Glaube und Kultur in Liturgie und anderswo
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Der Glaube hat sich im Laufe der Geschichte immer wieder in die gepflegten
Formen des Wortes, der Musik, der bildenden Kunst gekleidet. Man kénnte die
Bezeichnung von den ,,gepflegten Formen‘‘ auch ersetzen durch den Namen
,»kultivierte Formen*. Damit waire der innige, fast mochte ich sagen, wesentli-
che Zusammenhbang von Glanbe und Kultur, Glanbe und gepflegter Form, aus-
gesprochen. 1

Der Ort nun, an dem sich Glaube am intensivsten duflert, ist der Kirchen-
raum, ist die darin gefeierte Liturgie. Aber auch auflerhalb dieses Intensivortes
lassen sich die wechselseitigen Beziehungen von Glaube und Kultur beobachten
und feststellen, etwa in der Art, wie Zeichen des Glaubens in Form von Bildern
oder Plastiken in Hiusern und Wohnungen hiangen und stehen.

Die Aufgabe nun, die die gepflegte Form, die kultivierte Form dem Glauben
gegeniiber hat, bestebt darin, dafi sie den Glauben zum Ausdruck bringt, daran
erinnert, wie frishere Zeiten sich zum Glaubensleben gestellt haben. Damit ware
die Dokumentationsaufgabe der kultivierten Form herausgestellt. — So legt zum
Beispiel eine Barockkirche oder eine Eucharistiefeier im Gewande eines barok-
ken, orchestralen Hochamtes Zeugnis ab vom Glaubensempfinden friiherer,
sehr stark auf Jubel ausgerichteter Zeiten. — Die Form hat aber eine noch viel
wichtigere Aufgabe als die einer historischen Dokumentation. Sie soll zum Glau-
ben anregen, das Glaubensleben stirken, es vielleicht dann und wann auch kor-
rigieren helfen — mit anderen Worten: Die Form soll das unterstiitzen und noch
deutlicher zum Vorschein bringen, was dem Glauben im eigentlichsten Sinne ei-
gen ist, stindig hinzuweisen auf das neue Leben in Jesus Christus, auf den An-
bruch der Heilszeit in seiner Person, auf das Ubel der Siinde, das all dem entge-
gensteht, auf unsere Aufgabe, den Dienst fiir das Gute und in der Uberwindung
des Bosen immer wieder ganz Ernst zu nehmen, es als einen eigenen ,,Beruf an-
zusehen, als Christ in dieser Zeit zu leben und zu wirken. — Der Glaube ist also
etwas Erfreuliches, Aufmunterndes, Ruhe und Sicherheit Gewihrendes, eben
weil er von der bereits heute angebrochenen Heilszeit kiindet — zugleich aber ist
er die stindige Forderung in unserem Leben, zu arbeiten, zu tiberlegen, zu ris-
kieren, zu bewahren und zu verwerfen, zu behalten und zu indern. — Der
Glaube ,,laf8t uns also in Ruhe®, weil das Reich Gottes bereits seinen Anfang ge-
nommen hat — derselbe Glaube lifit uns aber ebenso absolut nicht in Ruhe, weil
das Reich Gottes ja noch in Wachstum und Entwicklung steht, sich immer wie-
der neu auf die Pline Gottes einstellen muf}, in einen standigen Lernprozef ver-
haftet ist.

Fiir die Formenwelt im Bereiche der Liturgie und des Glaubens im weiteren
Sinne des Wortes bedeutet dies nun, dafs sie diese Rube und Unrube des Glaubens
zugleich zum Ausdruck zu bringen vermag und nicht das eine oder das andere
allein unterstiitzt. — Es wire also sicher abwegig, wenn die Formen im Gottes-
dienst oder des religiosen Lebens anderswo von einer stindigen Problemgela-
denheit, Anspruchsunruhe oder gar Heftigkeit erfiillt wiren, sodafl das Begliik-
kende des schon von Gott in Jesus Christus geschenkten Friedens und Segens
mitten in dieser Welt nirgendwo erahnbar, um mich ganz realistisch auszudriik-

! Vgl. auch: E. Sauser: Eine Aufgabe: Glaube und Kultur, in: Osterr. Klerusblatt Nr. 18/1977,
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ken, wiirde. — Andererseits, und darauf mochte ich besonders abheben, darf die
Formenuwelt nicht zu einer ,, Welt fiir sich*, zu einem System werden, das sich so
sebr auf Liturgie und Glauben legt, daf§ nichts mehbr von der beunrubigenden
Forderung nach dem doch immer wieder in Frage gestellten neuwen Leben in Jesus
Christus durch diese Formen durchdringen kann, geschweige denn, dafi diese
Formen diese Unrube nach dem Heil gar unterstiitzen. Es besteht nimlich man-
cherorts — vor allem in siidlichen Gegenden des deutschen Sprachgebietes — die
unverkennbare Tendenz — und zwar sowohl auf seiten der Priester wie der Laien
— den Reichtum der kultivierten Formen zu einer neben der Glaubenswelt ste-
henden Grofie auszubauen, die dann im Dienste eben dieses Glaubens eine sol-
che Bedeutung gewinnt, dafl aus dem Dienst eine Herrschaft iiber den Glauben
wird, die dem Glauben ,,die Spitze*; die Schirfe des in Jesus Christus zwei-
schneidigen Schwertes mit der eindeutigen Scheidung und Trennung nimmt, —
Im Bereiche der Eucharistiefeier wiirde dies bedeuten, dafl eine unbiblische,
hohle, glatte Allerweltspredigt, die in absolut unbefriedigender, weil unehrli-
cher, Weise den Himmel einfach auf die Erde herabholt, die Dringlichkeit und
den Ernst der Botschaft des Evangeliums und des Handelns Jesu Christi zum
Schweigen bringt. - In der Eucharistiefeier kann aber ebensosebr der Prunk des
Auftretens und einer Orchestermesse das eigentliche Gescheben der Vergegen-
wdrtigung des Kreuzesopfers inmitten der feierlichen Gemeinde vollstindig in
den Hintergrund riicken, ja geradezu unglanbwiirdig machen. Die Feier der En-
charistie wird dann zu einer theatralen Kulturveranstaltung, in der sich die Men-
schen woblzufiiblen beginnen, weil keine Forderung des Glaubens an sie beran-
getragen, sondern nur Obrenschmaus serviert wird. Man mache sich da bitte
nichts vor: Der Hinweis, Menschen wiirden sich dabei ,, wie im Himmel fithlen*
ist vollig nichtssagend, denn das ,,Sich-wie-im Himmel-Fiihlen* ist in den al-
lermeisten Fillen doch nichts anderes als ein ganz undifferenziertes Sich-wohl-
Fiihlen, das mit Glauben und Himmel nicht das Geringste zu tun hat, da dort
Gliick aus Einsicht und Mittun herrschen, und nicht dahintriumendes Sich-
wohl-Fiihlen. Man muf daher sehr vorsichtig sein, angesichts solcher barocker
Orchestermessen einfach zu behaupten: ,,Von solch einem Gottesdienst hat
einmal ein Konvertit gesagt: , Jetzt bin ich eine Stunde im Himmel gewesen. ‘ Das
driickt aus, wie sehr hier die Erhebung von Seele und Geist gelungen ist2. —
Diese eben auf vielfiltiger Beobachtung beruhende Feststellung will nicht sagen,
dafl im Formenreichtum eines barocken Orchesteramtes eine Glaubensan-
regung und eine entsprechende Inanspruchnahme generell unméglich ist, daft
also in diesem Falle ein niitzlicher Zusammenhang von ,,Glauben und Kultur*
nicht gegeben sein kann. Sie will nur unmifverstindlich in Erinnerung rufen,
dafl die Form des Orchesteramtes an sich, wenn man sie sich gleichsam ,,iiber-
lafe*, kaum im Stande sein diirfte, den ,,durchschnittlichen* Glinbigen zu einer
echten, reflektierten, mit Konsequenzen fiir das Leben versehenen Haltung und
Glanbensbewegung zu bringen. Dies will mit anderen Worten herausstellen:
Nicht nur die, so wollen wir einmal annehmen, doch glaubenden Chormitglie-
der, sondern auch die Gemeinde und der der Eucharistiefeier vorstebende Prie-

* Vorwort zum Buch: Stadtpfarrkirche und Dom zu St. Jakob in Innsbruck (Gestaltung und Kata-
log von Fr. H. Hye), Innsbruck 1974, S. 5.



ster miissen die kultivierte Form einer Orchestermesse ,,in die Hand nebmen®,
sie diirfen sie nicht einfach iiber sich ergeben lassen, sich ihr gleichsam in unbe-
stimmten sentimentalen Gefiiblen einfach ,,ausliefern,* denn dann entstehen
zwei Welten, die im Grunde nichts oder bestenfalls nur sehr wenig miteinander
zu tun haben — und es sollte doch nur eine Welt sein!

Wie konnte dies nun aussehen, wenn die ganze Gemeinde die Orchestermesse
,,in die Hand nimmt?* ,,In die Hand nehmen* bedeutet vor allem: Nicht nur
passiv zuhoren, sondern auch aktiv mittun. Wie ist dies aber — bei einem lateini-
schen Amt — méglich? Zunichst sicher dadurch, dafl verschiedene Gesinge in-
nerhalb des Ablaufes der Eucharistie von der ganzen Gemeinde in der Volks-
sprache gesungen werden. Sodann, daff der Priester alle Gebete (Tagesgebet,
Gabengebet, Schlufigebet) wie Prifation in der Landessprache verrichtet. — Ist
gerade Letzteres aus irgend einem berechtigten Grunde, der wohl kaum zu fin-
den sein diirfte, nicht der Fall, dann miifiten die einzelnen Gemeindemitglieder
durch das Mitnehmen von Biichern mit einer Ubersetzung der Mefitexte in die
Landessprache sich ihr Mitfeiern ,,sichern®. Dieser eben gegebene Hinweis hort
sich zwar selbstverstindlich an, wird aber sehr oft einfach nicht beachtet. Ein
sehr trauriges Paradespiel dafiir ist ausgerechnet der grofie Festgottesdienst aller
Bischéfe des deutschsprachigen Raumes mit einem piapstlichen Legaten an der
Spitze im Dom von Salzburg am 24. September 1974, der am Tage nach der Ap-
probation des neuen deutschen Meflbuches gefeiert wurde. Er war ein geradezu
blamables Beispiel von Nichtmittun und wohl auch Nichtmittunkénnen der
groflen Gemeinde im Kirchenschiff und auf den Emporen, weil die kultivierte
Form des Kirchengesanges sich absolut verselbstindigt hatte, die Einheit also
von ,,Glaube und Kultur® auseinandergebrochen war, weil sich der Glaube
nicht mehr ,,durchsetzen® konnte gegen die von wenigen gepflegte Form der
Orchestermesse. Man hatte als mitfeiern Wollender tatsichlich den Eindruck:
Hier strecken alle die ,, Waffen* vor dem Versuch, die Form zum Dienst des
Glaubens zu machen — und manche taten es wohl auch aus einem sentimentalen
Festgefiihl, das dieses ,,Opfer* bringen zu miissen glaubte in Anbetracht eines
solchen internationalen Ereignisses. Schlimm genug, dafl dies alles von auslindi-
scher Seite dann noch mit dem lichelnd verzeihenden Hinweis auf die ,,0sterrei-
chische Mentalitit* entschuldigt wurde. — Dieser wie mir scheint notwendige
beispielhafte Hinweis lif}t aber in diesem Zusammenhang eine weitere, ganz ei-
genartige, aber immer wieder festzustellende Beobachtung umso schirfer er-
scheinen, namlich die Tatsache, daf§ gerade bei grofien Jubilinmsfeierlichkeiten
man allzu gerne, um der Feierlichkeit willen, wie man vorgibt, die Eucharistie
der Festlichkeit geradezu opfert, dafd heifit, das Gewand der Formen in Auftreten
und Musik wird so prichtig, triumphalistisch, sakral im Sinne von undurchdring-
lich, unnahbar, unverstindlich, Ebrfurcht gebietend, aber zugleich hifisch ver-
spielt und angesichts des eigentlichen Geschehenskernes banal-belanglos, dafs der
Ernst des Geschehens, die Inanspruchnabhme des Glaubens, das Denken an eine
Begegnung mit Jesus Christus kaum mehr moglich erscheinen. — Man hat im
Hinblick auf solche immer wieder hochkommenden festtaglichen Einstellungen
fast den Verdacht, man schime sich bei solchen Feiern, der Gemeinde den An-
spruch des Glaubens, die Arbeit der Reaktion anf diesen Anspruch zuzumuten,
das konnte ja vielleicht sogar die Festfrende triiben oder zu Verstimmungen fiih-
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ren. Es gilt also angesichts dieser unbestreitbaren Tatsache, gerade bei grofien Ju-
bilien und an hochsten Festtagen die Einbeit von Glauben und Kultur in der Li-
turgie in der Weise unbeirrbar zu wabren, daf genauestens darauf geachtet wird
— und nicht ein Auge zugedriickt wird — wie der Glaubensanspruch auch iiber
diese Formen hinweg und, wenn maoglich, direkt durch diese Formen hindurch
gewahrt wird.

Hier muf} noch eine Beobachtung aus unserer gegenwirtigen Situation ange-
fithrt werden.

Das Hineingehen der Kirche in eine neue Zeit ihrer ureigensten Geschichte
hat viele Probleme, Versuche, Verinderungen, Lernbewegungen und wohl auch
Lernzumutungen mit sich gebracht. — Allenthalben ist nun eine gewisse Flucht
zu beobachten die darin besteht, daff man versucht, einer wenn auch noch so
,,harmlosen®, einfachen, selbstverstindlichen Konfrontation mit dieser Kirche
der Gegenwart heimlich aus dem Wege zu gehen, sich indirekt davonzustehlen.
- Die einfache, ohne grofies Geprange und Orchesterbegleitung gestaltete Eu-
charistiefeier kann nun gerade fiir einen verantwortlich aufgeschlossenen, sich
zur Kirche der Gegenwart bedingungslos bekennenden Priester die Form sein,
durch die er die Gemeinde mit dem Leben des Glaubens in dieser Zeit bekannt
macht und daraus fiir sich und fiir die anderen entsprechende Folgerungen zieht.
— Weil dies nahe liegt und so auch, Gott sei Dank, des 6fteren geschieht, bevor-
zugen besummte Gliubige die festliche Form einer besonders kultivierten Mefi-
feier, in der Hoffnung, die ja immer wieder auch ihre Erfiillung findet, hier ,,un-
geschorener davon zu kommen, das heif}t, in dieser Eucharistieform eben we-
niger im Glauben gefordert zu werden. — Wenn auch, wie eben zugegeben, diese
Hoffnung allzu berechtigt ist, so diirfte dennoch dieser ,,stille* Wunsch nicht
erfiillt werden, auch nicht halb erfiillt werden, denn eine halbe Erfiillung steuert
dann doch schliefllich und endlich auf eine ganze Erfiillung, beim Bittsteller und
beim ,,Erfiiller*. Natiirlich soll man den Gemeinden auch die feierliche Form be-
lassen, aber man muf3, gerade jetzt sebr auf der Hut sein, dafs solche Eucharistie-
feiernnicht zum Refugium bzw. zum Eldorado all derer werden, die im Grunde,
obwobl sie es sich vielleicht gar nicht eingestehen wollen, mit der Kirche der Ge-
genwart nichts zu tun haben wollen, bzw. ibr gegeniiber eine dumpf-kritische,
abwartend-mifitrauische Haltung an den Tag — oder auch ,,an die Nacht* - le
gen. Hier gilt klar und eindeutig: ,,Principiis obsta . . .

Es mufl vornehmlichste Pflicht des Seelsorgers sein, die ,,Kultur” in den
Dienst des Glaubens zu stellen und nicht zuzulassen, daft der Glaube zum Steig-
biigelhalter der Kultur wird. Dies ist gar nicht einfach und bedarf, um es noch-
mals zu wiederholen, aller Aufmerksamkeit und Anstrengung, denn: Die kulti-
vierte Form — in Musik, Kunst, schénen Worten — ist immer schoner, einfacher,
leichter, sympatischer, alle anziehender als der karge, einfache Glaube mit seiner
Stille, aber auch mit seiner aufreizenden Unruhe. Weil dies so ist, besteht natiir-
lich immer wieder das Bestreben, diese Kargheit irgendwie schéner, leichter,
einfacher zu machen, eben durch schone, glatte, feine Worte — durch kultivierte
Formen der Liturgie, der Musik, der Kunst. Aber der Glaube und seine Aussage
soll so bleiben, wie er ist — und die kultivierte Form soll ihn nicht im Wesen verin-
dern, sondern versuchen, ibn leichter an den Menschen heranzutragen, aber das
Entscheidende mufs er bleiben, und in allen Formen mufl man seine unerbittliche



Stimme héren, an einfachen Tagen und zu Zeiten hochster Freude. Man darf
nicht der Versuchung verfallen, vor der Kultur zu kapitulieren, weil sie im
Grunde doch schoner und greifbarer ist als der Glaube und sein Inhalt und das
Festhalten am unsichtbaren Erloser und das Sich-Bekennen zur gegenwirtigen
wie zukiinftigen Welt, in all ihren Stadien. Vor allem aber darf diese Kapitula-
tion nicht innerhalb der Eucharistiefeier geschehen, gerade hier ist die Versu-
chung grof}, gerade hier aber muf} sie auch iiberwunden werden. — Dies gilt vor
allem fiir Lander, in denen der Reichtum der religiésen Kultur besonders grof§
ist. Sie kann gerade hier zum willkommenen Fluchtpunkt werden aus den ge-
nannten Griinden. Sie kann gerade hier zum Steigbiigelhalter von Haltungen
werden, die der Gegenwart und ihrer Bewaltigung wenig, meist gar nichts ntit-
zen — im Gegenteil, sogar schidlich sein kénnen und es auch sicher sind. Aber
dafiir kann die Kultur nichts, sondern die Menschen, die sie eben so beniitzen —es
kommt also auf die rechte Bensitzung an, vor allem dort, wo sie sehr beheimatet
ist.

Um dieses groBe Werk voll zu verwirklichen, ist Christus seiner Kirche immerdar
gegenwartig, besonders in den liturgischen Handlungen. Gegenwartig ist er im
Opfer der Messe sowohl in der Person dessen, der den priesterlichen Dienst voll-
zieht — denn ,,derselbe bringt das Opfer jetzt dar durch den Dienst der Priester,
der sich einst am Kreuz selbst dargebracht hat" —, wie vor allem unter den eucha-
ristischen Gestalten. Gegenwartig ist er mit seiner Kraft in den Sakramenten, so
daB, wenn immer einer tauft, Christus selber tauft. Gegenwartig ist er in seinem
Wort, da er selbst spricht, wenn die heiligen Schriften in der Kirche gelesen wer-
den. Gegenwartig ist er schlieBlich, wenn die Kirche betet und singt, er, der ver-
sprochen hat: ,,Wo zwei oder drei versammelt sind in meinem Namen, da bin ich
mitten unter ihnen* (Mt 18,20).

In der Tat gesellt sich Christus in diesem groBen Werk, in dem Gott vollkommen
verherrlicht und die Menschheit geheiligt werden, immer wieder die Kirche zu,
seine geliebte Braut. Sie ruft ihren Herrn an, und durch ihn huldigt sie dem ewi-
gen Vater.

Mit Recht gilt also die Liturgie als Vollzug des Priesteramtes Jesu Christi; durch
sinnenfallige Zeichen wird in ihr die Heiligung des Menschen bezeichnet und in
je eigener Weise bewirkt und vom mystischen Leib Jesu Christi, d. h. dem Haupt
und den Gliedern, der gesamte 6ffentliche Kult vollzogen.

Infolgedessen ist jede liturgische Feier als Werk Christi, des Priesters, und sei-
nes Leibes, der die Kirche ist, in vorziiglichem Sinn heilige Handlung, deren
Wirksamkeit kein anderes Tun der Kirche an Rang und MaB erreicht.

In der irdischen Liturgie nehmen wir vorauskostend an jener himmlischen Li-
turgie teil, die in der heiligen Stadt Jerusalem gefeiert wird, zu der wir pilgernd
unterwegs sind, wo Christus sitzt zur Rechten Gottes, der Dienst des Heiligtums
und des wahren Zeltes. In der irdischen Liturgie singen wir dem Herrn mit der
ganzen Schar des himmlischen Heeres den Lobgesang der Herrlichkeit. In ihr
verehren wir das Gedachtnis der Heiligen und erhoffen Anteil und Gemeinschaft
mitihnen. In ihr erwarten wir den Erléser, unseren Herrn Jesus Christus, bis er er-
scheint als unser Leben und wir mit ihm erscheinen in Herrlichkeit.

Il. Vatikanum, Konstitution tber die hl. Liturgie, Art. 7 und 8
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