kirche und Theologie sind auf Ofc
fentlichkeit angewiesen, sind deshalb auch den Kriterien dieser Offentlichkeit unter-
worfen. Offentliche Medien fungieren als ,sachlich-kritisches Korrektiv®. Ver-
schieben diese theoretischen Uberlegungen meiner Meinung nach auch den Akzent
manchmal zu sehr zugunsten der 6ffentlichen Medien — die spezifische Gesetzlich-
keit von Theologie und Kirche fillt zuwenig ins Gewicht —, so diirften die Ausfiih-

- rungen doch sehr viel zur Beseitigung der Mifiverstindnisse gegeniiber den Medien

und einer realistischeren Beurteilung beitragen.

Im zweiten Teil werden diese theoretischen Uberlegungen anhand der Analyse
von Verdffentlichungen der Zeitschriften Spiegel, Zeit und Stern zu religiésen The-
men in den Jahren 1946—1972 untermauert. Sind diese Zeitschriften von ihrer Posi-
tion aus auch als liberal einzustufen, so zeigt diese Analyse doch deutlich, dafl man
sie deswegen nicht von vornherein als ,kirchenfeindlich® apostrophieren kann.
Dieser Teil bietet tiberdies auch einen interessanten Einblick in die Kirchenge-
schichte dieses Zeitraumes. Im gesamten kann das Werk von Daorger als ein positi-
ver Versuch, in kirchlichen Kreisen ein sachgerechteres Verhiltnis zu den offent-
lichen Medien herzustellen, gewertet werden. Die Fiille des verarbeiteten Materials
macht es zudem ausgesprochen interessant.

Gidi Hollwerth
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Am Geburtstag des Herrn

Ein Kind wird uns geboren,
das Engeln Lenker ist;

in dieser Welt genahret,

des Herren Herrscher ist.

Gelegt wird’s in die Krippe,
ins Heu der Esel hin,

die ihren Herrn erkennen,
den Himmelskénig, Christ.

Daher Herodes fiirchtet

in groflem Ingrimm es,
lafit Kniblein niederhauen,
Kindlein in ihrem Blut.

Der, welcher aus Maria
heute geboren ist,

Er fithre uns in Gnaden
zu Freuden himmelwirts.

O und A, Ende und Anfang,
A und O, Anfang und Ende,
mit Gesdngen im Chor,

mit Liedern und Pfeifenspiel,
laf3t uns lobsingen dem Herrn.

Trier 15. Jh.
tibertragen von Thomas Michels OSB
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Das Wethnachten unserer Kirche

Johannes Baumann

War wirklich alles nur ein Traum? Kurzlebig ja, aber in seiner Gemiitstiefe
Dichter und Kiinstler begeisternd, einen Michelangelo und Diirer genau so
wie einen unbekannten Tiroler Krippenschnitzer! Ja, mirchenschén begann es
iiber Nacht und in Blut und Trinen ist alles voriibergegangen, wie aus-
getraumt!

Diktatoren konnen in Blitzesschnelle zuschlagen. Und so lést Herodes die
Frage nach dem ,neugeborenen Kénig der Juden® (Mt 2, 2) auf seine Weise.
Das Massengrab zweier Knaben-Jahrginge auf dem Friedhof von Bethlehem
spricht eine bése Sprache. Kiinftighin soll niemand mehr wagen, die Frage
nach der Geburt Christi noch einmal zu stellen.

Kaum geboren und schon wieder gestorben! Nach zwei Jahren Weihnachten
bereits unter der Erde! So meint Herodes und ganz Jerusalem mit ihm.

Aber nach 30 Jahren kommt die Christus-Frage wieder in der Gestalt des
Bufipredigers Johannes, dieses Mal von der Wiiste, vom Jordan, von Galilda
her. Und diese Christus-Frage erregt das ganze Volk und bewegt viele zur
Bufitaufe in einen besseren Menschen, in das nahe Reich Gottes. Erste Anfinge
einer allgemeinen neuen Geburt!

Aber Johannes mufi, wie sein Jahrgang in Bethlehem damals, sein Leben
verlieren. Herodias fiihlt sich zu sehr gekrankt durch den Tadel des Propheten.
Sie will nicht ,Magd des Herrn“ im Gehorsam werden. Lieber wird sie
Morderin am Propheten.

Und es wird gar nicht mehr lange dauern, bis auch iiber Christus selber das
Todesurteil gesprochen wird. Und in seiner Hinrichtung scheint dieses Mal
endgiiltig Christi Geburt untergegangen zu sein. Was die Mutter in Bethlehem
geboren, das bringen die Henker auf Golgotha um. Arme Geburt Christi!
Der Absicht nach bereits von Herodes liquidiert, von Johanne¢ mit Freiheit
und Leben bezahlt, von Pilatus nochmals zum Tode verurteilt! Arme Geburt
Christi! Verfolgt von der Krippe bis zum Kreuz!

Aber nein! Ein paar Monate spiter ist Jerusalem wieder in Unruhe: , Wir
haben euch doch geboten, nicht mehr in seinem Namen zu lehren und siche,
Jerusalem habt ihr erfiillt mit eurer Lehre. Wollt ihr denn iiber uns das Blut
jenes Menschen bringen!“ (Apg 5, 28). Das klingt nicht zuversichtlich wie
»Gott ist tot“! Endlich tot der Verderber von Nazareth! Nein, Angst vor
Christus, den sie verflucht und verlassen haben und der aus dem Grab auf-
erstand wie das Kind aus der Mutter!

Ja, Christi Geburt trigt zwar arme Windeln, aber auf die Dauer kein
Leichenhemd. Und seitdem, seit dem ersten Pfingsten, zieht Christi Geburt
durch alle Vélker (Mt 28, 20). Und wieviel Blut und Trinen haben nicht das
Zeugnis der dankbaren Liebe bis in den Tod abgelegt! Ja, Zeiten kamen, wo
aus den Volkern Europas gliubige, mutige Menschen zu Tausenden hiniiber-
zogen ins Heilige Land, um die Stitte der Geburt, des Todes und der Auf-
erstehung Christi den Hinden der Ungliubigen zu entreiflen! Ein Hirtengang
in Wehr und Waffen, der viel Blut gekostet und wenig erbracht hat! Spiter
erst haben wir den Sinn dieses Scheiterns der Kreuzziige erkannt. Das Ge-
boren-, Gestorben- und Auferstandensein Jesu Christi kann nicht auf einen
Breitengrad beschrankt bleiben, geschichtlich und raumlich begrenzt werden.
»INun schauen alle Lande das Heil Gottes® (Ps 98). Und wahr ist es!



Niemand z. B. wird es einfallen, mathematische, physikalische oder wirt-
schaftliche Formeln als Trost und Hoffnung in sein Sterbebett zu nehmen.
Aber in ihr Sterbekissen haben noch immer gliubige Menschen die Botschaft
von Christi Geburt mitgenommen als Hoffnung auf Wiedervereinigung und
Wiedersehen, weil nicht blof§ der vergangliche Mensch, sondern der ~Hagios,
Athanatos, der Heilige, Unsterbliche® in unserm Fleische geboren ist.

Auch nach Christi Geburt — sonst wiren wir ja nicht auf der Welt — findet
sich irdische Liebe in der Kammer der Ehe. Die Licbe mag gliihen in tiefer
Zuneigung oder bereits werktiglich geworden sein in der Miihsal der Tage und
Nichte. Fiir den Christen wird selbst die fleischliche Begegnung nicht mehr
loskommen von der Fleischwerdung des géttlichen Wortes, vom ,Verbum
caro factum®. Unwiderruflich ist unsere Ehe Sakrament. Das ist ihre hochste
Wiirde und beste Hoffnung: Selbst die fleischliche Begegnung dient nicht nur
der Séttigung der Lust, Familie und Volk, sondern der Vollgestaltung Christi,
in dem ,alles in allem* seine Erfiillung findet (Eph 1, 23).

Wabhrlich, Christi Geburt im Stall, so gering, klein wie ein Senfkorn, wichst
sie zum Sentbaum, in dessen Zweigen die Végel des Himmels wohnen
(Mt 13, 31).

Aber sind die paar geschichtlichen Nachwirkungen alles, was wir iiber
Christi Geburt sagen kénnen? Die Historiker sind zufrieden, daf sie in der
Geburt Christi den ,geometrischen® Punkt haben, von dem aus sie das ganze
Gelinde der Geschichte einmessen kénnen: vor Christi Geburt — nach Christi
Geburt. Aber Gott gibt sich nicht zufrieden.

In seiner Weltliebe hat er Seinen eingeborenen Sohn dahingegeben, nicht
damit die Historiker klare und sichere Zeitmafle bekommen. Fiir Gottes
Menschenfreundlichkeit wire es wirklich zu wenig, wenn wir auf Weihnach-
ten nur einen liturgisch garnierten Geschichtsunterricht bekimen; wie es da-
mals zuging, als Christus geboren wurde. Vor Gottes Angesicht wire dies nur
eine neue, aber unheilige ,Knechtsgestalt®, wenn das Weihnachten Seines
Sohnes blof als Erinnerungs-Komplex und als Moral-Kodex fungieren wiirde.

Urheimat der Schopfung, der Erlésung und Vollendung der Welt ist ja der
Vater. Und in Christus, Seinem Sohn, will Er fiir alle Vélker und Zeiten der
»Pater noster, unser aller Vater sein, nicht teils Vater mit teils Stiefvater
ohne Zeugung. Fiir alle Menschen soll ,Freiheit, Gleichheit und Briiderlich-
keit“ derselben Gotteskindschaft sein. Und dagegen wehrt sich das altjiidische
Denken. Nicht weil es alles haflt, was nicht semitisches Blut ist. Nein, das
Auserwihlungs-Bewuftsein Israels ist dankbar, aber auch eifersiichtig, eng-
herzig und kiimpferisch bis aufs Blut.

Eine Messias-Geburt fiir die Heiden, ja im Herzen der Heiden, ein uner-
trdglicher Gedanke, Untreue, Verrat an den Verheiflungen der Viter! Wieviel
Hafl muf§ Paulus von seinen Volksgenossen einstecken, weil er wagt, Heiden-
Apostel zu werden! Wie notwendig braucht Israels BewuBStsein der Auser-
wihlung die Weite des Heiligen Geistes, die Christi Menschwerdung allen
vergonnt als bleibenden, ewigen Lebensbesitz!

Eine zweite Schwierigkeit und keine geringe fiir die Annahme des kirch-
lichen Weihnachtsbildes!
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Christus, vor schier 2000 Jahren geboren und als gereifter Mann von gut
30 Jahren gestorben, wie kann Seine Geburt nochmals geschehen? Ja, wie kann
sie nicht nur fiir uns, sondern in uns geschehen? Wie kann Christus in uns
bleiben (Joh 6, 56), in uns wohnen (Joh 14, 23), wo doch auch Sein Leben durch
den Tod abgeschlossen wurde?

Ja, abgeschlossen, aber nur fiir drei Tage, bis Er glorreich von den Toten auf-
erstand. Und diese neue Stunde Christi, die ein- fiir allemal {iberschritten hat
die Zwerg-Mafle unserer Zeit- und Raumbindung, sie kann eine echte Geburt
Christi auch heuer, 1974, in uns Menschen tragen. Allerdings, hier geziemt
unserer Aussage besonders Bescheidenheit. Wir kénnen nur hinweisen auf das
heilige Abendmahl: Noch nicht ist Karfreitag, noch nicht Tod Christi. Und
doch ist schon der Todesgehorsam Christi, seine Ubergabe von Fleisch und
Blut wahrhaft, wirklich und wesentlich gegenwirtig, Christi Gegenwart hat
ihre eigenen gottlichen Mafle, nicht mehr die des menschlichen Gestern, Heute
und Morgen.

Dies hat wohl Paulus im Auge, wenn er bekennt, dafl er Christus nicht mehr
dem ,,Fleische“ nach kennt (2 Kor 5, 16). Sein Christus-Bild ist nicht mehr das
der soziologischen sondern der mystischen Gegenwart Christi. Auferstanden
von den Toten und aufgefahren in den Himmel, hat Christus in der Inner-
lichkeit des Heiligen Geistes eine ganz neue Moglichkeit der Gegenwart, der
Einwohnung in uns Menschen. Das weifl niemand besser wie Christus
selber.

Er spricht uber sich selbst als ,, Weinstock in vielen Reben® (Joh 15, 1 ff),
also Lebenseinheit und Schicksals-Einheit mit uns Menschen. Wie der Wein-
stock in jeder Rebe steht und wirkt, so ist uns Christus zu innerst gegenwirtig
und wirksam. Eine Trennung von ithm miifite unser Verdorren, unsern Tod
bedeuten. Christus das eine Weizenkorn in vielen Frucht (Joh 12, 24): Christus,
das Haupt eines Leibes in vielen Gliedern (1 Kor 12, 12 ff.): Christus, der
»Erstgeborene unter vielen Brudern® (Rom 8, 29), das ist der Wille Gottes des
Vaters. Seine Familienfreude, die allen Menschen Vater, Pater noster, im ein-
geborenen Sohne werden will. Also, nicht bloff Landesvater, leutselig nach
allen Seiten griifiend, nein zeugender Vater unserer Gotteskindschaft, die zur
Christusgestaltung gerufen ist! Das viterliche Heil Gottes kennt keine Pille,
keine Abtreibung! Und so kann es in uns Geburt Christi geben, ohne Volks-
zahlung, ohne Stall, ohne Bethlehem-Colorit: ,Gleichgestaltung dem Bilde
Seines Sohnes“ (Rom 8, 29).

So wird Christus in uns geoffenbart (Gal 1, 16) in unserer Gotteskindschaft.
Fur uns ist sie Entscheidung tiber Leben und Tod, fiir uns ist sie Ubergang vom
Tod zum Leben (Joh 5, 24). Uns zuliebe hat Christus den umgekehrten Weg
gewihlt: vom Leben zum Tod. Aber Er unterbricht sein Sterben, um Seinen
Apostel Johannes in Seine christologische Mutter-Kind-Bindung aufzunehmen.
»Sohn, siche Deine Mutter!“ (Joh 19, 26). So wird der Sohn der Salome zum
Sohn Mariens und damit auch zum Kind Gottes des Vaters, zum ,zweiten
Christus®. Und wie die Soldaten, das Abriumungskommando, die Leiche des
Herrn an der Seite 6ffnen, da schaut Johannes in seinem Gnadenblick fiir die
Offenbarung das kleine und doch so grofle Zeichen der neuen Stunde, den



Ausgang von Blut und Wasser (Joh 19, 34). Und das ist, bei der Treue Gottes
zu seinen Verheiflungen, die Erfiillung von Gen 2, 21 ff. die Erschaffung der
neuen Eva, der neuen Mutterschaft aus dem Opfertode Christi. Und dies ist
die Stunde der Welterlosung, die Johannes mit einem feierlichen Kontext wie
mit einer Beeidigung umgibt: ,,Und der dies geschaut hat, legt hiemit Zeug-
nis ab und sein Zeugnis ist wahr. Und er weif}, daf} er die Wahrheit spricht,
damit auch ihr glaubet . . .“ (Joh 19, 35 ff.).

So wird an ihrer Siegesstitte, im Tode Christi (Rém 5, 12), die Siinde iiber-
wunden. Es kommt das Geheimnis der Mutter und mit ihm das ewige Leben
bei Gott dem Vater, das gotteskindliche Leben, das nun empfangen, getragen
und geboren werden kann durch das Mutter-Geheimnis des geopferten
Christus.

Was Seine heilige Mutter an ihm getan, wie sie lhm das irdische Leben
schenkte, das tibernimmt nun der Herr fiir Seine gesamte, heilswillige Mensch-
heit. Er empfingt sie, ernihrt sie, trigt sie und gebirt sie als Kindschaft im
Himmel des Vaters, als unsere Gotteskindschaft. Dieses briutlich-miitterliche
Ja zu unserer Kindschaft beim Vater spricht der Herr noch im Sterben, beladen
mit der ganzen Drangsal Seiner Hinrichtung: , Vater, in deine Hinde befehl
ich meinen Geist® (Lk 23, 46), eben alles, was ihm der Vater gegeben hat
(Joh 6, 37).

Dies ist die erste Auferstehungs-Stunde Christi und Seiner Christen. Wir sind
»lebendig gemacht, mitauferweckt und mitversetzt in den Himmel in Christus
Jesus“ (Eph 2, 5 ff.). Nicht in der Lebenslust des ,Fleisches®, nein im Todes-
gehorsam Christi ist die Mutter-Wurzel unserer Gottes-Kindschaft. Sie ist
jungfriulicher Herkunft (Joh 1, 12 f.) wie Christus selber. Sie ist ,Neu-
schopfung* (2 Kor 5, 17). Sie ist das Motiv fiir die Menschwerdung Gottes.

Im Johannes-Prolog ist die Botschaft vom ,Verbum caro factum® einge-
bettet in das Geheimnis unserer Gotteskindschaft. Sie gehort aber zum
Gnaden-Umfang der ersten Weihnacht (Joh 1, 13 f.). Wo Kindschaft Gottes
entsteht und besteht, dort ist Christi Geburt unterwegs zur Vollgestalt
(Eph 4, 12), heute noch viterlicher Anruf an uns, morgen vielleicht schon
»Gloria in excelsis“, ,Ehre Gottes in der Hohe, in der Vollendung!

Nein, Nikodemus, in der Gnade der Wiedergeburt geht es gar nicht um
deine Riickkehr in den Schof} der eigenen Mutter (Joh 3, 4). Selbst die grofite
Mutterliebe kann Wiedergeburt im eigenen Schofie nicht mehr schenken. Aber
es ist die Riickkehr Christi in die Hinde des Vaters (Lk 23, 46), die uns den
Mutterschofl des ewigen Lebens, diese Vater-Gnade Gottes fiir uns &ffnet.
Unserer Weihnachtsliturgie stiinde die Wahrhaftigkeit Gottes entgegen, wenn
wir nur ,alle Jahre wieder® eine fromme Fiktion durchspielen wollten. Ehre
und Freude Gottes wire es bestimmt nicht, wollten wir nur so tun, als ob heute
Christus in unserem Dorf, in unserer Stadt, in unserem Land zur Welt ge-
kommen wire. Nein, in der liturgischen Feier der heiligen Weihnacht ist nur
der Indikativ unseres Glaubens berechtigt: Christi Geburt geschieht, heute
wie gestern in den Menschen des ,gdttlichen Wohlgefalicns® (Lk 2, 14). —
Alle Vélker der Erde haben Einladung und Platz im Geheimnis der ewigen
Weihnacht, die aus der Armut und Kleinheit von Bethlehem weist zur Geburt
des Reiches Gottes (Mt 25, 34 ff.). Und so sicht denn auch Paulus seine
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Apostel-Sendung im Heiligen Geiste der gottlichen Vaterschaft, die ihm als
Gnade geschenkt wurde. In ihrer Kraft darf er ,zeugen®, also viterlich be-
griinden das ewige Leben seiner Korinther ,.in Christus Jesus durch das Evan-
gelium® (1 Kor 4, 15).

Das Herz seiner Sendung schlidgt ihm nicht in neuen Gesetzen, Dekreten
und Konstitutionen, deren der Alte Bund bereits mehr wie genug hatte. Paulus
will auf einem anderen, ganz neuen Boden stehen (1 Kor 3, 10), dort wo das
Auge des Menschen nicht schauen und das Ohr des Menschen nicht héren kann
(1 Kor 2, 9), in der Urtiimlichkeit der Gnade, die durch ihn Menschen seiner
Zeit in die Geburt Christi ruft. Und hiefiir will er wie eine Mutter , Wehen
leiden®, bis Christus Gestalt angenommen hat in ithnen (Gal 4, 19). Das ist
Paulus! Nicht Manager, sondern Vater und Mutter zugleich in der entschei-
denden Stille und stillen Entscheidung, in der Geburt Christi-Stunde.

Nun aber wird sie drangend und voller Unruhe: Wo immer und wann
immer es um uns Menschen geht, geht es nicht nur um Leib und Seele, um
Intelligenz und Energie, dort geht es um Christus. Das ist die neue Soziologie,
die neue Gemeinschaftslehre: ,Wo zwei oder drei in meinem Namen ver-
sammelt sind, da bin Ich mitten unter ihnen“ (Mt 18, 20). Und das ist kirch-
liche Stunde Christi! Empfingnis — Ernidhrungs- und Geburtstitte der Lebens-
fiille Christi zur Verherrlichung des Vaters (Phil 2, 11)! Das ist gottlicher
Vitalismus unserer Kirche, ob in der Armut des Stalles oder im Glanze der
pipstlichen Liturgie.

Und sollte die Kirche alle Machtpositionen in der Offentlichkeit verlieren,
sie wire nicht weniger liebenswert. Sie ist Geburt Christi, so liebevoll und
folgenreich, dafl sie die Armut der ersten Stunde Christi immer wieder suchen
und behalten mufl. , Transeamus usque Bethlehem, lafit uns nach Bethlehem
gehen .. .!“ (Lk 2, 15). Flectamus genua, beugen wir die Knie! Alle unsere
Tage gehoren zum Geheimnis Christi, das auf die Geburt in der Herrlichkeit
wartet (Kol 3, 4), wie die glorreichen Circumstantes der Weihnachtskrippe,
die Heiligenfeste der Oktav bezeugen. Sie alle, diese lieben Menschen, sind
Geburtsstatte Christi: Stephanus, der Todeskandidat der lirmenden Synagoge
(Apg 7, 55); der prophetische Johannes, der auf die Riickkehr des Brautigams
wartet (Lk 12, 35 ff. und Apk 22, 17); die Unschuldigen Kinder, denen Gott
selber Blut und Trinen abtrocknen wird (Apk 21, 4); Thomas, der Erzbischof
von Canterbury, der in seinem Dom Ermordung und Erhéhung zum Blut-
zeugen findet; und Papst Silvester, der die Geburt der kirchlichen Freiheit,
diesen Sieg Christi iiber ,Herodes und Pilatus® erleben darf. Sie alle sind
Geburtsstitten Christi.

Alle Volker der Erde, so verschieden ihre Zeit und Kultur, eines haben sie
alle gemeinsam, ihre Berufung in die Geburt Christi. Sie ist Gericht iiber jede
Person und uber die ganze Welt (Mt 25, 34 {f.).

Ja, vere dignum et justum est, den Lobpreis der heiligen Weihnacht durch
alle Zeiten echter und vermeintlicher Altersschwiche und Resignation zu
tragen. Wir alle sind geboren und erbberechtigt im Geheimnis der ewigen
Weihnacht (Rom 8, 17), im Geheimnis des Deus vivus et verus, qui est
benedictus in saecula. Amen (Rém 1, 25).



Der Beitrag des Einheitsgesangbuches ,Gotteslob® (EGB) zur
Marienverehrung

Weihbischof Dr. Paul Nordhues, Paderborn

J. H. Newman erklart in seiner Schrift uber ,Die katholische Marienver-
ehrung® (1865): ,Ich gebe voll und ganz zu, daff die fromme Verehrung der
Allerseligsten Jungfrau bei den Katholiken mit den Jahrhunderten zugenom-
men hat; doch ich gebe nicht zu, die auf sie beziigliche Lehre habe einen Zu-
wachs erfahren; denn ich glaube, sie ist in der Substanz von Anfang an ein und
dieselbe gewesen® (Polemische Schriften, Mainz 1959,20). Bei der Verehrung,
so fithrt Newman weiter aus, kann ein Mensch im Uberschwang der Liebe
manches sagen und tun, was ihn woméglich bei ruhiger Uberlegung selbst
verwundert. Doch eben diese Liebe ist es auch, die im Glauben ganz wahr sein
will; denn die Liebe mufl der Wahrheit ergeben sein. Das Gesetz des Glaubens
und des Betens betreuen einander.

Viele katholische Christen reagieren empfindlich, wenn ihre Marienvereh-
rung auf die Echtheit gepriift wird. Sie fiihlen sich nicht nur mifiverstanden,
sondern sind oft in ihrem Sendungsbewuftsein zutiefst getroffen; und falls sie
in der Gemeinde keine Resonanz finden, zichen sie sich in ihre esoterischen
Kreise zuriick. Diese Stimmung kam seit Beginn des 1I. Vatikanums erneut
auf. Sie hat sich von Fall zu Fall verstirkt in den Jahren, da die Erneuerung der
Liturgie durchgefiihrt, das neue Missale grundgelegt und schliefflich der revi-
dierte Festkalender vorgeschrieben wurde. Die Frommigkeit, zumal die maria-
nische, so meinen heute viele, habe durch die Reform ihre Heimstitte verloren.
Man spricht von Aushéhlung des Glaubens, Verprotestantisierung, Rationali-
sierung und Kahlschlag im Bereich der liturgischen und paraliturgischen Kult-
formen. Es ist nicht auszuschliefen, daf dergleichen Befiirchtungen von For-
derern des Marienkultes auch dem Einheitsgesangbuch entgegengebracht wer-
den. Manche Befiirchtungen haben sich schon lautstark und emotional artiku-
liert, m. E. ganz unbegrindet. Die Kritiker urteilen jedoch mehr aus unbe-
stimmter Vorahnung, anstatt die Einsicht in den wahren Sachverhalt und in
das EGB abzuwarten. Um mogliche Vorurteile abzubauen, seien hier einige
Interpretationshilfen gegeben.

1. Die Leitsdtze bei der Abfassung des marianischen Gebets- und Liedgutes

Die Kommission, die sich der Aufgabe unterzog, das EGB zu redigieren,
die diozesanen Referate und die iiberdibzesanen Institute, die stindig nach
Vorschlagen und Verbesserungen befragt wurden, haben von Anfang an nach
drei Richtlinien gearbeitet: Vorrangig war die christo-theologische und ekkle-
siologische Ausrichtung der Gebete und Liedtexte; diesem Grundzug entspre-
chend sollte die Einheit von Liturgie und Verkiindigung, von Eucharistiefeier
und Volksandacht verstirkt zur Geltung kommen; schliefflich war viel daran
gelegen, das titige Leben, wie es gegenwiirtig erfahren wird, in den Kult einzu-
bringen und Impulse fiir das kirchliche Handeln zu geben. Es versteht sich von
selbst, dafl dabei die marianischen Anteile besondere Aufmerksamkeit ver-
dienten.

Unverhofft, so méchten wir sagen, wurden diese Leitlinien jiingst von hoch-
ster Warte aus bestdtigt. Papst Paul VI, der unermiidliche Anreger der
Marienverehrung, hat in seinem Apostolischen Mahnschreiben ,Marialis
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Cultus® vom 2. Februar 1974 unmifiverstandliche Akzente der Koordination
und Korrektur gesetzt (lat.-deutscher Text in den Beilagen zu den Kirchl.
Amtsbldttern, Nachkonziliare Dokumente Nr. 33; vgl. Herder-Korr. 28
[1974] 258-262). Als Hauptprinzip stellt Papst Paul VI. eingangs fest:

,Der Fortschritt in der Marienverehrung, wie wir ihn wiinschen, besteht
darin, daf} sie ganz hineingenommen wird in die Zielsetzung des einen Kultes,
den man mit Recht den christlichen nennt, da er von Christus her seinen abso-
lut giiltigen Ausdruck findet, durch Christus im Heiligen Geist zum Vater
fithrt und eben in dieser umfassenden Form eigentiimlich ist fiir die Frommig-
keit der Kirche. Denn in der Tat offenbart die Marienverehrung mit innerer
Notwendigkeit den Heilsplan Gottes, und weil Maria darin einen hervorra-
genden Platz einnimmt, kommt ihr auch eine besondere Verehrung zu . . .

Ubrigens beweist die Geschichte der Frommigkeit, dafl die verschiedenen
Formen der Muttergottesverehrung, die die Kirche innerhalb der Grenzen
einer gesunden Rechtgliubigkeit gebilligt hat, sich in harmonischer Unter-
ordnung unter den Kult, der Christus gebiihrt, entwickelt haben. Auf Christus
haben sie sich bezogen als ihrem notwendigen und natiirlichen Zielpunkt. In
unserer Zeit ist es nicht anders.*

Die christologische, pneumatologische und ekklesiale Ausrichtung der
Marienverehrung, an die Papst Paul VI. stindig erinnert, verbietet einerseits,
daf} die groflen Glaubensinhalte der Jungfrau- und Mutterschaft, der heilsge-
schichtlichen Erwihlung und Sendung Mariens unterschlagen oder verkiirzt
werden; andererseits verhindert sie aber auch, daff Auswiichse und Entstellun-
gen aufkommen. — So und nicht anders ist der Beitrag des EGB zur Marienver-
ehrung zu verstehen.

2. Die Angebote des EGB

Bei der Konzeption und Einfiigung marianischer Texte stand die Kommis-
sion vor der Wahl, entweder einen eigenen, in sich geschlossenen Passus anzu-
legen — damit wiire die Fiille der Angebote deutlicher hervorgetreten —, oder
das marianische Gebets- und Liedgut ganz in die von den liturgischen Fest-
zeiten vorbestimmte Anlage des EGB einzupassen. Letzteres ist mit besonde-
rem Bedacht geschehen, und zwar aus folgendem Grund: Durch die Erneue-
rung der Liturgie ist das kirchliche Kultgeschehen dem Geheimnis der Mensch-
werdung (Advents- und Weihnachtszeit) und dem Paschamysterium (Bufie,
Karwoche und Osterzeit incl. Pfingsten) zugeordnet. Die Sonntage im Jahres-
kreis sowie die Marien- und Heiligenfeste erhalten von der Heilsthematik aus
ihren Auftrag. Damit wird ,das Andenken der Mutter Gottes auf bessere
Weise und in engerer Verkniipfung in den Jahreskreis der Mysterien ihres
Sohnes eingefiigt* (Marialis Cultus Nr. 2).

Ohne dem Werkbuch, das mit der Publikation des EGB vorgelegt wird,
vorzugreifen, sei hier auf einige Weisen der Marienverehrung im Rahmen der
vorgezeichneten Grundsitze beispielhaft hingewiesen, etwa auf die Marien-
verehrung in der Advents- und Weihnachtszeit.

1 Vgl. dazu F. Holbéck, Die rechte und vertiefte Marienverehrung. Gedanken zum Aposto-
lischen Mahnschreiben ,Marialis cultus“ vom 2. Februar 1974 in Heiliger Dienst 28 (1974),
106—111.



Der 4. Adventssonntag ist im Lektionar dem Gedichtnis der Gottesmutter
gewidmet. Es liegt nahe, bei der Eucharistiefeier, zu der sich die 4. oder 6. Mef3-
rethe des EGB mit den Vorschligen fiir den Advent eignet, Lieder und Anti-
phonen aus dem marianischen Liedteil einzuflechten (Ave Maria gratia plena,
Ave Maria klare, Ave Maria zart, oder einige Strophen des Adventsliedes
,Komm, du Heiland aller Welt).

Neben der Vesper im Advent ist eine Andacht uber die O—Antlp honen (vom
17.—23. Dezember) vorgesehen. Beide Vorlagen lassen sich sinnvoll erginzen
oder variieren durch eine Auswahl aus den zehn Gebetstexten der Marienan-
dacht. Der 1. Januar als Marienfest proklamiert, der 1. Sonntag nach Weih-
nachten, das Fest der HI. Familie und das Fest der Darstellung Jesu legen es
nahe, Einheiten der Weihnachts- und Dankandacht mit den marianischen
Laudes- und Wechselgesingen (Maria, sei gegriiffit mit deinem lieben Sohn;
Gruf dir, Mutter, in Gottes Herrlichkeit; Mutter Gottes, Mutter der Christen-
heit) oder mit dem Gesang der Lauretanischen Litanei bzw. des Magnifikat zu
kombinieren. Ahnlich lassen sich an den iibrigen Marientagen Vesper- und
Wortgottesdienste, Bitt- und Lobgebete dem Charakter der liturgischen Fest-
zeit entsprechend gestalten.

Daf} der Rosenkranz als Gebet des einzelnen und der Gemeinschaft— Papst
Paul VI. nennt ihn ,einen Abrifl des ganzen Evangeliums“ (Marialis Cultus
Nr. 42 ff.) — gebiihrenden Platz behilt, sei obendrein erwihnt. Seelsorger und
Glaubige werden im Umgang mit dem EGB und bei dessen Einiibung Geduld
aufbringen miissen. Das sei keineswegs verschwiegen. Allen jedoch kann ver-
sprochen werden, daf} kein Vakuum in der Marienverehrung entstehen wird.

3. Weitere Beispiele ernenerter Marienverehrung

Papst Paul VI. mahnt in seinem Schreiben iiber den marianischen Kult, man
moge sich hiiten vor ,eitler Leichtgliubigkeit® und ,oberflichlicher Senti-
mentalitit“, man miisse ,Riicksicht nehmen auf die gesicherten Erkenntnisse
und Einsichten der Humanwissenschaften®, damit ein Haupthindernis der
Marienverehrung beseitigt werde, nimlich ,die Diskrepanz zwischen Inhalt
und Form dieser Andacht und dem véllig gewandelten anthropologischen
Denken® (Marialis Cultus Nr. 34.38).

Nun ist es gewifl nicht leicht, die echten Gemiitswerte von Verfilschungen
sauber zu scheiden. Nicht jedem steht es zu, dariiber zu urteilen, wieweit bei-
spielsweise ,das psychologisch-soziologische Empfinden der heutigen Zeit,
d. h. die konkreten Lebensbedingungen der Frau und Mutter, der Familie und
Gesellschaft” (Marialis Cultus Nr. 34) giiltig in das uns ansprechende Marien-
bild eingezeichnet werden kénnen. Biblische Treue, Ehrfurcht und Wahrhaf-
tigkeit miissen sich gegenseitig unterstiitzen und betreuen, damit wir Maria als
Vorbild anerkennen, wie es den Wiinschen des modernen Menschen entspricht
(Marialis Cultus Nr. 37). Sind diese Bedingungen erfiillt, dann diirfte die An-
nahme der verdnderten Texte und das Vertrautwerden mit den zeitgerechten
Formen miihelos gelingen.
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Zur Bereitung des Vor-, Mit- und Nacherlebens des Wesentlichen seien nun

zwei vergleichende Beispiele, in denen der Wandel marianischen Betens unver-
kennbar hervortritt, empfohlen. Es handelt sich um die Texte zweier Marien-
lieder, die sehr geschitzt sind und deren Weisen geflissentlich beibehalten sind,
die in Sprache und Aussage jedoch von Grund auf verindert wurden.

1

Hier die Gegeniiberstellung der neuen und der hergebrachten Fassung:

Beispiel: ,Maria, Mutter unsres Herrn®

Neufassung von M. L. Thurmair

i

Maria, Mutter unsres Hermn,

o Himmelspfort, o Meeresstern,
hilf der bedringten Christenheit
auf ihrem Wege durch die Zeit!

. Ein Staunen die Natur erfafit,

dafl du den Herrn geboren hast,
den Herrn und Schopfer aller Welt,
der dich erschaffen und erwihlt.

. So trat der Engel bei dir ein:

»Gegriiflet seist du, Jungfrau rein.”
»Ave Maria®“, singen wir.
»Sei benedeit, Gott ist mit dir!“

. O Mutter, reich an Giit und Huld,

erbarme dich: wir sind in Schuld!
Steh du uns bei an Gottes Thron
und zeig uns Jesus, deinen Sohn!

Altfassung

s

Erhabne Mutter unsers Herrn,
o Himmelspfort, o Meeresstern!
Steh dem gefallnen Volke bei,
hilf, daf es sich erhebe frei!

. Als Jungfrau rein du Mutter warst,

den eigenen Schopfer du gebarst.
Dies Wunder hat des Hochsten Macht
zum Staunen der Natur vollbracht.

. Vom Engel nach des Herren Rat

vernahmst du: ,,Ave, voll der Gnad.
O Mutter, voll der Giit und Huld,
hilf uns, die driickt der Siinde Schuld!

Inhaltlich ist der Unterschied zwischen den beiden Texten unerheblich.

Doch ohne grofle Miihe liflt sich erkennen, dafl die Neufassung sowohl der
biblischen Verkiindigung wie dem neuzeitlichen Sprachempfinden und der
unmittelbaren Erfahrung vertrauter ist.



2. Beispiel: ,Maria, dich lieben® (Str. 1-3 im Vergleich)

Neufassung von Fr. Dorr

1. Maria, dich lieben ist allzeit mein Sinn;
dir wurde die Fiille der Gnaden verliehn:
du Jungfrau, auf dich hat der Geist sich gesenkt;
du Mutter hast uns den Erléser geschenkt.

2. Dein Herz war der Liebe des Hochsten geweiht,
du warst fiir die Botschaft des Engels bereit.
Du sprachst: ,, Mir geschehe, wie du es gesagt:
dem Herrn will ich dienen, ich bin seine Magd.®

3. Du Frau aus dem Volke, von Gott ausersehn,
dem Heiland auf Erden zur Seite zu stehn,
kennst Arbeit und Sorge ums tagliche Brot,
die Miihsal des Lebens in Armut und Not . . .

Altfassung

1. Maria zu lieben, ist allzeit mein Sinn;
in Freuden und Leiden ihr Diener ich bin.
Mein Herz, o Maria, brennt ewig zu dir
in Liebe und Freude, o himmlische Zier.

2. Maria, du milde, du sifie Jungfrau!
Nimm auf meine Liebe, so wie ich vertrau!
Du bist ja die Mutter; dein Kind will ich sein,
im Leben und Sterben dir einzig allein!

3. Gib, dafl ich von Herzen dich liebe und preis;
gib, dafl ich viel Zeichen der Liebe erweis.
Von dir mich nichts scheidet, nicht Ungliick noch Leid;
dich lieb ich auf ewig, dich lieb ich allzeit . . .

Abgesehen vom biblischen Gehalt der Neufassung sei daran erinnert, daff
die Marienverehrung dem ganzen Volke eignet und nicht, wie viele gemeint
haben, den Frauen und Kindern anstehe. Unser Beten und Singen soll die
Sprache des Herzens sein. Deshalb muf} sie dem Glauben und dem Leben aller
gleichermaflen nahe stehn.

Die kirchliche und private Marienverehrung konnen sich in mancher Hin-
sicht unterscheiden; denn schliellich besitzt jeder Mensch seine Glaubens- und
Lebenserfahrung. Beide aber entspringen derselben Quelle und strémen dem-
selben Ziele zu. Darum geht Gemeinsamkeit tiber alles.

Abschlieflend sei versichert: Die Mariologie der Kirche findet sich in Gebet
und Lied des EGB. Nichts wurde unterschlagen, verwissert oder gar vericht-
lich gemacht (Der Vorwurf der , Verachtlichmachung der Marienverehrung®
hat Laien und Priester der EGB-Kommission hart und zu Unrecht getroffen).
Jungfrau- und Mutterschaft, bleibende Jungfriulichkeit, Freiheit von Erb-
sinde und personlicher Siinde, leibliche Aufnahme und Gottesmutterschaft
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werden eindeutig zum Ausdruck gebracht. Maria als glaubende und heilige,
als ,Mutter* der Glaubigen und der Kirche wird bekannt und verehrt. Das
Verhiltnis Marias zu Christus und zur Kirche wird im Sinn des 2. Vatikani-
schen Konzils, der Liturgie und der biblischen Aussagen akzentuiert, ohne dafl
die gemiithaften Werte der Marienverehrung verlorengehen. Wer demnachst
die Mariologie des EGB beurteilen will, muff sich der Miihe unterziehen, das
Ganze zu priifen. Folgendes Gebet bietet die Grundorientierung:

Grufy an Maria

V  Gott Vater im Himmel, wir preisen dich fiir alles, was du geschaffen hast.
Wir preisen dich auch fiir die schonste aller Menschen, fiir Maria, die Mutter
deines Sohnes. Sie ist unsere Fiirsprecherin an deinem Thron. Mit ihr kommen
wir voll Vertrauen zu dir.

A Zu dir, Vater, rufen wir mit Maria.

V Gott Sohn, Erloser der Welt, wir danken dir; daff du’ Maria zu deiner
Mutter gemacht hast. Sie hat dir nicht nur das Leben geschenkt, sondern hat
dein Wort gehort und es befolgt. So ist sie auch unsere Mutter und unser Vor-
bild geworden.

A Durch dich, Christus, beten wir mit Maria.

V Gott, Heiliger Geist, Maria hat sich in Demut deiner gottlichen Allmacht
{iberlassen und so hat sie Jesus zur Welt gebracht. Auch uns willst du erfiillen
mit deiner Kraft, damit wir Jesus sichtbar machen in dieser Welt.

A Indir, Heiliger Geist, singen wir mit Maria:

Meine Seele preist die Grofe des Herrn, und mein Geist jubelt Gber Gott,
meinen Retter.

V Denn auf die Niedrigkeit seiner Magd hat er geschaut. Siehe von nun an
preisen mich selig alle Geschlechter.

A Denn der Michtige hat Grofles an mir getan, und sein Name ist heilig.

Jesus Christus ist Mensch geworden,
um uns mit Gott zu versthnen.

Die Feier seiner Geburt

schenke Ihnén Frieden und Freude
und gebe Ihnen Zuversicht

fur das kommende Jahr!

Die Schriftleitung




Wortgottesdienst: was heifit das?

Dr. Franz Reckinger

Ende der fiinfziger Jahre haben vor allem franzosische Liturgiker den Wort-
gottesdienst als eigenstindige liturgische Grofie wiederentdeckt oder, genauer
gesagt, das theoretische Wissen darum, das schon in den Jahrzehnten davor
Gemeingut der Fachleute geworden war, fiir die heutige pastorale Praxis
fruchtbar gemacht, indem sie mit Pfarrgemeinden derartige Gottesdienste zu
feiern begannen. Seit das 2. Vatikanische Konzil diese Initiativen bestatigt
und empfohlen hat, ist das Reden vom Wortgottesdienst weithin zu einer
Selbstverstandlichkeit geworden. Man hat aufgehért, den ersten Teil der Mef3-
feier ,,Vormesse® zu nennen und sieht in ihm richtig wieder eine eigenstindige
Grofie; daneben hat man vielerorts begonnen, von der Eucharistiefeier unab-
hingige Wortgottesdienste zu gestalten. Dafl die damit angebahnte Ent-
wicklung von Mifiverstindnissen und Mifibrauchen nicht freigeblieben ist,
mufl grofitenteils auf eine mangelnde Einsicht in Sinn und Bedeutung des
Wortgottesdienstes entsprechend der liturgischen Tradition zuriickgefiihrt
werden. Diesen Sinn etwas tiefer zu erfassen und ihn fiir unser Wirken frucht-
bar zu machen, dazu sollen die folgenden Uberlegungen dienen.

Von der Urkirche her

Es ist nicht sicher, wohl aber wahrscheinlich, dafl die urchristlichen Gemein-
den von der Eucharistiefeier unabhingige Wortgottesdienste gekannt haben.?
Sie sind allerdings im Leben der Gesamtgemeinde sehr bald in den Hinter-
grund getreten und haben schlieflich nur noch in der Form des Offiziums oder
Stundengebetes (und damit des spiteren ,Breviers®) fortgelebt. Das Offizium
war zwar in seinen Hauptteilen — ndmlich der tiglichen Morgen- und Abend-
feier (Laudes und Vesper) und der Nachtfeier (Vigil) vor Sonn- und Feiertagen
— durchaus fiir die Gesamtgemeinde bestimmt, wurde jedoch praktisch seit
dem Ende des Altertums ein Reservat fiir Kleriker und Monche. Auch wenn
im Mittelalter oder in der Neuzeit die Laien bei gewissen Gelegenheiten (Metten
an Weihnachten, Vesper und Komplet an Sonn- und Feiertagen) in groflerer
Zahl zugegen waren, so stellte doch die Sprachschranke einer echten Teil-
nahme ein kaum zu tiberwindendes Hindernis entgegen.

Abgesehen vom Offizium war nur ein einziger von der Eucharistiefeier
vollig unabhingiger Wortgottesdienst bis auf uns gekommen: der vom Kar-
freitag, der mit Kreuzverehrung und Kommunionfeier ein Ganzes bildet; da-
neben noch drei relativ unabhingige: zur Palmenfeier am Palmsonntag, zur
Tauffeier in der Vigil von Ostern und von Pfingsten (relativ unabhingig, weil
in diesen drei Fillen die gesamte Feier dennoch in die Eucharistie ausmiindet).

Strukturgesetze

Ein vergleichender Uberblick iiber die vier eben aufgezihlten Feiern, den
Wortgottesdienst der Messe und die Horen des Offiziums kann uns helfen,
Sinn- und Strukturgesetze eines solchen Gottesdienstes zu bestimmen. Zu-
nichst wird einmal ersichtlich, dafl der Wortgottesdienst dialogische Struktur

! Vgl. dazu zuletzt: G. Cuming, La base néotestamentaire de la priere commune, in: La
Maison-Dieu 116 (1973) 19—40; hier 19 f.
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besitzt: Gott redet im Wort der Heiligen Schrift (Lesungen) und in ihrer Deu-
tung (Predigt), die Gemeinde antwortet in meditativen Texten, die ebenfalls
der HI. Schrift entnommen sind (,,Antwortpsalm®; im deutschen Lektionar
nicht sehr gliicklich auch , Zwischengesang“ genannt), dann auch in eigenen
Formulierungen, die die Botschaft der Lesungen in der Anrede an Gott artiku-
lieren und auf die heutige Situation der Welt und der Gemeinde anwenden
(Fiirbitten, Orationen).

Die drei genannten Elemente — Lesungen, meditative Antworttexte und
Gebetstexte — kénnen verschieden dosiert und in verschiedener Reihenfolge
auftreten. Grob gesehen kennt die Tradition zwei grofle Typen ihrer An-
ordnung: a) den monastischen Typus, der seit Ende des Altertums nahezu allen
Teilen des Offiziums ihr Geprige gibt; hier gibt es jeweils nur eine einzige
Lesung, die dazu sehr kurz ist, wihrend das iibrige fast nur aus Psalmen be-
steht— und b) den Gemeinde-Typus, in dem die Lesungen das Herzstiick aus-
machen; am klarsten erhalten im Karfreitags-Wortgottesdienst (mit den Fiir-
bitten!), aber auch in der Messe und in etwa noch in einem der Teile des
Offiziums, der bis vor kurzem fiir die Nacht bestimmt war und unrichtig
»Mette* (= Matutin = Morgenstunde) genannt wurde, seit der konziliaren
Reform jedoch unter dem Namen ,Lesungsoffizium® vom Kursus der Tages-
zeiten abgelost erscheint.

Beide Typen haben ihr Gutes und sollten in den Gemeinden gepflegt werden.
So weist etwa die Feier der Vesper nach dem monastischen Typus am Abend
von Sonntagen und besonders von Festtagen bedeutsame Vorteile auf. Nach-
dem man z. B. in der Fastenzeit, in der Karwoche und in der Ostervigil aus-
giebig Lesungen gehort hat, wire es ermiidend, deren noch mehrere vorgetra-
gen zu bekommen in einem nichteucharistischen Abendgottesdienst am
Ostertag. Hier bietet sich der Typus der gesungenen Vesper mit mehreren
Psalmen und Liedern und einer einzigen sehr kurzen Lesung formlich an.
Man braucht nicht vieles neu zu héren, sondern empfindet das Bediirfnis, die
Freude iiber das in der Hauptfeier Gehorte und Erlebte noch einmal zu singen.
Wie schade nur, daf} diese Form von Gottesdienst nicht rechtzeitig in eine
verstindliche Sprache iibertragen und mit aktiver Volksbeteiligung gefeiert
wurde. In diesem Punkt wire darum, etwa anhand der Texte und Melodien,
die das EGB anbieten wird, eine wirkliche Wiedererweckung zu leisten.

Normalerweise haben wir jedoch, wenn wir , Wortgottesdienst® sagen,
einen Gottesdienst vor Augen, der eher dem oben als ,Gemeinde-Typus® be-
zeichneten Muster entspricht und bei dem mithin die Lesungen den Schwer-
punkt darstellen. Von seiner Gestaltung und Durchfithrung soll nunmehr die
Rede sein.

Sofern er zur Eucharistiefeier gehort, unterliegt er selbstverstindlich den
dafiir geltenden liturgischen Bestimmungen. Man kann also nicht etwa an
einem Sonntag beliebige Lesungen wihlen oder gar die Struktur des Wort-
gottesdienstes dndern.

Inbaltliche Erfordernisse

Sofern er von der Eucharistiefeier, der Sakramentenspendung und der Feier
des Offiziums unabhingig ist, unterliegt der Wortgottesdienst keinen recht-



lichen Bestimmungen, weder was die Textauswahl, noch was die Dosierung
und die Reihenfolge der verschiedenen Elemente betrifft. Dies bedeutet aber
nicht, daf} hierin schlechthin ,Narrenfreiheit* herrschen sollte und daf} jeder
private Einfall, der etwas mit Gebet und Lesungen zu tun hat, ohne weiteres
schon die Bezeichnung ,Gottesdienst* verdient. Manches von dem, was in
dieser Beziehung in den letzten Jahren angeboten wurde, kann allenfalls bean-
spruchen, als Ausdruck der Privatfrommigkeit (also auf dem Niveau der
»Andachten) anerkannt oder geduldet zu werden. Damit ein Gefiige von
Texten (und Riten) ,,Gottesdienst“ (Liturgie) sein kann, muf} es gewissen irn-
haltlichen Anforderungen entsprechen, deren Bedeutsamkeit zum mindesten
ebenso grof} ist wie die der rituellen Einzelvorschriften etwa bei der Mefifeier.
Diese Anforderungen ergeben sich unmittelbar aus einer Reihe von grund-
legenden Glaubenslehren und Geisteshaltungen, so wie sie von der Urgemeinde
her (auch und vor allem im Vollzug des Gottesdienstes) iiberliefert sind. Die
wichtigsten davon sollen im folgenden einmal genannt sein.

Im Mittelpunkt des Wortgottesdienstes steht die Heilige Schrift, deren erster
(und fir unsere Begriffe ,bedenklichster“!) Teil (das Alte Testament) von
Jesus als Wort Gottes anerkannt wurde, tiber das der Mensch nicht zu Gericht
zu sitzen, sondern dem er sich zu unterwerfen hat, und dessen Aussage, sofern
sie klar erkannt worden ist, jeder weiteren berechtigten Diskussion tiber die
Frage, auf die sie sich bezieht, ein Ende macht — wobei Jesus sich selbst aller-
dings als den Schliissel zum richtigen Verstindnis der Schrift offenbart. Diese
einzigartige Stellung der inspirierten Biicher muf} der Wortgottesdienst nicht
nur stillschweigend anerkennen, sondern in Aussage, Aufbau und Gestaltung
positiv zur Geltung bringen.

Dies besagt zunichst einmal, dafl die Lesungen normalerweise nur der
Heiligen Schrift zu entnehmen sind. Damit soll nicht ausgeschlossen sein,
dafl Texte anderer (u. U. sogar ungldubiger) Autoren als Element der Predigt,
der Einfiibrung oder der Uberleitungen vorgelesen werden. Aus ihrer Stellung
im Gesamtzusammenhang und durch die Art, wie sie eingefiihrt und vorge-
tragen werden, mufy dann aber deutlich werden, dafl sie eben keine Lesungen
sind, sondern Illustrationen zu den Lesungen; Auferungen von Gedanken und
Meinungen der Menschen, in denen Wahres neben Falschem enthalten sein
kann, und die wie alles Menschliche unter das Gericht des Wortes Gottes zu
stellen sind.

Zu echten Lesungen, wenn auch zweiten Ranges, konnen nur solche
nichtbiblische Texte werden, die von der Gesamtkirche oder wenigstens von
der Kirche eines Gebietes als giiltiger und reprisentativer Ausdruck ihrer
Tradition anerkannt wurden, sei es etwa, daf ihre Verfasser als Kirchenviter
verehrt werden oder zu Kirchenlehrern erklirt wurden, sei es daf} die Texte
selbst von den zustindigen Instanzen fiir den liturgischen Gebrauch (etwa im
Lesungsoffizium des Breviers) bestimmt wurden.

Die Heilige Schrift soll nicht blofi materiell im Mittelpunkt des Wortgottes-
dienstes stehen (d. h. was die Zahl und Linge der Lesungen, ihre Stellung im
Aufbau der Feier und die Art ihres Vortrages betrifft), sondern das Ganze soll
im Geist der Bibel und der sie mystisch aktualisierenden Liturgie gestaltet sein.
In dieser Hinsicht bleibt allenthalben noch vieles zu wiinschen iibrig, ob es
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sich nun um die Eucharistiefeier oder um selbstindige Wortgottesdienste
handelt. Es ist gelungen, mehr Bibel vorlesen zu lassen als frither; es ist noch
nicht gelungen, die Mehrzahl der Verkiinder des Wortes zum biblischen
Denken hinzufiihren. Beim Anhéren vieler Sonntagshomilien hat man eher
den Eindruck, daft der eine oder andere Aspekt oder gar der eine oder andere
Satz der Lesungen, weithin unabhingig von seiner eigentlichen Aussage-
absicht, zum Vorwand genommen wird, eigene Gedanken oder die Gedanken
eines Predigtbuches auszusagen, anstatt dafd der Sinn der Texteinihrem literari-
schen Zusammenhang, im Zusammenhang der Gesamtiiberlieferung der
Kirche und insbesondere im liturgischen Zusammenhang, in dem die Perikopen
stehen, herausgearbeitet und fiir das geistlich-religidse Leben fruchtbar ge-
macht wiirde. Nicht anders bei vielen Gottesdienstvorlagen, die uns in den
letzten Jahren in so grofler Zahl angeboten wurden. Was da entwickelt wird,
ist vielfach ein , Thema®, das sich die Verfasser stellen und zu dem sie unter
anderem anch in der Bibel mehr oder weniger passende Stellen aussuchen,
ohne im letzten auf die Thematik der Bibel und der (aus ihr lebenden, echten)
Liturgie einzugehen.

Heilsgeschichte

Bibel und Liturgie kennen im Grunde genommen nur eine Thematik: die
beilsgeschichtliche. Thr Interesse konzentriert sich nicht darauf, wie Dinge sich
stindig verhalten oder wie Menschen zu handeln pflegen oder handeln soll-
ten; sondern sie verkiinden, was Gott zu unserem Heil in der Geschichte getan
hat und welche Antwort er von uns erwartet; und sie lassen dies hier und jetzt
an den Horenden und Feiernden aktuell werden.

Zum Beleg dafiir sei ein rascher Blick auf die Mefiformulare des Missale ge-
worfen. Welche , Themen® werden da gefeiert? (,behandelt® wire nicht das
richtige Wort!). Daf Christus kommen wird, geboren wurde, erschienen ist,
gestorben und auferstanden ist, erhdht wurde, den Geist gesandt hat .. .:
alles Taten Gottes in Jesus Christus, Ereignisse in der Geschichte, nicht sich
gleichbleibende Sachverhalte oder moralische Regeln und Ermahnungen als
selbstindige Themen.

,Thematische* Feste kamen erst im zweiten Jahrtausend, in der Dekadenz-
periode der Liturgie auf und erlangten aufs Ganze gesehen keine grofiere Be-
deutung. Fronleichnam steht noch auf der Grenze: es konnte sich wohl nur des-
halb in dem uns bekannten Mafle durchsetzen, weil es sich wenigstens ur-
spriinglich als Feier der Einsetzung des Altarssakramentes vorstellte, und zwar
mit der Begriindung, daf} dieselbe am historischen Tag, dem Griindonnerstag,
nicht mit der erforderlichen Feierlichkeit begangen werden konnte: weshalb
man den ersten nachfolgenden Donnerstag wihlte, der ,frei“ war, d. h. den
ersten Donnerstag nach Beendigung der Osterzeit. In der Folgezeit wurde das
Fest in der Vorstellung vieler allerdings ein ,thematisches“ Fest, namlich das
der Eucharistie (und nicht mehr ihrer Einsetzung). Aber dies entspricht nicht
seinem Ursprung und seinen Texten (,Dies enim solemnis agitur, in qua
mensae prima recolitur huius institutio — ,Denn heute begehen wir den
festlichen Tag, an dem wir der ersten Einsetzung dieses Tisches gedenken®).
Noch weit sinnwidriger war die parallel dazu in manchen Predigten praktisch



vollzogene Umdeutung des Pfingstfestes zu einem ,,Fest des Heiligen Geistes“
(und nicht mehr: der Sendung des Heiligen Geistes).

Aus der gleichen Geisteshaltung heraus entstanden aber auch einige echt
thematische Feste: Dreifaltigkeit, Herz Jesu, Christkénig, Heilige Familie,
Name Jesu . .. Sie stammen samt und sonders aus dem 2. Jahrtausend und
zeigen an, dafl zur Zeit ihrer Entstehung der Sinn fiir das, was die grofle
liturgische Tradition mit ,Fest“ gemeint hatte, verlorengegangen war.

Jedoch: wenn hier auch eher blofl meditiert und kaum noch echt gefeiert
wird, so beinhaltet das Thema immerhin noch géttliche Wirklichkeiten. Inner-
weltliche Sachverhalte, wie etwa der Krieg, kommen in den Votivmessen zur
Sprache, aber dann so, daf} die Kenntnis derselben bei den Gottesdienstfeiern-
den vorausgesetzt, die Botschaft der Bibel dazu verkiindet und im Gebet um
Gottes Heilswirken artikuliert wird — und nicht so, daf} die Teilnehmer erst
tiber Wesen, Problematik, Ursachen und Auswirkungen des Krieges oder {iber
menschliche Mafinahmen zu seiner Verhiitung belehrt oder unterhalten
wiirden. =

Sehr beliebt ist in der liturgischen Tradition der Wortgottesdienst, der zu
rituellen Handlungen hinfihrt, einerlei ob diese sakramental im strengen Sinn
des Wortes sind, wie die Taufe, oder nur im weiteren Sinn, wie Palmenfeier
und Kreuzverehrung. Aus der Aneinanderfiigung von Wortgottesdienst und
Vollzug eines Ritus wird deutlich, dafl dieser aktualisiert, was das Wort ver-
kiindet, das Wort aber deutet, was der Ritus beinhaltet (und ihn damit der
Gefahr des magischen Verstindnisses entreif3t).

Aus diesem Uberblick tiber die liturgische Tradition darf man wohl schluf3-
folgern, dafl die ,Themen® von Wortgottesdiensten nicht den Themen von
Aufsitzen gleichen sollten, bei denen man schliefflich auch noch nachsieht,
»was denn die Bibel dazu sagt®, in denen es aber vor allem um innerweltliche
Dinge, naherhin um Verhaltensweisen des Menschen geht. Heilsgeschichtlich
und darum fiir den Gottesdienst angezeigt ist eine Thematik dann, wenn sie
nicht auflerhalb der Bibel gesucht zu werden braucht, sondern innerhalb der-
selben erhoben wird, und ganz besonders dann, wenn man nachweisen kann,
dafl sie sich wie ein roter Faden von einer Anfangsetappe im Alten Testament
tiber den Mittelpunkt aller Geschichte, den Tod und die Auferstehung Jesu,
bis in das Leben seiner Gemeinde und in die Erwartung seiner Wiederkunft
hindurchzieht. Eine derartige Thematik geben z. B. folgende Begriffe her:
Tod und Auferstehung; das Leben Gottes in uns; als S6hne angenommen;
stellvertretendes Leiden; das Kreuz; der Gesalbte Gottes; Gottes Geist in uns;
Komm, Herr Jesus; Auserwihlung; Bund; messianische Gemeinde; der Nich-
ste . . .; nicht jedoch Titel wie diese: Medien; Umweltverschmutzung; Kampf
dem Krebs; Abtreibung; Rauschgift; Ehrlichkeit; Maflhalten; Diskriminie-
rung; Engagement; Entwicklungshilfe . . .

Es kann kein Zweifel bestehen, daff dies alles wichtige Fragen sind, die unter-
sucht und iiberlegt werden miissen und zu denen ein Christ verpflichtet ist, in
seinem Leben entschieden Stellung zu beziehen. Aber sie eignen sich kaum,
einen Gottesdienst darauf aufzubauen. Da die meisten Gemeindeglieder nicht
anders zu erreichen sind, mufl man sehr wohl ab und zu eine oder mehrere
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ganze Predigten auf derartlge Themen verwenden. In solchen Fillen (die
immer nur an Sonntagen ,im Jahreskreis“, kaum jemals dagegen innerhalb
der beiden Festkreise vorkommen sollten) darf d1e Predigt dann ausnahms-
weise von den Lesungen oder sonstigen liturgischen Texten unabhingig sein.
Aber man verschone uns vor der Herstellung kiinstlicher Zusammenhinge, vor
gewaltsamem Hineindeuten eigener Gedanken in die Texte, vor einer Aus-
wahl und einem Gebrauch von Texten, die dieselben aus ihrem literarischen
und liturgischen Zusammenhang herausreifien.

Pastorale Praxis

Es mag Situationen geben — besonders bei Kinder-, Jugend- und Schul-
gottesdiensten — in denen man sich der Fassungskraft und den Moglichkeiten
der Teilnehmer meint anpassen zu miissen und sich darum entschliefit, einen
Gottesdienst unter ein aus dem tdglichen Leben gegriffenes Thema zu stellen.
Dies kann berechtigt sein, sofern folgende Bedingungen beachtet werden.

— Die genannte Praxis ist nicht das Normale, sondern eine katechetische
Vorstufe, die progressiv zum tieferen Hineindringen in die heilsgeschichtliche
Thematik hinfiihren soll.

— Auch wenn ein Thema aus dem tiglichen Leben als Titel und Einstieg ge-
wahlt wird, mufd es letztes Ziel des Zelebranten und seiner Mitarbeiter bleiben,
den Teilnehmern das Erfassen des Heilshandelns Gottes zu erméglichen und
sie zur Antwort darauf zu befihigen und anzuregen. Diese Antwort mufl im
Gottesdienst selbst bereits betend und feiernd vollzogen werden; eine Folge
von Texten, die nur der Belehrung und Ermahnung dienen wiirde, wire eine
Schulstunde, kein Gottesdienst.

— Auf keinen Fall dirfte sich das Ganze also inhaltlich erschopfen im Auf-
zeigen zwischenmenschlicher Beziehungen und daraus resultierender morali-
scher Leitsdtze, sondern es muf die Beziehung zu dem hier und jetzt an seiner
Gemeinde Heil wirkenden Gott deutlich gemacht und vollzogen werden.

— Feste und Zeiten des liturgischen Jahres verdienen auch bei bloflen Wort-
gottesdiensten Beachtung — obwohl sie ihnen in der Praxis selbst bei Mef3-
feiern zum guten Teil nicht geschenkt wird. In einer Pfarre, in der ich an einem
Sonntag der Fastenzeit aushilfsweise zelebrierte, mufite ich eine Kindermesse
zum Thema ,Blodménner® tiber mich ergehen lassen. Durch diese Erfahrung
klug geworden, werde ich mich in Zukunft im voraus iiber das , Thema“ er-
kundigen und in dhnlich gelagerten Fillen das Mittun verweigern — selbst
auf die Gefahr hin, meinerseits dann als ,,Blodmann® zu gelten.

Sofern die eben aufgezdhlten Bedingungen gesehen und eingehalten werden,
kann, wie gesagt, das Angehen eines heilsgeschichtlichen Bereiches tiber ein
Thema aus dem tiglichen Leben mitunter Vorteile bieten. Nicht immer
allerdings, und auch nicht ohne weiteres immer bei Kindern. So z. B. dirfte
ein ,Thema“ wie ,,Jesus heilt einen Aussitzigen an sich (d. h. abgesehen von
etwaiger Abnutzung durch Wiederholung) konkreter, anschaulicher und
darum ansprechender sein als die abstrakte Formulierung ,,die Krankheit®.

- Damit legt sich von selbst eine andere praktische Uberlegung nahe: Wer ein
heilsgeschichtliches Thema kultisch aussagt und feiert, sollte zum mindesten



ebenso viele und ebenso interessante Beziige zum Leben der Teilnehmer auf-
zeigen und ebenso viele Erlebnisse und Beispiele aus dem Alltag heranziehen
wie andere, die ihren Gottesdienst unter ein mehr oder weni ger profanes Thema
stellen. Nicht die Materialitit der gebrauchten Aussagemittel, sondern die
innere Dynamik und Ausrichtung des Ganzen macht den Unterschied zwi-
schen beiden Arten aus. Letztlich geht es darum, ob irdische , Lebensqualitit®
als Leistung des Menschen oder jenseitiges Heil als Tat Gottes verkiindet und
erstrebt wird.

Gegen Moralismus und horizontalistische Verwdsserung

Das Ungenieflbarste an den meisten thematischen Gottesdiensten, die uns
seit einigen Jahren vorgelegt werden, ist ohne Zweifel ihr aufdringliches
Moralisieren. Darin unterscheiden sie sich— wenn man von ihrer vielfach welt-
immanenten Zielsetzung einmal absieht — von den meisten Predigten aus
Groflvaters Zeiten kaum. Dort ging es mehr um religiése Pflichten, Kirchen-
gebote und Sexualmoral, neuerdings werden die Pflichten gegeniiber dem
Mitmenschen stirker betont. Aber in beiden Fillen fehlt vielfach die echt
biblisch-christliche Sicht, in der Moral immer nur das Zweite ist, das sich mit
Selbstverstindlichkeit aus dem Ersten ergibt. Das Erste aber ist die Heilstat
Gottes in Jesus Christus. Von ihr werden wir ,betroffen® im Kult, mittels des
Wortes und der Riten. Gottesdienstgestaltung aber soll dies zum Bewuftsein
bringen und die Moralforderungen als Konsequenz aus dem dort Erlebten
aufleuchten lassen.

Mit aufdringlichem Moralismus haben wir es demgegeniiber zu tun

— in den Lesungen, wenn sie nur unter dem Aspekt der Mahnung ausge-
wiahlt werden, und wenn das Sollen in Predigt und Kommentar nach Art einer
rein diesseitigen Ethik erklirt und begriindet wird, wihrend es als Ausfluf} aus
dem neuen, vergéttlichten Sein erscheinen miifdte;

— in den Fiirbitten, wenn sie nach dem Muster ,, Hilf uns einsehen, daf . . .¢
gebaut sind, anstatt dafl in ihnen das auserwihlte Volk des Neuen Bundes
mit Jesus priesterlich-vermittelnd eintritt fiir die Anliegen aller Menschen und
bittet, daR Gort zu ihrer Rettung in Gnade handle;

— in Gebeten und (angeblichen) Orationen, die das Sprechen mit Gott zum
Vorwand nehmen, um den eigenen Ansichten und Beurteilungen, mitunter
auch dem eigenen Arger iiber innerweltliche (auch innerkirchliche) Zustinde
Luft zu machen und die Teilnehmer noch einmal zu belehren — wohingegen
eine echte Oration vor allem anderen Gott preist wegen seiner Herrlichkeit
und seiner Taten und dann alle innerweltlichen Werte und Note, einschliefi-
lich der eigenen Meinung, seinem Willen und seiner Gnade unterstellt.

Um die derzeitige weitgehende Verwisserung der Gottesdienste (ebenso
wie des Religionsunterrichtes) zu rechtfertigen, weisen manche darauf hin,
daf viele der visierten Teilnehmer dem Sinn nach blofe , Katechumenen®
sind, die einen christlichen Gottesdienst im vollen Sinn des Wortes nicht oder
noch nicht mitvollziehen kénnen. Dem wire man auf den ersten Augenblick
versucht zuzustimmen. Bei niherem Zusehen zeigt sich der Begriff jedoch als
weitgehend unzutreffend. Katechumenen sind grundsitzlich Menschen, die
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sich fiir den Glauben an Jesus entschieden haben, ihr Leben zu dndern bereit
sind und danach verlangen, in die Mysterien des Christentums eingefiihrt zu
werden (oder, wie man im Altertum sagte, ,mystagogische Katechese® zu
empfangen). Diejenigen dagegen, mit denen wir es in der Mehrzahl der Fille,
besonders bei Schulgottesdiensten zu tun haben, sind zum grofien Teil Leute,
die keinerlei derartiges Verlangen tragen; die der Theorie nach bereits in die
Mysterien eingefiihrt sind, denen aber an echtem christlichem Gottesdienst
tiberhaupt nichts oder doch herzlich wenig gelegen ist. Sollen wir nun, um
derartige Teilnehmer dennoch anzulocken, den christlichen Gottesdienst (und
den Religionsunterricht) verwiassern, aushohlen und umfunktionieren, bis nur
noch ein moralisierender monotheistischer Humanismus iibrigbleibt? Oder
sollten wir nicht lieber anfbéren, Leute in Gottesdienste hineinzumandvrieren,
die zunichst einmal missioniert werden miifiten, damit sie sich gegebenenfalls
zum Christentum bekehren und dann auf ihr eigenes Verlangen hin mysta-
gogisch katechisiert und damit zum christlichen Gottesdienst befahigt werden
konnten? Die Glaubenden wiirden unterdessen um den echten christlichen
Gottesdienst nicht betrogen.

Dieser Beitrag erschien erstmals in »Schulinformationen® (Erzbistum Kéln) im Sep-
tember 1974. Die Herausgeber erteilten uns freundlicherweise die Abdruckerlaubnis.

-~

In der Heiligen Schrift offenbart sich, unbeschadet der Wahrheit und
Heiligkeit Gottes, eine wunderbare Herablassung der,ewigen Weisheit,
»damit wir die unsagbare Menschenfreundlichkeit Gottes kennenlernen
und erfahren, wie sehr er sich aus Sorge flr unser Geschlecht in seinem
Wort herabgelassen hat“. Denn Gottes Worte, durch Menschenzunge
formuliert, sind menschlicher Rede ahnlich geworden, wie einst des
ewigen Vaters Wort durch die Annahme menschlich-schwachen Flei-
sches den Menschen &hnlich geworden ist.

Il. Vatikanum, Dogmat. Konst. iber die gottliche Offenbarung, Art. 13.




Hochgebet Synode 72 fiir die Kirche in der Schweiz
Prof. Dr. Jakob Baumgartner

Anlifllich der vierten gesamtschweizerischen Synode in Bern, am 8. Septem-
ber 1974, horten die zur sonntiglichen Eucharistie versammelten Synodalen
zum erstenmal das neue, von der Bischofskonferenz approbierte und vom
Apostolischen Stuhl bestitigte Hochgebet. Eine gewisse Genugtuung erfiillte
jene, die um die gegenwirtige prekire Situation auf diesem Gebiet wufiten;
denn einerseits war es den Verantwortlichen geglickt, den kleinen, seit 1973
vorhandenen Spielraum zu niitzen, anderseits fiihlte sich eine Teilkirche in
ihrer Eigenstandigkeit und ihrem Eigenleben beziiglich der gottesdienstlichen
Belange ein Stiickweit bestitigt und gestirkt. Wenn es sich bei diesem Zu-
gestindnis von seiten Roms auch nicht um ein weltbewegendes Ereignis
handelt, so nehmen die Schweizer Katholiken die entgegenkommende Geste
dennoch mit Freude zur Kenntnis — und hoffen, dhnliche Schritte lassen sich
in Bilde in andern Landern verwirklichen.?

Die Bemiihungen um eigene Kanones fiir unser Land reichen einige Jahre
zuriick. Im Auftrag der Liturgischen Kommission der Schweiz bildete sich
1m April 1972 eine Studiengruppe, bestehend aus Vertretern der verschiedenen
Sprachgebiete, die mehreremale tagte und drei Entwiirfe erstellte.2 Leider
mufite sie, als der Hochgebetserlaf} erschien, ihre Arbeit abbrechen, so daff
die Texte unvollendet liegen blieben. Das Rundschreiben , Eucharistiae parti-
cipationem® der Gottesdienstkongregation vom 27. April 19733 blockierte
mit seinem Nein die Weiterentwicklung, wenigstens fiir den Moment — Nr. 6
erkldrt kategorisch: quattuor nunc manent Preces eucharisticae —, doch mil-
derte es seine Aussagen mit dem Versprechen, der Apostolische Stuhl lehne es
nicht ab, sich mit Antrigen zu befassen, die in gebiihrender Form an ihn her-
angetragen wiirden. ,Er wird Eingaben von Bischofskonferenzen, die darauf
hinzielen, daf unter besonderen Umstinden vielleicht ein neues Hochgebet
geschaffen und in die Liturgie eingefithrt werde, wohlwollend priifen® (Nr. 6).
Unter drei Bedingungen sollte es demnach kiinftig moglich sein, einen neuen
Kanon fiir ein Land zu erhalten: Die Bischofskonferenz als ganze muf, nach-
dem sie die Notwendigkeit erwogen, nach Rom gelangen; ein spezieller An-
lafd ist erfordert, und schlieflich sind die Bittsteller verpflichtet, sich an die fiir
jeden Einzelfall festgesetzten Modalititen zu halten.* Der Schweizer Episkopat
sah die ,besonderen Umstinde“ als gegeben an und unterbreitete dement-
sprechend am 13. Dezember 1973 den Antrag, zum Ereignis der Synode 72
ein eigenes Hochgebet fiir die Kirche in der Schweiz zu verdffentlichen.

! Einen ersten Bericht tiber die Genese des Kanons und eine Darlegung seines Inhaltes
bietet W. von Arx, Ein neues Hochgebet fiir die Kirche in der Schweiz, in: Schweiz. Kirchen-
zeitung 142 (1974) 645-647; 673-674.

* Als Sekretdrin und Hauptredaktorin waltete die Dichterin Schwester Hedwig OSB (Silja
Walter) aus dem Kloster Fahr bei Ziirich. Das erste Hochgebet, das entstand, war eine Neu-
und Kurzfassung des alten rémischen Kanons; das zweite hatte zum Thema » Verherr-
lichung Gottes“ (in Anlehnung an das Vaterunser); das dritte inspirierte sich an Jo 17
»Die Stunde ist da®.

? Vgl. dazu unsere Ausfithrungen: Hochgebetsdebatte — Stillstand oder Fortschritt? In:
Heiliger Dienst 27 (1973) 89-102.

* Der lateinische Text der Litterae circulares an die Bischofskonferenzen steht in: Notitiae
Nr. 84 (1973) 193-208; deutsche Ubersetzung in der Schweiz. Kirchenzeitung 141 (1973)
393-397.
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Auf eine Riickfrage der Gottesdienstkongregation machten die Bischofe
die Griinde namhaft, die fiir einen neuen Kanon sprichens, worauf ihnen
die Erlaubnis zur Schaffung eines Synoden-Hochgebetes erteilt wurde.
Es gelang der eigens dafiir ins Leben gerufenen Kommission, relativ rasch
einen Text zu verfassen, der die Zustimmung der Bischofe fand. ,,Das Hoch-
gebet wurde von der Glaubenskongregation gepriift und von der Gottesdienst-
kongregation auf besondere Weisung des Papstes konfirmiert.“6 Am 8. August
1974 erfolgte die romische Genehmigung zur Publikation und Verwendung
des Textes. Im Rahmen der Zielsetzung der Schweizer Synode (,,Erneuerung
und Stirkung des Glaubens, Weckung des Bewufitseins der gemeinsamen
Verantwortung aller fir die Aufgaben der Kirche“) kénnen die Eucharistie-
vorsteher das Hochgebet in allen Gottesdiensten sinnvoll gebrauchen.

Da die ,Litterae circulares® viel Gewicht auf die Einheit des rémischen
Ritus legen?, durften die Redaktoren des neuen Hochgebetes es sich nicht
gestatten, vom iiblichen Strukturschema abzuweichen. Sie iibernahmen also
getreu den Aufbau, wie ihn die drei Anaphoren von 1968 aufweisen: Prafation
— Sanctus — Postsanctus — Wandlungsepiklese — Einsetzungsbericht mit
Akklamation — Anamnese — Kommunionepiklese — Interzessionen (mit Ge-
dachtnis der Heiligen und Ausblick auf die Vollendung) — Doxologie. Um
die gewihrten Moglichkeiten voll auszuschopfen — es war nur eiz Hochgebet
zu erreichen —, entschloff man sich dazu, auswechselbare Elemente anzufiigen,
so dafd jetzt fiir die Prafation und die Kommunionepiklese je vier Formeln zur
Verfiigung stehen — sicher ein Vorteil, eine Bereicherung, wobei allerdings in
Kauf zu nehmen ist, daf} die einheitliche Komposition eines Gebetes — es sollte
ja aus einem Guf} sein — darunter Schaden leiden kann.8

Als Leitidee wurde dem neuen Hochgebet das Bild des Weges zugrunde-
gelegt, ein Thema, dem wir in der Bibel, auch im N. T., des 6ftern begegnen:
Der Herr unterwegs mit uns, d. h. mit der Kirche, die sich in dieser Welt auf

" der Pilgerschaft befindet® In den gleichbleibenden und variablen Texten

gelangt dieses Hauptmotiv zur Ausfaltung: Der Bogen spannt sich von der
Berufung des Volkes durch Gott iiber Christus, der selber Weg und Weg-
gefihrte (Synodos) ist, zum Gesetz, unter dem diese Wanderschaft steht (die
Liebe), bis hin zur Sammlung aller in der vollendeten Einheit der Gottes-

5 Siehe von Arx, a.a. O. 646: 1. Da das Hochgebet einen wichtigen Ort fiir die Glaubens-
verkiindigung darstellt, sollte die Chance neuer Texte ergriffen werden. 2. Die Synode 72,
ein fiir die Schweizer Kirche hochbedeutsames Ereignis, miifite auch im Gottesdienst ihren
Ausdruck finden. 3. Die Synode fillt bestimmt unter die im Hochgebetserlal genannten
sbesonderen Umstinde®, weshalb sich eine Neuschopfung rechtfertigt. 4. An spezifischen
Aussagen fiir ein neues Formular herrscht kein Mangel: Dank fiir den Glauben, fiir die
Kirche, fiir die Botschaft Christi, Bitte um die Gabe des Geistes fiir alle Glieder der Kirche.
5. Neue Kanones tragen dazu bei, inoffizielle Texte zu verdringen.

¢ Abt Georg Holzherr, Einsiedeln, in: Schweiz. Kirchenzeitung 142 (1974) 613.

7 Vgl. auch Liturgie-Konstitution Art. 38: Wahrung der Einheit des romischen Ritus im
wesentlichen.

8 Dessen waren sich die Verfasser offenbar bewufit, weshalb sie jeder der vier Prifationen
je einen bestimmten Epiklese-Text zuordneten.

9 Vgl. etwa Kirchenkonstitution Art. 6-9.



herrschaft, wo , die Fiille des Lebens und der Herrlichkeit® (Interzessionen)
unser wartet. Dementsprechend stehen iiber den vier ausgedruckten Formu-
laren die Uberschriften: I. Gott fiihrt die Kirche; IL Jesus, unser Weg; I11. Jesus
geht an keiner Not voriiber; IV, Die Kirche auf dem Weg zur Einheit.10

In Préfation I dankt und lobt die Gemeinde fiir das Geschenk des Lebens
(»denn du hast uns ins Leben gerufen®), fiir Gottes sorgende Nihe (,,du lafit
uns nie allein auf unserem Weg®), ist er doch der Gott Emmanuel, der Gott
mit uns und fiir uns (,,immer bist du fiir uns da“). Wie er einst Israel durch die
»weglose Wiiste* gefiihrt, so begleitet er sein Volk auch in unseren Tagen (in
der Kraft seines Geistes). Darin erweist er sich als der Gott vor uns, als jener,
der immer wieder herausruft und herauslockt aus Liebgewordenem, bis wir,
Christo duce, in das Land der Verheiflung einziehen; in die ,Freude des ewigen
Lebens®. Préfation Il zentriert sich um die johanneische Aussage: Christus der
Weg — auf dem wir zu Gott gelangen, Christus die Wahrheit — die allein uns
frei macht, Christus das Leben — das uns Erfiillung und damit die Freude ver-
schafft. Gottes Liebe zu jedem Menschen und zur ganzen Welt (,,du lenkst die
Geschicke der Welt und sorgst fiir jeden Menschen®), offenbar geworden im
Erscheinen seines Sohnes, zeigt sich uns Christen darin, daf} er uns zu einer
Gemeinschaft erwihlt, die im glaubigen Héren auf das Wort ihrem Herrn
nachfolgt (,du versammelst uns zu einer Gemeinschaft, damit wir alle dein
Wort horen und deinem Sohn im Glauben folgen®).1* In Prifation 11l be-
gegnen wir dem Motiv der Philanthropie Gottes, des Gottes, ,der sich der
Menschen annimmt, wie ein Vater sich um seine Kinder sorgt®. Aufgestrahlt
ist sie uns in Jesus, ,,unserm Herrn und Bruder®, dessen Liebe ,,den Armen und
Kranken, den Ausgestoffenen und Siindern galt. Prifation IV riihmt den
»giitigen Vater® fiir die Kirche, die er in dieser Welt als Zeichen seiner unver-
briichlichen Treue und Liebe, als , Tor der Hoffnung® fiir alle aufgerichtet
hat. In ihr, die aus der Kraft des Geistes lebt, eint er ,Menschen aus allen
Volkern und Sprachen® zu einer weltumspannenden Gemeinschaft, zur
Catholica.

Im (stets gleichbleibenden) Postsanctus klingt der voraufgegangene Lob-
preis nach (,,wir preisen dich, heiliger Vater®), ,denn du bist immer mit uns
auf dem Weg“. Diskret leitet die Erinnerung an die Emmausszene, wo der
Herr seinen Jiingern die Schrift deutet und das Brot bricht, zum Abend-
mahlsbericht tiber.1? Die Wandlungsepiklese, recht niichtern gehalten, bit-
tet, Gott moge seinen Geist iiber Brot und Wein senden, damit ,Jesus

1% Der Faszikel ,,Hochgebet Synode 72 fiir die Kirche in der Schweiz*, herausgegeben vom
Liturgischen Institut Ziirich (1974), umfafit 23 Seiten. Die vier numerierten Titel mit dem
jedesmal voll ausgedruckten Text — was natiirlich der Praktiker begriifit — kénnen beim
ersten Anblick zur Meinung veranlassen, als ob es sich um vier verschiedene Kanones
handle, was jedoch nicht stimmt. — Der Anhang (S. 19-23) bringt passende Orationen
aus dem Mefibuch.

* Diese Prifation entbehrt der strengen Gedankenfiihrung. Nachdem gesagt worden ist,
Gott lenke die Geschicke der Welt und sorge fiir jeden Menschen, heifit es unvermittelt:
»Du versammelst uns zu einer Gemeinschaft, damit wir alle dein Wzzc héren . . . Im iibri-
gen stehen die Glaubigen bereits unter dem Anruf des Wortes, wenn sie sich versammeln.

! Sprachlich nicht sehr elegant klingt der Passus: ,Du bist immer mit uns, besonders wenn
Jesus, dein Sohn, uns versammelt zum Mahl! der Liebe . . .«
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Christus mit Leib und Blut in unserer Mitte gegenwirtig“ werde. Das Wandern
mit uns wird zum Verweilen bei uns. Die Einsetzungsworte entstammen (mit
einzelnen Verinderungen versehen) dem Kanon IV. Die Anamnese hebt in
einem synonymen Parallelismus das ins Wort, was hier geschieht: ,, Wir feiern
das Gedéchtnis unserer Versohnung und verkiinden das Werk deiner Liebe.*
Die Erlosungstat Christi wird in etwas ungewohnter (aber durchaus ange-
brachter) Weise umschrieben: einerseits als Verséhnung, dies wohl unter dem
Einflufl der Heiligjahrthematik, anderseits als Werk der Liebe, dies letztere
verbunden mit dem paulinischen , verkiinden“ (1 Kor 11, 26). Die Explikation
des Heilswerkes (,,Dein Sohn ist durch Leiden und Tod hiniibergegangen in
das neue Leben und ist auferstanden zu deiner Herrlichkeit®) beschrinkt sich
auf das eigentliche Pascha, den Transitus des Herrn, das dsterliche Geheimnis,
das, feiernd gegenwirtig gesetzt, Macht iiber die Mitfeiernden gewinnt, Der
zweite Teil des Memoriale, die Darbringung, lautet wie folgt: ,Schau herab
auf dieses Opfer: auf Christus, der sich mit seinem Leib hingibt und uns in
seiner Hingabe den Weg offnet zu dir, unserem Vater.“ In dieser mit der
Opferterminologie eher zuriickhaltend umgehenden Formulierung kommt
dennoch der Sinn des eucharistischen Opfers klar zum Vorschein: Hinein-
gegeben in die Hingabetat Christi, vereint mit dessen mittlerischer Fiirsprache,
bringt sich die Kirche dem Vater dar in einem Akt letzter Anbetung und
vollendeter Heiligung. Die Kommunionepiklese erfleht das Geschenk des
Geistes der Liebe, des Geistes des Sohnes,

I: damit wir alle ,,mit Freude und Vertrauen unseren Weg gehen und Hoff-
nung und Zuversicht ausstrahlen®;

II: damit die Glaubigen, erneuert nach seinem Bild, die Zeichen der Zeit
verstehen, in der Treue zum Evangelium wachsen, offen werden fiir die Men-
schen um uns, daf sie ,,ihre Trauer und Angst, ihre Hoffnungen und Freuden®
mit ihren Mitmenschen teilen und ihnen ,,den Weg weisen zum Heil;

III: damit wir in der Welt die Liebe Christi durch Tat und Wort bezeugen:
»Offne unsere Augen fiir jede Not, gib uns das rechte Wort, wenn andere sich
emnsam und verloren fiihlen.

Gib uns den Mut, tatkriftig zu helfen,

wo Menschen arm und unterdriickt sind.

Mache die Kirche zu einem Ort der Wahrheit und Freiheit,
der Gerechtigkeit und des Friedens,

damit die Menschen neue Hoffnung schopfen.“

IV: ,damit die Kirche in unserem Land zu neuem Leben erstarke®, daf}
sie ,inmitten einer zerrissenen Welt ein Werkzeug im Dienst der Einheit
werde®. _

Aus den eben zitierten Textproben erhellt, dafl an dieser Stelle, wo die
Friichte der Kommunion erbeten werden, der Aktualititsbezug am deutlich-
sten hervortritt. In Wendungen, die zum Teil an Vatikanum II erinnern?3,
ist — gliicklicherweise — das Geschehen im Hier und Heute, sind die Erwar-

13 ,Zeichen der Zeit“: Okumenismus-Dekret Art. 4; ,Freude und Hoffnung, Trauer und
Angst der Menschen von heute“: Gaudium et spes Art. 1; Kirche als Instrument der Einheit:
Lumen gentium Art. 9.



tungen derer drauflen, die Sorgen und Note der Welt in den Gottesdienst
hereingeholt. In den Interzessionen taucht das Wegmotiv wieder auf. Es
heifit nach dem Memento fiir die Verstorbenen: , Wenn unser eigener Weg zu
Ende geht, nimm auch uns auf in dein Reich ...“1* Mit der bekannten
Schlufidoxologie endet das Hochgebet.

Man wird sich ewig dariiber unterhalten kénnen, was noch mehr hitte zur
Sprache gebracht werden sollen in einem Formular. Eine Auswahl dringt sich
notgedrungen auf. Im grofien und ganzen, so diirfen wir wohl sagen, sind die
gebotenen Texte reich an Gehalt; die Wegthematik, die den Kanon prigt,
eignet sich durchaus fiir ein Hochgebet. Etwas wenig kommt die eschatologi-
sche Dimension zum Zug, das Ausgespanntsein nach dem Kiinftigen, die
freudige Erwartung seines Reiches, obwohl doch gerade das Motiv des Unter-
wegsseins diesen Aspekt nahelegt.!s Indem die Kirche Eucharistie feiert, be-
schleunigt sie die endgiiltige Aufrichtung der Gottesherrschaft. Der Aktualitit
— dies haben wir eben festgestellt — trigt vor allem die Kommunionepiklese
Rechnung — etwas spit nehmen die Verfasser dieses fiir das heutige Empfin-
den vordringliche Anliegen wahr. Den Vorwurf einer gewissen Ekklesiozentrik
kann man dem Gebet nicht ersparen, was vorab in der ersten Hilfte des
Kanons auffillt.’¢ Das riihrt zum Teil wohl von daher, daf8 man beim Aus-
gangspunkt dem Begriff ,Synode“ eine problematische Deutung unterlegte:
Synodos — Dominus nobiscum in via.!” Um jeder kirchlichen Nabelschau vor-
zubeugen, wire es angeraten gewesen, den synodalen Vorgang in einem
weiteren Sinne zu fassen. In der Kirche gibt es in der Tat ein immer wieder
getibtes ,Zusammenkommen, um sich je neu zu besinnen, sich unter das
Wort Gottes zu stellen, sich am Zusammensein zu freuen und zu stirken, um
dann auseinanderzugehen und den Menschen das Erfahrene mitzuteilen und
ihnen davon zu kiinden: Sammlung um der Sendung willen. Die Kirche lebt,
gerade auch im synodalen Geschehen, nicht fiir sich selbst, sondern fiir die
andern. Sie trifft sich in ithrem Innenraum, um nachher umso entschiedener
sich der Welt zuzuwenden und dies im Nachvollzug der Weltzuwendung
Gottes selbst. Die Klippe eines Sichselbstfeierns, eines Sichselbstumkreisens
liefe sich umfahren, wenn die Thematik so lauten wiirde: Sammlung — Sen-
dung; Synodos (im kirchlichen Raum) — Exodos (hinaus in die Welt); kon-

14 Die Interzessionen beziehen sich auf die Verstorbenen und die zur Communio sanctorum
Pilgernden. Im Gedéchtnis der Heiligen kénnen die Landespatrone erwihnt werden.

!5 Die Anamnese verschweigt die Parusie. In Prifation I kommt ecine Anspielung auf die
Vollendung vor: Dein Sohn bahnt uns den Weg durch diese Zeit zur Freude des ewigen
Lebens.

!¢ Die missionarisch-welthafte Aufgabe der Kirche wird nur in Andeutungen sichtbar, etwa
in Prifation 1V: Die Kirche sammelt die Menschen zur Einheit, sie bezeugt deine Liebe und
offnet allen das Tor der Hoffnung — die Menschen sollen sich zu ihr hin aufmachen, heifit
das doch, und nicht umgekehrt: Die Kirche bewegt sich auf die Menschen, die Welt zu. Kom-
munionepiklese: ,Damit wir alle Hoffnung und Zuversicht ausstrahlen® — ebenfalls eine
zu schiichterne Aussage.

7 Zum Begriff Synode cf. LThK 6, 526 (Konzil); DACL 15/2 1837. ,Concilium® trifft
man zum ersten Mal bei Tertullian (De jejuniis c. 13), ,Synodos® in den Apostolischen
Canones Nr. 38 (3. Jh.).
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zentrische Bewegung — exzentrische Bewegung. Besonders erwecken die Pri-
fationen den Eindruck, als ob die Gemeinde, mit sich beschaftigt, in der
Seligkeit einer Berufung fiir sich selbst, dahinpilgere.1s

Beziiglich der sprachlichen Gestalt des Hochgebetes verfolgten die Ver-
fasser einen Mittelweg. Sie vermieden auf der einen Seite eine sakralisierende
Rede; auf der andern Seite verzichteten sie auf unnétige Provokationen und
modische Wendungen. Es handelt sich um eine schlichte, auf den Durch-
schnitt der Gottesdienstbesucher zugeschnittene Sprache. Freilich — und da
zeigt sich die ganze Problematik solch gemeinschaftlich verfafiter Texte —
fehlt dem Kanon der poetische Glanz. Er ist durch und durch niichterne Prosa,
die streckenweise doch etwas brav dahinfliet. Dem Genus des Hochgebetes
wiirde indes eine gewisse Beschwingtheit anstehen. Doch wo gibt es heute jene
begnadeten Vorsteher oder christlichen Diener, die uns mit einem Hochgebet
beschenken koénnten, in dem das Wahre und das Schéne in harmonischem Ein-
klang stiinden, so daf§ die Gliubigen etwas von der Herrlichkeit Gottes auch
im gesprochenen Wort erfahren wiirden?1®

Nichtsdestoweniger empfinden wir Befriedigung dariiber, dafl das wich-
tige Ereignis der gegenwirtigen innerkirchlichen Gespriche einen Nieder-
schlag gefunden hatim Herzen unseres Gottesdienstes: im Hochgebet Synode
72. ,Die Schweizer Ditzesen sind Papst und Gottesdienstkongregation fiir
diesen weitherzigen und in seiner Art erstmaligen Entscheid dankbar.“20

!® In Variante I erscheint die Kirche am stirksten als eine auf sich selbst zuriickgebogene
Wirklichkeit. Sakrament des Heils kann sie nur sein im Hinblick auf die Welt, auf die
drauflen.

1 Im franzosischen Sprachraum ragt der Dichter Patrice de la Tour du Pin hervor; cf.
sein Werk: Concert eucharistique (Paris 1972). H. Qosterhuis’ Hochgebete weisen, bei allem,
was man an ihnen riigte, unbestreitbare poetische Qualititen auf.

20 Abt Georg Holzherr, a.2.0. — Die franzésische Ubersetzung (Synodes des catholiques
de Suisse. Priere eucharistique), recht gut gelungen, ist bereits erschienen im: Centre romand
de Liturgie, Rue Pierre-Acby 188, CH-1700 Fribourg.

Wir danken dir, heiliger, starker Gott.

Du lenkst die Geschicke der Welt

und sorgst fiir jeden Menschen.

Du versammelst uns zu einer Gemeinschaft,
damit wir alle dein Wort héren

und deinem Sohn im Glauben folgen.

Er ist der Weg — auf diesem Weg gelangen wir zu dir;
er ist die Wahrheit — sie allein macht uns frei:
er ist das Leben und erflilit uns mit Freude.
Darum danken wir dir, Vater, fiir deine Liebe,
durch unsern Herrn Jesus Christus.

Aus: Hochgebet Synode 72 fiir die Kirche in der Schweiz




IV. Romische Bischofssynode und Liturgiereform
Prof. Dr. P. Rafael ]J. Kleiner OSB — Rom

Konzilsdekret als Startpunkt, Weiterentwicklung unerlaflich.

Die Evangelisierung hat aus der liturgischen Ernenerung nach dem Konzil
gute Anstofle bekommen, weil die Gldubigen mit mehr Verstindnis an den
Feiern teilnehmen. Andrerseits haben die Christen vielfach auch zu dea mutter-
sprachlichen Texten keinen echten Zugang. Darum sei noch mehr Freiheit
ndtig, um vorgeschriebene Riten zu dndern oder neue zu schaffen, damit der
Gottesdienst didaktisch und pastoral zur wirksamen Verkiindigung werden
konne. So steht es als Resiimee der Antworten der Bischofskonferenzen in
Nr. 16, Instrumentum Laboris vom 7. 6. 1974, der Arbeitsgrundlage fiir diese
Synode. Zehn Jahre nach Verabschiedung von ,Sacrosanctum Concilium®,
nachdem die Editio Typica Vaticana praktisch aller liturgischen Biicher des
»lateinischen® Ritus vollendet ist, zeichnet sich eine neue Phase ab, die Erz-
bischof Bugnini, Sekretir der Kurienkongregation fiir den Gottesdienst, jene
Anpassung an Gebriuche und Mentalitit der Ortskirchen nennt, welche erst
zur vollen Assimilation des gefeierten Heilsereignisses durch die konkrete Ge-
meinde fithren kann (vgl. SC 19,33,37-40).

Relationes (Sammelberichte) aus den fiinf Kontinenten leiten den Erfah-
rungsaustausch der Synodalen ein. Fiir Afrika sprach Bischof Sangu (Tan-
zania): ,Die richtige liturgische Anpassung und Erneuerung wird einem
afrikanischen Ausdruck der christlichen Botschaft die Wege eréffnen. Die
Afrikaner wollen zu ihren iiberlieferten religiosen Briuchen zuriickkehren
entsprechend den Prinzipien, die Paul VL. in Kampala 1969 verkiindet hat.
Liturgische Neuerungen miissen jedoch mit Vorsicht eingefiihrt werden. Man
mufl sich vorher mit dem Volk selbst beraten und ihm die Dinge erkliren. Die
guten Elemente afrikanischer Uberlieferung miissen bei der gesamten gottes-
dienstlichen Erneuerung miteingeholt werden® (Rel. I, pg. 8, Nr. 3). ,Friiher
empfingen wir die Heilsbotschaft im Kleid abendlindischer Kultur. Heute
miissen wir unseren Volkern den Kern des Evangeliums neu vorlegen, wie er
allen immer und {iberall gemeinsam ist, dann aber miissen wir diese Glaubens-
erfahrung auf afrikanische Weise feiern“ (Rel. I, pg. 13, Nr. 1). Fiir Latein-
amerika sprach der Prisident des CELAM, Pironio: ,,Unsere Volksfrommig-
keit hat giiltige Elemente echten Glaubens, der einer Reinigung, Verinnerli-
chung und Reifung bedarf und in die Praxis des tiglichen Lebens umgesetzt
werden mufl. Er findet seinen Ausdruck in den volkstiimlichen liturgischen
Feiern . . . Aus ithnen sind synkretistische, mythische, aberglaubische Elemente
und dem christlichen Glauben fremde Riten auszuscheiden, um die Liturgie
zur Feier authentischen Glaubens zu machen® (Rel. II, pp. 22 ss., Nr. 7 und 9).
Fir USA-Australien-Ozeanien sprach Erzbischof Bernardin (Cincinnati):
»Die Reform brachte wachsenden Eifer fiir das gemeinschaftliche und person-
liche Beten mit sich. Schwierigkeiten bereitet es, die abendlindische Liturgie
an neue Ausdrucksformen anzupassen. Um dieses Problem losen zu kénnen, ist
groflere Flexibilitdt notig (Rel. III, pg. 41, Nr. 1). Fiir Asien meldete sich K.
Cordeiro (Karachi) zu Wort: ,Sinn der liturgischen Erneuerung ist es, jene
Spaltung zwischen Glaube und Leben und einen zu sehr begriffsbezogenen
Stil der Verkiindigung zu iiberwinden; dieser soll auf die wirklichen Lebens-
situationen eingehen .. . wir wiinschen uns mehr Freiheit fiir liturgische Expe-
rimente, besonders zur Anpassung an das jeweilige Volksleben® (Rel. IV,
Pg. 52, Nr. 2¢). Fiir Europa betonte Erzbischof Etchegaray (Marseille): ,Die
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Evangelisation ist schwierig, weil es sich nicht nur darum handelt, den Glauben
in neuen Sprachen auszudriicken oder die Wahrheit der Sakramente darzu-
stellen. Der seelsorgliche Dienst geniigt nicht mehr, weil viele Christen keinen
Zugang zu den Sakramenten haben. Glaube und Leben riicken niher zusam-
men, wihrend Evangelium und Sakramente sich voneinander entfernen. Ist
aber das Sakrament unwirksam, was wird dann aus dem Evangelium? In un-
serer Kulturkrise miissen wir erkliren, warum das Heilswerk ein ,sakramen-
tales Wirken® ist und wie in den kirchlichen Zeichen Gott inmitten der
menschlichen Geschichte Neues wirkt. Die Kirche mufl das Heil entgegen-
nehmen und feiern zum Nutzen aller anderen® (Rel. V, pg. 65, Nr. 2/2).

Die folgenden Diskussionen der Synodalen in den Circuli minores, ihre
Wortmeldungen im Plenum und die schriftlichen Interventionen zeigen, dafl
die Bestimmungen des Directorium de pastorali munere episcoporum iiber
Kompetenz der Bischofe, bzw. ihrer Konferenz ,in liturgicis“ zwar begriifit,
aber fiir nicht ausreichend gehalten werden (cfr. die Nummern 82, 84, 91).
Die englische Gruppe C (B. Worlock) beruft sich auf ,,Orientalium Ecclesia-
rum® Nr. 3, wenn sie als Folge ortskirchlicher Rechte feststellt: ,,Bischéfe und
Priester miissen die Moglichkeit haben, liturgische Riten den 6rtlichen Bediirf-
nissen anzupassen. Die Bischofskonferenzen brauchen grofere Freiheit, um in
dieser Beziehung die nétigen Fakultiten zu gewihren, solange es sich nicht
um fiir die Gesamtkirche unverinderliche Teile der Liturgie handelt und man
sich mit den benachbarten Konferenzen ins Einvernehmen setzt. Jene grofiere
Freiheit, die im Bereich paraliturgischer Feiern schon gewihrt wurde, soll
auch fiir die Erstellung von bodenstindigen Kultformen gelten“ (pg. 3, Nr. 9a).
Fiir die Brasilianische Bischofskonferenz ersucht K. Brandao: ,Die liturgische
Emeuerung miifite konsequent gefordert werden, um die Sakramente besser
mit dem Leben zu verkniipfen. Die Ortskirchen wiinschen sich mehr Flexibili-
tit, damit die Riten, damit Botschaft und Feier des Glaubens an Christus sich
besser kulturell inkarnieren kénnen® (pg. 3, C). Am 17. 10. beantragte B. Ra-
kotondravahatra von Thosy/Madagascar: Es gibt Missionsgebiete, wo der
Priester die Gemeinden nur zweimonatlich oder noch seltener besuchen kann.
Jede Ortskirche moge in solchen Fillen das Recht haben, die verheirateten
Gemeindehidupter zu Priestern zu weihen. Die Christen brauchen das eucha-
ristische Opfer, nicht nur eine Kommunionfeier. Wenn sie es nicht haben, wer-
den sie in allen entscheidenden Momenten des Lebens zu den Riten ihrer Vor-
fahren, z. B. zum Opfer von Ochsen, zuriickkehren, an die sie von friiher ge-
wohnt sind. Wie sonst sollte fiir sie die volle Eucharistie ,, Gipfel und Quelle
der Evangelisation® sein kénnen?

»Authentizitit war der litaneiartig wiederkebrende Refrain, wenn sich
Synodalen aus Lateinamerika, Asien und Afrika im eigenen oder im Namen
ihrer Bischofskonferenzen zu Wort meldeten, ihre Vorstellungen iiber das
Verhaltnis der ,Ecclesiae locales* zur Kirche von Rom zueinander darlegten
und neben anderen Begriindungen zur Illustration auch solche aus dem Be-
reich der Liturgie anfiihrten. Die obengenannte Madagasse referierte im
Namen seiner Konferenz: Bisher versuchte man, das Christentum auf die
Ruinen iiberlieferter Werte zu bauen, ihren rituellen und musikalischen Aus-
druck einfach abzulehnen. So erlebte das Volk die Evangelisation als einen



Zerstdrungsvorgang dessen, was es zutiefst in sich trug, als eine entfremdende
Ideologie. Bis heute blieb auch das liturgische Aggiornamento oberflichlich,
m. A. des Gesanges, der Musik. Worte, Gesten, Zeichen, Symbole, Gebets-
texte haben ein romisches, aber kein madagassisches Antlitz. Nicht im Bereich
der Grundsitze, sondern auch in jenem der Praxis sollten die kirchlichen Zen-
tralorgane den Bischofskonferenzen mehr Vertrauen schenken und umfassen-
dere Méglichkeiten der Anpassung zugestehen. Obwohl der lateinische Ritus
sehr schén ist, niitzt das nichts, wenn er nicht die Sprache jener spricht, an die
er sich wendet. Ist das Verhalten der Kirche nicht zu sehr von einer gewissen
Standardisierung bestimmt? ... Ahnliche Anliegen, wie sie der Bischof von
Thosy mutig und klar aussprach, kamen immer wieder auf das Tepet. Auch in
liturgischen Fragen beginnen die jungen Kirchen, Abendlindern ihre einge-
rosteten Vorurteile und kleinkarierten Perspektiven ins Bewuftsein zu bringen.
Sie sagen uns mit grofier Offenheit, wie sie sich Pluralismus konkret vorstellen.
Bei dieser Synode fanden sie damit viel Beifall, was aus den schriftlichen Ein-
gaben zweier US-Amerikaner hervorgeht, in denen die genannten Erwartun-
gen sachlich und ausgewogen dargelegt werden.

Schop ferische Reform der Liturgie ist diskontinuierlich, schreibt Erzbischof
Bernardin in seiner Eingabe vom 11. Oktober, weil diese als Sakrament des
Glaubens diesen sowohl zum Ausdruck bringt als auch verursacht. Von daher
miissen wir uns fragen: Ist diese konkrete Liturgie echter Ausdruck gerade
dieser bestimmten Glaubenserfahrung und wie katholisch ist dieser Ausdruck?
Ist die Sakramententheologie offen und kreativ, ist der Akzent eines liturgi-
schen Gebetes von Bekehrung, Bitte, Dank, Lob oder Gottesverherrlichung
bestimmt? Soll also Gottesdienst die Katholizitit und die spezielle Eigenheit
eines Volkes ausdriicken, dann erfordern folgende vier Anliegen ernste Be-
achtung:

1. Liturgie und volkische Verschiedenheit: Sie soll sogar verschiedene Kul-
turen in einer Pfarre ansprechen mittels jener Symbole, deren man sich auch
sonst bedient.

2. Liturgie und Sakularitit: Mit R. Panikkar ist zu sagen, daf nur der Got-
tesdienst die Weltlichkeit vor dem Unmenschlichen, nur die Sikularitit (der
Weltbezug) die Liturgie vor der Bedeutungslosigkeit bewahren kann. Worin
aber besteht die ,,Sakralitit® der Weltlichkeit?

3. Liturgie und Musik: Gibt es hier ein gesundes Volksempfinden fiir den
Unterschied von sakral und profan? Stimmt unsere gebriuchliche Annahme,
wir wiifften schon, was rechtes Beten heift?

4. Liturgie und Vieldeutigkeit: Liturgische Sprache ohne Subtilitit, Ambi-
guitiit, ohne die Moglichkeit, von Vélkern mit verschiedenen Erfahrungen all-
gemein beniitzt zu werden, kommt kaum vor. Der Geist Jesu kann unsere
Symbolik und Sprechweise, die stindigem Wandel unterworfen sind, sehr
wohl beseelen.

Einen Ausblick auf liturgische Ernenerung gab der Abtprimas der Benedik-
tinerkonfoderation, Rembert G. Weakland (er ist auch Grofikanzler des Papst-
lichen Liturg. Instituts von St. Anselm-Aventin). Weil die Kirche katholisch
ist, mufl sie sich in den verschiedenen bestehenden Kulturen inkarnieren.
Nachdem es nun keine Einheit der Kultur in der Welt gibt, existiert auch kein
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uniformer liturgischer Ausdruck. Wir bediirfen wohl der Kontinuitit der
Uberlieferung, nicht aber der Stagnation. Die bisherige Erneuerung brachte
zweifellos viele Vorteile. Doch ist auf die grofe Verschiedenheit der kulturel-
len und biblischen Grundlagen und der Vorbildung der Gemeinden, sowie auf
die je eigene Bilder-, Zeichen- und Symbolsprache Riicksicht zu nehmen. Auch
in der Industrickultur des Westens bestehen Unterschiede zwischen Genera-
tionen und Gruppen. Dabei muf aber die Einheit des Glaubens unangetastet
bleiben. Es kommt darauf an, das Gleichgewicht zu bewahren zwischen der
Ortsgemeinde, die ihre eigene Personlichkeit feiernd darstellt, und dem An-
spruch der Gemeinsamkeit, der sie mit den anderen Gemeinden verbindet.
Das gilt z. B. fiir die Brevierreform der Ordensleute: Sie bedarf einer allen
gemeinsamen liturgischen Basis; sie mufl den Bediirfnissen der konkreten
Kommunitit entsprechen; es mufl darin Raum fiir Freiheit und Kreativitit
geben. !

Fiir eine Vertiefung des Glaubens soll die Liturgiereform in Zukunft folgen-
des einbeziehen:

1. Einen gesunden Pluralismus liturgischer Formen innerhalb der Glaubens-
einheit. Die Rolle der Congregatio pro Cultu divino wird noch wichtiger, in-
dem sie Beitrige entgegennimmt, urteilt und den Lokalkirchen beisteht, mehr
um die Einheit bemiiht ist als selbst Texte fiir die Gesamtkirche aufzuerlegen.

2. Die Ausbildung von Klerus und Laien im tieferen Verstandnis der Litur-
gie. Dies ist die beste Absicherung gegen Rubrizismus und Ritualismus.

3. Ein stindiges Bemiihen um enge Verbindung zwischen Lebenspraxis des
Evangeliums und Gottesdienst. Nur so kann sich eine Gemeinde stindig er-
neuern und das Evangelium ins' Alltagsleben einbringen.

Voraussetzung fiir all das ist, dafl die Bischéfe nicht nur tiber liturgische
Miflbrauche klagen, sondern die Fiihrung in diesem Prozel der lokalen An-
passung tibernehmen; dazu helfen Programme auf nationaler Ebene, in denen
legitime Experimente unternommen werden; ihr Ablauf kann dann aufgrund
gesunder Kriterien liturgischer, theologischer und pastoraler Art beobachtet
und beurteilt werden.

Die hier gebotene Ubersicht ist nur eine Auslese aus der Fiille der bei der
Synode aufgeworfenen Probleme, Losungsversuche und Folgerungen. Das
Generalthema , Evangelisation® wirkte wie ein Stimulans, obwohl laut vor-
ausgegangenem Fragebogen und Arbeitsinstrument das Thema ,, Liturgie® gar
nicht genannt worden war. Doch lag dies wohl in der Konsequenz der Sache:
Wenn von Verkiindigung die Rede ist, kann man von Liturgie infolge ihres
didaktischen Charakters und ihrer Symbiose mit der Bibel gar nicht abschen.
Es ist zu hoffen, daf alle nach dem Ablauf der Synode vorliegenden Materia-
lien katalogisiert, verwertet und in Handlungsimpulse umgesetzt werden.
Auch ,in liturgicis“ ist diese Arbeit nicht allein in der Zentrale vom Synoden-
sekretariat und den jeweils zustindigen kurialen Dikasterien (hier z. B. pro
cultu divino) zu l6sen. Die Peripherie darf hierbei nicht die Rolle eines passi-
ven Zuschauers spielen und abwarten, sie sollte diesen Prozef férdern, indem
sie ihre Erfahrungen stindig mitteilt und ihre Mitarbeit anbietet. Auch hier
gilt jenes Wort, das Kardinal Konig anlafilich des OSV 1974 aussprach: ,Frei-
heit ist nicht etwas, das man fordert, sondern etwas, das man sich nimmt.“



Auctoritas — Magnanimitas
Zum 100. Geburtstag von Abt Ildefons Herwegen

P. Thomas Michels OSB

Am 27. November 1974 jihrt sich zum hundertsten Male der Tag, an dem
der grofle Abt Ildefons Herwegen in Junkersdorf bei K6ln geboren wurde. Am
25. November, dem Neubegriindungstag der Abtei Maria Laach im Jahre
1892, werden die Ménche des grofien Abtes gedenken, der Autoritit und
Grofiherzigkeit in einem seltenen Mafle in seiner Personlichkeit verkdrpert
hat. Als einer der wenigen, die ihn noch vor seiner Erhebung zum dritten
Abt von Maria Laach nach der Wiederbesiedlung der 1093 gegriindeten,
1802 aufgehobenen Abtei Maria Laach gekannt haben, darf ich seiner in
dieser Zeitschrift in gebotener Kiirze gedenken.

Das gesamte einmalige beispielhafte Leben und Wirken dieses Abtes zu
schildern, soweit es sich in seiner reichen Entfaltung tiberhaupt angemessen
schildern 1dft, wire eine Ehrenpflicht nicht nur fiir seine Laacher Ménche,
sondern auch fiir die deutschen Katholiken. Abt Ildefons gehért in die Reihe
der grofen Abte der letzten Jahrhunderte wie Martin Gerbert von St. Blasien,
Prosper Guéranger von Solesmes, Maurus Wolter von Beuron, Cuthbert
Butler von Downside, Columba Marmion von Maredsous, Ansgar Vonier
von Buckfast, Petrus Klotz von St. Peter in Salzburg, um nur diese zu nennen.
Als mutator temporum, wie ich ihn einmal in Anlehnung an ein Wort iiber
Napoleon genannt habe, hat er eine neue Epoche fiir das Verstindnis der
Liturgie und die vom Geist her bewegte Interpretation des monastischen Le-
bens eingeleitet.

Ein umfassendes Studium der Geschichte der Liturgie, der Kirchenviter,
der monastischen Rechtsgeschichte, der christlichen Kunst, der Theologie
seines Kolner Landsmannes Matthias Joseph Scheeben, der soviel Gemein-
sames mit dem Schwaben Johann Adam Mohler aufweist, der Werke der
vielleicht gréfiten Frau und Wissenschaftlerin' des Mittelalters, Hildegard
von Bingen, hatte ihn dazu vorbereitet. Aufgewachsen in der strengen Zucht
des zweiten Abtes von Maria Laach nach der Wiederbegriindung, Fidelis von
Stozingen, der im Anfang dieses Jahrhunderts unter dem schon leidenden
Erzabt Placidus Wolter von Beuron die genuine Beuroner Uberlieferung, wie
er sie sah, zu bewahren suchte, war es ihm eine heilige Verpflichtung, die
Grundgedanken und Grundregeln des monastischen Lebens aufrecht zu erhal-
ten. Aber er verstand sie im Geiste des Griinders der Beuroner Kongregation
Maurus Wolter als ein Walten der Autoritit aus der Liebe Christi in seiner
Kommunitit und an seinen Monchen. Hatte doch der Neubegriinder des
monastischen Lebens in Frankreich, Dom Prosper Guéranger, der so grofien
Einflufl auf die erste Entwicklung der Beuroner Kongregation gehabt hat, den
Abt Maurus in einem herrlichen Brief daran erinnert — ich zitiere aus dem Ge-
dichtnis—: in der Erziehung der jungen Ménche nicht die Friichte des Herbstes
von der Bliite des Friihlings zu erwarten. So war es nicht erstaunlich, dal Abt
Ildefons bald nach seiner Weihe meinen schon 1918 verstorbenen Mitbruder
Anselm Michele und mich zu sich rief und uns dezidiert erklirte: LIch will
keine Kinder im Kloster, sondern Minner!“ Bis dahin war es in den Beuroner
Kldstern iiblich gewesen, die Ménche moglichst lange als Kinder anzusehen
und alle und jede Verantwortung dem Abt zuzusprechen, dessen Wille in
jedem Falle als Wille Gottes anzusehen sei. Demgegeniiber sah sich Abt Ildefons,
wie es die Regel bei aller Wahrung der Autoritit feststellt, als Statthalter
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Christi im Kloster fiir Monche, ,,die die Liebe Christi in eins versammelt hat®.
Auctoritas ist nach ihrer Grundbedeutung ,Gewicht®, und dieses Gewicht
der Personlichkeit soll in der Strahlkraft des heiligen Geistes in der Leitung
der Monche und in den Entscheidungen des Abtes fiir die Monche hervor-
leuchten, damit alles, um ein Wort der Regel zu gebrauchen, im Frieden sei.
Strafen und Sanktionen sind und bleiben Ausnahmen, aber sie diirfen nicht
zu einer Routine fiir alle moglichen Vorkommnisse werden, die auf andere
Weise gelost werden konnen. Aus diesem grofien Verstindnis fiir seine Auf-
gabe als Statthalter Christi hat Abt Ildefons die Anlagen und Begabungen
seiner Monche zu fordern, ja, im Sinne St. Benedikts, zu provozieren gesucht:
im Handwerk, in der Kunst, in der Wissenschaft. Es lag ihm daran, daf jeder
dazu Fihige und Berufene die Ausbildung erhielt, die ihm zustand. So suchte
er jede Betdtigung der monastischen Aufgabe dienstbar zu machen.

Was er fiir die Liturgie von seinem ersten Vortrag 1912 in Diisseldorf an
getan hat, gehort der Geschichte an. Aber nicht nur das. Es ist in das lebendige
Bewufitsein der Kirche besonders seit dem II. Vaticanum eingegangen. Damit
sage ich nicht, dafl er alles billigen wiirde, was unter Berufung auf das Konzil
an neuen Formen und ,,Reformen® in der heutigen Liturgiepraxis entstanden
ist und noch entsteht, vor allem nicht die Stilwidrigkeiten an dem grofien
Kunstwerk der Liturgie. Hier mag daran erinnert werden, dafl die Romer
bei ihren Opfern Wert darauf legten, ,erlesen® oder ,,ganz schon® das Opfer
darzubringen. Sie benutzten dazu sogar den Ausdruck: ,mit einer argolischen
(= griechischen) Seele opfern (litare).“ Darin kommt die grofle Hochachtung
des heidnischen Romers vor der hochsten menschlichen Kultur, die es je gegeben
hat, zum Ausdruck. Abt Ildefons ging es aber nicht allein um ethische und
dsthetische Wertung der Liturgie, die er bis in die duflere Haltung betonte,
sondern es ging ihm um ein neues Selbstverstandnis der Grundwirklichkeit der
Liturgie in der Kirche und die Erneuerung der Frommigkeit, wie er es formu-
lierte, aus der Liturgie. Beides hat er Jahr fiir Jahr in der Karwoche in Maria
Laach, in unzdhligen Vortrigen bei den Akademikern und in seinen Schriften
immer wieder betont. Aus diesem hohen Anspruch, den erim Geiste der Kirche
an die Liturgie stellte, ergab sich folgerichtig durch seine eigene wissenschaft-
liche Forschung und die seiner Monche die sogenannte , Mysterientheologie®
von Maria Laach, wie sie vor allem von unserem Mitbruder Odo Casel in
seinen reichen Jahren als Spiritual der Benediktinerinnen von Herstelle
formuliert wurde. Wer Abt Ildefons in seiner letzten Intentionen verstehen
will, mufl mit ihm anerkennen, dafl die Kirche als Leib Christi in seiner Fiille
aus der Eucharistie als Opfer und Opfermahlzeit Christi und den Sakramenten
lebt. Denn in ihnen verdichtet sich das lebendige und lebenschaffende Wort
der Verkiindigung von Leiden und Auferstehung Christi als der zentralsten
und lebensnotwendigsten Wahrheiten unseres Glaubens zu gnadenhafter
Wirkung in der Kirche, der Gemeinschaft der Glaubigen. Durch sie erhilt
sich der Leib Christi lebendig. Das Wort des hl. Benedikt: Dem Werke Gottes
soll nichts vorgezogen werden, hat nicht nur den Sinn und Wert einer Vorzugs-
stellung der Liturgie in der Tagesordnung des Monches, sondern weist in Wahr-
heit auf die Mitte und das Herz der urchristlichen conwversatio hin, die der
Monch als zweites unter seinen Geliibden gelobt. Aber nicht nur er, sondern



jeder Christ hat von seiner Taufe her diese conversatio zu leben. Daher hat
jede ,neue” Liturgie diese Grundwahrheit und Grundwirklichkeit christlichen
Lebens zu beachten, um nicht ein zweifelhafter Ersatz fiir das zu werden, was
die Kirche aus den Quellen des Heilandes als des Hauptes der Kirche selbst
geschopft hat.

Liturgie und Monchtum waren eins in Abt Ildefons. So war es selbstverstind-
lich, dafl er mit gleicher Aufgeschlossenheit die Aufgabe des Ménchstums,
eines ,,zeitlosen Monchtums in unserer Zeit“, wie ich es einmal formuliert habe,
verfolgte. Ein starkes geistiges Leben war fiir ihn die Voraussetzung fiir das
geistliche Leben. Er forderte es in seinem Kloster dadurch, dafl er die Akademie
fiir die Weiterbildung von Benediktinern aus aller Welt in Geschichte und
Theologie der Liturgie und der Spiritualitit des Ménchtums in Maria Laach
begriindete. Der Gedanke dazu entstand, wie ich bezeugen kann, 1931 in Salz-
burg. Dort hatte der Abt, spitere Erzabt Petrus Klotz seit 1923 die durch den
Verlust des Vermégens nach dem ersten Weltkrieg nur langsam wieder auf-
kommende Werbung des Katholischen Universititsvereins fiir eine Katholische
Universitit in Salzburg als Nachfolgerin der von 1623 bis 1810 wirkenden
Benediktineruniversitit mit seiner kiihnen Initiative wiederbelebt. Mit Hilfe
der von ihm gegriindeten Salzburger Benediktinerkonfoderation (heute:
Salzburger Abtekonferenz), die das gesamte deutsche Sprachgebiet umfafite,
mit Unterstlitzung der amerikanischen Mitbriider und vor allem auch des
Bundeskanzlers Dr. Ignaz Seipel trachtete der Erzabt darnach, die Theologi-
sche Faktultit als Uberrest der alten Benediktineruniversitit um eine Philo-
sophische Fakultdt mit dem Ziel einer vollen Universitit zu erweitern. Ich kann
hier nicht die ganze Geschichte dieser Bestrebungen bis 1962 schildern. In
diesem Zusammenhang sei nur erwihnt, dafl Erzabt Petrus Klotz in Abt
Ildefons Herwegen einen der begeistertsten Anhinger seiner Absichten fand.
Als mein Laacher Abt mir 1924 nach meinem gliicklich bestandenen Doktor-
examen mitteilte, er wolle mich nach Salzburg senden — 1928 kam es dazu —,
schilderte er mir das grofle Werk, das Abt Petrus begonnen hatte, in den leuch-
tendsten Farben. Wortlich sagte er mir: ,, Wenn ich nicht Abt von Maria Laach
wire, mochte ich Professor in Salzburg sein.“ Er konnte nicht ahnen, wie hart
die Wirklichkeit fiir unsere Bemithungen um die Katholische Universitit sein
wiirde, wie die politischen Ereignisse, nicht zuletzt auch der Kleinmut in
akademischen und kirchlichen Kreisen die Verwirklichung unserer Pline er-
schweren wiirde, wobei dankbar derer gedacht sei, die uns zu helfen suchten.
Unsere Bemiihungen miindeten schlielich in die staatliche Universitit ein, die
1962 errichtet wurde. Als Vorwerk unserer Bestrebungen aber konnte noch
1961 aut dem Monchsberg das Internationale Forschungszentrum fiir Grund-
fragen der Wissenschaften errichtet werden, an dessen grofie Aufgabe der Er-
bauer des ersten Salzburger Domes, der Abtbischof und Forscher Virgil, der
Patron unseres Forschungszentrums, gerade in diesem Jahre 1974 bei der
Zwolthundertjahrfeier der Weihe dieses Domes uns erinnert hat.

Doch zuriick zu Abt Tldefons. Wie er als Abt gelebt, so starb er als ein
echter Jiinger des hl. Benedikt, der stehend vor dem Altar im Oratorium seine
grofle Seele dem Schopfer zuriickgab. Thm nacheifernd, versammelte der
Laacher Abt in der Endphase seines tiickischen Leidens, das er beispielhaft
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ertrug, seine Monche um sein Krankenlager und gab ihnen nach dem feier-
lichen Empfang der Krankentlung sozusagen die letzte seiner beriihmten
Kapitelskonferenzen, in denen er sie eindringlich auf ihre monastische Be-
rufung und auf das Vermichtnis verwies, das unsere geistlichen Viter uns hin-
terlassen haben. Abt Ildefons starb am 2. September 1946 und harrt vor dem
Altar der Gottesmutter, die er zeit seines Lebens tief verehrt hat, in der Laacher
Basilika seiner Auferstehung. Er lebt weiter in den Herzen seiner M6nche und
der vielen, die ihn gekannt haben, als ein ,exemplar monachorum® in die
kommenden Jahrhunderte hinein.

Das Leben in Gemeinschaft nach dem Beispiel der Urkirche, in der die
Menge der Glaubigen ein Herz und eine Seele war (vgl. Apg 4, 32), soll,
genahrt durch die Lehre des Evangeliums, durch die heilige Liturgie,
vor allem die Eucharistie, in Gebet und Gemeinsamkeit des Geistes
beharrlich gepflegt werden (vgl. Apg 2, 42). Die Ordensleute sollen als
Glieder Christi im briderlichen Umgang einander mit Achtung zuvor-
kommen (vgl. Rém 12, 10); einer trage des andern Last (vgl. Gal 6, 2).
Denn durch die Liebe Gottes, die durch den Heiligen Geist in den Her-
zen ausgegossen ist (vgl. Rom 5, 5), erfreut sich eine Gemeinschaft, die
wie eine wahre Familie im Namen des Herrn beisammen ist, seiner
Gegenwart (vgl. Mt 18, 20). Die Liebe aber ist die Erfillung des Ge-
setzes (vgl. Rom 13, 10) und das Band der Vollkommenheit (vgl. Kol 3,
14); in ihr wissen wir, daB wir aus dem Tod in das Leben hiniiberge-
schritten sind (vgl. 1 Jo 3, 14). Ja die Einheit der Brider macht das
Kommen Christi offenbar (vgl. Jo 13, 35; 17, 21), und es geht von ihr eine
groBe apostolische Kraft aus.

Il. Vatikanum, Dekret Gber die zeitgemé&Be Erneuerung des Ordenslebens, Art. 15.




Querschnitt

Zeitschriftenschau — Gegenwartsfragen

An die ,Osterlinge® denken bei der
Vorbereitung der Osterfeier: Wenn wir
im Lauf der Karwoche die Feier der
Versohnung feiern, miissen wir die An-
wesenheit jener Mitchristen einkalku-
lieren, die nur an diesen Festtagen zur
Kirche kommen. Sie brauchen unsere
Hilfe und das Erlebnis des Angenom-
menseins, um wieder in die Glaubens-
gemeinschaft hineinzuwachsen. Dazu
ist ein Klima nétig, das nicht nur ein-
ladend, sondern ermunternd, diskret
und einfach ist. Man kann dazu eine
Seitenkapelle als Ort der Sammlung und
Vorbereitung auf die Beichte mit ent-
sprechenden modernen Besinnungs-
hilfen einrichten, die Heilige Schrift
zur Beniitzung auflegen, dazu einige
Grofifotos als Meditationshilfen. Sehr
angezeigt ware ein Ausspracheraum im
Bereich der Kirche mit bequemen
Sesseln, Tischen, Blumen und einem
fixen, giinstigen Stundenplan. Bei
groflem Zustrom zur Einzelbeichte halte
einer der Priester oder Helfer eine kurze
gemeinsame Bufifeier mit Lesung der
Bibel, Lied und Gebet, Besinnungszeit
und meditativer, einstimmender Musik
(Orgel, Schallplatte).

(Notes de pastorale liturgique 108,
Février 1974, pg 8 f., Avenue Vavin
Paris Vie,)

® :

Ein schopferisches Voranschreiten
— die Erarbeitung der liturgischen Feier
als geistgewirkter Vorgang — stellt die
am meisten angestrebte Form einer ver-
antwortungsbewufiten Haltung dar.
In den Dokumenten der Sektion Faith
and Order des WCC (Weltrat der Kir-
chen) treten diese Gesichtspunkte als er-
forderliche und normale Bedingung der
gottesdienstlichen Erneuerung hervor!
Der Genfer Bericht (1969) schligt in
gedringter und klarer Form eine krea-
tive Haltung vor: Die Glaubigen diirfen
nicht nur blofle Ausfiihrende und Stati-
.sten des Kultes bleiben, sie sollen inner-
halb bestimmter Grenzen Mitarbeiter
bei der Gestaltung desselben werden.
Hier offnete sich Genf bewufit der
»Reform® und der , Neuschépfung® im

liturgischen Bereich. Dabei kam es zur
Frontenbildung zwischen zwei ,Flii-
geln®, die sich an diesem Punkt unter-
schieden haben; neue Probleme, die sich
aus dieser Entwicklung ergeben, werden
Folgen mit sich bringen, die man bei
der Umschreibung des christlichen Got-
tesdienstes wird beriicksichtigen miissen.

(F. Veranneman, Crise et renouvean
dn  culte. Quest. liturg. 2-3/1974,
pp. 162 ss.)

*

Okumene ist Geben und Nehmen: Die
katholische Kirche hat viele gute Im-
pulse von der reformatorischen Theo-
logie ibernommen: die neue Schitzung
der Schrift, die Lehre von der Kirche
unter dem Kreuz, das neue Wissen vom
Evangelium, die Muttersprache in der
Liturgie. Wir bekennen die Erneuerung
dieser Wahrheiten bei uns als 6kumeni-
sche Tat, fiir die wir unseren Mit-
christen danken. — Wir hinwiederum
hoffen folgende Wahrheiten zu bezeu-
gen: die Katholizitit, die Einheit der uni-
versalen Vaterliebe Gottes, das Priester-
tum als Ausprigung und Mitteilung
der dienenden Liebe Jesu, der Opfer-
gedanke und die bleibende Gegenwart
des Herrn in der Eucharistie. Wir sollten
die groflen gemeinsamen Gaben als
solche erkennen, da beide Kirchen in
einem Lernprozef stehen: die evan-
gelische Kirche, weil sie jahrhunderte-
lang das Abendmahl nicht fiir das Zen-
trale im Gemeindegottesdienst gehal-
ten hat; die katholische Kirche, bis sie
den Nachholbedarf im Verstindnis vom
Wort Gottes erfiillt hat. Wir warten,
daf} uns der HI. Geist Tiiren auftut zum
gemeinsamen Empfang des hl. Opfer-
mahles.

(A. Brandenburg, Eucharistiec und
Okumene. Lebendiges Zeugnis 2/1974,
pp-60f)

£ 3

Kurzformeln des Glanbens im Gottes-
dienst? Diese Formeln konnen nicht als
vollgiiltiges Credo gewertet werden,
wollen uns vielmehr hinfithren an den
rechten Ort der Confessio. So kdnnen
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wir sowohl ihren Platz im Gottesdienst
als auch ihren angemessenen Vollzug
bestimmen. Diese Versuche kénnen das
gesamtkirchliche Credo nicht ersetzen,
sondern sie wollen es aktualisieren und
konkretisieren. Ihren legitimen Ort
hitten sie deshalb nach der Verkiindi-
gung. Thre Gestalt sollte nicht in sich ab-
geschlossen und statuarisch, sondern
offen und dynamisch sein. Dies liefle
sich dadurch anstreben, daff man analog
wie etwa bei den Fiirbitten oder in den
Prifationen wechselt zwischen fest-
formulierten Sitzen der Gemeinde,
welche das Durchgehende und Situa-
tionsiibergreifende artikulieren, und
spontanen Rufen einzelner, welche das
Aktuelle und Situationsgemifle vor
Gott aussprechen. Ein neuzeitliches
Symbolum diirfte sich erst aus vielen
Versuchen herauskristallisieren. Auch
die altkirchlichen Symbole sind nicht
am Schreibtisch konzipiert, sondern in
den Gemeinden durch Jahrhunderte
hindurch erbetet worden.

(A. Peters, Mod. evgl. Glaubensbek.
u. kathol. Kurzformeln d. Glanbens.
Kerygma und Dogma 19. Jg., 3/1973,

pp251f)

Konkordanz won Windsor  zur
Eucharistielebre zwischen Anglikanern
und Katholiken: Im ersten Abschnitt gab
die gemischte Kommission Antwort auf

Berichte
Ein Swahili — Volksmissale

die Frage, was die Kirche zu tun glaubt,
wenn sie dieses Mysterium feiert. Hier
liegt der Akzent auf dem liturgischen
Tun als einem dynamischen, lebendigen
und personalen Ereignis. Der zweite Teil
handelt von Eucharistic und Opfer
Christi. Die Feier ist Anamnese, welche
wirksam das Ganze der versdhnenden
Tat Gottes in Christus verkiindet. Beide
Konfessionen stimmen in ihrem Glauben
an die Bedeutung des eucharistischen
Mysteriums iiberein. Im dritten Teil ist
iiber die Gegenwart Christi in diesem
Sakrament die Rede, wobei besonders
die Motive des Herrn fiir seine Nihe an-
gefithrt werden. Wihrend der Anaphora
und vor der Kommunion bewirkt Gott
eine Verwandlung der innersten Wirk-
lichkeit von Brot und Wein, das Wie ist
nicht geoffenbart; immer hat die Kirche
festgehalten, daf} es Gott ist, der hier
wirkt, und nicht der Glaube des Glaubi-
gen. Die Kommission betont, dafl sie
hiermit eine vollstindige Lehre iiber die
Eucharistie vorlegt, und dafl sich beide
Kirchen nur in den Theologien unter-
scheiden. Thr Glaube ist ihnen gemein-
sam, die jeweilige Lehre ist nicht mehr
kirchentrennend.

(H. J. Ryan, La dichiarazione di
Windsor intorno alla dott. sull’ enca-
ristia. La Civilta cattolica 5 otr 1974,
anno 123, no 2983, pp 34 ss.)

Prof. Dr. P. Rafael J. Kleiner OSB
Roma —§. Anselmo

Im August 1974 erscheint in Dar es Salaam ein Volksmissale in Swahili fiir die
Katholiken in Tanzania. Die von den Bischdfen eingesetzte Sprachkommission
hatte ithre Arbeit Ende 1973 abgeschlossen. Am 20. Januar 1974 konnten bereits
die geprigten Offset-Platten nach Belgien geschickt werden, wo der Druck erfolgt.
Das Volksmissale zihlt 1184 Seiten (200 mehr als geplant!) und erscheint in
Schwarz-Rot-Druck. Abgeschlossen wurde inzwischen auch die Ubersetzung
des Sonntags-Lektionars in Swahili. Die Druckarbeiten werden bis Ende 1974
dauern. Das Swahili-Altarmissale geht der Vollendung entgegen. Man erwartet
noch die Zustimmung der Sprachkommission zu den Texten der Votiv- und Toten-
messen.



Die Bedeutung der Liturgie in den reformierten Kirchen

In einem Artikel der KIPA-Dokumentation (Katholische Internationale Presse-
Agentur, Freiburg i. Ue.) legt Prof. Dr. Peter Meinhold, Kiel, ,,Das Selbstverstind-
nis der reformierten Kirchen® dar, also jener Kirchen, die auf Calvin (und Zwingli)
zuriickgehen und im ,Reformierten Weltbund® zusammengeschlossen sind. Er
grenzt dieses Kirchenverstindnis gegeniiber dem der lutherischen Kirchen ab: Auf
seiten der reformierten Kirchen hat das Bekenntnis nicht die Funktion, eine Lehr-
einheit herzustellen, die es einmal als sogenannte ,,Corpus doctrinae® im Luther-
tum gehabt hat. Im Verstindnis der reformierten Kirchengemeinschaften ist das
Bekenntnis vielmehr die lebendige Bezeugung des Wortes Gottes in der einmaligen
geschichtlichen Situation, in der die Viter gestanden und in der sie ihr Zeugnis
dartiber abgelegt haben, was ihnen das Wort Gottes hier und fiir die aktuellen Fra-
gen ihrer Zeit zu sagen hat.

Viel starker als es die fritheren Zeugnisse bekunden, ist in der Neuzeit die Lehre
von der Kirche in den Mittelpunkt der von reformierter Seite abgelegten Bekennt-
nisse getreten. Die Einheit der Kirche versteht man nicht als eine institutionelle oder
organische, sondern als eine wesenhafte und an bestimmten Zeichen erkennbare. Es
gibt nur ein kirchliches Am¢, das aber nach den kirchlichen Funktionen zu gliedern
ist. Zeichen und Amt kommen besonders im Gottesdienst zum Ausdruck:

»Den ,Dienern am Wort obliegt die Abhaltung der streng auf das Héren des
Wortes Gottes in der versammelten Gemeinde ausgerichteten Gottesdienste, Diese
stellen zugleich die Antwort der Gemeinde auf die von Gott her in seinem Wort
ergehende Anrede an sie dar. Sie sind zugleich Dank und Lob fiir die Gaben, die
Gott der Gemeinde und allen ihren Gliedern in der Fiille der immer bei ihnen an-
zutreffenden Charismen hat zuteil werden lassen. Der Gottesdienst in allen refor-
mierten Kirchen hat einen einfachen, meist sehr liturgiearmen Grundrif}. Er will
dadurch auf den entscheidenden Vorgang des Horens auf das Wort Gottes aufmerk-
sam machen. Infolgedessen kommt der Predigt stets eine hervorgehobene Rolle
im reformierten Gottesdienst zu.

Neben dem Wort steht das Sakrament als das von Gott selbstgesetzte Zeichen.
Der Begriff ,Zeichen® ist freilich nicht in rein symbolischem Sinne zu verstehen;
denn mit dem Zeichen ist das Wirken des gottlichen Geistes verbunden, nicht auto-
matisch oder magisch, sondern in der Freiheit Gottes selbst, der wirksam ist, wo
und wann es ihm gefillt, der aber gerade zum Zeichen dafiir auch das Sakrament
der Taufe und des Abendmahls gegeben hat. Das Abendmahl gilt vor allem als das
Mabhl der briiderlichen Gemeinschaft, das deshalb auch in seinem dufieren Vollzuge
an einem Tisch und mit der Darreichung wirklichen Brotes gefeiert wird. Es soll
die innere und duflere Verbundenheit aller Glieder des Leibes Christi deutlich
machen. Es soll anzeigen, dafl sie in wahrer briiderlicher Liebe einander in allen
Situationen des Lebens beizustehen und zu helfen haben.

Die reformierten Kirchen haben stets die Heiligung des Christen als das eigent-
liche Ziel aller kirchlichen Handlungen und Gottesdienste betont. Darum wird in
den reformierten Kirchen auch die Heilighaltung des Sonntags sehr ernst genom-
men; denn die Heiligung ist das Werk Gottes am Menschen, das diesen zu bewufi-
ter Arbeit an sich selbst aufruft. Von der Heiligung aus besummt sich auch die
Stellung des reformierten Christen zur Welt. Diese kann niemals eine solche sein,
daf sie das letzte Ziel des Christseins, die Heiligung durch das Wirken Gottes in
Frage stellt.“
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Bemerkungen zu einer (keiner? ) Schiffssegnung

Ein Vorfall, der imr Midrz 1974 Schlagzeilen machte, sei zuerst in Kiirze notiert:
Am 26. Mirz hitte in Cherbourg der 280.000-Tonnen-Tanker ,, Yseult“ mit dem
»traditionellen Segen® von Stapel laufen sollen. Infolge von Arbeitskonflikten der
Werkbelegschaft mit der -leitung weigerte sich aber der zustindige Geistliche,
die Segnung vorzunehmen. Daraufhin betete der Prisident des Unternehmens mit
den Anwesenden das Vater unser, und das Schiff lief von Stapel.

Bemerkenswert an diesem Vorgang ist einmal, daf} man allseits von einer Art
der Segnung Abstand genommen hat, die als ,Automatismus“ oder ,Magismus®
verstanden werden kénnte. Das geht auf eine Vereinbarung der Hafengeistlichen
der Bretagne zurlick, welche folgende Punkte herausstellt: 1. Die Segnung soll
nicht in den iibrigen Festakt eingebaut werden; 2. der Sinn der Segnung muf
erklirt werden; 3. die Segnungsworte miissen liberall gehért werden kénnen; 4. die
Leitung der Firma, die Belegschaft derselben und die Belegschaft des Schiffes
miissen ein ausdriickliches Gesuch stellen.

Die letztgenannte Forderung wurde nicht nur wegen einer bewuflten und glaubi-
gen Anteilnahme an der Segnung, sondern auch aus sozialen Griinden gestellt. Die
Geistlichen wollen ndmlich nicht ein Werk segnen, dessen Hersteller (Werkleitung
und Arbeiter) im Streit miteinander liegen. Es soll nicht der Eindruck entstehen,
die Kirche spende Objekten der Ausbeutung und Ungerechtigkeit ihren Segen und
driicke die Augen zu. Mit anderen Worten: die Segnung darf kein isolierter Akt
sein, sondern muf} im gesamten religios-gesellschaftlichen Zusammenhang eines zu
segnenden Objektes gesehen und beurteilt werden.

Im vorliegenden Fall war es nun so, daf} die Werkleitung und die Schiffsbesatzung
die Segnung wiinschten, offenbar aus dem starken Bediirfnis nach Schutz ihres
Lebens, ihres Arbeitsplatzes, ihres Eigentums, ihrer Kapitalanlage, ihrer Lebens-
aufgabe und was ein Schiff fiir Besitzer und Mannschaft alles bedeuten kann.

Die Werftarbeiter aber stellten kein Gesuch um Segnung. Fiir sie stand der
soziale Konflikt im Vordergrund, der nicht durch ein Sakramentale beschonigt
werden durfte (falls hier nicht noch magische Anschauungen iiber die Wirksamkeit
eines ungerecht erschlichenen Segens hineinspielten, wie beim Jakobssegen der
Bibel!).

Die sozialen Implikationen bei der Bewertung einer Segnung kénnten allerdings
zu nicht geringen Schwierigkeiten und Gewissenskonflikten beim verantwortlichen
Geistlichen fithren. Miiflte nicht eigentlich untersucht werden, wer bei einem
sozialen Konflikt im Recht oder Unrecht ist, damit nicht einfach eine Partei die
Segnung aus politischen oder ideologischen Griinden sabotieren kann? Und darf
ein Geistlicher noch ein Automobil oder irgend ein Objekt segnen, das aus einer
Fabrik stammt, wo soziale Konflikte herrschen?

Fragen tiber Fragen, die zeigen, dafl wir mit den Segnungen vom Sakramental-
Magismus in eine Sozialmagie hineingeraten kénnten!

Der Prasident des Schiffswerkes hat meines Erachtens den richtigen Ausweg aus
der verfahrenen Lage gefunden. Er erinnerte sich daran, dafl die Hauptsache schliefs-
lich das Bittgebet um den Segen Gottes und dieses an keinen Geistlichen gebunden
ist. Die Zeremonie behielt aber privaten Charakter. Die Kirche wurde nicht durch
einen offiziellen Akt in soziale Auseinandersetzungen hineingezogen. Natiirlich
mag es auch eine Demonstration des Unternehmers gegen die Demonstration des
Geistlichen (ostentatives Fernbleiben vom Festakt) gewesen sein. Falls aber dieses
in aller Offentlichkeit gebetete Vater unser aufrichtig gemeint war, mufite dieses
Gebet doch auch zur Uberbriickung der sozialen Gegensitze beitragen.

Dr. Walter Heim



Buchbesprechungen

Francois Reckinger, WIRD MAN MORGEN WIEDER BEICHTEN? 209 Seiten,
kart. DM 22,—. Verlag Butzon & Bercker, Kevelaer (3683)

Statt eines besonderen Vorwortes beginnt der Verfasser mit einem Kurzab-
schnitt, den er bezeichnenderweise mit ,Ein brandaktuelles Problem* tiberschreibt.
Darin beleuchtet er die gegenwirtige Situation gleicherweise als Entvélkerung der
Beichtstiihle. Wie recht er damit hat, kann heute niemand mehr in Zweifel ziehen.
Sein Buch will beitragen aus dieser pastoralen Notsituation herauszuhelfen. Dabei
geht der Verfasser auf moglichst alle Fragen ein, die heute die besorgten Gemiiter
bewegen. Er spricht aus der unmittelbaren Kenntnis der pastoralen Gegenwart
heraus, denn er steht da als aktiver Seelsorger ,,mitten drinnen*.

Hier seien zundchst die einzelnen Kapitel angefiihrt:

Die bewegte Geschichte der Beichte, Stammt die Beichte von Christus?, Das Kon-
zil von Trient und die Beichte; Beichte, Todsiinde und Kirche; Welche Siinden sind
schwer? Gestaltung und Katechese der Bufle heute, Einer ,grofien® Reform ent-
gegen? Im Anhang: Zur Gestaltung von Vortragen und Diskussionsrunden iiber die
Beichte, und Der neue ,,Ordo paenitentiae®. Schliefflich: Wird man morgen wieder
beichten?

Wir haben die Kapitel mit gutem Grund einzeln aufgefiihrt, um die Vielfalt auf-
zuzeigen, die das Buch auszeichnet. Damit ist die Materie in einer mdglichst um-
fassenden Weise dargestellt. Reckinger ist kein ,Neokonformist®. Sein Buch ist von
pastoralem und theologischem Ernst geprigt und besitzt die wahre ,discretio®.
Manches, was in alten Moralbiichern zu lesen steht, findet hier eine — wie auch wir
meinen — durchaus berechtigte Korrektur und hat etwas Befreiendes. Der Buchtitel
»Wird man morgen wieder beichten?“ weist Reckinger als einen Optimisten aus,
der daran glaubt, dal die Zeit friiher oder spiter kommen wird, wo die Menschen
wieder zur Beichte kommen werden. (Zur Sache sei im Nachhang vermerkt, daf}
der Schreiber dieser Rezension als Wallfahrtspriester gerade in den letzten Jahren
keinerlei Rezession der Beichten feststellen konnte — im Gegenteil! Dies kann aus
gutem Grunde u. a. auch darauf zuriickzufiihren sein, da in so manchen Pfarren
das Buflsakrament schuldbar vernachlissigt wird.)

Doch nun wieder zum Buch selbst: Es bedeutet eine wesentliche und mutige Klar-
stellung. Moge es doch nicht blof} in die Bibliothek eingestellt, sondern immer wie-
der aufmerksam und mit Bedacht gelesen werden. B i b 08

Adolf Adam, DIE MESSE IN NEUER GESTALT. Ein Buch fiir Predigt, Kate-
chese und Besinnung. Kart., 104 Seiten, in der Reihe Pastorale Handreichungen,
hrsg. von Alfons Fischer, Bd. 10, Echter Verlag Wiirzburg.

Allenthalben ist heute eine merkliche Ermiidung, wenn nicht sogar Stagnation in
der liturgischen Erneuerung zu beobachten. Die Zeit der Begeisterung und des an-
fanglichen Optimismus ist leider hiufig schon vorbei. So bemerkt der Autor sehr
tretfend, dafl die Liturgie sogar schon in Gefahr sei, nun an den Rand geschoben
zu werden. In dieser wohl bedenklichen Situation will Adam mit seinem Buch eine
Hilfe anbieten. Im richtigen Sinnverstindnis des Ausdrucks ,ex sacro textu®
(Liturgiekonstitution 52) folgert er mit gutem Grund, dafl die Homilie axch aus den
Texten des Ordinariums und des Propriums schépfen miisse und nicht einzig aus
den jeweiligen Schriftlesungen. So deutet und erklirt er hier zunichst die (neuen)
Texte des Ordinariums und vermittelt damit eine fruchtbare Anregung zur noch
viel zu wenig geiibten mystagogischen Predigt. Die lex orandi, betont er, ist nicht
nur eine lex credendi, sondern ebenso auch lex wivendi, also Gesetz des Glaubens-
lebens. Schon gleich bei Beginn der Lektiire spiirt der Leser, daf er hier nicht nur
von einem Mann der einschlidgigen Wissenschaft, sondern von einem Autor ange-
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sprochen wird, der einen wachen Bezug zum konkreten Leben hat. Dabei schreibt
der Verfasser, wie stets, in einer durchsichtig klaren und schlichten Diktion, so daf§
ihm auch der Nichtfachmann leicht zu folgen vermag. So stellt sich sein Buch in
Wahrheit als cine echte Hilfestellung fiir Prediger und Katecheten dar. Dariiber
hinaus regt es zu fruchtbarer Besinnung an. Und gerade auch dafiir darf man dem
Autor ehrlichen Dank sagen. Dr. P. Anselm Schwab OSB

Peter Paul Kaspar, WAS UNS LEBEN LASST. Lebensfragen in Literatur, Chan-
son, Bibel und Reflexion. Lam. Kart., 176 Seiten, S 98,—, Fahrmann-Verlag, Wien
(3676).

» Was dieses Buch will: Anregen nachzudenken, weiterzudenken — auch Reflexio-
nen zu reflektieren — iiber das, was uns froh oder traurig macht, was uns bedriickt
oder erhebt, was uns sterben, aber auch, was uns leben [38t*, so der Klappentext.
Zu den verschiedensten Lebensfragen wurden in diesem Buch ein Text aus der
modernen Literatur, ein deutschsprachiges Chanson, eine Stelle aus der Bibel und
der Reflexionstext des Autors zusammengestellt. Probleme, Elend und Hoffnungs-
losigkeit des heutigen Menschen werden vielfach und provokativ aufgerissen, aber
immer wieder tritt auch die Sehnsucht der modernen Menschen hervor. Und die
ewigen Werte, dem heutigen Menschen fragwiirdig geworden, sie schimmern doch
standig auf. Trotz der Probleme, trotz des Elends, trotz der vielen Fragen und
trotz der Hoffnungslosigkeit — ein Buch der Hoffnung. Das Buch enthilt keine
Belehrung und keine dogmatischen Antworten, der Wegweiser und Fingerzeige
jedoch viele. Was uns leben lafit — es ist nicht eindeutig fixiert, in fertige Antworten
gepreft — vielfach jedoch angedeutet. Die Antwort zu suchen, das bleibt dem
einzelnen nicht erspart. Das Buch kann allerdings Hilfen bieten — es regt zum
Suchen an und deutet auf Ziele. Die Verwendungsméglichkeit der Texte ist viel-
filtig: zur eigenen Besinnung, fiir Gesprachsgruppen, fiir Jugendarbeit, Erwach-
senenbildung und Familienrunden, aber auch zur Gottesdienstgestaltung.

Gidi Hollwerth

Artur Reiner, ICH SEHE KEINEN AUSWEG MEHR. Suizid und Suizidverhii-
tung, Konsequenzen fiir die Seelsorge. Reihe: Praxis der Kirche Nr. 17. 250 Seiten,
Ln., DM 24,—. Chr. Kaiser Verlag, Miinchen und Matthias Griinewald-Verlag,
Mainz (3690).

Die Aktualitit dieses Buches gerade fiir unsere Breitengrade fiihrt der erste Teil
des Werkes (statistisch-soziologische Aspekte) erschreckend klar vor Augen. Dafl
Osterreich in der internationalen Selbstmordstatistik unter den Spitzenringen
rangiert, diirfte sich inzwischen herumgesprochen haben. Die pastorale Aufgabe,
die der Seelsorge aus dieser Tatsache erwichst, wird weitestgehend noch nicht
gesehen. Entweder wird das Problem tiberhaupt verdringt, oder aber es wird zwar
gesehen, aber Unwissenheit machen eine wirksame Hilfe unméglich. Von seiten
der Theologie beschiftigte man sich bislang hauptsichlich mit der moralischen
Verantwortbarkeit des Selbstmordes und damit im Zusammenhang mit der Be-
grabnisfrage, jedoch nur vereinzelt mit der Frage, was die Seelsorge zur Verhinde-
rung von Selbstmordhandlungen leisten kénnte. Das Buch von Reiner fiillt hier eine
Liicke. Ein fundiertes theoretisches Wissen, auch fiir Nicht-Psychologen verstind-
lich dargestellt, und ein ,beinahe unvergleichlicher Erfahrungshintergrund® — der
Verfasser ist Seelsorger an den Universititskliniken Heidelberg, wo jihrlich etwa
500 Patienten nach einem Selbstmordversuch betreut werden — geben dem Werk
das Geprige. In sachlich gehaltenem Ton werden die Motive und Ursachen, die
psychologischen Hintergriinde, die zu Selbstmord oder Selbstmordversuchen fiih-
ren, dargestellt. In zahlreichen Beispielen aus der Praxis wird die menschliche Not



und Tragik, die sich hinter den theoretischen Formulierungen verbergen, sichtbar. 185
Im letzten Teil seines Buches behandelt Reiner die seelsorglichen Moglichkeiten
einer Prophylaxe Selbstmordgefiahrdeter. Besonders positiv zu vermerken ist die
iibersichtliche Gliederung des Werkes: Reiner schert nicht alles tiber einen psycho-
logischen Kamm, sondern geht auf die altersmiflig und nach Motiven unterschied-
lichen Gruppen Selbstmordgefihrdeter getrennt ein. Das Buch ist allen in der
Seelsorge Wirkenden — Priestern wie Laien — wirmestens zu empfehlen.
Gidi Héllwerth

Hildegar Hofliger, DIE ERNEUERUNG DER EVANGELISCHEN EINZEL-
BEICHTE. Pastoraltheologische Dokumentation zur evangelischen Beichtbewe-
gung seit Beginn des 20. Jahrhunderts. Reihe: Okumenische Beihefte Nr. 6. Univer-
sititsverlag Freiburg/Schweiz (3632)

Dem katholischen Verfasser geht es vor allem darum, ,einen moglichst umfas-
senden Uberblick zu geben iiber die Erneuerungstendenzen beziiglich der evangeli-
schen Einzelbeichte® (Vorwort). Er hat hier den Zeitraum seit der Jahrhundert-
wende vor Augen. Wenn auch die Befiirworter und Verfechter der Einzelbeichte
(z. B. Asmussen, Dietzfelbinger, Klein u. a.) in klarer Minderheit sind, so darf man
doch in diesen Bestrebungen (zunichst) einen moglichen wesentlichen Schritt auf
dem Wege segensvoller Erneuerung sehen. Bezeichnend ist hier das Wort Dietz-
felbingers: ,Ein Brennpunkt des ganzen Kampfes gegen das Bose in der Gemeinde
aber ist die Beichte.“ Gemeint ist die Einzelbeichte. Die Aussagen tiber Bekenntnis,
Absolution und deren Triger sind nicht einheitlich. Bemerkenswert ist die Auffas-
sung, dafl im letzten der eigentliche Triger der Absolutionsvollmacht nicht der von
der Kirche Ordinierte, sondern die christliche Gemeinde ist. — Ob sich die Tendenz
der Erneuerung der Einzelbeichte durchsetzen wird, ist auch nach Ansicht des

# Autors noch vollig unsicher. Voraussetzung wire unabdingbar ihre theologische
> Fundierung. Ohne solche wire die Erncuerung freilich auf die Dauer zum Scheitern
verurteilt. — Das Buch verdient, weil seine Zielsetzung in hohem Mafie und in voller

Objektivitit verwirklicht ist, besondere Anerkennung,.
Dr. P. Anselm Schwab OSB

Romano Guardini, RELIGIOSE ERFAHRUNG UND GLAUBE. Topos Taschen-
buch, Bd 28, kart., 128 S., DM 8,80. Verlag M. Griinewald-Mainz/Patmos-Verlag,
Diisseldorf (3689).

Seit 10 Jahren ist Guardini tot. Wie sehr sein Denken und Kiinden in der Nach-
konzilszeit weiterlebt und wirkt, zeigen jene nach mehr als einem Dezennium noch
(oder wieder) aktuellen Aufsitze aus dem Werk ,,Unterscheidung des Christlichen®.
Gerade eine im Zustand der Neuinterpretation des Glaubensinhaltes, der Liturgie-
und Strukturreform befindliche Kirche bedarf der Einsichten dieses Mannes, wel-
cher einer der geistigen Viter des Konzils gewesen ist. R.J. Kleiner OSB

Wolfgang Bartholomdius, KLEINE PREDIGTLEHRE. Reihe Rel. Pidagogik,
Theorie und Praxis. 172 S., brosch., sFr/DM 16,80. Benziger Verlag Ziirich-Ein-
siedeln-Kéln (3657).

B. klirt zuerst die Problematik der Predigt heute ab, Sprachkrise und Kompo-
nenten der Kommunikation, Situation des Horers. Soll Predigt eine Auslegung der
Welt aus christlichem Glauben sein, dann mufl die Sprachgestalt erfahrungs- und
menschenbezogen, klar und aus Schweigen geboren sein. Praktische Hinweise fol-
gen iiber Struktur und Vorbereitung der Predigt, die ein rhetorischer Prozeff mit
dialogischer Ausrichtung sein soll. EIf Beispiele verdeutlichen, wie dies praktiziert
wird. Es ist heilsam, sich an diesen Normen zu messen. R.J. Kleiner OSB
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Jobn Jay Hughes, DER PRIESTERLICHE DIENST VI. Zur Frage der anglikani-
schen Weihen. 112 Seiten, kart. lam., DM 14,—. Verlag Herder KG, Freiburg im

- Breisgau (36438)

Bekanntlich hat 1896 Rom unter Papst Leo XIII. die Weihen der anglikanischen
Kirche in einer besonders deutlichen Ausdrucksform fiir ungiiltig erklirt. Zweifel-
los war damals aus der Zeitbedingtheit und dem Dringen nach einer endgiiltigen

_ Klarstellung eine romische Erklirung notwendig geworden. Daf diese nun so ein-

deutig und strikte negativ ausfallen mufite, lag nach der Auffassung des Autors in
dem Umstand, dafl das inzwischen vorliegende Quellenmaterial damals noch nicht
Beniitzt werden konnte. Der Verfasser bemiiht sich nun, in einer méglichst sauberen
Darlegung — wie wir meinen — hier eine positive Antwort, zugunsten der Giiltigkeit
und Anerkennung der anglikanischen Weihen zu geben. Er selbst ist ja aus der
anglikanischen Kirche zur romisch-katholischen tibergetreten. Daher auch sein
heifler Wunsch, dafl die anglikanischen Weihen von Rom anerkannt werden.

Dr. P. Anselm Schwab OSB

Gerbard Webr, WEGE ZU RELIGIOSER ERFAHRUNG. Analytische Psycholo-
gie im Dienste der Bibelauslegung. 136 Seiten, Paperback, DM 22,—, Walter Verlag
Olten und Freiburg in Br. (3700)

»In der vorliegenden Schrift wird der Versuch gemacht, tiefenpsychologische
Erkenntnisse fiir das Bibelverstindnis fruchtbar zu machen® charakterisiert der
Autor im ersten Satz sein Vorhaben. Und allen Befiirchtungen zum Trotz— es wurde
schon allzuviel Unfug von dieser Seite mit der Bibel getrieben —, mufl man dem
Autor nach der Lektiire des Buches bescheinigen: er geht sachkundig, vor allem aber
behutsam vor. Was im Untertitel ausgedriickt ist ,Analytische Psychologie im
Dienste der Bibelauslegung® wird durch den Inhalt eingeldst, es wird nicht die
Bibel der Psychologie unterjocht.

Im ersten Teil untermauert der Autor sein Vorhaben theoretisch. Er stellt heraus,
dafl die Psychologie — er beschrinkt sich auf die Analytische Psychologie C. G.
Jungs — nicht nur fiir die seelsorgliche Praxis, sondern auch fiir die Theologie als
Ausdeutung der Offenbarung durchaus einiges zu bieten hat. Er weist sehr deutlich
auf die Beschrinktheiten einer ,nur® philologisch-historisch-kritischen Interpreta-
tion der Bibel und vor allem auch auf die Einseitigkeit, ja man kann sagen: Uber-
holtheit des Bultmannschen Entmythologisierungsprogramms hin — ohne dafl er
etwa sicher sehr berechtigte Fragestellungen, die diese Interpretionsweise hervor-
bringt, unterschligt. Trotzdem, die Weltsicht, die Bultmann seiner existentialen
Interpretation und seiner faktischen Eleminierung des Mythos aus der Bibel zu-
grundelegt, ist von den Erkenntnissen auf verschiedensten Wissensgebieten, ja der
Naturwissenschaft selbst, iiberholt worden. Auch wenn Bultmann behauptet, er
interpretiere den Mythos nur— kann man dies iiberhaupt so ohneweiteres? —, so zeigt
sich doch, ,dafl der eine, durchaus wichtige Aspekt des Existenzbezuges absolut
gesetzt wird, was einer Reduktion der Fiille urchristlicher Botschaft gleichkommt.
Es wird christlich-spirituelle Substanz preisgegeben®. '

Die Zuhilfenahme tiefenpsychologischer Erkenntnisse stellt keine Alternative
zu den anderen Interpretationsmethoden dar, ,es gilt die Mehrdimensionalitit der
Wirklichkeit, die auch die Bibel bezeugt, durch eine mehrdimensionale Exegese zu
entsprechen”. Der Autor sieht seine Methode durchaus relativ und halt diese Rela-
tivitit dankenswerterweise auch durch. Welche Tiefen eine solche Interpretation
auszuloten vermag, zeigt Wehr im zweiten Teil des Buches anhand von Interpre-
tationsbeispielen aus dem Johannesevangelium. Dafl einer solchen Interpretation
auch mannigfltige Gefahren lauern, darauf sei noch verwiesen. Wehr entgeht

ihnen durch Mifligung. Gidi Hollwerth



Auwrelius Augustinus, DASS ICH RUHE FINDE IN DIR. Gedanken fiir jeden Tag.
Ausgewdhlt von Marianne Ligendza (3741).

Charles de Foucanld, ER WILL UNSER HERZ. Gedanken fir ;eden Tag. Aus-
gewihlt von Sr. M. Lucia OCD (3742).

Theresia v. Lisienx, AUF EINEM KLEINEN WEG. Gedanken fiir jeden Tag.
Ausgewahlt von Sr. M. Lucia OCD (3743).

Jedes Bindchen dieser Meditationsreihe hat 200 Seiten, Ln. DM 12,80. Verlag
Butzon und Bercker, Kevelaer.

Die drei Bindchen sind eine késtliche Gabe. Die ausgewihlten Gedanken — von
einem wunderbaren Reichtum des Glaubens und der Liebe — sind geeignet, uns
aus der Oberflichlichkeit des Alltags herauszureiflen und in die Tiefe zu fiihren,
wo wir erst wieder wir selber sind. Sie beanspruchen nicht viel Zeit, aber wenn wir
sie tdglich auf uns einwirken lassen, so werden sie, so kurz sie auch sind, unseren
Glauben nihren und unser Tun aus dem Glauben wachsen lassen. Sehr geeignet als

Geschenk! : Aloisia Sint

PAULUSKALENDER 1975: Wandkalender Fr 6,80, Block allein Fr. 6,—, Buch-
format Fr. 5,60. Paulusverlag Freiburg/Schweiz (3708)

Der Pauluskalender ist ein Fiithrer durch das Kirchenjahr, bietet die Gebetsmei-
nungen des Heiligen Vaters und bringt fiir jeden Tag des Jahres Texte zur Besinnung
und geistlichen Lesung. Die ausgewihlten Texte entstammen hauptsichlich der
Feder von Autoren unseres Jahrhunderts. In der Auswahl finden die einzelnen
Feste und Festzeiten des Kirchenjahres sowie die Sonntagsevangelien Beriicksichti-
gung.

Der empfehlenswerte Kalender spricht sicherlich jeden an, der das Kirchenjahr
bewufit mitleben und aus den Texten der heutigen Theologie Anregungen fiir sein

Leben schopfen will. P. Rupert Schindlaner

LITURGISCHER WOCHENKALENDER 1974/75. Format 34 x22,8. § 72,—,
DM 11,70. Osterreichisches Katholisches Bibelwerk (3730).

Der Liturgische Wochenkalender, der nach dem Generalkalender erstellt wurde,
1st vor allem als Aushang gedacht. Zu den Angaben tber die Méglichkeiten der
Mefifeier sind auch die Perikopenstellen angefiithrt. Zudem bietet der Kalender Platz

fiir Eintragungen. P. Rupert Schindlaner

BERCKERS THEOLOGISCHER TASCHENKALENDER 1975. 240 Seiten, Pla-
stik DM 5,—, Leder DM 9,20. Verlag Butzon und Bercker, Kevelaer (3740).

Der Taschenkalender bietet im ersten , liturgischen“ Teil ein grofles Angebot von
Texten, in denen besonders das Heilige Jahr Berticksichtigung findet: Grundgebete
des Glaubens, Glaubensbekenntnisse unserer Zeit, neue Gebete fiir den Alltag,
Fiirbitten, briiderliche Hilfe bei Unfillen, zeitbezogene Worte der HI. Schrift mit
Meditationen, Regeln der Nachfolge Christi, Besinnung und Bufie, die Feier der
Gemeindemesse, Weltkirche und Kirche im deutschsprachigen Raum, Anschriften
wichtiger Hilfswerke und Organisationen, Verzeichnis der Telefonseelsorgestellen
u. a. m. Das Kalendarium bringt Angaben der Mefifeiern nach dem neuen Regional-
kalender des deutschen Sprachgebietes, den Gkumenischen Bibelleseplan des
Matthdusjahres 1975, Wochenspriiche und Namenstagstabelle und ein Notizan-
hang Wissenswertes aus vielen Gebieten erginzen den empfehlenswerten Kalender.

P. Rupert Schindlaner
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