Betrachtungen zum neuen Kirchenjahr (XII)
,,Aufgefahren in den Himmel*‘: das problematische Fest
Dr. Frangois Reckinger

Kaum ein Festgeheimnis bietet Predigern und Katecheten heute mehr Kopf-
zerbrechen als die Himmelfahrt des Herrn. Daf} Gott raumlich nicht mehr
,,oben‘ als ,,unten* ist, ist in den letzten Jahrzehnten— erfreulicherweise — wei-
testen Kreisen deutlicher zum Bewuftsein gekommen. An sich stellt diese Ein-
sicht jedoch keine Neuheit dar, sondern ergibt sich folgerichtig aus der Aussage
jeglicher Grundkatechese, dafl Gott allgegenwiirtig ist. Eine riumliche Auf-
wirtsbewegung als solche hitte mithin fiir die menschliche Natur Jesu keinerlei
,,Verbesserung®* bedeutet.

Das visiondre Erlebnis

Dennoch sprechen Markus (16,19), Lukas (24,51; Apg 1,9) und Johannes
(20,17) von einem ,,Hinaufgenommenwerden®, ,,Emporgehobenwerden* oder
,,Hinauffahren® in den Himmel, resp. zum Vater. Wie ist das zu verstehen?
Auch damals gab es unter den Juden bereits die Uberzeugung, daf§ Gott allge-
genwirtig ist; siche etwa Psalm 139 (138), 7-10:

,,Wohin koénnte ich fliehen vor deinem Geist,

wohin mich vor deinem Angesicht fliichten?

Steige ich hinauf in den Himmel, so bist du dort;

bette ich mich in der Unterwelt, so bist du zugegen.

Nehme ich die Fliigel des Morgenrots

und lasse mich nieder am auflersten Meer,

auch dort wird deine Hand mich ergreifen

und deine Rechte mich fassen.*

,»Aufgenommen werden in den Himmel kann darum nichts anderes bedeu-
ten als,,aufgenommen werden in die Existenzweise und die Verborgenheit Got-
tes”; in jene Sphire, von der Paulus spricht, wenn er sagt: ,,. . . euer neues Le-
ben ist mit Christus verborgen in Gott* (Kol 3,3); wobei der Unterschied zwi-
schen Christus als dem Haupt und den in dieser Welt in seiner Gnade lebenden
Gliedern (von denen der zitierte Text spricht) darin besteht, dafl diese zunichst
nur innerlich und in einer ihrem eigenen Bewufitsein gemeinhin verborgenen
Weise von jener neuen Wirklichkeit erfafit sind, er dagegen in seiner Erhdhung
auch dem Leibe nach bereits in sie eingegangen ist. Statt diese Glaubenswahrheit
mit dem Begriff der ,,Hohe* zu illustrieren, kénnte man ebensogut sagen, daf es
sich um die letzte, jeder sinnlichen Wahrnehmung entzogene ,, Tiefe** der Wirk-
lichkeit handelt.

Dafl man einen solchen Gedanken iiberhaupt an einer riumlichen Vorstellung
,»;aufgehingt* hat (und trotz aller legitimen Kritik aufzuhingen fortfahrt), ent-
spricht einem menschlichen Urbediirfnis, gemafl dem wir geistige Wirklichkei-
ten gar nicht anders zu denken vermdgen als mittels materieller Aufhinger. Und
daf man fiir Gott in allen Kulturen die Ansiedlung in der Hohe als Authinger
gewihlt hat, ist ebenso naheliegend: bedeutet die Position auf der Hohe doch
Uberblick, Sieg, Erfolg, Macht, Herrschaft— die Position ,,unten* dagegen Un-
terlegenheit, Niederlage, Scheitern, Unterworfensein. Die menschliche Urer-
fahrung, die diesem Symbolismus zugrundeliegt, ist die des Ringkampfes: wer in



thm zuletzt oben ist, ist Sieger, wer unten liegt, hat verloren. Vielleicht hat zur
Ausbildung der religiosen Vorstellungen von oben und unten auch die Tatsache
beigetragen, daff fiir uns die Sonne oben ist und Pflanzen, die sich ihr entgegen-
strecken, Leben und Entfaltung finden, solche dagegen, die im Schatten anderer
unten bleiben, vegetieren und verkiimmern.

Daf Jesus sich ,,nach oben® bewegt hat, bedeutet demnach, dafl er Sieger ist,
dafl er auf immer Leben, Macht und Erfolg hat; dafl er die Herrschaft iiber die
gesamte Schopfung angetreten hat. Es bedeutet zugleich, daff er fir die Men-
schen, die noch im ,,Unten®, d. h. im vorldufigen, leidvollen Dasein leben, auf
der Ebene der aufleren, sinnlichen Erfahrung nicht mehr greifbar ist.

In welcher Weise kommt nun der Symbolismus des ,,Oben in der Himmel-
fahrtserzahlung zur Anwendung? Manche meinen neuerdings: nur in literari-
scher Weise. D. h. in Klarschrift, die ersten Christen hitten diese Erzahlunger-
dacht, um ihrer Uberzeugung Ausdruck zu verleihen, daf} Jesus in die Verbor-
genheit Gottes hintibergegangen sei. Das ist nicht unmoglich und kaum mit Si-
cherheit als falsch zu erweisen. Es widerspricht dem katholischen Glauben auch
nicht anzunehmen, das Neue Testament enthalte neben geschichtlichen auch le-
gendire Erzihlungen — vorausgesetzt, daff man auf diese Weise nicht etwa (wie
es zur Zeit weithin geschieht) alle Wunder im eigentlichen Sinn des Wortes aus
dem Leben Jesu und der Urkirche hinweginterpretieren will. Denn dafl solche
geschehen sind und dafl Gott durch sie greifbar und nachpriifbar fiir Jesus Zeug-
nis abgelegt hat, ist eine der grundlegendsten Aussagen neutestamentlicher Ver-
kiindigung.

Dagegen: dieses oder jenes einzelne neutestamentliche Wunder aus besonde-
ren, handfesten Griinden (historischer, und nicht philosophisch-grundsitzli-
cher Art) als ausnahmsweise legendir hinstellen, verstofit nicht gegen den Glau-
ben. Ob eine solche Deutung in unserem Fall allerdings grofie Aussicht hat, der
Wirklichkeit zu entsprechen, ist mehr als fraglich. Eine andere Annahme scheint
bei weitem den Vorzug zu verdienen: daff Gott nimlich die Jiinger bei der letz-
ten Erscheinung des auferstandenen Herrn dessen Scheiden von ihnen visiondr
als ein Emporgehobenwerden erleben lief}, um ithnen dadurch — in Anpassung an
ihre Vorstellungswelt — deutlich zu machen, daf§ Jesus als Mensch von nun an in
die Verborgenheit Gottes aufgenommen sei.

Dies erscheint vor allem deshalb als naheliegend, weil es in der Kirche des 19.
und 20. Jh.s eine ganze Reihe von Visionen gibt: denken wir nur an so bekannte
Namen wie Don Bosco, Bernadette und die Kinder von Fatima. Abgesehen da-
von nun, ob es sich in diesen und zahlreichen anderen! in neuerer Zeit verzeich-
neten Fillen um echte (von Gott geschenkte) oder unechte (allein der menschli-

1 K. Rahner, Visionen und Prophezeiungen, Innsbruck 1952, 95-97, zihlt drei von der Kirche an-
erkannte Marienerscheinungen unseres Jahrhunderts auf (Fatima, Banneux und Beauraing), dane-
ben als Auswahl 27 Beispiele von nichtanerkannten angeblichen Marienerscheinungen zwischen
1930 und 1950, bei denen jedoch nur in dem einen oder anderen Fall Betrug als sicher oder wahr-
scheinlich anzunehmen sei; in allen anderen Fillen liegt mithin der Aussage der ,,Seher ein wahres
inneres Erleben zugrunde; m. a. W.:ob die,,Erscheinung® von Gott kommt oder nicht, die Erzih-
lung iiber sie ist mit Sicherheit nicht erdichtet, weder von einem einzelnen noch innerhalb einer

,,Gemeindetradition®. 2._
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chen Phantasie entsprungene) Visionen handelt: auf jeden Fall sind die Erzih-
lungen iiber sie bei den drei namentlich angefithrten Beispielen und bei der
Mehrzahl der tibrigen von niemand erdacht, sondern einem wirklichen inneren
Erleben entsprechend formuliert worden.

Die eben offengelassene Frage mufl nach Moglichkeit von Fall zu Fall ent-
schieden werden anhand der vom Evangelium dafiir gebotenen und von der Kir-
che stets angewandten Kriterien: Ubereinstimmung der Visionsinhalte mit der
richtigen Glaubenslehre, positive Auswirkung auf das religiés-moralische Le-
ben der Beteiligten, Bestitigung seitens Gottes durch nachpriifbare Wunder.
Gelangt man aufgrund dieser Kriterien zur Uberzeugung, dafl es sich in einem
bestimmten Fall um echte Visionen handelt, so muff man deren Grundaussage
als Mitteilung Gottes ansehen, nicht aber jedwede Einzelheit in der Darstel-
lungsweise. Letztere kann vielmehr der Vorstellungswelt der Seher angepafit
sein; so etwa, wenn die Kinder von Fatima die Holle als Feuer sahen oder wenn
Katharina Emmerich die Kommunion im Abendmahlssaal als Mundkommu-
nion erlebt hat. Dies braucht man, wie gesagt, auch dann nicht als getreue Wie-
dergabe der Wirklichkeit zu betrachten, wenn man die genannten Visionen als
echt ansieht. Ebensowenig braucht man anzunehmen, Jesus sei physisch-rium-
lich emporgehoben worden, wenn man der Ansicht ist, daf§ die Jiinger die
»,Himmelfahrt* in einer von Gott geschenkten Vision geschaut haben.

Wenn es aber in unserer Zeit eine ganze Reihe von Visionen gibt und die Kir-
che eine gewisse Anzahl davon mit grofiter Wahrscheinlichkeit als von Gott
kommend feststellt, dann wire es erstaunlich, falls es zhnliches am Anfang des
Christentums nicht gegeben hitte! Hat es jedoch auch damals Visionen gegeben,
dann bleibt kaum noch Raum fiir die Annahme, die ersten Christen hitten dies-
beziiglich irgend etwas erdacht: denn verglichen mit den oben erwihnten ver-
gleichbaren Vorgingen aus unserer Zeit nimmt sich die Anzahl der visiondren
Ereignisse im Leben Jesu und der Urkirche nach Darstellung der Evangelien und
der Apostelgeschichte doch keineswegs iibertrieben aus.

Die Bedeutung der Vision fiir die Jingergemeinde

Nicht allein ausschlaggebend, aber andererseits auch nicht v6llig belanglos fiir
die Einschitzung ihres Stellenwertes ist der Zeitpunkt der Himmelfahrtsvision.
Die Liturgie feiert sie seit Ende des 4. Jh.s am 40. Tag nach Ostern, entspre-
chend Apg. 1,3:

»»Ihnen hat er sich nach seinem Leiden

durch viele Beweise? als lebend vor Augen gestellt;
vierzig Tage hindurch ist er ithnen erschienen

und hat iiber das Reich Gottes gesprochen.*

2 Warum die Einheitsiibersetzung im Gegensatz zu vielen anderen Ubersetzungen ,,tekmérioi mit
dem blasseren und unbestimmteren Ausdruck ,,Erweise® (statt ,,Beweise®) wiedergibt, ist mir
schleierhaft.



Wichtig ist nun nicht, ob es genau vierzig Tage waren oder ob Lukas — der ein-
zige neutestamentliche Schriftsteller, der sich (und auch er nur im zweiten Band
seines Doppelwerkes) beziiglich Ostererscheinungen und Geistsendung fiir
Termine interessiert — der beliebten, heiligen Zahl wegen gerundet hat. Wichtig
ist, daf} die Himmelfahrtsvision die Reihe der Erscheinungen vor den Urzeugen
beschliefit und unmittelbar die besondere Geistmitteilung am Pfingsttag einlei-
tet. Nicht als ob es spiter iiberhaupt keine Erscheinungen des erhéhten Herrn
mehr gegeben hitte oder bis heute noch geben kdnnte. Lukas selbst berichtet
von solchen, die Stephanus (Apg 7,55f.) und Paulus (Apg 9,3-9; vgl. 22,6-11
und 26,13-18) zuteil geworden sind, und letzterer setzt in 1 Kor 15,8 sein eige-
nes Erlebnis mit den Auferstehungserscheinungen vor den Urzeugen auf eine
Stufe.

Davon ausgehend wird mitunter behauptet oder angedeutet, der Himmel-
fahrtsvision komme nicht die Bedeutung eines Abschlusses der Ostererschei-
nungen zu; und manchmal wird fortgefahren: es lafit sich dann fiir sieiiberhaupt
keine Bedeutung namhaft machen, und darum ist sie als eine blofie Illustration
der Uberzeugung von der Erhthung des Herrn anzusehen, die in der Kreuzi-
gung und der Auferstehung bereits geschehen ist. Ein solcher Schluf} scheint je-
doch unberechtigt zu sein. Denn es ist auf jeden Fall sehr denkbar, daff die Er-
scheinung vor Paulus den Ostererscheinungen nur unter einem bestimmten
Aspekt gleichgestellt werden kann, der den Genannten allerdings existentiell be-
sonders interessierte, namlich seine personliche, unmittelbare Berufung zum
Apostelamt durch den erhéhten Herrn; dafl damit jedoch noch nicht unbedingt
jedweder Unterschied zwischen der einen und der anderen Art von Erscheinung
geleugnet sein muf}; und dafl infolgedessen in dieser Frage nicht unbedingt ein
Widerspruch zwischen der Darstellung des Paulus und der seines Schiilers Lukas
angenommen werden muf.

Nach letzterem gibt es zwischen den Visionen des Stephanus und des Paulus
einerseits und denen der Urzeugen andererseits zunichst den Unterschied, daf§
Jesus den beiden Erstgenannten ,,im Himmel®, resp. ,,vom Himmel her®, ,,zur
Rechten Gottes®, resp. in gottlichem Lichtglanz erscheint, wihrend derartige
Angaben bei den ,,Beweis-Erscheinungen* in den Tagen nach Ostern — bei Lu-
kas wie bei den iibrigen Evangelisten — nicht nur véllig fehlen, sondern Jesus
dortin unserer Welt erscheint, mit einer Leibhaftigkeit, die ihn zunichst mit an-
deren, x-beliebigen Menschen verwechseln lif8t. Darauf wird zuriickzukommen
sein.

Ein anderer Unterschied fallt auf und ist fiir uns leichter verstandlich. In den
Erscheinungen der vierzig Tage geht es darum, den Glauben der Jiingerge-
meinde als solcher (iber ihre korporativ-symbolische Reprisentation in Maria,
der stindig Glaubenden, hinaus) durch Beweise erst einmal zu begriinden; bei
Stephanus und Paulus dagegen — und spiter bei all denen, die moglicherweise im_
Lauf der Zeit eine Vision des erhdhten Herrn erlebt haben oder erleben werden—
wird dieglaubende Gemeinde als existentvorausgesetzt. Stephanus leidet als be-
reits fest glaubendes Glied dieser Gemeinde, Paulus wird gerade in seinem Vi-
sionserlebnis an sie verwiesen: ,,Saul, Saul, warum verfolgst du mich? . . . Steh
auf und geh in die Stadt; dort wird dir gesagt werden, was du tun sollst*



(Apg 9,4.6). Hitten Stephanus und Paulus nicht geglaubt, so hitte dafiir die
Kirche nicht aufgehort, an den auferstandenen Herrn zu glauben und diesen ih-
ren Glauben missionarisch zu verkiindigen; hitten die Empfinger der Osterer-
scheinungen nicht geglaubt, so hitte es keine sichtbare Kirche (kyriaké ekklésia
= dem Herrn gehorige Gemeinde) gegeben. Diese ist vielmehr endgiiltig erst
dadurch entstanden, dafl die von Jesus in seinem irdischen Leben gesammelte
Jingergemeinde infolge der Beweis-Erscheinungen zum Glauben an Jesus als
den Auferstandenen kam und sich im Gehorsam seinem Wort gegentiber der be-
sonderen Geistmitteilung 6ffnete, die sie zum Zeugnisgeben und Verkiindigen
befahigen sollte. Die Himmelfahrtsvision hat mithin die Funktion, die Reihe der
kirchenbegriindenden Erscheinungen abzuschlieflen.

Gegen ein wenigstens approximatives Zutreffen des von Lukas genannten
Termins der Himmelfahrt wird mitunter nicht nur die spatere ,, Auferstehungs-
erscheinung® vor Paulus, sondern auch die frithere Geistmitteilung bei Johannes
ins Feld gefithrt. Am Abend des Ostersonntags, so erzahlt dieser, habe Jesus die
Jiinger angehaucht und gesagt: ,,Empfangt den Heiligen Geist . . .“ (20,22).
Das aber setze die bereits erfolgte ,,Himmelfahrt voraus; denn nach Joh 7,39
und 16,7 konnte der Geist erst verliechen werden, nachdem Jesus,,verherrlicht®,
resp. ,,fortgegangen** war.

Dagegen ist mancherlei einzuwenden. Zunichst wird in dieser Uberlegung die
,, Verherrlichung* (die offenbar mit dem ,,Fortgehen® identisch ist) ohne weite-
res mit der ,,Himmelfahrt* gleichgesetzt, obwohl sie in Wirklichkeit wohl viel
weiter gefafit ist und sich nach johanneischer Darstellung in wenigstens drei
Etappen zu verwirklichen scheint: 1. Kreuzigung; 2. Auferstehung; 3. ,,Hin-
aufgehen zum Vater®.? Dann aber ist es verstindlich, daff Geistmitteilung be-
reits aus der ersten, oder aus der ersten und zweiten Stufe der ,,Verherrlichung*
erfolgen kann. Dies um so mehr, als ja auch die Geistmitteilung nicht ausschliefi-
lich in einem bestimmten wahrnehmbaren Ereignis angesiedelt und mit ihm
gleichgesetzt werden darf.

Damit ist nun aber gerade nichts gegen die lukanische Datierung auf das jiidi-
sche Pfingstfest gesagt. Denn Lukas sagt nicht, daf§ die Geistmitteilung sichaus-
schlieflich in dem Ereignis des Pfingsttages verwirklicht habe, vielmehr fithrt er
selbst noch ein anderes, spiteres Ereignis dhnlicher Art an: ,,Als sie gebetet hat-
ten, bebte der Ort, an dem sie versammelt waren, und alle wurden mit dem
Heiligen Geist erfiillt, und sie verkiindeten das Wort Gottes mit ,,Freimut*
(Apg 4,31). Dann aber bedeutet es nicht notwendigerweise einen Widerspruch
zur lukanischen Darstellung, wenn nach Johannes in unmittelbarem Anschluf}
an Passion und Auferstehung bereits Geistmitteilung (auch hier nicht unbedingt
als die Geistmitteilung schlechthin verstanden) geschieht.

Ja, man mufl gerade aufgrund der Synoptiker wohl noch einen Schritt weiter-
gehen. Wenn Jesus unmittelbar vor seinem Leiden bereits Eucharistie gefeiert
und den Zwolf seinen Leib und sein Blut gereicht hat, dann kann das nicht ge-

3 Die Belegstellen fiir die Punkte 1 und 2 sollen spiter bei der Behandlung von Mefiformularen mit
den einschligigen Johannestexten angefithrt werden; zu Punkr 3 siche Joh 20,17.



schehen sein, ohne thnen auch, wenigstens anfanghaft, Anteil am Heiligen Geist
zu geben. Wird doch insbesondere in der von der abendlandischen Liturgie neu-
erdings aufgenommenen Epiklese-Tradition der orientalischen Kirchen die
Rolle des Heiligen Geistes bei der Konsekration der Gaben — und damit auch der
Mitfeiernden — nachdriicklichst hervorgehoben. Aber auch diese Einsicht muf}
der johanneischen Aussage nicht widersprechen, dafl die Ausgiefung des Gei-
stes erst aus der ,, Verherrlichung* Jesu erfolgen wiirde. Denn wenn letztere sich
in entscheidender Weise in Kreuzigung, Tod und Auferstehung ereignen sollte
und das Abendmahl dieses Geschehen in prophetisch-sakramentaler Weise vor-
ausnahm (wihrend die nachosterliche Eucharistiefeier es in gedichtnishaft-sa-
kramentaler Weise begeht), dann konnte darin auch die messianische Geistmit-
teilung sakramental-anfanghaft vorausgenommen werden.

Was damit klargestellt sein sollte: Es gibt keinen durchschlagenden Grund ge-
gen die Annahme einer besonderen und in besonderer Weise kirchenbegriin-
denden Geistmitteilung am Pfingsttag, obwohl sich darin die aus Tod und Auf-
erstehung flieBende messianische GeistausgieBung nicht erschopfte. Es gibt
ebensowenig einen durchschlagenden Grund gegen die Annahme einer Him-
melfahrtsvision bei der letzten Ostererscheinung vor den Urzeugen und gegen
den zeitlichen Ansatz dieses Ereignisses wenigstens approximativ zu dem von
Lukas in der Apostelgeschichte genannten Termin: viel frither kann es nicht ge-
wesen sein, da nach dem Zeugnis aller Evangelien die Urzeugen bei den Be-
weis-Erscheinungen zunichst zweifelten und sich erst nach und nach iiberzeu-
gen lieen, also ein gewisser Zeitraum erforderlich war; viel spiter kann es nicht
gewesen sein, da die Jiingergemeinde, als Paulus sie spitestens ein bis zwei Jahre
nach dem Tode Jesu kennenlernte, die Auferstehung bereits einmiitig, lautstark
und mit erstaunlicher missionarischer Breitenwirkung verkiindigte. Wie wenig
andererseits das Fehlen einer solchen Zeitangabe bei den anderen Evangelisten
beweist, wird deutlich zunichst aus der Tatsache, dafl die biblischen Schriftstel-
ler insgesamt, dort wo sie sich nicht aus besonderen Griinden fiir die chronologi-
sche Einordnung der Ereignisse interessieren, so schreiben, dafi fiir neuzeitliche
Leser an sich der Eindruck entstehen muf3, als seien die von ihnen erzihlten Be-
gebenheiten unmittelbar aufeinandergefolgt, obwohl dies bei einer ganzen Reihe
von Beispielen von der Sache her gar nicht der Fall sein kann.* Noch klarer geht
das gleiche aus der Tatsache hervor, dafl Lukas selbst, der in der Apostelge-
schichte den zeitlichen Abstand der vierzig Tage hervorhebt, in seinem Evange-
lium die Ereignisse so erzihlt, daf} man ohne Kenntnis damaliger literarischer
Gepflogenheiten annehmen muf}, die Himmelfahrt habe sich am spaten Abend
des Ostersonntags zugetragen.

Anhand des Gesagten lafit sich ziemlich klar die Bedeutung der Himmel-
fahrtsvision fiir die Jiingergemeinde umreiffen: mit ihr endet die Reihe der Be-
weis-Erscheinungen, die die Kirche als solche zum Glauben befihigen sollten.
Spitere Erscheinungen des erh6hten Herrn verfolgen Detailzwecke: Stirkung
zum Zeugnis im Sterben fiir Christus (Stephanus), Hinzufiigung eines neuen

¢ Vgl. dazu K. Biirgener, Die Auferstehung Jesu Christi von den Toten, Im Selbstverlag (DM 15,~;
Pastor Karsten Biirgener, Am Sodenmatt 28, 2800 Bremen 66), 31976, 30-32,



Gliedes und Apostels zur Kirche (Paulus); das Grundlegende aber ist mit der
Himmelfahrtsvision geschafft: die Kirche glaubt an die Auferstehung und an die
Gottessohnschaft Jesu und wird diesen Glauben bis zum Ende der Weltzeit
nicht mehr aufgeben. Damit ist die zweite Etappe der Kirchengriindung voll-
endet, nachdem die erste darin bestanden hatte, daff Jesus in seinem irdischen
Leben eine Jiingergemeinde tiberhaupt erst sammelte. Die Himmelfahrtsvision
leitet unmittelbar die dritte Etappe ein: besondere Ausgieflung des Geistes zur
Zeugnisgabe fiir den eben gewonnenen Auferstehungsglauben.

Die Aufforderung an die Jiingergemeinde, die im Ereignis der Himmelfahrtsvi-
sion enthalten ist, kommt prignant in den Worten der Engel zum Ausdruck, die
das visionire Geschehen interpretieren: ,,Ihr Minner von Galilda, was steht ihr
da und schaut zum Himmel? Dieser Jesus, der von euch weg in den Himmel auf-
genommen wurde, wird ebenso wiederkommen, wie ihr ihn habt hingehen se-
hen zum Himmel.“ Es war ein gliicklicher Griff der romischen Liturgie, dieses
Wort als Leitmotivan den Anfang der Festmesse zu setzen. Zweierlei ist darin
enthalten: a) Die Kirche ist beauftragt, die Wiederkunft Jesu zu erwarten und
diese Erwartung, als Konsequenz ihres Auferstehungsglaubens, auch tiber lange
Zeitraume hinweg und allem gegenteiligen Anschein zum Trotz aufrechtzuer-
halten. b) Die damit gemeinte Haltung verwirklicht sich jedoch nicht in einem
traumverlorenen und schwirmerischen ,,Zum-Himmel-schauen®, sondern im
Gehorsam gegen Jesu Wort. Wenn die Jinger nicht stehenbleiben und weiter
zum Himmel schauen sollen, dann bedeutet das, daf§ sie nun das tun sollen, was
der Herr ihnen aufgetragen hat: in der heiligen Stadt (d. h. in einem tieferen
Sinn: im ,,neuen Jerusalem®, in der Gemeinschaft der Kirche) zusammen sein
und sich durch gemeinsames Gebet fiir die Gaben des Geistes 6ffnen, um dann in
seiner Kraft in die Welt hinauszugehen und aller Kreatur den Auferstehungs-
glauben zu verkiindigen.

Hat die ,,Himmelfahrt* auch eine Bedeutung fiir Jesus selbst?

Seit einem der ersten Semester meines Theologiestudiums, da mir im Ge-
sprach mit einem Freund die Nichtraumlichkeit des ,,Himmels* in ithren Kon-
sequenzen klarer zum Bewufitsein kam, meinte ich die vorgenannte Frage ver-
neinen zu miissen: die Himmelfahrt, so wollte es scheinen, machte nur fiir die
Jingergemeinde deutlich, was fiir Jesus in der Auferstehung bereits geschehen
war, und setzte fiir sie den Schlufistrich unter die Beweis-Erscheinungen.

Ein Satz bei Johannes jedoch lif3t sich mit dieser Auffassung schwerlich ver-
einbaren: das Wort des Auferstandenen an Maria Magdalena: ,,. . . Ich binnoch
nicht zu meinem Vater hinaufgegangen. Geh aber zu meinen Briidern und sage
ihnen: Ich gehe hinauf zu meinem Vater und zu eurem Vater . . .* (20,17). Hier
scheint doch ein Unterschied ausgesagt zu sein zwischen dem Zustand Jesu nach
der Auferstehung und seinem Zustand, nachdem er zum Vater gegangen sein
wird.

Und dies unabhingig davon, wo man bei Johannes das ,,Hinaufgehen zum
Vater* zeitlich einordnen mag. Weil Maria das zitierte Wort den Jingern iiber-
mitteln soll und diese dann am gleichen Abend die Erscheinung des Herrn erfah-



ren, nimmt man mitunter an, das was die Genannte anzukiindigen hatte, miisse
unterdessen erfolgt sein; sollte es noch ausstehen — so steht unausgesprochen
hinter einem solchen Gedankengang — dann hitte Jesus es ja auch abends selbst
den Jiingern ankiindigen kénnen. Demnach wire nach Johannes, in entschiede-
nem Gegensatz zu Lukas, die Himmelfahrt — obwohl von der Auferstehung
deutlich geschieden — dennoch bereits am Ostersonntag erfolgt und die im nach-
folgenden Abschnitt (20, 19-29) berichteten Erscheinungen (vor den Jiingern
ohne Tomas und acht Tage darauf mit Tomas) wiren bereits Erscheinungen des
im Himmel erh6hten Herrn gewesen.

Eine solche Deutung erscheint jedoch keineswegs als zwingend. Ganz abge-
sehen von der Frage, ob das Jesuswort an Maria Magdalena historisch ist oder
eine literarische Ausdeutung der Situation darstellt: in beiden Fillen kann es
auch dann einen Sinn haben, wenn die Himmelfahrt erst, wie bei Lukas, am
Ende der Beweis-Erscheinungen erfolgen soll. Maria hitte die Jiinger dann dar-
auf vorzubereiten gehabt, dafl der Herr im Auferstehungszustand, obwohl in
dieser Welt — nach Mafigabe seines eigenen Willens — noch sichtbar und beriihr-
bar, dennoch nicht mehr in der gleichen Weise greifbar und verfiigbar sei, wie
die Menschen es fiireinander im gegenwirtigen Leben sind und wie Jesus selbst
es bis zu seinem Tod fiir seine Mitmenschen gewesen ist; und als Grund fiir diese
Verdnderung hitte sie auszurichten gehabt, dafl Jesus ,,unterwegs zum Vater™
sel.

Zugunsten dieser zweiten Annahme spricht, daf auch die in Joh 20, 19-29 er-
zihlten Erscheinungen vor den Jiingern ohne und mit Tomas eher dem Typus
der ,,Beweis-Erscheinungen* als dem der ,,Herrlichkeits—Erscheinungen" Zu-
zurechnen sind. Um dies zu begriinden, moge der Unterschied zwischen beiden
Arten noch etwas deutlicher ins Licht gestellt sein.5 Bei den Beweis-Erscheinun-
gen (Lukas: Emmaus; die Jiinger in Jerusalem; Johannes: Maria von Magdala;
Johannes-Nachtrag: See Tiberias; Markus-Nachtrag: Andeutung im Em-
maus-Restimee) erkennen die Jiinger Jesus zundichst nicht, und er muf jeweils
etwas sagen, ein Zeichen geben oder einen Beweis erbringen, damit sie zur
Uberzeugung kommen, dafl er es ist oder gar (im Fall des Erscheinens bei ver-
schlossenen Tiiren), dafl er einen wahrhaftigen Leib hat; oder es muf§ ein Jinger
den anderen darauf aufmerksam machen, daf} der, den sie sehen, kein gewohnli-
cher Mensch, sondern der auferstandene Herr ist. Dieser sieht mithin offen-
sichtlich wie ein x-beliebiger Mensch aus. Zweifel beziiglich der gottlichen Her-
kunft des Erscheinenden bleibt bei den Empfingern der Vision durchaus mog-
lich; und von diesem Gesichtspunkt aus kénnte dann auch die im iibrigen wenig
aufschlufireiche, weil diirftig-knappe Erzahlung Mt 28, 16-20 (Erscheinung auf
dem Berg in Galilda) hinzugezogen werden, wegen der Angabe: »»Einige aber
hatten Zweifel*,

Bei Stephanus und Paulus, von denen bereits gesprochen wurde, gibt es der-
gleichen dagegen nicht. Zwar fragt letzterer nach der Identitit des Redenden,
aber es kann bei beiden von Anfang an kein Zweifel bestehen, dafl hier eine Vi-

S Vgl. oben S. 3f.



sion vom Himmel her, aus der Sphire Gottes geschenkt wird: Jesus erscheint
»»zur Rechten Gottes*, resp. in gottlichem Lichtglanz: die Verwechslung mit ei-
nem Girtner, einem Wanderer oder einem ,,Geist™ ist von vorneherein undenk-
bar. Genauso verhilt es sich mit der in Offb 1, 10-20 erzihlten Vision des er-
hohten Herrn: Stimme wie eine Posaune, Augen wie flammendes Feuer, Ausse-
hen wie die Sonne in ihrer Kraft . . .; Wirkung auf den Seher: er fillt nieder wie
tot (dies alles unabhingig davon, ob die hier erzihlte Vision einem wirklichen
Erlebnis entspricht oder eine blofe literarische Einkleidung theologischer Aus-
sagen darstellt).

Nichts dergleichen findet sich in den eben als sicher zum Typus ,,Beweis-Er-
scheinung® gehorig aufgezihlten Ostererscheinungen. Nichts dergleichen fin-
det sich ebenfalls bei den im Augenblick zur Diskussion stehenden Erscheinun-
gen bei Joh 20, 19-29. Zwar geht hier nicht die Rede von einem Nichterkennen
des Herrn; dennoch haben wir guten Grund, auch diese beiden Erscheinungen
zu den Beweis-Erscheinungen zu zihlen, weil auch hier, selbst im Erlebnis der
Vision, mit der Moglichkeit des Zweifels gerechnet und die Aufforderung zur
Uberpriifung eines Beweises ausgesprochen wird: ,,Leg deinen Finger hierher
und sieh meine Hande; nimm deine Hand und lege sie in meine Seite und sei
nicht unglaubig, sondern glaubig.” Eine solche Aufforderung und Ermahnung
pafit schlecht in den Zusammenhang einer Herrlichkeits-Erscheinung, wie sie
Stephanus, Paulus und dem Seher der Apokalypse zugeschrieben wird.

Eine Bestitigung dieses Befundes liefert der Johannes-Nachtrag (Kap. 21).
Ob er nun vom gleichen Verfasser stammt wie das tibrige Werk oder von Mitar-
beitern desselben: es wire waghalsig zu behaupten, wir verstiinden, was der
Hauptverfasser mit den beiden Erscheinungen vor den Jiingern im Saal meinte,
der oder die Verfasser des Nachtrags (die dem Hauptverfasser doch immerhin
viel naherstanden als wir) hitten ihn dagegen vollig mifiverstanden. Im Nachtrag
aber heifit es, die Erscheinung am See Tiberias seinach der Tomas-Erscheinung
gewesen und bei der Erstgenannten hitten die Junger den Herrn zunichst nicht
erkannt, sondern ihn fiir irgendeinen am Ufer stehenden Menschen gehalten.
Dann aber kénnen auch die beiden Erscheinungen im Saal noch keine Herrlich-
keits-Erscheinungen gewesen sein. _

Mithin kann man sagen, daf} die Evangelien im Einklang mit der Apostelge-
schichte (1,3) die Auferstehungserscheinungen einmiitig als Beweis- Erscheinun-
gen schildern, ganz im Gegensatz zu dem, was man sich bald danach, spitestens
aber zur Zeit der Abfassung der Apostelgeschichte und der Apokalypse unter
einer Erscheinung Christi vorstellte, wie die Herrlichkeits-Erscheinungen vor
Stephanus, Paulus und Johannes in den genannten Quellen beweisen. Die ein-
zige befriedigende Erklarung dafiir ist, daf§ die Darstellungen der Evangelisten
im wesentlichen auf authentische Aussagen der Urzeugen zuriickgehen und daf§
diese Jesus wirklich nicht in sichtbarer Herrlichkeit, sondern in einer ithnen zwar
fremden, aber dennoch normal-menschlichen Gestalt erlebt haben und von ithm
erst anhand von Beweisen zur Erkenntnis seiner Identitit und zum Glauben an
thn als den Herrn gefiithrt wurden. Die Himmelfahrtsvision stellt dann aber den
Schluflstrich unter diese Art von Erscheinungen dar: wenn Jesus von nun an er-
scheint, geschieht es in Herrlichkeit.
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Wenn wir am Ende dieser Uberlegungen nun erneut fragen, welche Veridnde-
rung fiir Jesus selbst die Himmelfahrt, da sie nicht riumlich verstanden werden
kann, bedeutet haben mag, kénnte man, ganz hypothetisch und mehr stam-
melnd als wissend, vielleicht folgende Antwort vorschlagen:

1. Bis zur Himmelfahrt hatte Jesus noch einen Auftrag des Vaters in dieser
Welt zu erfiillen, nimlich die Jingergemeinde zum Auferstehungsglauben zu
fithren und sie damit zur Kirche zu konstituieren; und zwar hatte er diesen Auf-
trag auszufithren mit den normalen Mitteln zwischenmenschlicher Kommuni-
kation: Rede, Dialog, Beweis. Weil und insofern er dadurch in unsere raumzeit-
liche Welt engagiert blieb, brach die Herrlichkeit Gottes in seinem Leib noch
nicht in vollendeter Weise durch.

2. Denn, sowenig wir auch von diesen Dingen verstehen mégen: es scheint
sich aus den besprochenen Erfahrungen der neutestamentlichen Visionsempfan-
ger zu ergeben, daf} fiir den Auferstehungsleib Grade des Durchstrahltseins von
Gott her, und dementsprechend Grade der Distanzierung von den Bedingungen
irdischer Existenzweise moglich sind. Im ersten Grad, den wir unmittelbar im
Anschluf} an die Auferstehung feststellen, ist Jesus zwar grundsitzlich schon
,»verborgen in Gott*, hat aber noch als Auftrag, wiederholt zu erscheinen; bei
diesen Erscheinungen ist er zwar den raumlichen Bedingungen irdischer Leiber
entzogen (er kann bei verschlossenen Tiiren erscheinen und, ohne wegzugehen,
den Augen der Zeugen entschwinden), bleibt aber hinsichtlich seines Aussehens
und der Mittel zwischenmenschlicher Kommunikation an die im Diesseits unter
Menschen iiblichen Formen verwiesen. Im zweiten Grad, der mit der ,,Him-
melfahrt® eingetreten ist, hat diese Art des Inkontakttretens mit den Menschen
ein Ende; sofern Jesus ihren Blicken nicht vollig entzogen bleibt, ist die Art sei-
nes Erscheinens von nun an so, dafl Gottes Herrlichkeit darin unmittelbar deut-
lich wird.

3. Moglicherweise steht der Ubergang des physischen Leibes Jesu von dem ei-
nen zum anderen Grad der Verherrlichung durch die ,,Himmelfahrt* auch in ei-
ner vom gottlichen Willen her notwendigen Beziehung zur Verwirklichung sei-
nes geistlichen Leibes, der Kirche. Vielleicht konnte Jesus gar nicht in den end-
giltigen Zustand des Gottahnlichseins und des Entzogenseins dieser Welt ge-
geniiber eingehen, solange die Kirche nicht als osterlich glaubende Gemeinde
konstituiert war.

Der spirituelle Gebalt des Himmelfahrtsfestes

Muflten im vorhergehenden, entsprechend den durch das Festgeheimnis aufge-
worfenen Fragen, eher exegetisch-dogmatische Fragen zur Sprache kommen, so
seien anschlieflend doch noch einige Schwerpunkte genannt, an denen Medita-
tion und danksagendes Beten aus Anlaf} dieses Festes sich entziinden und sich
orientieren konnten. :

1. Das Fest feiert in erster Linie den Triumph Christi und stellt eine der
bedeutsamsten Gelegenheiten dar, an denen die kultische Akklamation ,,Jesus
ist der Herr!* (1 Kor 12,3; vgl. Phil 2,11), die das Leben der Kirche (objektiv)



stindig bestimmt (und darum im subjektiven Bewufitsein der Kirchenglieder
auch eine entsprechende Rolle spielen sollte), mit besonderer Instindigkeit und
in besonderer Freude vollzogen wird. Dies entspricht der Notiz des Lukasevan-
geliums: ,,Dann kehrten sie in grofler Freude nach Jerusalem zuriick. Und sie
verbrachten ihre ganze Zeit im Tempel, um Gott zu preisen* (24, 52f.). Him-
melfahrt hat darum nichts zu tun mit wehleidiger Abschiedsstimmung, wie eine
spatmittelalterliche Fehlentwicklung, materialisiert im Ausléschen der Oster-
kerze nach dem Evangelium dieses Tages, es wahrhaben wollte.

2. Himmelfahrt bedeutet ja auch nicht Ende der Osterzeit, sondern einen
neuen Hohepunkt innerhalb derselben, und darum ist es gut, daf} infolge der Re-
form die Osterkerze bis zur Erfiillung der seligen fiinfzig Tage im Pfingstfest
weiterbrennt. Damit wird symbolhaft zum Ausdruck gebracht, daff Jesus durch
das Geschehen der Himmelfahrtsvision in der tiefen, inneren Wirklichkeit nicht
eigentlich von uns gegangen ist. Stellt doch das Entzogenwerden (Emporgeho-
benwerden) nicht den einzigen Aspekt dar, mit dem die Evangelien die Aufer-
stehungserzidhlungen beschlieflen. Mattaus stellt stattdessen ans Ende seines
Werkes die Zusicherung des Herrn: ,,Ich bin bei euch alle Tage, bis zur Vollen-
dung der Welt* — die in der Festmesse des Himmelfahrtstages als Hallelujavers
dient. Und Johannes macht in seinen ,, Abschiedsreden (Kap. 13-16) deutlich,
dafl Jesus nach seiner Verherrlichung durch die Verleihung des Geistes den Jiin-
gern in geheimnisvoller Weise niher ist als vorher in seinem irdischen Leben.
Louis Ligier® hat neuerdings darauf aufmerksam gemacht, dafl die besondere
Ausgieflung des Geistes am Pfingstfest mit der Himmelfahrtsvision nicht nur in-
sofern zusammenhangt, als sie unmittelbar vor derselben versprochen und kurze
Zeit nachher verwirklicht wurde, sondern auch dadurch, daff Jesus sie im Ver-
lauf der Vision zeichenhaft vollzogen hat, indem er nimlich die Hinde, wirksam
segnend, iiber die Jiinger gebreitet hat (Lk 24,501.): eine Geste, in der der ge-
nannte Autor vielleicht nicht zu Unrecht das Urbild und den Ausgangspunkt des
apostolischen ,,Firmungs“ritus erblickt.

3. Allerdings: das Himmelfahrtsfest macht wie kaum eine andere Feier des
Jahreskreises deutlich, dafl die Welt Gottes und unsere Welt noch nicht iden-
tisch sind (ansonsten Jesus uns ja auch im duflerlich-sichtbaren Bereich nicht
entzogen worden wire, indem er zum Vater ging). Darum schliefit die Freude
liber den Triumph des Herrn einen gewissen Schmerz iiber unseren derzeitigen
Zustand und eine tiefe Sehnsucht nach dem, was kommen soll, nicht aus, son-
dern verlangt in héchstem Mafle danach. Aber es wird ersichtlich, dafl zwischen
Gott und unserer Welt unwiderruflich eine Briicke errichtet ist: einerseits wirkt
Gottes Geist in der Welt, andererseits ist die menschliche Natur in der Person
des Herrn in die Sphire Gottes eingegangen. Entsprechend einer wohl fiir im-
mer klassisch gewordenen Formulierung Leos d. G.7, die im Tagesgebet des
neuen Meflbuchs aufgegriffen wurde, bedeutet ja die Himmelfahrt des Herrn
»auch unsere Erhohung, und den Leib zieht die Hoffnung dahin, wohin das

® La confirmation. Sens et conjoncture oecuménique hier et aujourd’hui (Théologie historique 23),
Paris 1973, 225.
7 Sermo 73,4 (PL 54,396).
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Haupt vorangegangen ist*“. Mit einem gliicklichen Griff gibt das deutsche Mef3-
buch ,,Christi Filii tui ascensio est nostra provectio wieder mit ,,in der Him-
melfahrt deines Sohnes hast du den Menschen erhsht*.

4. Von daher konnte der Himmelfahrtstag zu einer Gelegenheit werden, die
im Bewufltsein der heutigen Christen (noch immer, trotz der in dieser Hinsicht
sicherlich berechtigten Kritik Luthers!) weitgehend verschollene und verschiit-
tete Wahrheit zum Leben erstehen zu lassen, daf} Jesus fiir immer unser einziger
Mittler beim Vater ist (was die von ihm v6llig abhidngige, untergeordnete Mitt-
lerschaft der lebenden und verstorbenen Heiligen natiirlich nicht ausschliefit,
sondern sich in ihr zuh&chst auswirkt). Mit seinem eigenen Blut ist Christus ein
fiir allemal ins Heiligtum hineingegangen, hat die Himmel durchschritten und
sich fiir immer zur Rechten Gottes gesetzt; er lebt auf ewig, um fiir uns einzutre-
ten. So sicht es der Hebrderbrief (vgl. 9,12;4,14; 10,12 und passim), dessen gan-
zer Reichtum im Lauf der Zeit in die homiletische Ausdeutung des Festgeheim-
nisses einzubringen wire. Allerdings gilt es dabei immer zu beachten, daf} die
Himmelfahrt lediglich zum Abschlufl bringt, was die Kreuzigung eingeleitet
und die Auferstehung in entscheidender Weise bereits verwirklicht hat.

5. Auf dieser Mittlerschaft des erhohten Herrn griindet das Gebet ,,durch
Christus*, das insbesondere in unserer rémischen Liturgie stindig geiibt wird,
gerade darum aber vielleicht einen so hohen Grad an ,,Abnutzung* erreicht hat,
dafl es von der Mehrzahl der Gemeindeglieder kaum noch wahrgenommen
wird. Das Himmelfahrtsfest konnte eine Gelegenheit sein, diese grundlegende
Dimension christlicher Existenz neu zu erschliefen und zu vertiefen.

6. Weil die Glieder des Leibes Christi zwar berufen sind, ihrem Haupt in die
Herrlichkeit beim Vater zu folgen, ihm aber noch nicht in vollendeter Weise ge-
folgt sind, hat Himmelfahrt trotz aller Freude auch mit Erwartung und Sebn-
sucht zu tun. Die Kirche begehrt die Schénheit ihres Briutigams zuschauen, der
sie bisher nur aufgrund des Horens im Glauben gewif§ ist. Von daher ihr innigge-
tihlvoller Gesang im Eroffnungsvers vom 7. Sonntag der Osterzeit: ,,. . . Mein
Herz denkt an dein Wort: ,Sucht mein Angesicht!* Dein Angesicht, Herr, will
ich suchen (Ps 27,8). Von daher ihr stindiges Warten auf das Kommen des
Herrn in Herrlichkeit, das von der Himmelfahrtsvision — den deutenden Engel-
worten, Apg 1,11, entsprechend — seinen Anfang nahm. Diese Haltung ist der
Kirche wesentlich und wird von ihr objektiv zu allen Zeiten verwirklicht, war je-
doch bis vor kurzem im subjektiven BewufStsein der einzelnen Kirchenglieder —
von wenigen Ausnahmen, wie etwa Therese von Lisieux, abgesehen — weitge-
hend ,,vergessen*‘ und hitte es auch heute bei vielen noch nétig, als entscheiden-
des Element christlicher Spiritualitit erst wieder entdeckt zu werden. Auch dazu
kann das Himmelfahrtsfest mit seinen Texten und der entsprechenden Verkiin-
digung einen wirksamen Beitrag liefern. Zu verweisen wire in dieser Beziehung
insbesondere auf die Frage der Jiinger, Apg 1,6: ,,Herr, stellst du in dieser Zeit
das Reich fiir Israel wieder her?*“ Das Ansinnen, den genauen Termin zu erfah-
ren — von Sektierern in allen Generationen neu aufgegriffen — muf selbstver-
stindlich als unberechtigt zuriickgewiesen werden. Aber das Verlangen und die
Sehnsucht an sich, daf} das Reich Gottes sich — in universaler Weise fiir das neue
Israel, d. h. fiir die in der weltweiten Kirche vereinte, erloste Menschheit — ver-



wirkliche, ist der Gemeinde Jesu von threm Ursprung her unverlierbar und un-
aufgebbar eingestiftet. Aufler dem kultischen Ruf ,, Jesus ist der Herr*, von dem
bereits die Rede war, miifite darum, um das Mysterium des Himmelfahrtsfestes
kurz und prignant zusammenzufassen, jenes andere Gebetsmotiv erwihnt wer-
den, mit dem das Neue Testament schlieit und das tiber das religidse Erleben der
ersten christlichen Generationen hinaus fiir die Kirche aller Zeiten Giiltigkeit
behilt: ,,Marana tha* (1 Kor 16,22); ,,Komm, Herr Jesus!* (Offb 22,20)8.

8 Vgl. die 2. Lesung am 7. Sonntag der Osterzeit im Jahr C.

Heute begehen und feiern wir mit Recht den Tag, an dem Christus unsere nied-
rige Natur Uber alle himmlischen Heerscharen, Gber alle Chére und Engel und
alle ihre erhabenen Méachte auf den Thron seines Vaters emporhob. Unserer Fe-
stigung, unserer Forderung diente diese Aufeinanderfolge der Taten des Herrn.
Es sollte sich die Wirksamkeit der goéttlichen Gnade in noch wunderbarerem
Lichte offenbaren, wenn dem Blick des Menschen entzogen wird, was notwendig
Ehrfurcht erwecken muB, und trotzdem der Glaube nicht versagt, die Hoffnung
nicht wankt und die Liebe nicht erkaltet. Denn darin zeigt sich die Stéarke groBer
Geister, darin die Erleuchtung glaubiger Seelen, daB sie bereitwillig fir wahr hal-
ten, was sie nicht mit kérperlichem Auge sehen, daB sie dorthin ihr Sehnen rich-
ten, wohin ihr Blick nicht zu dringen vermag. Wie kénnte aber dieser fromme
Sinnin unserem Herzen entstehen oder jemand Rechtfertigung durch den Glau-
ben finden, wenn unser Heil nur auf dem beruhte, was sich unseren leiblichen
Augen darbietet? Darum sprach auch der Herr zu jenem Manne [dem Apostel
Thomas}, der an der Auferstehung Christi zu zweifeln schien, wenn er nicht am
Leibe Jesu selber die Wundmale seines Leidens durch Beschauen und Betasten
als wahr befunden hatte: ,,Weil du mich gesehen hast, hast du geglaubt; selig
sind, die nicht gesehen und doch geglaubt haben.'' [Joh 20,25 ff.] Damit wir die-
ser Seligkeit teilhaftig werden kénnen, ist unser Herr Jesus Christus am vierzig-
sten Tage nach seiner Auferstehung vor den Augen seiner Jiinger in den Himmel
erhoben worden.

Darum wurden auch die heiligen Apostel, die angesichts des furchtbaren Lei-
dens des Herrn in Verwirrung geraten waren und auch seine tatséchliche Aufer-
stehung nicht ochne Vorbehalt vernommen hatten, obwohl sie doch durch soviele
Wunder gestérkt und durch so viele Predigten belehrt worden waren, erst durch
seine Himmelfahrt so in ihrem Glauben geférdert, daB fir sie alles, was ihnen
vorher Furcht eingefloBt hatte, nunmehr ein Grund zur Freude wurde. All ihre
Blicke waren jetzt zu dem emporgerichtet, der als Gott zur Rechten des Vaters
thront. Nicht mehr hinderte sie die Schranke ihres leiblichen Auges, deninihrem
Geiste zu schauen, der sich weder durch sein Herniedersteigen zur Erde vom Va-

ter entfernt, noch durch seinen Aufstieg zum Himmel von seinen Jiingern ge-

trennt hatte.

Aus diesem Grunde sprach der Herr nach seiner Auferstehung zu Maria Mag-
dalena, welche die Kirche verkdrpert, als sie auf ihn zueilte, um ihn zu bertihren:
,»Taste mich nicht an; denn noch bin ich nicht aufgefahren zu meinem Vater!*
[Joh 20,17]. Das heiBt: Ich will nicht, daB du zu mir im Fleische kommst, und auch
nicht, daB du mich mit den Sinnen des Kdrpers erkennst. Zu Erhabenerem be-
halteich dich vor, und GroBeres bereite ich dir. Wenn ich zu meinem Vater aufge-
fahren bin, wird deine Beriihrung erst eine vollkommenere und richtigere sein,
dadu dann fassen wirst, was du nicht betastest, und glauben, was du nicht siehst.

Aus: Leo der GroBe, Predigt 74,4-5
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Stundengebet als Memoria
Prof. DDr. Theodor Schnitzler

Durch die Neuausgabe des Stundenbuches, das ,,neue Brevier”, hat das re-
ligiose Phinomen des Stundengebetes wieder die Aufmerksamkeit auf sich
gezogen. Das ist wohlverdient. Denn das Stundengebet ist eine der éltesten
kultischen Formen des Christentums, ja der Menschheit. Dem Christen und
Menschen unserer Tage hilft aber nicht die Feststellung, dafl hier eine alte
Tradition vorliegt. Er mochte wissen, was hier beabsichtigt ist, mochte er-
kennen, was das iiberhaupt ist. Es geht um Wesen und Sinn.

Die leichtfertige Antwort neigt dazu, den Verdacht zu duflern: Hier geht es
um ,,viel beten”, um eine quantitierende Gebetsauffassung. Das wire prak-
tisch klarer Pharisaismus.

Die romantische Antwort erinnert etwa an die alte Sanduhr, die vielleicht
dreier Stunden Lauf anzeigt. Ist das letzte Sandkornchen hinabgeglitten, mufl
man das Gefiafl umdrehen. Es beginnt ein neues Gleiten, das drei Stunden be-
gleitet. So ist das Stundengebet ein Wendeakt, ein geistlicher Neubeginn, der
durch eine neue Dreistundengruppe fihrt. Eine schone, doch etwas mecha-
nistische Antwort! Kann es denn beim Stundengebet um ein Anzeigen der
Stunden gehen?

Die rechte Antwort sagt: Das Stundengebet ist ein Gedenken. Es lifit uns
auf dem Weg durch die Zeit innehalten. Dabei werden wir inne — erinnern
uns, was der Herr fiir uns getan hat. Diese Er-innerung erneuert und verle-
bendigt uns. Sie stirkt unsere Hoffnung. Sie laflt uns mutiger voranschreiten.
Dieses Ge-denken ist, wie wir sehen werden, nicht nur Ge-danke, sondern
ein Neuwerden des einstigen Ereignisses.

1. Das Stundengebet ist Gedichtnis. Das zeigt ein Blittern im neuen
Stundenbuch. In jedem Morgenlob finden wir, bald da, bald dort, das Stich-
wort ,,Auferstehung®. Jede Laudes ist ein Osterlied, eine Ostermemorie, ein
Auferstehungsgedachtnis. Der Aufgang der Sonne erinnert an die Auferste-
hung der Sonne des Heils — Christus. Um dieses Thema kreisen alle Psalmen
und Verse und Aussagen der Morgenhore.

Bei der ersten Vesper entdecken wir das Thema ,,Schopfung”. Die Lese-
hore spricht von der Wiederkunft. Die Terz singt im Hymnus tiglich von der
Herabkunft des Heiligen Geistes. Die Sext erwihnt die Arbeit im Weinberg
des Herrn. Die Non erinnert an den Tod des Herrn, des Lammes, das uns
durch sein Blut erkauft, und zugleich an die Kraft seines Namens, die sich
beim Wunder des Petrus und Johannes an der Tempelpforte offenbart. In der
Vesper klingt mit dem Magnificat das Lob der Menschwerdung auf.

An anderen Tagen sehen wir bei der Sext auf Petrus; er hat in Jaffa beim
Gebet seine Vision von der Eingliederung der Heiden in die Kirche. Bei der
Non ist heute die Rede von dem Engel, der dem Hauptmann Kornelius den
Weg zur Taufe weist, morgen von den ausgebreiteten Armen des Gekreuzig-
ten. Jeden Freitag gehen wir einen kleinen Kreuzweg, zur Terz iiber die
Strafle zur Kreuzigung, bei der Sext zum Kreuz, das in der Finsternis steht,
bei der Non zur Begnadigung des Schichers. — Das ist nur eine Auswahl der
im Text der Horen aufscheinenden Themen.



2. Die frithchristliche Zeit sah in den Stundengebetshoren diese und noch
andere Themen. Der heilige Hippolyt, der die Schmach seiner Auflehnung
gegen die Einheit der Kirche mit dem Martyrium siihnte, schrieb um 217: Die
Gebetsthemen zur Terz sind die Annagelung an das Kreuz, zur Sext die
Stunden, da Christus am Kreuz hing, zur Non der Tod am Kreuz und die
Offnung der Seite Jesu. In der Nacht soll man nach Hippolyt beten, weil die
Kinder Israels den Herrn verleugnet haben, und weil der Briutigam nach
Mitternacht kommt. Das Morgenstundengebet ist fiir das Friihchristentum
nicht nur der Auferstehung gewidmet, sondern auch dem glanzvollen Gott-
bekenntnis des Herrn vor dem Hohen Rat. — Die beriihmte Pilgerin Egeria
aus dem theodosianischen Kaiserhaus berichtet um 390 sorgfiltig tber das
Gebetsleben der heiligen Stadt Jerusalem. Da tiberwaltigt den Leser die tigli-
che Auferstehungsfeier der Laudes an Ort und Stelle der Anastasisbasilika.
Ebenso groflartig ist die Lichterprozession bei der tiglichen Vesper.

Diese wenigen Beispiele geniigen, um anzudeuten: die frithchristliche Kir-
che war in ihrem Stundengebet dem Gedichtnis des Heilswerkes Christi zu-
gewandt. Nicht die Quantitit des Gebetes, sondern seine Qualitit trug die
Horen des Tages. Die innere Thematik bildete den Eigenwert des Gebetes zu
bestimmter Stunde. Thema aber war das Geschehnis im Leben des Herrn, das
sich einmal zu der betreffenden Stunde ereignet hatte.

Das Stundengebet will also gedenken. Jede Hore ist eine Memoria Domini.
Das deutet der heutige Text an. Das bestitigt die Geschichte.

3. Wenn jede Hore ein Herrengedichtnis umschliefit, dringt sich der
Vergleich mit dem Jabr des Herrn auf. Das Stundengebet projiziert die The-
matik des Herrenjahres auf einen Tag. Wie im Jahr die einzelnen Feste auf-
einanderfolgen und eine Serie von Gedichtnissen formen, so wird es im Tag
von den Gedenkstunden des Lebens, des Leidens und der Herrlichkeit Chri-
sti getan. Der Stundengebetstag ist ein Herrenjahr im kleinen, ein Kirchenjahr
in Tagesprojektion. Wie Karfreitag, Ostern, Himmelfahrt und Pfingsten im
Jahr aufeinander folgen, so im Tag das Leidensgedenken, das Osterlob der
Laudes, das Pfingsten der Terz, die Himmelfahrt der Sext, das Herz-Jesu-
Lied der Non.

Dann dringt sich der Vergleich mit der Gedichtnisfeier des Herrn in der
heiligen Messe auf. Die Messe ist das Gedachtnis Jesu Christi schlechthin. Sie
ist das Gedichtnis, das Gegenwart Christi schafft und iiber alle gedankenmi-
flige Erinnerung hinauswichst in die Realprisenz des Leibes und Blutes unse-
res Herrn und seines Opfers. Aber der Gedichtnischarakter der Messe ist so
stark, dafl er sich in den Tag hinein fortsetzt. Das Gebet an den Stunden wird
gepragt aus der Gedichtnisfeier der Messe. Im Hohepunkt der Eucharistie
sagt der Herr: ,,Tut dies zu meinem Gedachtnis!“ Die Gemeinde nimmt das
Wort auf und erklirt: ,,Deinen Tod o Herr, verkiinden wir und deine Aufer-
stehung preisen wir, bis du kommst in Herrlichkeit.“ Der Priester schliefit
sich an mit der Anamnese: ,,Daher sind wir denn eingedenk des Todes und
der Auferstehung deines Sohnes.” Durch alle Strophen der grofilen Danksa-
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gung der Messe geht die Melodie des Gedenkens und bricht immer neu her-
vor in dem Gotteslob der Stunden. Da wird das Stundengebet zu einem gol-
denen Ring, an dessen Mitte der glinzende Diamant der Eucharistie leuchtet.

Auch der Vergleich mit der jabrlichen Paschafeier der Kirche bedeutet hier
etwas. Das tigliche Stundengebet ist eine tigliche Osterfeier. Von der Einset-
zung des Abendmahles und dem Olbergleiden iiber das Gericht des Hohen
Rates, iiber Geifielung und Dornenkrénung ging der Weg des Herrn nach
Golgotha und in den Tod und durch den Tod in die Auferstehung. Genau
diesen Passions- und Osterweg des Triduum Sacrum geht die Folge der Ho-
ren des Stundengebetes nach. Jede Vesper denkt an den Abendmahlssaal, je-
des nichtliche Gebet an den Olberg, jede Laudes an das Messiasbekenntnis,
die Terz hilt inne bei dem Gegeifielten und Dornengekronten, die Sext geht
mit auf den Kreuzweg, die Non steht unter dem Kreuz des sterbenden
Herrn, die Vesper wird illustriert vom ,,Vesperbild” der Mater dolorosa, die
Komplet ist Grabeswache, die Laudes verkiindet dann die Auferstehung. Je-
der Tageslauf des Stundengebetes ist also eine Osterfeier. Er projiziert in das
Getiige der Horen die Bilder der Heiligen Drei Tage vom Leiden und der
Auferstehung des Herrn. Da es tiglich geschieht, entsteht ein immerwihren-
des Ostern.

4. Dazu gehort eine wichtige Klarstellung, die O. Nulbaum so vortreff-
lich ausgearbeitet hat. Alles christliche Gedichtnis ist zu messen an der Me-
moria der Grofitaten Gottes fiir sein alttestamentliches Bundesvolk. Das is-
raelitische Gedichtnis ist mehr als ein Nachdenken, mehr als ein Sich-erin-
nern. Es ist kein rein intellektueller Vorgang. Vielmehr erneuert Gott in den
Feiern des Gedichtnisses das einst gewirkte Heil fiir das Jetzt. Das Gedicht-
nis schafft Gegenwart. Wer also im Stundengebet die immer neuen Gedicht-
nisfeiern des Heilswerkes Christi vollzieht und ,,tut zu seinem Gedichtnis®,
der hat nicht nur ein frommes Lied zu Ehren der Stationen Christi kompo-
niert. Er begegnet dem Auferstandenen. Er kommt dem Gekreuzigten nahe.
Er erlebt den Herrn der Herrlichkeit. Diese Gegenwirtigkeit Christi kommt
natiirlich nicht der Realprisenz seines Leibes und Blutes nahe, die alles Be-
greifen tibersteigt. Dennoch ist es eine echte Nihe des Herrn und Begegnung
mit ihm, die mehr ist als der rein gedankliche Vorgang./Hier geht dhnliches
vor sich, wie Pius XII. in Mediator Dei von den Festgeheimnissen des Her-
renjahres sagt: ,,Es ist Christus selbst, der in seiner Kirche weiter lebt. Er
geht den Weg seines unendlichen Erbarmens . . . Geheimnisse, die dauernd
gegenwirtig sind und wirken . . . sie dauern in uns (Nr. 163).

5. Vom Bereich des Personalen und Aszetischen her kann man sagen: Das
Stundengebet fihrt uns einen Weg der Nachfolge Christi. Er lifit uns jeden
Tag den Weg seines Lebens und Leidens nachschreiten. Durch das tigliche
Vertrautwerden mit den Stationen des Weges Christi wachsen wir immer
mehr in sein Denken und Wollen herein. Die Nachfolge Christi wird zur
Imitatio Christi.



Vom heiligen Wenzel von Prag erzihlt die Legende: In einem sehr kalten
Winter ging der junge Herzog wie immer tiglich zur Messe. Der alte Diener,
der die Lampe vorantrug, klagte bitter. Seine kalten Fiifle schmerzten heftig.
Da sagte Wenzel: Geh hinter mir her und tritt sorgfiltig in meine tiefen Fufi-
stapfen hinein. Der Diener tat es. Bei jedem Hineinstapfen in die Fuflspuren
des Heiligen fiihlte er seine Fiifle erwirmt. Er kam mit warmen Fiiflen in der
Kirche an.

Die Legende ist mehr als Legende. Sie wird zur Katechese iiber die Nach-
folge Christi. Mit jeder Hore des Stundengebetes gehen wir den Spuren Jesu
nach und erwidrmen uns an ihnen mitten im Frost des Daseins.

,.lch suchte nach dem Herrn, und er erhérte mich** [Ps 33,5} . . . Es heiBt nicht:
Ich suchte Gold vom Herrn, und er erhdrte mich; ich suchte hohes Alter vom
Herrn, und er erhdrte mich; ich suchte dies und jenes vom Herrn, und er erhérte
mich. Eines ist, etwas vom Herrn zu suchen; ein anderes ist, ihn, den Herrn, zu
suchen. ,,Ich suchte', hieB es, ,,nach dem Herrn, und er erhorte mich*' . . . Also
wolle nicht etwas vom Herrn suchen auBerhalb des Herrn, sondern den Herrn
selbst suche, und er wird dich erhéren. Noch wahrend du redest, sprichter: ,,Sie-
he, dabinich!“ Wasistdas: ,,Siehe, dabinich!“? Siehe, vor dir bin ich! Was willst
du, was suchst du von mir? Was immer ich dir gebe: es ist geringer als ich. Mich
selbst habe, mich habe zur Frucht, mich umfange! Noch kannst du es nicht ganz:
dem Glauben nach riihre an mich, und du wirst mir anhangen. Und all deine La-
ster werde ich von dir nehmen, daB du mir ganz anhangest, wenn ich dies dein
Sterbliches zur Unsterblichkeit umwandle, daB du meinen Engeln gleich seiest
und immer mein Antlitz schauest und froh seiest. Und deine Freude wird niemand
von dir wegnehmen, weil du nach dem Herrn suchtest und er dich erhorte.

: Augustinus: Erklarung der Psalmen, zu Ps 33
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Das Hochgebet als Bekenntnis des Glaubens
Prof. Dr. Jakob Baumgartner

Auf Ahnlichkeiten zwischen dem Hochgebet und dem Glaubensbekennt-
nis, zwischen Kanon und Credo haben die Liturgiker verschiedentlich hinge-
wiesen.! Beiden Gebetsvollziigen ist namlich gemeinsam, dafl sie die Tatsa-
chen der géttlichen Heilsordnung in lobpreisender Danksagung ins Wort he-
ben. Die altesten Texte des Hochgebetes unterscheiden sich nicht sehr stark
von einem Glaubensbekenntnis. Gelegentlich verwendete man fiir letzteres
die Bezeichnung ,,Eucharistie, wie man umgekehrt der Prex eucharistica den
Namen ,,Exhomologese® (Bekenntnis im Sinne von ,,Benedeiung) beilegte.
Hier wie dort bildet das Werk der Erlosung das zentrale Thema des geden-
kenden Tuns der Gemeinde. Nach der frithesten Uberlieferung erscheint
demnach die Eucharistie als eine spezielle Form des Glaubensbekenntnisses,
wie ja liberhaupt seit je die ganze Liturgie als der zwar nicht ausschlieflliche,
aber dennoch hervorragendste Ort galt, an dem die Christen ihren Glauben
artikulieren.?

Diesem Sachverhalt trugen die franzésischen Bischofe Rechnung, als sie an
ihrer letzten Vollversammlung in Lourdes (Oktober 1978) aufgrund des vier-
ten Hochgebetes einen Abrif} des katholischen Glaubens fiir all jene verof-
fentlichten, die Christus in der Wahrheit nachfolgen wollen. Der Text trigt
den Titel: ,,II est grand le mystére de la foi. Priere et foi de 'Eglise catholi-
que (Grof} ist das Geheimnis des Glaubens. Gebet und Glaube der katholi-
schen Kirche).® Threr Verantwortung als Diener der Wahrheit bewufit, neh-
men sie thr Wichteramt in einer fiir die Kirche duflerst bewegten Zeit wahr;
sie geben ihrer Sorge um den rechten Glauben in einer so originellen Weise
Ausdruck, dafl es sich lohnt, das Dokument kurz vorzustellen.

Niemand wird die Angebrachtheit, ja die Notwendigkeit einer ,,Glaubens-
proklamation® bestreiten wollen, haben doch zahlreiche Christen Miihe, im
Umbruch unserer Tage an der Botschaft des Evangeliums festzuhalten.* Ge-
wifl besitzen wir den Glauben nicht wie ein fixes Kapital, wir miissen stindig
um ihn ringen, wir sind und bleiben Suchende. Trotzdem bediirfen wir einer
soliden Basis, die, ein fiir allemal gesichert, nicht immer wieder in Frage ge-
! Siehe J. A. Jungmann, Missarum Sollemnia I 605f.; IT 145-148 (Wien51962).

2 Vgl. G. Danneels — Th. Maertens, La priére eucharistique. Formes anciennes et conception
nouvelle du canon de la messe (Paris 1967) 72-75; ]. Baumgartner, Neubesinnung auf das Credo
in der Messe, in: L] 19 (1969) 91-112 (spez. 101-103). — Vgl. La Maison -Dieu Nr. 134 (1978):
La liturgie; confession de fei.

3 Die ,,Proposition de foi des évéques de France® (mit 111 von 114 Stimmen angenommen) ist
erschienen in: La Documentation Catholique Nr. 1574 (17. Dezember 1978) 1062-1073. Ferner:
Fétes et saisons Nr. 332 (Februar 1979); darin schreibt Mgr. Roger Etchegaray, Prisident der
franzésischen Bischofskonferenz: ,,Nous proposons aux chrétiens de France une sorte de médi-
tation eucharistique de la foi limpide et fraiche dont pasteur et troupeau doivent s’abreuver sur
les chemins escarpés de la vie. Voici notre témoignage commun qui nous fait relancer le grand cri
d’allégresse des croyants: Il est grand le mystére de la foi!“ (S. 3). — Wir zitieren fortab nach der
Ausgabe: Les évéques de France, Il est grand le mystére de la foi. Priére et foi de Eglise catholi-
que (Editions du Centurion, Paris 1968, 75 Seiten) (abgekiirzt: Mystere de la foi).

* Vgl. auch das Glaubensbuch, das franzésische Bischofe letztes Jahr herausgegeben haben: Des
évéques disent la foi de IEglise (Les Editions du Cerf, Paris 1978, 468 S.).



stellt werden kann, sonst gefihrden wir die Wirksamkeit des christlichen
Zeugnisses.5 Von daher ist der Schritt der franzdsischen Bischofe zu begrei-
fen, in aller Klarheit und mit Nachdruck die Grundlagen des christlichen
Glaubens zu verkiinden. Die Art, wie sie sich dieser schwierigen Aufgabe
entledigen, ist beachtens- und nachahmenswert: Sie stiitzen sich auf einen li-
turgischen Text. Ohne theologischen Jargon, in einfacher, schoner und be-
schwingter Sprache sprechen sie das Geheimnis des Glaubens aus, ganz von
der Bibel her denkend und der gesunden Tradition verpflichtet, aber offen
gegeniiber legitimen Entwicklungen im Verstindnis der kirchlichen Lehre.

Was nun bei dieser Darlegung des katholischen Glaubens besonders auf-
fallt, ist der Umstand, daff die Bischofe das vierte Hochgebet aus dem Mef3-
buch Pauls VI. als Ausgangspunkt gewihlt haben. Dadurch deuten sie indi-
rekt die groflen Qualititen des offiziellen liturgischen Textes an. Der vierte
Kanon weist in der Tat Vorziige auf, die keinem anderen rémischen Formular
eignen: die durch und durch biblische Prigung, die heilsgeschichtliche Aus-
richtung (mit der Gliederung Theologia-Oikonomia), die Geschlossenheit der
Komposition, die Neuheit der Themen und Akzente in der westlichen Uber-
lieferung, Themen, fiir die der heutige Christ ein Sensorium besitzt (z. B. die
Philanthropie Gottes, die Wirrde des Menschen, die kosmische Dimension,
die Betonung des Paschageheimnisses).® Gerade die besondere Anlage und
der reiche Gehalt mégen die franzésischen Bischéfe bewogen haben, fiir ihr
,,Credo® die vierte Anaphore zu beriicksichtigen.”

Die Verfasser rechtfertigen ithr Unternehmen wie folgt: ,,Die Kirche
glaubt, wie sie betet. Jede Eucharistiefeier ist ein Glaubensbekenntnis. Die
Regel des Gebetes stellt die Regel des Glaubens dar.“® Wenn das in der jiing-
sten Vergangenheit vielbemithte Axiom ,,lex orandi lex credendi* einmal voll
ernstgenommen wurde, dann sicher in der eben erschienenen Glaubenserkli-
rung des franzdsischen Episkopats.? Dieser begniigt sich nicht einfach damit,
die eine oder andere Aussage des Formulars als Beweisstellen herauszugrei-
fen, sondern er betrachtet die Liturgie, in diesem konkreten Fall das Hochge-
bet, als Glaubensnorm, die das christliche Mysterium in seiner Ganzheit auf-
scheinen liflt. Nicht zufillig ist es der vierte Kanon, den die Bischofe beizie-
hen, um in einer gerafften Zusammenschau das Wesentliche unseres Glaubens
darzulegen. Denn diese Anaphore lehnt sich, sowohl was den Aufbau wie die

5 J.-M. Domenach, Ce que je crois (Paris 1978) 32: ,,Toute foi exige quelques points stables,
une certaine immobilité.

6 Vgl. J. Gelineau, La quatriéme priére eucharistique, in: Anaphores nouvelles = Assemblées du
Seigneur, 2e série no 2 (Paris 1968) 35-53.

7 Im Vorwort zur Glaubenserklirung: ,,Nous rejoignons ainsi le mouvement profond et la
structure traditionnelle de la foi, tels que les expriment le Symbole des apbtres et le Symbole de
Nicée-Constantinople** (Mystere de la foi 4).

8 Mystére de la fo1 3.

® Vgl. P. de Clerck, ,,Lex orandi, lex credendi®’. Sens originel et avatars historiques d’un adage
équivoque, in: Questions liturgiques 59 (1978) 193-212.
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Thematik betrifft, an ostliche Vorbilder an, indem sie dankend und preisend
das Geheimnis Gottes und sein Heilshandeln durch Jesus Christus im Heili-
gen Geist feiert. Sie entwirft den ganzen Plan der Erldsung, angefangen bei
der Schépfung bis zur Wiederkunft des Herrn; sie gedenkt der verschiedenen
Etappen des Bundes und erwihnt all die Segnungen, die Gott den Menschen
im Verlauf der Geschichte gewihrt hat. Anhand des eucharistischen Formu-
lars gelingt es den Verfassern einerseits, ihrer Glaubenserklirung einen poeti-
schen Einschlag, besser eine ausgesprochen doxologische Note zu geben.1?
Mit Recht schreibt Max Thurian, es handle sich um einen Text, ,,den man
wie ein Gedicht, wie ein Gebet, wie eine Liturgie lese”.1! Inspiriert am zen-
tralen Vollzug der Kirche, der Eucharistie, vereint er harmonisch Bekenntnis
des Glaubens, Kontemplation des Mysteriums, Danksagung und Rithmung.
Theologie und Liturgie befruchten sich gegenseitig.’? Mit ihrem Verfahren
sahen sich die Bischéfe andererseits davon befreit, etwas ganz Neues schaffen
zu miissen; sie falten ein vorgegebenes Gebet aus. ,,Damit wollen wir zeigen,
daf wir den Glauben nicht zu erfinden haben®, bemerken sie im Vorwort.
,»Mit allen Gliubigen empfangen die Bischofe thn aus der Tradition, inmitten
der Gemeinde, der sie vorstehen.“13 Es liege nicht in ihrer Absicht, das
Hochgebet irgendwie zu erginzen, sondern dessen Fiille auszuschopfen, uns
die Worte der betenden Kirche — entsprechend der Mentalitit und Kultur der
Menschen von heute — nahezubringen. Sie wiirden Wegmarken fiir jene set-
zen, die tiefer in den Glauben eindringen und in der Erkenntnis Jesu Christi
voranschreiten méchten. Wenn sie den Glauben der Apostel neu zu sagen
wagten, so bedeute das, dafl wir uns alle stindig auf dem Weg befinden, und
zwar zusammen mit unseren Briidern, dafl jeder einzelne und jede Gemeinde
aufgerufen sind, das Ja zu Jesus, auf den sie sich endgiiltig eingelassen haben,
je neu und und iiberzeugter zu sprechen.

Da wir hier nicht den ganzen Inhalt des Dokumentes ausbreiten wollen, sei
wenigstens stichwortartig der Gedankengang der Bischofe angedeutet. Im
Anschlufl an die Prafation und das Sanctus vertieft sich der Text in das Ge-
heimnis Gottes. ,, Wie konnte es anders sein, als daff das erste, was wir Gott
gemeinsam zu sagen haben, ein Wort der Dankbarkeit und des Staunens
ware!“1* An die Frage: ,,Wer ist denn unser Gott?“ reihen sich die Abschnit-
te: Gott ist der Vater, Gott der Einzige, Gott der Unbegreifliche, Gott geof-
fenbart in seinem Sohn, Gott die Liebe, Gott der Heilige, Gott der Schopfer,
Gott der Vater aller. Der Lobpreis, die celebratio divina, klingt aus in das

10 Insofern hebt sich das franzésische Dokument wohltuend ab vom Credo Pauls VI. von 1968.
11 M. Thurian, Les évéques de France proclament la foi, in: Doc. Cath. Nr. 1755 (7. Januar
1979) 3940,

12 Vgl. C. Andronikoff, Le sens des fetes I (Le cycle fixe) (Paris 1970) 13-63: Liturgie als vorziig-
lichster Weg der Gotteserkenntnis.

13 Mystére de la foi 3.

14 Ebd. 9.



Bekenntnis der universellen Bruderschaft aller Menschen (,, Tous fréres®). 15 Die
Erliuterung der Heilsgeschichte (Oikonomia) — sie kniiptt am Postsanctus
an'6 — beginnt mit der Schopfung, die als eine ,,lebendige, ununterbrochene
Beziehung zwischen dem Geschopf und dem Schopfer' verstanden wird, von
der her auch die menschliche Arbeit thren Sinn und Wert bekommt.1” Darauf
wenden sich die Ausfilhrungen dem Thema Mensch zu (Der Mensch sich
selbst ein Ritsel; Die Erbsiinde; Der Bund mit Abraham, mit Israel).1® Der
nichste Abschnitt (,,So sehr hast du die Welt geliebt . . . und das Leben neu
geschaffen®) behandelt die Person Jesu Christi, seine Botschaft und sein We-
sen, die Erlosung der Menschheit durch seinen Gehorsam bis in den Tod und
die Auferstehung.?® Die Wandlungsepiklese (,,Damit wir nicht mehr uns sel-
ber leben . . . als Zeichen des ewigen Bundes®) letht den Verfassern den
Stoff, sich mit dem Pfingstereignis, dem Wirken des Pneumas in Kirche und
Welt und mit den verschiedenen Geisteserfahrungen zu befassen.2? Die Dar-
legungen zur Eucharistie und zu den Sakramenten folgen auf den Stiftungsbe-
richt und die Anamnese (,,Da er die Seinen liebte . . . und der ganzen Welt
Heil bringt“21), wihrend die Kommunionepiklese und der erste Teil der
Interzessionen (,,Sieh her auf die Opfergabe . .. die mit lauterem Herzen
dich suchen*) der Besinnung auf die Wirklichkeit der Kirche dienen (die eine,
heilige, katholische Kirche; die 6kumenische Gemeinschaft; die apostolische
Kirche; die Kirche der Heiligen; die Kirche als pilgerndes Volk).2? Die Ab-
rundung findet die bischéfliche Glaubenserklirung mit dem Ausblick auf die
Zukunft: Erwartung der Parusie, Gemeinschaft der Heiligen, Erfiillung aller
Verheiflungen und gliickselige Vereinigung mit dem dreifalugen Gott (,, Wir
empfehlen dir auch jene, die im Frieden Christi heimgegangen sind . . . alle
Herrlichkeit und Ehre jetzt und in Ewigkeit. Amen®).23 Kurz und gut, das
Dokument erdrtert im heilsgeschichtlichen Horizont die grofien Themen des
christlichen Glaubens: Gott der Vater und Schopfer; Gott Sohn, der Erloser
und Auferstandene; Gott der Heilige Geist, der in der Kirche und Welt Wir-
kende; die Eucharistie und die Sakramente; die Kirche, die Gemeinschaft der
Heiligen und die Hoffnung auf die Vollendung. Bemerkenswert ist die eucha-

15 Edb. 9-17.

16 Abschnitt des Hochgebetes: ,,Wir preisen dich, heiliger Vater . . . und dir allein, seinem
Schopfer, dienen®*.

17 Die Uberschriften zu den einzelnen Abschnitten lauten: Die Schopfung; Dem Schopfer dienen
— iiber die Schopfung herrschen; Die unsichtbaren Geschopfe (Mystere de la foi 18-23).

18 Hochgebet: ,,Als er im Ungehorsam deine Freundschaft verlor . . . und sie durch die Prophe-
ten gelehrt, das Heil zu erwarten** (Mystére de la foi 24-29).

19 Mystére de la foi 3042.

20 Fbd. 43-49.

21 Ebd. 50-59.

22 Ebd. 60-68.

2 Ebd. 69-75.
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ristische Schau der Kirche als Communio; ,,in der eucharistischen Versamm-
lung stellt die Kirche ihr inneres Wesen dar*.24
Betrachten wir wenigstens einen Teil der Glaubenserklirung etwas naher,
die Ausfithrungen zur Eucharistie. Wenn die Kirche sich zum eucharistischen
Mahl versammelt, gehorcht sie dem Willen und Auftrag Christi. Dabei ge-
denkt sie der Zuwendungen und Wohltaten des Bundes, der im Brot symbol-
haft in Erscheinung tritt. Dieses biblische Zeichen ist geladen mit Sinn.
,»Gabe Gottes, Frucht der menschlichen Arbeit und der Erde, verkorpert das
Brot den Segen, der, seit Anfang ins Herz aller Dinge eingesenkt, durch den
Menschen geniitzt werden soll, um Friichte hervorzubringen.“25 Als ,,Brot
der Grofitaten unseres Gottes‘* deutet es hin auf das Manna in der Wiiste und
die Stirkung des Elija auf seiner Wanderung zum Berg Horeb; es erinnert an
das Mahl der Weisheit, an deren Tisch der Mensch lernt, von jenem Wort zu
zehren, das aus dem Munde Gottes hervorgeht. Als lebendiges Brot des Auf-
erstandenen gemahnt es uns an die Weisung des Herrn, wonach Glauben be-
sagt, sich um die Erlangung der unverginglichen Speise abzumiihen. Das eu-
charistische Brot lafit uns etwas von der Ewigkeit verkosten, es gewihrt einen
Vorgeschmack des verborgenen Manna, das die Offenbarung denen als Lohn
verheiflt, die in den letzten Prifungen treu ausharren.
Zum Opfercharakter der Eucharistie schreiben die Bischofe (unter dem Ti-
tel ,,sacrifice pascal®):
»» Wenn wir uns zu diesem liturgischen Mahl versammeln, kommen wir zu
etwas anderem als zu einem bloflen Freundestreffen oder irgendeiner rituel-
len Begehung zusammen. Denn wir glauben in Freude und Dankbarkeit,
daf} daber die Gsterliche Hingabe Christi gegenwirtig und wirksam wird
und uns im Hier und Heute erreicht. Dieses Opfer ist der Kirche ge-
schenkt, damit sie es tiglich als ihr eigenes Opfer darbringen kann, von
einem Ende der Erde zum anderen. Gewif} feiern wir das briiderliche Bei-
sammensein, doch vorab die reale Gegenwart dessen, der uns zu seinen
Briidern macht. Wir feiern das Leben, aber zuerst jenen, dessen Tod und
Auferstehung unser Leben erneuern. Gliubig nahen wir uns der Euchari-
stie, um dem auferstandenen Herrn zu begegnen, der uns an seinen Tisch
einladt.«“26
Wer die im franzosischen Sprachraum viel verwendete Formel kennt: ,,cé-
lébrer la vie* — in der Liturgie, so heifit es, wiirden wir ,,das Leben feiern® —,
der spiirt sogleich, daff die Bisch6fe den zweideutigen Ausdruck richtigstel-
len.?” Fiir sie geht es darum, dafl das Paschamysterium, das wir kultisch be-

24 Ebd. 61.

25 Ebd. 51.

26 Ebd. 52f.

27 Vgl. Lourdes 1973, Assemblée pléniere de I'Episcopat, Une Eglise qui célebre et qui prie (Pa-
ris 1974) 29-32; 40-41.



gehen und existentiell nachvollziehen, unserem Leben Sinn verleihe, einen
Sinn, den der Mensch nicht aus sich selbst entdeckt, sondern aus der eucha-
ristischen Begehung empfingt.

In einem weiteren Absatz kommt die ,,Realprisenz* zur Sprache.28 Die
unter dem Zeichen von Brot und Wein dauernd (also nicht blof beim Genuf§
der Gaben) gegenwirtige Wirklichkeit, der fiir uns dahingegebene Leib und
das fiir unsere Siinden vergossene Blut Christi, griindet in der Macht des
Wortes Gottes und der belebenden Kraft des Heiligen Geistes. ,,In der Ge-
dichtnisfeier (mémorial) seines Todes und seiner Auferstehung ist Christus
da, wirklich lebendig und handelnd, auch wenn er fiir unsere Augen unsicht-
bar bleibt. Brot und Wein werden in den Leib und das Blut des Erlésers ver-
wandelt.” Wir selber werden in den umgewandelt, den wir empfangen, ,,er
vergottlicht uns und macht uns so zu ,lebendigen Opfergaben‘ zur Ehre des
Vaters, zugleich aber vereinigt er uns untereinander. ,Wir viele sind ein Leib;
denn wir alle haben teil an dem einen Brot‘ (1 Kor 10,77).“ Mit Bestimmtheit
bekennt unser Dokument die Wirklichkeit der Gegenwart des Herrn in den
eucharistischen Gestalten, ohne daf es dieses Geheimnis jedoch niher zu er-
kliren versucht.

Um seine Kirche zusammenzurufen und ihr sein Wort zu verkiinden, um
sie in ihrer Sendung zu bestirken und zu fiihren, ferner um den Vorsitz bei
der Eucharistiefeier zu gewahrleisten, erwihle Christus auch heute Menschen,
,»die mit dem apostolischen Dienstamt ausgestattet sind*, heifit es im Ab-
schnitt tiber die eucharistische Vorsteherschaft.2? Diese setze die Ordination
voraus. Die fiir den Mefivollzug notwendige Anwesenheit eines Priesters be-
deute, ,,dafl Christus, der einzige Hirte seiner Kirche, unsichtbar dem Mahl
vorsteht, in dem er sich als Speise darreicht”. Die Versammlung kann sich
nicht aus eigener Machtbefugnis thren Christus geben, sondern der Herr wird
in ihrer Mitte gegenwirtig durch seinen Diener. Dieser verbiirgt, da er im
Namen Christi handelt, die Einheit der Gemeinden untereinander im Schof}
der universellen Kirche, wie er auch die Versammelten mit dem missionari-
schen Auftrag in den Alltag entlifit: Sammlung um der Sendung willen. Die
Eucharistie, das Sakrament der Einheit, verlangt von den Gemeinschaften, die
das Pascha des Herrn feiern, die Uberwindung ihrer Spaltungen. Damit die
Welt sich der Botschaft 6ffnet, mufl die Kirche den Menschen die Einheit im
Glauben bezeugen und ihre Dienstbereitschaft unter Beweis stellen: im ge-
meinsamen Kampf gegen Liige, Gewalt, Unterdriickung und Haf}. Die pauli-
nische Mahnung zu Unterscheidung und Selbstpriifung beim Empfang der
heiligen Gaben meint nicht blofi das Anbeten des Leibes und Blutes Christi
unter den Gestalten von Brot und Wein, sondern sie schliefit auch die Forde-
rung mit ein, dafl wir erkennen und sehen, wie Christus in jedem Glied seines

# Mystére de la foi 53f.
# Ebd. 54f.
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mystischen Leibes arbeitet, leidet, hofft, kimpft, liebt und betet. Die Teil-
nahme an der Eucharistie verpflichtet uns, in das Erlosungswerk des Heilan-
des einzutreten. Das Ja und Amen, mit dem wir auf das Pascha des Herrn
antworten, dringt danach, dafl wir in der Welt und der Geschichte der Men-
schen Licht und Liebe verbreiten, daff wir selber jenen Dienst verrichten, den
Jesus uns vorgelebt hat. ,,Miteinander lernen wir, das Amen auf den Willen
des Vaters zu sprechen, damit die am Altar begonnene Sammlung sich auf alle
Kinder Gottes ausweite und sie iiber die jetzigen Schranken zwischen Rassen
und Klassen, iiber die kulturellen und religiésen Trennungen hinweg in die
Versohnung einbeziehe. 3¢

Es erweist sich als ein Ding der Unmaoglichkeit, in knappen Worten die
Dichte und Fiille der Glaubenserklirung der franzosischen Bischofe einfangen
zu wollen. Jedenfalls handelt es sich, was Max Thurian von Taizé bestitigt,
um einen echt katholischen, das heifit 6kumenischen Text, in dessen ersten
Artikeln sich alle Christen wiedererkennen konnten.3! Beziiglich der Aussa-
gen liber die Eucharistie, die Kirche und die Gemeinschaft der Heiligen wiir-
den die Evangelischen wohl Vorbehalte anmelden. ,,Und dennoch®, so fihrt
Thurian weiter, ,,muff man die Tiefe und Ausgeglichenheit des katholischen
Glaubens betonen, wie er hier seinen Niederschlag findet.” Gewifi, refor-
mierte Christen driicken sich in der Formulierung einzelner Lehren (Einzig-
keit des Opfers Christi, Realprisenz in der Eucharistie, Dienstamt und Ein-
heit der Kirche) etwas anders aus. ,,Ist die Zeit aber nicht endlich gekommen,
dafl man sich zur Einsicht durchringt: Die katholische Kirche hat beziiglich
dieser wichtigen Themen die im Wort Gottes enthaltene Wahrheit mit der al-
lergrofiten Sorge bewahrt und sie in der Tradition ununterbrochen gelebt —
eine fiir das Volk Gottes unentbehrliche Erfahrung. Nach Frére Thurian
gibt es kein Hindernis mehr, dafl alle Christen sich mit den Darlegungen der
franzésischen Bischofe iiber die Kirche und die Eucharistie einverstanden er-
kliren — sofern sie willens seien, auf allzu einseitige Positionen zu verzichten
und entschieden den Weg des gemeinsamen Glaubens und des gegenseitigen
Vertrauens zu beschreiten.

Die neueste Glaubenserklirung des franzosischen Episkopats, die auf
einem liturgischen Formular basiert, zeigt in iiberraschender Weise, wie
fruchtbar es sein kann, gottesdienstliche Texte fiir die Verkiindigung auszu-
werten. Das Zweite Vatikanum ermunterte dazu, fir das ,,ministerium prae-
dicationis™ nicht nur aus der Heiligen Schrift, sondern auch aus der Liturgie
zu schopfen, ist diese doch ,,die Botschaft von den Wundertaten Gottes in
der Geschichte des Heils“.32 Die franzosischen Bischofe beabsichtigen mit
ihrer Verlautbarung keineswegs, eine liturgiewissenschaftliche Kanonexegese

30 Ebd. 57.
31 M. Thurian, a.a.0.
32 Sacrosanctum Concilium Art. 35,2,



oder einen dogmatischen Glaubenstraktat zu bieten; es geht ihnen vielmehr
darum, unsere Existenz vom Mysterium Christi her zu erhellen. In diesem
Sinn stellt ihr Dokument eine einzigartige literarische Gattung dar, welche die
gingigen Hochgebetskommentare an Tiefe und Gewicht iibertrifft und zur
Meditation, zur betenden Aneignung und zum lobpreisenden Bekenntnis ein-
ladt.

Leider wird der Kanon IV viel zu wenig beniitzt und vor allem in den
sonntaglichen gottesdienstlichen Versammlungen unseren Gemeinden kaum
zu Gehor gebracht. Nach der Allgemeinen Einfithrung zum Mefibuch besteht
jedoch kein Verbot, thn dann und wann am Sonntag zu verwenden.33 Offen-
bar schreckt seine Linge vom Gebrauch ab, was freilich kein hinreichender
Grund sein diirfte, thn zu meiden. Da er ,,eine Zusammenfassung der gesam-
ten Heilsgeschichte® enthilt, wire es wohl gerechtfertigt, vom Credo abzuse-
hen, wenn der Priester thn im Sonntagsgottesdienst rezitiert. Der Rubriken-
hinweis, das vierte Hochgebet eigne sich besser ,,fiir Gemeinschaften, die be-
reits iiber eine tiefere Kenntnis der Heiligen Schrift verfiigen®, ist dadurch zu
entkraften, dafl man das (sicher anspruchsvolle) Formular in einer Predigt-
reihe auch den gewéhnlichen Gliubigen erschlieft. Dazu bietet das franzasi-
sche Dokument einen hervorragenden Leitfaden, der den ,,engen und harmo-
nischen Zusammenhang” mit dem Erlosungsmysterium und dadurch auch
mit der eucharistischen Handlung garantiert.3*

33 Siehe Nr. 323d; vgl. E. J. Lengeling, Die neue Ordnung der Eucharistiefeier (Miinster 1970)
440.

3, Inter Oecumenici** Nr. 55; vgl. H. Rennings, Die Instruktion vom 26. September 1964 zur
Liturgiekonstitution (Miinster 1965) 129f.

Bewahre, Gott, ich bitte, unversehrt die Ehrfurcht meines Glaubens! Und bis
zum Scheiden meines Geistes gib mir diese Bekundung meines Wissens, daBich
immer festhalte, was ich in der Glaubensregel bei meiner Wiedergeburt feierlich
bekannte, als ich getauft wurde im Vater und Sohn und Heiligen Geist: dich, un-
sern Vater, und deinen Sohn zugleich mit dir anzubeten; des Heiligen Geistes
wirdig zu werden, der aus dir durch deinen Eingeborenen sein Dasein hat! Denn
meines Glaubens ist mir vollgiltiger Zeuge, der da sagt: ,,Vater, alles Meinige ist
dein, und alles Deinige ist mein‘‘ [Joh 17,107}, mein Herr Jesus Christus, derin dir
und aus dir und bei dirimmerdar als Gott bleibt, der gepriesen ist in der Ewigkei-
ten Ewigkeit. Amen.

Hilarius von Poitiers, Uber die Dreieinigkeit 12,57
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Die neue Feler der Kranken- und Totenliturgie

— ein Angebot zur Verwirklichung christlicher Existenz? -
Dr. Karl Schlemmer

Wihrend meiner Kaplansjahre in meiner Heimatstadt Niirnberg war es mir
ein priesterliches und pastorales Bediirfnis und Anliegen, den mir zugewiese-
nen Kranken regelmiflig jeden Monat die Krankenkommunion zu bringen. In
einem der Hiuser, wo ich ein kranke Frau betreute, wohnte auf dem gleichen
Stock ein alter Herr, der bedingt durch seine Krankheit die Wohnung nicht
mehr verlassen konnte. Die Krankenschwester der Pfarrei, die ihn treu ver-
sorgte, sprach ithn immer wieder darauf an, ob denn nicht der Kaplan, der ja
regelmiflig zur Frau nebenan die Krankenkommunion bringe, ihn auch ein-
mal besuchen diirfe. Doch alles gute Zureden der Schwester hatte keinen Er-
folg, der Mann sperrte sich gegen den Besuch des Priesters. Eines Tages iiber-
raschte mich ein Anruf aus dem Krankenhaus, das in unserer Pfarrei lag und
fur das wir zustindig waren, in dem mir die diensttuende Krankenschwester
mitteilte, dafl besagter Herr sehr schwer darniederliege und mit seinem Able-
ben in den nichsten Stunden gerechnet werden miisse. Es moge doch ein
Geistlicher kommen, um ihm die Sterbesakramente zu spenden. Ich machte
mich sogleich auf den Weg. Vor dem Krankenzimmer aber wurde ich von
den Angehorigen instindig gebeten, um Gottes willen nicht zu dem Sterben-
den hineinzugehen. Denn wenn ein Pfarrer bei ihm erscheint, dann weif er
mit Sicherheit, dafl es mit ihm zu Ende geht, und das wolle man ihm erspa-
ren. Ich solle dann kommen, wenn die Bewufitlosigkeit eingetreten sei, man
werde mich dies zur gegebenen Zeit wissen lassen. Mit Engelszungen ver-
suchte ich nun die Angehérigen zu iiberzeugen, daf ich es fiir absolut not-
wendig erachte, die Sterbesakramente ihrem Vater zu spenden, solange er
noch bei Bewufitsein ist. Doch alles Reden half nichts, selbst nicht der Hin-
weis, ich wiirde nicht kommen, wenn sie mich nach eingetretener Agonie
nochmals rufen lassen wiirden. Dies sagte ich auch der Krankenschwester, die
mich vorher aus eigener Initiative verstandigt hatte. Ich war nur wenige Stun-
den zuhause, da liutete das Telefon, und dieselbe Krankenschwester richtete
an mich die dringende Bitte der Verwandtschaft des Todkranken, die Agonie
sel eingetreten und ich moge unbedingt ans Sterbebett mit den Sakramenten
kommen. Ich iiberlegte es mir lange, aber schliefflich machte ich mich doch
auf den Weg, jedoch ohne ,,Oleum infirmorum** (Krankenol). Im Sterbe-
zimmer des Kranken wiederholte ich nochmals meine Argumente, warum ich
mich jetzt nicht mehr in der Lage sehe, die ,,Letzte Olung™ zu spenden; ich
hielt es in dieser Situation fiir besser, den in Bewufitlosigkeit liegenden Ster-
benden der Barmherzigkeit des gerechten Gottes durch eine ehrliches Gebet
anzuempfehlen. Ich betete mit den Angehérigen das Vaterunser, gab den Se-
gen, verweilte noch eine Weile in Stille vor dem Sterbebett und ging dann.

Gewifl ist die Zahl derer, die diese meine Haltung mifibilligen, nicht ge-
ring. Doch aus meinem pastoralen und theologischen Verstindnis sowie aus
meiner priesterlichen Einstellung heraus konnte ich die Spendung des Kran-
kensakramentes nicht verantworten, zumal auch von Seiten des Empfingers

! Dieser Beitrag ist die ungekiirzte Fassung einer Ringvorlesung an der Phil.-Theol. Hochschule
Fulda, nunmehrige Papstliche Fakultit, vom 16. 1. 1979, den ich meinen lieben Eltern in Niirn-
berg widmen méchte.



die notwendigen Voraussetzungen nicht gegeben waren. Und genau solch ein
Fall zeigt krafl und anschaulich die unhaltbare Lage, in welche vor allem die
Sterbesakramente im Laufe der letzten Jahrhunderte geraten waren. Eine Re-
form der theologischen Grundlegung und des praktischen Vollzugs gerade
der Krankensalbung war also dringend geboten. Die erneuerte Liturgie dieses
Sakramentes bietet in der Tat eine pastorale Chance, deren Relevanz zu recht
verstandener christlicher Existenz noch gar nicht nach allen Seiten ausgelotet
ist. Wir wollen dies anhand einiger wesentlicher Aspekte versuchen. Dabei
bin ich mir voll bewuflt, daf} vieles nur bruchstiickhaft geschehen kann. Viel-
leicht aber sind Hilfen und Anregungen zu weiterer Reflexion zu finden, und
damit wiren wichtige Schritte getan.

1. Soziologische und theologische Uberlegungen
1.1 Alter, Krankheit und Tod in der heutigen Gesellschaft

Viele Menschen wollen nicht alt werden, ja sie haben Angst davor und
kénnen sich ihr eigenes Alter nicht vorstellen. Wahrend sie in der Blite ihres
Lebens stehen, in der Betriebsamkeit des Alltags aufgehen, vergessen oder
negieren sie bewufit das Alter, das gerade in unserer Zeit einen negativen Ak-
zent erhalten hat. Das Jungsein, die Jugend steht in der allgemeinen Wert-
schiatzung hoher, obgleich das Alter eine ganz normale Erscheinung im Ab-
lauf des Lebens darstellt. Das Altern des Menschen ist eine mit der Zeit fort-
schreitende irreversible strukturelle und funktionelle Vergreisung des Orga-
nismus als ein Ganzes.?

Somit ist klar ausgesagt, dafl das Altern ein ganz normaler Prozef ist, der
nichts Krankhaftes an sich hat. Es sterben Zellen ab und erneuern sich nicht
mehr. Man koénnte dafiir einen Vergleich anfithren, der sicherlich hinkt, den
ganzen Prozefl aber deutlicher werden lifit: das Altern gleicht der Ausleie-
rung und Schadhaftigkeit einer Maschine. Nun kann man eine schadhafte Ma-
schine durch Einsetzen von Austauschteilen schnell wieder funktionstiichtig
machen. Beim alten Menschen jedoch kann man nichts austauschen, seine
Funktionstiichtigkeit lifit sich lediglich auf andere Weise und fiir eine relative
Zeit erhalten.

Dadurch gesellt sich zum Altern ein weiterer Angstfaktor, nimlich die
Krankheit. Sie bedeutet immer ein Verhingnis, miissen doch zwangsliufig
Verzicht und Entbehrungen geleistet werden. Wir miissen nun bei unseren
Uberlegungen des weiteren bedenken, dafl Kranksein vor keinem Lebensalter
halt macht. Es entwickelt sich vielmehr aus dem Leben und ist eigentlich ver-
dndertes, behindertes, bedringtes und bedrohtes Leben; das gesunde Leben
wird umgedndert, ja es dndert sich in seiner ganzen Fiille.> In allen Bereichen
wird das geordnete Zusammenspiel des Lebens erschiittert, der Kranke gerit

2 Vegl. Arthur Jores: Der Mensch und seine Krankheit. Stuttgart 4/1970, 127.
3 Vgl. Richard Siebeck: Krankheit und Tod in der Sicht des Arztes, in: Studien und Berichte der
Katholischen Akademie in Bayern. Miinchen 1959, Heft 7, 19-45.
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zudem in eine Krisensituation; denn eine Vielfalt von Problemen stiirzt auf
ihn ein, was sich nicht gerade positiv fiir eine Besserung seines Zustandes
auswirkt, Wenn auch eine Krankheit nur ein voriibergehender Zustand sein
mag, und der Kranke nur kurzfristig ,,funktionsunfihig® ist, so wird er
schon an den Rand gedriickt und stellt eine Belastung fiir die Gesellschaft dar,
von der er gewissermaflen wihrend seiner Genesungszeit lebt ohne eine Ge-
genleistung zu bieten, die aber andererseits die Krankheit nicht mehr als eine
Gabe und Aufgabe zu verstehen vermag.

Die Distanz zwischen Gesunden und Kranken ist in unserer Gesellschaft
sehr grofi. Selbst ein einfacher Schnupfen lifit uns in Distanz zum anderen
gehen. Wer aktiv, jung und gesund ist, méchte nicht daran erinnert werden,
daf§ auch er einmal in solch eine Situation geraten kénnte. Denn Krankheit ist
einfach eine Hemmung, eine Einengung des Lebens und bringt Gefahr, Not
und Schmerz mit sich. Sie zeigt uns unsere Verfallenheit und kann Hinweis
auf ein Ende sein. Der Volksmund driickt es treffend aus, wenn er sagt:
,»9elbst die beste Krankheit taugt nicht!* Der Kranke hat in der heutigen Ge-
sellschaft wenig Anspruch auf Mitleid, aber auf eine optimale Behandlung,
damit er moglichst bald wieder funktionstiichtig und leistungsfihig wird.
Leider wird im gesellschaftlichen Leben wenig beachtet, dal man iiber die
vielen Sozialleistungen und Sozialmafinahmen hinaus den Kranken und Alten
mehr schuldig ist, was nicht durch materielle Anstrengungen zu ersetzen ist.

Der Tod ist ein weiteres Phinomen, das in unserer Gesellschaft ausge-
klammert wird, weil man die grofite Furcht davor hat. Vom Tod wird nicht
gesprochen, auch wenn er unmittelbar vor der Tiir steht; er wird abgedringt,
denn man hat kein Verhiltnis mehr dazu. Frither war den Menschen der Tod
naher und selbstverstindlicher. Geburt, Krankheit und Tod wurden in der
Familie erlebt. Die Menschen lebten direkt in der Konfrontation mit dem
Tod, indem der Tote in seiner Wohnung aufgebahrt wurde, die Nachbar-
schaft personlich zur Kondolenz kam und die Totenwache hielt. So wurde
der Tod in die Gemeinschaft der Lebenden miteinbezogen. Der heutige
Mensch dagegen stirbt seinen Tod vielfach im Verborgenen, oft ohne Bei-
stand seiner Angeh6rigen, die es nicht mit ansehen kénnen und wollen, abge-
schirmt von den anderen, im kleinen kahlen Sterbezimmer des Krankenhau-
ses. Mit dem Toten will man nichts mehr zu tun haben, ja man hat geradezu
eine Scheu davor. Und so iibergibt man alle Erledigungen dem Bestattungsin-
stitut.

Es ist eine bittere Tatsache, feststellen zu miissen, dafl der Mensch keinen
Blick mehr hat fiir seine Kreatiirlichkeit, die er doch tagtiglich erfihrt. So-
lange der Mensch lebt, stirbt er, das ist medizinisch nachweisbar, und solange
er stirbt, lebt er, das versucht die Theologie zu erkliren. Dem Menschen ist
es eben auferlegt, das ganze Leben hindurch das Sterben zu leisten, damit es
in jenem Augenblick, in welchem es sich zu einem einzigen Ereignis verdich-
tet, geleistet werden kann, um das Leben zu gewinnen.*

# Vgl. Michael Schmaus: Krankheit und Tod als personaler Auftrag, in: Studien und Berichte der
Katholischen Akademie in Bayern. Miinchen 1959, Heft 7, 63.



Ohne Zweifel lifit sich die Behauptung erhirten, dafl wir in einem iiberper-
fekten Sozialsystem leben, in dem zwar modernste Methoden und Instru-
mente eingesetzt, aber das Wichtigste, der Mensch und seine personale Wiir-
de, weitgehend tbersehen werden. Gerade deshalb sind das Altern, Krank-
werden und Sterbenmiissen Erscheinungen, vor denen die Menschen Angst
haben und die sie aus ihrem Blickwinkel verbannen wollen. In unserer Gesell-
schaft werden alte, schwache, kranke und zum Sterben darniederliegende
Menschen isoliert und von der Auflenwelt abgeschirmt, sie werden zu ,,Se-
nioren* gemacht, um auf diese Weise eindrucksvoller um die Gunst ihrer
Kaufkraft werben zu konnen. Man stempelt sie zu Konsumobjekten ab, an-
sonsten aber will man wenig mit ithnen zu tun haben. In einer solchen Gesell-
schaft, in welcher die Jugend iiberbewertet wird und nur das junge, gesunde,
leistungs- und produktionsfihige Leben zihlt, in der also die Jugend zur Tu-
gend erh6ht und das ganze Leben nur in seinen Héhen gesehen wird, da ist es
kein Wunder, wenn die meisten Menschen kein Gespiir fiir Verantwortung
zeigen und die Bereitschaft vermissen lassen, sich mit Alter, Krankheit und
Tod auseinanderzusetzen. Dabei aber gehen sie an der Frage nach dem Sinn
des Lebens unweigerlich vorbei. Diese wenig erfreulichen Uberlegungen
scheinen mir nicht unwesentlich zu sein fiir den rechten Vollzug der erneuer-
ten Kranken- und Totenliturgie.

1.2 Sinn von Krankheit und Leid fiir den Christen

,sMan brachte Kranke mit den verschiedensten Gebrechen und Leiden zu
ihm, und er heilte sie alle® (Mt 4,24). Diesen Satz stellt Mattius programma-
tisch an den Beginn seines Berichtes iiber das 6ffentliche Wirken Jesu. In den
Evangelien wird Jesus dargestellt als Heil und Arzt der leidenden Menschheit.
Das Elend einer heillosen Welt beriihrt ihn sehr. Und so wird Jesus bezeich-
net als der Heiland, als Heilbringer, der die Kranken von ihrer Krankheit be-
freit und sie erlost. Die Heilungen sind alles Zeichen dafiir, daff Gott in Jesus
Christus seine Herrschaft angetreten hat, daff sein Reich angebrochen ist.
Seine Herrschaft ist eine Herrschaft der Wahrheit und der Liebe, die dem
menschlichen Heil in seiner Gesamtheit dient. Jesus Christus ist der Heil-
bringer und die Fiille des Heils, die Seele und Leib, also den ganzen Men-
schen umfafit. Gott als das Heil der Kranken hat in seinem Sohn und in des-
sen Machttaten gezeigt, dafl er den Leidenden nicht fern ist. Auch Jesus
wurde nicht verschont von Schmerzen und Leiden korperlicher und seelischer
Art. Er hat seinen Leidensweg durchgestanden und der Menschheit dadurch
den Blick gedffnet, daff das Leid und der Schmerz durchaus einen Sinn haben
kénnen. Und so sollte sich der kranke Christ immer mehr bewufit werden,
daf} er durch seine Krankheit und durch seine Leiden schlieflich das ausfillt,
was am Leiden Christi fiir das Heil der Welt noch aussteht.’

Wer schon einmal ernsthaft krank war, weiff um die Situation der Nieder-
geschlagenheit, der Schmerzen, der Verzweiflung, des Griibelns und der
Hoffnung. In der Krankheit gerit der Mensch in eine Krise und lernt ganz

5 Vegl. Die Feier der Krankensakramente (Volksausgabe). Einsiedeln — Freiburg/Br. 1974, 13.

29



30

deutlich seine Grenzen, seine Bedrohtheit und seine Ohnmacht kennen. Der
Kranke wird abrupt aus seinem Alltag, aus seinem Berufsleben und aus seiner
vertrauten Umgebung herausgerissen und in eine ganz neue, oft sehr
schmerzliche Lage hineinversetzt, in der er bestehen muf§ oder an der er zu-
grunde gehen kann. Wenn auch nur ein Organ krank oder geschidigt ist, lei-
det trotzdem — gerade bei einer schweren Erkrankung — immer der ganze
Mensch, da die physischen Leiden sehr stark das psychische Befinden beein-
flussen. Es stellen sich dann die quilenden und griibelnden Fragen ein:
,,Womit habe ich das verdient?* — ,,Warum gerade ich?‘ Je nach Veranla-
gung und Labilitit des Kranken kénnen solche Fragen in die Resignation oder
Verzweiflung fithren. Er hadert dann mit Gott und der Welt und sieht nur
noch eine Sinnlosigkeit in seinem Dasein. Anderen Kranken wird es aller-
dings moglich, sich durchzuringen und ein Ja zu sagen zu ihrem Zustand. Sie
setzen ihr Vertrauen nicht allein in die Arzte, Pfleger, Medikamente und Ap-
paraturen, auf die sie zweifelsfrei angewiesen sind, um eine Heilung zu errei-
chen, vielmehr geben sie sich auch in die Hand Gottes.

Die ,,Pastorale Finfithrung in die Krankensakramente® macht des weiteren
darauf aufmerksam, dafl auch die Arzte und alle, die im Dienst am kranken
Menschen stehen, einen Auftrag Christi erfiillen, wenn sie versuchen, ihm
korperliche und geistige Aufrichtung zu schenken.® Deshalb geht es nicht an,
die Krankheit allein unter dem Mantel frommer Ergebenheit zu verstecken.”
Es muf vielmehr alles Menschenmdgliche getan werden, die Krankheiten zu
iiberwinden. Wo aber der Dienst und die Kunst des Arztes versagen, wo wir
an die Grenzen stoflen und uns unserer Kreatiirlichkeit bewufit werden, dort
bleibt uns nichts anderes aufgetragen, als uns dem Willen Gottes zu fiigen. So
sollten wir als Christen im Leid uns bewufit werden, dafl wir letztlich unter-
wegs sind hin zu Gott, der allein Anfang und Ende unseres bewegten Daseins
weifl und wirkt.®

Von daher geschen, ist Krankheit immer eine Zeit der Bewahrung, die dem
Kranken die Gelegenheit verschafft, iiber sich und sein Leben nachzudenken.
Krankheit ist aber weiterhin eine Zeit, in der es sich zeigt, ob der Mensch fa-
hig ist, sein Leid zu tragen mit oder ohne Aussicht auf Besserung. Das Leid
ist ja ein fester Bestand der Welt, und Krankheit ist einer der Leidfaktoren,
mit denen sich der Mensch auseinandersetzen muf}, an denen er wachsen und
reifen kann. Leid ist immer etwas Persénliches und mufl von jedem einzelnen
erlitten und getragen werden. Ohne Zweifel ist es schwer, die Krankheit fiir
eine lingere oder kiirzere Zeit zu bejahen oder die unheilbare Krankheit als
einen bestimmenden Teil des noch ausstehenden Lebens zu akzeptieren. Aber
gerade so kann die Krankheit auch eine Begegnung mit Gott als dem Schopfer
bewirken, der den Menschen anruft, sein Leben kritisch zu betrachten und zu
priifen, ob es in der Gott zugewandten Richtung verliuft oder ob es sich in

5 Vgl. Die Feier der Krankensakramente (Neuordnung) — Die Krankensalbung und die Ordnung
der Krankenpastoral in den Bistiimern des deutschen Sprachraumes. Einsiedeln — Freiburg/Br.
1974. (Pastorale Einfithrung Nr. 4.)

7 Vgl. Die Feier der Krankensakramente (Volksausgabe). 12.

8 Vgl. Karl Rahner: Schriften zur Theologie VII. Einsiedeln 2/1971, 270.



die unheilvolle Richtung bewegt.? Auf diese Weise wird Krankheit als Signal,
als ein Appell Gottes an den Menschen verstanden, sein Leben und seine
Verhaltensweise zu tiberpriifen und moglicherweise neu auszurichten. Des-
halb kann jede Krankheit ernsthafteren Charakters Gelegenheit zur Umkehr,
zum Umdenken bieten, damit ,,der sich an sie etwa anschlieffende Tod ge-
linge oder damit das an sie anschliefende neue Leben eine Eintibung auf den
Tod werde.10

Schmerz und Leid, die man in der Krankheit erfihrt, haben also einen Auf-
forderungs- und Ansporncharakter. Wenn sie mit Hilfe der irztlichen Kunst
und der seelsorgerlichen Betreuung richtig erlebt, getragen und durchgestan-
den werden, eroffnet sich die Méglichkeit einer Wandlung zu einem neuen
Menschen, der sich vom Krankenlager erhebt, oder aber auch zu einem neu-
gewandelten Menschen in der Ewigkeit, denn den Tod kdnnen wir trotz jeg-
lichen heilenden Bemiihens nicht von uns fern halten. Weil aber im Tod Gott
den Menschen guten Willens zur Vollgestalt des Lebens fiihrt, deshalb ist je-
des heilende Bemiihen innerhalb der Geschichte ein Hinweis auf das Heils-
wirken des Schopfergottes.1! So vermag das Leiden fiir uns Christen in der
Situation des Krankseins eine Hilfe zu sein, insofern wir einsehen konnen,
dafl es ein Weg zum absoluten Hel ist, ein Anruf Gottes, dem wir uns nicht
entziehen sollten, wenn wir uns in unserem Mensch- und Christsein bewih-
ren wollen.

2. Das Sakrament der Krankensalbung
2.1 Das Verstindnis der Krankensalbung bei den Gliubigen.

Bereits vor dem Vaticanum II war man um eine neue Sicht des Sakramentes
der Krankensalbung bemiiht. Doch wurden diese Bemiihungen stark behin-
dert durch die jahrhundertelange Praxis und durch die Bestimmungen des
Codex Iuris Canonici. Das Rechtsbuch der Kirche hat fiir die Spendung der
Krankensalbung Bedingungen festgelegt, die der Intention des Sakramentes
eigentlich zuwiderlaufen, wenn z, B. im CIC can. 940 ausdriicklich ,,. . . in
periculo mortis* die Rede ist. Von daher ist es nicht verwunderlich, wenn
sich bel den Gliubigen dhnliche Vorstellungen festsetzen konnten, die dann
im Sprachgebrauch zu Ausdriicken fiihrten wie ,,Letzte Olung® oder ,,verse-
hen mit dem hl. Sterbesakrament.*

Obwohl die deutschen Bischéfe autoritativ im ,,Katholischen Katechismus
der Bistiimer Deutschlands* von 1955 (dem sog. ,,Griinen Katechismus®) die
Bezeichnung ,,Letzte Olung® in Krankensalbung dnderten, und dieser Begriff
»» Krankensalbung® auch in die damals neu herausgegebenen Didzesangesang-
biicher tibernommen wurde, konnte keine Bewufitseinsinderung herbeige-

? Vgl. Michael Schmaus: Krankheit und Tod als personaler Auftrag, 84f.

0 Michael Schmaus: Krankheit und Tod als personaler Auftrag, 86.

1 Vgl. Herbert Vorgrimler: Der Tod im Denken und Leben des Christen. Diisseldorf 1978,
81-88.

31



32

fiihrt werden. Dies lag aber nicht wenig mit daran, daff die Gliubigen iiber
die dahinterstehende Absicht kaum informiert wurden, was allerdings
schlecht méglich war, da der gesamte Komplex ,,Letzte Olung - Krankensal-
bung® bis zum Vaticanum II auf eine griindliche theologische Klirung warte-
te.12 Somit war die Begriffsinderung mehr formeller als informeller Art.
Auch in unserer Zeit kann man immer noch in den Traueranzeigen der Zei-
tungen von der ,,Letzten Olung* lesen. Bei vielen Gliubigen ist eben dieser
Begriff tief verwurzelt. Und entsprechend gestalten sich ihre Reaktionen und
Angste im Krankheitsfall und bei Todesgefahr. Der Priester wird erst geru-
fen, wenn man den Kranken schon aufgegeben hat, wenn er bewufitlos oder
gar bereits tot ist. Selbst Arzte und Pflegepersonal teilen zum Teil diese ver-
kehrte Meinung. Um den Kranken nicht zu erschrecken, aufzuregen oder
seinen Zustand unnoétig zu verschlimmern, halten die Angehorigen oft den
Priester auf und verweigern ihm den Zutritt. So kommt es, dafl ernsthaft
kranke Menschen selten die Krankensalbung empfangen, sei es aus diesem fal-
schen Verstindnis heraus oder wegen allgemeinen Nichtpraktizierens im
kirchlichen Leben. Zudem achten leider in den Grofikliniken, wenn dort
nicht gerade einige Ordensschwestern titig sind, nur wenige vom weltlichen
Pflegepersonal auf eine ordentliche seelsorgerliche Betreuung der Schwer-
kranken. Dies geschieht nicht immer aus einer indifferenten religisen Ein-
stellung heraus, vielfach ist das Personal in diesen technisierten medizinischen
Dienstleistungsgrofibetrieben in jeder Weise iiberfordert.

2.2 Die Entwicklung der Krankensalbung

Die Sorge um die Kranken ist von der Kirche schon immer wahrgenommen
worden. Ihr Dienst am kranken Menschen, den sie als wirkendes Zeichen des
heilschaffenden Herrn ausiibt, gipfelt in der Feier der Krankensalbung.®3 Die
Krankensalbung ist eine Lebenshilfe und ein Heilszeichen, das die Kirche den
Kranken spendet, die im Glauben sich der Nihe und des Beistandes Gottes
sicher sein diirfen. Doch war gerade dieses Sakrament im Laufe der Jahrhun-
?e}i‘te Miftverstindnissen ausgesetzt und hat eine vielfiltige Akzentuierung er-

ahren.

Es diirfte heute erwiesen sein, dafl die Krankensalbung bis ins 7. und
8. Jahrhundert ohne besondere Form gespendet wurde. Sie gehorte einfach
als Beitrag der Kirche zur hiuslichen Krankenpflege.1* Das vom Bischof ge-
weihte Ol wurde als heilende Stirkung in der Not der Krankheit verwendet.
Gerade in der frithen Zeit legte man alles Gewicht auf das geweihte Ol Die
ilteste liturgische Tradition hinsichtlich der Weihe des ,,oleum infirmorum®
findet sich bei Hippolyt von Rom um 215 in seiner ,, Traditio apostolica® und
beim dgyptischen Bischof Serapion von Thmuis im 4. Jahrhundert. Als Wir-

12 Vol. Adolf Knauber: Pastoraltheologie der Krankensalbung, in: Handbuch der Pastoraltheo-
logie IV. Freiburg/Br. 1969, 163-165. — Emil Joseph Lengeling: Todesweihe oder Krankensal-
bung?, in: Liturgisches Jahrbuch, Jg. 21, Miinster 1971, 193-213.

13 Vgl. Othmar Stary: Wir kénnen dem Sterbenden helfen. Graz 1976, 60.

14 Vgl. Ingrid Jorissen — Hans Bernhard Meyer: Pastorale Hilfen in Krankheit und Alter. Inns-
bruck 1974, 49.



kung des Ols wird ,,Stirkung und Liebe, . . . Gesundheit und Vertreibung
aller Krankheiten und Dimonen, . . . Gnade und Siindenvergebung, kurz
Gesundheit und Integritit von Leib, Seele und Geist!5* erfleht. Im allgemei-
nen betonen die frithen Weihegebete mehr die Heilung des Leibes als die gei-
stige Heilung der Seele, ansonsten aber hatte die Salbung mit Ol eine Heilung
des ganzen Menschen zum Ziel. Die Viter legten besonderen Wert auf ein
Weihegebet mit ausdricklichem epikletischen Charakter. Sie sahen darin die
eigentlich sakramentale, pneumatische Wirkung des Oles begriindet. Diese
Sicht besteht auch heute noch, da zur Giiltigkeit des Sakramentes die Weihe
des Oles durch den Bischof erforderlich ist. Weitere unmittelbare Zeugnisse
fir die Krankensalbung finden sich im Brief des Papstes Innozenz’ 1. (416), in
den Predigten des hl. Caesarius von Arles (1542), in Auflerungen von Cas-
siodor (T nach 580), Eligius von Noyon (7660) und Beda Venerabilis (f735).16

In all diesen Quellen ist die Krankensalbung kein auf den Tod vorbereiten-
der, sondern ein fiir die Kranken bestimmter Ritus. Die Salbung wird bei je-
der Krankheit erteilt oder an sich selbst vollzogen. Krankheit wird hier im
weitesten Sinn des Wortes verstanden, angefangen bei den Kopfschmerzen bis
hin zu den psychisch Kranken und Kriippeln. Spender sind der Bischof, Prie-
ster, Laie und der Kranke selbst. Hinter dieser Handlung stand die Auffas-
sung, dafl der entscheidende Akt die Weihe des Krankendls sei und nicht die
Anwendung oder Austeilung des geweihten Oles. Das Ol wurde sowohl zur
Salbung verwendet wie auch zum Genuf, heiflt es doch im urspriinglichen
Text des romischen Weihegebetes: ,,Es sei Schutz des Leibes fiir jeden, der
sich damit salbt, es genieflit und es beriihrt .17 Die Gliubigen gebrauchten das
vom Bischof geweihte Ol fiir die Kranken in der Hoffnung auf ganzmenschli-
che Heilung, vorwiegend auf kérperliche, sekundir auf seelisch-geistige Hei-
lung, duflerst selten als Nachlaf} der Siinden. Gerade deswegen durften die 6f-
fentlichen Siinder vor der Rekonziliation und der Lossprechung die Kranken-
salbung nicht empfangen.

Zu Beginn des Mittelalters um 840 wurde die Spendung durch Laien verbo-
ten, und der stirkere Einfluff des Jakobusbriefes bewirkte, dafl die Kranken-
salbung nur noch vom Priester gespendet werden durfte. Fine Begrenzung
auf Todkranke ist allerdings noch nicht bekannt. Doch entwickelte sich kurze
Zeit spiter eine feste liturgische Ordnung fiir die Spendung des Sakramentes,
und aus pastoralen Griinden verband man die Krankensalbung mit der noch
duflerst strengen Kirchenbufle, zu der man bekanntlich nur einmal im Leben
zugelassen wurde und die man deshalb sehr gern an das Lebensende hinaus-
schob, auch wegen ihres Rigorismus. Somit wurde die Krankensalbung zu
einer Erginzung der Kirchenbufle und zur Vorbereitung auf den Tod. Thr
Empfang war verpflichtend und ein fester Bestandteil neben Bufle und Viati-
cum. Die Hauptwirkung der Krankensalbung bestand jetzt in der Siindenver-

15 Johannes Betz: Krankensalbung, in: Handbuch theologischer Grundbegriffe, Band 2. Miin-
chen 1970. 506 f.

16 Vel. dazu Manfred Propst — Klemens Richter (Hrsg.): Heilssorge fiir den Kranken und Hilfen
zur Erneuerung eines mifiverstandenen Sakramentes. Freiburg/Br. 1975, 42.

17 Manfred Propst — Klemens Richter (Hrsg.): Heilssorge fiir den Kranken, 42,
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gebung, und diese einseitige, spiritualistische Akzentverlagerung ist zugleich
Ausdruck eines Wandels in der Spendepraxis, in der die Krankensalbung sich
immer mehr zum ausgesprochenen Sterbesakrament entwickelte.18

Von dieser verengten Sichtweise her kam es auch zur Unwiederholbarkeit
der Krankensalbung bei ein und derselben Krankheit. So verlor sie ihre Be-
deutung als von Gott gewirkte Stirkung in der Krankheit und wurde Teil der
Kirchenbufle als Vergebung der Siindenstrafen und Vorbereitung auf das
letzte Gericht.?® Die Krankensalbung war nicht mehr Hilfe in der Krankheit,
obwohl die Gebete im Kontrast dazu noch von Heilung der Krankheit spra-
chen, sondern wurde zum Sterbesakrament, sie wurde zur Absicherung ge-
geniber dem Gericht, vor das der Sterbende nach seinem Tod treten mufi;
,»extrema unctio®, ,,Letzte Olung® sind dafiir nun die richtigen Bezeichnun-
gen, die im Hochmittelalter auftauchen.2°

Vom 11. Jahrhundert an wird die Krankensalbung auch als ,,unctio solem-
nis infirmorum®, als feierliche Olung des Kranken bezeichnet. Zum ersten-
mal taucht dieser Begriff bei Petrus Damiani auf, der dadurch die absolute
Eschatologisierung der Krankensalbung einleitet. Die Wirkung des Sakramen-
tes wird immer mehr spiritualisiert, die leibliche Heilung verschwindet ganz.
Die Salbung ist kein christliches Heilmittel gegen die Krankheit mehr, son-
dern eine unmittelbare Vorbereitung auf den Tod. Im 12. Jahrhundert begeg-
net man sogar der Meinung, die Krankensalbung sei ,,in exitu, bei Todesein-
tritt, zu spenden. Das Konzil von Trient (1545-1563) versucht das einseitige
Verstindnis der Krankensalbung (als Todesweihe) zu revidieren und ihren ur-
spriinglichen Sinn wiederherzustellen. Auf diesem Konzil wurde ein Text
verabschiedet, der die Salbung generell fiir Kranke vorsieht, speziell noch fiir
in Lebensgefahr Schwebende.?! Diese wohltuende Aussage hat sich eigentlich
durch die folgenden Jahrhunderte positiv in der Krankenpastoral ausgewirkt
und wurde eigens von Papst Benedikt XIV. (1740-1758) unterstrichen, bis
dann am Beginn des 20. Jahrhunderts der Codex Iuris Canonici wieder in die
alte Einseitigkeit zuriickfiel. Der Canon 940 macht ausdriicklich die Todes-
nihe zum Kriterium fir die Spendung der Krankensalbung, der Kranke
miisse sich ,,in periculo mortis” befinden. Diese Einstellung hat leider die Pa-
storal und das rechte Verstindnis der Gemeinden in den letzten Jahrzehnten
sehr beeintrichtigt und gab Anlafl zu neuerlichen Mifiverstindnissen.

2.3 Die Neuordnung der Krankensalbung

Auf dem Vaticanum II ist es zu einer neuen Sicht der Krankensalbung ge-
kommen. Eigentlich ist es gar keine neue Sicht, sondern die urspriingliche,

18 Vgl. Johannes Betz: Krankensalbung, 507.

19 Vegl. Othmar Stary: Wir kdnnen dem Sterbenden helfen, 51.

20 Vel. Adolf Adam: Sinn und Gestalt der Sakramente. Wiirzburg 1975, 120. — Uber die Spen-
dung der Krankensakramente im Spitmittelalter vgl. Karl Schlemmer: Gottesdienst und From-
migkeit in der Reichsstadt Niirnberg am Vorabend der Reformation (noch ungedruckte Disserta-
tion). Wiirzburg 1977, 243-246.

21 Vgl. Othmar Stary: Wir konnen dem Sterbenden helfen, 45.



die schon in den ersten acht Jahrhunderten Giiltigkeit besaR. Vor allem in der
nachkonziliaren Reformarbeit verschwand die Bezeichnung ,,Letzte Olung",
und die Bestimmung der Krankensalbung als Sakrament der Kranken setzte
sich durch. In der Apostolischen Konstitution vom 30. November 1972 wird
das neue, alte Verstindnis dieses Sakramentes deutlich. Papst Paul VI.
schreibt: ,,Das Sakrament der Krankensalbung wird jenen gespendet, deren
Gesundheitszustand bedrohlich angegriffen ist . . . Das Sakrament kann wie-
derholt werden, wenn der Kranke nach empfangener Krankensalbung wieder
zu Kriften gekommen ist und dann von neuem erkrankt oder wenn im linge-
ren Verlauf der Krankheit der Zustand sich verschlimmert*, 22

Aus diesen Verlautbarungen und noch mehr in der Pastoralen Einfiihrung
und im Ritus selbst wird deutlich, daff die Krankensalbung wieder als Sakra-
ment der Kranken und nicht der Sterbenden oder ,,Todeskandidaten* ver-
standen und praktiziert wird. Weitere eindeutige Zeichen dafiir sind die
Spendung der Krankensalbung an alte Menschen, deren Krifte stark nachlas-
sen, an Kinder, soweit sie zum Vernunftgebrauch gekommen sind; in Rom
sieht man dafiir ungefihr die Erreichung des 7. Lebensjahres an. Des weiteren
vermerkt die Ordnung der Krankensalbung, dafl das Sakrament auch vor
einer schweren, Gefahr mit sich bringenden Operation empfangen werden
sollte. 2

Alle Sakramente sind und dienen der Begegnung mit Christus. Die neue
Feier der Krankensalbung will ganz entschieden zu einer Begegnung mit
Christus fithren, damit Er wirklich in den Tagen der Heilskrise einer Krank-
heit zum Heil wird.?* So kann auch die Pastorale Einfihrung zum Ausdruck
bringen: ,,Dieses Sakrament gewihrt dem Kranken die Gnade des Heiligen
Geistes, durch die der ganze Mensch Hilfe zum Heil erfihrt. Er wird gestiitzt
im Vertrauen auf Gott und gestirkt gegeniiber den Versuchungen des Bésen
und der Angst vor dem Tod. So wird er instandgesetzt, das Ubel der Krank-
heit tapfer zu ertragen, ja sogar dagegen anzukimpfen und die Gesundheit
wieder zu erlangen, wenn dies seinem geistlichen Heil dienlich ist. Auflerdem
bringt das Sakrament die Vergebung der Siinden, sofern dies nétig ist, und
stellt die Vollendung der christlichen Bufle dar.25 Aus diesem Text geht klar
hervor, dafl die Wirkung der Krankensalbung nicht mehr nur in der Siinden-
vergebung zu sehen ist. Dies kann sehr wohl fiir die Praxis beider Sakramente
von Vorteil sein.

2.4 Die Eingliederung der Krankensalbung in die Gesamtpastoral

Bezeichnend fiir eine Uberwindung der isolierten Stellung der Krankensal-
bung ist die Uberschrift des Abschnittes im neuen rémischen Rituale, der sich
mit der Feier dieses Sakramentes befafit. Hief} es friiher: ,,De sacramento ex-

2 Die Feier der Krankensakramente (Neuordnung), 14.

# Vgl. Die Feier der Krankensakramente (Neuordnung), 25-37. (Pastorale Einfiihrung Nr. 10,
1:97);

* Vgl. Adolf Knauber: Pastoraltheologie der Krankensalbung, 168.

?5 Die Feier der Krankensalbung (Neuordnung), 27. (Pastorale Einfiihrung Nr. 6).
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tremae unctionis®, so steht im neuen Rituale vom November 1972: ,,Ordo
unctionis infirmorum eorumque pastoralis curae”. Hier wird also nicht allein
das Spenden des Sakramentes, sondern die gesamte Sorge fiir die Kranken
zum Ausdruck gebracht. Die Krankensalbung mufl ja in den Zusammenhang
der Heilssorge am ganzen Menschen gestellt werden, was theologisch-an-
thropologische Uberlegungen immer wieder bestitigen. Deshalb muf} die
Krankenseelsorge von einer gesunden Spiritualitit getragen sein, die nicht al-
les ritualisiert oder gar exklusiv sakramentalisiert. Es kann ja bereits der prie-
sterlich-menschliche Krankenbesuch ohne jede liturgische Handlung zu einer
Christusbegegnung fiir den Kranken werden und den Empfang der Kranken-
salbung vorbereiten und einleiten, sofern der Priester nur ein Stiick der Fro-
hen Botschaft mit sich bringt und das Brot des Wortes bricht, das aus dem
Mund Gottes kommt.26 So konnte das Wort wieder zur helfenden Arznei
werden. Denn das briiderliche, helfend-heilende Gesprich ist ebenso wichtig
wie das sakramentale Geschehen; beides zusammen birgt in sich heilenden
Charakter und fithrt zu einer Begegnung mit Christus.

Des weiteren ist ein solches Gesprich oftmals auch notwendig, um dem
Kranken und seiner Familie das rechte Verstindnis der Krankensalbung zu
vermitteln, da diese noch weithin trotz der Neuordnung als eine Art ,,To-
desweihe” gesehen wird. Es mufl dem Kranken klar sein, dafl er kein medizi-
nisches Wunder erwarten kann, sondern seine geistig-seelische Not gelindert
und behoben wird. Und da der Mensch als ein ,,psychosomatisches Wesen®
zu betrachten ist, kann und wirkt sich auch oft die seelische Aufrichtung zu
Gunsten der leiblichen aus. Der tiberzeugte, feste Glaube und das beharrliche
Gebet des Kranken vermdgen ,,Berge zu versetzen” (vgl. Mt 21,21; Mk
11,23). Freilich kénnen wir die Wirksamkeit des Krankensakramentes zur
Forderung des Heilungsprozesses nicht erzwingen, dies liegt allein in Gottes
Hand. Aber durch einen gliubigen Empfang des Sakramentes der Kranken-
6lung wird die heilende Nihe des Herrn auch am Krankenbett spiirbar, der
dem Menschen in all seinen Beschwerden und Gebrechen die unendlich tiefe
Liebe des Vatergottes erfahrbar machen will.?”

So gehoren zur Vorbereitung auf den Empfang der Krankensalbung natiir-
lich auch das gliubige Gebet und eine innere Umkehr, Absage an das Bose,
da theologisch gesehen der Tod eine Folge der Siinde ist. Der Kranke mufl
hier vorsichtig herangefithrt und dafiir sensibel gemacht werden, zumal es
sich dringend empfiehlt, vor der Krankensalbung die Gelegenheit zum Emp-
fang des Bufisakramentes anzubieten.?® Erst im Anschlufl daran sollte bei ge-
meinschaftlicher Feier die Messe beginnen, in der nach dem Evangelium die
Spendung der Krankensalbung erfolgt. Die Einzelspendung dagegen zu
Hause oder in einem Krankenzimmer mufl nicht immer mit einer Mefifeier
verbunden sein, obgleich dies auch hier angebracht erscheint. In der Todes-
stunde jedoch soll nach Méglichkeit nicht mehr die Krankensalbung gespen-

26 Vgl. Adolf Knauber: Pastoraltheologie der Krankensalbung, 176 f.

27 Vgl. Adolf Adam: Sinn und Gestalt der Sakramente, 118f.

28 Vgl. Anton Ziegenaus: Die Krankensalbung — das erneut umstrittene Sakrament, in: Klerus-
blatt Nr. 12/1978. Miinchen 1978, 279.



det werden, denn dies miifite bereits vorher geschehen sein; allerdings sollte
man daraus keine Ideologie machen. Sinnvollerweise hat in der letzten Stunde
das eigentliche Sterbesakrament seinen Platz, das Viaticum, die heilige Weg-
zehrung, die dem Sterbenden am Ende seiner irdischen Pilgerschaft die nétige
Kraft mit auf den Weg in das Ssterliche Leben geben soll. Die liturgische
Ordnung fiir die Spendung der Bufle, Krankensalbung und der Wegzehrung
bei einem Kranken in unmittelbarer Todesgefahr, also der bekannte Verseh-
gang, findet sich im 4. Kapitel des Rituale ,,Die Feier der Krankensakramen-
=2

Durch die Neuordnung der Krankensalbung und der gesamten Krankenpa-
storal ist Seelsorgern und Gliubigen eine grofle Aufgabe gestellt. Die Bischofe
fordern in ihrem Einfithrungswort: ,,Von allen Gliubigen wird nun ein Um-
denken zum urspriinglichen und umfassenderen Sinn dieses Sakramentes er-
wartet und gefordert.*3? Sie erinnern ferner daran, wie durch eine erneuerte
Verkiindigung und durch die Einsatzfreudigkeit der Seelsorger ein entschei-
dender Wandel in der sakramentalen Praxis eingetreten ist, gerade was die
Kommunionhaufigkeit betrifft. Deshalb sollte man erwarten diirfen, dafl mit
derselben Selbstverstandlichkeit aus der bisherigen und oft gefiirchteten
»,Letzten Olung™ kiinftig die trostende und heilende ,,Feier der Krankensal-
bung* wird. Die Krankensalbung ist das eigentliche Sakrament fiir die Kran-
ken und sollte thnen stets willkommen sein, es ist das Sakrament, das zum
normalen Alltag einer christlichen Gemeinde, eines Krankenhauses, eines Al-
tenheimes gehort; denn auch die Kranken selbst gehoren zum menschlichen
Alltagsleben. So sollten wir alle, Gliubige, Seelsorger und Gemeinden eine
wesentliche christliche Aufgabe darin erblicken, mitzuhelfen, daf sich in be-
zug auf die Krankensalbung ein neues vertieftes Glaubensbewufitsein und
eine neue umfassendere offentliche Meinung in der Kirche bildet.3! Dazu
sollte keine Miihe fir die notwendige Information der Gemeinden zu gering
sein; Predigt, Katechese und Erwachsenenbildung bieten sich direkt an.

e Yo : 2. Teil folge
29 Vgl. Adolf Adam: Erneuerte Liturgie. Freiburg/Br. 2/1975, 182.

30 Die Feier der Krankensalbung (INeuordnung), 20f.

3 Vol. Die Feier der Krankensalbung (Neuordnung), 24.

Das ist der Gnade Gottes eigen: sie hat kein Ende und kennt keine Grenzen, sondern strebt immer ho-
her, was bei menschlichen Dingen nicht der Fall ist. Wenn auch kein Mensch sie ihm entreiBt, so doch
ganz gewiB der Tod, wenn er einmal kommt. Bei den Dingen dagegen, die uns Gott gibt, ist es nicht so.
Weder ein Mensch, noch die Zeit, noch die Umsténde, selbst nicht der Teufel, auch nicht der Tod, wenn
er kommt, kann sie uns nehmen; im Gegenteil, wenn wir sterben, dann halten wir sie erst recht fest und
genieBen sie immer mehr. Darum, wenn du an die zukiinftigen Giiter nicht rechtglauben willst, denke an
die gegenwdrtigen, die du bereits empfangen hast, und glaube auch an jene! Deshalb sagt der Apostel:
»Wir riihmen uns der Hoffnung auf die Herrlichkeit Gottes*, damit du daraus ersiehst, was fiir eine Ge-
sinnung der Glaubige haben musse. Er muB sich sicher fiihlen nicht allein des ihm bereits Gegebenen,
sondern auch des Zukiinftigen gerade so, als ob es ihm gegeben ware. Man riilhmt sich dessen, was man
schon im Besitz hat. Weil nun die Hoffnung auf das Zukiinftige so fest und bestimmt sein soll, wie wenn
es sich um Gegebenes handelte, darum sagt er, daB wir uns des Zukiinftigen rihmen; er nenntes ,, Herr-
lichkeit Gottes''. Wenn es zur Herrlichkeit Gottes beitragt, dann kommt es gewiB, wenn nicht unseretwe-
gen,so Gottes wegen. Doch was sage ich, fahrt er fort, daB blof die zukiinftigen Giiter des Rihmens wert
seien? Sogar die gegenwirtigen Ubel kénnen Gegenstand des Rilhmens sein und uns veranlassen, auf
sie stolz zu sein. Darum fahrt erfort: ,,Aber nicht allein dies, sondern wir riihmen unsauch der Triibsale."

Erwage, wie groB die zukiinftigen Guter sein missen, wenn wir sogar stolz sein durfen auf das schein-
bar Triibselige daran! Aus: Johannes Chrysostomus, Kommentar zum Rémerbrief 10,2
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Erzbischof Karl Berg — 70 Jahre

Erzbischof Karl Berg beging am 27. Dezember 1978 die Vollendung seines
siebzigsten Lebensjahres. Sein Geburtsort ist Radstadt (im Salzburgischen).
Der Vater des Erzbischofs war dort Justizbeamter. Die Volksschule besuchte
der Jubilar in seiner Vaterstadt. Sodann kam er als Singerknabe nach Salzburg
ins ,,Kapellhaus®, einer in die Salzburgische Vergangenheit zuriickreichende
Institution, deren Zoglinge (die ,,Kapellknaben*) besonders bei Festgottes-
diensten und sonstigen feierlichen Anldssen zu singen hatten. Seine Gymna-
sialstudien besuchte und absolvierte er als externer Schiiler am fiirsterzbi-
schoflichen Gymnasium Borromaum. In Rom kam er ans Germanikum und
studierte an der Pipstlichen Universitit Gregoriana Philosophie und Theolo-
gie und erwarb das philosophische und theologische Doktorat. Bezeichnend
tir seine Vorliebe fiir die heilige Liturgie hatte der junge Theologe seine Dis-
sertation aus diesem umfangreichen Themenkreis gewahlt. Sein erstes heiliges
Meflopfer feierte er noch in der Ewigen Stadt. Dann ging’s zuriick in die
Heimat nach Salzburg. Es folgte zunichst seelsorgliche Titigkeit in verschie-
denen Pfarren. Dann berief ihn Erzbischof Rohracher als Subregens ans Prie-
sterseminar in Salzburg, dessen volle Leitung er nach dem 2. Weltkrieg zu
ibernehmen hatte. In seinen Tatigkeitsbereich kamen dann noch zusitzliche
Aufgaben auf dem Gebiet der Caritas, des Missionswesens und dergleichen
mehr. 1950 wurde er Mitglied des Metropolitankapitels und 1961 Kanzler des
erzbischoflichen Ordinariates. Erzbischof Macheiner ernannte ihn dann zum
Generalvikar der Erzdiozese Salzburg. Nach dessen plétzlichen Tod wurde
Karl Berg am 26. Dezember 1972 zum Erzbischof von Salzburg gewihlt.

Fiir seine Erzdidzese war und ist der Jubilar besonders um die Ausfithrung
der Initiativen des II. Vaticanums bestrebt. Seine ausgesprochene Liebe aber
gilt vor allem der heiligen Liturgie, ihrer Erneuerung und ihrem ehrfurchts-
vollen Vollzug. Wohl eine ganz grofle Freude wird es ihm als Vorsitzenden
der Osterreichischen Liturgischen Kommission gewesen sein, als wihrend des
1200jahrigen Salzburger Domweihjubiliums der fast vollzihlige erschienene
Episkopat deutscher Zunge das neue Deutsche Missale am 23. September
1974 in Salzburg approbierte.

Seit Bestehen der Osterreichischen Liturgischen Kommission ist Erzbischof
Berg deren Mitglied und Berater und nun schon seit Jahren ihr Vorsitzender,
dem vor allem auch die Kontaktsitzungen der Internationalen Arbeitsgemein-
schaft der liturgischen Kommissionen im deutschen Sprachgebiet (IAG) am
Herzen liegen. Dem Jubilar méchten wir alle ein herzliches ,,Ad multos an-
nos“ zurufen!

Dr. P. Anselm Schwab OSB



Die Anfinge der volksliturgischen Bewegung von
Klosterneuburg

Maria Ferschl

Die Verfasserin, die die Anfinge der volksliturgischen Bewegung in Klosternenburg
aktiv miterlebte, hat uns diesen Beitrag zur Verfiigung gestellt. Vieles, was in der Li-
turgiekonstitution und der folgenden liturgischen Erneunerung voll zum Durchbruch
kam, hat hier bereits seinen Anfang genommen.

Da sich am 11. Mirz d. Jabres der Todestag von Pius Parsch, dem Vorkimpfer der Li-
turgiereform, zum 25. Mal jibrte, diirften die Ausfiihrungen als lebendige Erinnerung
von besonderem Interesse sein.

1. Eine Grenz-Situation

Aus dem Ersten Weltkrieg gibt es ein vergilbtes Lichtbild: Ein Feldlazarett
in einem Hohlenraum unter der galizischen Erde. Verwundete Soldaten liegen
da und schauen auf den Priester, der hier in duflerster Armseligkeit das eucha-
ristische Opfer feiert inmitten seiner Osterreichischen Kameraden. Dieser
Feldgeistliche war Dr. Pius Parsch, Augustiner-Chorherr von Klosterneu-
burg bei Wien. In erschreckender Deutlichkeit kam es ihm zum Bewufitsein:
hier wird etwas vollzogen, was die Umstehenden kaum verstehn. Die Messe
erschien vielen wie eine magische Handlung, geheimnisvoll und fremd, bei
gutem Willen ehrfiirchtig respektiert. Da konnte so ein Soldatenkurat wohl
sagen: Mich erbarmt des Volkes. Wihrend des langen Stellungskrieges in den
Karpaten ersuchte er gelegentlich einen benachbarten Feldgeistlichen, die
Messe fiir seine Soldaten zu halten, wihrend er selber den Soldaten erklirte,
was auf dem Altar geschah. Und er las ihnen die heiligen Texte, die er zuvor
iibersetzen mufite. Wohl war er seit etlichen Jahren in der Pfarrseelsorge sei-
nes Stiftes titig gewesen, und es war in Aussicht gestellt, dafl er nach dem
Krieg an der theologischen Lehranstalt des Stiftes die Vorlesungen in Pasto-
raltheologie iibernehmen sollte. Nun aber im Umgang mit den Frontsoldaten
wurde es ihm klar, dafl diese Manner mit der damals gingigen Mefifeier wenig
anzufangen wufiten; handelte es sich doch in der Regel um eine stille Messe
oder bestenfalls um eine von Anfang bis zum Schluf durchgesungene Lie-
dermesse. Als Feldkurat suchte er diesen Minnern die Gestalt der Mef}feier so
gut wie moglich aktiv mitvollziehend aufzuzeigen. Zudem erlaubte ihm der
Stellungskrieg ein intensives Studium der Heiligen Schrift, und er trug sich
schon damals mit dem Gedanken, das Wort Gottes in der Bibel dem Volk
nahezubringen.

2. Kiew und die altslavische ,,Géttliche Liturgie*

Im Jahr 1918 wurde das Regiment aus den Karpaten nach Kiew versetzt.
Ein Tor der Freude trotz aller Schrecken und Angste des Krieges. Welch ein
ungeheurer Gegensatz der dortigen ,,Gottlichen Liturgie® zu den vielfach
diirftigen Mefifeiern vorher! Nicht so sehr die Pracht der Kathedrale mit
ihren neunzehn goldenen Tiirmen, nicht der museale Reichtum einer langen
christlichen Geschichte, aber dafl diese Feier hier wirkliche Liturgie war, lei-
to-ergon, Sache des Volkes! Dafl dieses hungernde, frierende, veringstigte
ukrainische Volk zwei Stunden lang und mehr stehend aushielt in ungebro-
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chener Andacht, in geistlichem Entziicken, in titiger Mefifeier, ja, dafl sie je-
des Wort verstanden, in der zwar veralteten, und doch so ehrwiirdigen
Volkssprache. Und wie man sich dabei Zeit lief}! Nicht daf der Priester nur
so von der Sakristei an den Altar ging — da war ein feierlicher Einzug mit dem
hoch erhobenen Evangelienbuch! Opfer des Wortes und Opfer von Weih-
rauch und von Brot und Wein. Und das Opfer des Gesanges! Des Gesanges
von Chor und Volk! Die Soldaten, die mit dem Feldgeistlichen zur Kirche
gingen, unwillkiirlich verglichen sie den Gesang mit den Hochimtern ihrer
Dorfkirchen, wo die Musik zuweilen geradezu profan klang. Hier in Kiew
aber war das Heilige! Hier waren keine ziinftigen Musikanten am Werk, hier
waren die Cherubim und die Seraphim. Wie sehr haben wir uns doch ausein-
ander entwickelt! Hier brauchte es keine Schelle, um erst auf die heilige
Wandlung aufmerksam zu machen. Und es brauchte kein Kommuniondekret,
weil der Westen es verlernt hat, was hier ein lange dauernder Vorgang ist: das
eucharistische Opfermahl der Gliubigen. Auch die Kinder auf den Armen der
Miitter empfangen mit dem Loffel das heilige Brot mit dem Tropfen Wein. —
Von nun an mufite Pius Parsch eine Synthese suchen von Ost und West. Von
eher privater Frommigkeit und géttlicher Liturgie.

Und da war noch etwas, was dem westlichen Besucher gefiel: Nach der
Mefifeier wurden unkonsekrierte Brote — Eulogien — ausgeteilt, vor allem fiir
die, die nicht kommuniziert hatten und fiir solche, die man daheim beschen-
ken wollte; Ubergang der Mysterienfeier in den profanen Bereich. Auch dies
sollte sich spiter noch auswirken.

In Kiew lernte Pius Parsch den spiter beriihmten Ethnologen P. Wilhelm
Schmidt SVD von Sankt Gabriel bei Wien kennen. Sie bestirkten einander in -
dem Wunsche, es miisse etwas geschehn, dafl das breite katholische Volk zu
einem besseren Verstindnis der Meflfeier hingefithrt werde. Pius Parsch war
bereit, fur die Verbreitung von Mefltexten zu sorgen. Schon zum Osterfest
1919 wurden solche Heftchen an den Kirchtiiren in Wien angeboten. Aber
die Zeit war noch nicht reif. Der Klerus empfand diese Aktion als Einmi-
schung, man wollte nichts Neues.

3. In Klosterneuburg entstebt eine Gemeinde bei Sankt Gertrud

Im Chorherrnstift Klosterneuburg iibernahm Dr. Pius Parsch nun das
Lehramt fiir Pastoraltheologie. Gleichzeitig war er Novizenmeister. Mit den
Novizen hielt er Bibelstunden. An Hand der vier Evangelien wurde eine Syn-
opse erarbeitet; sie taten es mit grofler Freude. Viele Stunden brachte Pius
Parsch im Beichtstuhl zu. Jahre spiter erzihlte eine Frau, Dr. Parsch habe ihr
im Beichtstuhl gesagt, sie solle in der Bibel lesen. Nach einiger Zeit bekannte
sie ithm, sie kime mit den vier Evangelien nicht zurecht, immer wieder miisse
man da von vorne anfangen; ob er ihr nicht ein Buch tiber das Leben Jesu ge-
ben konne. Er war in Verlegenheit. Da entschloff er sich, einige seiner
Beichtkinder zu einer Bibelstunde einzuladen. Das war etwas Ungewohnli-
ches und fiigte sich damals nicht in den Rahmen eines Chorherrenstiftes. Nun
gab es aber auflerhalb der Stadt Klosterneuburg an der alten Donaustrafie ein



kleines Haus, in dem im 13. Jahrhundert eine Art Hospital fiir Pilger und
Wanderer und alte Leute gewesen sein diirfte. An dieser Stelle stand nun ein
sehr bescheidenes dorfliches Haus, mit zwei Stuben zu ebener Erde. Es ge-
hért zu einer alten romanischen Kapelle, die der heiligen Gertrud geweiht ist;
sie stammt aus dem 12. Jahrhundert und reicht in die Zeit des heiligen Leo-
pold zuriick, den Babenberger Markgrafen von Osterreich. In der oberen
Stadt von Klosterneuburg hatte er seine Pfalz, daneben hatte er die noch
heute bestehende romanische Kirche erbaut, die am Michaelstag 1136, sechs
Wochen vor seinem Tod, geweiht wurde. Leopold hatte die Augustiner-
Chorherrn berufen und ihnen reiche Schenkungen vermacht. Im Bauernhaus
bei Sankt Gertrud hielt Pius Parsch nun Bibelstunden. Er mufite es sich gefal-
len lassen, dafl man ein solches Unternehmen zunichst als protestantisch an-
sah, und so blieb die Bibelgemeinde auf eine Bauernstube beschrinkt. Eine
spitere Frucht dieser Bibelstunden war ein dreibindiges Werk ,,Das Leben
Jesu“ (1935) als Behelf fiir Bibelstunden.

Aus dieser Gemeinde einfacher Menschen kam nun der Wunsch nach einer
Meflerklirung. So wurde die Bibelgemeinde auch eine Liturgiegemeinde. Am
Fest Christi Himmelfahrt 1922 feierte Pius Parsch die erste, damals Chor-
messe genannte Mefifeier in der Kapelle von Sankt Gertrud. Alle Anwesenden
waren dabei aktiv beteiligt. Fiir seine volksliturgischen Versuche hatte er
einen verstindigen Mitarbeiter gefunden in Vinzenz Goller, Professor an der
Wiener Akademie fiir Kirchenmusik, der in Klosterneuburg wohnte. Profes-
sor Goller hat von da an Woche fiir Woche Singproben bei Sankt Gertrud ge-
halten. Bald auch hatte er sich eine Organistin gefunden und herangebildet
und fiir die Kapelle wurde ein Harmonium angeschafft.

4. Die grofiere Gemeinde

Damals sind in Wien mehrere Strémungen zu einer grofien geistlichen Be-
wegung zusammengelaufen. So begann Pater Kronseder SJ in der Jesuitenkir-
che am Hof mit seiner Predigttitigkeit tiber liturgische Themen. Diese Sonn-
tagabendpredigten zogen immer mehr Menschen an. Nach Kronseder kam
Dr. Stonner. Mit dem griechischen Neuen Testament in der Hand erklirte er
die Evangelien. Auch in den Jugendverbinden kamen damals Bibelstunden
auf. Fir die Sodalen der marianischen Studentenkongregation hielt P. Wil-
helm Schmidt in einer Kapelle neben der Universititskirche Missa recitata.

Um diese Zeit gab Pius Parsch die Mefitexte jeweils fiir einen Sonntag latei-
nisch und deutsch heraus und lief sie seinen Freunden mit einer Einladung
zum Besuch einer ,,Liturgischen Messe* auf dem Leopoldsberg bei Wien zu-
stellen. Wie grofl war die Uberraschung der Teilnehmer, als ihnen am Ein-
gang Noten iiberreicht wurden: man durfte also mittun! Hier war fir die
meisten alles neu. Aufler der Klosterneuburger Liturgiegemeinde waren auch
Teilnehmer aus Wien gekommen. In den orthodoxen und unierten Ostkir-
chen von Wien hatte man gelegentlich schon eine Mef}feier dieser 6stlichen
Liturgie miterlebt. Jetzt war es auf dem Leopoldsberg dhnlich wie dort. Der
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Introitus geschah als wirklicher Einzug. Voran gingen die Singerbuben mit
ihren weiflen Kleidern und den roten Schulterstreifen. Dann kam der Priester,
in den erhobenen Hinden hielt er das Evangelienbuch. Im Chor wurde die
Introitus- Antiphon ,,Thr Manner von Galilda“ gesungen, dazwischen sangen
die Singerbuben — die ,,Scuola‘ wie der Ladiner Professor Goller sie nannte —
die Psalmverse. Als Ordinarium sang das Volk damals abwechselnd mit der
Schola die lateinische Missa de Angelis. Die Orationen sprach ein Lektor in
deutscher Sprache. Ein anderer Lektor trug die Lesung vor. Zum Graduale
bestieg ein Singerbub den Ambo, danach sangen alle das Alleluja. Nun betrat
der Priester den Ambo, es folgten durch ihn Evangelium und Predigt. Ein
wiederkehrender Gedanke war dabei das Geheimnis von dem wachsenden
Leben der Gnade in uns. Credo wieder im gregorianischen Choral. Das Of-
fertorium war ein wirklicher Opfergang. Wie in einem Reigen zogen wir
hintereinander zum Altar, vor dem ein Gabentisch stand. Auf ithn wurde eine
verpackte Opfergabe gelegt, meistens Lebensmittel; Geld wurde in der Regel
nicht gespendet. Wihrend des Opferganges wurde wieder ein Psalm mit An-
tiphon gesungen. Professor Goller hat die Antiphonen fiir jeden Sonntag
durchkomponiert und so der Feier ein eigenes Geprige gegeben. Die Opfer-
gaben wurden dann fiir Zwecke der Caritas verwendet.

Zum Schlufl der Mefifeier wurde die Terz gebetet, nachdem zuvor schon
die Laudes gesungen worden war. Fand die Messe am spiten Vormittag statt,
dann wurde vorher die Terz gesungen und nachher die Sext.

Wie die Ukrainer nach ihrer Messe die Eulogien austeilten, so versammelte
man sich in Klosterneuburg nachher zur Agape. Bei diesen Gelegenheiten
wurden Freundschaften geschlossen, manche davon fiirs ganze Leben. Die
Agape war anfangs in der Bauernstube neben St. Gertrud. Als aber die Teil-
nehmerzahl immer mehr anwuchs, besonders auch durch Glaubige aus Wien,
baute Pius Parsch ein ,,Heim neben der Kapelle. In diesem konnten auch die
Bibelstunden, die Ubungen im Gesang, auch Vortrige gehalten werden; Vor-
leseabende etwa mit dem Apostelspiel, dem Ackermann aus Béhmen und an-
derem.

Im Juni 1932 hatte Pius Parsch zwei Benediktiner aus Beuron eingeladen,
sie sollten der Gemeinde von St. Gertrud eine Liturgie- und Choralwoche
halten; es waren P. Damasus Zihringer — der spitere Erzabt von Beuron —
und P. Richard Beron. Er begriifite sie als Boten, die ,,lange vor St. Gertrud
und Klosterneuburg die Liturgie gelebt und durch den Schott (seit 1883) ein
liturgisches Apostolat ausgeiibt hitten. P. Richard lehrte die Gemeinde
nicht weniger als sechs Choralmessen des gregorianischen Chorals, die von da
an Sonntag fiir Sonntag wechselweise gesungen wurden.

Ein besonderes Erlebnis war die Osternacht, die wir damals schon als
nichtliche Licht-, Tauf- und Festfeier verstanden. An einem Pfingstfest der
folgenden Jahre hielt Bischof Ernst Seidel die Firmung fiir die Kinder der
Gemeinde.

Unvergefllich ist uns das Fronleichnamsfest. Wir hielten zunichst Station in
der Kirche auf dem traditionsreichen Kahlenberg. In dem hier zum Gedicht-
nis an den Sieg iiber die Tiirken, vor allem durch die Mithilfe des Polenkénigs



Sobieski, aufgestellten Mutter-Gottes-Bildes von Czenstochau sahen wir eine
Verbindung mit der ,,gottlichen® Liturgie des Ostens. Nach der Terz in der
Kahlenberger Kirche ging die Prozession zur Kirche des heiligen Leopold auf
dem Leopoldsberg, begleitet mit Prozessionsliedern des Volkes, womit die
Liturgie eine groflere Volksnahe gewann.

Zu dieser Zeit ersuchte Pius Parsch die Monche von Beuron, ihre Mefi-
iibersetzungen im Schott in seinen wochentlich erscheinenden Mefitexten ab-
drucken zu diirfen, ein erster Versuch zur Einheitlichkeit, dem spater noch
das Meflantiphonar folgte.

5. Zuviick zu den Quellen

Einmal fragten wir Pius Parsch, was das lange weifle Band eigentlich be-
deutet, das ihm wie eine schmale Stola verknotet von den Schultern iiber die
Brust herabfillt. Er nannte es ein Relikt des weiflen Chorrocks, den die Au-
gustiner-Chorherrn im Mittelalter trugen. Immer mehr begriffen wir, daf in
unserer Liturgie vieles zum Relikt herabgesunken war. Dariiber konnte die
ganze Barockkunst nicht hinwegtiuschen. In den Klosterneuburger Zeit-
schriften des Pius Parsch ,,Lebe mit der Kirche®, ,,Bibel und Liturgie* und
s Liturgische Jugend* wurde uns nun der Blick geschirft, fiir das, was Chri-
stus und die Kirche urspriinglich wollten und was im frithen Christentum ge-
ibt wurde. Es ging um Liturgische Bildung fiir uns. Viele Schriften wurden
uns nun zuginglich gemacht. Nun konnten wir lesen und verstehn, wie etwa
die Apostolischen Konstitutionen und die Didache gemeint waren. Wir freu-
ten uns, wenn wir an alten Mosaikabbildungen etwas vom Opfergang der al-
ten Kirche sahen, wie wir ihn auch wieder iibten. Er war ja nicht untersagt,
war er doch in vielen Dorfkirchen noch iiblich, besonders bei Toten- und
Gedichtnisgottesdiensten.

Einmal mufite Pius Parsch nach Rom gehn und dort seine Liturgischen
Neuerungen erkliren. Er kam als Gerechtfertigter zuriick. Pius Parsch wufite
genau, was er wollte, und sein streng kirchlicher Sinn bewahrte ihn vor ge-
wagten Experimenten.

Der Liturgischen Bildung der Gemeinde von St. Gertrud diente jetzt auch
das reiche Schrifttum von Pius Parsch. Sein eigentliches Werk war das Volks-
liturgische Apostolat, das er als Schriftsteller, Herausgeber und Verleger be-
griindet hatte. Richtunggebend fiir weite Kreise war auch seine Herausgabe
der Heiligen Schrift, zu der er eine Reihe von Fachleuten gewann. Dann sein
dreibindiges Werk ,,Jahr des Heils*, ein Laienrituale ,,Buch des Lebens®,
eine Unzahl von Biichern und Kleinschriften zum religiésen Brauchtum, fiir
den Adventskranz, zur Weihnachtsfeier, eine Volksliedsammlung, das mittel-
alterliche Klosterneuburger Osterspiel und andere Spiele, liturgische Lese-
spiele mit verteilten Rollen, Erntedank und vieles andere.

Manche der Gemeindemitglieder von St. Gertrud gingen damals nach Rom
und Ravenna. Denn es zeigte sich, dal mit liturgischer Bildung auch ein
neuer Stil gefunden wurde, daf} eine neue Geschmacksrichtung entstand und
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ein gewisser Spiirsinn, der Wesentliches vom Unwesentlichen unterscheiden
konnte. Eine Frau aus der Gemeinde erdffnete eine Werkstate fiir liturgische
Paramente, in der versucht wurde, die liturgischen Gewander aus dem neuen
Verstindnis von ihrer Grundform heraus zu gestalten (z. B. Glockenkasel).
All das war damals weithin Neuland, heute ist es in das Gesamt des kirchli-
chen Denkens und Fiihlens eingegangen. Nicht zuletzt war ein wichtiges In-
strument fiir all diese Bestrebungen die ,,Liturgia®, ein Unternehmen, das
Pius Parsch in der Nihe des Stefansdomes in Wien begriindet hatte, und in
dem zeitgemafles religioses Schrifttum und Kunsthandwerk angeboten wurde.

7. Katholikentag in Wien 1933

Schon frith hatte Pius Parsch angefangen, seine Mefifeiern als Betsingmes-
sen zu halten. Er hatte damit eine Feierform von wahrer Volkstiimlichkeit ge-
funden. Eines der entscheidensten Momente, der dieser Feierform zum
Durchbruch verhalf, war die Meffeier in Schonbrunn am 12. September
1933, die im Rahmen des Osterreichischen Katholikentags zum 250. Ge-
dichtnis des Sieges iiber die Tiirken gehalten wurde. Die Veranstalter ent-
schieden sich, den Gottesdienst als Betsingmesse, wie sie von Pius Parsch und
seiner Gemeinde gefeiert wurde, zu halten. Die Mef}feier wurde ein voller Er-
folg. Die Mefligesinge wurden von einer Blisergruppe mit Posaunen begleitet.
Fiir die 200.000 Teilnehmer war es ein beeindruckendes Erlebnis, erstmals das
Mefopfer in aktiver Teilnahme mit dem Erzbischof zu feiern. Gleich danach
verordnete der Wiener Kardinal Innitzer, in jeder Kirche seiner Erzdiozese
soll wenigstens einmal im Monat eine Betsingmesse gehalten werden.

Am 13. Januar verstarb in Salzburg
Professor Dr. P. Thomas Michels

Benediktiner von Maria Laach

,»Er ging in Freude und Hoffnung Christus, dem wahren Kénig, entgegen.*
So sah er sein Sterben und fafite seinen Heimgang selbst in diese Worte fiir
seine Todesanzeige. Er wird den Lesern unserer Zeitschrift als Ubersetzer pa-
tristischer und liturgischer Texte fiir die Hochfeste des liturgischen Jahres
und Verfasser mancher Beitrige unvergefilich bleiben. Eine ausfihrliche
Wiirdigung seines Wirkens als Liturgiewissenschaftler bringen wir in einem
der nichsten Hefte.




Buchbesprechungen

DAS VERBRUDERUNGSBUCH VON ST. PETER IN SALZBURG: Vollstindige
Faksimile- Ausgabe im Originalformat der Handschrift A 1 aus dem Archiv von
St. Peter in Salzburg. Einfithrung: Karl Forstner. Geleit: Karl Friedrich Hermann.
(Reihe: Codices Selecti, Vol. LL.). — Graz: Akademische Druck- und Verlagsanstalt.
1974. 2 S. Geleit, 2 S. Einleitung, 21 S. Paldographische Untersuchung und inhaltliche
Untersuchung. 65. 2.500,— (4094).

Der Beginn dieses Verbriiderungsbuches reicht in die Zeit ,,Kaum acht Jahrzehnte
nach dem hl. Rupert” (13) und stellt ein ,,einzigartiges, ehrwiirdiges Dokument der
Salzburger Kirche” (13) dar, ,;haben wir es doch hier mit dem ersten groflen Zeugnis
der Libri memoriales und mit dem iltesten uns erhaltenen bayerischen Original zu
tun. Von auflerordentlicher Bedeutung erweist sich unser Verbriiderungsbuch fiir die
Paliographie. Es tberliefert namlich nicht nur ein reiches, zum Teil genauer fixierba-
res Schriftmaterial, sondern auch die fritheste rein karolingische Minuskel im siidost-
deutschen Raum und damit einen entscheidenden Hinweis auf den vorarnonischen
Salzburger Schriftstil.*“ (13).

Besonders hervorhebenswert jedoch erscheint an diesem Werke die Dreiteilung, die
von ihrer theologisch-frommigkeitsgeschichtlichen Bedeutung her Prof. Karl Friedrich
Hermann in seinem Geleitwort entsprechend wiirdigt. Fiir die erste, unter Bischof
Virgil von Salzburg selbst noch angelegte Verbriiderung dieses Codex stellt er, im Ge-
gensatz zu der 1004 erfolgten Neuordnung der Verbriiderung, fest: ,,Gewif§ ist der
Gedanke einer Hilfe fiir den im Kampf um seine Vollendung stehenden Menschen
auch hier zu verspiiren, es ist aber nicht dieser Gedanke, um den sich sozusagen als
Zentrum alle Eintragungen ranken, es steht nicht der Mensch im Mittelpunkt, sondern
Gott, um den sich hier der lebendige . . . Menschen-Kosmos lagert. Eindeutig ersicht-
lich wird dies, wenn Virgil mit Abel und den Vitern des alten Bundes beginnt, die Pa-
triarchen und Propheten aufnimmt, die Apostel und Mirtyrer des neuen Bundes an-
fithrt, die ordines der lebenden Bischofe, Abte, der weltlichen Regenten und auch de-
ren aller verstorbene Vorginger in diesen Kreis zihlt. Es ist das ganze erléste Men-
schengeschlecht, das im Hinblick auf die Erlésung durch Christus zusammengefafit
wird und das fiir diese erlésende Liebe Gottes danken und sie preisen soll. . . . letzt-
lich ist diese Verbriiderung im Sinne Virgils eine triumphierende Gemeinschaft der be-
reits Erlésten, der noch im Fegefeuer Leidenden und der auf Erden Ringenden. Nir-
gends anderswo finden wir in unseren Breiten ein solch weltumspannendes geistiges
Konzept.” (11).

Zur Kennzeichnung des zweiten Teiles, der Neuordnung der Verbriiderung, stellt
Hermann fest: ,, Weit entfernt von der Virgilschen Weltumspannung bleibt sie auf kls-
sterlicher Ebene stehen. Jedweder Hinweis auf das Gotteslob als ein Hauptziel fehlt,
die grofien Minner und Heiligen des Alten und Neuen Bundes werden nicht mehr
einbezogen, der Triumph fehlt, ibrig bleibt nur der armselige Mensch, zu dessen Si-
cherung nun das Gebet und die Sithne der Verbriiderten aufgerufen werden miissen.
Gleichzeitig mufite sich aber auch der Umbkreis dieser verbriiderten Gemeinschaften
verengen. Er erstreckte sich jetzt allein auf das bayerische Gebiet, dessen Rahmen ein-
zig und allein vom rémischen Kaiser (Otto 1. bis Heinrich III.) und dem ungarischen
Konig Stephan I. iiberschritten wird. Sonst beschrinkt sich das Kloster auf die Auf-
nahme der bayerischen Bischéfe in Salzburg (mit dem karantanischen Chorbischéfen),
Regensburg, Passau, Freising, Siben und Eichstitt und der salzburgischen und bayeri-
schen Kloster. Eine Namensliste offensichtlich bayerischer Laien bildet den Abschlufi.
Noch aber werden, wie bei Virgil, alle Beteiligten namentlich angefiihre.” (12).

Den dritten Teil und Abschlufl bildet die Gebetsverbindung aus dem 12. Jahrhun-

dert. Sie umfafite etwa 90 Kléster, darunter Cluny und Hirsau. Nun war es nicht

45



46

mehr moglich, alle Beteiligten beim Namen zu nennen, ,,jetzt mufite’, so sagt Her-
mann, ,,der Name der Gemeinschaft dafiir biirgen, daf} alle Gebets- und Opferver-
pflichtungen auch dem einzelnen zugute kamen. Damit war der letzte Schritt getan,
der diese Form der Konféderation von der groflartigen Konzeption einer Verbriide-
rung entfernte, wie sie Abtbischof Virgil geschaffen hatte. (12).

Ekkart Sauser

Max Thurian, Frére de Taizé: DIE EINE EUCHARISTIE. Topos-TB Nr. 53.
88 Seiten, kart. DM 6,80. Matthias-Griinewald-Verlag, Mainz (3925).

Ein sehr lesenswertes und damit auch iiberlegenswertes Buch. Dem Verfasser geht
es als sein ganz grofles Anliegen darum, dafl jenen, die an die reale Prisenz Christi in
der Eucharistie glauben, iiber die Grenzen der christlichen Kirchen hinweg, das eu-
charistische Brot gereicht werden diirfe. Der Autor ist iibrigens in der Theologie der
einzelnen christlichen Glaubensgemeinschaften wohlbewandert und seine Griinde fiir
die Verwirklichung seines (Lebens-)Anliegens sind tief durchdacht. Er meint vor al-
lem: Viele glauben tiefer an die Prisenz Christi in der heiligen Kommunion als jene,
welche (fiir uns Katholiken gesehen) an die Kommunionbank treten. Dem diirfte man
wohl schwerlich etwas entgegnen kénnen. Und nun des Verfassers ergreifender Ap-
pell: (In dieser Frage) moge das liturgische Gesetz zugunsten der Liebe zuriicktreten.

Die Frage der Interkommunion wird vielleicht lange noch eine ,,Crux* bleiben.
Auch wir erhoffen ein Lésung, die freilich viel schwerer ist, als man anfangs dort und
da geglaubt hat. Aber wir danken dem Autor, dafl er uns Méglichkeiten ,,hiefiir zu-
nichst aufgezeigt hat“. Am meisten mifite man wohl davon betroffen sein, wenn
Thurian schreibt, daff das ,,liturgische Gesetz zugunsten der Liebe zuriicktreten®
miifite.

Dr. P. Anselm Schwab OSB

Paul Wess, ERSTKOMMUNION UND BEICHTE, Hinfihrung in der Pfarrge-
meinde, 224 Seiten, kartoniert, S 220,—, DM 29,80, Styria-Verlag, Graz (4075).

Aus der Praxis entstanden, fiir die Praxis geschaffen. Paul Wess, der Herausgeber
dieses Buches, selbst als Seelsorger titig in der Pfarre Wien-Machstrafle, legt hier ein
bis ins Detail ausgearbeitetes und seit mehreren Jahren erprobtes Konzept einer ver-
antwortungsvollen Vorbereitung der Kinder auf die Erstkommunion und Beichte vor.
In den parallel zu den Kinderstunden angebotenen Elterngesprichen kénnen die El-
tern wertvolle Hinweise zur Mitarbeit und zur eigenen Neubesinnung angeboten wer-
den.

In einfachen, der Erlebniswelt des Kindes entnommenen Bildern und teils fortlau-
fenden Bildzyklen werden die Kinder in die grofien Geheimnisse der beiden Sakra-
mente eingefithrt. Leider ist in diesem Buch auf die Buferzichung in der 2. Schulstufe
nur sehr knapp Bezug genommen, dafiir aber ist die Vertiefung der Buflerziehung in
der 4. Schulstufe um so ausfithrlicher dargelegt (2 Elterngespriche und 16 Kinder-
stunden). Aber auch hier kénnen wertvolle Anregungen fiir die Hinfithrung zur Feier
der Versdhnung bereits in der 2. Schulstufe entnommen werden.

Jedem, der mit der Vorbereitung der Kinder auf die Erstkommunion betraut ist,
wird hier ein reichhaltiges Angebot vorgelegt, das in der Art und Weise, wic es ausge-
arbeitet ist, auch verwirklicht werden kann, das aber auch in anderer pfarrlichen Situa-
tion den gegebenen Forderungen leicht angepafit werden kann.

P. Winfried Bachler OSB



Gerd-Klaus Kaltenbrunner, DIE MACHT DER MEINUNGSMACHER. Die Frei-
heit, zu informieren und informiert zu werden. 192 Seiten, kart., DM 8,90 (im Abon-
nement DM 6,90). Verlag Herder Freiburg, Herderbiicherei INITIATIVE Band 11
(4020).

Mittelpunkt des familidren Lebens, im Wohnzimmer, in der Stube, ist heute nicht
mehr der Herrgottswinkel, sondern ein sehr weitverbreiteter Gotze: das Fernsehgerit.
Und was dieser Gotze Abend fiir Abend von sich gibt, wird landauf, landab bedin-
gungslos geglaubt. ,,Im Fernsehen hat man gezeigt . . .*; wer wiirde schon wagen, die
Richtigkeit oder Ausgewogenheit der gebotenen Informationen anzuzweifeln?

Die Machtapparate der Meinungsmacher bereiten den Demokratien deutliches Un-
behagen. In Osterreich z. B. ist der ORF fiir Politiker aller Couleurs ein immer wie-
der gerne hervorgeholter Zankapfel.

Wer sich fiir das aktuelle Problem der Meinungsmonopole interessiert, dem sei die-
ses Herder-Taschenbuch empfohlen. Das Anfithren der Themen gibt einen guten
Uberblick iiber die behandelten Gebiete: H. Boventer, Macht und Ohnmacht der
Meinungsmacher — Sind die meisten Nachrichten falsch?; H. Walther, Majestit Fern-
sehen ohne demokratische Kontrolle; H. Jide, Wem gehért die Rundfunkfreiheit?;
D. Meichsner, Vorschlige zur Gesellschaftskritik — Wider fernsehspielerische Ge-
wohnheiten; R. Zihlmann, In den Kulissen der Meinungswelt — Medienwelt und Iso-
lation; C. Amery, Der Publizist als Exorzist,

Bemerkenswert der Schluff des Vorworts des Herausgebers Kaltenbrunner: ,,Kom-
munikation ist beides: res publica und res intima. Und alle Geschwindigkeit, mit der
Minute fiir Minute Nachrichten um den Erdball gefunkt werden, indert nichts daran,
dafl andere Dinge nach wie vor ihre Weile brauchen. Immer noch dauert es neun Mo-
nate, bis ein Kind geboren wird; immer noch dauert es seine Zeit, bis sich entwickelt,
was in sich sinnvoll und schon ist: ein Kunstwerk, das Verstindnis eines Gedichts, ein
Gesprich, eine Freundschaft. Daran haben auch die Massenmedien nichts gedndert,

und es ist gut so.* R. Rinnerthaler

GESCHICHTEN AUS DEM ALTEN TESTAMENT. Mit Bildern von L. De Hor-
na. 20 Seiten, Glanzumschlag, DM 1.80, Verlag Ars Sacra Josef Miiller, Miinchen
(3933).

Das vorliegende Biichlein erzihlt in leicht lesbarer Schrift und kurzen Texten Ge-
schichten aus dem Alten Testament, wie die Erschaffung der Welt, die Sintflut, der
Turmbau zu Babel, das Opfer Abrahams, der Durchzug durch das Rote Meer, die
Tempelweihe, Daniel in der Léwengrube und Johannes der Tiufer. Fiir Schiiler der
Grundschule, die mit den Geschichten aus dem Alten Testament schon vertraut sind,
ist dieses Bilderbiichlein eine nette Wiederholung. Der Ubergang zu den einzelnen
Geschichten ist oft sehr groff. Also nur eine Wiederholung und nie eine Einfithrung in
das Alte Testament fiir Kinder. NWilter R b nerthaler

Martha Buck (Texte) / Ferelith Eccles Williams (Bilder), GOTT NIMMT MICH AN.
Gedanken und Gebete zur Bufle. 31 Seiten, kart., DM 2.80, Verlag Kath. Bibelwerk
Stuttgart, (3978).

Die Texte in diesem Biichlein wollen helfen, Kinder in das Verzeihen und Vergeben
einzuiiben. Dabei wird immer von der Situation des Kindes ausgegangen. Eine gute

Begleitung fiir den Buflunterricht des Kindes.
Walter Rinnerthaler
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Friedemann Fichtl/Gerbard Boos (Hrsg.), BILDMEDITATIONSKALENDER. 84
Seiten, 12 Bilder, kart. DM 9,~, Christophorus-Verlag Herder GmbH, Freiburg im
Breisgau (3699).

Dieser Bildmeditationskalender fithrt auf einen neuen Weg zur Meditation. Er ist als
Erganzung zum Terminkalender gedacht und verbindet ein immerwihrendes Kalen-
darium mit der Moglichkeit, innezuhalten, die Zeit nicht sinnlos verstreichen zu las-
sen, sondern sich dem Bedeutsamen zu 6ffnen, eine erfiillte Zeit zu erleben. Der
Kalender enthilt fiir jeden Monat eine Seite Kalendarium mit Festen und Gedenk-
tagen, eine ganzseitige Abbildung, drei Seiten mit Texten und Anregungen fiir die
Meditation, und eine Seite fiir Notizen. Die Themen der Bilder fordern zur Entschei-
dung auf. Die Bilder stammen von Barlach, Grieshaber, Habdank, Litzenburger,
Manessier, Munch und aus alten Kirchen und Kathedralen. Verschiedene Autoren, die
im Bereich der Bildmeditation seit Jahren Erfahrung haben, schrieben die Texte. Eine
wertvolle Hilfe fiir Menschen, die die Tiefe suchen. Walter Rinnerthaler

Rudolf Stertenbrink/Hanne-Lore von Canitz, PSYCHOLOGIE ALS GLAUBENS-
HILFE. Thematische Gottesdienste. 96 Seiten, kart., DM 9,80, Verlag Pustet, Re-
gensburg (3786).

Viele Menschen verstehen sich heutzutage selbst nicht, weil sie durch seelische Not in
sich selbst verschlossen sind. Diesen fillt auch die Aufgeschlossenheit fiir den Glauben
schwer. Das vorliegende Buch bemiiht sich, den Glauben so weiterzugeben, daf} er
dem Mitmenschen neue Wege erdffnet.

Die Autorin, Diplom-Psychologin in Kéln, versucht aus der ihr eigenen Erfahrung
und Sachkenntnis in ihrem Fachbereich, dem Menschen den Weg zum Glauben zu
ebnen, wobei der Theologe auf diese Sachinformation aufbaut und versucht die Bot-
schaft des christlichen Glaubens zu formulieren. Dies geschieht in der dufieren Form
von Gottesdiensten.

Die Bemithungen der Autoren gehen dahin, die Konflikte in der eigenen Seele bewufit
zu machen und einen Weg der Uberwindung zu finden. Denn die Hauptschwierigkeit
des Glaubens liegt vielfach in der Psyche des einzelnen. Mangelnde Sinnerfahrung,
Unmaéglichkeit zu vertrauen, Beziehungslosigkeit zur Liebe versperren nicht nur den
Weg zum Mitmenschen, sondern auch den Weg zu Gott. Diese Gottesdienstmodelle
konnen auch zur privaten Besinnung dienen. Walter Rinnerthaler -

Biichereinginge

Georg Langgdrtner: JESUS CHRISTUS IST DER HERR. Gebete, Hymnen, Medita-
tionen aus Liturgien des Ostens und des Westens. 224 Seiten, Paperback, DM 24,80,
Don-Bosco-Verlag, Miinchen (4058).

Richard Egenter: MITEINANDER UMGEHEN. Pluralismus in der Kirche. Auftrag
und Chance. 134 Seiten, Paperback, DM 12,80, Don-Bosco-Verlag, Miinchen (4059).

Elmar Gruber: DER ROSENKRANZ. Stationen des Glaubens. 61 Seiten, Paperback,
DM 7,80. Don-Bosco-Verlag, Miinchen (4060).

Karl Ledergerber: GEBURT DER MENSCHHEIT. Ein neues Bewufitsein entwickelt
sich. 224 Seiten, Paperback, DM 26,—, Verlag Josef Pfeiffer, Miinchen (4061).

Zusammengestellt von Sr. M. Lucia Ocd: AM MORGEN - AM ABEND. Gedanken
und Gebete. 288 Seiten, flex. geb. S 148,—, DM 19,80. Styria Verlag, Graz (3913).



Otto Betz: EINE PRISE GLUCK. Einladung zum Leben. 156 Seiten, kt. DM 14,80.
Verlag Josef Pfeiffer, Miinchen (3919).

Lorenz Zettl, Hrsg.: FUNF NACH FUNF IN ST. MICHAEL. Hundertmal Gedanken
nach dem Tag. 192 Seiten, Paperback, DM 18,80. Verlag Josef Pfeiffer, Miinchen (3920).

Karl Schlemmer: BEREITUNG DES SONNTAGS. Lesejahr C. Besinnung— Anregun-
gen — Vorschlige zur Gottesdienstfeier. 168 Seiten, Format 20,5 X 19 cm Pappband,
DM 26,— Echter-Verlag, Wiirzburg (3921).

Francisco Prieto Gil: DIE AUS- UND EINWANDERUNGSFREIHEIT als Menschen-
recht. Reihe: Studien zur Geschichte der kath. Moraltheologie. Bd. 22. 224 Seiten, kart.
DM 42,— Verlag Friedrich Pustet, Regensburg (3922).

Manfred Probst: GOTTESDIENST IN GEIST UND WAHRHEIT. Die liturgischen
Ansichten und Bestrebungen Joh. Michael Sailers. Reihe: Studien zur Pastoralliturgie.
Band 2. 328 Seiten, kart. DM 56,— Verlag Friedrich Pustet, Regensburg (3923).

Hermann Reifenberg: FUNDAMENTALLITURGIE. Grundelemente des christlichen
Gottesdienstes. Wesen — Gestalt — Vollzug, Bd. 1. Reihe: Schriften des Pius-Parsch-
Institutes Nr. 3. 298 Seiten, kart., S 663,—, DM 95,—, sFr 92,40; Ln. S 780,—, DM 112,-,
sFr 109,20, Osterr. Kath. Klosterneuburg (4063).

Erich Kock: FRANZISKA SCHERVIER. ZEUGIN EINER DIENENDEN KIR-
CHE. Topas-Taschenbuch Nr. 52. 144 Seiten, kt. DM 7,80 (3917).

Margarete Schrader: WIR SUCHEN DICH, CHRISTUS. Zeitnahe Meditation. 76 Sei-
ten, kt. DM 7,80 (3918).

J.S. Bach, bearbeitet von Josef Schabaffer: CHORSATZE ZUM ,,GOTTESLOB*
Nr. 221-240. Gemischter Chor a capella. Reihe: Geistliche Chormusik. Musikverlag
Ludwig Doblinger, Wien—Miinchen (4086).

Maria Riebl w. a.: UNTERWEGS IM GLAUBEN. Neuer Glaubenskurs. Hrsg.:
Fernkurs f. theol. Laienbildung, Wien. 292 Seiten, kart. lam. § 190,—, DM 28,—. Ty-
rolia-Verlag, Innsbruck-Wien-Miinchen (4087).

Ferdinand Holbick: GUTE UND BOSE GEISTER. Thre Existenz und ihre Wirk-
samkeit. 64 Seiten, brosch., S 18,—-, DM 3,—. Veritas-Verlag, Linz-Wien-Passau
(4088).

Michael Meyer: WO LEERE HANDE ZU FULLEN SIND. 44 Seiten, S 18,-,
DM 3,—. Veritas-Verlag, Linz (4089).

Konrad Baumgartner: ERFAHRUNG MIT DEM BUSS-SAKRAMENT. Bd. 1: Be-
richt- Analysen-Probleme. 416 Seiten, kart. DM 22,—, Ln. DM 34,—. Erich Wewel-
Verlag, Miinchen (4090).

Detlev Dormeyer: DIE BIBEL ANTWORTET. Einfiihrung in die internationale Bi-

belauslegung. 152 Seiten, kart. DM 18,-. Verlag J. Pfeiffer, Miinchen (4091).
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Reihe: Konkrete Liturgie
160 Seiten, kartoniert, DM 16,80.

Dieses Buch, das im Auftrag der Liturgischen
Kommission der @sterreichischen Didzesen
erarbeitet wurde, will durch grundlegende
Beitrdge zur Theologie der Osternacht, durch
die homiletische ErschlieBung und die Hilfen
fir die Gestaltung dem Praktiker helfen, die
Glaubigen in das Geheimnis der Osterfeier
einzufiihren. Es dient der theologisch-spiri-
tuellen Vertiefung und der praktischen Feier-
gestaltung in gleicher Weise. Ein wichtiges
Anliegen ist es auch, das ,Fest der Feste"
starker in die Familie zu integrieren.

Zur Feier der Liturgie

Der Wortgottesdienst der
Sonn- und Feiertage

Lesejahr B

Liturgisch-kerygmatische Hilfen.
Herausgegeben von Otto Knoch, Gerd J.
Maurer, Friedrich Schroger.

2. Auflage, 320 Seiten, Kunstleder, DM 46—

Werktagsmessen |

Der Wortgottesdienst der MeBfeier an den
Wochentagen im Jahreskreis. Jahresreihe 1.
Vorschldage, Modelle und Texte.
Herausgegeben von Bruno Kleinheyer, Hel-
mut Busse, Monika Bock.

3. Auflage, ca. 496 Seiten, Kunstleder, ca.
DM 48—, erscheint im Mai.

Werktagsmessen Il

Der Wortgottesdienst der MeBfeier an den
Wochentagen im Weihnachts- und Osterfest-
kreis.

2. Auflage, 272 Seiten, Kunstleder, DM 34,—.
Es hat sich bereits erwiesen, daB diese Werke
fiir den Praktiker eine unschétzbare Hilfe zur
Gestaltung der Liturgie bedeuten.

Predigtbénde zum
Lesejahr B

Michael Griinwald

Ich glaube an Jesus,

den Messias
Verkiindigung im Regensburger Dom
2. Auflage, 248 Seiten, kartoniert, DM 26,—.

Johann Hofmeier

Leben aus dem Glauben
Exegetisch-homiletische Arbeitshilfen und
ausgefiihrte Predigten zu allen Sonntagen
des Markus-Jahres.

267 Seiten, kartoniert, DM 29,80.

Zwei Predigtbénde, die die Botschaft des
Evangeliums lebensnah verkiinden, damit sie
in unseren Tagen wirksam werden kann.

Ein besonderer
Kreuzweg

Christina Grinberg — Raimund Schuster

Denn durch dein heiliges Kreuz

72 Seiten, 15 vierfarbige Hinterglasbilder,
kartoniert, DM 9;80,

Bewegende Texte aus dem Alten und Neuen
Testament werden zusammen mit dem Hin-
terglaskreuzweg - zu einer hervorragenden
Vorlage fir eine meditative Kreuzwegan-
dacht.
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,,Der Engel des Herrn*
Erlosungsgedichtnis als Volksgebet

Dr. Andreas Heinz

Zu den Formen der Frommigkeit, die in der Gegenwart bedauerlicherweise
immer mehr aufler Gebrauch kommen, gehért das Gebet des ,,Engel des
Herrn®. In weiten Gebieten des deutschen Sprachraums, vor allem unter der
lindlichen Bevolkerung, gehorte der ,,Angelus® beim Glockenzeichen am
Morgen, Mittag und Abend einmal zum festen Bestand der tiglich privat oder
gemeinschaftlich in der Familie verrichteten Gebete. Noch 1947 wurde der
,»BEngel des Herrn® zum Gebet des Bundes der Deutschen Katholischen
Jugend erklart.

Seitdem ist der Brauch stark zuriickgegangen. Angesichts der unverkennba-
ren Schwunderscheinungen ist es erfreulich, daff das Einheitsgesangbuch
,»Gotteslob nicht bloff auf den ,,Angelus hingewiesen hat, sondern im
Abschnitt ,,Grundgebete* gleich auf den ersten Seiten des Buches den vollen
Text bietet.! Die zu Beginn der Fastenzeit 1979 in Kraft getretene, von der
Deutschen Bischofskonferenz erlassene Buflordnung nennt unter den tigli-
chen Gebeten, die dem einzelnen und den Familien zu neuerlicher Pflege
~ empfohlen werden, auch den ,,Engel des Herrn*“2.

Wenn Empfehlungen dieser Art etwas ausrichten sollen und wenn es,
wenigstens bei einem wenn auch zahlenmiflig im Vergleich zu friiher klei-
ner gewordenen Kreis katholischer Familien bzw. einzelner Gliubigen, zu
einer Neubelebung dieser Gebetsform kommen soll, muf§ Sinn und Zweck
einer solchen Praxis deutlich bewuft gemacht werden. Der alleinige Hinweis
auf die Tradition — und mag sich auch wie beim ,,Angelus* mehrere Jahrhun-
derte alt sein® — wird dem heutigen Christen als Begriindung allein nicht
gentligen.

Gediichtnis der Menschwerdung

In seiner heutigen Gestalt prisentiert sich das Gebet zum Angelus-Liuten
als Inkarnationsgedichtnis. Sein Grundbestandteil ist das dreimal wiederholte
Ave Maria. Schon von seinem biblischen Ursprung her gehort der englische
Grufl in den Kontext der Menschwerdung Christi. Er besteht ja in seinem
Kern aus dem Gruflwort des Engels Gabriel an Maria bei der Ankiindigung
der Geburt des Gottessohnes (Lk 1, 28) und dem Gruff der Elisabeth an die
Mutter des Herrn bei'der Begegnung der beiden hoffenden Frauen (Lk 1, 42).
Diesem biblischen Doppelgruff hat die kirchliche Uberlieferung die Namen
MARIA und JESUS hinzugefiigt.* Hinzu kam ferner in nachreformatorischer

L Vil, GL.2:7

2 Vgl. den Text in den Amusblitrern der deutschen Dizesen. Auch als Faltblatt zum Einlegen
ins ,,Gotteslob* erschienen.

* Zur Geschichte des ,,Angelus® immer noch grundlegend Th. Esser OP, Das Ave-Maria-Liu-
ten und der ,,Engel des Herrn* in ihrer geschichtlichen Entwicklung: Hist. Jb 23 (1902) 22-51;
247-269; 775-825. Vgl. ferner H. Schauerte, Art. Angelus und Angelus-Liuten: Lexikon der
Marienkunde, hrsg. von K. Algermissen — L. Béer — C. Feckes — J. Tyciak, Bd. I (Regensburg
1957) 217-221 (Literatur); Th. Schnitzler, Art. Angelusliuten: LThK I (Freiburg i. Br. 1957)
542 f.

* Vgl. J. A. Jungmann, Art. Ave Maria: LThK I (Freiburg i. Br. 1957) 1141.
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Zeit das abschliefende Bittgebet. Nachdem der englische Gruf§ in dieser aus
den biblischen Elementen (Lk 1, 28. 42) und der Bitte um die Fiirsprache
Mariae zusammengesetzten Gestalt in das 1568 von Papst Pius V. herausge-
gebene Romische Weltbrevier aufgenommen worden war, setzte sich diese
Form des Ave Maria allmahlich tberall durch. Der Ave-Text erinnert also
von seinem Wortlaut und seinem ,,Sitz im Leben* her an die Begebenheiten
der Verkiindigung und der ,,Heimsuchung® und damit an das Heilsmyste-
rium der Inkarnation selbst.

Der schon im Ave Maria angeklungene Gedanke an die Menschwerdung
wird verstirkt durch die dem dreimaligen ,,Gegriiflet seist du, Maria® jeweils
voraufgehenden Verse. Wihrend der erste Vers ,,Der Engel des Herrn
brachte Maria die Botschaft — und sie empfing vom Heiligen Geist™ inhaltlich
sein biblisches Fundament in Lk 1, 26-35 hat, handelt es sich bei den beiden
anderen ,,Ecce ancilla® und ,,Verbum caro factum est” um wortliche Schrift-
zitate (Lk 1, 38; Joh 1, 14). Das dreimalige Ave Maria in Verbindung mit
diesen Versen ist als Begleitgebet zum Angelus-Lauten erstmals in einem 1560
in Venedig gedruckten italienischen Katechismus nachzuweisen.® Nachdem
diese Form in dem 1571 von Pius V. neu herausgegebenen Officium Parvum
BMYV sanktioniert worden war, war ihr eine allgemeine Verbreitung sicher.

Der Brauch des Angelus-Betens wurde im deutschen Sprachgebiet mafigeb-
lich durch das volkskatechetische Schriftum des ,,Zweiten Apostels Deutsch-
lands*, des hl. Petrus Canisius (11597), gefordert. Der canisianische kleine
Katechismus erwihnt allerdings erst ab der 10. Auflage (Konstanz 1594) das
dreimalige Lauten am Tag.® Frither und ausfithrlicher als im Katechismus
geht P. Canisius S] bereits in seinem Gebetbuch (,,Bettbuch — Liber pre-
cum®) auf den Brauch ein und bietet eine entsprechende Gebetsanleitung.”
Dabei zeigt sich, dafl von thm das urspriinglich nur mit dem Abendlduten
verbundene Inkarnationsgedichtnis auch auf das offenbar damals vielerorts
bereits iibliche Morgenliuten ausgedehnt wird. Unter der Uberschrift ,,Wie
man zu Morgen vand Abents betten soll/wann man zu dem Aue Maria leu-
tet enthilt das Gebetbuch des Canisius vier verschiedene Texte zur Aus-
wahl, die simtlich die Erinnerung an die Menschwerdung zum Inhalt haben.®
An erster Stelle findet sich der Text, der in der Folgezeit, in leicht abgewan-

5 Vgl. Esser (s. Anm. 3) 789-791. Nach der Anweisung dieses Katechismus wurden die Verse
erst nach jedem der drei Ave gesprochen.

6 Vgl. S. Petri Canisii Catechismi Latini et Germanici (= Soc. Jesu selecti Scriptores 1/2, ed.
Frid. Streicher S. I.), Romae — Monachii Bav. 1936, 287 f. In der 10. und 11. Auflage (Freiburg
1596) des kleinen Katechismus finden sich bereits die Verse im heutigen Wortlaut vgl. ebda 288,
Uber den Einfluff des P. Canisius vgl. auch Esser (s. Anm. 3) 787-789.

7 Uns liegt eine ,,vermehrte und verbesserte® Auflage vor, die 1586 in Dillingen bei Joh. Mayer
gedruckt worden ist (Stadtbibl. Trier Aa I 106) und den Titel trigt: Bettbuch vnd Catechismus
nach rechter Catholischer form vnd weyf. . . Durch Petrum Canisium der H. Schrifft Docto-
rem. . .; zum Angelus-Gebet ebda fol 58-61.

8 Wie die von Esser veroffentlichten Texte zeigen (S. 778-785) hat Canisius seine Gebete den
damals gingigen Gebetbiichern entnommen. Er bietet also eine Auslese aus den damals zum
Angelus-Liuten gebriuchlichen, offenbar noch sehr verschiedenartigen Gebeten.



delter Form, sich durchsetzen und Allgemeingut werden sollte. Die Verse
lauten: :
,,Der Engel Gottes bracht Marie die botschafft / vnd sie empfieng vom
heiligen geist vnsern Heiland / Aue Maria.
Sihe / sprach Maria / ich bin ein Dienerin defl Herrn / mir geschehe
nach deinem wort. Aue Maria.
Vnd das Wort ist Flaisch worden / vnd hat in vns gewonet. Selig ist der
Leib / der dich Christe getragen hat / vand die Briist die du gesogen
hast / Aue Maria.

Die nach heutigem Brauch als fester Bestandteil zum ,,Angelus® gehorende
Oration ,,Gratiam tuam® kennen die von P. Canisius vorgeschlagenen Ge-
bete zum morgendlichen und abendlichen Liuten nicht. Die Kollekte war
allerdings im 16. Jahrhundert verschiedentlich beim ,,Angelus“ schon im
Gebrauch.® Canisius selbst schlagt als mogliches Abschluffigebet nach den drei
Ave Maria den folgenden Text vor!®:

,,Herr Gott / dir sey lob vnnd ehr / daf§ du vnser Hayl inn hochster
Liebe durch verkiindigung defl Engels angefangen / vnnd durch diesel-
bige frucht Marie volent hast / Verleihe vns dein genad / Christlichen
zu glauben / gerecht zu leben / vnn seligklich zu sterben. Durch den-
selben deinen Son. . .*.

Das Inkarnationsgedichtnis beim Mittagliuten setzte sich in Parallele zum
Morgen- und Abendliuten im deutschen Sprachraum erst im Laufe des
17. Jahrhunderts durch.

Geddchtnis des ganzen Heilswerks

In dem oben erwihnten Gebetbuch des Petrus Canisius findet sich noch die
deutliche Spur einer ilteren Deutung des dreimaligen Ave-Liutens, die das
Morgen-, Mittag- und Abendliuten als Erinnerung an die drei wichtigsten
Stationen des Heilsmysteriums in Christus auffafite: als Gedichtnis an die
Menschwerdung, den Kreuzestod und die Auferstehung des Herrn. Das
Glockenzeichen am Mittag bringt Canisius noch in Verbindung mit der
,»Scheidung® Christi. Als Mittagsgebet empfiehlt er deshalb das ,,Tene-
brae*11;

,,Es seind finsternuff worden als die Juden den Herren Jesum gecreut-
ziget hetten. Vnn vmb die neundte stund schryt der Herr Jesus mit
lauter stimm: Mein Gott / mein Gott / warumb hast du mich verlassen:
vnnd mit genaigtem Haupt gab er den Geist auff.

? Canisius selbst bezeugt dies in seinem Werk ,,De Maria Virgine incomparabili (Ingolstadt
1577) lib 3, c. 3, pag. 245; vgl. Esser (s. Anm. 3) 788. In seinem fiir die Schiiler des Dortmunder
Gymnasiums bestimmten ,,Catechismus brevis et catholicus® (vgl. unten Anm. 31) hat Jak.
Schépper (11554) als Gebet zum Abendliuten den Vers: ,,Ingressus Angelus ad Mariam, ait: Ave
Maria. . .*; danach sofort die Oration ,,Gratiam tuam**.

10 So auch ab der 10. Auflage in den Katechismen; vgl. Anm. 6.

1 Vel. ,,Bettbuch® (s. Anm. 7) fol. 60v-61¥; auch in den Katechismen (s. Anm. 6).
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Dethalben / O Herr Jesu Christe / betten wir dich an / vnnd loben
dich.

Dann durch dein heilig Creutz / durch dein bitter leiden / vnnd
vnschuldigs sterben / hafl du vns vnn die gantze Welt erloset.
Collect:

Herr Jhesu Christe / ich bitte dich flehenlich durch die bitterkeit deines
heyligen leydens / so du vmb vnsere willen am Creutz hast gelitten /
allermaist aber in der stund / da dein edle Seel von deinem heyligen
Leib geschiden ist: Wollest dich erbarmen vber mein arme seel / wann
sie von meinem Leib wirt abschiden / auff daff dein Creutz vand Mar-
ter an mir vand andern Sundern nicht verloren werde / Amen.12

O Jesu dir leb ich: O Jesu dir sterb ich: O Jesu dein bin ich / tod vnd
lebendig.*

In einem im 17. Jahrhundert weit verbreiteten, von einem Ordensmitbruder
des Canisius verfafiten Volkskatechismus, der ,,Christlichen Zuchtschul® des
Luxemburger Jesuiten Nikolaus Cusanus®® (1 1636) istaufer dem Mittagslduten
— seine Einfiihrung muf§ damals tibrigens noch urgiert werden4 — als Erinne-
rung an den Kreuzestod Christi auch das morgendliche Liuten in seiner ilte-
ren Interpretation als Auferstehungsgedichtnis noch anzutreffen. Der Christ
solle — so N. Cusanus SJ*5 — beim Glockenzeichen am Morgen an die Aufer-
stehung Christi und an die Erscheinung des Auferstandenen vor seiner Mutter
denken. Am Mittag solle man sich Christus am Kreuz und seine unter dem
Kreuz stehende Mutter vergegenwirtigen. Das Abendliuten erinnert an die
Verkiindigungsszene. Als miindliches Gebet sieht Cusanus jeweils ein Vater
unser und ein Gegriiflet seist du, Maria vor.

In der Gebetsanleitung zum Angelus-Liuten, wie sie die ,,Christliche
Zuchtschul bietet, ist das Bemithen spiirbar, die iltere Deutung auf Verkiin-
digung, Erlosertod und Auferstehung des Herrn mit der jiingeren, mariani-
schen Interpretation zu harmonisieren. Neben die Kommemoration christo-
logischer Glaubensgeheimnisse tritt stirker die marianische Komponente, die
im Volksempfinden in Zukunft den Hauptakzent erhalten wird.

12 Nach der im Mittelalter sehr beliebten Oration ,,DJC propter illam amaritudinem. . .%, die
verschiedentlich im Rahmen der Adoratio Crucis liturgische Verwendung fand; vgl. etwa Missale
Trev. 1608 (1610), 198.

13 Nik. Cusanus ist 1574 in Kues an der Mosel geboren und am 20. 4. 1636 in Luxemburg an der
Pest gestorben. Aus Verehrung fiir seinen groflen Landsmann, den Kardinal Nikolaus Cusanus,
gab er seinen urspriinglichen Namen ,,Leyen® auf und nannte sich gleich ihm nach dem gemein-
samen Heimatort Kues ,,Cusanus®. Die 1626 erstmals gedruckte ,,Christliche Zuchtschul*
(= CZ) erlebte bis 1737 an verschiedenen Orten insgesamt 15 Auflagen; vgl. de Backer-Sommer-
vogel II 1745-1747; N. Kyll, Die ,,Christliche Zuchtschul** des Nikolaus Cusanus S] als volks-
kundliche Quelle des westtrierischen Raumes: Rhein. Vierteljahresblitter 29 (1964) 223-274.

14 Vegl. CZ 2. Teil, 4. Kap., 2. Frage. Der Trierer Erzbischof Karl Kaspar von der Leyen
(1652-1676) errichtete 1662 an der Kirche des unweit von Trier gelegenen Landstidtchens Witt-
lich eine Stiftung, die den Kiister verpflichtete, fortan mittags um 12 Uhr zur Erinnerung an die
Menschwerdung und an das Leiden Christi ein Glockenzeichen zu geben; vgl. J. J. Blattau Sta-
tuta synodalia, ordinationes et mandata archidioecesis Trevirensis, Bd. III (Trier 1844) 124.

15 Vgl. CZ wie Anm. 14.



Bemerkenswert ist, daf} demgegeniiber um die Wende des 17. Jahrhunderts
in Deutschland auch noch die ganz dem Christusmysterium zugewandte
Deutung des dreimaligen Glockenzeichens als Auferstehungs-, Kreuzes- und
Inkarnationsgedichtnis weiterlebte. Ein zwischen 1582 und 1588 im mittel-
rheinischen Raum entstandenes, handgeschriebenes Kartiusergebetbuch ent-
hilt dafiir einen beachtenswerten, bisher unbekannt gebliebenen Beleg.’® Am
Anfang der Hs, gleich auf der ersten Seite st6f8t der Leser auf ein deutsches
Gebet, das nach der dariibergeschriebenen Rubrik zu sprechen ist ,, Wan man
des morgens leutet zu gedechtnus der Aufferstehung Christi“. Es hat folgen-
den Wortlaut:

,,O Her Jesv Christe du ewige son die alle ding lebend machet, ernewet
vnd erfrewet, der du an dem tage nach welchem alle menschen verlan-
gen hatten / den Gott gemacht hat / vom tode auferstanden bist: Ver-
leithe mir das ich vom Tod der Sunden auffwache, vnd wandere in
einem newen leben, auff das ich in der Aufferstehung am iungsten tage,
wan du in vaserm fleisch erscheinen wirst, mit dir in der ewigen herlig-
keit erscheinen moge. Der du mit Gott dem Vatter in einigkeit des
H. Geistes lebst vnd regierest warer Gott zu ewigen vnd ewigen zeiten.

Ein etwa zusitzlich zu sprechendes Pater noster oder Ave Maria ist nicht
erwahnt.

Der Text ist qualitativ von hohem Rang. Es diirfte sich um eine deutsche
Fassung des in einem 1572 in Venedig gedruckten Jesuitengebetbuch iiberlie-
ferten lateinischen Gebets zum Morgenliuten handeln, das mit den Worten
beginnt: ,,.Domine Jesu Christe, sol aeterne, cuncta vivificans, alens, exhila-
rans. . .“17. Beim Aufgang der Morgensonne erinnert sich der Beter an Chri-
stus, die aus dem Grab aufgestrahlte, ewige Sonne (vgl. Mal 4, 2). Der neue
Tag weckt die Erinnerung an den Ostermorgen, den Tag, den der Herr ge-
macht hat (Ps 118, 24).1® Mit Wendungen, die der Liturgie von Ostern ent-
nommen sind??, riithmt unser Gebet den Ostermorgen, an den jeder neu auf-
gehende Tag den Christen erinnern soll, als den langersehnten und gottge-
wirkten Tag des Heils.

Zum mittiglichen Glockenzeichen sieht unser Gebetbuch das ,,Tenebrae*
vor ,,in memoriam mortis Dominicae‘2?. Der liturgische Text (es handelt sich

16 Stadtbibliothek Trier Hs 2363/2304. Der hymnologischen Forschung ist die Hs als die frithe-
ste, bisher bekannte Textquelle des Weihnachtsliedes ,,Es ist ein Ros entsprungen® bekannt; vgl.
R. Ewerhart, Eine unbekannte Textquelle zum Weihnacheslied ,,Es ist ein Ros entsprungen®:
KmJb 41 (1957) 64—67.

17 Vgl. Esser (s. Anm. 3) 783 Anm. 1.

18 Vgl. hierzu meinem Beitrag: Der Tag, den der Herr gemacht hat. Gedanken zur Spiritualitit
des Sonntags: ThGI 68 (1978) 40-61, hier 42-45.

19 Ps 118 (117), 24 bildet den Aufrake des Graduale an Ostern. Es klingen Gedanken der Lesung
1 Kor 5, 8 an.

20 Vgl Hs 2363/2304, fol. 180.
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um das 2. Responsorium in der 2. Nokturn der Karfreitagsmatutin?!) er-
scheint jedoch in leicht adaptierter Fassung. Das beim Mittagliuten zu spre-
chende Gebet lautet in deutscher Ubersetzung:
»,Es ist finster geworden, als Christus den Tod am Kreuz erlitt.?2 Und
um die neunte Stunde rief er mit lauter Stimme: Mein Gott, mein Gott,
warum hast du mich verlassen? Und er neigte sein Haupt und gab den
Geist auf. Und siche, es entstand ein grofies Erdbeben, weil die Erde
den Tod des Gottessobnes nicht ertragen konnte. Aus seiner gedffneten
Seite aber flossen Blut und Wasser zur Erlosung und zu unserem
Heil. 23
V. Christus ist gehorsam geworden bis zum Tod, ja bis zum Tod am
Kreuz.
Lasset uns beten. Schau gnidig herab, o Gott, auf diese deine Familie,
fiir die unser Herr Jesus Christus sich willig in die Hinde der Siinder
tiberliefert und die Marter des Kreuzes erduldet hat.2
Wiirdig ist der Herr Jesus, das Lamm, das geschlachtet ward, der uns
erlost hat in seinem Blut, Macht zu empfangen und Gottheit und Weis-
heit und Kraft, Ehre und Ruhm und Lobpreis im Himmel und auf der
Erde und auf dem Meer, weithin, von jedem Geschépf, fiir ewige und
ewige Zeiten.?> Amen.*

Das Gebet zur Abendglocke kommemoriert der einhelligen Uberlieferung
entsprechend die Verkiindigung des Herrn. Es ist, wie das Mittagsgebet, in
unserem Kartiusergebetbuch in lateinischer Fassung geboten?¢ und lautet in
Ubersetzung:

,»INimm auf, darum bitte ich, heilige Jungfrau und Mutter aus meinem
Munde das Wort, das dir einst vom Himmel her, vom Engel, verkiin-
digt worden ist: Gegriifiet . . . und gebenedeit ist die Frucht deines

21 Vgl. R.-]. Hesbert, Corpus Antiphonalium Officii, Vol. IV Responsoria, Versus, Hymni et
Varia (= Rerum Ecclesiasticarum Documenta. Ser. maj. Fontes 10), Romae 1970, Nr. 7760.
Derselbe Autor hat dem traditionsreichen Stiick eine eingehende Studie gewidmet: Le probleme
de Ia transfixion du Christ dans les traditions: biblique, patristique, iconographique, liturgique et
musicale, Paris 1940. Bedauerlicherweise hat die jiingste Brevierreform das Responsorium im
Karfreitagsofficium nicht mehr beriicksichtige. Zur Stellung des ,, Tenebrae™ im Volksbrauchtum
vgl. G. Schreiber, Die Wochentage im Erlebnis der Ostkirche und des christlichen Abendlandes
(= Wiss. Abh. der Arbeitsgemeinschaft des Landes Nordrhein-Westfalen 11), K6ln-Opladen
1959, 172 £.; 197; L. A. Veit-L. Lenhart, Kirche und Volksfrommigkeit im Barock, Freiburg i.
Br. 1956, 136.

22 Der ,,textus communis* lautet: ,,dum crucifixissent Jesum Judaei®*. Ob Schopper den anti-jii-
dischen Unterton beseitigen wollte, wenn er die Wendung ersetzte durch ,,dum
Christus supplicium mortis pateretur in cruce®?

?* In den vortridentinischen Diczesanliturgien Deutschlands lautete vielfach der Begleitspruch
zum Eingieflen von Wein und Wasser in den Kelch (wie heute noch in der Ambrosianischen
Liturgie): ,,Sanguis exivit de latere DNJC. Et aqua in remissionem peccatorum. Vgl. z. B. fiir
K&ln F. J. Peters, Beitrige zur Geschichte der kdlnischen Mefliturgie (= Colonia Sacra 2), K5ln
1951, 84. Von diesem liturgischen Text diirfre der Zusatz Schoppers inspiriert sein.

24 Oration in den Metten des Karfreitags; im nachvatikanischen Brevier beibehalten.

25 Vgl. Offbg 5,9.12-13.

26 Hs 2363/2304, fol. 180'-181.



Leibes Jesus Christus. Er, der dich Gnadenvolle geleitet hat, leite uns
in seiner Giite, dafl wir, auf dem Weg des Heils fortschreitend, in der
ewigen Herrlichkeit die Krone empfangen. Lasset uns beten.

Gott, du hast gewollt, daff dein Wort auf des Engels Botschaft hin im
Schof§ der seligen Jungfrau Maria Fleisch annehme. Gib, dafl wir, die
wir sie als wahre Gottesmutter glaubig bekennen, durch ihre Fiirspra-
che bei dir Hilfe finden. Durch denselben Christus unsern Herrn.
Amen.*

Wie angesichts der bereits nachgewiesenen Parallele fiir das morgendliche
Gebet anzunehmen ist, hat der Schreiber dieses Gebetbuchs die von ihm
gebotenen Texte zum Angelus-Lauten nicht selbst erfunden. Er gibt blofl
wieder, was ihm aus der eigenen Gebetspraxis vertraut ist oder was er einer
Vorlage entnommen hat. Wir wissen, daf} es sich bei dem Schreiber um einen
gewissen Frater Conrad, Prokurator der Kartause in Mainz, gehandelt hat.2?
Auf der Suche nach der Quelle fiir seine Begleitgebete zum dreimaligen Glok-
kenzeichen wird man deshalb in erster Linie an in Mainz verbreitete Gebet-
buchdrucke denken. In der Tat findet sich das zum Abendlduten vorgesehene
Gebet unserer Hs wortlich im 1551 erstmals gedruckten Gebetbuch des Fran-
ziskaners Johann Wild (Ferus), der als Domprediger in Mainz gewirkt und
dort 1554 verstorben ist.28 Frater Conrad hat aber wahrscheinlich nicht direkt
aus einer der zahlreichen Auflagen des ,,Libellus precationum D. Joannis
Feri* geschopft, sondern den Text dem in der zweiten Hilfte des 16. Jahr-
hunderts sehr verbreiteten ,,Precationum piarum enchiridion. . .*“ des Nie-
derlinders Simon Verepius entnommen.2® Von dort hat er nimlich auch die
charakteristische Fassung des Mittagsgebets ,,Tenebrae“3, die sich so bei
Wild nicht findet.

Verepius hatte aus zeitgendssischen Gebetbuch- und Katechismusdrucken
seine Sammlung zusammengestellt. Als Fundort fiir seinen Tenebrae-Text
nennt er ein Gebetbuch von Jac. Scoeper. Es handelt sich bei dem genannten
Autor um den bedeutenden, humanistisch gebildeten katholischen Theologen
Jakob Schopper (11554) der als Studentenseelsorger am Gymnasium in
Dortmund titig war.3! Die interessante Variante des Tenebrae-Gebets findet
sich auch in Schoppers ,,Catechismus brevis et catholicus“32. Die oben im
Text durch Sperrdruck kenntlich gemachten Anderungen und Zusitze am
traditionellen Text des Responsoriums diirften also auf J. Schépper zuriick-
gehen. Der weder bei Schépper noch bei Verespius vorhandene doxologische

27 Dies geht aus einer dechiffrierten Geheimschriftnotiz auf fol. 181 der Hs hervor.

28 Vgl, E. Pax, Art. Wild: LThK X (Freiburg i. Br. 1965) 1123; P. Althaus, Forschungen zur
evangelischen Gebetsliteratur, Hildesheim 1966 (Nachdruck der Ausgabe Giitersloh 1927) 80 £.;
Esser (s. Anm. 3) 783,

2% Vel. Esser (s. Anm. 3) 782f.

30 Vgl. ebda 783.

31 Vgl, F. Griitters, Art. ]. Schopper: LThK IX (Freiburg i. Br. 1964) 476f.

32 Uns liegt eine in Kéln gedruckte Ausgabe von 1570 vor, die im Besitz des ehemaligen Tricrer
Jesuitenkollegs war (Stadtbibliothek Trier F 5745).
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Schluflteil (,,Dignus est agnus . . .“) scheint dagegen eine personliche Hinzu-
fiigung des Mainzer Kartdusers zu sein.

Die hier erstmals veroffentlichten Angelus-Gebete aus einem Gebetbuch des
ausgehenden 16. Jahrhunderts bezeugen eine damals im deutschen Sprach-
raum noch sehr lebendige Tradition, die das dreimalige Glockenzeichen als
Erinnerung an das ganze Heilsmysterium, wie es sich in Menschwerdung,
Tod und Auferstehung Christi manifestiert hat, versteht. Dieses umfassende-
re, Uber das blofle Inkarnationsgedichtnis hinausgehende Verstindnis des
,»Angelus klingt auch in der heute gebriuchlichen Form des ,,Engel des
Herrn® noch nach. Die Kollekte ,,Gratiam tuam‘* nennt neben der Mensch-
werdung auch Leiden und Kreuz, sowie die glorreiche Auferstehung.

Schlufibemerkung

Wenn ein Gebet zum Volksgebet werden soll, muf} es leicht vollziehbar
sein. Der fiir die Herausbildung solcher Gebete charakteristische Drang zu
moglichst grofler Einfachheit hat dazu gefithrt, beim Angelus-Liuten am
Morgen, Mittag und Abend stets denselben Text sprechen zu lassen. Dadurch
ist es freilich zu einer gewissen Verengung des urspriinglich weiter geficher-
ten Inhalts des Angelus-Gebets gekommen. Auch diirfte das jeweils bedachte
Heilsereignis erlebnismaflig tiefer erfahren worden sein, wenn in der Morgen-
frithe das Geschehen des Ostermorgens kommemoriert wurde, am Mittag die
zwolfte Stunde, als zur Zeit des Kreuzesleidens Christi Finsternis iiber die
Erde kam, und beim Sinken des Tages das Kommen des Erlésers, das sich
ereignete, ,,als sich die Welt zum Abend wandt (vergente mundi vespere)®,
wie es in einem Adventshymnus heifit.33

Trotz aller Sympathie fiir die urspriingliche Form des Angelus-Betens wire
es pastoral unklug angesichts der augenblicklichen Krisen- und Schwunder-
scheinungen im Bereich volksfrommen Betens, neuen, an den frither prakti-
zierten Mustern ausgerichteten Begleittexten zum Angelus-Liuten das Wort
zu reden. Das pastorale Bemiihen wird eher dahin gehen, das heute im Ge-
brauch befindliche Gebet im Sinne der umfassenden Kollekte seinem ganzen
Inhalt nach als Kommemoration der ,,Beneficia incarnationis* in ihrer Ge-
samtheit bewufit zu machen. Doch mag die Begegnung mit einer friiheren,
hochst sinnvollen Gebetsform zum Angelus-Liuten dem religis Anspruchs-
volleren Anregung sein, das differenzierte Gedichtnis der drei grundlegenden
Heilsereignisse beim Morgen-, Mittag- und Abendliuten fiir sein personliches
Gebetsleben neu zu entdecken.

33 Conditor alme siderum; Vetsperhymnus im Advent: LH I 113.



Das Stundengebet als Segen

Prof. DDr. Theodor Schnitzler

Das Phinomen des Stundengebets ist zu erhellen durch seinen Memorien-
charakter. Es ist ein Kirchenjahr, das auf den Tag projiziert wird. Ein weite-
rer Deutungsversuch liegt in der Erkenntnis: Das Stundengebet ist eine Se-
genspendung tiber die Zeit.

1. Die segnende Kirche

In der Heiligengeschichte ist die Vision der Urheberin des Fronleichnams-
festes, der seligen Juliane von Corneliberg (Corneillon — Mont), bekannt: Sie
sah das Herrenjahr als leuchtende Mondscheibe, — nur eine Liicke war in dem
Glanz, weil ein Fest des heiligsten Sakramentes fehlte. Diese Vision kann als
Vergleich und Ansatz der Uberlegung dienen: Im Glanz der Segnungen der
Kirche scheint eine erhebliche Liuicke zu sein.

Die Kirche ist segnende Kirche. Eben erschien die deutsche Fassung des
liturgischen Buches ,,Benediktionale — Segensbuch®. Es enthilt die hierzu-
lande im deutschen Sprachgebiet tiblichen Segnungen. In der gesamten Welt-
kirche gibt es eine noch viel reichere Vielfalt von Benediktionen. — Die Kirche
segnet die Menschen: Die Mutter, die ein Kind geboren hat, und auch den
Vater, — das Kind, das in die Kirche gebracht wird, — den Schulneuling, — das
kranke Kind und den Kranken tiberhaupt, — den Pilger und Reisenden, — den
Konig, - den Toten. Die Kirche segnet den Lebensraum des Menschen: Das
Haus, — das Gotteshaus, — die Werkstatt, — die Schule, — die Bibliothek, — den
Acker, — die Weiden, — den Stall, — das Herdfeuer, — das Krankenhaus und
die Apotheke. Die Kirche segnet die Apparate, die das Lebenswerk des
Menschen foérdern: Auto, Flugzeug, Schiff, Eisenbahn, Seismograph, das
Bergsteigergerit, das Feuerloschzeug. Die Kirche segnet die Tiere, die den
Menschen umgeben: Die Herde, die Bienen, die Pferde. Die Kirche segnet
die Aussaat und die Ernte, die Medizinen und die Kriuter. Das Inhaltsver-
zeichnis des Segensbuches der Liturgie mutet uns an wie ein Lexikon des
menschlichen Lebens. Die Kirche gleicht einer Mutter, die liebevoll das
gesamte Dasein der Kinder umgreift, um zu helfen, zu trdsten, aufzurichten
und zu stirken.

In diesen Listen der Segnungen der Kirche scheint véllig zu fehlen — die
Dimension der Zeit. Gerade die Zeit ist segensbediirftig. Die Zeit wird ver-
spielt. Sie wird vertan und vergeudet. Sie wird dem Bosen zugewandt. Wir
haben keinen Sinn fiir die Zeit. Wir vergessen, dafl die Zeit in Gottes Hinden
ruht. Wir machen die Zeit zur Qual fiir die anderen, indem wir sie warten
lassen, vergessen. Wir behaupten: Ich habe keine Zeit! Wir sprechen von der
kostbaren Zeit, die wir nicht in Anspruch nehmen wollen. In all diesen Re-
densarten wird sichtbar, dafl die Zeit ein wertvoller Besitz des Menschen ist.
Sie gehort zu seinem Lebensraum. Sie prigt und formt den Menschen. Ohne
die Zeit fehlt uns ein Maf}, an dem wir uns erkennen, messen, unseren Stand-
ort feststellen. Wie sagt die alte scholastische Definition: ,,Tempus est nume-
rus motus secundum prius et posterius. — Die Zeit ist: die Zahl (Zihlung,
Versmafl, Mafl) der Bewegung nach dem Fritheren und Folgenden.® Gegen-
iber dem Durcheinander ist die Zeit das Nacheinander. Gegeniiber der
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Unordnung ist die Zeit Ordnung und Gesetz. Gegeniiber der Mafllosigkeit ist
die Zeit das Mafl der Dinge. Die Zeit beginnt, wenn das Chaos tiberwunden
ist. Die Zeit geht mit der Schopfung des Lichtes auf und wandelt die Wiiste
und Leere in Schopferordnung. Darum bedarf die Zeit des Segens. Durch ihn
wird sie in der Harmonie der Schopfung erhalten. Durch den Segen behilt die
Zeit ihre unvergeudbare Kostbarkeit.

2. Die Bedeutung des Segens

Sogleich erhebt sich die Frage: Was heifit Segen? Das verraten schon die
Worte. Das deutsche Wort Segen kommt vom lateinischen signare oder si-
gnum. Es bedeutet einkerben, Kerbe, zeichnen, Zeichen. Es besagt, dafl in
ein Holz, einen Baumstamm ein Zeichen eingekerbt worden ist. Dadurch
wird ein Weg angezeigt oder ein Eigentiimer angegeben oder ein Territorium
eingegrenzt. Kerbe und Zeichen sind eine Aussage iber einen Befund. Im
religiosen christlichen Bereich handelt es sich bei diesem Zeichen allermeist
um das Kreuz, das zugleich Namenszug Christi ist. Es spricht also von Chri-
stus als dem Besitzer, von einem christusgehorenden Bereich, von einem chri-
stuszustrebenden Weg. Das gesegnete Haus ist Eigentum Christi, die geseg-
neten Felder sind Christi Bereich. Gesegnete Zeit ist christusbezogene, chri-
stusgehorende Zeit.

Das liturgische Gebrauchswort in der lateinischen Sprache heifit benedice-
re, d. h. gut sprechen tber etwas, besser: ein gutes Wort liber etwas geben,
das Gotteswort. Der Vorgang wird hier noch deutlicher gekennzeichnet. Das
Wort, das gute Wort, das Wort vom Wort, das Fleisch geworden, das Wort
zum Wort hin, das beim Vater ist, das Wort, in dem alles Licht und alles
Leben sind, hilllt den Gegenstand ein. Dadurch wird er ,,benediziert”, ge-
segnet. Er gehort nun dem Géttlichen Wort.

3. Die Segnung der Zeit

Nach diesen Uberlegungen vorab, kann die Frage da stehen: Diirfen wir
nicht das Stundengebet als Benediktion der Zeit ansehen? Natiirlich kann die
Antwort nicht lauten: Weil im Benediktionale, dem Teil des Rituale, der sich
mit den Segnungen befafit, die Segnung der Zeit vergessen und verschleppt
worden ist, besorgen wir nun eine Zeitsegnung an Hand des Stundengebetes.
Nein, nein! Hier wird meditiert und nachgedacht: Gebet und Segen der Kir-
che gehen in alle Dimensionen des menschlichen Seins; das Benediktionale sorgt
fir Menschen, Raume und Sachen, die Liturgia Horarum besorgt die Zeit. Es
ist nicht so, als wire die Liturgia Horarum ein Teil des Benediktionale. Jedes
Gebet ist Segen, Segensquell, darum auch das Stundengebet. Dennoch kann die
Liturgia Horarum in ihrer Wirkkraft mit dem Benediktionale verglichen wer-
den. Dann ergibt sich die Freude des Uberblicks iiber die alles umgreifende, alles
erfassende Segensfiille der Mutter Kirche.

Das Stundengebet ist Wortgottesdienst, Feier des Gotteswortes. Zur Ver-
kiindigung des Evangeliums gehorte einst die Schlufiformel: ,,Per evangelica
dicta deleantur nostra delicta — Durch die Lesung des Evangeliums moge



unsere Schuld getilgt werden.* Diese Bitte kann man auch an das Ende jeder
Wort-Gottes-Feier im Stundengebet stellen. Die liuternde Kraft des Gottes-
wortes kommt iiber die Stunde, der das Stundengebet gewidmet ist. Dadurch
wird die Grundlage geschaffen, dafl die Besitzergreifung der Stunde durch das
Wort geschehen kann. Die Stunde wird gesegnet.

— Darf man bei solch heiligen Dingen ein klein wenig lachen? In der alten
kaiserlichen Zeit gab es irgendwo einen Bischof, der von Beschwerden des
Alters geplagt war, ohne daf} er, wie es die heutige Ordnung Pauls VI. még-
lich macht, in den Genuf8 einer Entpflichtung kommen konnte. Da meinte
der immer spottlustige Klerus von seinem Herrn: ,,Er segnet alles, nur nicht
das Zeitliche!”* — Die Kirche segnet alles, auch die Zeit und die Stunden. —

Das Stundengebet erschliefit sich als Segnung der Zeit. Die vergeudete,
verdorbene, kranke Zeit wird in den Besitz Christi gegeben. Sie wird einge-
schlossen in Jesu Wunden. Die Zeit wird von der Kraft des Wortes iiber-
stromt. Somit hat das Stundengebet den Charakter eines Geschehnisses. Es
geht hier nicht nur um ,,vieles* Beten, es geht nicht um eine Vermehrung von
Gebetsworten. Vielmehr wird durch das Stundengebet eine Aufgabe erfillt.
Da ereignet sich etwas. Eine Verinderung wird geschaffen: Der gefihrdete
Zeitabschnitt wird zur Heilszeit. Die dunkle Stunde wird Licht. Die Zeit
wird unter das Ewige gestellt, wird in Gottes Hand gelegt. Die freundliche
euchologische Ubung des Beters wird zu einer Macht. ,,Da tut sich etwas!
Das Stundengebet hat mit allem Gebet gemeinsam, daf§ hier nicht nur psalliert
und unverbindlich meditiert wird. Hier werden Kampfe entschieden, Unheil
abgewandt, Friede bewirkt, Leben gestiftet. Das Stundengebet wird zur ver-
antwortungsschweren Aktion: Die Zeit wird gesegnet.

Natiirlich kann diese Segnung nicht als magischer Vorgang gelten. Die
Kirche betet tber die Zeit. Da ihr Gebet die Verheiflung der Erhorung in sich
trigt, wird die bittende Mutter Kirche von Gott erhort. Gott erbarmt sich der
Zeit und nimmt sie in seine Hinde.

4. Folgerungen fiir den Beter

Die Erkenntnis des Segenscharakters des Stundengebetes darf den Beter mit
frohem Stolz erfiillen. Er hat, auch als Nichtgeweihter, eine Segensvollmacht.
Er kann etwas bewirken, er kann eine Kraft ausiiben: Er kann die Zeit seg-
nen. Auch die schlichte Ordensschwester im Kiichendienst, auch der Or-
densbruder an der Pforte einer Anstalt, auch der freiwillige Beter der Liturgia
Horarum sind segnende Hand der Kirche. Von ihnen geht eine Kraft aus.
Ohne ihr Gebet wiirde etwas fehlen. Einer, der sich berechtigt entschuldigt
weifl von seinem Stundengebetspensum, wird sich sagen: Der Kirche, der
Menschheit, der Zeit darf nichts entgehen; ich habe eine Verantwortung,
durch mein Stundengebet die Sorgen dieses Tages in Gottes Hinde zu tragen.
Die Horen sind nicht in erster Linie um meiner Erbauung willen mir aufge-
tragen. Sie dienen dem Aufbau des Gottesreiches.
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Betrachtungen zum neuen Kirchenjahr (XIII)

;> Mache doch jemand das ganze Volk zu Propheten!
Zum 26. Sonntag im Jahr B

Dr. Frangois Reckinger

Der gemeinsame Grundgedanke von Evangelium (Mk 9, 38-48) und ent-
sprechender alttestamentlicher Lesung (Num 11, 25-29) ist es an diesem
Sonntag, daff das Wirken des Geistes Gottes immer wieder die Grenzen
sprengt, die Menschen ihm zu ziehen geneigt sind; Menschen vor allem, die
vermeintlich oder in Wirklichkeit in besonderer Weise in seinem Dienst ste-
hen, wie Josua, der Schiiler und Nachfolger des Mose, und Johannes, einer
der entscheidenden Jiinger und Mitarbeiter Jesu,

Was da um Jesus herum geschehen ist und was er dazu gesagt hat, lifit sich
auf keine der uns heute bekannten und aufgegebenen Situationen unverindert
tibertragen. Dennoch weist es mit einigen von ihnen eine gewisse Abnlichkeit
auf und liflt, im Gesamtzusammenhang des Neuen Testamentes betrachtet,
eine Richtung erkennen, in der uns der Geist Jesu diese Situationen zu beste-
hen und die sich aus ihnen ergebenden Fragen zu entscheiden dringt.

Der auflenstehende Exorzist und die getrennten Christen

Eine erste Anwendung, an die man unwillkiirlich denkt, weil die Parallel-
stelle zum ersten Teil des heutigen Evangeliums (Lk 9, 49 f) in das Mef}for-
mular fiir die Einheit der Christen aufgenommen wurde: Gott schenkt Gna-
dengaben und Heilswirken auch auflerhalb der sichtbaren Grenzen der einen
katholischen Kirche. Dies ist an sich wahr, und die Kirche hat es im Lauf der
Zeit - beginnend mit der positiven Entscheidung der Frage der Giiltigkeit der
von Nichtkatholiken gespendeten Taufe am Ende der diesbeziiglichen Aus-
einandersetzung im 3. Jh. — in zunehmendem Mafle anerkannt, nicht zuletzt
auch, weil sie im Kontakt mit Christen nichtkatholischer Konfession das
Vorhandensein der ,,Friichte des Geistes* (vgl. Gal 5, 22 f) in zahlreichen
Fillen erfahren und festgestellt hat. So z. B. zihlen zu den entschiedensten,
ansprechendsten und m. E. zukunftstrichtigsten Auflerungen christlichen
Glaubens und Lebens, mit denen ich in den vergangenen fiinf Jahren in Be-
rithrung gekommen bin, ohne Zweifel an erster Stelle jene, die im Zusam-
menhang stehen mit dem CV]JM (,,Christlicher Verein Junger Menschen®) —
einer im Pietismus wurzelnden evangelischen Vereinigung — und mit der
sscharismatischen Erneuerung®, die sich zwar im katholischen Raum mit er-
staunlicher Schnelligkeit ausgebreitet und heimisch gemacht hat, deren Ut-
spriinge jedoch in der nichtkatholischen Pfingstbewegung in den USA liegen.

Diese zwei Beispiele mégen als lebendige Illustrationen zu der aufgeschlos-
senen und ausgewogenen Erklirung des 2. Vatkanischen Konzils dienen:
»»Den Menschen. . ., die in solchen (von der katholischen Kirche getrennten)
Gemeinschaften geboren sind und in ihnen den Glauben an Christus erlan-
gen, darf die Schuld der Trennung nicht zur Last gelegt werden — die katholi-
sche Kirche betrachtet sie als Briider, in Verehrung und Liebe. Denn wer an
Christus glaubt und in der rechten Weise die Taufe empfangen hat, steht
dadurch in einer gewissen, wenn auch nicht vollkommenen Gemeinschaft mit
der katholischen Kirche. . . (Diese Menschen sind) durch den Glauben in der
Taufe gerechtfertigt und dem Leibe Christi eingegliedert, darum gebiihrt
ihnen der Ehrenname des Christen. . . Hinzu kommt, daf einige, ja sogar



viele Elemente oder Giiter, aus denen insgesamt die Kirche erbaut wird und
ihr Leben gewinnt, auch auflerhalb der sichtbaren Grenzen der katholischen
Kirche existieren konnen: das geschriebene Wort Gottes, das Leben der
Gnade, Glaube, Hoffnung und Liebe und andere innere Gaben des Hl. Gei-
stes und sichtbare Elemente. . .*?

Dies alles ist wahr, und dariiber mag es sinnvoll sein vom heutigen Evange-
lium awusgehend zu reden: Christen, die in der Richtung und in dem Geiste
leben, denken und handeln, der aus dem Wort Jesu tiber den nicht zu seiner
Gruppe gehorenden Exorzisten spricht, werden von selbst zu einer Haltung
gegeniiber den getrennten Briidern und Schwestern gelangen, wie sie dem
zitierten Konzilstext entspricht. Aber man sollte nicht so tun, als befafite sich
der hier zur Frage stehende Evangelientext direkt mit diesem Thema.

Und wenn man das Gesagte in dem angegebenen Sinn entfaltet, sollte man
es nicht unterlassen, darauf hinzuweisen, daff das Neue Testament in seiner
Gesamtheit auch den anderen Aspekt der Frage sehr deutlich unterstreicht:
Jesus betet um die Einheit all derer, die an ithn glauben (Joh 17, 20-26), und
sagt von seiner Kirche — in der Einzahl —, daf er sie auf (den konkreten und
sichtbaren) Petrus aufbauen wird (Mt 16, 18 f). Beziiglich jener aber, die
bereits sichtbar zur einen Kirche des Neuen Bundes gehort haben und inner-
halb derselben eine von der apostolischen Regel abweichende Lehre zu ver-
breiten beginnen, spricht das Neue Testament mit einer Hirte, wie sie in
heutigen kirchlichen Dokumenten kaum vorstellbar wire: ,,Wenn jemand zu
euch kommt und diese Lehre nicht hat, dann nehmt ihn nicht in euer Haus
auf, sondern verweigert ihm den Gruf}; denn wer ihm den Gruf bietet, hat an
seinen bosen Werken Anteil (2 Joh 10 f). Oder: ,,Wer euch ein anderes
Evangelium verkiindigt, als wir euch verkiindigt haben, der sei verflucht,
auch wenn wir selbst oder ein Engel vom Himmel es wiren* (Gal 1, 8).

Dabei ist zu beachten, daff die in dem zuletzt zitierten Text gemeinten ju-
daisierenden Missionare selbstverstindlich entweder von vorneherein gesagt
haben, das von ihnen gebrachte Evangelium sei kein ,,anderes, sondern
stelle die richtige Deutung (,,Hermeneutik) des authentischen dar; oder
dafl sie doch sehr bald zu dieser Behauptung tibergegangen wiren, sofern
sich unter den Horern im Namen des von Paulus empfangenen Evangeli-
ums Widerstand geregt hitte. Was authentisches Evangelium, und was im
Gegensatz dazu ein ,,anderes’* Evangelium ist, das entscheidet — es kann gar
nicht anders sein — Paulus selbst kraft seiner apostolischen Autoritit, die er in
,»Communio® mit Petrus und den iibrigen Tragern dieser Autoritdt ausiibt
(vgl. Gal 2, 2 f. 6. 9 ). Darum bietet das Neue Testament in seiner Gesamt-
heit ganz sicher auch eine solide Basis fiir einen zweiten Aspekt, den der
oben angefiihrte Konzilstext in unmittelbarem Anschluff an die zitierte Stelle
hervorhebt: ,,Dennoch erfreuen sich die von uns getrennten Briider, sowohl
als einzelne wie auch als Gemeinschaften und Kirchen betrachtet, nicht jener
Einheit, die Jesus Christus all denen schenken wollte, die er zu einem Leibe
und zur Einheit des Lebens wiedergeboren und lebendig gemacht hat, jener

1 Dekret iiber den Jkumenismus, 3.
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Einheit, die die HI. Schrift und die verehrungswiirdige Tradition der Kirche
bekennt. Denn nur durch die katholische Kirche Christi, die das allgemeine
Hilfsmittel des Heiles ist, kann man Zutritt zu der ganzen Fille der Heilsmit-
tel haben. Denn einzig dem Apostelkollegium, an dessen Spitze Petrus stebt,
hat der Herr, so glauben wir, alle Giiter des Neuen Bundes anvertraut. . .

., Von unter her in der Kirche initiativ werden

Weitaus direkter hat die Episode des aufienstehenden Exorzisten mit einer
anderen Situation innerhalb der Kirche zu tun. Er tut Gutes im Namen Jesu,
ohne einer dissidenten Konfessionsgemeinschaft anzugehoren; denn es ist
anzunehmen, daf er fest im Judentum stand und mit der Jesusgruppe darin
einigging, dafl das Wirken Jesu dem entsprach, was ,,das Gesetz und die
Propheten‘‘ verkiindigten und forderten. Das einzige, was ihm nach Meinung
des Johannes fehlte, war die Zugehorigkeit zum offiziellen Mitarbeiterkreis
des Herrn; und die erklirt Jesus als nicht erforderlich fiir jedwedes Heilswir-
ken in seinem Namen.

Wem springt nicht in die Augen, was damit der Kirche fiir alle Zeiten ge-
sagt sein soll! Es ist wichtig, dafl es Amtstrager als Leitungsteam der Kirche
gibt, und Jesus hat ihnen unverzichtbare Funktionen und Zustindigkeiten
iibertragen. Sie sollen alles leiten — aber nicht alles selbst tun, wie es seit der
konstantinischen Wende bis in unsere Zeit hinein im Zuge des ,,Klerikalis-
mus‘, zeit- und gebietsweise in groflerem oder geringerem Umfang, immer
wieder geschehen ist. Die Amtstriger haben alles zu leiten, aber nicht jed-
wede religiose Initiative mufl von ihnen ausgehen; nicht jedwede religiose
Initiative braucht sich auch innerhalb der von ihnen bereits offiziell anerkann-
ten Gruppierungen und Institutionen zu entfalten und sich in sie einzuord-
nen.

An sich ist dies eine Binsenwahrheit, die u. a. von Leo XIII.? gegeniiber
zum Absolutismus neigenden Staatsformen in Schutz genommen wurde: das
Vereinigungsrecht, so betonte er, beruht auf dem Naturrecht und braucht den
Menschen nicht erst durch den Staat zugebilligt zu werden. Ebenso, stellt er
fest, gibt es innerhalb der Kirche Vereinigungen, von denen die einen durch
die kirchliche Autoritit, die anderen dagegen durch die Gliubigen selbst ins
Leben gerufen wurden. Auch diese religiosen Vereinigungen, deren Uberwa-
chung und Leitung der Kirchenfithrung zusteht, werden vom Papst hinsicht-
lich ihres Rechtes zu existieren ausdriicklich auf das Naturrecht zuriickge-
fithrt, so dafl dementsprechend die kirchliche Autoritit niemals befugt sein
kann, ihren Gliedern derartige Initiativen zu verbieten, es sei denn, sie wiir-
den gegen die verbindliche Lehre und Disziplin der Kirche verstofien.

Wie selbstverstindlich eine solche Sicht der Dinge an und fiir sich sein
miiflte, beweist die Tatsache, dafl nahezu alle Orden durch Initiativen ,,von
unten entstanden sind. Aber wie sieht es in der Praxis vielfach aus? Wenn

2 Enzyklika Rerum Novarum, 37-39.



einer sich mit anderen zusammentut, um intensiv religiés zu leben und zu
wirken, wird ihm 6fters auch von autorisierter Seite vorgeworfen, er handle
nicht im Sinn der Kirche, weil er etwas ,,auflerhalb der offiziellen Verbinde*¢
tue. Als Gymnasiast liefl ich mir mein Vorhaben, in meiner Heimatgemeinde
die ,,Legio Mariae zu griinden, durch den Hinweis eines Geistlichen verei-
teln, der Bischof meiner Ditzese habe diese Vereinigung noch nicht appro-
biert. Damals kannte ich die Enzyklika Leos XIIL. noch nicht. Spiter, wih-
rend meines Theologiestudiums, als ich sie wahrscheinlich bereits kannte,
wurde mir dennoch eine Initiative in Richtung Entwicklungshilfe unméglich
gemacht, weil die diozesane ,,Caritas” damals mit Erfolg einen Alleinvertre-
tungsanspruch in allen Fragen der ,,Wohltitigkeit™ geltend machte.

Auch heute fehlt es nicht an Einschiichterungsversuchen in dieser Rich-
tung, u. a. auch dann, wenn freie Gruppierungen entstehen, die das Evange-
lium und die Lehre der Kirche treuer verwirklichen wollen, als dies in man-
chen offiziellen Verbinden geschieht (um den Vergleich einmal ganz gelinde
zu formulieren). ,,Den Geist ausléschen (1 Thess 5, 19), nannte Paulus eine
solche Verhaltensweise. War es nicht auch ein ,,Ausloschen des Geistes®,
wenn neue Ordensgemeinschaften zwar in freier Initiative entstanden, dann
aber so schnell und so griindlich an die vorhandenen Schemata fritherer
Orden angepafit wurden, dafl von ihrer Neuheit kaum viel tibrigblieb?
Darum wire es notwendig, die Lehre Leos XIII. in ,,Rerum Novarum®
anhand der zitierten Paulusstelle und gerade auch ausgehend vom Wort Jesu
beziiglich des auflenstehenden Exorzisten im Raum der Kirche in moglichst
breitem Umfang bekannt und bewufit zu machen.

Prophetisch reden heute

»,Den Geist nicht auszuldschen‘, dazu mahnt in eindringlichster Weise
auch die heutige alttestamentliche Lesung, wenn sie gerade dem Mose — dem
hichsten Reprisentanten von Gesetz, Ordnung und Autoritit — sogar den
Wunsch in den Mund legt, das gesamte Volk moge den Geist empfangen und
prophetisch reden. Von einem der klassischen Pfingsttexte, Joel 3, 1 f, her
wissen wir, dafl spiter die Erfiillung dieses Wunsches als ein Zeichen der
messianischen Zeit angesehen wurde.

,»S0 spricht Gott: Ich giele meinen Geist aus iiber alles Fleisch. Eure
Sohne und Téchter werden Propheten sein, eure Alten werden Triume
haben und eure jungen Minner Gesichte schauen. Auch iiber die
Knechte und iiber die Migde giefle ich in jenen Tagen meinen Geist

113

aus.

Die junge Kirche hat, wie wir wissen, die Erfullung dieser Prophetie im
Pfingstereignis erblickt (Apg 2, 17 f), und wir miissen ihr in dieser Deutung
sicherlich folgen. Allerdings kann es wohl schwerlich in einem ausschlieli-
chen Sinn gemeint sein, so dal mit dem einmaligen Erlebnis der Jiingerge-
meinde an jenem fiinfzigsten Tag schon alles verwirklicht wire, was das

65



66

Joel-Orakel erwarten lief}; vielmehr sollte dieses Geschehen den Anbruch der
Endzeit bedeuten, in der die Glieder des messianischen Volkses zum prophe-
tischen Reden berufen und befihigt werden. Der Grad und die Art der Ver-
wirklichung dieser der Kirche von damals an grundsitzlich geschenkten (und
vor allem in der Firmung objektiv weitertradierten) Gabe ist allerdings zeit-
und gebietsweise sehr verschieden gewesen. Seit der Entwicklung zur Mas-
senkirche im 4. Jh. ist der prophetische Charakter des Christseins weitgehend
kaum noch erkenntlich gewesen, und wer in den nachfolgenden Jahrhunder-
ten allzu betont davon sprach, wurde vielfach entweder nicht fiir voll ge-
nommen oder galt in den Augen seiner Mitchristen und kirchlichen Vorge-
setzten leicht als gefihrlicher Sektierer. Dennoch ist das Leben der allermei-
sten kanonisierten Heiligen der eklatante Beweis dafiir, daf} die Ausiibung der
Prophetengabe in der Kirche niemals véllig gefehlt hat.

Jedoch: mag die wirkliche Zahl der in dieser Weise begnadeten und in
threm Lebensbereich aktiv gewordenen Christen auch um ein betrichtliches
grofier sein als die der faktisch erfolgten Kanonisationen, so erscheint den-
noch der Kreis derer, die in der Kirche seit dem 4. Jh. prophetisch geredet
haben, verglichen mit den Aussagen von Joel und der Apostelgeschichte,
auflerordentlich eng. Ein Zeichen unserer Zeit scheint es zu sein, dafl wir uns
dieser Gabe in erneuerter Weise bewufit werden; dafl sich in unsern Lindern
zwar weniger Menschen zum christlichen Glauben bekennen und bedeutend we-
niger religios praktizieren als friiher; dafl jedoch unter denen, die es tun, ein weit-
aus hoherer Prozentsatz als friiher es fiir moglich und denkbar hilt, selbst zur
Ausiibung der Prophetengabe berufen zu sein. Texte wie die heutige Nume-
ri-Lesung sollten ein Anlafl sein, dieses BewufStsein zu foérdern und in die
richtigen Bahnen zu lenken; ein Anla auch - im Anschluff an das Wort des
Mose -, um die Weckung der Prophetengabe im Volke Gottes, bei Amtstri-
gern und Laien, mit Nachdruck zu beten.

Prophetengabe — das sollte dabei wohl bedacht und klargestellt werden —
kommt nicht nur dann zur Auswirkung, wenn einer in einer religidsen Ver-
sammlung die Teilnehmer in der Person Gottes anredet, wie es in den meisten
charismatischen Gebetskreisen laufend geschieht. Ausiibung der Propheten-
gabe kann es auch sein, wenn ein Christ aus der Haltung intensiven Strebens
nach dem Kontakt mit Gott und nach der Erfiilllung seiner Gebote heraus
einem Mitmenschen durch ein klirendes, ermutigendes, tréstendes und stir-
kendes Wort dazu verhilft, den Willen Gottes besser zu erkennen und konse-
quenter zu befolgen; wenn er versucht, ihm zu helfen, das Wort Gottes auf
sein eigenes Leben anzuwenden und alle Situationen, in die er hineingestellt
ist, im Licht desselben zu sehen und zu bestehen. Obwohl dies gegeniiber
Schwerkranken und Sterbenden noch nétiger ist als gegeniiber anderen Men-
schen, wire es dennoch verkehrt, in jedem Fall damit bis zum Lebensende zu
warten; und sofern es fiir jemanden weder in gesunden Tagen noch auf dem
Sterbebett geschehen ist, mufl die Wahrhaftigkeit und der Nutzen von Gebe-
ten und Riten, die dem Verstorbenen ins Jenseits nachgeschickt werden, zwar
nicht von vornherein verneint, wohl aber, den Umstinden entsprechend, von
Fall zu Fall gepriift und hinterfragt werden.



Jedoch: in dieser Weise, ,,auf der Wellenlinge Gottes*, mit anderen Men-
schen reden kann im Normalfall nur der, der es in irgendeiner Weise gelernt
hat. Wie sagte mir neulich ein Mitbruder in einem Gesprich tiber Seelsorge an
Sterbenden: Wenn ich nicht Pfarrer wire, wire es mir von meiner Erziehung
her psychologisch unméglich, mit meinem Vater vor seinem Sterben iiber
Beten, Bereuen der Siinden, Verzeihen, Bitte um Verzeihung, Wiedergutma-
chen von Unrecht und Nachholen unterlassener guter Taten zu reden. . .

Mithin: zu den normalen Voraussetzungen dafiir, daf§ das Mose-Wort der
heutigen Lesung sich bei einer nennenswerten Anzahl von Christen unserer
Tage erfiillen kann; daff die in Taufe und Firmung einer ganzen Reihe von
Christen objektiv sicher verliehene prophetische Begabung nicht gemeinhin
brachliegen bleibt, dafl vielmehr ihre effektive Ausiibung in den Horizont des
menschlich Denkbaren riickt, wirde es gehoren, daff den Gliedern unserer
Gemeinden - in vielfiltigen kleinen Gruppen, anders ist es kaum denkbar —
die Moglichkeit geboten wiirde, sich in das Miteinanderreden iiber Gott und
tiber das eigene Leben in seiner Beziehung zu ihm einzuiiben. ,,Mache doch
jemand das ganze Volk des Herrn zu Propheten. . ., heifit es in der Lesung.
Wir kénnten diesen Wunsch aufgreifen und ihn in unserer Situation folgen-
dermaflen verdeutlichen: ,,Gebe doch Gott, dafl unsere Gemeinden bald
durch kleine, intensive religivse Gruppen durchstrukturiert seien; und daf}
immer mehr auch solche Gottesdienste gefeiert werden, in denen die Teil-
nehmer nicht nur das Wort Gottes verkiindigen horen, sondern auch Gele-
genheit und Anleitung bekommen, es einander anhand der biblischen Lesun-
gen zu sagen.” Daf} ein derartiges Gesprich im Geiste Gottes zustande-
kommt, daff es zum Aufbau der Gemeinde in Glauben und Liebe dient und
nicht in leeres Geschwitz und rechthaberisches Diskutieren ausartet, ist
Gnade und kann es solche nur von Gott her empfangen werden. Um sie zu
bitten, ist vor allem der Ort in den Fiirbitten (im Anliegenkreis Kirche) und
in der Eucharistiefeier, der ,,Quelle, aus der aller Segen stromt* (Gabengebet
des heutigen Mefiformulars).

Einzelbeiten zum Evangelium in Kiirze

Vers 40: ,,Wer nicht gegen uns ist, der ist fir uns.“ — Bekanntlich steht
Mt 12, 30 = Lk 11, 30 die umgekehrte, ja, man méchte sagen, gegenteilige
Aussage. Dennoch lifit sich ein Widerspruch zwischen diesen beiden Jesus-
worten keinesfalls mit Sicherheit nachweisen. Alles kommt bei derartigen,
sprichwortahnlichen Sitzen auf den Kontext an. Und dieser ist in dem uns
beschiftigenden Abschnitt positiv: der zur Frage stehende Exorzist gehort
zwar nicht zur Jesusgruppe, wirkt aber im Sinne Jesu gegen die Dimonen. In
Mt 12, 30 par. dagegen handelt es sich um eine harte Auseinandersetzung mit
den Pharisiern, die so weit gingen, daf sie die Machttaten Jesu — anhand
derer sie ithn, wie er wiederholt dufferte, als von Gott gesandt hitten erkennen
miissen — fiir Teufelswerk erklirten (wahrscheinlich ist dies die ,,Listerung
wider den Geist® Gottes — vgl. Mt 12, 31 f —, der sich in den Machttaten
kundgibt). In dieser Ausecinandersetzung, sagt Jesus, kann man nicht neutral
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bleiben. Es zu versuchen bedeutet schon, auf Seiten der Gegner und des
Teufels stehen.

Vers 42 bis 48: Hier kommt auch innerhalb des heutigen Evangeliums der
ganze Ernst der Entscheidung zwischen Gott und dem Teufel, zwischen Ret-
tung und Verdammnis, in drastischer Weise zum Ausdruck. Wenn ich in
einem umfangmifig notwendigerweise begrenzten Kommentar auf diesen
zweiten Teil der Perikope nicht niher eingehe, dann keineswegs, weil ich ihre
ungeheure Bedeutung iibersehen wiirde, sondern einerseits, weil die entspre-
chenden Verse in sich so massiv und so deutlich sind, daf sie kaum eines
Kommentars bediirfen; und andererseits, weil dieser Aspekt in vielen anderen
MeBformularien wiederkehrt und darum noch 6fters Anlaf zu deutenden und
anwendenden Uberlegungen bietet, wihrend das im vorhergehenden niher
aufgefithrte Motiv der Geistesgaben in ihrer fruchtbaren Spannung zu Amt
und Institution in dieser Weise sonst innerhalb des Lektionars kaum noch
irgendwo anzutreffen ist.

Wo Propheten und Lehrer die Rede von der ewigen Verdammnis, wie sie
hier aufgezeichnet ist, minimisieren, beschénigen, aushéhlen, in Frage oder in
Abrede stellen, da sollte man wissen, daf man sie als Falschpropheten und
Falschlehrer zu betrachten hat und ihnen entgegenzutreten und entgegenzu-
wirken verpflichtet ist; wo Verkiinder des Wortes diesen Aspekt der Jesus-
botschaft aus Angst oder aus falscher Anpassung an die Welt verschweigen,
konnen u. U. auch einfache Gemeindeglieder berufen sein, ihnen gegeniiber,
sei es im direkten personlichen Kontake, sei es iiber Institutionen wie Pfarr-
gemeinderat oder Predigtkreis, die prophetische Aufgabe der Mahnung, der
briiderlichen Zurechtweisung und der Stirkung wahrzunehmen.

Auf alle aber, die in diesem oder in anderen Punkten den Gehalt der in der
Schrift hinterlegten und in der Kirche tradierten Lehre Jesu aufweichen,
hinwegdeuten und die Menschen so lehren, bezieht sich sicherlich mit in er-
ster Linie das Beispiel, das Jesus anfiihrt, um deutlich zu machen, welche
Arten von Siinden die ewige Verdammnis nach sich ziehen: ,,Wer cinen von
diesen einfachen Gliubigen um seinen Glauben bringt, fiir den wiire es bes-
ser, wenn ihm ein Miihlstein um den Hals gehingt und er ins Meer geworfen
wirde.*

Vers 41: Das Wort vom Becher frischen Wassers lift vier wichtige Dinge
erkennen:

1. Es ist Gottes nicht unwiirdig, wenn Menschen das Gute tun und einan-
der zum Guten aneifern im Hinblick auf den jenseitigen ,,Lohn® — wie Super-
idealisten der Neuzeit es in vélligem Gegensatz zum Neuen Testament immer
wieder behaupten oder nahelegen. Klirend witre lediglich hinzuzufiigen, daff
der ,,Lohn* von seiten Gottes der Tat natiirlich nicht von auflen hinzugefiigt
wird (wie etwa die Bezahlung der Arbeit), sondern sich mit innerer Folge-
richtigkeit aus der Tat ergibt, ja, in gewissem Sinn nichts anderes ist als die
auf ewig im Menschen verbleibende gute Tat, die fiir ihn naturnotwendig eine



positive Beziehung zu Gott, der Quelle allen wahren Gliickes, nach sich
zieht.

2. Es wird an anderen Stellen des Neuen Testamentes zwar unzweideutig
zum Ausdruck gebracht, daf es auch bereits ,,Lohn* von seiten Gottes zur
Folge hat, wenn einer einem Menschen, weil er ein Mensch ist, zu essen oder
zu trinken gibt oder ihm auf andere Weise zu Hilfe kommt3; hier aber wird
deutlich herausgestellt, dafl es sittlich noch wertvoller ist, solches bewnfit
Christus wegen und im Hinblick auf ihn zu tun.

3. Die gute Tat an den Reprisentanten und Bevollmichtigten Jesu wird als
besonderen Lohnes wiirdig empfohlen. Wenn es auch zutiefst zu verab-
scheuen ist, daf} die ,,h6here Geistlichkeit” dies in fritheren Jahrhunderten
mitunter schamlos ausgenutzt hat, um es sich auf Kosten der Armen gut
ergehen zu lassen, so ist das kein Grund - dort, wo Amitstriger im Sinne Jesu
zu leben sich bemiithen —, heute die Botschaft zu verschweigen, die den Gliu-
bigen das besondere Wohlwollen Gottes fiir den Fall verheifit, dafl sie ihnen
Gutes tun. Auch auf diesen Gedanken soll hier nicht weiter eingegangen
werden, weil sich zu seiner niheren Erdrterung an anderer Stelle Gelegenheit
bieten wird.*

4. Daf die Taten eines Menschen sein Heil bewirken und nicht blofl anzei-
gen, wie es die Reformatoren wahrhaben wollten, und dafl es dabei ein Mehr
und ein Weniger gibt, geht aus Stellen wie dieser doch wohl mit Sicherheit
hervor. Aus anderen Stellen des Neuen Testamentes wird allerdings deutlich,
dafl kein Mensch von sich aus einen Becher Wasser in der rechten Weise
geben konnte, d. h. in der Weise, dafl diese Tat ihn Gott niherzubringen
vermochte, sondern daf die Befihigung dazu ihm nur von Gott durch Jesus
Christus geschenkt werden kann und dafl in diesem Sinn alles Gnade ist.
Diese Lehre klar auszusagen, zusammen mit jenen evangelischen Briidern und
Schwestern, die in diesem Punkt den Standpunkt der Reformatoren hinter
sich gelassen haben, und in geduldigem Gesprich mit jenen, die weiter daran
festhalten — auch das gehdrt m. E. heute zur Ausiibung der Gnadengaben der
Lehre und der Prophetie.

3 Vgl. bes. die Gerichtsrede, Mt 25, 31-46.
4 Vgl. bes. die Parallelstelle Mt 10, 42 und die entsprechend dazu ausgewihlte alttestamentliche
Perikope (2 Kén 4,8-10.14-16 a) am 13. Sonntag im Jahreskreis A.
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Die neue Feier der Kranken- und Totenliturgie
— ein Angebot zur Verwirklichung christlicher Existenz
2. Teil

Dr. Karl Schlemmer

3. Die Begribnisfeier
3.1 Gestalt und Wandel des christlichen Begribnisses32

3.1.1 Das Zeugnis der HI. Schrift

Nach dem Zeugnis der HI. Schrift hat das Volk Gottes seine Toten stets
mit besonderer Aufmerksamkeit umgeben.3 Fiir die Menschen des AT gilt
das Nichtbestattetwerden als Schande und Strafe (Jer 16,4ff). Selbst der
Fremde und sogar der zum Tode Verurteilte sollen ein Begribnis erhalten
(Dtn 21,22f). Allerdings herrscht die Uberzeugung vor, dafl man im Tod von
der Hand Gottes abgesondert ist (Ps 88,6), daff also jede Bindung an Gott
aufgehoben wird. Die Unreinheit des Toten, des Grabes und aller, die mit
dem Toten in Beriihrung kommen, zeigt, dafl im Unterschied zur heidnischen
Welt eine sakrale Gemeinschaft mit dem Toten abgelehnt wird. So gelingt es
dem alttestamentlichen Menschen nicht, den Bereich des Todes positiv in sein
Glaubensleben zu integrieren.

Diese Anschauung findet auch ihren Niederschlag in der Praxis. Dem
Toten werden die Augen geschlossen (Gen 46,4; Tob 14,15), er wird aufge-
bahrt und unmittelbar danach wird die Totenklage angestimmt (Gen 23,2f;
50,3; Jer 9,16). Noch am Todestag wird der Leichnam ohne Sarg ins Grab ge-
legt, manchmal unter Verwendung von Spezereien und Salben. Leichenver-
brennungen sind uniiblich (1 Sam 31,12f), und die vollige Eindscherung ist
nur als Strafe bekannt. Trotz des grofien Wertes, der dem Begribnis beige-
messen wird, ist im Zusammenhang mit Bestattungen von gottesdienstlichen
Handlungen oder auch nur Gebeten nicht die Rede. Es gibt nur eine Aus-
nahme in der Makkabierzeit, wo das Opfer fiir die Gefallenen dargebracht
und vom Wert des Gebetes fiir die Verstorbenen gesprochen wird (2 Makk
12,39ff).

Wir kénnen sagen, dafl Gleiches auch noch gilt fiir die Juden der neutesta-
mentlichen Zeit. Zwar wird der Leichnam gewaschen (Apg 9,37) und mit
wohlriechenden Kriutern in leinene Tiicher gehiillt (Joh 19,40), ein Schweifi-
tuch auf das Antlitz gedeckt (Joh 11,44; 20,7), und am Sterbetag (Apg 5,6)
mit grolem Gefolge zu Grabe geleitet (Lk 7,12), doch haben wir kein Zeug-
nis dafiir, daf Gebete verrichtet werden. Die Sorge um den Verstorbenen
aber spricht aus den Berichten iiber Bestattungen, die wir im NT haben, so
z. B. bei Johannes dem Taufer (Mt 14,12), Jesus (Mt 27,57f), Stephanus (Apg
8,2), Jungerin Tabita (Apg 9,36ff).

3.1.2 Das Begribnis in der alten Kirche
Fiir das Begribnis konnte die alte Kirche auf keinerlei gottesdienstliche
Handlungen aus der neutestamentlichen Zeit zuriickgreifen. Daher ist es ver-

32 Wertvolle Anregungen zu den folgenden Abschnitten gab eine Seminararbeit iiber die erneu-
erte Begribnisliturgie von Richard B. Hiittinger, die im WS 1975/76 am Lehrstuhl fiir Liturgie-
wissenschaft der Universitit Wiirzburg angefertigt wurde,

%3 Vgl. Herbert Vorgrimler: Der Tod im Denken und Leben der Christen, 48-68. — Josef An-
dreas Jungmann: Der Gottesdienst der Kirche. Innsbruck 3/1962, 92-95.



standlich, dafl fiir jene Jahrhunderte nicht von einem einheitlichen Ritual des
Begribnisses gesprochen werden kann, obgleich die Gemeinden die Bestat-
tung der Gliubigen als eine selbstverstindliche und wesentliche Pflicht erach-
teten. So berichtet Eusebius fiir die Mitte des 3. Jahrhunderts von Mirty-
rern der christlichen Liebe gegeniiber den Toten. In der Verfolgungszeit wer-
den die Leiber der Mirtyrer unter Gefahr fiir das eigene Leben bestattet. Und
Kaiser Julian (1363) erwihnt in einem Brief, daff das Wachstum der Kirche
neben anderem auch in der Sorge fiir die Toten begriindet sei.

Eine liturgische Gestaltung des Begrabnisses bildet sich erst langsam her-
aus, doch ist die Bestattung bald Sache des Bischofs. Das ilteste erhaltene
Gebet zum Begribnis stammt erst aus der Mitte des 4. Jahrhunderts und ge-
hort zum Euchologion des Bischofs Serapion von Thmuis. Nach einem Lob-
preis auf Gott folgen Fiirbitten fiir den Entschlafenen, die dsterliche Ausrich-
tung haben, an die Vergebung der Siinden denken und die Trauer der Hin-
terbliebenen berticksichtigen. Wir sehen, daff die Fiirbitte fiir den Verstorbe-
nen bereits in alter Zeit vorhanden ist. Im Unterschied zu den Heiden, die
ihre Toten oft nachts bestatten, findet das christliche Begribnis am Tag statt.
Schon im 4. Jahrhundert werden wihrend des Leichenbegingnisses Psalmen
und Hymnen gesungen. Fiur Johannes Chrysostomus (1407) ist dieser Gesang
Ausdruck der Freude. Zudem wird Weihrauch verwendet, und Blumen auf
dem Grab scheinen mancherorts iiblich zu sein; Fackeln begleiten den Lei-
chenzug. Auch die heidnischen Leichenmahle bei den Gribern werden von
den Christen fortgesetzt und umgedeutet. Das ,,refrigerium®, das christliche
Totenmahl, ist im 3. Jahrhundert allgemein verbreitet und soll Vorgeschmack
des himmlischen Freudenmahles, Ausdruck der Gemeinschaft mit dem Ver-
storbenen und Wobhltat fiir die Armen sein. Diese Totenmahle werden nach
und nach durch die Feier der Eucharistie bei den Gribern, besonders an den
Gedachtnistagen, ersetzt.

Seit dem 6./7. Jahrhundert ist die Mefifeier am Todes- oder Begrabnistag in
der Gemeindekirche allgemein iiblich, allerdings nicht in Anwesenheit des
Leichnams. Fiir diese Zeit finden sich des weiteren eigene Orationen fiir den
Verstorbenen, die in die Tagesmesse eingefiigt werden kénnen. Um 500 ist
von Dionysius Areopagita ein Bericht liber ein christliches Begrabnis iiberlie-
fert, nach dem der Entschlafene unter Dankgesingen von seinen Verwandten
zum Bischof gebracht wird. Dort werden die Schriftstellen tiber die Verhei-
flung der Auferstehung gelesen, Psalmen gesungen sowie um die Vollendung
in Christus gebetet. Bischof und Anwesende geben dem Toten den Friedens-
kuf}, worauf die Bestattung erfolgt.

3.1.3 Die Ausgestaltung des Begrabnisses im Mittelalter

Wihrend die romische Liturgie des frithen Mittelalters die Osterliche
‘Freude betont und den eschatologischen Charakter des Begribnisses heraus-
stellt, kommt es etwa zur gleichen Zeit auflerhalb Roms unter eindeutig frin-

3 Zum Begribnis in der alten Kirche vgl. Adolf Adam: Erneuerte Liturgie, 183f. — Joseph
Lechner: Liturgik des romischen Ritus, Freiburg/Br. 6/1953, 94-97 und 333f.
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kisch-germanischem Einfluf} zu einem Bewufitsein, das im Tod den Eintritt in
eine Zeit der Priifung und Reinigung sieht. Der Bufcharakter tritt vor allem
in der Begribnismesse in den Vordergrund. So wird im 10. Jahrhundert die
Absolution mit dem Wechselgesang ,,Libera eingefiihrt und der Sithnecha-
rakter verstirkt.

Es kommt zu einem Wildwuchs von Totenmessen (,,Seelmessen®), die
wihrend des ganzen Jahres fiir die Verstorbenen aus der eben genannten Ge-
sinnung dargebracht werden. 35 Der Gsterliche Charakter der Begribnisliturgie
geht zwar, wenn auch im 13. Jahrhundert das Halleluia verschwindet, nicht
ganz verloren, wird aber doch mehr und mehr zugedeckt durch Gebete und
Texte, die einzig auf Verzeihung und Versdhnung ausgerichtet sind. Ein tref-
fendes Beispiel dafiir ist die um diese Zeit entstandene Sequenz ,,Dies irae®.
Des weiteren kommt es zu einer mafllosen Erweiterung des Fiirbittgebetes fiir
die Verstorbenen. Die Sitte der schwarzen Gewinder wird eingefiihrt, setzt
sich aber erst im 16. Jahrhundert véllig durch.

Mit dieser Ausuferung ist eine Entfaltung des Prunkes verbunden, vor al-
lem auf dem Friedhof. Trauermusik, unnatiirliche Ausstattung und Verweltli-
chung aller Art greifen um sich, so dafl sich mancherorts die weltliche Be-
hérde gezwungen sah, einzugreifen und zur Mafligung aufzufordern.3® Wih-
rend aus altester Zeit keine Leichenreden bekannt sind, scheinen sie fiir her-
ausragende Personlichkeiten zwar nicht beim Begribnis selbst, aber an den
Gedichtnistagen seit dem 4. Jahrhundert iiblich zu werden. Auch im Mittel-
alter kennt die Totenmesse keine Predigt, Ausnahmen allerdings bestitigen
die Regel.

3.1.4 Das Begribnis in der nachtridentinischen Epoche

Von der romischen Ritenkongregation wird im Jahre 1614 das ,,Rituale
Romanum® herausgegeben. Was die Begribnisriten betrifft, will das Rituale
in die verwirrende Vielfalt eine einheitliche Ordnung bringen und bietet nun
einen ausgearbeiteten Ritus an.3” Das Begribnis beginnt mit der Abholung
der Leiche am Trauerhaus. Wihrend der Uberfithrung, die der Priester leitet
und dazu auch Weihwasser verwendet, wird der Psalm 130 gebetet. Ist der
Weg zur Kirche weiter, sind die Psalmen 51 sowie 120134 vorgesehen. Der
Sarg wird inmitten der Kirche aufgestellt. Nach Absolution, Aspersion und
Inzensierung des Verstorbenen erfolgt die Uberfithrung auf den Friedhof,
dort schliefit sich das Benedictus an. Nach Kyrie und stillem Vaterunser fol-
gen nochmals Besprengung mit dem Weithwasser, kurze Bitten und ein

Schlufigebet.

35 Uber die Totenmessen bzw. ,,Seelmessen im Mittelalter vgl. Karl Schlemmer: Gottesdienst
und Frémmigkeit, 288-293. — Einen weiteren Einblick in das Bestattungswesen des Mittelalters
vermittelt: Hubert Mattausch: Das Beerdigungswesen der freien Reichsstadt Niirnberg (1219 bis
1806). Diss.-Druck Miinchen 1970, 8-48. — Joseph Lechner: Liturgik des rémischen Ritus,
331-334.

36 Vel. Karl Schlemmer: Gottesdienst und Frémmigkeit, 168-170.

%7 Vgl. Joseph Lechner: Liturgik des romischen Ritus, 334-336. — Joseph Andreas Jungmann:
Der Gottesdienst der Kirche, 94f.



Das Rituale Romanum konnte sich allerdings oft erst im 19. Jahrhundert in
den deutschsprachigen Didzesen durchsetzen, so dafl lange Zeit eigene Briu-
che und Riten lebendig blieben. Doch war seit dem Jahr 1950 fiir die deut-
schen Dibzesen das ,,Exsequiale® in der ,,Collectio Rituum® verbindlich.
Dieser Bestattungsritus hatte allerdings grofle Schwichen. So fehlte fast jede
Bezugnahme auf die konkrete Situation, alles war objektivistisch und rituali-
stisch vorgegeben. Die Gesinge wiesen eine starke Bezugnahme auf Engel
und Heilige, Siindenangst und Gerichtsgedanken auf, die Gebete waren ge-
prigt von den Bezeichnungen ,,ewiges Licht, ,,Friede und ,,Ruhe”, die
osterliche Ausrichtung auf die Auferstehung Jesu fehlte vollig. Zudem man-
gelte es dem Ritus an einer festen Einbindung in die Einheit der gesamten Be-
grabnisfeier. So war es direkt eine Notwendigkeit, wenn die Liturgiekonstitu-
tion des Vaticanum II in Art. 81 den Auftrag gibt: ,,Der Ritus der Exsequien
soll deutlicher den &sterlichen Sinn des christlichen Todes ausdriicken und
besser den Voraussetzungen und Uberlieferungen der einzelnen Gebiete ent-
sprechen, auch was die liturgische Farbe betrifft.

3.2 Die erneuerte kirchliche Begribnisfeier

3.2.1 Die Bemiihungen um den Auftrag des Konzils

Der nachkonziliare Rémische Liturgierat erarbeitete als ersten Schritt zur
Verwirklichung des Konzilsauftrages bis 1966 einen Neuentwurf fiir das Er-
wachsenenbegribnis. Dieser vorlaufige romische Modellritus wurde im deut-
schen Sprachgebiet im Jahr 1967 in einigen ausgewahlten Gemeinden erprobt.
Die Erfahrungsberichte iiber dieses Experiment begriifiten u. a. den osterli-
chen Charakter des neuen Ritus und seine reiche Auswahl an Schrifttexten
und Gebeten. Doch wiinschte man ebenso deutlich, dafl bei der endgiiltigen
deutschen Fassung auf wertvolles Eigengut im Sprachgebiet nicht verzichtet
werden darf.

Die Gottesdienstkongregation verdffentlichte mit Datum vom 15. 8. 1969
den neuen ,,Ordo Exsequarium® des ,,Rituale Romanum®. Im Friithjahr 1970
gab das Liturgische Institut Salzburg eine deutsche Studienausgabe dieses
Textes heraus.38 Sie wurde in vielen Dibzesen als Zwischenlosung eingefiihrt,
wobei natiirlich der Mangel einer Adaption besonders spiirbar wurde. Die
Kontaktsitzung der Liturgischen Kommissionen des deutschen Sprachraumes
gab Ende November 1970 in Ziirich einer Subkommission den Auftrag, so-
bald als moglich den Entwurf eines adaptierten Ritus vorzulegen. Die Arbeits-
gruppe, der Mitarbeiter aus dem gesamten Sprachgebiet angehorten, iiber-
raschte bereits Ostern 1971 mit einem ersten Arbeitsergebnis.3?

Die Arbeit der Subkommission orientierte sich an drei wichtigen Leitlinien:
— Der neue romische Begribnisritus ist nur ein Modell, aus dem fir die

neuen Riten der einzelnen Linder ausgewihlt werden soll. Deshalb sollen

38 Die Ordnung des Begribnisses nach dem neuen Rituale Romanum‘‘ — Deutsche Studienaus-
gabe — Salzburg 1970.

39 Das erste Arbeitsergebnis wurde vorgestellt von: Hans Hollerweger, Erneuerung der Begrab-
nisliturgie, in: Gottesdienst Nr. 17-18, Freiburg/Br. 1971, 129-139.
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Elemente aus den Volksbriuchen iiberpriift und schon vorhandene Ele-
mente der Eigenritualien, falls sie dem neuen Ritus standhalten, beibehalten
werden.

— Im Gegensatz zu anderen Riten steht bei den Begribnisbriuchen im deut-
schen Sprachgebiet eine vielfiltige Tradition zur Verfiigung. Dabei handelt
es sich vor allem um die Riten am Grab: die Bestattungsformel, den Erd-
wurf, die Kreuzsteckung.

— Der neue Ritus mufl an die sehr verschiedenen Situationen des Begribnisses
leicht anpafibar sein. Daher sind eine groflere Anzahl von Formen und ein
reiches Angebot an Lesungen, Gebeten und Gesingen und damit ein relativ
grofler Entscheidungsspielraum fiir den Zelebranten gefordert.

Natiirlich sah sich die Arbeitsgruppe auch mit verschiedenen Schwierigkei-
ten konfrontiert. Denn die Vielfalt der Begribnisordnungen im deutschen
Sprachgebiet, angereichert seit 1964 durch die Kremation und Urnenbestat-
tung, lieff eine einheitliche Ordnung in Frage stellen. Weiterhin waren die
Lokaltraditionen im Bereich des Begribnisses besonders tief verwurzelt, und
das Empfinden des Volkes kann kaum wo so leicht verletzt werden wie bei
Anderungen im Begribnisbrauch. Auflerdem steht es vielfach, vor allem auf
nichtkatholischen Friedhéfen, nicht im alleinigen Belieben des Seelsorgers,
Anderungen vorzunehmen. In den Stidten ist zudem die zeitliche Dauer ein-
geschrinkt. Deshalb mufl sich ein neuer Begribnisritus weitgehend nach den
Umstinden richten und nicht umgekehrt.

3.2.2 Die Modelle und ihr theologischer Hintergrund

Das endgiiltige Arbeitsergebnis der Subkommission wurde am Pfingstfest
1972 von den Bischofskonferenzen des deutschen Sprachgebietes approbiert
und am 4. Oktober 1972 durch die Gottesdienstkongregation in Rom kon-
firmiert.4® Das neue Buch enthilt mehrere Formen der Begribnisfeier, insge-
samt gibt es drei Grundformen fiir Erwachsene, eine Grundform fiir das Kin-
derbegribnis und eine Grundform fiir die Urnenbeisetzung, Beim Begriibnis
tiir Erwachsene sieht die Form I mit drei Stationen eine zeitliche Einheit der
gesamten Feier vor. Sie liegt uns in drei Varianten vor, die auf kulturge-
schichtliche oder geographische Ursachen zuriickgehen. Doch gehért in je-
dem Fall die Feier der Eucharistie zum Ritus. Form II mit zwei Stationen ist
wohl die am weitesten verbreitete; die Mefifeier ist nicht direkt mit dem Be-
gribnis verbunden. Die Begribnisfeier mit einer Station bietet die Form III
an; sie ist in unserem Bereich vor allem fiir die Feier im Krematorium vorge-
sehen. Das Begribnis getaufter Kinder wird nach einer der Formen gehalten,
die fir das Begribnis Erwachsener vorgesehen sind, jedoch mit eigenen Tex-
ten. Die Kinder im schulpflichtigen Alter erhalten im allgemeinen das Er-
wachsenenbegribnis. Die Urnenbeisetzung erfolgt gewdhnlich ohne kirchli-
che Mitwirkung, wenn bereits zur Eindscherung eine liturgische Feier statt-
fand. Fir diesen Fall ist der im Rituale angebotene Ritus vorgesehen.

#,,Die kirchliche Begribnisfeier in den katholischen Bistiimern des deutschen Sprachgebietes®,
Freiburg/Br. 1973,



Aus der erneuerten Begribnisfeier spricht eine hoffnungsfrohe und befrei-
ende, an der Hl. Schrift orientierte Theologie. In der Taufe ist der Mensch
Glied am Leib Christi geworden, ist mit ihm gestorben und auferstanden,
und soll deshalb auch mit dem Herrn hintiberschreiten in das Leben. Daher
feiert die Kirche fiir die Verstorbenen das Paschamysterium und spricht Ge-
bete und Fiirbitten. Beim Begrabnis sollen die Anwesenden nicht nur den
Glauben an die Auferstehung still in ihrem Herzen hegen, sondern diese
Hoffnung auch in der gesamten Feier bekunden. So ist die Bestattungsfeier
Verkiindigung der Osterbotschaft, so tragisch mancher Todesfall auch sein
mag. Aufgabe des Priesters ist es, die Hinterbliebenen in der Hoffnung aus-
zurichten, thren Glauben an das Ostergeheimnis zu stirken und das Mitge-
fithl der Gemeinschaft der Kirche in feiner und trostender Weise auszudrik-
ken. Die neuen Texte bieten dafiir wertvolle Anregungen, da sie auch begnff-
lich so gefafit sind, daf} sie neben dem Trost den weiteren Blick des Glaubens
zu 6ffnen vermogen in einer sich so vollkommen erscheinenden Welt und Ge-
sellschaft.

3.2.3 Die pastoralen Moglichkeiten und Grenzen

Die Katholiken in der Bundesrepublik Deutschland denken am ehesten
,,bei Trauerfallen” an Gott. Das ist das Ergebnis der Reprasentativbefragung
zur Synode vom Winter 1970/71.41 ,,Bei Trauerfillen“ denken an Gott 70 %,
,,wihrend der Messe™ 65 %, ,,an Wethnachten* 63 % und ,,bei familiiren Fe-
sten® 54 %. Selbst 50% der Nie-Kirchginger und 64 % der Selten-Kirchgan-
ger kommt ,,bei Trauerfillen* der Gedanke an Gott. Damit liegt der Tod als
Motiv fur die Ansprechbarkeit auf Gott bei weitem an der Spitze aller mogli-
chen Ergebnisse. Das Thema ,,Tod* ist auch von allen Themen das begehrte-
ste, nicht allein bei alternden Menschen, sondern gerade auch bei jungen
Menschen. Andere Umfragen bestitigen nur diese Ergebnisse.

Doch gibt es auch einen Trend, der die Frage des Todes ausklammern
méchte; man umgeht ihn, weicht ihm aus, will ihn nicht wahrhaben. Man ist
direkt ,,ohnmichtig”, wird man einmal niher damit konfrontiert. Und in
diese Situation hinein verkiindet die Kirche die Botschaft der Auferstehung
und des Lebens, doch zunichst auch die Botschaft des Sterbens und des To-
des.*?

Alle Uberlegungen der Kirche um diese Frage des Todes, um ihr Bemiihen
und ihr Verkiindigen haben zunichst versucht, diese konkrete Situation
wahrzunehmen und sie in das ganze liturgische Tun einzubeziehen. Als Kir-
che in der Welt von heute werden wir die Grenzen unseres Tuns vor der
Frage nach dem Geheimnis des Todes immer wieder erfahren, aber auch die

41 Vol. Gerhard Schmidtchen: Zwischen Kirche und Gesellschaft (Forschungsbericht iiber die
Umfragen zur Gemeinsamen Synode der Bistiimer in der Bundesrepublik Deutschland), Frei-
burg/Br. 2/1973. 218.

42 Die theologischen und praktischen Fragen um das Begribnis fanden eine zeitnahe und tiefe
Darstellung durch Peter Krusche: Das Begribnis, in: Bastian — Emeis — Krusche — Liitcke: Taufe
— Trauung und Begribnis. Miinchen-Mainz 1978. 130-192.
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neuen Moglichkeiten, die in diesem neuen Selbstverstindnis der Begribnisli-
turgie stecken. Es ist ein besonderer Dienst, der schwer sein wird, doch auch
bewufit iibernommen werden kann, wenn man sich der Aufgabe stellt und
selbst erfahren hat, dafl man das Begribnis in der Gemeinschaft der Kirche
sogar ,,feiern” kann.

Schluflbemerkung

Es waren nicht Zweck und Aufgabe unserer Uberlegungen, den genauen
Verlauf der Riten bei der Krankensalbung und beim Begribnis vorzustellen
und zu erkliren. Vielmehr mufite das Ganze der Erneuerung dieser liturg-
schen Feiern im Kontext der historischen, anthropologischen und theologi-
schen Entwicklung bedacht und dargestellt werden, um auf diese Weise deren
Sitz im Leben des Menschen und Christen aufzuzeigen. Der Begriff Liturgie
setzt sich ja zusammen aus Aads (laos = das Volk) und #oyov (ergon = das
Werk); Liturgie ist also das Werk, der Dienst Gottes fiir sein Volk oder an
seinem Volk; Liturgie ist aber auch das Werk des Volkes fiir seinen Gott, die
Antwort des Volkes auf den Dienst Gottes an ithm. Beides gehort zusammen,
beides garantiert unser Leben, unsere Existenz als Christen. Wir sollten die
Uberzeugung von dieser Glaubenswirklichkeit durch unser ganzes Leben mehr
ausstrahlen lassen.

Nur, wenn wir zuvor sterben, gehen wir durch den Tod zur Unsterblichkeit
ein. Das ewige Leben kann nicht nachfolgen, wenn es uns nicht zuerst be-
schieden ist, von hinnen zu gehen. Das ist kein Hingang flr immer, sondern
nur ein Ubergang und ein Hinliberschreiten zur Ewigkeit, nachdem die zeitli-
che Laufbahn durchmessen ist. Wer sollte nicht dem Besseren zueilen? Wer
sollte nicht wiinschen, recht bald verwandelt und umgeformt zu werden nach
Christi Gestalt und nach der Herrlichkeit der himmlischen Gnade, wie der
Apostel Paulus verkiindet: »Unser Wandel«, sagt er, »ist im Himmel, woher wir
auch den Herrn erwarten, Jesus Christus, der den Leib unserer Niedrigkeit um-
formen wird, nachgestaltet dem Leibe seiner Herrlichkeit.« (Phil 3,20f.) DaB wir
von solcher Beschaffenheit sein werden, verspricht auch Christus der Herr,
wenn er den Vater fiir uns darum bittet, daB wir bei ihm sein und mit ihm in
den ewigen Wohnungen und im himmlischen Reiche uns freuen diirfen, indem
er sagt: »Vater, ich will, daB auch sie, die du mir gegeben hast, mit mir sind,
wo ich bin, und die Herrlichkeit sehen, die du mir gegeben hast, bevor die Welt
geschaffen ward.« (Joh 17,24) Wer zu Christi Sitz, wer zur Herrlichkeit des
himmlischen Reiches gelangen soll, darf nicht trauern und klagen, sondern
muB vielmehr auf Grund der VerheiBung des Herrn und auf Grund seines
Glaubens an die Wahrheit Uber diese seine Reise und Versetzung nur Freude
zeigen.

Aus: Cyprian: Uber die Unsterblichkeit




Gloria Dei vivens homo
P. Thomas Michels zum Gedichtnis

Am 13. Januar 1979 starb in Salzburg P. Thomas Michels, emeritierter
Universititsprofessor an der Universitit dieser Stadt und Ehrenprisident des
von ihm 1962 mitbegriindeten Internationalen Forschungszentrums fir
Grundfragen der Wissenschaften in Salzburg. Sein Gehen zu Gott ,,in Freude
und Hoffnung Christus entgegen®, wie er selbst sein Sterben bezeichnete,
beschloff ein an Fiigungen, Aufgaben und Leistungen ungewohnlich rei-
ches Leben.

Der Verstorbene wurde als Sohn rheinisch-westfilischer Eltern am 28. Ok-
tober 1892 in Krefeld geboren. Nach dem frithen Tod seiner Mutter wurde er
von seinem Grofivater, dem Seidenwebermeister Peter Anton Michels erzo-
gen, dem er bis zu seinem Lebensende tiefe Verehrung und Dankbarkeit
bewahrte. Daf} dieser schlichte Mann Mitbegriinder der katholischen Arbei-
tervereine und der christlichen Gewerkschaften war, erfiillte den Gelehrten
Michels zeitlebens mit Stolz. Er folgte aber ebenso dessen Mahnung an den
Enkel Peter, Gott tiglich fiir das Licht der Augen, das des Geistes und des
Glaubens zu danken. Nach der Reifepriifung am humanistischen Gymnasium
trat der junge Mann in Maria Laach ein und legte dort 1912 seine erste
Monchsprofefl ab. 1917 wurde er in Maria Laach zum Priester geweiht und
setzte dann seine in Maria Laach, Rom und Beuron begonnenen philoso-
phisch-theologischen Studien in einem umfangreichen Zweitstudium in
Miinster, Bonn und Breslau fort. 1925 promovierte er in Bonn mit einer
Arbeit ,,Zur Geschichte des Bischofsweihetages im christlichen Altertum
und Mittelalter bei Wilhelm Levison zum Dr. phil. und habilitierte sich
1929 in Salzburg fiir Liturgiewissenschaft, Patrologie und Religionsgeschich-
te. Abt Ildefons Herwegen hatte ihn 1928 dorthin gesandt, um durch ihn den
Beitrag der Abtei Maria Laach zum 1926 eroffneten Kolleg der deutschspra-
chigen Benediktiner zu leisten. Seit 1931 beteiligte er sich ferner als Mitarbei-
ter von P. Alois Mager OSB (Beuron) am Aufbau der von der Salzburger
Abtekonferenz, der Gérresgesellschaft und dem katholischen Akademiker-
verband getragenen Hochschulwochen, deren Direktorium er bis 1938 als
Schriftfiihrer angehdrte und die er von 1950 bis 1971 als Obmann leitete. 1937
wurde er Mitglied der von den 6sterreichischen Bischofen bestellten Kommis-
sion zur Errichtung einer Europiischen Katholischen Universitit. Diesen
Arbeiten bereiteten jedoch die Mirzereignisse des Jahres 1938 ein jahes Ende.
P. Thomas, der den &sterreichischen Politikern E. Dollful und K. Schusch-
nigg eng verbunden war, der mit vielen aus dem Dritten Reich emigrierten
Kiinstlern und Gelehrten Beziehungen pflegte, mufite aus Osterreich fliechen
und kam im Herbst 1938 iiber Italien und die Schweiz in die USA. Dort
lehrte er bis 1947 an verschiedenen Hochschulen und war von 1942 an auch
Oberer des in Keyport, New Jersey, von den in den USA lebenden Ménchen
der Beuroner Kongregation aus Gerleve und Maria Laach begriindeten
St. Paul’s Priory. 1947 nach Salzburg zuriickgekehrt, iibernahm er nach dem
unverhofften Tode von P. Alois Mager OSB die Leitung der Salzburger
Hochschulwochen, die er seit 1949 als Obmann des Salzburger Hochschul-
werkes zu neuer Bliite und europiischer Bedeutung fiihrte. Bereits 1949
wurde er a. 0. Professor mit dem personlichen Titel eines ordentlichen Pro-
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fessors an der theologischen Fakultit, 1962 wirklicher ordentlicher Professor,
1967 Ehrensenator der wieder begriindeten Universitit Salzburg. 1962 wurde
er Prisident des Internationalen Forschungszentrums fiir Grundfragen der
Wissenschaften, dessen Griindung wesentlich seiner Initiative zu verdanken
war. Er nahm diese Aufgabe bis 1977 wahr.

Es ist nicht leicht, unter der Fiille der Einfille, der Initiativen und Anre-
gungen, die von P. Thomas ausgingen, den gemeinsamen Nenner herauszu-
finden. Blattert man jedoch in seiner Bibliographie, wie sie uns die zu seinem
70. Geburtstag von H. Rahner und dem Schreiber dieser Zeilen herausgege-
bene Festschrift ,,Perennitas (1963) und die zum 80. Geburtstag erschienene
,»ermenta’ (1972) bieten, so erkennt man, wie die Welt der Liturgie und der
Kirchenviter von Anfang an tragendes Fundament seiner wissenschaftlichen
Arbeit und seiner Spiritualitit war. Schon vor Abschlufl seiner Promotion
hatte er in kleineren Arbeiten seit 1921 im Jahrbuch fir Liturgiewissenschaft
mitgearbeitet, dessen Herausgeber O. Casel er sich besonders verbunden
fihlte. Dabei zeigte P. Thomas sich als ein ebenso feinsinniger Anreger wie
glicklicher Entdecker. Er spiirte nicht nur Motive in der Poesie der frithen
Kirche auf, wie H. Rahner z. B. von der Allegorie der Frihlingsnautik in der
patristischen Literatur sagte, sondern er verfolgte auch deren Einfluf§ in den
Elementen und Strukturen des Stundengebetes. In einer Zeit, in der das
Gefiihl fiir die Bedeutung der Zeiteinheiten von Tag, Woche, Jahr im gottes-
dienstlichen Leben nicht mehr selbstverstindlich ist, scheint es notwendig,
auf frithe Arbeiten von P. Thomas hinzuweisen. So schrieb er schon 1922 tiber
,»Tag und Nacht in den Ferialhymnen®, 1926 iiber ,,das Friihjahrssymbol in
osterlicher Liturgie, Rede und Dichtung®. Als 1927 seine Doktordissertation
aus dem Jahre 1925 in Buchform erschien, legte er im gleichen Jahre die
kommentierte Ubertragung der osterlichen Ansprachen des Zeno von Verona
vor — eine Arbeit, die nicht allein die enge Lebensbeziehung der kirchlichen
Liturgie zu den Vitern verdeutlichte, sondern auch wirksam dazu beitrug,
den liturgischen Ausdruck des Paschale mysterium ins Bewufitsein zu riicken.
Mit O. Casel hat Thomas Michels hier theologische Gedankenwege einge-
schlagen, die seit dem Zweiten Vatikanum nicht mehr in der Theologie tiber-
sehen werden kénnen und in der erneuerten Liturgie fruchtbar geworden
sind. Gerade bei den Ubertragungen von Vitertexten ging es P. Thomas
keineswegs nur um trockene Wissenschaft. Die im gleichen Jahre von ihm
gemeinsam mit A. Wintersig veroffentlichten ,,Begleittexte zum Offertorium
aus dem Antiphonar der romischen Kirche unter dem Titel ,,Heilige Gabe*
sollte den in der Jugendbewegung wieder belebten Brauch des Opfergangs in
der kirchlichen Uberlieferung begriinden und den Charakter des sogenannten
Offertoriums wieder als Begleitgesang zur Gabenprozession ins Bewufitsein
ricken. Dabei blieb die wissenschaftliche Arbeit im strengen Sinne keines-
wegs vernachldssigt, so wenn er sich der Untersuchung altkirchlicher Fest-
tagssysteme, Herkunftsfragen liturgischer und patristischer Texte widmet wie
1923 und 1927. Bei der vielseitigen Vorbereitung, die P. Thomas fiir seine
spatere Arbeit moglich war und den hervorragenden Lehrern, die er wihlen
konnte, ist es nicht verwunderlich, daff zu seinen liturgiewissenschaftlichen



und patrologischen Studien bald auch solche aus dem weiten Bereich des
Monchtums kamen. Wer heute die von ihm verfafite Inschrift am Salzburger
Festspielhaus liest, wird sogleich daran erinnert, dafl Interpreten der Regula
Benedicti ihm die Interpretation der Prologstelle ,,Attonitis auribus audia-
mus‘‘ verdanken (1932). Vor allem wihrend seines Exils in den USA stand
ihm die Zeitschrift ,,Folia“ fiir die Bedeutungsgeschichte des liturgischen und
monastischen Vokabulars zur Verfiigung. Seit 1932 finden wir auch die
Friichte archiologischer und kunstwissenschaftlicher Untersuchungen, z. B.
tiber den Typ ,,Christus mit der Buchrolle* (1932).

Das Ubersetzen liturgischer und patristischer Texte blieb jedoch die gelieb-
te Arbeit, der seine ganze Begeisterung und sein Fleiff bis in die letzten
Lebenstage gehorte. Die Leser von ,,Heiliger Dienst“ werden sich erst damit
abfinden miissen, dafl sie zu den Hochfesten des liturgischen Jahres keine
poetischen und deutenden Worte aus der Viterzeit mehr finden. Wie ernst
P. Thomas diese Arbeit nahm, zeigen die vielen Blatter seines Nachlasses, in
denen er stets neu ansetzte, verbesserte und feilte, bis sie die Gestalt erreich-
ten, mit der er sich zufrieden geben wollte.

Darin und in vielen Anregungen, die er den thm befreundeten Dichtern,
Bildhauern, Malern, Komponisten, Dirigenten, Schauspielern und Singern
gab, die er in Salzburg zu Freunden gewann, erwies er sich selbst als Kiinst-
ler: sein Blick ging in die Weite, er schien kaum Grenzen wahrzunehmen und
hatte doch eine seltene Fihigkeit der Schau des Ganzen und der sich in
Schénheit duflernden Ordnung. So unbeugsam er seine Ziele anstreben
konnte und sie in neue Aktivititen umsetzte, wenn sie nicht erreicht werden
konnten, so blieb er doch in allem auch ein Seelsorger, den einfachen und
schlichten Menschen Salzburgs ebenso zugetan und helfend wie der grofien
Zahl seiner Freunde in der europiischen Geisteswelt und in den Vereinigten
Staaten.

Als Benediktiner, der in der Feier der Liturgie seinen Lebensinhalt sah,
wufite P. Thomas ebenso wie als Gelehrter, dafl das benediktinische Ménch-
tum im 1. Jahrtausend seines Bestechens alle Mittel und Moglichkeiten der
Kultur fiir dieses Gotteslob einsetzte. Als Ménch unserer Zeit wuflte er je-
doch noch tiefer um die Notwendigkeit, allem kiinstlerischen und geistigen
Schaffen des Menschen von der Verherrlichung Gottes her seinen Sinn zu
geben, ja Kultur, Kunst und Wissenschaft in ihr zusammenzufassen. Er
wuflte zutiefst um die Kraft der christlichen Hoffnung. Sie war der Impuls
seines Engagements fiir Europa, dem sein letztes Buch als Sammlung europa-
ischer Laudationes von Politikern und Kiinstlern gewidmet war.

Auch ,,Heiliger Dienst* kann dankbar von P. Thomas Michels sagen, was
seinen Mitbriidern, Freunden und Schiilern nach seinem Heimgang bewufit
wurde: Er war noch in der Hilflosigkeit des Sterbens ein Gebender. Er lebt
jetzt, wie wir glauben, im Frieden Gottes und ist darin einer, der Gott ver-
herrlicht, wie ein von ihm geliebtes Irenduswort es ausdriickt:

Gloria Dei vivens homo.

Dr. P. Emmanuel von Severus OSB
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Anregungen zur besonderen Akzentuierung
des Festes Marii Geburt

Prof. DDr. Ekkart Sauser, S. Hasche zugeeignet.

Eine deutliche Akzentuierung erfihrt dieser Marienfesttag zunichst durch
zwei Tatsachen: Er gehort mit dem Hochfest am 15. August und am 1. Ja-
nuar zu den dltesten Mariengedenktagen der Christen, sodann vereinigt er im
Gedenken an Maria viele Christen des Westens und des Ostens, sodafs ibm,
wie auch dem 15. August, die Eigenart eines Tages der Gemeinschaft der noch
getrennten Christen im Hinblick auf Maria zukommt. Gerade dies sollte der
Gemeinde an jedem 8. September und in dessen sehr zu empfehlender Vor-
ankiindigung jedes Jahr von Neuem mit Freude, Interesse und Anteilnahme
gesagt werden.

Beim aufmerksamen Durchlesen der Gebete, Lesungen, des Eriffnungsver-
ses, des Zwischengesanges wie des Kommunionverses und schlieflich der Pri-
fation in der Vorbereitung der Liturgie zu diesem Tag fillt jedoch auf, dafs
das Gedenken und die Nennung der Geburt Mariens an diesem ihrem Ge-
burtstag eigentlich gar nicht das Zentrum der ganzen Feier bildet.

Dies zeigt sich direkt auffallend an folgenden Beobachtungen: In der 1.,
2. Lesung wie im Evangelium ist nicht von Mariens Geburt die Rede. Viel-
mehr weist die 1. Lesung aus Micha 5, 1-4a auf das Kommen des Retters hin,
der seinem Volke Frieden bringen wird, wihrend das Evangelium aus Mat-
tdus 1, 1-16. 18-23 den Stammbaum Jesu als theologische Aussage iiber Jesus
bringt und dann im Hinweis auf Jesu Geburt die Gedanken von ,,Gott ist mit
uns® (1, 23) und ,,Er wird sein Volk von seinen Siinden erlésen® (1, 21) zum
Tragen bringt. Die zur Auswahl angebotene 2. Lesung aus Romer 8, 28-30
spricht von dem seligen Geschick derer, ,,die ihn (d. h. Gott) lieben**, daf§ sie
namlich vorausbestimmt sind, ,,an Wesen und Gestalt seines Sohnes teilzuha-
ben, damit dieser der Erstgeborene von vielen Briidern sei** (8, 29).

Alle drei Lesungen stellen also das Heilswerk Jesu, der aus der Jungfran
Maria geboren wurde, in den Mittelpunkt, wobei unsere Teilnahme daran
von besonderer Bedeutung erscheint. Mit anderen Worten: Nicht Maria,
sondern Jesus, nicht Mariens Geburt, sondern Jesu Geburt werden an erster
Stelle an jedem 8. September verkiindet und dies offenkundig nicht nur aus
dem Grunde, weil uns eben keine Berichte aus der Schrift iiber Mariens
Geburt iiberliefert sind. Dies hat doch sicher seine Griinde. — Aber gehen wir
weiter in unserer Untersuchung der Texte.

Im ersten Teil des Tagesgebetes wird in sehr auffilliger Weise mit keinem
Worte von der Geburt Mariens gesprochen. Vielmehr heifit es dort: ,,Die
Geburt des Erlosers aus Maria war fiir uns der Anfang des Heiles*. Erst dann
lesen wir unmittelbar anschlieflend: ,,Das Geburtsfest seiner allzeit jungfriu-
lichen Mutter festige und mehre den Frieden auf Erden*. Unwillkiirlich fragt
man sich nach dem Gehalt dieser Aussage. Sie wirkt zunichst sehr selbstin-
dig, fast scheint es, als habe sie keinen Zusammenhang mit der unmittelbar
davor stehenden Feststellung von der Geburt Jesu als ,,Anfang des Heiles*.
Das Stichwort ,,Friede auf Erden™ verhilft jedoch zu einer Korrektur dieser
eben geduflerten Vermutung, denn ,,Friede® erinnert unweigerlich an den
letzten Satz der 1. Lesung aus Micha: ,,Und er wird der Friede sein® (5, 4a).
Somit verliert der Satz ,,Das Geburtsfest seiner allzeit jungfriulichen Mutter
festige und mehre den Frieden auf Erden* seinen eigenstandigen, nur mario-



logischen Charakter und lafit auch im zweiten Teil des Tagesgebetes Den ganz
deutlich werden, Der auch im ersten Teil zusammen mit dem ,,Barmherzigen
Gott tonangebend war, namlich Jesus Christus. Wie dieser in seiner Geburt
,»Anfang des Heiles“ war, so erscheint er indirekt im Hinweis auf Mariens
Geburt wiederum im Zusammenhang mit dem Heil, diesmal unter dem
Namen ,,Friede®. Natiirlich wird in dieser zweiten Aussage zunichst einmal
Maria selbst und ihre Geburt aktiv in das Heilsgeschehen, in den Frieden
hineinverwoben. Theologisch sauber gedacht kann diese Aussage jedoch nur
dann sein, wenn die Geburt Mariens als Voraussetzung fiir die Geburt Jesu ins
Auge gefafit wird und aus dieser Sicht her hat nun in der Tat ihre Geburt
etwas mit Heil und Frieden zu tun, denn sie ist, wie gesagt, notwendige
Voraussetzung fiir Heil und Frieden aus der Geburt ihres Sobnes Jesus. — Also
wiederum wie bei den Lesungen: Nicht allein Maria, sondern Jesus mit ibr, ja
Jesus als eigentliche Aussagemitte! — Im Gabengebet ist nur von Jesu Geburt
die Rede und zwar in ihrer heiligenden Wirkung zunichst fiir seine Mutter,
dann auch fir uns: ,,Seine Geburt hat die Jungfraulichkeit der Mutter nicht
gemindert, sondern geheiligt. Durch seine Menschwerdung heilige auch uns*.

Das Schlufigebet erwihnt zwar die Geburt Jesu nicht, sondern spricht nur
vom Geburtsfest der seligen Jungfrau Maria. Es scheint auf den ersten Blick
auch so, daf} hier zumindest die Aussage tiber Maria absolut dominiert, wenn
es von ihr heiflt: ,,Denn sie ist die Morgenrdte des Heiles und das Zeichen
der Hoffnung fiir die ganze Welt*.

Aber die Wahl gerade der Bilder und Worte ,,Morgenrote des Heiles” und
»Zeichen der Hoffnung fiir die ganze Welt™ lassen sehr rasch deutlich wer-
den, dafl auch hier nicht von ,,Dominanz®, ,,Alleinherrschaft’ Mariens die
Rede sein kann: Die ,,Morgenrote” und ,,das Zeichen der Hoffnung® weisen
darauf hin, dafl das Eigentliche erst kommen wird und nicht mit der Geburt
ithrer Person schon gekommen ist: Thre Geburt ist die ,,Morgenrote™, der
eigentliche Morgen in seiner Fiille und Leuchtkraft kommt erst — thre Geburt
ist ,,das Zeichen der Hoffnung®, das Erhoffte ist in threr Geburt noch nicht
da! Anders ausgedriickt: [hre Geburt ist, weniger prosaisch-bildhaft ausge-
driicke, die sichere und untriigliche Voraussetzung fiir die Geburt Jesu, in der
der Morgen anbricht und die Hoffnung erfiillt ist. Somit lafit sich die Deutung
des Schlufigebetes auf den eigentlichen Hohepunkt fihren: Direkt ist hier von
der Geburt Mariens gesprochen, indirekt von der Geburt Christi — noch einfa-
cher gesagt: Direkt geht hier die Rede von Maria, indirekt von Christus,
wobei noch unbedingt zu beachten ist: Nicht die direkte Aussage ist der Mit-
telpunkt, sondern die indirekte, nicht Maria ist das Ziel, sondern Christus,
denn wichtiger als die Morgenrite ist eben der Morgen, er ist gleichsam das
Ziel der Morgenrite, und bedeutsamer als Hoffnung ist Erfiillung, ist doch die
Erfiillung das Ziel aller Hoffnung. Auch hier also die gleiche Verteilung des
Hauptakzentes: Jesus Christus in seiner Geburt! — Beachten wir weiter Eroff-
nungsvers, Zwischengesang und Kommunionvers: Im Eréffnungsvers ist zwar
gleich zu Beginn ,,das Geburtsfest der Jungfrau Maria® genannt, aber als
Grund, warum wir dieses ,,Voll Freude feiern®, ist nicht eigentlich ihre
Geburt fir sich angegeben, sondern die Tatsache: ,,Aus ihr ist hervorgegan-
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gen die Sonne der Gerechtigkeit, Christus, unser Gott™. — Im Zwischenge-
sang wird Mariens Geburt iiberhaupt nicht erwihnt, sondern ihre Person
ganz allgemein als ,,selig® und ,,allen Lobes wiirdig* hingestellt und dies mit
der Begriindung: ,,Denn aus dir ging hervor die Sonne der Gerechtigkeit,
Christus, unser Gott“. — Der Kommunionvers verbindet die Aussagen aus
Jesaia 7, 14: ,,Seht, die Jungfrau wird einen Sohn gebidren* wie aus Mattius
1, 21:,,Er wird sein Volk von den Siinden erlosen®‘. Dadurch tritt Christus in
seiner Geburt und in der damit beginnenden Erlosung ,,seines Volkes* ein-
deutig in den Vordergrund. Die Gesamtwertung dieser Gesinge ergibt die-
selbe Aussage, die wir schon vorber getroffen haben: Nicht Maria, sondern
Christus, bzw. Maria als notwendige Voraussetzung fiir das Heil aus Chri-
stus. — Abschlieflend zu den Texten sei noch auf die Prafation eingegangen.
Sehr bemerkenswert ist in ihren Aussagen die Tatsache, dafl Mariens Geburt
mit keinem Worte erwihnt wird, es sei denn, man wiirde auf Grund einer
Zusammenschau mit den Aussagen des Schlufgebetes in der Formel ,,In ihr
leuchtete auf die Morgenrdte der Erlésung® einen indirekten Hinweis auf ihre
Geburt erahnen. Entscheidend in der Prifation ist aber doch die Feststellung:
,»Du hast sie aus allen Menschen erwihlt und gesegnet vor allen Frauen . . .
sie hat uns Christus geboren, die Sonne der Gerechtigkeit®. Wiederum auch
hier: An ihrem Geburtsfest gebt der Blick von ihr weg auf Christus, die Sonne
der Gerechtigkeit, auf seine Geburt aus thr. Anders gesagt: Auf die indirekte Aus-
sage threr Geburt — ,,In ihr leuchtete auf die Morgenrote der Erlosung™ — folgt
die direkte siber Jesu Geburt und damit ist der Hobepunkt der Préifation erreicht.

Ziehen wir also ein erstes Fazit aus der Untersuchung der verschiedenen
Texte fiir eine besondere Akzentuierung von Marid Geburt, dann ergibt sich
daraus die Erkenntnis: Es ist zwar verschiedentlich von ibrer Geburt die Rede
(Eroffnungsvers, Tagesgebet, Schlufgebet), wobei die Texte, die davon nicht
kiinden, in der Uberzahl sind. Es ist demgegeniiber, mit Ausnabme des
Schlufigebetes, in allen Texten von Christi Geburt die Rede. Damit wird von
den Texten her in auffallender Weise Christus und seine Geburt in den eigent-
lichen Mittelpunkt geriickt. Mariens Geburt ist dagegen gleichsam in den
Dienst der Geburt Christi gestellt. Damit ist Maria, selbst an threm Geburts-
tag, an die zweite Stelle geriickt und wenn wir diesen Tag weiter als festlichen
Mariengedenktag begehen wollen, dann mit Recht nur unter dem Blickwinkel
ihres Dienstes, ihrer Hinordnung seit dem Augenblick ihrer Geburt auf das
Kommen des Erlosers fiir das Heil der Welt und damit natiirlich auch fiir ihr
Heil, fiir ithre Erlosung. Man konnte so dieses Fest auch ein Marienfest mit
deutlicher Hinordnung auf die Menschwerdung Jesu Christi nennen, wobei
diese Hinordnung nicht einfach auf dem Hintergrund ihrer Gottesmutter-
schaft, sondern ihrer Geburt gesehen wird, denn in dieser ihrer Geburt wurde
eine der Voraussetzungen fiir Christi Kommen und das Heil in und mit ihm
geschaffen. Man kénnte auch von ihrer Geburt und der damit gegebenen
,, Christusermoglichung* sprechen.

Der Gedanke von Mariens Geburt als Voraussetzung, Erméglichung der
Geburt, des Kommens Christi in diese Welt bietet aber die Ansatzmoglich-
keit fiir eine weitere besondere Akzentuierung dieses Tages: Der 8. Septem-



ber konnte dann und wann einmal zum Besinnungstag werden fiir Vorausset-
zungen, Erméglichungen verschiedenster Art fiir die ,,Geburt*, die ,,An-
kunft Christi in unseren Tagen. — Ankniipfend namlich an einen schon bei
den Kirchenvitern sehr beliebten Gedanken von der stindigen ,,Geburt*
Gottes in Jesus aus den Herzen der Glaubigen® konnten so unsere Gedanken,
Wiinsche und guten Hoffnungen in Richtung auf die Geburt von Menschen
auch in unserer Gegenwart, im Bereiche der Ortskirche, der wir angehdren
oder in der wir zur Zeit leben, gehen, damit diese zu einer Voraussetzung
und neuartigen Ermoglichung der Geburt Christi jetzt und heute und in
unserer Umgebung werde. Es ist nimlich total verkehrt etwa zu denken: Das
Kommen Christi ist bereits geschehen oder es wird erst wieder geschehen am
Jiingsten Tage, dazwischen ,,spielt sich nichts ab* — nein, Kommen Christi
geschah, wird gescheben und geschiebt jetzt, heunte und morgen
und iibermorgen. Daraus ergibt sich die Notwendigkeit, daf§ Vorausset-
zungen dafiir immer wieder geschaffen bzw. geschenkt werden miissen und
die Grundvoraussetzungen sind sicher und obne Zweifel die Menschen. Jede
Geburt eines Menschen, der getauft wird und unter Umstinden auch eines
Nichtgetauften, ist eine neue Chance fiir ,,Christi Geburt®, kann in einer
bestimmten Analogie zur Geburt Mariens als ,,Morgenrote des Heiles, als
,,Zeichen der Hoffnung fiir die Welt, als ,,Festigung und Mehrung des Frie-
dens auf Erden ,,angesprochen werden, sodafl gewagt formuliert und in iiber-
tragenem Sinne gemeint, iiber manchem Geburtstag der Eroffnungsvers des
Festes Marii Geburt stehen kénnte und sollte: ,,Voll Freude feiern wir das
Geburtsfest . . . denn aus ihr (oder ihm) ist hervorgegangen die Sonne der
Gerechtigkeit, Christus, unser Gott™.

Nun ist es aber dringend an der Zeit zu erkliren, wie denn solche analoge
Aussageweise zu verstehen sei. — Ganz allgemein lafit sich zunichst sicher
sagen: Die Geburt eines Menschen setzt auf jeden Fall die Grundvorausset-
zung dafiir, dafl nach einer bestimmten Zeit wieder Gutes auf dieser Welt,
wenn auch in kleinstem Rahmen, geschehen kann und zwar grundsitzlich zu
dem, was bereits an Gutem geschieht. Uberall dort nun, wo Gutes neu
ankommt und in die Welt eintritt — und sei es auch im scheinbar sehr begrenz-
ten und fir die ,,grofle Welt doch recht unbedeutenden Bereich — ist die
Voraussetzung geschaffen fiir die Geburt Christi.

Mit anderen Worten: Die Geburt eines Menschen, in dem ,,von Natur
aus* Gutes im Keime angelegt ist, wobei die Griinde dafiir nicht immer ganz
deutlich zu erhellen sind, ja bei bestimmten Menschen in der Tat ein Ge-
heimnis, ein unerklirbares Ritsel darstellen, wofiir nicht selten das Wort von
der ,,Vorherbestimmung® oder vom ,,Gliick™ gebraucht wird, eine solche
Geburt zieht gleichsam wie von selbst ,,Geburt Christi* nach sich, schon ehe
dieser Mensch zum vollen Gebrauch seiner Vernunft gekommen ist und erst
recht nachher, bei allem Ernstnehmen von Fehlern, die auch ein solcher
Mensch haben kann und auch notwendig hat. Bedenkt man dies, dann wird

1 Vgl. dazu die grundlegenden Ausfithrungen von H. Rahner: Die Gottesgeburt — die Lehre der
Kirchenviter von der Geburt Christi aus dem Herzen der Kirche und der Gliubigen, in: Sym-
bole der Kirche — die Ekklesiologie der Viter, Salzburg 1964, S. 13-87.

83



das Geheimnis des 8. September nicht nur fiir einen Menschen, niamlich Ma-
ria, festlich zu begehen sein, es gilt dieses, in analoger Weise, auch fiir viele
andere Menschen, deren Namen bekannt oder vielleicht sogar fiir immer
unbekannt sein wird, die spater einmal als Heilige und Grofle der Geschichte
gelten werden oder als unbekannte Alltagsmenschen so still abtreten, wie sie
einst aufgetreten sind. — Abschliefend zu diesem Gedanken muf} aber noch
Folgendes bemerkt werden: Einleitend zu diesen letzten Uberlegungen wurde
testgestellt, dafl die Geburt eines Menschen ,,auf jeden Fall* Voraussetzung
werden kann fiir einen Neueintritt des Guten in diese Welt und damit fiir ,, Chri-
sti Geburt im Heute. —

Im Verlaufe dieser Gedankenfithrung hiefl es aber, daff dieses Geheim-
nis ihrer Geburt als Voraussetzung fiur ,,Christi Geburt fiir ,,viele
andere Menschen* Geltung bekommt. Hier scheint ein Widerspruch zu klaf-
fen: Einerseits Geburt ,,auf jeden Fall®, andererseits Geburt ,,vieler anderer
Menschen®, und nicht nur die Mariens! Dazu ist zu sagen: Es ist in der Tat
so, dafl die Geburt jedes Menschen, also ,,auf jeden Fall®, Erméglichung von
,»Christi Geburt* ist, denn in jedem Menschen ist auch Gutes grundgelegt,
das dazu bestimmt ist und daraufhin naturgemifl tendiert, wiederum Gutes
zu wecken und somit das Kommen Christi einzuleiten. — Es kommt nun aber
nicht selten vor, dafl dieses ,,Gute’ aus verschiedenen Griinden in seiner
Entwicklung und naturhaften Tendenz behindert wird, ja sogar direkt ver-
kommt. Geschieht solches, dann ist es vorbei mit Erméglichung der ,,Geburt
Christi* und also ist ,,de facto® und nicht ,,von Natur aus* die Geburt nicht
schlechthin aller Menschen Voraussetzung fiir ,,Christi Geburt® und wir
missen zufrieden sein, wenn wir dies wenigstens bei ,,vielen” feststellen
konnen. — Vor einem solchen Akzentuierungshintergrunde wird das Fest
»Marii Geburt™ zu einem Tag der Hoffnung und der Freude, weil eben das
,,Gute und die damit ermoglichte ,,Geburt Christi nicht nur auf wenige
bestimmte Menschen oder bestimmte Zeiten beschrinkt ist. Es ist wirklich
eine erfreuliche Aufgabe fir die geistlich-geistige Gestaltung dieses Tages,
sich diese Entschrankung mutig vor Augen zu halten, zuweilen auch gegen
alle Realitit.

All diese Uberlegungen lassen ein Weiteres sehr eindringlich erkennen und
mit diesem Feste und dessen besonderer Akzentuierung in einen Zusammen-
hang bringen. Es handelt sich dabei wm das ehrliche Bekenntnis: Gott ist nicht
iiber den Wolken zu finden, er ist fiir diese unsere Zeit in unserer Welt zu
finden, und zwar deshalb, weil er in der Geburt des Menschen immer in diese
unsere Welt kommen will und, wie dargelegt, auch in vielen Geburten
kommen kann. In vielen Geburten — und vorab in der Geburt Mariens — ist
die grundsitzliche Voraussetzung dafiir geschaffen, dafi Gott ,,von oben*
,»nach unten* kommt und im ,,Unten* verbleibt. So gesehen, gewinnt das
mit viel Mifitrauen belastete Wort vom Horizontalismus, Anthropozentris-
mus und Hominismus einen ganz anderen Stellenwert. Horizontalismus
bedeutet so nicht Abkebhr von Gott, sondern Hinwendung zu diesem Gott, der
im guten Menschen auf dieser Welt immer wieder die Moglichkeit erblickt und
nicht ungenutzt vorbeigeben lifit, die Geburt seines Sobnes heute zu wirken.



Gott steigt auch heute, wie einst bei Maria, aus der Vertikalen in die Hori-
zontale unseres menschlichen, begrenzten Lebens und die Geburt des Men-
schen zu allen Zeiten ist die immer wieder erneuerte und Leben, sichtbares
Leben gewordene Voraussetzung fiir diese Gesetzlichkeit vom Kommen
Gottes ins Horizontale. Mit anderen Worten: Die Geburt Mariens — und
analog die des Menschen iiberhaupt — hatte nicht darin ihren Sinn und ihre
Zielrichtung, daf} sich in ihr das Geschopf immer mehr vom Boden der irdi-
schen Welt in Richtung Himmel, ,,oben®, erhebe, bis diese Welt endlich ganz
verlassen und nicht mehr zu sehen sei. Geburt Mariens wurde vielmehr die
Voraussetzung fiir eine durchaus umgekehrte Bewegung, die im Verlassen des
,»Himmels* und in der Beheimatung ,,auf Erden* ihre Sinnfiille hat.

Zu allen Zeiten hat es die so fromm und theologisch richtig erscheinende
Versuchung gegeben, hier die Bewegung umzukehren und simpel-naiv das
Horizontale durch das Vertikale verdeckt oder offen, ,,gekonnt™ oder mit
viel Kitsch, zaudernd-bescheiden oder in Formen vielfiltiger Brutalitit — und
dies alles meist mit ,,bestem Wissen und Gewissen* — zu ersetzen. Dieser
Versuch hat sich tiber kurz oder lang immer bitter gericht, zum Teil mit Fol-
geerscheinungen, die iiber Jahrzehnte oder noch linger nicht zu beseitigen sind.

Im Hinblick darauf legt sich als weitere Akzentuierung des 8. September
die ernste Frage nahe, ob wir wobl unsere kleine oder grofie Welt ebrlich ernst
nebmen und zwar ernst nehmen nicht getrennt von Gott, den wir im ,,Him-
mel thronen lassen, sondern in Gemeinschaft mit Gott, ob wir unser irdi-
sches Leben in der Tat als den Wirkplatz Gottes zu akzeptieren bereit sind
oder ob wir es doch irgendwie als Zumutung fur uns und fiir Gott empfin-
den, daff die ,,Welt“ der ,,Himmel* ist und glauben, daff wenn es schon so
sein muf}, doch wenigstens unsere schonen Kirchen eine Art Zufluchtsort fiir
Gott inmitten dieser so ,,horizontalen Welt“ sein mifiten, gleichsam als
kleine ,,Entschidigung® fiir diese Verdemiitigung Gottes ins Horizontale hinein.

Marii Geburt konnte zum Tag einer ebrlichen Erneuerung unseres Be-
kenntnisses zu dieser irdischen Welt als Ort der Geburt und Wirksamkeit
Gottes werden, zu ihren Menschen in ihrer Geburt und in ihrem weiteren
Leben als notwendig-gliicklichen Erméoglichungen dafiir, daff uns hier bereits
immer wieder ,,die Sonne der Gerechtigkeit aufgeht™, nicht nur und nicht
einmal an erster Stelle in unseren herrlichen Kathedralen mit ihren liturgi-
schen Feiern, sondern in der Geburt als Voraussetzung und im konkreten
Leben als Aktualisierung aller guten Menschen bzw. der Menschen, die die
Gnade hatten und haben, im Grunde und im Gesamt ihrer Verfassung gut zu
bleiben. Das Wertvollste und Wichtigste im Hinblick anf Gottes Geburt in
unserer Mitte ist also der Mensch und darum begliickt uns seine Geburt, wie
die Geburt Mariens, denn diese Lifit uns jedes Mal neu und jedes Mal anders
die nie absterbende Geburt Gottes zur Erlosung von unseren Siinden durch
die Mitarbeit des Menschen-analog gesprochen-erahnen.

Eine solche Besinnung macht uns das Leben nicht leichter — im Gegenteil.
Weil also Gottes Liebe zum Kommen in diese Welt auch bedingt und abhin-
gig ist von unseren ,,Geburten’™ und dem, was daraus wird, kénnen wir,
kann der Mensch diese ,,Geburt Gottes** auch vereiteln, zumindest aber stark
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behindern oder abschwichen, um hier in Bildern zu sprechen. Bekenntnis
zum Horizontalismus bringt viel Arbeit und Verantwortung mit sich, weil es
sich eben um die ,,Geburt Gottes dreht. Diese Arbeit setzt aber zugleich
auch Maria in ein anderes Licht. Vielfach ist es doch so, dafl gerade ihre Per-
son, ihre Geburt, ihr Leben dazu gebraucht bzw. mifibraucht worden sind,
die Welt hier minder zu bewerten und auf ihr als ,,Leiter”* zum Himmel
emporzusteigen. Gerade ihre Geburt aber lifit uns im Zusammenhang des
gerade deutlich Herausgestrichenen doch erkennen, dafl hier ein Mensch
sichtbar ins Leben gestellt worden ist, damit einst in thm Gott in seinem
Sohne gleichsam ,,die Fiiffe auf die Erde bekomme*. Maria, die auf Grund
verschiedener Verzeichnungen und Mifideutungen zur Versuchung nach
einem falsch verstandenen, Welt verneinenden Vertikalismus wurde, gewinnt
in dieser Art von Besinnung ihre Bedeutung als Bestirkung unseres Glaubens
dafiir, daf hier auf dieser Welt Heil gewirkt wurde und wird — und nicht in
einem fernen ,,Himmel* — weil hier auf dieser Welt Jesus Christus aus Heili-
gem Geiste empfangen und geboren wurde, weil hier auf dieser Welt, einge-
rammt in ihr ureigenes Erdreich, das Kreuz stand, weil hier auf dieser Welt
Jesu Auferweckung durch den Vater stattfand — und dies alles auch unter der
Voraussetzung, daf} hier auf dieser Welt die Mutter Jesu, Maria, geboren
wurde. — Abschlieend zu diesem Akzent sei als Zusatzlektiire sehr empfoh-
len der Artikel von W. J. Veldhuis: ,,Schau nicht nach oben — ein Versuch,
Gott in der Welt zu finden®, erschienen in: Th. C. De Kruijf u. a.: ,,Zerbro-
chene Gottesbilder, Freiburg-Basel-Wien 1969, S. 109-149.

Im Hinblick auf das Jesusinteresse der Gegenwart?® sei noch eine weitere
besondere Akzentuierung fiir den 8. September versucht.

Dieses Interesse am historischen Jesus von Nazaret, das in seiner Bedeu-
tung nicht hoch genug eingeschitzt werden kann, ist eine eindeutige Absage
an den nur aus theologischen Lehrsitzen zusammengesetzten Jesus Christus,
dem man auch den Namen ,,Konstruktionschristus* geben konnte. Damit ist
natiirlich nichts gegen die Niitzlichkeit und auch Notwendigkeit von Lehr-
sitzen und Dogmen beziiglich der Gestalt Jesu gesagt, aber es ist eindeutig zu
wenig, wenn man nur theologische Aussagen iiber Jesus weifl. Es mufl viel-
mehr mit wissenschaftlich verlillicher Methode der Weg zur Person Jesu in
ithrer Lebendigkeit und Spannung, in ihrer Offenheit und Begrenzung, in
ihrer Sicherheit wie in ihrem bangen Hoffen auf den Vater und seine Fithrung
wie Errettung gewiesen werden; den Weg zur Personmitte Jesu ersehnen vie-
le, besonders junge Menschen — den Weg zu den Ideen iiber Jesus tiberlifit
man gerne den Theologen. Man mochte nimlich Jesus mit ,,Du® ansprechen,
dies ist aber nur méglich durch die Erfahrung seiner Person selbst. Dieses
»»Du-Sagen-Kénnen* zu Jesus bedeutet nicht nur Leben fiir den, der dieses
,,Du* zu Jesus sagen kann, es bedeutet ebenso Leben fiir Jesus, denn die
Ideen allein lassen auf die Dauer Jesus nicht als den unsichtbar in unserer
Mitte Lebenden empfinden. Der evangelische Theologe Helmut Thielicke hat
2 Vgl. zur ganzen Thematik mit Angabe der diesbeziiglichen wichtigsten Lit.: E. Sauser: Mogli-

che Reaktionen auf das gegenwirtige Jesus-Christus-Interesse, in: Trierer Theologische Zeit-
schrift 87 (1978) 2, S. 152-155.



einmal in seinem kostbaren Biichlein: ,,Theologisches Denken und verunsi-
cherter Glaube*® zur Gefahr einer Verideologisierung Jesu die Worte gefun-
den: ,,Er (Jesus) ist gegeifielt und verwundet und in die Gefingnisse immer
neuer Systeme, Philosophien und Ideologien gesperrt worden. Er wurde in
Begriffsgriber versenkt und als Leichnam des Gedankens mit steinernen Plat-
ten bedeckt, damit er sich nicht regen und uns nicht mehr beunruhigen soll-
te. . . Keine Idee, kein menschlicher Gedanke hitte solche Pferdekuren iiber-
standen. Nichts hitte solche Attentate, Amputationen, Kreuzigungen iiber-
standen, ohne auf dem Friedhof der Geistesgeschichte zu enden und allenfalls
den Historikern noch einiges Interesse abzugewinnen. Dies aber ist nun das
Wunder: Aus allen diesen Begriffsgribern ist Jesus Christus immer wieder
auferstanden. In keinem dieser Griber ist er geblieben. . . Neben dem leer
gewordenen Grab aber fragen die Engel auch uns: Warum sucht ihr den
Lebendigen bei den Toten? Eure Graber haben ihn nicht halten konnen®4.
Finden nun diese Gedanken um Jesus als lebendige Person auch fir uns
heute einen Ankniipfungspunkt bei Maria Geburt? Lafit sich dieses Fest zu
einer Besinnung auch darauf ungezwungen gebrauchen? Ich glaube, man
kann diese Fragen mit einem eindeutigen ,,Ja* beantworten, und zwar aus
folgender Uberlegung: Geburt Mariens ist doch die existenziell-personliche
und nicht nur ideelle Voraussetzung fiir die Geburt Jesu, Marid Geburt rich-
tet sich nicht auf die Geburt der ,,Idee Jesus®, sondern ganz schlicht und
einfach der ,,Person Jesus*. Maridi Geburt als historisches Gescheben weist
auf Christi Geburt als historisches Geschehen und damit auf den bistorischen
Jesus iiberbaupt. Im Zusammenhang dieser Akzentuierung kinnte zum Bei-
spiel am 8. September auch von der Person Jesu in der Homilie gesprochen
werden. Damit schlieft sich der Kreis unserer Uberlegungen, die im ersten
Abschnitt bereits zur Feststellung gefithrt haben, dafl der eigentliche Mittel-
punkt der Texte der Liturgie vom 8. September Christus und sein Kommen ist.
Zum Schluff sei aber noch ein Anliegen genannt, das in innigster Verbin-
dung steht mit dem Bemiihen um den historischen Jesus. Es miissen immer
wieder Menschen geboren werden, die als Priester und Laien, als Theologen
und ,,einfache Glaubige eine Sehnsucht haben nach diesem lebendigen Jesus
mit seinen nicht nach allen Seiten hin geglitteten Konturen. Thnen moge diese
Sehnsucht erfiillt werden, zu diesem ,,Du‘ Jesu vorzustoflen, besser gesagt,
dieses ,,Du“ zu erahnen, es zu erspiiren. Daraus ergeben sich dann wiederum
die verschiedensten Méglichkeiten, von diesem so gefundenen ,,Du‘ anderen
Menschen zu kiinden, sie auf diese Weise von der Idee zur Person Jesu zu
tihren. Gelingt dies, dann hat Marii Geburt nochmals ibren Sinn erfiillt
bekommen, dafd nimlich durch die Geburt von Jesus-empfinglichen Men-
schen die standig newe Wiedergeburt der Person Jesu in Herz, Gemiit und
Verstand maglichst vieler Menschen erfolge zur Verlebendigung der Men-
schen, zur Personalisierung der Christen und damit der Kirche auf die Person
Jesu Christi hin.
* H. Thielicke: Theologisches Denken und verunsicherter Glaube — eine Hinfiihrung zur ,,mo-

dernen* Theologie (Herderbiicherei, Bd. 506), Freiburg-Basel-Wien 1974.
4 H. Thielicke, a. 2. O. S. 50f.
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Zur Feier von Kosmas und Damian am 26. September
Prof. DDr. Ekkart Sauser
H. Osterhues zugeeignet

Die Gebete und Lesungen zu den einzelnen Gedenktagen und Festtagen
der Heiligen im Neuen Mefibuch zeichnen sich, im Vergleich zu den entspre-
chenden Texten im Alten Meflbuch, dadurch aus, dafl sie im Hinblick auf das
Besondere im jeweiligen Heiligenleben neu geschaffen bzw. ausgewahlt
worden sind. In den alten Formulierungen war dies kaum der Fall, da war es
vielmehr beinahe eine Ausnahme, wenn der Heilige profiliert und gleichsam
nicht mit einem anderen vertauschbar vor das Ohr der mitfeiernden Ge-
meinde getreten ist. — Heute ist es, wie gesagt, umgekehrt.

Trotzdem, auch die wenigen traurigen Ausnahmen sind zu beklagen. Zu
diesen Ausnahmen nun gehdren die Texte der Feier von Kosmas und Da-
mian. Mit keinem Wort ist in Tagesgebet, Gabengebet und Schlufigebet auf
das Arzt-Sein dieser Heiligen eingegangen. ,,Nur® die Tatsache ihres Marty-
riums kann als Zentralaussage gewertet werden — ich sage bewuflt ,,gewertet*
werden, denn dies ist ja in Wahrheit aller Nennung im Hinblick auf das
Opfer Christi wert — aber damit hitte der Hinweis auf ihre drztliche Tatigkeit
und zwar in Nachfolge Jesu als des Helfers der Kranken verbunden werden
konnen, ja missen. — Auch die Auswahl der Lesungen (Weish. 3,1-9); Mt
10, 28-33) erscheint ganz unter dem Gesichtspunkt des Martyriums erfolgt zu
sein. Gerade im Hinblick auf Kosmas und Damian als heiligen Menschen, die
Kranken in ihrer Not helfen wollten, wirkt die Auswahl der Stelle aus Mat-
tdus, die betont von Sorglosigkeit spricht, fast aufreizend-unpassend! — Die
Frage, die sich angesichts solcher Nichtbeachtung und der daraus sich erge-
benden liturgischen Profillosigkeit dieses Tages stellt, ist nun die: Wie konnte
solches geschehen? — Ich selbst kann als Beantwortung nur einen Grund
angeben: Wahrscheinlich hat man in den Kreisen, da diese textlichen Formu-
lierungen geschaffen worden sind, den Arzteberuf von Kosmas und Damian
allzu schnell der Volksfrommigkeit iiberlassen. — Natiirlich stimmt es, dafl
wir historisch gesichert keine Auskiinfte geben konnen iiber das Leben dieser
Heiligen. Dennoch: Ihre bis in die Antike zuriickreichende, klar und un-
zweideutig nachweisbare Verehrung als Arzte nimmt uns das Recht, davon
einfach zu schweigen, ja macht es uns in etwa vielmehr zur Pflicht, diese
Besonderheit ihrer Titigkeit fiir die Liturgie der Gesamtkirche entsprechend
in Rechnung zu stellen. — Was ist nun zu tun, wenn man einerseits die be-
sprochenen Gebete als verpflichtend ansieht, andererseits aber sehr wohl dem
vorgestellten Anliegen gerecht werden will?

Zunichst sollte es méglich sein, diesem Tag alljahrlich das Geprige eines
Besinnungstages zu geben auf all das, was mit Krankheit, Krankendienst,
drztlicher Fiirsorge, Wertung von Krankheit vom theologischen wie soziolo-
gischen Aspekt aus zusammenhingt, wobei die Gestalt Jesu als des Arztes
und Helfers auf jeden Fall im Mittelpunkt stehen miifite. Nach dem fritheren
Heiligenkalender hitte dazu die Moglichkeit noch bestanden am 27. Juli, da
der Tag des hl. Pantaleon, eines kaiserlichen Leibarztes und Mirtyrers aus
dem 4. Jahrhundert gefeiert wurde. Jetzt ist nur der 26. September der Tag,
an dem heiliger Arzte gedacht wird. Darum gilt hier sicher das Sprichwort:
Man mufl die Feste feiern, wann sie fallen. — Konkret konnte dies etwa so
aussehen: Zu einer Abendmesse werden die christlichen Arzte besonders



eingeladen und zwar ganz konsequent und kontinuierlich jedes Jahr von
Neuem, bis sich im Laufe einer hoffentlich nicht allzu langen Zeit eine leben-
dige Tradition herausgebildet hat, die darin besteht, daff jeder christliche Arzt
weifl: Der 26. September ist unser Tag und zwar vor allem in dem Sinne, daf§
unser Beruf eine besondere Form der Nachfolge des Kranke heilenden Jesus
von Nazaret ist. — Vor allem in Sanatorien, die in geistlicher Trigerschaft
stehen, konnte dann Kosmas und Damian auch den Kranken und dem Kran-
kenpersonal bewufit gemacht werden, sei es, dafl gerade fiir diesen Tag be-
sonders zur Eucharistie eingeladen wird, sei es, dafl sich die Schwestern als
geistliche Schwestern bzw. als weltliche Schwestern, die getauft sind und
daher um die Verpflichtung ihres christlichen Bekenntnisses wissen, die Miihe
geben, die Kranken in geeigneter Form darauf aufmerksam zu machen. — Vor
allem den im Krankendienst stehenden Menschen konnte dariiber hinaus an
diesem Tag auch ein Vortrag angeboten werden iiber die gepflegt christliche
Sicht ihrer Arbeit und Aufgabe.

Innerhalb dieses besonders ausgezeichneten Rahmens gebiithrt nun der
Feier der Eucharistie eine besondere Beachtung. — Wie bereits gesagt, kann
leider an den Gebeten nichts geandert werden, wohl aber an den Lesungen. —
Hier ein Vorschlag: Da es sich beim Krankendienst ja um einen Dienst im
Namen Christi handelt, kénnte die Lesung aus der Apostelgeschichte 3,1-10
genommen werden, die im Wort des Petrus gipfelt: ,,Silber und Gold habe
ich nicht, was ich aber habe, das gebe ich dir: Im Namen Jesu Christi von
Nazaret steh auf und geh umher!* (V. 6-7). In der Einleitung zu dieser Le-
sung sollte klar und unmifiverstindlich zum Ausdruck gebracht werden, daf}
nach unserem Glauben alle Heilkraft von Jesus Christus her kommt, indirekt
vermittelt durch den Menschen und seine technisch-medizinischen Erfindun-
gen. — Ein anderer Vorschlag wire Romerbrief 12, 1: ,,50 ermahne ich euch
denn, Briider, bei dem Erbarmen Gottes, daff ihr euren Leib darbringet als
ein lebendiges, heiliges, Gott wohlgefilliges Opfer, als euren geistlichen
Gottesdienst®. Ernst Kisemann sagt zu dieser Stelle: ,,Geistlich nennt der
Apostel jenen Gottesdienst, der im Gegensatz zu allem Wesen dieser Welt
eschatologisch in Kraft und Anspruch des neuen Aons geschieht, deshalb
gewandelte Existenz voraussetzt und sich in unablissiger kritischer Unter-
scheidung des gottlichen vom irdischen Willen bewéhrt. Das meint auf keinen
Fall bloff Innerlichkeit und sittliche Gesinnung. Denn das eschatologische
Geschehen besteht gerade darin, daff Gott angefangen hat, die ihm gehorende
Welt fiir sich zuriickzugewinnen. Christliche Existenz verdiente nicht ihren
Namen, wenn sie nicht davon zeugte. Geistlicher Gottesdienst verwirklicht
eschatologisches Werk nur dann, wenn er, scheinbar héchst paradox, primir
in der Hingabe unserer Leiber besteht und geschieht. Natiirlich besagt das
Hingabe des ganzen Menschen. Doch geht es beim paulinischen Begriff des
Leibes nicht ausschliefilich und vor allem um die Personalitit des Menschen,
sondern zum mindesten an den theologisch bedeutsamen Stellen um seine
Fihigkeit zur Kommunikation und die Realitit seiner Zugehorigkeit zu einer
thn qualifizierenden Welt. Gott beansprucht unsere Leiblichkeit, weil er die
Welt nicht linger sich selber iiberlifit, und in unserem leiblichen Gehorsam
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kommt zum Ausdruck, dafl er in und mit uns die Welt, der wir angehoren,
zu seinem Dienst zuriickgerufen hat.’ — Die Kernaussage von Kisemann ist.
die: Der Mensch ist nicht nur von seinem Inneren her, nicht nur in seinen
innersten Gedanken dazu aufgerufen, die Welt zu Gott zuriickzurufen. Mit
seiner ganzen greifbar-leiblichen Erscheinung hat er die Welt Gott gegentiber
in Dienst zu nehmen. Nun gehért zu dieser Leiblichkeit auch, zumindest bis
zu einem bestimmten Grad, die Gesundheit. — Mit anderen Worten: Eine
kranke Leiblichkeit kann die Welt nicht so in Dienst nehmen, wie eine ge-
sunde Leiblichkeit. Damit ist keineswegs behauptet, der kranke Mensch
konne nicht die Welt auch fiir Gott in Dienst nehmen. Auch er kann dies,
aber eben nicht bzw. nicht so sehr iiber die hier angesprochene Leiblichkeit.
Dies ist nicht immer ein Mangel. Es ist aber ebensosehr in gar nicht so selte-
nen Beispielen ein Mangel, unter Umstinden sogar ein grofler, das heifit:
Weil ihm die gesunde Leiblichkeit ganz oder bis zu einem Teil fehlt, kann er
sich nicht, obwohl er es vielleicht sogar sehr wollte, so fiir Gott und das Gute
entfalten. Besonders deutlich kann dies an Menschen, oft geradezu tragisch,
erlebt werden, die einfach ihre in Mitleidenschaft gezogene Leiblichkeit nicht
,»,verkraften®, dariiber traurig, verdrossen, ja miirrisch werden und so nicht
im gewiinschten Mafle befihigt sind, fiir Gott durch positive, freudige Arbeit
die Welt zuriickzugewinnen. — Von diesem Gesichtspunkt aus kann diese
Schriftstelle mit guten Griinden auch fiir den Kosmas- und Damiantag ver-
wendet werden, sie will dann auf dem Hintergrund der Deutung von Kise-
mann zum Ausdruck bringen, wie wichtig der gesunde bzw. der gesund
gemachte Korper sein kann fiir den geistlichen Gottesdienst im Alltag. Arztli-
che Kunst kann so auch als Hilfe angesehen werden fiir eine Erméglichung
des Dienstes des Menschen an der Welt fiir Gott. — Fiir das Evangelium
mochte ich vorschlagen, die Stelle aus Markus, die die Heilung der Schwie-
germutter des Petrus berichtet, nimlich Kap. 1,29-34. Vor allem die Verse
32-34 sind besonders zu beachten: ,,Am Abend nach Sonnenuntergang
brachte man zu ihm alle Kranken und Besessenen. Die ganze Stadt war vor
der Tiire versammelt. Er machte viele gesund, die mit allerlei Krankheiten
geplagt waren, und trieb viele Teufel aus und lief sie nicht reden, weil sie ihn
erkannten.” — Krankenheilungen und Dimonenaustreibungen sind nimlich
nach Jesu Hinweis selbst (Mt 11,4-6) Zeichen fiir die Gegenwirtigkeit der
Gottesherrschaft, Zeichen fiir den Anspruch der eschatologischen Zeit. Der
Dienst an den Kranken nun, ihre Heilungen, die nach unserem Glauben in
der Kraft Jesu Christi geschehen, sind auch in etwa eschatologische Zeichen,
nicht als Heilungen fiir sich, sondern in ihrer Verbindung mit Jesus selbst,
der die durch ihn direkt gewirkten Heilungen auch so gedeutet hat.



Werte der Vergangenheit fiir die Kirche der Zukunft
Studiendirektor Hans Schlemmer

Als Papst Pius XII. im Jahre 1955 mit einer Erneuerung der Liturgie der
Osternacht begann, brachte ein Kenner des bayerischen Volkes, Abt Hugo
Lang von St. Bonifaz in Miunchen (71967), dariiber nicht nur begeisterte
Freude, sondern auch Bedauern und Skepsis zum Ausdruck. ,,Wird es gelin-
gen, die Altbayern mit geheimnisvollen Sinnbildern ebenso zu begliicken wie
mit hochst realistischen Schaubildern?* Seine Sorge galt vor allem der Beibe-
haltung des Heiligen Grabes, seine Wehmut dem Verlust der altgewohnten
Auferstehungsfeier, wo unter Prinzregent Luitpold in der Basilika St. Bonifaz
7000 Menschen ,,wie Mauern standen®.

Im Jahre 1969 bestitigten die Worte des Kolner Theologen Theodor
Schnitzler die Mahnung des inzwischen verstorbenen Benediktiners. ,,Die
osterlichen Feiern bleiben insgesamt zu sehr im Gedanklichen stehen. Der
hohe Flug der Ideen eines Exultet, einer Taufwasserweihe vermag das der un-
komplizierten Herzlichkeit aufgeschlossene Kirchenvolk nicht mitzureiffen.*

Ahnlich duflerte sich 1974 der Miinchner Universititsprofessor Walter Dii-
rig: ,,Dafl die im Laufe der Jahrhunderte einigermafien durcheinandergera-
tene Feier der Osternacht reformiert werden mufite, wird niemand bestreiten.
Es war jedoch falsch, dafl man meinte, diese objektiv gesehen groflartige Li-
turgie unterschiedslos allen Gemeinden aufzwingen zu miissen . . . Ahnliches
gilt von dem Versuch einer Neugestaltung der Fronleichnamsfeier.*“1

Diese kritischen Texte wollen offenbar die liturgischen Bestimmungen un-
serer Zeit mit einer Briicke vergleichen. An ihren Pfeilern sammelt sich zwar
unbrauchbar gewordenes Strandgut der Vergangenheit, durch ihre Pfeiler
stromen aber auch Quellwasser, die das Gestade der Zukunft erreichen wol-
len. Dazu gehoren vor allem die gemiitsbildenden Werte klassischer und
volkstiimlicher Kunst und die vielgestaltige Welt des Brauchtums. Aus dieser
sehr umfassenden Aussage seien zwei Themen genannt.

1. Liturgisches Gerit und Gewand sind keine Antiquititen.

Nichts entfernt uns von der Umwelt mehr, als wenn man thr die Dimen-
sion der Zeit, der Gegenwart die Vergangenheit nimmt. Unter diesem Aspekt
sei an Artikel 126 der Liturgiekonstitution erinnert: ,,Sorgfiltig sollen die
Ordinarien dariiber wachen, dafl nicht etwa heiliges Gerdt und Paramente
oder kostbare Kunstwerke verduflert werden oder verkommen, sind sie doch
Zierde des Hauses Gottes.” So konnte vor allem in Barockkirchen, die das
Bild unserer Heimat prigen, der festliche Gottesdienst auch aus Griinden der
Stileinheit und der Pflege des Wertes der Schonheit 6fters in Paramenten und
mit sakralen Gefaflen des Barockzeitalters gefeiert werden. Auf diese Weise
wiirde auch verhindert, dafl sakrale Kunst der Vergangenheit nur fiir museale
Zwecke beniitzt oder durch mangelnde Pflege beschidigt wird.

Warum sollen unsere Gliubigen bei der Einfithrung zur Mef}feier oder bei
der Predigt nicht erfahren, wer vor 200 Jahren eine Kasel oder einen Kelch
beniitzte oder stiftete? Was war der Anlafl zu dieser Stiftung (Dank fiir gliick-

1 W. Diirig, Das christliche Fest und seine Feier, EOS Verlag Erzabtei Ottilien 1974, 46f.
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liche Geburt, Genesung nach langer Krankheit, Primizgeschenk der Eltern)?
Die Sprache der Schatzkammern unserer Kloster und der Sakristeien unserer
Kirchen gibt ihre Geheimnisse zwar nicht miihelos preis. Sie wiirde jedoch
den Menschen von einer billigen Nostalgiewelle weg zu groflen und kleinen
Ereignissen der Vergangenheit seiner Kirche fithren und auf diese Weise das
Gestern mit dem Heute sinnvoll verbinden. Der Berliner Erzbischof Alfred
Bengsch sagte bei der Konsekration der Gedenkkirche Maria Regina Marty-
rum in Berlin-Plétzensee (1963): ,,Wenn ich heute bei der heiligen Wandlung
die Worte spreche: Und er nahm diesen kostbaren Kelch, dann wird mich
dies bis ins Herz beriihren. Denn der Kelch, den ich dort nehmen werde, ist
der Kelch unseres Blutzeugen, des Pfarrers Alfons Wachsmann. Und ich
werde, wenn ich diesen Kelch emporhebe, mit dem Blut des Herrn das Blut
all derer vor das Angesicht Gottes bringen, die da gestorben sind. Und ich
mochte gern, euere heilige Bereitschaft und die des ganzen Bistums mit die-
sem kostbaren Kelch vor das Angesicht Gottes heben . . .2

2. Mehbr Latein als frither moglich.

Bei der in letzter Zeit hiufiger gestellten Frage nach 6fterer Verwendung
der lateinischen Sprache im Gottesdienst soll ein Urteil des Liturgiewissen-
schaftlers Josef Andreas Jungmann (1975) nicht iibersehen werden: ,,Von al-
len sachlichen Griinden, die man heute noch fiir den Gebrauch des Lateins in
der Liturgie ins Feld fiihrt, diirfte am meisten Gewicht die Feststellung ha-
ben, daff die Sprache im Gottesdienst nicht einfachhin dieselbe Funktion zu
erfilllen hat wie im Umgang von Mensch zu Mensch; sie dient hier ja nicht
nur der Verstindigung untereinander, sondern dem Sprechen zu Gott.
Darum in allen Religionen die Neigung, alte Formen beizubehalten, selbst
wenn sie unverstindlich geworden sind. Von Julian dem Apostaten, dem Er-
neuerer des romischen Heidentums, ist das Wort iiberliefert, das er an seine
Tempelpriester richtete: Durch die Unveranderlichkeit der Form soll die
Ewigkeit der Gotter geehrt werden — wobel freilich zu erginzen ist, dafl eine
lebendige, geistgetragene Religion auf ein gewisses Verstindnis niemals ver-
zichten kann. Es gibt also auch ein Beten bei dem die Worte nur von unter-
geordneter Bedeutung sind, bei dem sie dazu dienen, uns in der Nihe Gottes
festzuhalten. 3

Wer dem Latein fritherer Gottesdienste nachtrauert, moge bedenken, dafl
im Gottesdienst des neuen Meflbuches mehr Latein vom Altar aus gesprochen
und gesungen werden kann (Hochgebete, Texte nach dem Paternoster) als
dies frither moglich war. In der Pfarrei Herz Marien in Regensburg, in der
ich als Pfarrangehoriger lebe, ist dies dank der guten Zusammenarbeit zwi-
schen Stadtpfarrer und Chordirektor keine Seltenheit. Papst Paul VI.
schenkte zu Ostern 1974 allen Bischofen das Biichlein ,,Jubilate Deo® mit la-

2 Petrusblatt, Katholische Kirchenzeitung Bistum Berlin, 19. Jahrgang, Nr. 19 (12. 5. 1963).
3 Gebet und Gebetswort, in: Glaubensverkiindung im Lichte der Frohbotschaft, Innsbruck
1963, 131ff.



teinischen Choralgesingen. Ist dieses Geschenk in den Didzesen bekannt ge-
worden?

Gemiitsbildende Werte der Vergangenheit sollen auch in Zukunft unsere
Gottesdienste pragen. Sie wecken im Menschen eine Sehnsucht nach Unend-
lichkeit und ein Verlangen nach Geborgenheit im Geheimnis Gottes. Der
Verstand allein reicht fiir die Feier der Liturgie nicht aus.* Das spontane Ut-
teil mancher Leute ist nicht von der Hand zu weisen:.,,Dieser Gottesdienst
hat mich an meine Kindheit erinnert.*

4 Der Rationalismus hat immer wieder versucht, die Tatbestinde durch vorschnelle Anwen-
dungen seiner handlichen Kategorien aufzukliren, aber er hat damit nichts weiter erreicht als
Verfilschung und wachsende Entfremdung.* (A. Kirchgissner, Die michtigen Zeichen, Herder
1959, 13).

Zu den vornehmsten Betadtigungen der schépferischen Veranlagung des
Menschen zahlen mit gutem Recht die schénen Kinste, insbesondere die reli-
gidse Kunst und ihre héchste Form, die sakrale Kunst. Vom Wesen her sind sie
ausgerichtet auf die unendliche Schénheit Gottes, die in menschlichen Wer-
ken irgendwie zum Ausdruck kommen soll, und sie sind um so mehr Gott, sei-
nem Lob und seiner Herrlichkeit geweiht, als ihnen kein anderes Ziel gesetzt
ist, als durch ihre Werke den Sinn der Menschen in heiliger Verehrung auf
Gott zu wenden.

Darum war die lebenspendende Mutter Kirche immer eine Freundin der
schonen Kiinste. Unabléssig hat sie deren edlen Dienst gesucht und die Kiinst-
ler unterwiesen, vor allem damit die Dinge, die zur heiligen Liturgie gehoren,
wahrhaft wiirdig seien, geziemend und schdn: Zeichen und Symbol lberirdi-
scher Wirklichkeiten. Die Kirche hat mit Recht immer auch eine Art Schieds-
richteramt ausgelibt; sie hat Giber die Werke der Kinstler geurteilt und ent-
schieden, welche dem Glauben, der Frommigkeit und den ehrfurchtsvoll Uber-
lieferten Gesetzen entsprachen und als geeignet fir den Dienst im Heiligtum
anzusehen seien.

Mit besonderem Eifer war die Kirche darauf bedacht, daB das heilige Gerat
wiirdig und schon zur Zierde der Liturgie diente; sie hat dabei die Wandlungen
in Material, Form und Schmuck zugelassen, die der Fortschritt der Technik im
Laufe der Zeit mit sich gebracht hat.

Aus: Vat. ll, Konstitution tber die heilige Liturgie, Art. 122
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Berichte
Einprigsame rhythmische Gesinge

Vor etwa 2 Jahren wartete ich in Andermatt auf die Abfahrt der Schéllenenbahn. Im
benachbarten Abteil hatte eine Familie — Eltern und drei bis vier Kinder und Jugendli-
che — Platz genommen. Sie begannen zu singen. Das zweite oder dritte Lied stammte
offensichtlich aus einer — mir zwar nicht bekannten — Singmesse mit rhythmischen
Gesingen. Diesem ersten religiésen Lied schlossen sich weitere an, bis offenbar die
ganze Messe durchgesungen war. Die Lieder wurden frisch und mit offensichtlicher
Freude gesungen. Daran mufite ich mich erinnern, als ich kiirzlich in einer frohen
Runde mit 14—16jihrigen Mittelschiilern zusammensafi. Ohne jeglichen religidsen Zu-
sammenhang begannen sie auf einmal mit einem rhythmischen Gesang auf den Text
,sManchmal wissen wir Gottes Willen . . ., der zu einer entsprechenden Liedreihe
von Dr. Walther Wiesli, Immensee, gehort. Das Lied wurde offensichtlich mit gro-
flem Vergniigen gesungen und am Schluff der angeregten Runde nochmals wiederholt.
Es ist dies ein Beispiel dafiir, wie sich solche Lieder einsingen und einprigen konnen;
shnlich wie frither etwa Psalmenlieder, die noch im letzten Jahrhundert im Glarner
Land in den Wirtschaften gesungen wurden. Wenn ich mich recht erinnerte, war es
Ephrem der Syrer, der einmal sagte, das Christentum werde mehr durch Hymnen als
durch Predigten verbreitet (wie wahrscheinlich auch die ,,Internationale und andere
Kampflieder im Volk mehr Verbreitung des Kommunismus beigetragen haben als die
Wortagitation).

W. Heim

Wie gliicklich ist doch diese Kirche, in welche die Apostel die Fille der
Lehre mit ihrem Blut Uiberstrémen lieBen, wo Petrus in der Weise des Leidens
dem Herrn gleich gemacht, wo Paulus mit der Todesart Johannes’ des Taufers
gekront, wo der Apostel Johannes, nachdem er, in siedendes Ol getaucht, kei-
nen Schaden gelitten hatte, auf eine Insel verbannt wurde. Nehmen wir Ein-
sicht davon, was sie gelernt, was sie gelehrt, was sie zugleich auch mit den
afrikanischen Kirchen bezeugt hat. Sie kennt nur den einen Gott und Herrn,
den Schopfer des Weltalls und Christus Jesus, den aus der Jungfrau Maria ge-
borenen Sohn Gottes, welcher der Schopfer ist und die Auferstehung des Flei-
sches. Das Gesetz und die Propheten setzt sie mit den Evangelien und den
Briefen der Apostel in Verbindung: daraus schopft sie ihren Glauben, sie be-
siegelt ihn mit Wasser (der Taufe), bekleidet ihn mit dem Heiligen Geist, nahrt
ihn durch die Eucharistie, ermahnt zum Martyrium und verweigert jedem die
Aufnahme, der sich in Widerspruch mit dieser Lehre befindet.

Tertullian: ProzeBeinrede gegen die Haretiker




Buchbesprechungen

Reiner Musterbuch: Faksimile-Ausgabe im Originalformat des Musterbuches aus
Codex Vindobonensis 507 der osterreichischen Nationalbibliothek. (Vol. LXIV u.
Commentarium — verfalt von Franz Unterkircher — der Reihe Codices Selecti). Graz
1979. Akademische Druck- u. Verlagsanstalt. (4123) — Die Klosterbibliothek des Zister-
zienserklosters von Rein in der Steiermark beherbergte bis ins 16. Jahrhundert hinein
einen Codex, 149 Blitter umfassend, von dem in vorliegender Ausgabe nur die ersten 13
Blitter mit Zeichnungen wiedergegeben werden, die fiir die Kunstgeschichte wie fiir die
Geistesgeschichte von grofier Bedeutung sind. Das ganze Buch, zwischen 1208 und 1213
geschaffen, ,,bedeutete eine umfassende Bildungsquelle. Denn es enthilt eine Sammlung
von Werken, die in das Studium der Philosophie, der Naturwissenschaftenund der Theo-
logie einfithren. Aulerdem enthielt diese theoretische Enzyklopadie auch noch Hilfsmit-
tel fiir die Praxis des Schreibens und Illustrierens.** (50). — Was die Zeichnungen auf den
ersten 13 Blittern betrifft, so ist zunichst festzuhalten, "daf} es sich um hervorragende
Zeugnisse der Zisterzienserkunst handelt, die ja nach den Anweisungen Bernhards mog-
lichst einfach sein sollte. Daher kommtes auch, daff dieses Buch ,,engere Verwandtschaft
mit der Buchkunst der Zisterzienser in Frankreich und England zeigt als mit der gleich-
zeitigen nicht zisterziensischen Buchkunst in Osterreich und in Deutschland. (12).
Inhaltlich umfassen diese Blatter 12 Szenenbilder aus dem tiglichen Berufsleben, wobei
unter anderem vom ikonographischen Standpunkt aus besonders erwdhnenswert ist das
Bild einer mittelalterlichen Schreibstube, ,,in der sehr friith neben den schreibenden
Ménchen auch Maler beschiftigt waren, die nicht der Klostergemeinschaft angehérten,
sondern sich nur voriibergehend im Kloster aufhielten. Der Maler auf unserem Bild
scheint sich schon wieder hinauszusehnen, nach dem Madchen, zu dessen Bild er sehn-
siichtig aufschaut, wihrend der Schreiberménch seine Augen fest auf sein Buch gesenkt
hile.” (22f.) -Weiter werden Tierbilder aus dem Physiologus gezeigt, die wiederum fiir
die Symbolik um Christus, Kirche und Etlésung von Bedeutung sind. Schlieflich sind
noch die Alphabete, Blattstudien und Flechtwerkornamente fiir Bodenfliesen und Glas-

fenster zu erwihnen.
Ekkart Sauser

Bernard J. Tyrell: CHRISTO-THERAPIE. Selbsterfahrung und Heilung. 195 Seiten,
kart. § 178,—, DM 24,80. Verlag Styria, Graz (4051).

Die Idee des Buches mag gut sein, der Titel ist vielversprechend. Dann aber beginnen
die Enttiuschungen: Die Kirche ist statisch gesehen. Die Hilfe, die die Gemeinschaft
der Gldubigen bieten kann, wird iiberhaupt nicht erwihnt. Besonders ungut fillt auf
das sorglose ,,Umgehen* mit Bibelworten. Sie sollen billigen Trost bieten, wenn die
psychologische Methode versagt. Die Grenzen zwischen Psychologie und Theologie
werden vermischt. Besonders zu kritisieren ist der oftmalige Wechsel von der psycho-
logischen auf die theologische Ebene und umgekehrt.

Zwei Wissenschaften, die sicher fruchtbar zusammenarbeiten kénnten, werden hier
bemiiht, um sich gegenseitig aus der Sackgasse zu zichen. Das ist ein Mifibrauch! Ge-
holfen ist dabei niemandem.

Dem Autor ist es keineswegs gelungen der sich eingangs gestellten Aufgabe gerecht zu
werden. Es bleiben die Fragen: Was konnte mit diesem Buch sonst erreicht werden
und fiir welchen Leserkreis soll es geschrieben sein? Maximilian Frank

Btk MICHAEL (1949-1976). Ein Rosenkranz. 5x10 Seiten, S 75,—, DM 11,—. Verlag
Carinthia, Klagenfurt (4098).

Der Schmerz der Eltern iiber den allzufrithen Heimgang ihres Priestersohnes und ihr
innerer Kampf um das Ja dazu werden in lyrischer Form zum Ausdruck gebracht.
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Betrachtungen zum neuen Kirchenjahr (XIV)

Ein Schatz und zugleich ein Kreuz: pastoralliturgische Uberlegun-
gen zu Wethnachten und Epiphanie (I)

Dr. Frangois Reckinger

Daf} das Weihnachtsfest einen Schatz und ein Erbe von héchstem Wert dar-
stellt, wird wohl niemand leugnen, dem aufgegangen ist, welch unvergleichli-
chen Hohepunkt im Ablauf des liturgischen Jahres dieser Tag samt seinem
Festkreis wenigstens in unserm Sprachbereich bedeutet und in welchem Aus-
mafl er religiose Energien mobilisiert, die von keinem anderen kirchlichen
Vorgang in der gleichen Weise angesprochen werden. Das Problematische
daran, das das Fest zu einem seelsorglichen Kreuz werden lifit, ist nicht nur
die bedenkliche Akzentverschiebung zu Ungunsten des Osterfestes, die sich
relativ leicht korrigieren liefle, falls die Beziehung der grofien Mehrheit der
Christen zum Geburtsfest des Herrn an sich religios intakt wire; es liegt
vielmehr darin, daff die Auffassung vom Weihnachtsgeschehen selbst mit
Zweideutigkeiten behaftet ist, die sich aus der engen Verquickung dieses Fe-
stes mit den Briuchen und Traditionen vieler, insbesondere der germanischen
Volker seit dem Augenblick ergeben, da im Leben dieser Volker das Phino-
men der Entchristlichung spiirbar wird. Die fragwiirdige Situation des Weih-
nachtsfestes ist darum keine isolierte Erscheinung, sondern eine besonders ins
Auge stechende Gegebenheit, durch die die Diskrepanz zwischen der in den
iiberlieferten Briauchen affirmierten und von ihnen vorausgesetzten Christ-
lichkeit bestimmter Volker und deren derzeitigen realen Christlichkeit in be-
sonderer Weise deutlich wird. Das Problem des Weihnachtsfestes ist mithin
nur ein Ausschnitt aus dem Gesamtproblem der Volkskirche, und es besteht
naturgemaf} iiberall dort, wo ein Volk aufgehort hat, als ganzes christlich
glauben und leben zu wollen. Dies sollten wir als Hintergrund der folgenden
Uberlegungen stindig im Auge behalten.

Wenn wir uns nun den Urspriingen des Weihnachtsfestes zuwenden, so ge-
schieht es nicht, um der diesbeziiglich geleisteten Forschungsarbeit neue Er-
gebnisse hinzuzuftigen. Es hatte wohl aber auch wenig Sinn, die gewonnenen
Erkenntnisse einfach zu wiederholen, da sie hinlinglich verdffentlicht sind
und leicht nachgeschlagen werden konnen.! Wir wollen hier unmittelbar mit
Uberlegungen zu der Frage beginnen, welche Hilfen uns die Tatsachen der
Geschichte an die Hand geben, um das heutige pastorale Problem des Festes
zu bewiltigen.

Lebren aus der Geschichte

1. Drei Jahrhunderte lang hat es Christen gegeben, die keine Feier des Ge-
burtsfestes Christi kannten. In seinem von tiefgriindigem Humor durchwirk-
ten Roman ,,Der aufgeweckte Siebenschlafer®? lifit A. Seipolt die Hauptper-
son dem Sinn nach sagen: ,,Zu meiner Zeit (d. h. zur vorausgesetzten irdi-

! In geraffter Zusammenfassung zuletzt etwa bei A. Adam, Das Kirchenjahr mitfeiern. Seine Ge-
schichte und seine Bedeutung nach der Liturgieerneuerung, Freiburg 1979, 102-104.
* Eine unverbliimte Legende aus unseren Tagen, Wiirzburg 1962.
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schen Lebenszeit der ,,heiligen Siebenschlifer, d. h. im 3. Jh.) waren wir
Christen, ohne Weihnachten zu feiern; heute (im 20. Jh.) dagegen feiern viele
Weihnachten, ohne Christen zu sein.*

Diese sehr treffende Uberlegung sollte in der Verkiindigung nicht uner-
wihnt bleiben. Fiir sich allein genommen richtet sie wohl wenig aus, zusam-
men mit einer Reihe anderer Aussagen und pastoraler Verhaltensweisen ist sie
infolge ithrer moglichen Schockwirkung jedoch dazu angetan, einen Beitrag
zur Sanierung der mifilichen Lage des Festes zu leisten.

Der Hinweis darauf, daf} es niemals Christen gegeben hat, die kein Oster-
fest feierten (wenigstens in der Form der wochentlichen Feier der Auferste-
hung am Herrentag, sehr wahrscheinlich aber auch in der des jihrlichen Pas-
chageschehens?), kann mithelfen, zu einer richtigen Akzentsetzung hinzufih-
ren und den wahren — relativen aber realen — Stellenwert des Weihnachtsfestes
deutlicher in Erscheinung treten zu lassen.

2. Aller Wahrscheinlichkeit nach hat die Datierung der Geburt Jesu auf den
25. Dezember etwas mit der Wintersonnenwende zu tun. Unklar bleibt, ob
die Kirche das Fest absichtlich geschaffen hat, um das heidnische Sonnen-
wendfest (,,natale solis invicti) zu verdringen, wie es eine in den letzten
Jahrzehnten weit verbreitete Theorie wahrhaben will, die man als die ,,pasto-
ral-utilitaristische® bezeichnen kénnte. Méglich wire es auch, dafl die Chri-
sten mittels eigener Datenspekulationen, etwa von der Malachiasstelle 3,20
(,,Fiir euch aber . . . wird die Sonne der Gerechtigkeit aufgehen®) oder von
jiidischen Kultiiberlieferungen (Tempelweihfest seit der Makkabderzeit in der
letzten Woche des Sonnenjahres) ausgehend, das Zusammenfallen der Geburt
Jesu mit der Wintersonnenwende, das ihrer Verkiindigung mit dem
Frithjahrsiquinoktium, das der Geburt Johannes des Tdufers mit der Som-
mersonnenwende und das ihrer Verkiindigung mit dem Herbstiquinoktium
,serrechnet hitten — geraume Zeit, bevor eines dieser Ereignisse auch durch
ein Fest gefeiert wurde; wobei offen bleiben miifite, fiir welches der vier zu-
erst ein Datum angesetzt worden wire, so daf} sich, von ihnen ausgehend, die
tibrigen drei mittels der Angaben des Lukas bestimmen liefen.*

3. Ob nun die Verinderung des heidnischen Sonnenwendfestes den eigent-
lichen Anlafl zur Einfilhrung des Weihnachtsfestes geliefert hat oder nur eine
Folge derselben war: auf jeden Fall besitzen wir in dem Fest ein Erbe und ein
Zeugnis jener Zeit, in der das Christentum in einer Bewegung ungeheuren
Aufschwungs in alle Bereiche des gesellschaftlichen Lebens vorgedrungen ist
und sie in seinem Sinn umgestaltet hat. Heutzutage wissen wir nur allzu gut,
wie sehr diese Entwicklung in unserm Kulturkreis rucklaufig ist. Nahezu in
demselben Mafle, wie das Christentum damals in der Gesellschaft an Terrain
gewonnen hat, ist es zur Zeit dabei, dessen zu verlieren. Darum gilt es — so
wie man damals den damaligen Gegebenheiten entsprechend richtig zu reagie-

3 Vgl. Heiliger Dienst 29 (3/1975) 115-117, resp. 28 (1/1974) 14 und 29 (1/1975) 1-3.

+ Zu dieser Hypothese vgl. H. Engberding, Der 25. Dezember als Tag der Feier der Geburt des
Herrn, in: Archiv fiir Liturgiewissenschaft 2 (1952) 25-43 (von Malachias ausgehend) und B.
Reicke, Jahresfeier mit Judentum und Christentum der Antike, in: Theologische Quartalschrift
150 (1970) 321-334 (vom judischen Tempelweihfest ausgehend).



ren bemitht war und dies in vielen Fillen auch faktisch gelungen ist —, das
gleiche in unseren Tagen anzustreben. Richtiges Reagieren wird, da heute die
Gegebenheiten in die entgegengesetzte Richtung weisen, in vielfacher Hin-
sicht — wenigstens zunichst, d. h. bis, infolge u. a. einer inneren Erneuerung
der Kirche durch Gesundschrumpfung, eine Trendwende eingetreten ist -
ebenfalls im umgekehrten Sinn verlaufen miissen. Konnte man es sich damals
leisten, profane und heidnisch-religiose Brauche zu verchristlichen und eine
Symbiose zwischen ihnen und den christlichen Kultmysterien anzustreben, so
muf} ein sachgerechtes Bemithen heute zweifellos dahingehen, den christli-
chen Gehalt der iiberkommenen Feste, in unserm Fall des Weihnachtsfestes,
aus seiner Verkoppelung mit kaum noch christlichen und daher mifiverstind-
lich und hinderlich gewordenen gesellschaftlichen Begleiterscheinungen her-
auszulosen. Was dies im einzelnen besagen soll, mifite wohl von Gegend zu
Gegend etwas verschieden konkretisiert werden — wobei es sicher anch Ge-
biete gibt, in denen die Entchristlichung weniger spiirbar ist, in denen Volks-
briuche um Weihnachten herum allgemein von echtem Glauben und echter
Kirchlichkeit getragen sind und in denen demzufolge kein Grund zur Distan-
zierung von diesen Brauchen besteht. Fiir die Mehrheit wenigstens der stad-
tisch geprigten Gebiete des deutschen Sprachraumes sei jedoch einmal die
Aussage eines jungen Ehepaares zur Diskussion gestellt: ,,Wir haben uns ent-
schlossen, Weihnachten nie mebr zu Hause zu sein. Wir feiern es irgendwo
sonst, religids und in der Stille. Die zum grofiten Teil wenig religiose Ver-
wandtschaft mag ein andermal, etwa zu Neujahr kommen; die oberflichli-
chen Gespriche konnen wir zu diesem Termin weitaus leichter verkraften,
und den Geschenkrummel sind wir los.*

Gewiff wiirden bei Verallgemeinerung dieser Haltung die Pfarreien zu
Weihnachten ihrer engagiertesten Glieder beraubt, und die in touristisch we-
niger attraktiven Gegenden gelegenen konnten sich dafiir nicht durch Heran-
ziehen von regelmifligen Feriengisten schadlos halten. Darum wire zu iiber-
legen, ob nicht die Pfarreien selbst auch ein Angebot echt religitsen gesell-
schaftlichen Zusammenseins wenigstens an einem der beiden Feiertage schaf-
fen und ihre Glieder dazu anregen sollten, mit ihrer Verwandtschaft daran
teilzunehmen; nach dem Motto: entweder, die Verwandten machen in dieser
Weise mit unserer Gemeinde mit, oder sie miissen auf einen Besuch bei uns
gerade an diesem Tag und zu dieser Stunde verzichten.

Selbstverstindlich wire es keineswegs im Sinn einer wohlverstandenen
christlichen Weihnachtsfeier, wollte man auf die genannte Weise alternde El-
tern oder vereinsamte Verwandte oder Bekannte loswerden und zum Allein-
sein auch an den Festtagen verurteilen. Aber zwischen geisttétendem allge-
meinem Verwandtenrummel und Ausschluff auch der Vereinsamten von der
familidren Feier lieflen sich doch wohl mehrere Arten verniinftiger mittlerer
Lésungen finden. Ubrigens sollten Veranstaltungen pfarrlichen Zusammen-
seins und Feierns, wie sie hier vorgeschlagen werden, die Einbeziehung der
Alleinstehenden, auch abgesehen von jeder familidren Bindung, von vornher-
ein gezielt mit ins Auge fassen.

4. Die rasche Verbreitung, die Weihnachten und Epiphanie sofort nach
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ihrer Einfiihrung im 4. Jahrhundert gefunden haben, ist sicher zu einem Teil
auf die anti-arianische Reaktion zuriickzufiihren.5 Durch die in diesem Zu-
sammenhang hervorgerufene Diskussion riickte die Person des Gottmenschen
stirker in den Vordergrund des Interesses, und genau diesen Aspekt unter-
streichen ja die beiden genannten Feste, wihrend bei der Feier des Paschamy-
steriums der Akzent auf seinem Werk liegt. Dafl beide Aspekte letztlich aller-
dings unzertrennlich sind, zeigt sich darin, dafl auch die &sterliche Liturgie in
einem Seinshekenntnis gipfelt: ,,Jesus Christus ist der Herr* (Phil 2,11), und
daf andererseits das Weihnachtsfest sehr bald nach seiner Einfithrung ,,0ster-
liche* Elemente an sich zog und nicht mehr blofl das Geschehen der Geburt
des Herrn in Erinnerung rief, sondern dahin tendierte, das Erlésungsgeheim-
nis in seiner Totalitit, vom Gesichtspunkt des ,,wunderbaren Austauschs der
Naturen® ausgehend, zu feiern.

Das Bekenntnis, dafl Jesus Christus wahrer Gott und wahrer Mensch ist,
der ,,einzige Sohn vom Vater, voll Gnade und Wahrheit*, ,,das Wort®, das
,,Gott war* und ,,Fleisch geworden ist**®, bildet die Grundlage des Weih-
nachtsfestes, so wie es eingefithrt und tradiert worden ist. Wo diese Uberzeu-
gung nicht mehr von der Gesamtheit der Feiernden geteilt und als Mafistab
allen richtigen Denkens und Handelns anerkannt wird, ist jede Art von
., Weihnachtsfeier in hochstem Grad zweideutig und bedenklich geworden.
Einerlei, ob dies sich in populdr-primitiver Weise duflert (Beispiel: bei Weih-
nachtsfeiern von frither einmal als christlich gegriindeten Vereinen in Kéln:
,,Die frommen Worte des Kaplans zu Beginn des Ganzen nehmen wir in
Kauf, um uns das Lokal zu sichern. Aber was uns eigentlich interessiert, ist,
dafl wir bald zum Bier und zum Schnaps kommen*‘) oder ob die Aushéhlung
des Glaubens in intellektuell klingender und intelligent scheinender Weise
vorgetragen wird (Beispiel: ,,Die Glaubensformeln von Nizia und Chalzedon
sind fiir den modernen Menschen unverstindliche Leerformeln geworden®) —
wo in einer Gruppe von Menschen eine solche Auffassung vorherrschr, da
sollten sich die Kirchenfiithrung und ihre engagierten Mitarbeiter weigern,
weiter mitzuspielen, und dadurch Veranstaltungen dieser Art die offiziell-
kirchliche Legitimation, sich ,,Weihnachtsfeiern* zu nennen, entziehen. Das
dadurch ausgeloste Schockerlebnis konnte fiir viele zu einem heilsamen An-
stol werden, iiber ihr Verhiltnis zur Person Jesu Christi nachzudenken. In
dem Mafte aber — und nur in dem Mafe —, wie der bewufite Glaube an ihn als
Sohn Gottes wichst und das Leben der Menschen prigt, kann auch ihr Ver-
hiltnis zum Weihnachtsfest gesunden. Zur Aufrechterhaltung eines Weih-
nachtsfestes aber, dessen Inhalt im wesentlichen nur aus Kindheitsnostalgie
und sikularisiertem Verlangen nach ,,Frieden auf Erden® bestiinde, sollten
Geistliche und engagiert glaubende Laien in keiner Weise die Hand reichen.

5. Der rasche Austausch des Weihnachts- und des Epiphaniefestes zwischen
Okzident und Orient im 4. Jahrhundert ist ein Vorgang von grofler 6kumeni-
scher Bedeutsamkeit und ladt ein zur Offnung gegeniiber der Fiille der Tradi-
tion der einen Kirche, die sich in den verschiedenen Traditionen der Partiku-

5 Vgl. Adam, a. a. O. (oben Anm. 1) 104.
5 Joh 1, 14. 1; Evangelium der Tagesmesse.



larkirchen Ausdruck verschafft hat. Um das damit Gemeinte in den Blick zu
bekommen, sind nun einige geschichtliche Einzelangaben vonnoten.

Als erste Bezeugung des Festes vom 25. Dezember gilt durchweg die Notiz
des romischen Chronographen von 354, in jenem Teil seines Werkes, der aus
dem Jahr 336 zu datieren scheint.” Der Gegenstand des Gedichtnisses ist
deutlich bestimmt: ,,. . . Geburt Christi in Betlehem in Juda®. Auch orien-
talische Zeugnisse aus der zweiten Hilfte des 4. Jahrhunderts® weisen auf das
Abendland als Ursprungsgebiet des Festes hin; insbesondere lafit eine Predigt
von Johannes Chrysostomus vom Jahr 386 erkennen, daff Antiochien sowohl
das Fest als auch die Uberzeugung, damit das historische Datum der Geburt
des Herrn zu begehen, von Rom her ibernommen hat.?

Das Fest vom 6. Januar hingegen ist eindeutig orientalischen Ursprungs.
Wir finden es bei Klemens von Alexandrien im 3. Jahrhundert als Fest der
Gnostiker, naherhin der Anhanger des Basilides bezeugt.1® Wenn demgegen-
iber koptische Zeugnisse des Mittelalters!! seine Existenz im 2. Jahrhundert
und selbst seinen apostolischen Ursprung behaupten, so konnte das daher
rithren, dafl sie Nachrichten tber das gnostische Fest irrtimlich auf die
Groflkirche bezogen. Die erste sichere Bezeugung des Festes in der Kirche
stammt vom heidnischen Historiker Ammianus Marcellinus?2; er berichtet,
dafl der Kaiser Julian im Jahr 361 seine Abwendung vom Christentum noch
verheimlichte und in Gallien das Fest mitgefeiert hat, ,,das die Christen im
Januar begehen und das sie ,Epiphania‘ nennen®.

Erste Bezeugung im Westen also — aber in den unmittelbar darauffolgenden
Jahren finden sich eine Menge Belege im Orient, wohin auch die griechische
Bezeichnung ,,Epiphanie® oder ,,Theophanie verweist. Die spanische Kir-
che hat den Ausdruck mit ,,apparitio® und ,,manifestatio” tbersetzt, wih-
rend man ihn im ibrigen Westen als Fremdwort tibernommen, sich dafir je-
doch bemiiht hat, thn immer wieder zu erkliren. Dies ist insbesondere bei
Augustinus der Fall, der im tibrigen den Donatisten vorwirft, dafl sie keine
Communio mit den Kirchen des Orients pflegen und dies durch ihre Ableh-
nung des Epiphaniefestes bekunden.® All das, zusammen mit dem erwihnten
Zeugnis des Klemens von Alexandrien, weist eindeutig auf den Orient als Ur-
sprungsgebiet des Festes hin.

Im Gegensatz zum westlichen Weihnachtsfest bestand im Osten zunichst
keine Einigkeit iiber den genauen Gegenstand des Festes vom 6. Januar. Un-
ter der gleichen Vokabel ,,Epiphanie” oder ,,Theophanie feierte man in Je-
rusalem die Geburt des Herrn, in Alexandrien seine Taufe, in Antiochien,

7 Liber Pontificalis I; Ausgabe L. Duchesne, Paris 21955, 11; zur Datierung vgl. B. Botte, Les
origines de la Noél et de PEpiphanie, Louvain 1932, 33.

8 Vgl. dazu B. Botte, a. a. O. (oben Anm. 7) 9-31.

% PG 49, 351-362; hier bes. 353.

10 Stromata, I, 21 (PG 8, 888).

11 Vel. R. Coquin, Les origines de 'Epiphanie en Egypte, in: B. Botte / E. Mélia u. a., Noél,
Epiphanie, retour du Christ (Lex Orandi 40), Paris 1967, 139-170; hier: 140-144.

12 Rerum gestarum, XXI, 2, 5.

13 Sermo 202, 2 (PL 38, 1033); er sieht allerdings den Zusammenhang zwischen Epiphanie und
Orient formell eher in der Herkunft der Magier als in dem des Festes aus dem Osten begriindet.
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Kleinasien und Konstantinopel zunichst Menschwerdung #nd Taufe, spiter,
nach Ubernahme des Weihnachtsfestes, nur noch die Taufe. Daneben finden
sich geringfiigige Spuren der Thematik der Hochzeit von Kana'®, die im
Orient sehr bald von der Taufe nahezu véllig verdringt wurde, im Westen,
vor allem in Gallien, dagegen fortgewirkt hat.

Die Art der Entstehung des Festes im Orient beweist allem Anschein nach,
parallel zum Weihnachtsfest im Westen, die ungeheure Fihigkeit der damali-
gen Kirche, religios-kulturelle Gegebenheiten ihrer Umwelt christlich zu deu-
ten und mit christlichem Inhalt zu erfiillen. Zu der Frage, welche Gegeben-
heiten dies im einzelnen gewesen sein mogen, meint B. Botte, der 6. Januar
sei nichts anderes als die nach einem vom Westen abweichenden Kalender be-
rechnete Wintersonnenwende. Nach mehreren von ihm gesammelten Zeug-
nissen!s wurde dieses Datum von den Heiden besonders in Agypten gefeiert,
wobei ihre Riten um zwei Themen kreisten: Licht und Wasser. Dem ersten
entsprechend hieff der Tag ,,auxiphétos® (,,Zunehmen des Lichtes; deutli-
cher Hinweis auf die Sonnenwende) und wurde u. a. durch Festbeleuchtun-
gen begangen; nach Ubernahme des Festes durch die Christen wurde es in
mehreren orientalischen Kirchen als ,,ta phota (,,Fest der Lichter; Hinweis
auf die Festbeleuchtung) bezeichnet. Es war nicht schwer, die Lichtthematik
mit dem biblischen Gedankengut vom ,,Licht der Welt* in Verbindung zu
bringen; ebenso legten sich zur Thematik des Wassers die Heilsereignisse der
Taufe Jesu und der Hochzeit von Kana wie von selbst nahe. Erzihlten sich
doch die Heiden die phantastischsten Geschichten tiber wunderbare Eigen-
schaften, die dem Wasser der Quellen und Fliisse an diesem Tag geschenkt
wiirden, insbesondere jene, sich in Wein zu verwandeln. Demgegeniiber
konnten nun die Christen darauf hinweisen, daf} Jesus einmal in Wirklichkeit
Wasser in Wein verwandelt hatte, um in diesem Zeichen deutlich zu machen,
daf er die Existenz des Menschen verwandelt; und daff er sich ins Wasser des
Jordan eintauchen lief}, um dem Wasser der Taufe heiligende und verwan-
delnde Kraft zu verleihen. Haben die heidnischen Legenden und Mythen
demnach im 4. Jahrhundert einen Einflufl auf die Auswahl der Perikopen zum
neu einzufithrenden Fest ausgeiibt, so wire es vollig abwegig anzunehmen —
wie es im Fahrwasser einer bestimmten ,,Exegese™ vielfach geschieht —, die
entsprechenden Erzihlungen der Evangelien hitten im 1. Jb. ihre Entstehung
ebendiesen Legenden und Mythen zu verdanken gehabt.

Der Austausch der beiden Feste erfolgte auflergewdhnlich rasch: im wesent-
lichen noch im 4. Jh., die letzten Nachziigler schlossen sich im Verlauf der
beiden folgenden Jahrhunderte an. Einzig die nichtkatholischen Armenier
haben das Fest vom 25. Dezember nicht rezipiert: sie feiern Geburt, Anbe-
tung der Magier und Taufe des Herrn zusammen am 6. Januar.'®

14 Koptisch-arabisches Menologion, Gedichtnis am 8. Januar, dem ,,3. Tag der Epiphanie® (Pa-
trologia Orientalis 10, 196); Epiphanius von Salamis, Adversus Haereses, lib. II, tom. I, Haeresis
LI, XXIX f (PG 41, 940f); Pseudo-athanasianische Kanones (Agypten, 4. Jh.): vgl. R. Coquin,
2. 2. O. (oben Anm. 11) 155, mit Anm. 14, 5. 145.

15 A, a. O. (oben Anm. 7), 67-83.

16 Vel. ebd. 30.



Der Austausch der Feste veranlafite gebietsweise eine Fortentwicklung
ihres Inhalts. Rom und Afrika iibernahmen vom Orient wohl das Fest vom
6. Januar mit seiner Grundthematik ,,Epiphanie®, illustrierten dieselbe je-
doch mit einer in der orientalischen Festtradition nicht wirksam gewordenen
Evangelienperikope, nimlich der Anbetung der Magier. Vor der Ubernahme
des Epiphaniefestes war dieses Motiv im abendlindischen Weibnachtsfest mit-
enthalten, wie eine Predigt des Optatus von Mileve vom Jahr 362 beweist.'”
Ein Zeugnis fiir diesen wihrend einiger Jahrzehnte gewesenen Zustand ist
wohl auch das bis heute erhaltene Begleitfest der ,,Unschuldigen Kinder* am
28. Dezember. Es ist anzunehmen, daff dieser Termin im Augenblick der
Einfithrung des Begleitfestes der erste Tag nach Weihnachten war, der nicht
durch wichtige Heiligengedichtnisse belegt war. Nach der Einfiihrung des
Epiphaniefestes mit seinem westlichen Inhalt wire das Gedichtnis der ,,Un-
schuldigen Kinder zweifellos an dieses angehingt worden, da sein eigener
Inhalt ja den Besuch der Magier als bereits geschehen voraussetzt.

Nach dem Austausch der Feste vom 25. Dezember und dem 6. Januar
stellte die Verkiindigung die beiden gern in Gegensatz zueinander: an Weih-
nachten erscheint der Sohn Gottes in der Schwachheit unseres Fleisches, an
Epiphanie enthiillt er sich in Herrlichkeit und ruft die Heiden zum Licht des
Glaubens.

Rom versuchte lange Zeit, am 6. Januar die Magierthematik rein von jeder
Beimischung anderer Motive zu erhalten'®, wihrend Norditalien, Gallien und
Spanien zusitzlich dazu auch die beiden orientalischen Themen der Taufe
Jesu und der Hochzeit zu Kana iibernahmen und letzteres auch dann
aufrechterhielten, als es im Orient nahezu wieder von der Bildflache ver-
schwunden war. Sie vollzogen dementsprechend die Synthese des ,,tribus mi-
raculis ornatus dies® (Magnificat-Antiphon der 2. Vesper im romischen Ri-
tus), dem ein genialer Liturgie-Schopfer in der Benedictus-Antiphon der
Laudes einen unnachahmlichen Ausdruck verschafft hat:

,,Hodie coelesti sponso
iuncta est Ecclesia,
quoniam in Jordane

lavit Christus eius crimina.
Currunt cum muneribus
magi ad regales nuptias

et ex aqua facto vino
laetantur convivae,
alleluia.*

Damit ist angedeutet, da Rom im Endeffekt dann eben doch die beiden
orientalischen Festinhalte iibernommen hat; allerdings nur im Stundengebet
des Festes sowie in der Messe des Oktavtages (Gedichtnis der Taufe Christi)
und am zweiten auf das Fest folgenden Sonntag (Evangelium von der Hoch-

17 Hg. v. A. Wilmart, in: Revue des Sciences Religieuses 2 (1922) 282,
18 Vgl, etwa den 16. Brief Leos d. G., an die Bischfe Siziliens: PL 54, 695-706; hier: 696: Ge-
genstand des Festes vom 6. Januar ist die Anbetung der Magier; 701: ,,. . . . einige meinen, an
diesem selben Tag habe Jesus die Taufe des hl. Johannes empfangen®.
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zeit zu Kana), wihrend die Messe vom 6. Januar immer ausschlieflich der
Magierthematik vorbehalten blieb.

Es ist bekannt, dafl die Liturgiereform des 2. Vatikanischen Konzils — wohl
im Hinblick auf die Kirchen des Orients — die Thematik der Taufe des Herrn
aufgewertet hat, indem es das Gedichtnis vom 13. Januar zu einem eigenen
Fest am ersten Sonntag nach dem 6. Januar erhob, wihrend das Kana-Motiv
nur mehr in einem der drei Lesejahre (dem Jahr C) am 2. Sonntag der Jahres-
reihe zum Tragen kommt, dafiir in den beiden anderen Jahren aber am glei-
chen Sonntag andere — gliicklich ausgewihlte — ,,epiphanische® Perikopen aus
dem Anfang der 6ffentlichen Tatigkeit Jesu eingesetzt sind.

In einer Zeit, in der wir von ganzem Herzen nach Wiederherstellung der
vollen Communio mit den Kirchen des Ostens streben, mufl der hohe Grad
an Einheit, der im 4. Jh. den schnellen Austausch von Weihnachten und Epi-
phanie sowie die gegenseitige Befruchtung der Teilkirchen bei der Fortent-
wicklung der beiden Feste ermoglichte, fiir uns ein Leitbild darstellen. Die
Pflege des orientalischen Erbes in unserm Winterfestkreis kann, zusammen
mit anderen Faktoren, einen realen Beitrag auf dem langen Weg zur Wieder-
herstellung einer solchen Einheit bedeuten. Zugleich kann sie uns, insbeson-
dere infolge der Betonung des epiphanischen Elementes helfen, die Fille des
Inkarnationsmysteriums in den Blick zu bekommen und uns von den spite-
ren abendlindischen Verengungen sowohl hinsichtlich des Weihnachts- als
auch des Epiphaniefestes freizumachen.

(wird fortgesetzt)

Schon der hl. Ambrosius sagte: ,,Das ist der Glaube, daB Christus der Sohn
Gottes ist, der Sohn des Vaters von Ewigkeit her, geboren aus Maria der Jung-
frau.”

Diese erstaunliche Wahrheit, die die Christen sich immer vergegenwartigen
sollten und die viele Nichtchristen sich bemiihen, nicht zu bemerken, ist der
tiefe Sinn des Festes der Geburt Jesu, und er ist derart mit unserem Geschick
verknlipft, daB er mit seinem wunderbaren Glanz jeden Bereich des Lebens
Uberstrahlit. Alles sollte man so im Lichte des Mysteriums der Inkarnation be-
trachten und aufwerten. Es mag genuligen, zu sagen, daB durch dieses Myste-
rium unsere Beziehungen zu Gott geordnet werden. Diese Beziehungen zwi-
schen dem menschlichen Leben und der Gottheit, die Menschenherz und
Menschengeist mihsam nur zu erfassen versuchten, um sie zum Schnittpunkt
allen philosophischen und moralischen Denkens zu machen, sind nun in der
Geschichte wie im menschlichen Geist in lebendiger Konkretisierung in ge-
naue Grenzen gestellt: Christus, Gott-Mensch, ist die religidse Brlicke zwi-
schen Himmel und Erde. Und wenn alles, so kann man sagen, von der religit-
sen — der positiven oder negativen — Konzeption abhéngt, die der Mensch sich
vom Leben schafft, dann hangt fur uns alles von Christus ab, von den Bezie-
hungen, die wir mit Christus haben. Er ist der ,,neue Adam*, die neue Quelle
des Lebens, der Notwendige. Er ist der Eckstein.

Giovanni Montini: Weihnachtsansprache 1960




Anregung zur Feier des Festes von Stephanus,
dem ,,ersten Mirtyrer®.

Prof. Dr. Dr. Ekkart Sauser, Trier—Innsbruck

Wohl sehr selten diirfte es unseren Gemeinden ,,aufdimmern® oder ganz
klar zum Bewufltsein kommen bzw. in Predigt und Einfiihrung zur Euchari-
stie an diesem Tage vor Augen gestellt werden, dafl das Zusammen von weih-
nachtlichem Frieden und festlicher Evinnerung von Ermordung, Martyrium
eine hochst paradoxe Sache ist. Gerade die unmittelbare Folge dieses Marty-
rertages auf die Geburt des gottlichen Kindes lifit diese aufreizende Gegen-
satzlichkeit nicht so recht zum Tragen kommen. — Hier scheint mir nun eine
erste, mogliche Anregung zur Belebung des Stephanstages notig zu sein: Die-
ser Tag und sein blutiges Gedenken diirfen nicht vom Schein des Weibnachts-
festes verharmlost werden, dieser Tag darf nicht in seiner auch harten Eigen-
standigkeit um des liecben Friedens willen weibnachtlich unselbstindig ge-
macht werden, es muf$, auch mitten im noch mehr oder weniger brennenden
Lichtermeer der Heiligen Nacht und des Christtages bekannt werden: Das
Kommen des Erlosers hat auch newe Ansatze fir Unfrieden, Feindschaft, Ag-
gression, Mord und Todschlag gebracht — und dies nicht nur im Falle des Ste-
phanus, sondern zundchst einmal im Falle Jesu, des Erlosers, selbst, der mithin
im eigentlichsten Sinne als der erste Martyrer des Neuen Bundes anzusprechen
wdre. Gerade das, was der historische Jesus nun, auch historisch gesehen, si-
cher und unzweideutig bringen wollte, namlich den Frieden, die Befreiung
des Menschen, die Uberwindung aller Art von Aggression, wurde zu einem
sehr wirkmachtigen Anstof zu einer neuen Form von Aggression, die seither
die Geschichte der Menschen bewegt hat, leider ein nicht zu iibersehendes
Stiick von Welt- und Christen- wie Kirchengeschichte.

Wir sind es meist so gewohnt, das Faktum ,,Martyrium‘* unter einem doch
im Grunde als positiv anzusprechenden theologischen Blickwinkel zu sehen
und es dann eben entsprechend festlich-freudig zu begehen. Daff dem ge-
schichtlichen Phéinomen von ,,Martertod  ein durchaus nicht zu iibersehendes
theologisches Positivum anhingt, soll und darf nicht ernstlich in Abrede ge-
stellt werden. Martertod ist ja schlieflich eine sehr bedeutsame Form von
Nachfolge des leidenden und sterbenden Jesus von Nazaret, er ist Ort und
Zeit von Glaubensbekenntnis, so daf§ es im Schlufigebet dieses Tages heifit:
,»Im Sterben des heiligen Stephanus zeigst du uns das Beispiel eines uner-
schrockenen Glaubenszeugen. Wir bitten dich: Stirke unsere Bereitschaft,
deinen Sohn, unseren Herrn Jesus Christus, standhaft zu bekennen und
schliefflich bietet er die Méglichkeit in ihrer extremsten Weise, das, was eben-
falls so einzigartig war in der Verhaltensweise Jesu und den frithen Anfingen
seiner Bewegung und der daraus erwachsenden Kirche, niamlich selbst die
Feinde zu lieben, in die Tat umzusetzen, worauf das Tagesgebet mit den Worten
abhebt: ,,Gib, dafl auch wir unsere Feinde lieben und so das Beispiel des heili-
gen Stephanus nachahmen, der sterbend fiir seine Verfolger gebetet hat.

Es darf aber auch nicht verschwiegen werden — und zu Stephanus sollte die
Rede auch darauf klar und unmiflverstindlich gebracht werden — daf8 diesem
» Martertodphinomen auch ein ebenso nicht zu ibersehendes theologisches
Negativum anhéingt und dies, wie bereits ins Auge gefafit, deshalb, weil in
der vielfiltigen Geschichte von Leid, Widerstand, Mifiverstindnissen bis hin
zum Tod eine ebenso vielfiltige Geschichte von Aggressionen und Feindschaft
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sich unweigerlich ,,abspielt* und dieses Negativum durch die vorhin ange-
fithrten Positiva sicher nicht vollgiiltig wettgemacht werden kann. Dies will,
ausfiihrlicher und konkreter dargelegt, heiflen: In dem Augenblick, da Arbeit
im Sinne Jesu fiir den ganzheitlichen Anbruch des Gottesreiches in Kirche
und Kirchen wie selbst in auflerkirchlichen Bereichen und Gemeinschaften,
Leben nach den einfach-ureigentlichen Gesinnungen seiner Personmitte, sei-
nes Herzens, Widerstand und Bekimpfung, aus Griinden, die zunichst da-
hingestellt sein mogen, hervorrufen, wird Friedlosigkeit und Hafl mit ,,ins
Spiel gebracht®. Diese Friedlosigkeit und dieser Hafl betreffen zunichst si-
cher die Menschen, die sich gegen Jesus und die in seinem Sinne Arbeitenden
stellen. Daf} diese zunichst davon betroffen werden, bringt fiir sie zundchst
,,automatisch® eine Minderung der Werthaftigkeit ihrer Person, denn, wo
Haf, Bekimpfung, Gegnerschaft — auch wenn es in vollster Uberzeugung
von der Richtigkeit solchen Tuns geschieht — im Menschen Platz greifen, da
verliert der so Kimpfende und Hassende viel von der Kostbarkeit seines Le-
bens, seiner Personlichkeit. — Weiter ist anzumerken, daf} selbst der ,,Mirty-
rer’ in solchen Situationen nicht ganz ,,ungeschoren® davonkommt. Dies
will besagen: Auch im Mirtyer kann durch die vielen auch menschlich-
psychologischen Belastungen der Auseinandersetzungen und der Leiden
Friedlosigkeit, Gegnerschaft, Aggression usw. entstehen, was, objektiv und
ganz unkonventionell gesprochen, in den Glanz des Zeugnisses manchen
Schatten zu bringen vermag.

Angesichts der dargelegten Problematik wird eines sicher deutlich: Marty-
rium bringt nicht nur Positives, sondern auch Negatives. Es ist daber sicher t6-
richt und theologisch sogar direkt falsch, das Martyrium an sich als eine zn
empfeblende, herbeiznwiinschende Situation zu werten, wobei leider nicht sel-
ten noch die Vorstellung mitschwingt: In Mirtyrerzeiten konnte die Kirche
gesunden. — Natiirlich hat das Martyrium, wie gesagt, auch seine grofien Po-
sitiva und darum feiern wir ja zurecht auch die Mirtyrerfeste, aber, um es
nochmals unmifiverstindlich herauszustellen, Mdrtyrerzeiten bieten anch
immer zugleich die fast notwendige Versuchung, zumindest fiir die ,,angrei-
fende* Seite, Feindschaft zu hegen und dies miifSte eigentlich bei jeder Feier
eines Mirtyrerfestes bei aller Freude iiber den Bekennermut und die Standhaf-
tigkeit und die Verbundenheit mit dem Leiden Jesu irgendwie echt traurig
stimmen. Diese aufkommende Traurigkeit verlangt nun in der Tat nach Lo-
sung dieses Problems — und die Losung bestiinde eindeutig darin — und zwar
gerade im Hinblick auf Jesu Urintention und das Festgeheimnis von Weih-
nachten — dafl zumindest am Feste eines Mirtyrers auch die Bitte an Gott in
Jesus Christus gerichtet wird, daf8 das Zeugnisgeben fiir Gottes Reich mog-
lichst frei werden moge von Konflikt- und Kampfessituationen, nicht, und
dies sei ausdriicklich festgestellt, aus Mangel an Tapferkeit oder Opferbereit-
schaft oder fehlender Glaubensiiberzeugung, sondern aus Riicksicht auf die
am Martyrium ,,Beteiligten*, wobei Riicksicht voll und ganz bedeutet: Ver-
meidung aller Situationen, die Feindschaft, Bedrohung des Lebens, Vernich-
tung des Menschen bedeuten kinnen. — Sicher ist bei solchem Bitten nicht zu
iibersehen, dafl es offenbar nie ganz ohne Aggression bis hin zum ,,perfek-



ten‘ Martyrium im Zusammentreffen von Botschaft Jesu und der ,, Welt ge-
hen wird, aber dieser im Grunde nicht aus der Welt zu schaffende Zustand
sollte nicht zu einer Martyriumsideologie, zu einer Martyriumsherrlichkeit
umtheologisiert werden, die darin wurzelt, dafi es eigentlich, trotz aller Ne-
gativa, doch so gut und notwendig sei. Hoffnung in Richtung: Es wire doch
besser und idealer, wenn es keine Martyrien mehr gibe, und einsetzender
Wille, diesen Zustand und so echte Verinderung zum noch Besseren herbei-
zufiihren, hitten in einem solchen Denken keinen Platz. Und dennoch: Diese
Hoffnung und dieser Veranderungswille sollten regelrecht aufgebant werden,
auch in der Liturgie, auch in den Predigten und Homilien gerade der Marty-
rertage. — In diesem Zusammenhang konnte auch ganz konkret verwiesen
werden auf tatsichliche Verinderungen in diesem Punkte in unserer Gegen-
wart und es sollte, wie dargelegt, dies als ein unbezweifelbarer Aufstieg vor
der Gemeinde gegeniiber den Zeiten gekennzeichnet werden, in denen das
Martyrium noch haufiger gewesen zu sein scheint und in Wirklichkeit wohl
auch war. :

Der Stephanstag konnte auch Anlafl sein, auf die Lage der verfolgten Kir-
che und der verfolgten Kirchen niher einzugehen: Der Opfer dort zu geden-
ken, den Glaubensmut zu rithmen, aber im gleichen Atemzug es auch ernst-
lich zu bedauern, dafl dies so sein ,,mufl*‘. Sollte aber — und wiren es auch
nur ganz vereinzelte Beispiele — da oder dort ein Faktum oder auch nur eine
irgendwie zu begriindende Vermutung in Richtung auf eine Verbesserung der
Verhiltnisse genannt werden kénnen, diirfte man dies unter gar keinen Um-
stinden absichtlich verschweigen, weil eben das Gegenteil iiberwiege. — Nein:
Selbst ganz wenige Beispiele von Abbau von Aggression, Verminderung von
Leiden und Martyrien sind wertvoller und dem Sinne Jesu niher, als eine
ganze ,,Fiille, die womdglich der Kirche Fernstehende noch zu imponieren
vermag — so hoffen nimlich auch nicht ganz wenige — von Mdrtyrern mit
ibrer Leidensgeschichte, denn: Liebe, Versuch, miteinander auszukommen, ja
selbst ebrlich gemeintes diplomatisches Gleichgewicht sind kostbarer und anf
die Dauer auch wirkmidchtiger als die grofiartigsten Leistungen von Mirty-
rern, nicht, weil die Leidenssituationen von Mértyrern nichts mit Liebe zu tun
hétten — ohne Liebe wiren sie ja im Grunde gar nicht zu ertragen und durch-
zustehen — sondern deshalb, weil im Ereignis von Leiden, Verfolgung und
gewaltsamem Tod, zumindest auf der Seite der ,,Verfolger®, nicht nur Liebe,
sondern Hafl und Feindschaft treten und dies setzt unweigerlich hinter solche
Ereignisse ein grofies Fragezeichen.

Wir miissen hier fiir einen Augenblick noch auf eine Mdglichkeit von Ne-
gativem im Hinblick auf Martyrien verweisen: Grofle Martyrer kénnen der
Kirche auch zum Anlafl von Selbstruhm werden. Sicher — und so steht es ja
auch in den Gebeten der Liturgie — ist die Kraft, die im Martyrium sich zeigt,
Kraft Gottes und darum ist Gedenken der Martyrer eigentlich Gedenken
Gottes. — So ist es theologisch-theoretisch, aber wie sieht die Praxis aus?
Auch von daher wire es besser, die Martyrien wiirden abnehmen, damit so
uns allen in der Kirche eine Gelegenheit weniger zur Hand ist, uns unser zu
rithmen, selbst mit Hilfe von Leid und Tod.
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Wir stellten am Anfang fest: Eigentlich ist Feier von Weihnacht und Feier.
eines Mirtyrers ein Paradoxon. Eigentlich sollte es nicht sein, dafl das Kom-
men Jesu und die Botschaft seiner Liebe und Menschenfreundlichkeit zum
Anlaf von Hafl und Feindschaft werden. Dafl dies seit Anfang immer auch
war, konnen wir leider nicht ungeschehen machen und wir diirfen es auch
nicht verschweigen. Denn in diesem so schmerzlichen und nie und nimmer
eigentlich sein sollenden Zusammen von Jesu Botschaft und Leiden wie Tod
versuchten Menschen, die wir die Mirtyrer nennen, Feindschaft nicht mut
Feindschaft, Tod nicht mit Tod zu vergelten und dies ist nenneswert fiir im-
mer und aller Achtung wert. — Aber um Jesu und der Durchsetzung seines ei-
gentlichen Willens willen sollte jedes Mirtyrerfest — und gerade das ehrwiir-
digste unter ihnen, das des hl. Stephanus — uns daran gemahnen, immer mehr
in Jesu Kraft die Zeiten heraufzufithren, da selbst die Menschen, die Jesu
Botschaft nicht annehmen wollen, nicht mit Hafl und Feindschaft diese Ab-
lehnung verbinden, denn jedesmal, wenn solches geschieht, wird die Inten-
tion Jesu grausam pervertiert, sie wird namlich zum Anlaff neuer Feindschaft
und wenn sie dazu Anlafl gibt bzw. dazu ,,verdammt* erscheint, dann wire
es besser, sie wire nicht ergangen — dies aber moge der Vater Jesu nicht zulas-
sen.

Was in der Saat verborgen ist, zeigt sich in der Ahre; was im Keim ver-
schlossen ist, wird in der Frucht offenbar. So finden wir manche, die wir in der
glaubigen Gesinnung uns gleich erachteten, uns dennoch so ungleich im Be-
kenntnis des Glaubens. So offenbart die Ernte des Gerichtes, was das Samen-
korn der Kirche noch verbirgt nach dem Worte des Herrn: ,,An ihren Frichten
werdet ihr sie erkennen.’* (Matth 4,16) Viele Bliiten versprechen viele Frichte.
Aber wenn sie im Wehen der Winde gepriift sind, gedeihen nur sehr wenige
zur Frucht. So erscheinen viele Glaubige in Christus, wenn die Kirche in Frie-
den lebt; wenn aber der Sturm der Verfolgung hereindringt, werden nur we-
nige in der Frucht des Martyriums erfunden.

Petrus Chrysologus: Vortrage liber das Matthaus-Evangelium 22




Personliche Spiritualitit

Ein Fortbildungstag fiir Gottesdiensthelfer
Dr. Karl Schlemmer

Die Stellung unserer Gottesdiensthelfer erfordert eine gebiihrende Auffas-
sung und Ausfiihrung des Dienstes, den sie 6ffentlich im Gemeindegottes-
dienst oder im mehr privaten Rahmen einer Krankenkommunionfeier vollzie-
hen. Darum gehoren neben dem verantwortbaren Vollzug dazu wesentlich
eine spirituelle Haltung.! Dies bedingt ungeheure Sorgfalt in Auswahl, Schu-
lung und Betreuung. Allerdings sollten die Anforderungen an die Gottes-
diensthelfer nur so hoch sein, wie ihre Dienste es verlangen, aber nicht unné-
tig hochgeschraubt werden, um kein elitires Bewufitsein hochzuziichten. Ge-
rade das personliche Leben jedoch miifite sich an der Botschaft Jesu orientie-
ren und durch eine gesunde natiirliche Spiritualitit Ausstrahlungskraft besit-
zen. Diese Erfordernisse sowie personliche Begegnungen und Aussprachen
mit den Helfern im liturgischen Dienst veranlafiten in der Didzese Wiirzburg
die Verantwortlichen fiir diesen Kreis, im Arbeitsjahr 1979/80 die Fortbil-
dungstage fiir die Gottesdiensthelfer im gesamten Bistum der Thematik ,,Per-
sonliche Spiritualitit zu widmen.?

Der Fortbildungstag — es kann durchaus auch ein Wochenende sein3 — ist
aufgeteilt in drei Arbeitseinheiten:

1. Das Gebet

2. Meditation

3. Spiritualitait und Messe.

Fir die Referenten wurden zu diesen Themenkreisen Arbeitspapiere ent-
wickelt, die nun niher vorgestellt werden sollen.

Erste Arbeitseinheit: DAS GEBET*

Allgemeines iiber das Gebet
Vom Wesen des christlichen Gebetes

1 Der Mensch — auf Gott hin angelegt
Es gehort zu den Wesenseigenschaften des Menschen, daff er auf Gott
hin angelegt ist. Denn als Mensch sind wir Geschépfe und Ebenbilder
Gottes. Unsere Menschlichkeit, aber auch unsere Menschenwiirde, sind
uns geschenkt, wir sind Partner Gottes in Freiheit. Beten heifit dem-
nach, diese Urordnung anzuerkennen.

P ey
—

1.12 Beten, ein Dialog
Beten ist seinem Wesen nach ein Dialog zwischen Gott und uns Men-
schen. Beten setzt daher ein Wissen umeinander, das Ein-ander-Schit-
zen, die Liebe voraus. Da sich Gott in der Bibel als Person geoffenbart
hat, ist Beten ein Akt der Begegnung, ein Hinhoren und Sprechen, ein
Anreden und Antworten.

! Vgl. Hermann Reifenberg, Fundamentalliturgie — Band 1, Klosterneuburg 1978, S. 266{.

2 Vgl. die Thematik ,,Wort Gottes und Wortgottesdienst™ im Arbeitsjahr 1978/79 — vorgestellt
in ,,Heiliger Dienst* Heft 4/1978, Salzburg 1978, S. 157-163.

3 Seit neuestem bietet sich als duflerst vorteilhaft an: Freitag spitnachmittags bis Samstag nach-
mittags. Dadurch bleibt ein wesentlicher Teil des Wochenendes dem Familienleben erhalten.

* Das Konzept fiir die Arbeitseinheit ,,Das Gebet* erarbeitete Alfred Herdegen OCD, Wiirz-
burg.
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Christliches Beten

Christliches Beten ist wesenhaft mehr als ein Stillewerden, ein Sich-Ver-
senken, ein Innewerden der eigenen Tiefenperson. Durch Jesus Christus
hat sich Gott geoffenbart als liebender Vater. Beten ist daher frei von
falscher Furcht, egoistischem Fordern, von Heuchelei, von Berechnung,
von Sklavendienst. Unser Beten zu Gott ist ein Beten durch Jesus Chri-
stus, unseren Bruder. Durch die Mitteilung des Geistes Gottes an alle,
die an Christus glauben, ist christliches Beten ein vom Geist Gottes er-
moglichtes und getragenes Geschehen (Rom 8,15; Gal 4,6). Man hat das
Beten das Atemholen der Seele genannt; dann kénnen wir nach Paulus
den HI. Geist den Atem unseres Gebetes nennen.

Von der Lebendigkeit des Gebetes

Wesensziige des Gebetes

Seinem Wesen nach kann man Gebet bestimmen als Anruf Gottes, als
Ehrung Gottes, als Erhebung der Seele zu Gott, als Verweilen in Gottes
Gegenwart. Wir sollen aus der Erfahrung unseres Lebens zu Gott gehen
und mit ithm sprechen.

Formen des Gebetes

Diesen Wesensziigen entsprechen verschiedene Formen des Gebetes.
Die Anbetung Gottes steht tber allen anderen Gebetsformen: dem
Lobpreis, dem Dank und dem Bittgebet. Wenn auch das Bittgebet an
letzter Stelle genannt wird, so ehrt auch es Gott, weil Gott als der gute
Vater ernst genommen wird. Jedes echte Bittgebet fithrt wieder zum
Lob und Dank Gottes. Das Bittgebet setzt unbedingtes Vertrauen in
Gottes Treue und Liebe voraus und die Bereitschaft, Gottes Willen an-
zuerkennen. Nur auf diese Weise kommt es zu einer Begegnung des be-
tenden Menschen mit dem sich in Liebe 6ffnenden Gott. Beten, wie Je-
sus gebetet hat, heifit: im grofien Vertrauen in allen wichtigen Anliegen
zu unserem guten Vater gehen, ihm ganz einfach sagen, was uns bewegt,
sich voll Vertrauen in Gottes Hand geben in der Gewiflheit, dafl Gott
uns erhoren wird, wie es fiir uns gut ist.

Voraussetzungen fur ein gutes Gebet

Gebet braucht Stille, man mufl sich auch Zeit nehmen. Auf einer
Spruchkarte ist zu lesen: ,,Nur der Willensschwache hat keine Zeit; der
Willensstarke nimmt sich Zeit.“ 10 Minuten fiir Gott sind nur 0,7% des
Tages! Vorausgesetzt wird auch kindliches Vertrauen und daraus ergibt
sich dann ein personliches Sprechen zu Gott.

Schwierigkeiten

Hilfreich ist das Wissen, daf jeder, der gut beten mochte, auch gut betet
trotz aller Zerstreuung. So gibt es eigentlich kein ,,unandichtiges Ge-
bet. Dieser Hinweis ist sehr wichtig, hilfreich und trostlich. Nach
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2.2

2.3

2.4

Rom 8,26 ist jeder Versuch eines Gebetes wirklich Gebet. — Regelmafii-
ges Gebet ist nicht zu iibersehen. Wer nicht gelernt hat, regelmifig zu
beten, kann es kaum in der Not. Treue im Gebet zu Zeiten der Diirre
hilft in ungeahnter Weise. Fehlhaltungen beim Beten sind:

Das Ich-bezogene, eigensiichtige Beten, das Gott zum Handlanger un-
seres Betens macht;

Beten in Rache- oder Vergeltungsgedanken gegen andere;

unsere Wiinsche bei Gott durchzudriicken suchen. Darum gilt:

Die grofite Not beim Beten haben nicht wir mit Gott, sondern Gott mit
uns, dafl wir ithn erhoren, auf seinen Willen horen. Wir sollten durch das
Gebet frei werden von unseren personlichen Belangen und offen fiir die
Sorgen um das Reich Gottes. Als Modell vergleiche man das ,,Vater un-
ser”. Echtes Beten fithrt zur Hingabe an den Willen Gottes.

Personliches Gebet — Gemeinschaftsgebet

Notwendigkeit des ganz personlichen Gebetes

Erst das personliche Beten, frei, ohne jede Formel, bringt uns die per-
sonliche Erfahrung Gottes als Vater, der uns liebt, dem wir vertrauen
diirfen. Liebe braucht kein Gedicht, keine grofie Rede, nur ein liebendes
Wort. Wer versucht, personlich zu beten, in dem schwinden Angst und
Scham, es wachsen Vertrauen und Freude, die ,,Friichte des Geistes*
(Gal 5,22).

Formen des personlichen Betens

Die Tagesweithe am Morgen; die ,,gute Meinung®.

Die tigliche Schriftlesung.

Der Rosenkranz.

Das neue Stundenbuch.

Das Gebet bei den verschiedenen frohen und weniger schonen Erfah-
rungen und Erlebnissen wahrend des Tages.

Gemeinschaftliches Beten

»»Wo zwei oder drei in meinem Namen versammelt sind, da bin ich mit-
ten unter ithnen (Mt 18,20) bezeugt den Vorrang des gemeinsamen Be-
tens gegeniiber dem personlichen Gebet. Menschsein heifit Mitmensch
sein. Christsein bedarf der glaubenden Gemeinde. ,,Wenn es nur Gott
und eine Summe von einzelnen gibe, wire das Christentum nicht né-
g =ts

Mébglichkeiten des gemeinsamen Betens

Mitvollzug der kirchlichen Liturgie als Bewufitwerden unserer Glied-
funktion am Leibe Christi; hier eignet sich vor allem das Stundengebet
im Familien- und Freundeskreis. Das Gebet in der Familie sollte vor al-

* Joseph Ratzinger, Einfithrung in das Christentum, Miinchen 2/1972, S. 199.
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lem das Beten mit den Kindern beriicksichtigen. Denn das Erlebnis des
Betens ist die erste Schule des Gebetes. Kindern miifite besonders ge-
zeigt werden, daf} sie vor Gott alles sagen diirfen, dafl sie sich ausspre-
chen diirfen, ,,s0 wie ithnen der Schnabel gewachsen ist®.

Bei der aufieren Gestaltung dieser Arbeitseinheit sollte man durchaus An-
gebote der Medien mit einbeziehen. Die AV-Medienstellen der verschiedenen
Bistimer bieten dazu folgende Tonbilder an: ,,Ich kann nicht beten*;
»» Irotzdem — ich bete®; ,,Und schufen ihn nach ihrem Bild*; ,,Der tanzende
Prophet“. In Ton und Bild wird hier von den verschiedensten Aspekten in
lebendiger Weise aufgezeigt, was zuvor mehr theoretisch aufbereitet wurde.

Zweite Arbeitseinheit: MEDITATION®
1. Vorbemerkungen

Der Ruf nach Meditation ergeht in unserer Zeit laut und eindringlich. Die
Verzweckung aller Bereiche unseres Lebens, der Leistungsdruck und das
libersteigerte Karrieredenken als Folge der hochentwickelten Technik und der
alles beherrschenden Rationalitit verlangen nach Ausgleich. Das Pendel will
nun in die Gegenrichtung ausschlagen. Das verdringte und vernachlissigte Ir-
rationale und Emotionale fordert sein Recht.

Von allen Seiten werden Angebote gemacht, um den Menschen heute Er-
fahrungen mit dem Irrationalen und Emotionalen zu erméglichen: Kommu-
nen zum Ausleben der Emotionalitit, Jugendsekten, naturverbundenes Leben
und einfacher Lebensstil, Yoga, Zen und andere 6stliche Meditationsprakti-
ken. Es hat auch ein neues Suchen und Entdecken in der christlichen und
kirchlichen Tradition eingesetzt: Die Werke von Meister Ekkehard, Seuse
und Tauler, von Theresia von Avila und Johannes vom Kreuz stehen hoch im
Kurs; die charismatische Erneuerungsbewegung verbreitet sich; kontempla-
tive Kloster haben viele Giste und Interessenten, andere Kloster und Abteien
bieten die Kurse ,,Kloster auf Zeit an, die sehr gefragt sind.

Meditation ist ein Sammelbegriff geworden fiir das Bediirfnis vieler Men-
schen heute, gesiinder, echter zu leben und Sinn fiir ihr Leben zu finden.
Meditation bewirkt Verinnerlichung und Verwandlung. Meditation will zu
den inneren Kriften des Herzens und der Seele fithren, sie freilegen und
fruchtbar machen. Meditation fithrt zur tieferen Erkenntnis des eigenen inne-
ren Lebens. Meditation hilft, Gott im eigenen Leben zu erkennen.

Das Uben der Meditation ist nicht problemlos und nicht ungefihrlich, da
es ein Weg in die Tiefenschichten unseres Inneren ist. In unseren Tiefen-
schichten ist jedoch nicht nur Licht, sondern auch Schatten. Der aufbre-
chende Schatten und die dunklen Seiten unserer Seele kénnen unser Bewuf3t-
sein iiberschwemmen. Yoga, Zen und andere Versenkungspraktiken kommen
unserem Bediirfnis nach Ausgleich und Uberwindung des Nur-Rationalen

¢ Fiir die Arbeitseinheit ,,Meditation** erstellte das Konzept Clemens Brenner OSB, Wiirzburg.



sehr entgegen; sie konnen aber bei uns westlichen Menschen grofle Verwir-
rung und schweren Schaden anrichten.

Christliche Meditation hat zwei Richtungen: Sie fithrt zur Ruhe, zum
Schweigen, zur Innerlichkeit und sie macht begegnungsfihiger; sie fithrt zur
Begegnung mit den Menschen und mit Gott.

Meditation wird uns helfen, uns in allen Dimensionen zu entdecken. Das
gilt besonders auch fur unser Glaubensleben. Wenn wir die HI. Schrift und
die Glaubenssitze nur rational und spekulativ angehen, werden wir von ihnen
nicht geprigt und verwandelt. Durch die Glaubenserfahrung in Meditation
und Gebet wird unser Glaube lebendig und erstarrt nicht zur Ideologie.

Da christliche Meditation auf das Du der Begegnung zielt, letztlich auf die
Du-Begegnung mit Gott, besteht auch kein eigentlicher Unterschied im letz-
ten zwischen Gebet und Meditation.

2. Moglichkeiten der Verwirklichung
Erste Ubung: Meditation des Wortes Gottes

Im Wort Gottes begegnen wir Christus. In Christus ist das ,, Wort Fleisch
geworden* (Jo 1,14;). Vom Wort Gottes kdnnen wir leben: ,,Nicht vom
Brot allein lebt der Mensch, sondern von jedem Wort aus dem Munde Got-
tes (Mt 4,4).

Wie kénnen wir umgehen mit dem Wort Gottes, damit es uns nihrt und
verwandelt?

Wir konnten auf Maria, die Mutter der Glaubenden schauen. ,,Maria be-
wahrte alle diese Worte und erwog sie in ithrem Herzen.” (Lk 2,19). Was
machte Maria mit dem Wort Gottes? Das griechische Wort heiflt ouvufahhew
wortlich: zusammenwerfen. Die Ubersetzung bereitet einige Schwierigkeiten.
Es geht um ein Erwigen, Wiegen, Wiederholen, Vertiefen und Bewahren,
damit das Wort Gottes den Menschen in der Tiefe der Seele treffen und pri-
gen kann, so wie Maria.

Ein Grundbegriff fir den Umgang mit dem Wort Gottes, der HI. Schrift
im frithen Monchtum war das griechische Wort peletdy lateinisch: meditari.
Geiibt wurde das von den Monchen so, daf} sie Texte der HI. Schrift auswen-
dig lernten und immer wieder auswendig aufsagten. Dadurch konnten sie
auch bei der allgemein verbreiteten Handarbeit meditieren. Aber vor allem
erweist sich dieses ,,Kauen* und ,,Wiederkauen* des Wortes Gottes als ein
geistlicher Vorgang, ein innerers Aufnehmen und Verkosten des Wortes Got-
tes in der Tiefe der Seele und des Herzens.

Die Monche prigten dafiir den Ausdruck ,,Ruminatio, d. h. wortlich
,» Wiederkauen®. Sie setzten es gleich mit Meditatio. ,,Man denkt unwillkiir-
lich an das friedliche, endlose Kauen vor sich hindésender Kiihe, die sich ir-
gendwo im Schatten eines Baumes gelagert haben. Das Bild mag derb erschei-
nen, aber es sagt, was es mufl. Es weist Ruhe, Gelassenheit, volliges Beisich-
sein, geduldige Aneignung.* ,,Denn was geht hier vor sich? Ich lausche dem
Wort Gottes, im 6ffentlichen Wortgottesdienst oder wihrend einer privaten
Lektiire, und werde plotzlich von einem bestimmten Wort gepackt. Mein
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Herz wird buchstiblich verwundet, durchbohrt — wortlich: compunctus —
durch dieses Wort. Und ich lasse es nicht mehr los. Bei ihm werde ich halt-
machen, verweilen, Wache halten. Ich ergreife es, wiederhole es langsam in
der Stille meines Herzens, ich wiege es in meinem Innenraum, ich kaue es
wieder, lasse mich von thm ganz durchtrinken. Es geht, im buchstablichen
Sinn des Wortes, um eine Spiilung des Herzens.*“”

Martin Luther kennt diese Meditationsmethode fir das Wort Gottes auch:
,»Am Abend muflt du auf jeden Fall eine Stelle aus der HI. Schrift im Ge-
dichtnis mit dir zu Bett nehmen, womit du, wiederkiuend wie ein Tier, sanft
einschlafen magst; es soll aber nicht viel sein, eher ganz weniges, aber gut
durchdacht und verstanden; und wenn du am Morgen aufstehst, sollst du es
wie eine Hinterlassenschaft von gestern finden.*8

Man konnte das Wort oder den Satz der Hl. Schrift zum ,,Wiederkauen*
aus den Tageslesungen der Liturgie entnehmen.

Eine andere Moglichkeit: Zeit fiir private Schriftlesung einrdumen.

Eine dritte Moglichkeit: Eine gemeinsame Bibellesung halten. Bei grofierer
Teilnehmerzahl sollten sich Gruppen bilden von ungefihr 12 Personen. Der
Leiter bereitet einen Text vor. Reihum liest jeder Teilnehmer einen Vers. Da-
nach kann jeder etwas zu seinem Vers sagen. Bei Unklarheiten darf er fragen.
Der Leiter und alle konnen darauf helfend antworten. Den Vers, der den ein-
zelnen am meisten angesprochen hat oder ihn getroffen hat, den lernt er aus-
wendig und kaut ihn weiter wihrend des ganzen Kurses. Gegen Schlufl des
Kurses sollte noch einmal dariiber gesprochen werden.

Zweite Ubung: Wir sind Tempel des Hl. Geistes

Kardinal Mercier gab seinen Priestern folgenden Rat: ,,Wenn es euch ge-
lingt, taglich fiinf Minuten eurer Einbildungskraft Schweigen zu gebieten,
eure Augen zu schlieflen, so wie eure Ohren vor allem Lirm der Welt, um in
euch einzugehen und dann im Heiligtum eures getauften Leibes, der Tempel
des Heiligen Geistes ist, zu diesem gottlichen Geist sprecht:

Heiliger Geist, ich bete dich an, erleuchte mich, fithre mich, stirke mich,
troste mich, sage mir, was ich tun soll, gib mir deine Befehle. Ich verspreche
dir, mich allem zu unterwerfen, was du von mir verlangst, alles anzunehmen,
was mit deiner Zulassung mir widerfahren wird. Lafl mich nur deinen Willen
erkennen. Amen.

Wenn ihr dies befolgt, wird euer Leben gliicklich und getrost verlaufen,
selbst inmitten von Leiden und Schmerzen; denn stets wird die Gnade im
Verhiltnis zur Priifung stehen und euch Kraft verleihen, sie zu tragen.*

Diese Ubung liefle sich leicht fiir eine gemeinsame Meditation verwenden.
Der Ubungsleiter gibt Anweisung, daf} sich alle gut und ruhig hinsetzen und
ungezwungen und doch tief atmen. Dann gibt er langsam und unaufdringlich
die Anweisung, die Einbildungskraft zum Schweigen zu bringen, Stick um
Stiick; die einzelnen Sinne zur Ruhe kommen zu lassen. Dann sind die ein-

7 André Louf, In uns betet der Geist, Einsiedeln 1972, S. 62.
8 Luther-Lexikon, hrg. von Kurt Aland, Berlin 1962, Erg. Bd. III, S. 357.



zelnen ganz bei sich und kommen zum Beten, zur Begegnung und zum Ge-
sprich mit dem ihnen innewohnenden Heiligen Geist.

Dritte Ubung: Bildmeditation

Sehr geeignet dazu ist u. a. das bekannte Bildmotiv ,,Christus und Johan-
nes*, auch ,,Johannesminne“ genannt, zum Meditieren und zum Ruhen im
Gebet anzuregen.

Das Dia ist in den Medienzentralen der Diozesen erhaltlich. Man kann den
Teilnehmern — jedem einzelnen — auch ein Andachtsbildchen davon in die
Hand geben (Beuroner Kunstverlag 1501). Dazu sollte der Leiter — moglichst
frei — seine eigenen Gedanken laut vortragen.

1. Schritt: Das Typische des Bildes ablesen

Links im Bild sitzt eine hohe und aufrechte Gestalt, der Altere von den
beiden. Er ruht in sich, ist stark, sicher, fest. Zugleich zeigt er sich feinfiih-
lend, zart, teilnehmend. Er ruht in sich und wendet sich doch ganz dem an-
deren zu.

Etwas tiefer sitzt neben ihm der Jiingere. Er darf seinen Kopf an die Brust
des Alteren legen. Er ruht an seinem Herzen. Der Altere gewihrt es ihm. Er
hile des Jiingeren rechte Hand in der seinen: er nimmt ihn an. Liebevoll legt
er die Linke um die Schulter des Jiingeren: er nimmt ihn in seinen besonderen
Schutz. Einer lifit den anderen bei sich einkehren und gibt ihm Geborgen-
heit. Das Ausstrahlen von Ruhe und Gelassenheit, Stirke und Zartheit, alles
lidt ein: Komm und ruhe bei mir aus. Ich bin fiir dich da. Ich nehme dich an
so wie du bist. Bei mir darfst du schwach sein.

Und der Jiingere spiirt: Bei ihm ist Sicherheit und Frieden; bei ihm bin ich
geborgen. Bei thm darf ich sein wie ich bin. Hier brauche ich keine gute Fi-
gur zu machen, hier muff ich keine von mir erwartete Rolle spielen. Er nimmt
mich auf, und ich iiberlasse mich ihm.

2. Schritt: Jesus im Bild erkennen

Wir erkennen Jesus im Bild. Er laffit Johannes, den Jinger, den er beson-
ders liebte, an seinem Herzen ruhen.

Es ist eines der altesten Herz-]Jesu-Bilder.

Das Bild erklirt auf seine Weise, was der Herr im Evangelium sagt:
,,Kommt alle zu mir, die ihr geplagt und beladen seid. Ich werde euch ausru-
hen lassen. Nehmt mein Joch auf euch und lernt von mir; denn ich bin giitig
und selbstlos, und ihr werdet in eurem Herzen Ruhe finden®; (Mt 11,28-30).

3. Schritt: Uns selbst mit dem Bild identifizieren

Wo ist mein Platz in diesem Bild?

Darf ich auch schwach sein?

Gibt es jemand, bei dem ich ausruhen kann, wenn ich mit Mithsal beladen
bin?
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Ist da jemand, der mich aufnimmt, annimmt, mich birgt und schiitzt?

Habe ich einen solchen Freund?

Wie ist mein Verhaltnis zu Jesus Christus?

Habe ich seine Einladung schon verspiirt? Wann und wo erging sie an
mich? Durfte ich bei ithm ausruhen?

Kommt mir nicht in bestimmten Situationen auch der andere Platz zu, der
Platz des Starkeren, Alteren?

Habe ich nicht deshalb Stirkung und Geborgenheit erfahren, um anderen
Stairkung und Geborgenheit zu schenken?

Bin ich nicht dafiir gestiarkt worden, um anderen die Last mitzutragen? Hat
mich die Erfahrung von Geborgenheit nicht gerade dafiir bereitet und geoff-
net, um andere aufzunehmen und ausruhen zu lassen?

Man kann die Gruppe in Stille mit diesen Anregungen lassen, man kann
aber auch eine ruhige Musik ablaufen lassen und eventuell nach einer Weile
das Gebet anfiigen:

,»Herr, mach mich zu einem Werkzeug deines Friedens .. . (GL Nr.
29,6). Noch besser wire allerdings ein freiformuliertes Gebet.

Dritte Arbeitseinbeit: SPIRITUALITAT UND MESSE

Die Reform der Liturgie, die durch das Vatikanum II veranlafit wurde,
hatte als ein wesentliches Ziel die ,,actuosa participatio populi®. Eine leben-
dige und glaubhafte Mitfeier der Liturgie, vor allem aber der Messe, ist ohne
eine personliche geistliche Einstellung, also ohne Spiritualitit, nicht méglich.
Wer die Liturgie mitfeiert, mufl auch spirituell miterleben, was hier vollzogen
wird. Auf Jesu Wort versammelt sich die Gemeinde derer, die sich Christen
nennen und auf Seinen Tod und Seine Auferstehung hin getauft sind, zur
Feier dieses Geheimnisses. Im Auftrag Jesu und zu Seinem Gedichtnis feiert
die Gemeinde der Glaubenden die Eucharistie und erlebt durch die Prisenz
des Heiligen Geistes die Gemeinschaft mit dem Gekreuzigten und Auferstan-
denen.

Doch jegliche Gemeinschaft im Glauben geschieht nicht automatisch. So
erfolgt auch aus dem Empfang der Eucharistie® sowie der iibrigen Sakramente
keine ,,zauberhafte” Verwandlung oder Bekehrung, wenn nicht der einzelne
Mensch mittut, wenn er sich nicht um den Geist bemuht, wenn er keine Spi-
ritualitit entwickelt. ,,Nichts ist es also mit dem naiven Vertrauen, durch die
Liturgie und die Sakramente wiirden Schiaden automatisch repariert, wiirden
Tugenden von selber sprossen. Vielmehr ist der Empfanger ganz und gar be-
teiligt an dem Prozef} dieses erhofften Werdens und mitverantwortlich.*10

Die Mefifeier stellt die Hochform christlichen Gottesdienstes dar. Gerade
sie soll in hochstem Maf} auch dazu beitragen, ,,daf} das Leben der Gliubigen
Ausdruck und Offenbarung des Mysteriums Christi und des eigentlichen We-

? Paulus nennt in 1 Kor 10,3 das eucharistische Brot eine ,,geistliche Speise.
10 Alfons Kirchgdssner, Gottes Geist in der Liturgie, Aschaffenburg 1964, S. 10.



sens der wahren Kirche wird.““1* Somit bedarf es fiir eine engagierte, innerli-
che und glaubhafte Mitfeier der Eucharistie einer lebendigen und tiefen Spiri-
tualitit. Wie Messe und Spiritualitit sich konkretisieren lassen kénnen, sollen
zehn stichwortartige Uberlegungen aufzeigen und zum Weiter-Uberdenken
anregen’?:

1

Die Messe ist keine Messe

Die Messe als merkantile oder industrielle Gréflenordnung (Leipziger
Messe, Niirnberger Spielwarenmesse) ist ein aus der Art geschlagener
Nachfahre der heiligen Messe. Letztlich ging sie aus einem Kirchmefi-
markt hervor. Die heilige Messe ist aber doch eine Messe. Sie bietet die
endlose und uferlose Giite Gottes an, die den eingeborenen Sohn dahin-
gibt. Sie ist ein heiliger Austausch zwischen den ewigen und irdischen
Giitern. Sie ist das Gnadengeschenk, das uns aus Alter und Verhirtung
der Schuld frei macht, ,,bis ER wiederkommt.

. Die Messe ist keine Pflichtibung

Pflichtibung, Punktesystem, Leistungsschau, Quantititsbewertung ist
die Messe nicht. Sie verlangt vom Mitfeiernden das Gegenteil der Pflicht-
ibung: Stullwerden in Gott, Offnung fiir das Jenseitige, Leerwerden von
sich selbst, Verzicht auf das Ich. Dann wird sie zur Erfahrung des Uber-
michtgtwerdens vom Geist, von Gottes unfafibarer Liebe.

. Die Messe ist ein Fest

Fest ist das Gegenteil von Alltag. Fest bedeutet Freiheit vom Geknechtet-
sein durch unentrinnbare, ungeliebte, bedringende Arbeit. Fest bedeutet
Emporgehobenwerden zu héheren Werten aus Langeweile und Nichtig-
keiten. Fest bedeutet Freude nach Trinen und Trauer, bedeutet Singen
nach Stummheit und Klagen, bedeutet Gemeinsamkeit nach der Einsam-
keit. In diesem Sinn ist die heilige Messe ein Fest: sie versetzt uns in
Freiheit, Freude, Erhebung, Lied und Gemeinschaft, sie gibt uns -
Ewigkeit.

. Die Messe ist eine Versammlung

Die Messe ist eine Versammlung zu einem Biindnispakt: Gott gibt Chri-
stus — wir geben uns in Christus. Es geht also nicht um magische oder
theatralische Vorginge, nicht um Pflichtiibungen, sondern ganz einfach
um die Versammlung der Glaubenden, die sich Gott zuwendet und mit
thm eins wird. Dabei diirfen wir nicht vergessen: die Messe ist Versamm-
lung unter dem Kreuz.

. Die Messe ist ein Gedichtnis

Wer zur Messe geht, nimmt teil an einer Gedenkfeier, wo er den Bedach-

' Johannes H. Emminghaus, Liturgische Spiritualitit, in: Heiliger Dienst Heft 1/1974, Salzburg
1974, 5522,

'? Diese zehn Uberlegungen wurden zum Grofiteil formuliert und erginzt anhand der Vorbesin-
nung in: Theodor Schnitzler, Was die Messe bedeutet, Freiburg/Br. 1976, S. 16-41.
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ten personlich trifft. Dieser lebt und herrscht und ergreift selber unter
den Seinen das Wort und bereitet den Tisch. Auf diese Weise wird der
Tod des Herrn verkiindet und seine Auferstehung gepriesen. Leib und
Blut des Herrn sind gegenwirtig und machen uns fihig, in die Freiheit zu
gehen.

. Die Messe ist ein Spiel

Die Messe ist kein Theater, keine Bithnenvorstellung, in der, wenn auch
interessierte, aber doch passive, stumme Zuschauer sitzen. Dennoch ist
die Messe ein Spiel: hier spielen die Kinder Gottes vor Gott. Unbe-
schwert, ohne Arbeitsziele, ohne Erwerbszweck singen und spielen wir
vor dem Herrn. Dieses Spiel will Freude stiften, einfach Freude, die sich
im Spiel verstromt. Deshalb ist dieses Spiel nicht schreierisch und parade-
artig, nicht fabriziert und organisiert, sondern still und verinnerlicht.
Trotzdem oder gerade deshalb spiirt man die ungeheure Spannung, von
der es erfiillt ist. Das ist ein Hin und Her, ein Auf und Ab, ein Zueinan-
derkommen und Einswerden, wie es das dramatischste Spiel kaum hat.
Die Messe ist wahrhaftig kein Konglomerat ritueller Vorschriften, son-
dern eine gewaltige Bewegung zwischen Himmel und Erde, ein Spiel
ohne Grenzen von Zeit und Raum.

. Die Messe ist Opfer

Das einmalige Opfer Jesu Christi ist vergangen und hat das grofle Werk
der Erlosung bewirkt. Es ist nicht wiederholbar und bedarf keiner Er-
neuerung, weil alles in thm erneuert wurde. Doch lebt weiter die Opfer-
liebe, der Opferwille und die Opferhingabe Jesu an uns. Wenn ER zu
uns kommt, dann kommt in ihm und mit ihm diese Opferliebe, dann
wird gegenwirtig Sein Opfer, das immerwihrende Liebe zu uns ist. In
diesem Sinn ist die Messe ein wahres Opfer (oblatio). —

Doch ist die Messe auch in einem anderen Sinn ein Opfer, insofern sie
den Opfervollzug der Kirche, der versammelten Gemeinde, des einzelnen
mitfeiernden Christen in sich trigt (immolatio). Wir sind ohne unser Zu-
tun erlést. Uns kommt es zu, ein Ja zu sagen zu dem, was der Herr fiir
uns geopfert hat. Und dies geschieht in der Messe. In ihr geben wir uns
in Christi einmalige Opfertat hinein und lassen davon unser Leben als
stindig neuen Opfervollzug geformt sein. In der Messe geht es letztlich
um das Herz: das Herz, das nur auf Hingabe an unser Heil bedacht war
und ist — unser Herz, das sich 6ffnet in Hingabe an den Herrn.

. Die Messe ist Mahl

Die Wurzeln der Mahlgestalt liegen im Abendmahl, das Jesus in Erwartung
seines Todes und auch des kommenden Reiches mit seinen Jiingern gefeiert
hat. Der Herr deutet Brot und Wein auf seine Opferhingabe an den Vater
und schenkt seinen Freunden Anteil an seinem Leib und Blut. So begriindet
er einen neuen Bund, indem er fiir alle Zeiten die Gestalten von Brot und
Wein als Zeichen seiner Gegenwart schenkt. Dieses sakramentale Gegen-
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wart Christi findet ihren tiefsten Ausdruck im Mahl, das die Gemeinschaft
der Gliubigen untereinander und mit Christus immer neu erfahrbar macht.
Die Messe ist also nicht blofle Fortsetzung des Abendmahles, sondern — wie
der baldige Wegfall des profanen Mahles bei der Feier der Christen zeigt —
eine auf Jesu Einsetzungsworte zuriickgehende Mahlfeier. Der Empfang
der eucharistischen Speise ist das Ziel der Mef}feier, denn Gott selbst nihrt
sein Volk. Immer wieder lidt uns der Herr zu diesem &sterlichen Mahl ein.
An uns liegt es, dafl wir uns dafiir stets bereiten, damit uns Gottes Liebe um-
fasse: ,,Ich habe euch Freunde genannt. So gestarkt gehen wir an unseren.
Auftrag in der Welt.

. Die Messe ist Missa

Wir gehen nicht in die Messe, um ein Stiickchen Himmel zu erhaschen,
nicht um in einem Fest auszuruhen, sondern um fiir die Missa gestarkt zu
werden, damit es wieder gelinge, alles in Christus zu erneuern. Die
Messe ist ja nicht Ende und Verweilen. Sie ist Weg, ein fliichtiges Sich-
niederlassen am Weg und dann wieder Aufbruch: ,,If und trink, denn du
hast noch einen weiten Weg®. So ist das eucharistische Mahl wesentlich
Bereitung und Zuriistung, vor allem aber auch Energiequelle fiir die Sen-
dung, die uns durch die Welt ziehen lifit, um sie nicht nur zu durchwan-
dern, sondern zum Reich Gottes gestalten zu helfen.

Die Messe ist die Mitte

Eucharistische Frommigkeit, die sich am Ewigen Licht orientiert, darf
nicht geringgeschitzt werden. Sie kann ein Weg zu wahrer Heiligkeit
sein, weil von jedem Punkt der christlichen Offenbarung ein Weg zur
Vollendung in der Liebe fithrt. Aber sie bekommt nur einen Ausschnitt
aus dem Gesamtbild der christlichen Offenbarung in den Blick. Sie ver-
weilt auch vorwiegend bei einem bleibenden Zustand, eben der Nihe des
Herrn, und beachtet weniger die Dynamik, die dem Sakrament eigen ist.
Die Messe aber ist die Mitte und nach allen Seiten offen. Sie ist die Zu-
sammenfassung aller groflen Geheimnisse des Glaubens und die Fortset-
zung der Heilsgeschichte (siehe Hochgebet IV). Die Mitfeier der Messe
miifite darum die Schule sein, in der wir lernen wie Christus zu denken,
in der wir die Saiten des Herzens, die durch den Kampf des Lebens im-
mer wieder gelockert und verstimmt werden, wieder auf den Ton zu
stimmen versuchen, der christlichem Denken entspricht. Dann gelingt die
Einheit mit Christus und untereinander, die vor allem die Einheit des
Gottesgeistes ist, in der wir berufen sind, die grofle Mitte aller Existenz
zu bezeugen.

Schluflbemerkung

Liturgie und Spiritualitit lassen sich nicht trennen. Denn in beiden will der
Geist Gottes anwesend sein und fiir den Menschen wirken. In gelebter Spiri-
tualitit — innerhalb wie aufierhalb der Liturgie — bemiiht sich einerseits der
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Christ um eine lebendige Beziehung zu Gott, andererseits schenkt Gott dem
Menschen in seinem Heiligen Geist Kraft, um den Weg in die Welt und zu
den Menschen und dadurch letztlich den Weg zu ihm gehen zu kénnen. Der
geistlich lebende Christ beginnt also zu ahnen, dafl es einen Gottesdienst und
eine Gottesbegegnung gibt, die im innerweltlichen Tun, im Neugestalten
grofier oder kleiner Verhaltnisse bestehen.!® So braucht echte christliche Spi-
ritualitit den Blick auf Gott und Mensch, sowie auf Liturgie und Welt. Und
die Liturgie bedarf des Weltdienstes, der Offnung zur Welt, um nicht zu
frommen und gefihlvollem Zeitvertreib zu degenerieren.'® Jede Verengung
und Vereinseitigung wiirde dem Willen des Herrn zuwiderlaufen.

13 Vgl. Josef Sudbrack, Spiritualitit, in: Lexikon der Pastoraltheologie V, Freiburg-Basel-Wien
19725 55556,
4 Vgl. Johannes H. Emminghaus, Liturgische Spiritualitit, S. 22.

Die Religion der Natur ist ein bloBer unfertiger Anfang und bedarf einer Er-
ganzung — sie kann nur eine Ergdnzung haben, und eben diese Erganzung ist
das Christentum. Die natirliche Religion ist gegriindet auf das BewuBtsein der
Silinde; sie erkennt die Krankheit, aber sie kann nach dem Heilmittel nur aus-
schauen, sie kann es nicht finden. Dieses Heilmittel, sowohl fiir die Schuld wie
fur die sittliche Ohnmacht, findet sich in der zentralen Lehre der Offenbarung,
dem Mittleramt Christi. Das erklart, warum die Romische Macht und die Masse
von Religionen, die sie umfaBte, ihm nicht standhalten konnten; das ist das
Geheimnis seiner andauernden Energie und seines nie erschlaffenden Marty-
rertums; das erklart, warum es noch heute in so geheimnisvoller Weise mach-
tig ist, trotz der neuen und schrecklichen Gegner, die seinen Pfad umlagern.
Es fuhrt mit sich jene Gabe, die eine tiefe Wunde der menschlichen Natur zu
schlieBen und zu heilen, eine Gabe, die mehr flr seinen Erfolg arbeitet als eine
ganze Enzyklopéadie wissenschaftlicher Erkenntnis und eine ganze Bibliothek
von Kontroversen; und darum mubB es dauern, solange die menschliche Natur
dauert.

Ich kann nicht zugeben, daB es eine bloB historische Religion sei. GewiB3 hat
es seine Grundlage in vergangenen und glorreichen Erinnerungen, aber seine
Macht ist in der Gegenwart. Bis zum heutigen Tag rufen seine Riten und Brau-
che fortwahrend die aktive Dazwischenkunft jener Allmacht herbei, mit der die
Religion vor langer Zeit begann. Zuerst und zuhochst steht die heilige Messe,
in der Er, welcher einst an dem Kreuz flir uns starb, durch Seine buchstabliche
Gegenwart in ihr, jenes eine selbe Opfer zurlickbringt und fortsetzt, das nicht
wiederholt werden kann. Demnachst kommt das wirkliche Eintreten von |hm
selbst, Seele und Leib und Gottlichkeit, in die Seele und den Leib jedes Anbe-
tenden. SchlieBlich Sein persénliches Wohnen in unseren Kirchen, das den ir-
dischen Dienst zu einem Vorgeschmack des Himmels erhebt.

John Henry Newman




Das neue lateinische Cistercienser-Stundenbuch?

P. Bernhard Vosicky O. Cist.

Es klingt fast unglaublich, daff in der Zeit, in der ein neues deutsches Stun-
denbuch in allen Buchhandlungen erhiltlich ist, auch ein neues lateini-
sches Stundenbuch fiir Cistercienser erscheint. Die monastischen Kommu-
nitdten, ,,die die betende Kirche in besonderer Weise darstellen sollen®2,
,>und ein Beispiel der Kirche, die mit einheitlicher Stimme und ohne Unterlafl
den Herrn lobt, darstellen sollen* sahen sich genétige, in der Folge des Zwei-
ten Vatikanischen Konzils, eine erneuerte monastische Stundenliturgie zu er-
arbeiten.?

So begann auch in der Cistercienserabtei Heiligenkreuz bei Wien (Nieder-
Osterreich) im Jahre 1973 die Bemithung um eine Neuausgabe eines Monasti-
schen Stundenbuches fiir den Cistercienserorden. Die erste Anregung dazu
gab, der am 20. September 1978 verstorbene Abt Karl Braunstorfer von Hei-
ligenkreuz, der als Abt Prises der Osterreichischen Cistercienser-Kongrega-
tion auch an den Sitzungen des Zweiten Vatikanischen Konzils teilnehmen
durfte. Auf seine Initiative hin wurde 1973 zunichst eine hauseigene Liturgi-
sche Kommission gegriindet. Abt Karl Braunstorfer, der damals auch an der
Philosophisch-Theologischen Hochschule Heiligenkreuz das Lehrfach Litur-
giewissenschaft dozierte, iibernahm den Vorsitz der genannten Kommission.
Seine Mitarbeiter waren: P. Prior Gerhard Hradil, P. Robert Beigl (jetzt Stift
Rein, Steiermark) und P. Bernhard Vosicky.

Im Jahre 1974 kam es dann zur Erstellung einer Psalmenordnung, genauer
gesagt, zu einer Verteilung der 150 Psalmen auf zwei Wochen. Diese Arbeit
besorgte, in Anlehnung an die Psalmenordnung der Regel des hl. Benedikt,
der Cistercienser P. Dr. Guido Gibert-Tarruell (Poblet — Rom), der an der
Kongregation fiir den Gottesdienst in Rom arbeitet und als Professor am
Pipstlichen Liturgischen Institut St. Anselm, Rom, titig ist. Dieses Zwei-
Wochen-Psalterium wurde vom Generalkapitel des Cistercienserordens im
Jahre 1974 bestitigt?, das in Casamari vom 17. bis zum 27. September tagte.

! Liturgia Horarum Ordinis Cisterciensis, Officium divinum ad normam Institutionis de Liturgia
Horarum pro monasteriis Ordinis Cisterciensis, a Congregatione pro Cultu Divino die 27 No-
vembris 1974 approbatae, dispositum — Editio Abbatiae ad S.Crucem Ord.Cist. in Austria Typis
SVD St. Gabriel, Médling 1978 — Kurztitel: Liturgia Horarum Ordinis Cisterciensis, Editio San-
crucensis (= LH O.Cist.)
* Institutio Generalis pro Liturgia Horarum, n. 24,
% SC 83-101; PC 109; Brief Pauls VI. an die Hoheren Oberen der zum Chorgebet verpflichteten
Klerikergemeinschaften iiber die Feier des Offiziums, Sacrificium laudis: Notitiae 2 (1966)
252-255, iibersetzt in Erbe und Auftrag 42 (1966) 508-510.
* Die Praenotanda ad Directorium divini Officii Ordinis Cisterciensis auctoritate Capituli gene-
ralis de mandato Abbatis Generalis et Synodi Ordinis editum, Typis monasterii Populeti 1976,
Nr. 73, S. 36f beinhalten 5 bzw. 4 Psalterschemata:
1. gemif} der Regula Benedicti mit der Prim.
2. gemaf der Regula Benedicti ohne die Prim.
3. Schema I, das den gesamten Psalter auf eine Woche verteilt.
4. Schema II, das den Psalter in numerischer Reihenfolge (psalterium currens) auf zwei Wo-
chen verteilt.
5. Schema III, das den Psalter ohne Riicksicht auf numerische Reihenfolge auf zwei Wochen
verteilt.
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Am 27. 11. 1974 erfolgte die Approbation durch die romische Kongregation
fiir den Gottesdienst.

Das in der Abtei Heiligenkreuz bei Wien erarbeitete neue, lateinische Ci-
stercienser-Stundenbuch entstand nun nicht bloff in Anlehnung an die ,,Li-
turgia Horarum iuxta Ritum Romanum®, sondern auch in Anlehnung an den
,»Thesaurus Liturgiae Horarum Monasticae®, an dem auch der genannte P.
Dr. Guido Gibert-Tarruell mitarbeitete. Das Grundschema der Regel des
hl. Benedikt wurde, was den Aufbau der einzelnen Horen betrifft, mit Aus-
nahme der Prim beibehalten. Die Preces (Fiirbitten) fiir Laudes und Vesper,
aber auch die Kurzlesungen und Gebete (Orationes) stammen grofitenteils aus
dem Schatz der rémischen ,,Liturgia Horarum®. Die Vigillesungen (Hora lec-
tionis — Lesehore) wurden allerdings nicht aufgenommen, da heute fiir diese
fast tiberall die Ubersetzungen in die jeweilige Landessprache beniitzt wer-
den.

Textmifig sind die Kurzlesungen, die Psalmen, und auch die Cantica des
AT und des NT bereits der Neo-Vulgata entnommen. Es werden alle
150 Psalmen verwendet. Die ,,Fluchpsalmen, bzw. Texte mit Fluchcharak-
ter sind in Kursivschrift gedruckt. So kann der cinzelne Beter oder die be-
tende Ménchsgemeinschaft selbst die Entscheidung treffen, ob sie diese Psal-
men beniitzen oder nicht. Jeder Psalm hat ecine eigene Antiphon, nur die
Kompletpsalmen (4, 90 und 133) werden unter einer einzigen Antiphon zu-
sammengefafit. Die Antiphonen wurden aus der Cistercienser Tradition bzw.
der Benediktiner Tradition entnommen, da die romische ,,Liturgia Horarum*
viele neue Texte enthilt, fiir die keine entsprechenden Choralmelodien vor-
handen sind (entsprechende Kompositionen sind da noch ausstindig). Die
Antiphonen zum Magnificat der I. und II. Sonntagsvesper und zum Benedic-

tus der Sonntagslaudes entsprechen ganz der neuen Leseordnung fiir die
Sonntage (Lesejahre A, B und C).

Die Hymnen wurden teilweise der romischen ,,Liturgia Horarum® (A.
Lentini) oder der Cistercienser Tradition entnommen. Der dritte Nokturn fiir
die Sonn- und Festtage bewahrt seine Struktur, entsprechend der Regel des
hl. Benedikt. Um eine Wiederholung der Evangelienlesung an ein und dem-

6. Schema IV, das eine Adaptation des Vierwochenpsalters der rém. Liturgia Horarum fiir ei-
nen zweiwochentlichen monastischen Cursus darstellt (Notitiae 8, 1972, 257).

Die Schemata [-1II kénnen wiederum nach verschiedenen Ausarbeitungen der Feier zugrunde
gelegt werden (als Quellen werden genannt: N. Fiiglister, Abt E. Heufelder, G. Gibert oder
Trappisten).

Auerdem bleibt gemif} der zu diesen Verteilungen gemachten Anmerkung das Recht eines je-
den Cistercienserklosters bestehen, einer anderen Psalmenordnung zu folgen (Beschliisse des Ge-
neralkapitels 1969 iiber die Liturgie).

5 Thesaurus Liturgiae Horarum Monasticae, hrsg. vom Sekretariat des Abtprimas des O.5.B.,
Badia Primaziale Sant’Anselmo, Roma.

Th. A. SCHNITKER, Der Thesaurus Liturgiae Horarum Monasticae und seine Bedeutung fiir
die Liturgiewissenschaft, Liturgisches Jahrbuch 28 (1978) 45-56.

Notitiae 13 (1977) 157f — Prot. n. CD 1415/76.

H. ASHWORTH, The Renewal of the Benedictine Office, Notitiae 13 (1977) 192-196.



selben Tag zu vermeiden, wurden im Anschluf} an die dritte Nokturn eigene
Evangelientexte gemifl der romischen ,,Liturgia Horarum® zusammenge-
stelle.

Zur Fertigstellung des neuen, lateinischen Cistercienser-Stundenbuches
kam dann noch die wertvolle Mithilfe von Abt Dr. Bernhard Kaul O.Cist.
(Abtei Hauterive bei Fribourg, Schweiz), dem Prises der Liturgischen Kom-
mission des Ordens und die Mitarbeit von P. Alberich Altermatt O.Cist.
(Hauterive) hinzu. Ihm ist die Fertigstellung des Hymnariums und des Anti-
phonariums zu verdanken. Die Indices fertigte dankenswerterweise Dr. Fer-
dinand Haas an.

Fiir den Offset-Druck des Antiphonariums, Hymnariums, Psalteriums und
Ordinariums, mit den entsprechenden Choralnoten, konnten noch einige
Kleriker und Novizen der Abtei Heiligenkreuz und der Phil.-Theol. Hoch-
schule herangezogen werden.

Abt Dipl.-Ing. Franz Gaumannmiiller von Heiligenkreuz stellte 1975 die
notwendigen Geldmittel fiir die Drucklegung zur Verfiigung, die aus Spenden
von grofiziigigen Wohltatern des Klosters rekrutieren.

Im Jahre 1978 konnte die Missionsdruckerei St. Gabriel S.V.D., in Mod-
ling bei Wien, mit der Drucklegung beginnen. 1979 konnte der erste Band er-
scheinen, der 1813 Seiten umfafit. Die duflere Aufmachung entspricht in etwa
der romischen ,,Liturgia Horarum®, was Papier, Textverteilung und Rot-
Schwarz-Druck betrifft.

Mit dem Aschermittwoch 1979 (28. Februar) begann offiziell die Verwen-
dung des neuen lateinischen Cistercienser-Stundenbuches beim Chorgebet der
Abtei Heiligenkreuz. Kurz darauf begann auch Stift Rein bei Graz, Steier-
mark, mit diesem neuen monastischen Stundenbuch.

Die Liturgische Kommission des Cistercienserordens (Commissio Liturgica
O.Cist.), die vom 3. bis 4. Dezember 1978 in der Schweizer Abtei Hauterive
tagte, bestitigte die Initiative des osterreichischen Cistercienserklosters Heili-
genkreuz und belobigte die Erstellung eines monastischen Stundenbuches in
lateinischer Sprache. Es diirfte von allen Abteien des Ordens tibernommen
werden, soferne sie sich dazu bereiterklirten.

Das erneuerte Offizium hat vor allem die Einheit und Harmonie zwischen
der Liturgie und den librigen Elementen des Ordenslebens im Auge.” Struk-
tur und Formen der Liturgie fiihren dem Alltag des Klosters Kraft und Leben
zu. Das erneuerte Offizium steht dem heutigen Empfinden des Menschen
nicht fremd gegeniiber, sondern schenkt und erméglicht der Feier den not-
wendigen und fruchtbaren Bezug zum Leben. So kann die Liturgie der Ci-
stercienserkloster wie ein hellbrennendes Licht auf die ganze Lokalkirche aus-
strahlen.” Die liturgischen Feiern laden die Glaubigen zur aktiven Teilnahme

® Erklirung des Generalkapitels iiber die wesentlichen Elemente des heutigen Zisterzienserlebens
(1968/69) Nr. 62.

Im Druck erschienen: Heiligenkreuz 1971, Vlg. NO Pressehaus, St. Polten.

7 Erklirung . . . Nr. 64

cf. Perfectae caritatis 18.
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ein und stellen fiir das gesamte christliche Volk eine iiberreiche Quelle des re-
ligiosen Lebens dar.®

Durch ein Reskript der ,,Sacra Congregatio pro Sacramentis et Cultu Divino*
(Rom) wurde fur einen Zeitraum von fiinf Jahren dem gesamten Cistercienser-
orden der Gebrauch des neuen lateinischen Cistercienser-Stundenbuchs gestat-
tet (Prot. CD 965/79 vom 3. September 1979).

INHALTSVERZEICHNIS:

Institutio generalis de Liturgia Horarum
Calendarium Ordinis Cisterciensis
Proprium de Tempore

Tempus Adventus

Tempus Nativitatis

Tempus Quadragesimae

Tempus Paschale

Sollemnitates SS. Trinitatis, Corporis et Sanguinis Christi,

SS. Cordis Jesu

Dominicae per annum

Evangelia per annum

Ordinarium

Psalterium
Hebdomada I
Hebdomada II

Completorium
Proprium de Sanctis
Communia
Dedicationis ecclesiae Virginum
Beatae Mariae Virginis Sanctorum virorum
Apostolorum Sanctarum mulierum
Martyrum Religiosorum
Pastorum Sanctorum monachorum et monialium

Doctorum ecclesiae
Officium defunctorum
Benedictiones
Intercessiones breviores (ad Laudes matutinas et ad Vesperas)
Index psalmorum cum titulis in Psalterio Ordinis Cist. traditis
Indices.

8 Die Choralmelodien entsprechen weitgehend der alten cisterciensischen Choraltradition:

S. MAROSSZEKI, Les origines du chant cistercien, Analecta Sacri Ordinis Cisterciensis 8 (1952)
1-179.

L. LEKAI-A. SCHNEIDER, Geschichte und Wirken der weiflen Monche — Der Orden der Ci-
stercienser, Koln 1958, 188-196 (Liturgie der Cistercienser).
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Eine frithe oberitalienische Epistelliste vermutlich aus Ravenna
DDr. Klaus Gamber

Dem Cod. Regin. lat. 9 in der Vatikanischen Bibliothek (mit den Paulus-
Briefen) ist eine Liste paulinischer Lesungen vorgeheftet, die gegen Ende des
7. Jahrhunderts in Oberitalien geschrieben ist.! Es lassen sich in ihr Hinweise
finden, die fiir eine Entstehung in der Metropole Ravenna sprechen. Allem
Anschein nach hat sogar bereits Petrus Chrysologus (T um 450) eine solche
Liste im Gottesdienst beniitzt, wenn auch in den nachfolgenden Zeiten fiir
bestimmte Tage, vor allem Heiligenfeste, in diese weiteren Perikopen einge-
fiigt worden sind.?

Die Verhiltnisse in Ravenna — damals Hauptstadt des Abendlandes und
Sitz des Kaisers — waren im 5. Jahrhundert den heutigen in vieler Hinsicht
recht dhnlich. Das Ende des westromischen Reiches war nahe. Die Schrecken
der Volkerwanderung brachten in weite Teile des Reiches Zerstérung und
Unsicherheit. Allein in der Lagunenstadt Ravenna konnten die Menschen
ein gewisses Gefiithl der Sicherheit haben. Die geistige und wirtschaftliche
Entwicklung der Stadt hatte thren Hohepunkt erreicht, nachdem der Kaiser
seine bisherige Residenz Mailand verlassen und Ravenna dafiir ausgewahlt
hatte. Petrus Chrysologus war nicht nur Bischof der Stadt, sondern auch ein
glinzender Hofprediger. Manche seiner Sermonen hat er nachweisbar in
Gegenwart der Kaiserin Galla Placidia und ihrer Sohne gehalten.

Das Heidentum hatte immer noch ziemlichen Einfluf im o6ffentlichen
Leben; den Christen drohte aufgrund des Wohlstandes der Abfall von der
geistigen Hohe der Friihkirche. Ein Volkergemisch aus Juden, Griechen,
Syrern und anderen Nationen wogte in der Stadt und ihrem Hafen. Dazu
kam noch eine starke Besatzung, die zum Schutz des Kaisers in den Mauern
weilte.

Ravenna war eine Weltstadt mit allen Licht- und Schattenseiten, mit Reich-
tum und Elend, mit Frommigkeit und Laster, mit Kultur und Verkommen-
heit. In Sermo 95 spricht Petrus Chrysologus von ihr als ,,umfegt von den
Mauern des Unglaubens, beschiitzt von den Tirmen des Stolzes, durch-
schnitten von den Gassen der Bosheit, iibertiincht mit triigerischem Gleifie,
gepflastert mit Wucherkiesel.

Im folgenden betrachten wir die einzelnen Leseabschnitte und sondern
dabei die jiingeren Bestandteile aus. Zuerst wird jeweils der betreffende Text
der Epistelliste geboten, genau wie er sich in der Handschrift findet, die nur
den Perikopenbeginn, nicht aber deren Umfang angibt. In Klammern wird
dabei die deutsche Bezeichnung des betreffenden Tages angegeben.

1. (Vigil von Weihnachten) — Rém 8,3b-11 (bzw. 23)
In uigilia natalis domini. Ad Romanos. Deus filium suum mittens in simil
(itudinem carnis peccati)

Entscheidend fiir die Wahl dieser Perikope, die sich in keinem sonstigen
Liturgiebuch nachweisen lifit, waren die Worte zu Beginn: ,,Gott sandte

! Edition der Liste nach Thomasius (1691), G. Morin (1903) und H. Quentin (1911) von
A. Dold (= Texte und Arbeiten Heft 35, Beuron 1944).

* Vgl. K. Gamber, Eine alt-ravennatische Epistelliste aus der Zeit des hl. Petrus Chrysologus,
m: Liturgisches Jahrbuch 8 (1958) 73-96. Die sekundiren Teile der Liste lassen wir aus.
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seinen Sohn in der Gestalt des siindigen Fleisches. . .*“ Diese Lesung steht in
Bezichung zum Evangelium von der Verkiindigung durch den Erzengel Ga-
briel (Lk 1, 26-38), das in Ravenna nach Ausweis der Sermonen 140-151 des
Chrysologus an der Vigil von Weihnachten vorgelesen wurde. Dabei ent-
spricht dem ,,mittens* der Epistel, das ,,missus* im Evangelium. Am Weih-
nachtstag selbst war, nach den Sermonen zu schlieffen, das Evangelium Mt 1,
18-25 iiblich, das mit den Worten begann: ,,Mit der Geburt Christi verhielt
es sich so . . . (Christi generatio sic erat).?

2. (Fest der Geburt des Herrn) — Gal 4,1-7 (bzw. 9)
In natalem domini ad missam. Ad Galatas. Dico autem quamdiu heres

Unsere Lesung, die auch als Randnotiz innerhalb unserer Apostolus-Hand-
schrift Cod. Regin. lat. 9 angegeben ist, wird in der rémischen Liturgie an der
Vigil von Epiphanie gebraucht. Sie spricht von der Berufung zur Gotteskind-
schaft und Gotteserkenntnis (4,9).

3. (Fest des hl. Stephanus) — 2 Tim 3,164,8
In sancti Stefani. Ad Timotheum II. Omnis creatura diuinitus

Die gleiche Lesung im ambrosianischen Mefibuch. In ihr wird gesprochen
von der Pflicht der Verkiindigung des Wortes ,,0b gelegen oder ungelegen®,
von den Irrlehrern, die auftreten werden (Arianer in Ravenna!) und in An-
spielung an den Namen des Heiligen (Stephanus = Krone) von der ,,Krone
der Gerechtigkeit®, die fir den treuen Kampfer Gottes bereit liegt.

4. (Fest der Unschuldigen Kinder) — 1 Kor 3,1-3 (bzw. 17)
Innocentorum. Ad Corinthios I. Fratres non potui uobis loqui

Die Lesung, die auch als Randnotiz in unserer Apostolus-Handschrift
erscheint, begegnet uns sonst nirgends. Sie wurde gewahlt wegen der Stelle:
,»Wie Kindern in Christus gab ich euch Milch zu trinken, keine feste Speise,
denn ihr wart dazu noch nicht fihig.*

5. (Fest des hl. Jakobus) — Gal. 2,9b-10 (bzw. 21)
In sancti Tacobi. Ad Gala(tas). Fratres Petrus et Tacobus et Iohannis

Auch diese Lesung ist sonst nirgends bezeugt. Wir wiirden es heute wohl
nicht mehr wagen, einen solchen Abschnitt als Epistel fiir ein Heiligenfest
auszuwihlen, da hier die Apostel Petrus und Paulus (wie auch Jakobus) in
keiner Weise in briiderlicher Einigkeit erscheinen, sondern mitten im Kampf
um eines der Hauptprobleme der Urkirche: verpflichtet das mosaische Gesetz
auch weiterhin die Christen? Doch erscheinen die harten Worte weitgehend

3 Vgl. K. Gamber, Die Orationen des Rotulus von Ravenna, in: Archiv fiir Liturgiewissenschaft
V, 2 (1958) 354-361.



durch den ersten Satz gemildert, wo von Petrus, Jakobus und Johannes als
den ,,Siulen** der Kirche die Rede ist (2,9).

6. (Fest des hl. Johannes d. Ev.) — Rom. 10,8b-15
In sancti Iohannis euang(elistae). Ad romanos. Fratres hoc est uerbum
fidei
Die gleiche Lesung auch im ambrosianischen Meflbuch. Auf den Tageshei-

ligen beziehen sich die letzten Verse: ,,Wie lieblich sind die Fiiffe derer, die
das Evangelium verkiinden.*

7. (Neujahrstag) — 1 Kor 8,4-11 oder 8,4-9,21
In Kal(endas) Ianuarias. Ad Corinthios I. Fratres de escis quae idolis
immolantur

Dieser Abschnitt begegnet uns fiir diesen Tag auch in beneventanischen
und oberitalienischen Quellen.* In seiner Predigt zum Neujahrstag (Sermo
155), die in Beziehung zur Perikope steht, in der vor dem Gotzendienst
gewarnt wird, berichtet Petrus Chrysologus vom ausgelassenen Treiben der
Heiden, die am Neujahrstag groffle Umziige mit den Gotterbildern veranstal-
ten und meint: ,, Wer zu scherzen sich einlifit mit dem Teufel, wird sich nicht
freuen konnen mit Christus.*

8. (Vigil von Epiphanie) — 2 Kor 4,6-18
In uigiliis epiphaniae. Ad Corinthios II. Fratres deus qui dixit de tenebris
lumen

Die Perikope, die auch in beneventanischen Quellen nachweisbar ist,
wurde hauptsichlich wegen des ersten Satzes ausgewihlt: ,.Gott der befahl,
daf aus der Finsternis Licht aufleuchte, hat auch in unseren Herzen ein Licht
entziindet, um aufleuchten zu lassen den Glanz Gottes auf dem Antlitz Jesu
Christi“ (4,6). Epiphanie, das ,,Fest der Lichter”, wie es im Orient genannt
wird, hat als Festgeheimnis das Offenbarwerden der Gottheit in der Person
Jesu. In Sermo 157 meint Chrysologus: ,,Mit Recht wird daher die gegenwar-
tige Feier ,Epiphanie‘ genannt; in ihr ist die Gottheit aufgeleuchtet (illuxit).*

9. (Epiphanie) — Tit 2,11-15 oder 2,11-3,6
In Epiphania. Ad Titum. Fratres apparuit gratia dei et saluatoris

Diese Lesung findet sich am gleichen Tag in Zeugen aus Gallien, Spanien
und Italien (im rémischen Meffbuch an Weihnachten).

10. (Beginn der Fastenzeit) — 2 Kor 6,210 (bzw. 15)
In caput quadrag (esimae). Ad Corinthios II. Fratres ecce nunc tempus
acceptabile

* Nihere Angaben dariiber jeweils in der oben genannten Edition von Dold.
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Die Perikope ist fir diesen Termin Gemeingut. Auf sie spielt Petrus Chry-
sologus in Sermo 166 an, wo er vom vierzigtagigen Fasten spricht, das ,,mor-
gen‘‘ beginnt.

11. (2. Sonntag in der Fastenzeit) — 1 Tim 1,15-17
In quadragesima Dom(inica) II. Ad Timotheum I. Fratres humano sermo
et omni

Die Epistel war wahrscheinlich nur kurz: ,,Christus Jesus kam in die Welt,
um die Siinder zu erretten. . .; sie ist sonst nirgends bezeugt.

12. (3. Sonntag in der Fastenzeit) — Gal 6,7-10 (bzw. 14)
In Dom(inica) ITI. Ad Galatas. Fratres nolite errare deus autem

Im ersten Teil der sonst nicht nachweisbaren Epistel spricht Paulus von der
Pflicht ,,Gutes zu tun®, besonders gegeniiber den Glaubensgenossen (6,9f).

13. (4. Sonntag in der Fastenzeit) — 1 Kor 1,26-31 (bzw. 2,16)
In Dominica ITII. Ad Cor(inthios) I. Fratres uidete uocationem uestra(m)

Eine so beginnende Lesung ist ebenfalls sonst fiir die Fastenzeit nicht be-
zeugt. Sie spricht von der Berufung durch Gott: ,,Was vor der Welt toricht
ist, das hat Gott erwihlt, um die Weisen zu beschimen‘* (1,27).

14. (5. Sonntag in der Fastenzeit) — Rom 13,11-14
In domi(nica) V. Ad Romanos. Fratres abiciamus opera tenebrarum

3

Unsere Perikope: ,,Laf8t uns ablegen die Werke der Finsternis. . . ist in
anderen Liturgiebiichern fiir diesen Tag nicht nachweisbar. Im Missale
Romanum begegnet sie uns als Epistel am 1. Adventssonntag.

Fiir den 6. Fastensonntag, an dem die Ubergabe des Symbolums an die Tauf-
kandidaten stattfand (Traditio symboli), ist keine Lesung verzeichnet.

15. (Griindonnerstag) — 1 Kor 11,23-29
In cena domini. Ad Cor(inthios) I. Fratres ego accepi a domino

Auffillig ist, daf} diese Epistel, die Gemeingut der Kirche ist, erst mit 11,23
(Ich habe vom Herrn empfangen. . .) beginnt.

16. (Vigil von Ostern) — 1 Kor 10,14 (bzw. 13)
In uigiliis Paschae. Ad Corinthios I. Fratres nolo uos ignorare quod pat

(res)

Unsere Lesung findet sich mit dem Vermerk ,,in nocte sancta sero nur
noch in einer Liste aus Capua. Im ersten Teil wird von den Vorbildern der



Taufe und Eucharistie gesprochen (mit Bezug auf die Tauflinge, die in der
Osternacht diese Sakramente empfangen haben), im zweiten Teil vor dem
Riickfall in das alte Stindenleben gewarnt.

17. (Ostersonntag) — 1 Kor 5,6b-8
In sollemnitate pasche. Ad Corinthios I. Fratres nescitis quia modicum
fermentum

Der Beginn dieser sich in den meisten Liturgiebtichern findenden Epistel
ebenso im Bobbio-Missale. Petrus Chrysologus spielt in Sermo 73, den er an
der ,,paschalis hodierna sollemnitas‘‘ gehalten hat, auf diese Perikope an.

18. (Ostermontag) — Rom 6,34 (bzw. 11)
Secunda feria in Pascha. Ad Romanos. Fratres quicumque baptizati
sumus
Unsere Lesung: ,,Wir alle, die wir auf Christus getauft sind. . . ist in
einer Liste aus Capua und im ambrosianischen Ritus bezeugt. Diese und die
folgenden Lesungen beziehen sich alle auf die Tduflinge.

19. (Osterdienstag) — Gal 3,27-29 (bzw. 4,7)
Tertia feria in albas. Ad Galatas. Fratres quicumque enim in Christo

Die Worte der Epistel (sonst nicht nachweisbar): ,,Da gilt nicht mehr Jude
und Grieche, Sklave und Freier, nicht Mann und Frau; denn alle seid ihr eins
in Christus* sind damals in Ravenna von besonderer Aktualitit gewesen und
zwar wegen der sozialen (Sklaven) und der volkischen Verhilmisse (Volker-
gemisch in der Residenz- und Hafenstadt).

20. (Ostermittwoch) — Eph 2,4-10
Quarta feria in albas. Ad Efesios. Fratres deus qui diues est in misericor-

dia

Unsere Lesung ist nur noch in der Capua-Liste bezeugt; sie ist ein Loblied
auf die Gnadenerwihlung Gottes (,,. . .durch die Gnade seid ihr zum Heil
gekommen®).

21. (Osterdonnerstag) — Eph 4,23-32 (bzw. 5,8)
Quinta feria in albas. Ad Efesios. Fratres renouamini spiritus mentis

Die singulire Epistel wurde wegen Vers 30 gewihlt: ,,Betriibt nicht den
Heiligen Geist, mit dem ihr besiegelt wurdet zum Tag der Erlosung.*

22, (Osterfreitag) — 1 Thess 1,2-10
Sexta feria in albas. Ad Tesalonicenses I. Fratres gratias agimus deo
semper
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Auch diese Lesung ist sonst nicht bezeugt. Sie spricht von den Neubekehr-
ten, die ,,bei aller Drangsal doch in der Freude des Heiligen Geistes das Wort
aufgenommen haben* (1,6)

23. (Ostersamstag) — 2 Tim 2,4-13
Sabbato in albas. Ad Timotheum II. Fratres nemo militans deo obligat se

Wiederum fehlt eine sonstige Bezeugung dieses Abschnittes. Wer von
Christus ,,angeworben ist“ (2,4), darf nicht mehr in den Alltagsgeschiften
aufgehen.

24. (Weifler Sonntag) — Phil 4,4-8
Dominica post albas depositas. Ad Filipenses. Fratres gaudete in domino
semp(er)

Unsere Lesung: ,,Freuet euch allezeit im Herrn . . . denn der Herr ist
nahe!* findet sich als Osterlesung im Orient; sonst ist sie fiir den Weiflen
Sonntag nicht nachweisbar. Die Nihe der Wiederkunft Christi mufl das
Leben der Neuchristen beherrschen.

25. (3. Sonntag nach Ostern?) — Rom 6,12-23
Tertia feria (wohl versehentlich statt: dominica) post pascha. Ad Roma-
nos. Fratres non regnet peccatu(m)

Es handelt sich um die Fortsetzung der Ostermontaglesung (,,Es herrsche
also nicht mehr die Siinde in eurem sterblichen Leibe. . .“) und kdnnte daher
auch fiir den Osterdienstag bestimmt gewesen sein.

26. (Festtag zwischen Ostern und Pfingsten) — 1 Tim 2,1-7
In mediantem die(m) fest(um). Ad Timotheum I. Fratres obsecro itaque
primu(m)

Diese Epistel ist fir einen Liturgietag bestimmt, der in den ambrosiani-
schen Mefibiichern die Bezeichnung ,,In mediante die festo* trigt und zwi-
schen dem 3. und 4. Sonntag nach Ostern liegt. Sie findet sich sonst nicht
mehr und handelt vom Gebet fiir alle Menschen zu dem einen Gott und zum
Mittler (mediator!) Jesus Christus. Als Evangelien-Perikope ist Joh 7,14ff.
anzunehmen (Tam die festo mediante . . .), woriiber Chrysologus eine Predigt
(Sermo 85) gehalten hat.

27. (Christi Himmelfahrt) — Eph 4,1-12
In ascensionem domini. Ad Efesios. Fratres obsecro itaque uos ego uinc-
tus

Eine entsprechende Lesung ist lediglich in einer syrischen Handschrift fiir
diesen Tag vermerkt. Sie wurde wegen 4,8 (,,Ascendens in altum. . .“) aus-
gewahlt.



28. (Vigil von Pfingsten) — 1 Kor 2,10-16
In uigiliis pentecosten. Ad Corinthios I. Fratres nobis reuelauit deus per
spiritum suum

Unsere Perikope auch im ambrosianischen Meflbuch: ,,Gott hat sich uns
geoffenbart durch seinen Geist. . .“

29. (Pfingsten) — 1 Kor 12,1-11
In pentecosten. Ad Corinthios I. Fratres nolo uos ignorare scitis quo-
niam gentes

Die Epistel, die von den Gnadengaben des Heiligen Geistes handelt, findet
sich dhnlich in ambrosianischen und mozarabischen Liturgiebiichern, jedoch
mit ,,Fratres de spiritualibus nolo vos ignorare“ beginnend.

30. (Wethetag der Salvator-Kirche) — 1 Kor 3,16-23
In dedicatione Saluat(oris). Ad Corinthios I. Fratres nescitis quia tem-
plum dei es(tis)

Unser Lesungs-Abschnitt ist in abendlindischen Liturgiebiichern hiufig
bezeugt, jedoch bereits mit Vers 15 beginnend. Es handelt sich vermutlich um
den Weihetag der durch Bischof Ursus am 13. April 385 (oder 396) einge-
wethten Kathedrale von Ravenna, die den Titel ,,Anastasis“ (Auferstehung)
getragen hat und spiter ,,Basilica Ursiana® genannt wurde.

31. (Vigil von Johannes d. T.) — Gal 4,12-14 (bzw. 19)
In uigilia sancti Toh(annis) bab(tistae). Ad Galatas. Fratres obsecro uos
nihil me lesistis

Diese singulire Lesung hat kaum Beziehung zum Vorlaufer Christi, aufler
man bezieht die Worte ,,wie einen Engel Gottes (4,14) auf ihn (auf morgen-
lindischen Tkonen wird Johannes d. T. bekanntlich wie ein Engel mit Fliigeln
dargestellt). Sie kann direkt mit der Erwihlung des Petrus Chrysologus zum
Bischof von Ravenna zusammenhingen, wortiber Agnellus in seiner Ge-
schichte der ravennatischen Bischofe (Liber pontificalis) berichtet und bei
dem es am Schluff heifit: ,,Von diesem Tage an begannen alle ihn wie einen
Engel Gottes zu verehren.*s

32. (Geburt des hl. Johannes d. T.) — Eph 2,11-22
In natale ipsius. Ad Efesios. Fratres memores estote uos gentes

Die singulire Lesung, die wie die vorausgehende nur noch als Randnotiz in
unserer Apostolus-Handschrift erscheint, hat ebenfalls wenig Beziehung zum
Tagesheiligen. Sie wurde vermutlich wegen Vers 20 gewihlt: ,,Ihr seid aufge-
baut auf dem Fundament der Apostel und Propheten” (Johannes nach
Mt 11,11 der grofite unter den Propheten).

* Vgl. K. Gamber, Eine alt-revannatische Epistelliste 91.
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33. (Peter und Paul) — 2 Kor 11,19-12,9
In sanctorum Petri et Pauli. Ad Corinthios II. Fratres libenter suffer(tis)
insipientes

Die Epistel kommt auch im ambrosianischen Mefibuch, jedoch in erweiter-
ter Umgrenzung (11,16-12,9) vor; sie berichtet nur vom Voélkerapostel.

34. (Fest des hl. Apollinaris) — 2 Tim 3,10-4,8
In sancti Apollinaris. Ad Timotheum II. Fili adsecutus es doctrinam

Die Epistel zum Fest dieses ravennatischen Heiligen ist sonst nirgends
bezeugt. Petrus Chrysologus spielt in Sermo 128 deutlich auf sie an: ,,Selig
der so seinen Lauf vollendet, seinen Glauben bewahrt hat. . . (vgl. 2 Tim
4,7).

35. (Fest des hl. Laurentius) — 2 Kor 9,6-10 (bzw. 15)
In sancti Laurenti. Ad Corinthios II. Fratres hoc dico quia qui parciter

Unsere Perikope auch im rémischen und ambrosianischen Mefbuch, wenn
auch in etwas anderer Umgrenzung.

36. (Enthauptung des hl. Johannes) — ohne Lesungsangabe
In sancti Iohannis decoll(atione)

Daf} das Fest in Ravenna gefeiert wurde, beweisen die Sermonen 173 und
174 des Petrus Chrysologus.

37. (Fest des hl. Cyprian) — 1 Kor 9,24-10,13
In sancti Cipriani. Ad Corinthios I. Fratres scitis quia qui in stadio suo

Auf die sonst nicht nachweisbare Lesung bezieht sich wohl Sermo 129 des
Petrus Chrysologus, wo von ,,de tentationibus ad quietem* (vgl. 1 Kor
10,13) ,,ad coronam et gloriam* (9,25) die Rede ist. Auch der darin vorkom-
mende Hinweis auf die Mahlzeiten und reich gedeckten Tafeln an diesem Tag
kann in Beziehung zu 10,7 stehen: ,,Werdet nicht G&tzendiener wie einige
von ihnen, wie geschrieben steht: Das Volk setzte sich um zu essen und zu
trinken, und sie standen auf um zu tanzen‘.

38. (Fest des hl. Andreas) — Hebr 10,32-38
In sancti Andreae. Ad Ebre(os). Fratres rememoramini

Die Epistel ist fiir diesen Tag nur hier bezeugt. Vielleicht bestehen Bezie-
hungen zu Sermo 133 des Chrysologus, wo von ,,laboribus, opprobriis, itine-
ribus, contumeliis, uigiliis . . . (vgl. Hebr 10,33) gesprochen wird.

Epistelangaben fiir die Sonntage ,,per annum® fehlen, was fiir ein hohes
Alter der Leseliste spricht. Diese selbst ist ein gutes Beispiel fiir eine zeitnahe



Auswahl der Perikopen, darauf abgestimmt, von den Glaubigen auch wirk-
lich verstanden und aufgenommen zu werden. Die Lesungen sollten damals
Trost spenden in der Unsicherheit der Vélkerwanderungszeit, warnen vor
dem Aufgehen in der Welt, warnen vor Irrlehrern und dem Heidentum, und
sie sollten vor allem die Heilswahrheiten verkiinden: die Erlosung durch
Jesus Christus, die Berufung zur ewigen Herrlichkeit.

Es ist ungemein nitzlich, die Heilige Schrift zu lesen. Das macht die Seele
weise, das richtet den Geist himmelwarts, das bewegt den Menschen zur
Dankbarkeit, das ertotet das Verlangen nach irdischen Dingen, das IaBt unse-
ren Sinn immer im Jenseits weilen, das bringt uns so weit, daB wir alles nur im
Hinblick auf den Lohn tun, den wir vom Herrn erwarten, und dafB3 wir bereitwil-
lig die Mihsal auf uns nehmen, die das Streben nach Tugend verlangt. Aus der
Heiligen Schrift ersehen wir, wie schnell oft Gottes Vorsehung hilft, wie mann-
haft die Gerechten sind, wie gut der Herr ist und wie groB sein Lohn. Dadurch
werden edle Seelen zum Eifer und zur Nachahmung der Frommigkeit ange-
regt, damit sie nicht schlafen, wo es gilt, um die Tugend zu kdmpfen, und da-
mit sie auf die VerheiBungen Gottes vertrauen, noch bevor sie in Erflillung ge-
hen.

Darum bitte ich: lesen wir doch mit groBem Eifer in der Heiligen Schrift!
Dann werden wir sie auch erst richtig verstehen, wenn wir uns haufig mit
ihrem Inhalt befassen. Wer mit Eifer und mit groBer Liebe an die géttliche Of-
fenbarung herantritt, kann unmaoglich im Stich gelassen werden. Stiinde auch
kein menschlicher Lehrer zur Verfligung, so wiirde der Herr selbst in unsere
Herzen herabsteigen und unseren Geist erleuchten, den Verstand erhellen, das
Verborgene offenbar machen und selbst unser Lehrer werden flr das, was wir
nicht verstehen, vorausgesetzt, daB wir bereit sind zu tun, was wir kénnen.

Johannes Chrysostomus: Homilien zur Genesis 35,1
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Die Beachtung des Kirchenjahres — eine Aufgabe

Prof. Dr. Dr. Ekkart Sauser

Bei der Schaffung des Deutschen Mefibuches in den vergangenen Jahren hat
man sich redlich Miihe gemacht, den Festen und Gedenktagen der Heiligen
gerecht zu werden. Man hat nicht einfach ibernommen, sondern zum grofi-
ten Teil sehr gut ausgewdhlt. Man hat versucht, Frauen und Minner, die der
engeren oder weiteren Heimat entstammen, mehr als im alten Mefibuch zu
beriicksichtigen. Die Liturgiker haben versucht, die oft sehr allgemeinen und
standig sich wiederholenden Gebetstexte zu den Heiligentagen zu emeuern
im Sinne einer Konkretisierung. Das heifit: In den Gebeten sollte etwas aus
dem Leben des oder der Heiligen ganz konkret angesprochen sein. Damit
sollte es der mitfeiernden Gemeinde leichter méglich sein, in einen lebendigen
Bezug zu diesem Heiligen zu treten und das zu iiben, was immer wieder in
den Gebeten zu finden ist; Nachfolge des Heiligen und in dieser Nachfolge
Begegnung mit Christus.

Bei dieser erwahnten Erneuerung legte man grofiten Wert auf das Bestre-
ben, das Kirchenjahr durch Heiligengedenken nicht zu iberlasten. Eine
Form, diesem Bestreben Ausdruck zu verleihen, ist die Aufgliederung der
Heiligengedenken in solche mit verpflichtendem und nicht verpflichtendem
Charakter. Es wire jedoch total verkehrt, diese Einteilung in dem Sinne zu
verstehen, als ob mehr oder weniger oder gar ausschliefilich nur die verpflich-
tenden Gedenken zu begehen seien, wahrend die nicht verpflichtenden Tage
im Grunde dann eigentlich nur im Meflbuche stehen, damit sie aus besonde-
ren Anlissen dann und wann einmal Beachtung finden. Die Intention des
Mefibuches ist vielmehr die, auf jeden Fall, wenn irgendwie moglich, die ver-
pflichtenden Tage mit der Gemeinde zu begehen, wihrend die nicht ver-
pflichtenden im Durchschnitt ebenfalls in der Eucharistie zum Tragen kom-
men sollten. Wenn also keine Griinde und seelsorglichen Erfordernisse — etwa
eine ,,thematische” Messe aus einem bestimmten Anlafl bzw. mit einer be-
stimmten Gruppe von Glidubigen - dagegen sprechen, sollten auch diese
Tage, wie es im Meflbuch steht, zur Geltung kommen. Wird dieses Anliegen
in dieser Art und Weise mit einer gewissen Flexibilitit beachtet, dann kann
von einer Beachtung des Kirchenjahres im Sinne der Kirche gesprochen wer-
den ~ ist dies aber nicht in dieser Form der Fall, dann wird ein Teil und zwar
ein wesentlicher Teil des Kirchenjahres tibergangen, selbst dann, wenn dieses
Ubergehen ,,nur” die nicht verpflichtenden Gedenken betrifft, die aber
grundsitzlich und stindig.

Meine Erfahrung in der Feier der Eucharistie mit verschiedenen Gemeinden
in verschiedenen Lindern hat mich im Laufe der letzten Zeit belehrt, dafl in
der Tat nicht selten diese eben genannte teilweise Ubergehung des Kirchen-
jahres praktiziert wird. Man st6f8t auf diesen Sachverhalt meist durch Reak-
tion der Gliubigen, wenn durchgehend der Heiligen bei der Messe gedacht
wird. Die Gemeinde empfindet dies oft als nicht mehr gewohnt, fritheren
Zeiten zugehdrig und jedenfalls im Normalfall von ihren eigenen Priestern
nicht mehr geiibt. Da es sich beim Wochentagsgottesdienst durchwegs um
eine Liturgie mit dlteren Gemeindemitgliedern handelt, kommt es iiberhaupt
noch zu einer solchen Reaktion — junge Menschen wiirden dies vielleicht
iiberhaupt nicht mehr merken. — Bemerkenswert ist dabei, dafl diese Reaktion



zwar den Charakter der Uberraschung, aber eigentlich nie der peinlich be-
rithrten Verwunderung oder gar Ablehnung trigt. Etwas einfach formuliert:
Man macht ,,den Leuten* irgendwie eine Freude, wenn die Heiligen wahrend
der Messe in der einen oder anderen Art vorkommen. Die Gliubigen fithlen
sich offenkundig in einer Eucharistiefeier, in der sie an den Heiligen durch
Gebete, Lieder und Lebenshinweise erinnert werden, besonders beheimatet,
zu Hause, vielleicht etwas iiberspitzt ausgedriickt: ,,angeheimelt*.
Angesichts solcher Beobachtungen und Erfahrungen stellen sich nun ver-
schiedene Fragen, die zu beantworten sind, damit aus der Diagnose heraus
eine gewisse ,,Heilung™ des Kirchenjahres erfolge. Zentral sind sicher zwei
Fragen: Warum iibergehen nicht wenige Priester zum einem Teil das Kirchen-
jahr? Warum begriiflen es die Glaubigen, wenn dementgegen das ganze Kir-
chenjahr im Groflen und Ganzen gefeiert wird? — Der Hauptgrund bei den
Priestern liegt sicher in einer weithin verbreiteten Beziehungslosigkeit zu den
Heiligen, eine Beziehungslosigkeit, die wiederum ihre verschiedenen Griinde
zu haben scheint. Unter ihnen mochte ich zwei besonders herausheben: Es ist
dies zunidchst ein ganz einfacher Mangel an Wissen iiber das wirkliche Leben
dieser Menschen. Es fehlt bei vielen Seelsorgern an einem ,,Zuhause in den
Heiligenviten und auch in den Heiligenlegenden. Das diesbeziigliche Wissen
umfafit namlich nicht nur historisch gesicherte Lebensdaten, sondern ebenso-
sehr legendire Berichte, die im Bilde der Legende oft ganz wesentliche Wahr-
heitsaussagen machen. Die Folge solchen Mangels ist naturgegeben, daff
einem diese Heiligen ,,nichts sagen*, sodaff man dann auch selbst nicht in der
Lage ist, von ihnen anderen etwas Substantielles mitzuteilen. Sodann hat na-
tiirlich das Phanomen des ,,Heiligen* und der ,,Heiligkeit™ etwas an sich, das
dem doch etwas verbreiteten, oberflichlich-liberal geprigten theologischen
Denken absolut nicht entspricht. Die Heiligen erinnern an ganz bewuftes
Ringen nach einem Leben im Sinne Jesu Christi. Dieses Bemiihen weiff um
die Existenz des Guten, aber auch um die Existenz des Bosen; das Ernstneh-
men der Grenzen gerade in diesem Punkte spielt in ihrem Leben eine nicht zu
unterschitzende Rolle; alles Verharmlosen auch der Gefihrlichkeit des Le-
bens und seiner Aktivititen ist ihnen, so verschieden sie auch sonst sein mo-
gen, vollig fremd. Thre Stellung zur Kirche und in der Kirche ist eindeutig,
das heifit, es gibt zwar Heilige, die auch, zumindest zeitweise, in der Kirche
durch die Kirche gelitten haben, es gibt aber sicher keinen Heiligen, der je die
Liebe zur Kirche einer ausschlieflichen Liebe zu Christus allein geopfert
hitte — Heiligsein und Die-Kirche-Lieben ist wohl fiir alle Zeiten eine unzer-
trennliche Einheit, wenn dies auch nicht Anfechtung der Liebe fiir immer
ausgeschlossen hat und ausschliefit. Mit anderen Worten: Die Heiligen ken-
nen in threm Leben keine grundsitzliche und anhaltende Identititskrise in
ihrem Stehen zur kirchlichen Gemeinschaft. Auch ist nicht zu vergessen, dafl
ihn ihrem Leben ein gewisses Leistungsstreben fiir die anderen und fiir sich
festzustellen ist, das nicht nur die Hinde auftut, um von Gott zu empfangen,
sondern auch selbst die Hand an den Pflug legt, um Gott und den Menschen
zu geben, wenn auch immer durch und in der Gnade Jesu Christi. All dies
und noch mehr, das sicher auch theologisch verzerrt werden kann und selbst
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im Leben mancher Heiligen nicht unbedingt immer das richtige Mafl an sich
hatte, macht manchen Priester unbewufit und uneingestanden ,,kopfscheu®
vor einer kontinuierlichen Betreuung dieser Menschen vor den Menschen im
Laufe eines ganzen Jahres. — Warum aber nun haben die meisten unserer Ge-
meindemitglieder eine instinktiv gute Beziehung zu den Heiligen und freuen
sich sogar, wenn es, dem Mefbuch folgend, zu einer Messe mit Heiligenge-
denken kommt? Ich wage zu behaupten: Die Griinde fir deren Verbunden-
heit und Vorliebe sind dieselben wie die, aus denen heraus nicht wenige Prie-
ster diese Verbundenheit eben nicht haben und so zu einer Verkiirzung des
Kirchenjahres beitragen. Viele Gliubige empfinden das ganz bewufite Ringen
um das Gute, die deutliche Scheidung von Gut und Bése, das Ernstnehmen
der Macht Satans, das Leben mit der Kirche, das Bemiithen um die Vermei-
dung bzw. baldmoglichste Beseitigung jeder Identititskrise im Verhaltnis zur
Kirche, den Wunsch, das Gute auch konkret zu erleben, um sich daran zu er-
freuen und es auch nachahmen zu konnen als durchaus gut und dem christli-
chen Glauben in der Kirche vollauf entsprechend und sie finden nun, daf die-
ses Anliegen voll und ganz in der Welt der Heiligen und in ihrer Verehrung
zur Geltung kommen kann. So glaube ich, dafl man diesem ,,Sensus Eccle-
siae” bei vielen Gemeindemitgliedern verantwortlich Rechnung tragen sollte
in einer, wo es notwendig geworden ist, treueren Beachtung der Heiligenge-
denktage. Diese Beachtung ist nicht schon dann voll und sinnvoll erfiillt,
wenn einfach, soweit moglich, die Heiligenmesse ,,genommen‘* wird. Es ist
wohl wichtig, daf} die Seelsorger an Hand von guten Einfuhrungen in das Le-
ben der Heiligen daran gehen, entsprechende Liicken aus der Zeit ihrer Aus-
bildung zu fullen. Dies bedeutet, dafl sie versuchen, betrachtend sich immer
wieder mit den Heiligen auseinanderzusetzen, sich deren Leben ganz person-
lich anzueignen, und zwar in dem Sinne, dafl Gedanken und Haltungen der
Heiligen auch ihr Leben, bei aller personlichen Variation, zu beeinflussen be-
ginnen. Wenn sich Priester dieser Arbeit unterziehen, dann werden sie fihig
werden, ja es wird sie manchmal sogar direkt dazu ,,drangen*, nicht nur den
Heiligentag nicht ungenannt und unbeachtet ,,passieren® zu lassen, sondern
an diesem Tag in einer Kurzansprache diesen Heiligen lebendig mitten in die
Gemeinde hereinzuholen, daff er gleichsam unsichtbar bei der Eucharistie da-
bei sei. Dies mufd nicht immer so sein, aber des 6fteren. Dies bedeutet nicht
und sollte auch nicht bedeuten, daf in der Kurzansprache nur vom Heiligen
die Rede ist. Vielmehr wire im Durchschnitt darauf zu achten, daf} die An-
sprache bei einem erwihnenswerten Konkretum des Lebens des Heiligen ein-
setzt und dann, wenn moglich, in Verbindung mit den Lesungen des Tages
von der Bibel her der Gemeinde Glaubens- und Lebensverkiindigung bietet.
Es konnte auch der umgekehrte Weg eingeschlagen werden, daff bei den Le-
sungen begonnen wird und das Konkretum des Heiligenlebens den Abschlufl
bildet. Auf jeden Fall aber miifite vermieden werden, dafl eine Heiligenpre-
digt zu einer Geschichtsstunde iiber den Heiligen ,,ausartet“. Die Verbin-
dung von Heiligengedenken und Schriftwort, in engerem oder weiterem Sin-
ne, ist unerlafflich.

Unter diesen Voraussetzungen ist aber die Beachtung der Heiligen nicht



nur eine Aufgabe im Hinblick auf den Glauben der ilteren Menschen, die aus
einer ,,anderen Zeit“ kommen. Wenn die Heiligen mit dem Worte Gottes in
Zusammenhang gebracht werden, wenn deren Leben im Lebensbereich der
Schrift gesehen wird, dann ist ihr Gedenken fur alle Gemeindemitglieder von
Belang, und zwar fiir alle Zeiten. Ein stindiges Ubergehen der Heiligen
kommt tber kurz oder lang einer Entkonkretisierung und Abstrahierung des
Kirchenjahres gleich, es fordert unbemerkt eine Entgeschichtlichung des Hei-
les und der Kirche, es entlifit Sichtbarkeit und Greifbarkeit des Heiles ins
Nebulose, wo sich niemand auskennt und wo man sich nirgends festhalten
kann. Zwar ist vor Fixierung und Vergegenstindlichung des Heiles zu war-
nen. Aber der Heilige ist ja auch nicht ,,das Heilige* er ist ,,nur* der
Mensch, und zwar der ganz konkrete — der Vergangenheit, der Gegenwart
und der Zukunft — an dem das Heil als Gabe Gottes zu wirken beginnt, sodaf}
Spuren zuriickbleiben. Diese Spuren kann man sehen, an sie kann man sich
als an einem Weg zu Gott in Jesus Christus halten. Den Weg muff man sich
aber immer wieder deutlich machen — und damit ist der Blick ins Leben der
Heiligen auch bei der Feier der Eucharistie gewiesen, und zwar als lebens-
notwendiges Tun gewiesen. Deshalb, weil dies lebensnotwendig ist, ist ja
auch das Meflbuch, selbst nach einer starken Reduzierung, noch voll von
Heiligen — nicht, weil man sie eben doch nicht ,,los* geworden ist, etwa aus
geschichtlichen Griinden oder aus der Riicksicht der Pietit, sondern weil man
ithr Gedenken braucht, fiir die Aufrechterhaltung des Glaubens an die Wirk-
lichkeit und Erfahrbarkeit des Heiles bei wirklichen und der Erfahrung fihi-
gen Gliedern der Gemeinde. — Die Beachtung des ganzen Kirchenjahres in
Form der Beachtung aller Heiligen ist so keine freie Moglichkeit je nach Lust
und Laune, sondern eine Aufgabe fiir den Glauben der Gemeinde und ihrer
Priester.?

Vgl. zur ganzen Frage auch: E. Sauser: Heilige und Engel im Kirchenjahr — Besinnungen und
Anregungen zu Meflbuch und Gotteslos. Regensburg 1979, S. 11-19, 42-47.
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Buchbesprechungen

Konrad Baumgartner: ERFAHRUNGEN MIT DEM BUSSAKRAMENT. Band 1:
Berichte — Analysen — Probleme. 416 Seiten. Kart. DM 22,—, Ln. DM 34,-. Verlag
Erich Wewel Miinchen, 1978 (4090).

Die reichhaltigen Verdffentlichungen, die das Thema Bufie und Bufisakrament in
dogmatischer, dogmengeschichtlicher, liturgischer und pastoraltheologischer Sicht be-
arbeiten, bedurften der Erginzung durch die ,,vox humana®, die Stimme der Glaubi-
gen als Empfinger dieses Sakramentes. Die Studie berichtet und analysiert die Ant-
worten ernst zu nehmender Christen von Gottesdienst- bzw. Kerngemeinden, die von
1974 bis 1977 in verschiedenen Stadt- und Landpfarreien tber ihre Erfahrungen mit
dem Bufisakrament befragt wurden. 14 Fragen wurden gestellt, einige betreffen auch
bereits zuriickliegende Lebensabschnitte. Die Antworten sind nach Altersstufen
geordnet und mit Berufsangabe wiedergegeben.

Die Analyse der ersten Frage: ,,Was hat Sie zum Empfang veranlait? ergibt, daff
die Gruppe der jungen Erwachsenen unter dem Eindruck der schulischen und ge-
meindlichen Eingewohnung eine geringe Eigenmotivation zum Empfang des Bufisa-
kraments zeigt, die 33- bis 45jihrigen notieren neben der Erziehung durch das Eltern-
haus auch ihren eigenstindigen Wunsch zur Siindenvergebung, wihrend eine weitere
Altersstufe ,,Selbsterziehung®, ,,Gewissensbisse und ,,Kommunionempfang® stirker
in den Vordergrund riickt. Allein aus den Antworten und dem Vergleich dieser einen
Frage kann der Seelsorger fiir seine praktische Arbeit manche Orientierungen finden.

Aus den Aussagen wird deutlich: Wer die Erfahrungen der Gliubigen ernst nimmt
als ,,Glaubenssinn der Kirche! und fiir die Seelsorge mitbedenkt, gewinnt ein besseres
Verstindnis fiir die Lebensprobleme der Christen. Fiir die pastorale Ausbildung der
Priester ergeben sich viele Impulse zur Erneuerung und Vertiefung der Erfahrungen
mit dem Buflsakrament. P. M. Bernhard Vosicky O.Cist.

Klans Gamber, LITURGIE UND KIRCHENBAU. Studien zur Geschichte der
Meffeier und des Gotteshauses in der Frithzeit. Reihe: Studia Patristica, Fasc. 6.
Kommissionsverlag Friedrich Pustet, Regensburg (3890).

Der Verfasser veroffentlicht hier eine Reihe von gesammelten Aufsitzen, die frither
bereits einzeln dort und da erschienen sind, aber nun meist in erweiterter Form vorge-
legt werden. Gleich im ersten Beitrag ,,Die Hinwendung nach Osten bei der Mefifeier
im 4. und 5. Jahrhundert** ist es ihm ganz besonders darum zu tun, nachzuweisen,
dafl der Priester bei der Zelebration der Messe nicht dem Volke zugewendet stand.
Die tibrigen Abschnitte des Buches, z. B. ,,Die Mefiliturgie in Nordafrika®, ,,Die Li-
turgie der Goten* und ,,Die gallikanische Mefifeier** bieten recht interessante Ein-
blicke in diese alten Liturgien. Dr. P. Anselm Schwab OSB

Francois Reckinger: KINDER TAUFEN - MIT BEDACHT. 407 Seiten, kart.
DM 45,—. Salvator-Verlag, Steinfeld (4111).

Der Autor legt hier eine sehr umfangreiche Darstellung der Diskussion um die Kin-
dertaufe vor, wie sich dieser Fragenkreis im katholischen Raum seit dem 2. Weltkrieg
in der katholischen Literatur Deutschlands und Frankreichs darstellt. Dafl es sich da-
bei um eminent wichtige Fragen handelt, ist heute jedermann klar. Zunichst einmal
erhebt sich das Problem, das schon seit lingerem Theologen — und damit natiirlich
auch so manche aktive Seelsorger — beschiftigt: Ist es theologisch vertretbar, Siuglinge
zu taufen, da diese sich doch dem Taufgeschehen nur rein passiv bzw. ohne BewufSt-
werdung des sakramentalen Vorgangs, also ohne jeglichen Willen, die Taufe zu emp-
fangen, verhalten kénnen. Reckinger verweist hier mit Recht auf die eindeutige Tradi-
tion der Kirche. Eine andere Frage gerade in heutiger Zeit ist die: Wie steht es mit der



Gewihr, dafl die Kindeseltern ihr Kleines auch dann im christlichen Geist erziehen
werden? Eine Frage, die jeden Taufspender ernsthaft beriihren mufl. Hier tritt der Au-
tor entschieden fiir eine Selektion ein. Also zunichst fiir Aufschub der Taufe, wenn
die Kindeseltern auf (pastoral kluge) Befragung hin die erforderlichen Voraussetzun-
gen nicht erbringen kénnen. In jenen Fillen aber, wo die Eltern schon durch ihre dem
katholischen Glauben widersprechende Lebenshaltung erkennen lassen, dafl das Kind
keine christliche Erziehung zu erwarten hat, wire in der Tat die Taufspendung kei-
neswegs zu rechtfertigen. — Wann sollen Kinder getauft werden? Dazu sagt der Ver-
fasser: ,,Kinder sollten wohl ab etwa acht ins einfache Katechumenat eintreten kon-
nen . . ., jedoch wiirde es sich empfehlen, mit ihrer Taufe bis gegen sechzehn zu war-
ten (so dafl die Aufnahme unter die ,,competentes” mit circa vierzehn erfolgen kénn-
te)**. Wie grundsitzlich bei einer Erwachsenentaufe gefordert, pladiert der Verfasser
bereits fiir die Kinder das Katechumenat. — Alles in allem: man muff die umfangreiche
Arbeit des Autors schitzen und anerkennen. Er weicht keinem Problem, keiner Stel-
lungnahme und sachlicher Kritik der verschiedenen Positionen aus und setzt sich mit
den einzelnen Meinungen ehrlich und sachlich auseinander.

Dr. P. Anselm Schwab OSB

Theodor Schnitzler, DIE HEILIGEN IM JAHR DES HERRN. Ihre Feste und Ge-
denktage. 456 Seiten, geb. DM 36,~. Verlag Herder, Freiburg (4115).

Dieses Buch widmet der Verfasser Walter Nigg, dem Anwalt der Heiligenverehrung
unserer Zeit, dessen Bemiithungen bereits sichtbare Friichte getragen haben. Hatte man
doch gerade auch im katholischen Raum aus allzu rationalistischem Denken heraus die
Verehrung der ,,Freunde Gottes* in den Hintergrund gedringt. Schnitzlers Sprache
weist sich auch in diesem Buch als sehr lebendig und farbig aus und die Gestalten, die
er dem Leser vor Augen fithrt sind so plastisch und lebenswahr geschildert, daff die
Lektiire als solche schon eine wahre Freude bedeutet. Dabei hat sich der Autor sehr
wohl um die geschichtlichen Daten der einzelnen Heiligen umgesehen und trennt sehr
genau zwischen Geschichte und Legende. Aber er mifit gerade auch der Legende, die
man frither so hiufig abgetan hat, eine besondere Bedeutung bei. Diese charakterisiert
die Art und den Charakter der einzelnen Heiligengestalten oft viel besser und farbiger,
als es eine niichterne, nur geschichtlich verfaite Darstellung zu tun verméochte. Im
Anhang findet der Leser auch einzelne Tafeln beigegeben: so die Alterstafel der Heili-
gen, ein Verzeichnis der zerstérten Griber und eine Zeittafel, angefangen von Augu-
stus bis zum Zweiten Weltkrieg. Fiir dieses Werk, dem eine grofle Verbreitung zu

wiinschen ist, diirfen wir dem verdienstvollen Autor aufrichtigen Dank sagen.
Dr. P. Anselm Schwab OSB

Hans Steffens: FURBITTEN UND TEXTE ZUR MESSFEIER. Erweiterte Auflage:
Band I: Sonntage und Herrenfeste im Lesejahr A. 294 Seiten, Plastikeinband DM 28,-
(4006). — Band IV, Teil 1: Die Wochentage von Advent bis Pfingsten. 431 Seiten, Pla-
stikeinband DM 36,~ (4007). — Band IV, Teil 2: Die Wochentage von Pfingsten bis
Advent. 432 Seiten, Plastikeinband DM 36,— (4008). Bonifacius-Druckerei, Pader-
born.

Im Vorwort zu den einzelnen Binden vermittelt der Verfasser Hinweise, die dem
Beniitzer des Buches helfen, die vorliegenden Entwiirfe und Anregungen richtig zu
verwenden. Die ganze Mefifeier ist unter ein besonderes Leitwort, unter einen Leitge-
danken gestellt, dem dann der Teilnehmer an der Eucharistie recht gut folgen und den
er in den Alltag mitnehmen kann. Der Priestergrufy ist fiir die Sonntage in drei Text-
fassungen wiedergegeben. Die Einfithrung und das Schuldbekenntnis sind sehr kon-
kret und fiir den Menschen von heute sehr ausdrucksstark. Das Kyrie ist an sich, wie
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Vf. bemerkt, ein Gruff an den Kyrios, ist aber mit dem Bekenntnis unserer Schuld
unmittelbar verbunden. Lebensnah sind auch die Fiirbitten gestaltet. Sie haben die
. fir“-Form, dadurch soll diese am besten den heute so haufigen und oft abstofienden
,»moralisierenden Tonfall* verhindern. Eine reiche und gliickliche Abwechslung stellt
die Einleitung zum Vaterunser dar. Der Kommunionruf ist eschatologisch geprigt.
,,Alle Kommunionen unseres Lebens blieben nichts, wenn sie nicht im Hochzeitsmahl
des Lammes vollendet wiirden (aus dem Vorwort zum Fiirbittbuch fiir die Sonn- und
Feiertage). Schlieflich bietet eine grofie Méglichkeit an Variationen der Entlassungs-
ruf. Er zielt immer hin auf das praktische Leben des Christen im Alltag, in welchem
sich die Friichte des gemeinsamen Opfermahles verwirklichen sollen.

Man darf sich iiber das Werk des Verfassers herzlich und dankbar freuen. Es bedeu-
tet eine echte Hilfe fiir den Priester, besonders aber fiir den Seelsorger, damit er den
Vollzug der Eucharistiefeier méglichst lebendig und eindrucksvoll gestalten kann.
Dem Verlag ist fiir die Ausstattung der Binde ebenfalls zu danken.

Dr. P. Anselm Schwab OSB

Balthasar Fischer / Emil . Lengeling / Richard Schacffler / Friedrich Schulz /| Hans-
Rudolf Miiller-Schwefe. KULT DER SAKULARISIERTEN WELT. 128 Seiten, kart.
DM 12,80. Verlag Friedrich Pustet, Regensburg (3787).

Eine Frage, die uns Alteren bereits vor mehr als vierzig Jahren in die Ohren gesun-
gen wurde: Ist der Mensch von heute iiberhaupt noch kultfihig? Sie hat seither an
Dringlichkeit keineswegs verloren. Vorliegendes Buch mit seinen Beitrigen aus dem
evangelischen bzw. katholischen Kreis ist keineswegs etwa als Streitschrift fiir Sinn
und Berechtigung des Kultes gedacht oder geschrieben. Es legt seine Gedanken und
fruchtbaren, positiven Erorterungen einfach dar. Der erste Beitrag von Schaeffler be-
faflt sich mit dem Phinomen des Kultes iiberhaupt und geht am Schlufl auf die religic-
sen und theologischen Probleme ein, die sich aus dem gestellten Thema notwendig er-
geben. Lengeling betitelt seinen Aufsatz mit ,,Liturgie als Grundvollzug christlichen
Lebens®. Es ist tiberaus lesenswert, wie sich der Begriff ,,Liturgie® seit den letzten
Jahrzehnten entwickelt hat: angefangen von dem Begriff Liturgie als Lehre (oder Dar-
stellung) der Rubriken bis zur Enzyklika Pius XII. und zuletzt bis zum Verstindnis
von Liturgie als dem Grundvollzug christlichen Lebens tiberhaupt. Fischer schreibt
dann in seinem Artikel ,,Zehn Jahre danach® tiber den Status der Liturgiereform im
genannten Zeitraum und ist einer der ,,Mitschuldigen® an dieser groffen Erneuerung.
Als Mann, der ebenso wie Lengeling kein trockener Schreibtisch-Gelehrter ist, mahnt
er immer wieder hin zum Wesentlichen, weist auf Mingel und Fehler hin, die durch
Ubertreibungen und Verformungen der Liturgiefeier nicht selten zu beklagen sind.
Dankbar diirfen wir besonders auch den Autoren aus dem evangelischen Bereich sein:
so Friedrich Schulz und Hans-Rudolf Miiller-Schwefe, fiir ihre Ausfithrungen zu den
Themen ,,Gottesdienst in evangelischer Sicht* bzw. ,,Pastorale Perspektiven fiir den
christlichen Kult*. Dr. P. Anselm Schwab OSB
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BEURONER KUNSTKALENDER 1980

480 — St. Benedikt — 1980, Kunst aus seinem Geist.

Im Hinblick auf das Jubiliumsjahr 1980 steht der neue Kunstkalender unter
dem Signum St. Benedikts, um so seine Gestalt im Spiegel europiischen Kunst-
schaffens sichtbar zu machen. Die von uns ausgewihlten Bilder (Buchmalerei,
Bauplastik, Fresken) fiihren zu den berithmten Stitten des mittelalterlichen
Ménchtums: Monte Cassino, Reichenau, St. Gallen, Rom, Kremsmiinster u. a.

Hochformat 30x48 c¢m, kunsthistorische Erliuterungen von P. Paulus Gordan
OSB, DM 21,50.

GLUCKWUNSCHKARTEN
KUNSTKARTEN

Ein vielfiltiges Sortiment an Kunst- und Gliickwunschkarten steht zur Verfi-
gung: excellente Reproduktionen von Werken Alter Meister, Buchmalereien,
Ikonen und zeitgenossischen Kunstwerken.

Gern schicken wir ihnen Prospekte und Musterkarten zu.

BEURONER KUNSTVERLAG
D-7792 BEURON, POSTFACH 302

Werner E. Pradel Catherine de Hueck-Doherty

Kirche ohne Kirchenbeitrag Poustinia

Mittel und Methoden kirchlicher Finan- Eine christliche Spiritualitat des Ostens
zierung. fur den Westen

Dokumentation aus 75 Landern. Broschiert. 192 Seiten, S 125 —.
Broschiert ca. 176 Seiten, ca. S 148,—. Dieses Buch enthalt die Darstellung der
Wie kommt die Kirche in den verschie- Anwendung einer in RuBland erprobten
denen Léndern zu ihrem Geld? Durch christlichen Spiritualitatsform im We-
Beitrage, Steuern, staatliche Zuschis- sten.

se, Erlose aus Besitzungen?

Gerd Hamburger Ernst Christoph Suttner /

Glaube hinter Gittern Anton Wollenek

Dokumente der Verfolgung Moderne lkonen

Broschiert. 334 Seiten, ca. S 240—. Pappband, ca. 74 Seiten. Text 16 Seiten
Zusammenstellung von Dokumenten, 4farbige Abbildungen, ca. S 350, —.
die Menschenrechtsverletzungen und Wolleneks ,,Moderne lkonen* sind von
Christenverfolgungen der Gegenwart tiefer Symbolik. Dazu verfaBte der Wie-
authentisch bezeugen. Einige dieser ner Ostkirchenkundler E. Ch. Suttner
Texte sind bereits als ,,klassisch* in die erklarende und meditative Texte.

Literatur eingegangen.

VERLAG HEROLD - WIEN — MUNCHEN
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Verlagspostamt 5020
Erscheinungsort Salzburg

Eine umfassende
Einflihrung
in das Kirchenjahr

272 Seiten, kartoniert, 29,80 DM
Bestell-Nummer 18648

»In ihrer theologischen, liturgiegeschichtlichen und pastoralen Akzentu-
ierung erweist sich diese langst Uberfallige Informationsquelle fiir Theologen
und ,Laien’ zugleich als ein ,Kompendium des liturgischen Jahres'. Mit ihm
setzt der emeritierte Mainzer Liturgik-Professor seine bewahrte Reihe von
,Sachblichern zur Liturgie* fort und zeigt erneut, daB er nicht nur als Wis-
senschaftler, sondern auch als Priester seiner Kirche ,dem Volk aufs Maul
geschaut’ hat. — In zehn Kapiteln entfaltet er tbersichtlich, verstandlich und
ohne klerikales Gehabe jenen Jahresablauf christlicher Feste so, daB da-
durch nicht nur ,ein zur Kenntnis-nehmen® sondern ein ,Mitfeiern‘ motiviert
wird. Dieses Buch zeigt in exemplarischer Weise, daB Liturgie keineswegs
als menschlich auBerlicher Kult zu begreifen ist, sondern aktives Mitwirken
am Heilshandeln Gottes sein will." Allgemeine Zeitung, Mainz

,Hier hat der Leser endlich eine kleine Summe dessen vor sich, was man
heute — auf die neuesten Ergebnisse der Liturgiewissenschaft gestitzt—
theologisch, liturgiegeschichtlich und pastoral von den jahrlich wiederkeh-
renden Feiern unseres Heiles sagen kann, und zwar von der Gestalt, die sie
nach den letzten Reformen angenommen haben . . . Wenn ich recht sehe,
erhalt man hier zum ersten Mal (iber diese verwickelten Fragen die knappe,
faBliche und zuverlassige Auskunft eines der wenigen wirklichen Kenner
der Materie. Alles in allem: ein Buch, das wir gebraucht haben und von dem
man dem Leser guten Gewissens versprechen kann, daB es ihn nicht ent-
tauschen wird.* Balthasar Fischer im ,,Gottesdienst”, Freiburg

Verlag Herder Freiburg — Basel — Wien



HEILIGER
DIENST




Mit kirchlicher Druckerlaubnis

Der ,,Heilige Dienst erscheint bis auf weiteres viermal jihrlich. — Preis: Einzelheft 6S 32—, DM 4,80,
sfr 5,50 — Ganzjahr: 6S 120,~, DM 18,—, sfr 20— (zuztglich Porto + Versandspesen).

Osterreich: Postsparkassenkonto Wien 7158.890, Deutschland: Postscheckkonto Miinchen
1/20046-803 Schweiz: Postscheckkonto Ziirich 80-47.078.

Abbestellungen nur schriftlich zu JahresschluB. Riicksendung von Heften kann nicht als Abbestel-
lung anerkannt werden.

Herausgeber: Institutum Liturgicum, Salzburg. Eigentimer und Verleger: Verlag St. Peter,

A-5010 Salzburg, Postfach 113, Tel. 42 1 66-84; Schriftleitung und fiir den Inhalt verantwortlich: P. Ru-
pert Schindlauer OSB, Salzburg.

Herstellung: Druckhaus Nonntal, Salzburg.



,»Notlosungen sind oft Fehllosungen!“*
Zur theologischen Problematik der ,,Kommunionfeiern

Dr. Arno Schilson

Jede Theorie braucht den Bezug zur Praxis — ohne diesen droht sie blind
und wirklichkeitsfremd zu werden. Diese Einsicht hat in den letzten Jahren
z. T. einschneidende und grundlegende Wandlungen innerhalb des Gesamt-
gefiiges der Theologie und ihrer einzelnen Traktate mit sich gebracht und ge-
niefit mit Recht unbefragte Geltung. Ahnliches lifit sich allerdings kaum sa-
gen von der ebenso wichtigen und richtigen Umkehrung dieses Prinzips:
Jede, und d. h. auch die kirchliche Praxis bedarf einer kritisch begleitenden
und so auch korrigierenden Theorie.! Daraus resultiert nicht nur eine in der
Sache selbst begriindete Spannungseinheit von kirchlichem Amt und theologi-
scher Wissenschaft, sondern ebenfalls die mégliche und gegebenenfalls not-
wendige Kritik einer theologisch kaum verantwortbaren kirchlichen Praxis.
Um eine solch grundsatzliche und langst fillige Kritik aus theologischer Ver-
antwortung gegeniiber dem verbindlichen Glauben der Kirche soll es in die-
sem Beitrag gehen, genauer gesagt: um die Diskussionsbediirftigkeit, ja Frag-
wiirdigkeit jener priesterlosen Gemeindegottesdienste in Gestalt von ,,Kom-
munionfeiern® (also von Wortgottesdiensten mit anschliefender Kommu-
nionausteilung), die mit geradezu beingstigender Eile und ohne alle theologi-
sche Diskussion eingefithrt wurden, um dem immer noch wachsenden Man-
gel an Priestern zu begegnen. Viele deutsche und auch osterreichische Dize-
sen haben eine solche Regelung fiir den Sonntagsgottesdienst ,,priesterloser
Gemeinden® verbindlich getroffen.?

Uberraschend und besorgniserregend wirkt dabei vor allem die vollig unzu-
lingliche vorbereitende theologische Reflexion dieser sonntiglichen Kommu-
nionfeiern ganzer Gemeinden. Erst im nachhinein, offenbar angestofien durch
sehr vereinzelte warnende Stimmen aus theologischen Kreisen, scheint mitt-
lerweile eine Grundlagenreflexion auf diese Praxis in Gang zu kommen. Daf§
dabei den eindringlichen Mahnungen der Theologen sehr rasch eine ,,gewisse

* Bei diesem Beitrag handelt es sich um die Ausarbeitung eines Referates, das am 2. Oktober
1979 bei einem Symposion der Liturgischen Kommission Osterreichs zum Thema ,,Priesterlose
Gottesdienste® in Salzburg gehalten und fiir den Druck erheblich erweitert und mit Anmerkun-
gen versehen wurde. Der bewufit provozierende Titel ist ein Zitat aus dem Beschluff der Deut-
schen Bischéfe ,,Zur Ordnung der pastoralen Dienste von 1977.

! Zu dieser dialektischen Struktur vgl. D. Mieth, Praxis ohne Theorie?, in: Diakonia 2 (1971),
150-162. ]

2 Vegl. z. B. die ,,Vorliufige Regelung fiir die Feier von sonntiglichen Wortgottesdiensten durch
Diakone oder Laien‘, in: Amtsblatt fiir die Erzdiozese Miinchen-Freising, Nr. 5 v. 28. 4. 1977,
ferner die Anordnungen des Trierer Bischofs v. 9. 7. 1977 (in: Gottesdienst 11 (1977), 117), die
»Richtlinien fiir den Sonntagsgottesdienst (Eucharistiefeier und Wortgottesdienst mit Kommu-
nionfeier)*, in: Amtsblatt des Bistums Limburg Nr. 15 v. 12. 12. 1977, und ,,Sonntagsgottes-
dienst — auch wenn kein Priester da ist*, in: Kirchliches Amtsblatt fiir die Diézese Rottenburg,
Nr. 17 v. 29. 9. 1977 und die zugehorigen ,,Richtlinien™ v. 29. 9. 1977. — Zunichst auf die Ur-
laubszeit begrenzt sind die ,,Rechtlichen Weisungen fiir Wortgottesdienste mit Kommunion-
spendung an Stelle von sonntiglichen Eucharistiefeiern im Wiener Di6zesanblatt 111 (1973), 84
(abgedruckt in: Die Kommunionfeier. Wortgottesdienst und Kommunionspendung, hg. v. Erz-
bisch&flichen Pastoralamt Wien 31977, 36, ebenfalls bei R. Schwarzenberger (s. u. Anm. 3),
138f; ein Bischofswort von Kardinal Konig weitet diese Moglichkeit allerdings auch auf andere
Fille aus (vgl. Wiener Didzesanblatt 115 (1977), 83, abgedruckt in: Die Kommunionfeier, a.a.0.
6a—6c¢).
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Einseitigkeit“ oder ,,pastorale Unzumutbarkeit® ihrer andersartigen Vor-
schlige entgegengehalten wird, habe ich selbst mehrfach erfahren miissen.?

Um das grundlegende Gewicht der hier zur Diskussion stehenden Sache zu unter-
streichen, sollen die folgenden Uberlegungen das Problem in mehreren Schritten ent-
falten: Im Anschluff an eine knappe Situationsanalyse (I.) werden die bislang gedufler-
ten Meinungen in einer knappen systematischen Sichtung zusammengefafit (I1.). In
engem Anschluf} daran sind einige unzulingliche Antworten und Argumentationsfigu-
ren aus dieser Diskussion kritisch zu beleuchten (III.), wonach in eher systematisch-
theologischer Vertiefung die bereits frither vorgetragenen Bedenken nochmals breiter
entfaltet werden (IV.). Ein knapper Ausblick soll einige Konsequenzen aus dem zuvor
Gesagten unmifiverstindlich formulieren (V.).

I. Situationsanalyse

Die Situation wire weit weniger bedringend, wenn sich alle gegenwirtig
vorgeschlagenen bzw. praktizierten Moglichkeiten zur Bewiltigung des Prie-
stermangels eindeutig als Not- bzw. Ubergangslosung begreifen lielen. Dem
unvoreingenommenen Betrachter der gegenwirtigen kirchlichen Lage bietet
sich freilich ein recht anderes Bild: Alle Statistiken zeigen, dafl wir uns im
Blick auf den Mangel an Priesterberufen auf eine lingere Durststrecke ein-
richten miissen.* Die Zahl der Priester im aktiven Dienst der Gemeinde wird
in den nichsten Jahren rapide und beingstigend abnehmen.

Selbst wenn es Anhaltspunkte dafiir gibt (was sich nach allerneuesten Erkenntnissen
kaum mehr sagen laf}t!), ,,dafl der Riickgang der Priesteramtskandidaten zur Zeit die
Talsohle erreicht hat und die Zahlen sich leicht zu erholen begonnen haben . . . ist [es]
vielleicht zu frith, daraus schon eine langfristig glinstige Entwicklung abzuleiten. 3
Mehr noch: Selbst dann, wenn die vielbemiihte und -beschworene Trendwende die
Zahl der Priester tatsichlich allmahlich wieder ansteigen lifit, bleibt ein breites Tal zu
durchqueren, in dem erschreckend wenig Priester zur Verfligung stehen. Nach den
neuesten Auflerungen von Papst Johannes Paul 1.6 ist mit einer grundlegenden Ande-

3 So auf meinen Beitrag: Ein Schritt in die falsche Richtung. Kritische Bemerkungen zur gegen-
wirtigen Praxis sonntaglicher Kommunionfeiern, in: Diakonia 8 (1978), 62—67, u. a. von bi-
schoflicher Seite, aber auch z. B. von R. Schwarzenberger, Der priesterlose Sonntagsgottes-
dienst. Erfahrungen — Bedeutung — Probleme, in: Theologisch-praktische Quartalschrift 126
(1978), 138-144, hier: 144, der Sache nach auch von D. Eissing, Zur Diskussion um die Gestalt
sonntaglicher Gemeindegottesdienste ohne Priester, in: Theologie und Glaube 69 (1979),
203-219.

4 Diese Feststellung findet sich in: Die deutschen Bischofe, Zur Ordnung der pastoralen Dien-
ste, hg. v. Sekretariat der Deutschen Bischofskonferenz, Bonn 1977, 6.

3 P. M. Zulehner, Der Priestermangel und seine Folgen, in: F. Klostermann (Hg.), Der Prie-
stermangel und seine Konsequenzen. Einheit und Vielfalt der kirchlichen Amter und Dienste,
Diisseldorf 1977, 11-26, hier: 12f.

¢ Vgl. Johannes Paul II., Enzyklika ,,Redemptor hominis*, Art. 21, deutlicher noch in: ders.,
Schreiben an alle Priester der Kirche zum Griindonnerstag 1979, Nr. 9. Daf die theologische
Methode dieses Papstes auch hier noch Méglichkeiten einer ,,Bewufitseinsinderung®* (im stren-
gen Sinn des Wortes) beinhaltet, zeigt indirekt mein Beitrag: Johannes Paul I1. und der Pluralis-
mus in der Theologie. Bemerkungen zu seiner ,,Logik des Glaubens®, in: Katechetische Blitter
105 (1980), Heft 1.



rung der Zulassungsbedingungen zum Priesteramt durch die Gesamtkirche, also mit
einer Authebung der Zolibatsverpflichtung fiir Priester, verniinfrgerweise nicht zu
rechnen. Die von manchen (freilich auf eher utopische Weise) gehegte Hoffnung,
durch eine solche Entkoppelung der iiberraschend groflen Zahl von Laientheologen
einen Zugang zum kirchlichen Amt zu erdffnen und so der Not zu begegnen, diirfte
sich nach menschlichem Ermessen unter dem Pontifikat von Johannes Paul II. nicht
erfiillen. Ob damit auch die Frage nach einer moglichen Ordination von sog. ,,viri
probati®, also von Minnern, die sich in Beruf und Ehe durch eine christliche Lebens-
filhrung bewidhrt haben und innerhalb der jeweiligen Gemeinden anerkannt sind,
ebenfalls erledigt ist, bleibt allerdings umstritten. Zumindest einige deutsche Bischofe
wollen diese Moglichkeit auch weiterhin offenhalten und das Gesprich dariiber nicht
einfach abbrechen. Dennoch diirfen die folgenden Uberlegungen kaum von einer posi-
tiven Entscheidung fiir die Weihe solcher ,,viri probati ausgehen. Die ,,schadlichen
Nebenwirkungen des Priestermangels (W. Kasper) sind darum in aller Niichternheit
ins Auge zu fassen.

Das alles bedeutet im Klartext: Wir diirfen nicht nur mit einer kurzfristigen
Ubergangszeit eines akuten Priestermangels rechnen, sondern miissen uns so-
gar einstellen auf eine sich noch weiter zuspitzende und lingere Zeit andau-
ernde kritische Situation. Dafl nicht wenige Gemeinden sonntags ohne Eu-
charistiefeier bleiben, wird daher in absehbarer Zeit nicht nur ein hochst sel-
ten zu findender Ausnahmefall, sondern sogar Norm und Regel sein — mag
auch fur einen Wechsel von priesterlosem Gottesdienst und Eucharistiefeier
vorgesorgt sein. Mogen die gegenwartigen Losungen dieser bedrangenden Si-
tuation auch noch so deutlich als Ausnahmefall und Notlosung deklariert
werden — mit geradezu fataler und zwingender Notwendigkeit haftet ihnen
die Tendenz zu lingerfristigen Dauereinrichtungen an, mit denen man sich ir-
gendwann schlimmstenfalls sogar zufrieden geben wird!

Angesichts dieser erschreckenden Moglichkeit einer erstaunlich sorglosen
pastoralen Praxis ist hochste theologische Wachsamkeit geboten. Dazu be-
kennen sich gerade die deutschen Bischofe mit der unmifiverstindlichen War-
nung: ,,Not- und Ersatzlosungen sind oft Fehllosungen.“” Wenn sich durch
die Experimente mit sonntiglichen Kommunionfeiern ganzer Gemeinden als
Quasi-Eucharistiefeiern und in weitreichender Delegation amtlicher Voll-
machten an Laien (vor allem Pastoralassistenten bzw. -referenten) und deren
Bestellung zu Quasi-Gemeindeleitern das gesamte Geflige des kirchlichen
Glaubenslebens zu verschieben beginnt, dann ist von solch praktischen, im
einzelnen (!) durchaus dogmatisch und kirchenrechtlich zulissigen Regelun-
gen zugleich die unaufgebbare dogmatische Substanz mitbetroffen und be-
droht. Diese hat ihren Bestand und ihre Plausibilitit ja nur in einem gewissen
Umfeld gelebter Praxis und besteht nie in reiner Theorie! Der Einspruch des
Theologen entspringt demnach der echten Sorge um eine Kirche, die in einer
sicherlich duflerst schwierigen Situation gefihrliche Wege beschreitet, die in

7 Die deutschen Bischéfe, a.a.0. (s. 0. Anm. 4), 6f.
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ihrer letzten Konsequenz zu einer Zersetzung verbindlicher und tber die ge-
samte Tradition hinweg unbestritten giiltiger Glaubenssubstanz fiihren.

Auf diesem Hintergrund méchte ich mein urspriingliches Plidoyer® ohne
Abstriche, vielmehr mit noch groflerem Nachdruck und zugleich in Ausein-
andersetzung mit verschiedenen Kritikern wiederholen: Sonntigliche priester-
lose Gottesdienste in Gestalt von Kommunionfeiern ganzer Gemeinden sind
ein Schritt in die falsche Richtung — noch deutlicher: Diese Not- und Ersatz-
l6sung ist eine Fehllosung!

II. Zum Stand der Diskussion um die Gestalt sonntiglicher Gemeinde-
gottesdienste ohne Priester

Grundsitzliche Ubereinstimmung herrscht in den einschligigen Versffent-
lichungen dariiber, dafl auch fur eine ,,priesterlose Gemeinde* eine gottes-
dienstliche Versammlung am Sonntag sinnvoll und notwendig bleibt. ,,Ohne
treu gehaltene Sonntagsfeier, welche dem Sonntag eindeutig religivses Ge-
prige verleiht, ist auch eine wirkliche ,Heiligung* des Sonntags praktisch nicht
zu erreichen.? Dariiber hinaus erscheinen solche sonntiglichen Gottesdien-
ste ohne Priester, die demnach keine Eucharistiefeier sein kénnen, notwen-
dig, weil ,,die Gemeinde der Glaubenden von threm Wesen und ihrem Auf-
trag her immer neu auf das Zusammenkommen, die Versammlung, besonders
am Herrentag, angewiesen ist, um ihre Gemeinschaft im Glauben zu erfahren
und zu bekunden*.’® Aus der herausragenden Bedeutung des christlichen
Sonntags einerseits und der gemeindekonstituierenden und -erhaltenden Rolle
irgendwie gearteter gottesdienstlicher Versammlungen andererseits ergibt sich
damit ein so hoher Rang dieser priesterlosen Sonntagsgottesdienste, dafl die
Teilnahme daran sogar dem ,,Sonntagsgebot* geniigt, ja thm entspricht.!!
Auf dem Hmtergrund dieser prinzipiellen Gemeinsamkeit gehen dann die
Meinungen freilich weit auseinander — dort vor allem, wo die genaue Gestalt
solcher sonntiglicher Gemeindegottesdienste ohne Priester zur Diskussion
steht. In einer systematischen Zusammenschau lassen sich vier Grundrichtun-
gen unterscheiden:

8 A. Schilson, 2.2.0. (s. 0. Anm. 3).

? So aus der reichen Erfahrung der Mission bereits |. Hofinger — J. Kellner, Der priesterlose
Gortesdienst in den Missionen, in: dies. (Hg.), Liturgische Erneuerung in der Weltmission,
Innsbruck 1957, 204-283, hier: 211.

10 Gemeinsame Synode der Bistiimer in der Bundesrepublik Deutschland. Beschliisse der Voll-
versammlung. Offizielle Gesamrtausgabe I, Freiburg-Basel-Wien 1976, hier: Beschluf ,,Gottes-
dienst’’, 2.4.3, a.a.0. 204.

! Wihrend die Gemeinsame Synode (a.a.Q. 205) in solchen Gottesdiensten den ,,Sinn der
Sonntagspflicht erfiillt* sieht, scheint fiir andere unbezweifelbar, ,,dafl hier ebenfalls eine Ver-
pilichtung zur Teilnahme besteht** (so W. Diirig, Sonntiglicher Gemeindegottesdienst ohne Prie-
ster, in: Heiliger Dienst 30 (1976), 139-147, hier: 146).



1. Unbefragte Selbstverstindlichkeit der Kommunionfeier

Die erste scheint der Moglichkeit sonntiglicher Kommunionfeiern ganzer
Gemeinden als Ersatz der Eucharistefeier uneingeschrinkt positiv gegen-
iberzustehen, genauer gesagt: Obwohl diese Form des priesterlosen Sonn-
tagsgottesdienstes sehr wohl als ,,Notlosung® empfunden und deklariert
wird, lassen sich ihr gegentiber keine grundsitzlichen Bedenken erkennen.

Vor allem zwei offizielle Dokumente aus dem deutschen Sprachraum stehen hier im
Vordergrund. Beide greifen offenbar zuriick einerseits auf eine in der DDR bereits seit
1965 geiibte Praxis!®> und auf entsprechende Regelungen deutscher und &sterreichi-
scher Dibzesen fiir die Urlaubszeit andererseits'?, die nun angesichts des grofieren
Priestermangels allgemeinere Geltung haben. Besonderes Gewicht kommt dabei na-
turgemiafl dem Beschlufl ,,Gottesdienst der ,,Gemeinsamen Synode der Bistiimer in
der BRD* zu, der unter 2,4.3 sich ausfiihrlich dem Problem des ,,sonntiglichen Ge-
meindegottesdienstes ohne Priester” widmet.'® Dabei wird zunichst betont, daff ,,die
Eucharistefeier die Hochform der gottesdienstlichen Zusammenkunft einer Gemeinde
am Sonntag ist und bleibt“ und dementsprechend fiir deren Erméglichung alle nur
denkbare Miihe aufgewendet werden muf8.’® Wo es dennoch nicht gelingt, wird drin-
gend und aus guten theologischen Griinden geraten, ,,dennoch regelmiflig an allen
Sonn- und Feiertagen eine gottesdienstliche Versammlung zu halten®.¢ Zur Gestal-
tung dieser Feier heifit es dann weiter: ,,Auch wenn eine solche Versammlung nur die
Form eines Wort- und Kommuniongottesdienstes hat, so wird sich in dieser Feier die
Gemeinde ihrer Verbundenheit und Einheit mit den anderen Gemeinden des Herrn
bewuflt; sie gewinnt aus dem Horen des Wortes Gottes Weisung und Kraft fiir ihr
Leben und ihr Glaubenszeugnis; sie begegnet Christus und empfingt ihn in seinem
Wort und in der eucharistischen Speise; sie verehrt Gott und wirkt mit am Heil der
Menschen; sie wird im Gebet ihrer Abhingigkeit von Gott und seiner Treue inne; sie
bekennt ihren Glauben und preist Gott. So ist auch in dieser Feier der Herr gegenwir-
tig, es wird wirklich Liturgie gefeiert.“17 In der Folge wird die Notwendigkeit einer
entsprechenden Vorbereitung der Gemeinden behandelt und die genauere Gestaltung
dieser Versammlungen umrissen.!® Der umfangreiche Abschnitt endet mit einer Emp-
fehlung und einer bedeutsamen Einschrinkung: ,,Auflerdem sollen sie [die Di6zesan-
bischéfe] ausdriicklich empfehlen, dafl ein Diakon oder Laie am Sonntag einen Wort-
und Kommuniongottesdienst hilt, wo keine Eucharistiefeier sein kann. Bei all den
notwendigen Bemtihungen um einen sonntiglichen Gottesdienst ohne Priester mufl
deutlich bleiben, daff es sich um eine Notsituation handelt, die alle zur Sorge
um geniigend Priester aufruft.“!® Dem entsprechen sowohl die Richtlinien

12 Vgl. dazu: Laien spenden Eucharistie im Wortgottesdienst. Ein Erfahrungsbericht, hg. v.
Seelsorgereferat des Bischoflichen Ordinariates Berlin, Berlin 1968, bes. 3—40. Zu den Unter-
schieden dieser ,,Stationsgottesdienste™ von den gegenwirtig praktizierten Kommunionfeiern
wird spiter noch genaueres zu sagen sein!

13 So z. B. in den Didzesen Limburg (vgl. Gottesdienst 4 (1970), 169), Speyer (vgl. Gottesdienst
6 (1972), 97), Wien (s. o. Anm. 2 und Gottesdienst 7 (1973), 105-107).

14 Vol Gemeinsame Synode (5. o. Anm. 10), 202-205.
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7.2.620 als auch dic beiden Bitten an die Deutschen Bischofe um eine Empfehlung
solcher Kommunionfeiern und um die Erarbeitung entsprechender Modelle.2!

Eine genauere Begriindung fiir die konkrete Gestaltung solcher sonntiglicher Ge-
meindegottesdienste ohne Priester als Wortgottesdienste mit Kommunionausteilung
findet sich in diesem Beschluf} also nicht. Offenbar hat sich dieses Problem der zu-
stindigen Kommission bei der Abfassung der Vorlage iiberhaupt nicht gestellt. Kein
Wunder, denn dieser Passus ist erst spiter in die Vorlage des Synodenbeschlusses ein-
gearbeitet worden. Die ,,Gottesdienst“-Umfrage ,,zur heutigen Situation des Sonn-
tagsgottesdienstes”?2 kennt diese Frage ebensowenig wie die Erstfassung der Vorla-
ge.?3 In der 2. Lesung erst taucht plétzlich mit 2.4.3 ein disproportional grofier Ein-
schub zu dieser Frage auf?*, dariiber hinaus eine dazugehorige Empfehlung?s sowie im
Kommissionsbericht die Feststellung, dieser Abschnitt verdanke ,,manche Anregun-
gen einem Arbeitspapier, das vom Sachausschuff ,Liturgie’ des Dizesanrates der Ka-
tholiken im Bistum Trier erstellt wurde®.2¢ Eine weitergehende Reflexion auf die Ge-
staltung dieser priesterlosen Gottesdienste als Kommunionfeier fehlt demnach gerade
dort, wo dieser gewichtige Abschnitt in den Synodenbeschlufi Eingang fand.

Ebenfalls vor vollendete Tatsachen stellt das im ,,Gotteslob® vorgestellte Modell
einer solchen ,,Kommunionfeier*.2” Der Empfehlung des Synodenbeschlusses ent-
sprechend wird hier in der Einfithrung einfach festgestellt: ,,Wenn in dieser [sonntig-
lichen Versammlung der christlichen Gemeinde] nicht die Eucharistie gefeiert werden
kann, soll eine Kommunionfeier gehalten werden.“28 Auf eine gerade hier dringend
erwiinschte Hinfithrung zum Verstindnis der besonderen. Struktur und des tieferen
Sinnes einer solchen Kommunionfeier wird bezeichnenderweise verzichtet.

Wie bereits oben angedeutet kann diese Praxis priesterloser Sonntagsgot-
tesdienste in Gestalt von Kommunionfeiern, also von Wortgottesdiensten mit
anschlieRender Kommunionausteilung, freilich auf einen ihnlichen, zudem
von hochster kirchlicher Stelle gebilligten Vorgang in den Diasporagebieten

20 2.2.0. 223: ,,In den Gemeinden, in denen nicht mehr regelmiRig eine sonntigliche Euchari-
stiefeier sein kann, weil ein Priester fehlt, soll doch an allen Sonn- und Feiertagen ein Wort- und
Kommuniongottesdienst gefeiert werden, der von einem Diakon oder Laien geleitet wird.* Wah-
rend der ,,Osterreichischen Synodale Vorgang® (1974) keinen diesbeziiglichen Beschlufl oder
eine entsprechende Empfehlung kennt, findet sich unter den Dokumenten der Wiener Synode ein
Passus, der ausdriicklich den ,,Empfang der Eucharistie auflerhalb der Messe* betrifft (vgl. Le-
ben und Wirken der Kirche von Wien. Handbuch der Synode 1969-1971, Wien 1972, S. 98f,
2.2.3.3). Der Leitsatz 208 sagt: ,,Gottesdienste mit vorgeheiligten Gaben (das sind Kommunion-
feiern aufierhalb der Eucharistiefeier und Kommunionfeiern im Anschluff an Wortgottesdienste)
sind iiberall dort zu férdern, wo Eucharistiefeiern nicht méglich sind . . .* (ebd.) Die dazugeho-
rige Resolution 210 iiberbietet diesen Beschluf} noch: ,,Wortgottesdienste mit anschlieffender
Kommunionfeier sind besonders an Werktagen und in Sprengelgemeinden zu fordern, wo sie die
briiderliche Zusammengehorigkeit versinnbilden und bewirken.” (ebd).

AU 0L 2241 730 1 ad. 7372

22 Vgl. Gottesdienst 7 (1973), 108f.

23 Vel. SYNODE 7, 1973, 5-12 sowie 2, 1974, 2-6 den zugehorigen Kommissionsbericht.

24 Veol. SYNODE 3, 1975, 59-61.

25 Vel. a.a.0. 73, 2.6, wortgleich mit dem spiteren Beschlufitext (s. o. Anm. 20).

25472.0) 78,

27 Vgl. Gotteslob. Katholisches Gebet- und Gesangbuch, hg. von den Bischofen Deutschlands
und Osterreichs und der Bistiimer Bozen-Brixen und Liittich, 1975, Nr. 370.

28 ehd.



der DDR hinweisen. Bereits am 30. 4. 1965 wurde der Ordinarienkonferenz
Ostdeutschlands vom HI. Offizium die Erlaubnis erteilt, ,,Laien auszuwah-
len, die die heilige Eucharistie in Stidte und Dérfer bringen und den Gliubi-
gen spenden diirfen, wo kein Priester stindig wirkt und die Glaubigen sich
doch zum Gottesdienst versammeln®.2® Dabei darf freilich nicht ubersehen
werden, dafl in diesem Fall die Kommunion unmittelbar aus der Eucharistie-
feier der Pfarrgemeinde am Pfarrort zu der betr. Auflenstation (!) iiberbracht
wird, also diese Gottesdienste kaum dem gegenwirtig gelaufigen Modell der
Kommunionfeier in einer Pfarrkirche bzw. Pfarrgemeinde (!) nach linger
vorausgegangener (!) Eucharistiefeier entsprechen.

H. Aufderbeck, der noch 1966 in einem leidenschaftlichen Plidoyer unter Beru-
fung auf Art. 35,4 der Liturgickonstitution fir Notwendigkeit und Geniigen (!) von
,sNur-Wort-Gottesdiensten* in der Diaspora-Situation angesichts des Priestermangels
eintrat®®, betont nun, zehn Jahre spiter, die Wichtigkeit einer ,,Verbindung von
Wortgottesdienst und Kommunionfeier.3" Damit findet er grundsitzlich die Zu-
stimmung von H. Fleckenstein, der ebenso wie zuvor schon R. Kaczynski in einem
ausfiithrlichen Situationsbericht diese priesterlosen Gottesdienste als ,,Chance und
Aufgabe® bewertet.32 Diese 1965 zunichst fiir ein Jahr ,,ad experimentum® gegebene
und 1966 erweiterte und um drei Jahre verlingerte Erlaubnis der Kommunionspen-
dung durch Laien hat offenbar mit dazu beigetragen, dafl durch die Eucharistie-In-
struktion v. 25. 6. 1967 und endgiiltig 1973 eine allgemeinkirchliche Regelung getrof-
fen wurde.?® Die Frage nach der Einsatzméglichkeit von Laien schien so mit fast
zwingender Notwendigkeit in Richtung einer ,,Leitung von Wortgottesdiensten mit
Kommunionausteilung® zu weisen.?*

29 Laien spenden Eucharistie (s. 0. Anm. 12), 10.

30 Vel, H. Aufderbeck, Die liturgische Versammlung in der Diaspora, in: Concilium 2 (1966),
114-116.

31 Vol. ders., Sonntagsgottesdienste ohne Priester, in: Th. Maas-Ewerd — Kl. Richter (Hg.),
Gemeinde im Herrenmahl. Zur Praxis der Mefifeier, Freiburg 1976, 91-96, hier: 93.

32 Vgl. H. Fleckenstein, Vermittlung von Erfahrung. Priesterlose Gottesdienste als Chance und
Aufgabe, in: Gottesdienst 10 (1976), 89-91; R. Kaczynski, De liturgia dominicali sacerdotibus
deficientibus celebrata, in: Notitiae 78 (1972), 375-382; ders., Erfahrungen mit priesterlosen
Sonntagsgottesdiensten, in: Gottesdienst 7 (1973), 105-107 — ebd. werden 111f noch drei Mo-
delle gegenwirtiger Praxis vorgestellt. Vgl. dazu auch B. Frei, Priesterloser Gottesdienst. Mo-
delle und Anregungen, Regensburg 1976. Entschieden kritischer gegeniiber den Erfahrungen aus
der DDR zeigt sich allerdings K. Schlemmer, Priesterloser Gottesdienst — aber wie?, in: Liturgi-
sches Jahrbuch 28 (1978), 31-44, bes. 36 ff. Vgl. erginzend auch die Berichte iiber die Praxis sol-
cher Wortgottesdienste bzw. Kommunionfeiern in anderen kirchlichen Regionen, vor allem:
J. Baumgartner, Wortgottesdienste in den jungen Kirchen, in: Neue Zeitschrift fiir Missionswis-
senschaft 30 (1974), 256-280; M. Klackener, Sonntagsgottesdienste unter der Leitung von Laien.
Zur Praxis und Diskussion in Frankreich, in: Theologie und Glaube 68 (1978), 77-89.

33 Vel. die ,,Instruktion iiber Feier und Verehrung des Geheimnisses der Eucharistie* (= Nach-
konziliare Dokumentation, Bd. 6), Trier 1967, Nr. 33; ,,Dritte Instruktion zur ordnungsgemi-
Ben Durchfithrung der Liturgiekonstitution (1970) (= Nachkonziliare Dokumentation,
Bd. 31), Trier 1972, Nr. 6¢); ,,Instruktion iiber die Erleichterung des Kommunionempfanges bei
bestimmten Anldssen® (1973) (= Nachkonziliare Dokumentation, Bd. 46), Trier 1976, bes. I.:
Die aufRerordentlichen Spender der heiligen Kommunion, 52 ff.

3 Vol. G. Duffrer, Ein gegliicktes Experiment. Kommunionspendedienst der Laien wird fester
Besitz der ganzen Kirche, in: Gottesdienst 7 (1973), 137-140, bes. 138f.
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Mit der Empfehlung der Gemeinsamen Synode, dem entsprechenden Vorschlag im
»»Gotteslob™ und den genannten rémischen Erlassen schien eine geniigende Grundlage
und Plausibilitit geschaffen, um nun durch entsprechende Bestimmungen die Einfiih-
rung von Kommunionfeiern als Ersatz von sonntiglichen Eucharistiefeiern in einer
Gemeinde aus gegebenem Anlafl einzufithren. Dafl sich dabei unter den einzelnen
Di6zesen nochmals feine Unterschiede erkennen lassen, zeigt eine genaue Lektiire der
entsprechenden Dokumente. So setzen die Richtlinien der Diézese Limburg noch
durchgehend die Verbindung von Wortgottesdienst und Kommunionfeier fest3s, wih-
rend eine 1979 vom dortigen Dezernat Grundseelsorge herausgegebene Arbeitshilfe
erheblich vorsichtiger formuliert und vor allem auf den Wortgottesdienst abhebt.36
Ahnliches gilt fiir das Hirtenwort des Bischofs von Rottenburg und die zugehorigen
Richtlinien fir den sonntiglichen Gemeindegottesdienst, die neben der Kommunion-
feier durchgingig die Alternative des reinen Wortgottesdienstes anfiihren und daher
stets von Kommunionfeier oder Wortgottesdienst sprechen. Dieselbe Moglichkeit er-
offnet (trotz insgesamt anderer Akzentuierung von Wort- und Kommuniongottes-
diensten) die Nr. 11 der entsprechenden Ausfiihrungsbestimmungen des Trierer Bi-
schofs, die die ,,Teilnahme an einem Wort- oder Kommuniongottesdienst als voll-
wertige Erfillung der Sonntagspflicht betrachten.37

Bezeichnenderweise waren es zunichst Praktiker, die erste Bedenken iu-
erten und offenkundige Mifiverstindlichkeiten und Gefahren dieser Kom-
munionfeiern ansprachen.

2. Bemiihung wm Unterscheidungshilfen zwischen Eucharistiefeier und
Kommunionfeier

Damit ist eine breite Zahl von Verdffentlichungen angesprochen, die trotz
mehr oder weniger unbefragter Billigung solcher sonntiglicher Kommunion-
feiern ganzer Gemeinden doch von der Sorge um eine klare Unterscheidung
dieser Gottesdienste von Eucharistiefeiern bestimmt bleiben. Daher stehen
auch hier weniger theologische als vielmehr praktisch-liturgische Fragen im
Vordergrund.

Angestofien und herausgefordert durch die provozierenden Leserbriefe von D. Lip-
pert und F. Schmutz®8, die unter durchaus kontroversen Gesichtspunkten die frag-
wiirdigen, ja gefihrlichen Konsequenzen solcher sonntiglicher Kommunionfeiern an-
deuteten (Lippert: ,,Genauso gut wie eine Messe®; Schmutz: Losungsvorschlag ,,in
Richtung und Form einer ,Not-Eucharistie* ) ist das Bemiihen um eine noch einge-
hendere ,,Differenzierung von Kommunion- und Eucharistiefeier gewachsen.3?

SSL8 e At 2

*¢ Arbeitshilfe ,,Priesterloser Gottesdienst, hg. v. Bischoflichen Ordinariat Limburg — Dezer-
nat Grundseelsorge; fiir die Werktage, an denen keine Eucharistiefeier stattfinder, soll demnach
»»ein Wortgottesdienst, gefs. mit Kommunionfeier gehalten'* werden (a.2.0. 13). — Vgl. demge-
geniiber die recht anders akzentuierte Resolution der Wiener Diézesansynode, s. 0. Anm. 20.
7 8. 0. Anm. 2; dhnlich spricht die Miinchener Anweisung (ebd.) nur von einem Wortgottes-
dienst, bezieht sich aber auf ein entsprechendes Schreiben von Kardinal Dépiner, nach dem in
solchen Gottesdiensten ,,auch die Kommunion ausgeteilt werden kann®'.

% Vegl. die beiden Leserbriefe in: Gottesdienst 10 (1976), 1491,

** Vgl. vor allem B. Kleinheyer, Unterscheidungshilfen. Sonntagsgottesdienste ohne Priester.
Zur Differenzierung von Kommunion- und Eucharistiefeier, in: Gottesdienst 11 (1977), 57-59;
dhnlich auch J. H. Emminghaus, Wortgottesdienst mit Kommunionspendung. Anregungen und
Hilfen, in: Bibel und Liturgie 51 (1978), 23-33, bes. 26ff.



Diese Sorge steht mittlerweile deutlicher auch im Hintergrund der bischéflichen Aus-
fiihrungsbestimmungen zur entsprechenden Synodenempfehlung; so heifit es u. a.:
»In der Gestaltung der Wort- und Kommuniongottesdienste mufl der wesentliche
Unterschied zur Eucharistiefeier erkennbar sein.*“4% B. Kleinheyer hat daher eine klare
Unterscheidung nach folgender Art versucht: ,,Der Vorsteher der Eucharistiefeier tritt
zur Feier des Sakraments an den Altar; der Leiter der Kommunionfeier ;hat am Altar
nichts zu suchen®.“+

Diese These hat vor allem wegen der damit gegebenen Verdunkelung des Zusam-
menhanges von Kommunionfeier und voraufgehender Eucharistiefeier entschiedenen
Widerspruch gefunden.*? Gerade weil der Altar ,,Tisch des Herrn® ist, darf er bei der
Kommunionfeier, die eben den ,,Tisch des Gottesdienstes wie des Herrenleibes*3 be-
reitet, nicht aus dem Blick riicken. Das Unterscheidende der beiden Gottesdienstge-
staltungen kénnte nach Memung anderer eher im Verzicht auf ein ,,Gegeniiber
(;,versus populum®) des Leiters einer solchen Kommunionfeier bestehen, nicht zuletzt
freilich in einer guten Feier der Eucharistie selbst.#*

Dafl auf alle Fille jeder ,,Eindruck einer ,zerstorten Messe® zu vermeiden
und der Charakter einer reinen Kommumonspendung [daher] zu verdeutli-
chen®“#s ist, bleibt die gemeinsame Uberzeugung aller Auflerungen zu diesem
Problemkomplex So intensiv dabel das ,,Wie* der Kommunionfeier disku-
tiert wird, so wenig sind damit freilich die theologischen Fragen gestellt — ge-
schweige denn gelost!

3. Die Zusammengehorigkeit von Wortgottesdienst und Kommunion-
spendung

Das bezeugt indirekt eine Anzahl von Verotfentlichungen, die sich nicht
mit dem grundsitzlichen Problem eines nicht-eucharistischen Sonntagsgottes-
dienstes tiberhaupt befassen, sondern stattdessen ausdriicklich die Verbindung
von Wortgottesdienst und Kommunionspendung theologisch exakter zu be-
griinden versuchen. Diese Stimmen verdienen allein schon deshalb besondere
Aufmerksamkeit, weil sie sich dem theoretischen Diskurs tiber eine Praxis
stellen, die noch ,,griindlich theologisch und praktisch [!] durchdacht und
aufbereitet“#® werden mufl.

Erste Hinweise gehen in Richtung der traditionsreichen und vor allem in den Ost-
kirchen bekannten ,,Liturgia praesanctificatorum®, auch ,,Missa praesanctificatorum®

0 So z. B. Nr. 9 der Ausfihrungsbestimmungen des Trierer Bischofs (s. 0. Anm. 2); schon die
Gemeinsame Synode schirft ein, es diirfe nicht der Eindruck entstehen, ,,es handle sich um eine
Meffeier, der lediglich das Hochgebet fehlt** (a.2.0. [s. 0. Anm, 10], 205).

1 a.a.0. (s. 0. Anm. 39), 59; dhnlich auch in den Ausfiihrungsbestimmungen des Trierer Bi-
schofs, Nr. 10 (s. 0. Anm. 2).

#2 S0 in einem Leserbrief von B. Senger (in: Gottesdienst 11 (1977), 160) und anderen, Lmverof—
fentlichten Leserbriefen an die Schriftleitung dieser Zeitschrift; ebf. von D. Eissing, a.a.0. (s. o.
Anm. 3), bes. 213-219.

** Vgl zu dieser Ausdrucksweise: Liturgickonstitution Art. 48 u. 51, die aufgenommen werden
in der ,,Allgemeinen Einfiihrung in das Rémische Meflbuch® (1970), (= Nachkonziliare Doku-
mentation, Bd. 19), Trier 1974, Nr. 8

** Eissing, 2.2.0..(8. 0. Anm.:3), 217, 219;

45 Emminghaus, 2.2.0. (s. 0. Anm. 39), 30 u. passim.

46 Schlemmer, a.a.0. (s. 0. Anm. 32), 40.
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genannt, die im Westen nur am Karfreitag gefeiert wurde und nun ber der Karwochen-
reform Pius’ XII. ,,durch eine einfache Kommunionfeier ersetzt“47 wurde. Aus der
Liturgiegeschichte scheint sich somit nicht nur eine vorgepragte Gestalt, sondern auch
ein gewisses damit verbundenes Recht fiir solche Kommunionfeiern herzuleiten.*®
Neben dieser sehr alten, allerdings im Westen faktisch nicht praktizierten Form, gibt
es im Bereich der rémischen Liturgie auch noch andere Beispiele, auf die A. Heinz
jiingst aufmerksam gemacht hat.*® Hier geht es vor allem um priesterlose Wortgottes-
dienste als Ersatz sonntiglicher Eucharistiefeiern in Notzeiten, die zunichst ohne jede
eucharistische Komponente blieben und erst als ,,an sich . . . sachlich richtige und
gliickliche Weiterbildung der élteren Form eines reinen Predigtgottesdienstes™ spater
mit einem eucharistischen Segen beschlossen wurden.5? Dabei lehrt ein solcher Blick
in die Vergangenheit zugleich, daf} die sich anschliefende ,,Multiplizierung der Sonn-
tagsmessen . . . [eine] Verdringung anderer, frither selbstverstindlich getibter Gottes-
dienstformen (Vesper — Segensandacht — Wortgottesdienst)“5® zur Folge hatte. Gerade
die Ostkirche aber hilt ,,bis heute am Prinzip einer einzigen sonntiglichen Euchari-
stiefeier pro Pfarrei fest.5? Bei genauerem Hinsehen ergibt sich somit aus der Litur-
giegeschichte ein durchaus vielschichtiges und keineswegs linear-einheitliches Bild.

Doch die theologische Legitimitit der hier zur Diskussion stehenden Kommunion-
feiern wird meist unter Berufung auf Art. 35,4 der Liturgiekonstitution behauptet.
Dieser zielt freilich zunichst nur auf reine Wortgottesdienste (vor allem in Missions-
lindern), die unter besonderen Umstinden als adiquate christliche Sonntagsfeiern gel-
ten sollen.5® Diese Linie wird bruchlos weitergefiihrt in der 1. Liturgie-Instruktion
vom 26. 9. 1964, wo die konkrete Gestalt der angesprochenen Wortgottesdienste ge-
nauer umrissen wird.5

Unbestreitbar ist ,,mit diesen Bestimmungen . . . die Méglichkeit zu priesterlosen
Wortgottesdiensten gegeben worden*sS, doch lifit sich damit auch deren Ausgestal-
tung zu Kommunionfeiern rechtfertigen? Diese Frage wird unter Verweis auf die mitt-
lerweile erteilte, zur Zeit des Konzils noch nicht gegebene Moglichkeit einer Kommu-
nionspendung durch Laien positiv beschieden.*¢ Zudem scheint die gelegentlich gedu-

47 Vel. vor allem H. Lehenhofer, Sonntagsgottesdienst ohne Priester. Die Tradition der Missa
praesanctificatorum und die Kommunionfeier priesterloser Gemeinden, in: Bibel und Liturgie 51
(1978), 12-22, hier: 18; dazu den materialreichen Artikel von I. Ziadé, (Messe des) Présanctifiés,
in: DThC XIII (1936), 77-111; A.-G. Martimort u. a. (Hg.), Handbuch der Liturgiewissen-
schaft I, Freiburg-Basel-Wien 1963, 467—469.

48 So — allerdings mit grofler Vorsicht! — Lehenhofer, a.a.0. (s. 0. Anm. 47) und Emminghaus,
2.2.0. (s. 0. Anm. 39).

49 A. Heinz, Ersatzgottesdienste fiir die Sonntagsmesse. Beispiele aus der Geschichte zu einer
aktuellen Problematik, in: Trierer Theologische Zeitschrift 86 (1977), 11-24.

30224 @208

sl amieiod:

52 A. Heinz, Der Tag, den der Herr gemacht hat. Gedanken zur Spiritualitit des Sonntags, in:
Theologie und Glaube 68 (1978), 40-61, hier: 52, Anm. 43.

53 Vgl. dazu vor allem J. A. Jungmann, in: LThK, Das Zweite Vatikanische Konzil I, Frei-
burg-Basel-Wien 1966, 40f; eine ebenso kithne wie weitgehende Interpretation dieses Artikels
findet sich im Kommentar von E. |. Lengeling (Reihe Lebendiger Gottesdienst, Heft 5/6, Miin-
ster 21965). Dort heifit es (80): ,,Wenn ein Diakon die Feier leitet . . ., kann der Wortgottes-
dienst seinen Abschlufl in der eucharistischen Kommunion finden.*

34 Vgl. , Instruktion zur ordnungsgemifien Durchfithrung der Konstitution ,Uber die hl. Litur-
gie ““ v. 26. 9. 1964, Miinster 1965, bes. Art. 37-39.

55 So Schwarzenberger, 2.2.0. (s. 0. Anm. 3), 140f.

56 So Eissing, a.2.0. (s. 0. Anm. 3), 205; dhnlich Schwarzenberger a.2.0. (s. 0. Anm. 3), 141.



flerte Sorge um eine Abwertung der Christusbegegnung im Wort durch die als ,,Er-
ginzung des Wortgottesdienstes angefiigte Kommunionausteilung offenbar unbe-
griindet, denn: ,,Die sakramentale Begegnung mit Christus in der Kommunion ist
kein Anhingsel; sie ist durchaus Schwerpunkt dieses Gottesdienstes™37.

Bleibt schliefilich noch die Frage, ob nicht das neue romische Rituale zur ,,Kom-
munionspendung auflerhalb der Messe* Anweisungen gibt oder Konsequenzen erlaubt
fiir die Praxis solcher Kommunionfeiern. Hier bleibt die Situation schwierig und un-
klar, denn in der entsprechenden deutschen Studienausgabe fehlt ,,ein ausdriickliches
Wort zur Kommunionspendung durch Laien an Sonntagen in Gemeinden, in denen
die Eucharistie nicht gefeiert werden kann*.5% Dennoch scheint eine solche Losung
,»auf der Linie* dieser Aussagen zu liegen, zumal gerade die Kommunionfeier die Zu-
sammengehorigkeit von Wort und Sakrament bekriftigt und so den Senntag als eucha-
ristisch geprigren Festtag im Bewufitsein hilt.5? Ganz abgesehen davon kdnnten reine
Wortgottesdienste am Sonntag ,,die zentrale Bedeutung der Eucharistiefeier beein-
trichtigen®.50 Selbst unter Einbeziehung 6kumenischer Probleme und obwohl ,,nicht
bestritten werden [kann|, dafl reine Wortgottesdienste in Gemeinden ohne Priester am
Sonntag durchaus die Feier der Eucharistie ersetzen konnen [und] in ihnen . . . wirk-
liche Christusbegegnung [geschieht], gilt dennoch: ,,Solange sie ohne grofiere

Schwierigkeiten méglich sind, verdienen Kommunionfeiern aber den Vorrang™.!

4. Theologische Kritik an der Praxis von Kommunionfeiern

Die eigentlich kritischen Stimmen gegeniiber der Praxis der sonntiglichen
Kommunionfeiern ganzer Gemeinden stammen von spezifisch theologischer
Seite und haben sich in jiingster Zeit beachtlich vermehrt. Schliefillich wurde
es bislang versiumt, die durchaus positiven Erfahrungen der DDR-Gemein-
den ,,zu reflektieren und zu hinterfragen . . . Fatale Konsequenzen, die sich
daraufhin einstellen konnen (nicht miissen), wurden noch kaum bedacht oder
beiseite geschoben.¢2

So kann es kaum verwundern, dafl synodale Theologen mit Rang und Namen die
unerwartete Anwendung der entsprechenden Stellungnahme der Gemeinsamen Syn-

57 Eissing, 2.2.0. {s. 0. Anm. 3), 206; an dieser Stelle trennen sich die Argumentationsfiguren
von Eissing und Schwarzenberger — wihrend der letztere vor allem auf die ,,Liturgia Verbi* ab-
hebt und von hier aus das theologische Recht eines nicht als Eucharistiefeier gestalteten Sonn-
tagsgottesdienstes, weniger allerdings die schon im entspr. Votum des Wiener Priesterrates in
Nr. 12 plétzlich aufrauchende Verbindung dieses Wortgottesdienstes mit einer Kommunion-
spendung, begriindet, setzt Eissing den Akzent ganz offensichtlich auf diese Kommunionaustei-
lung. Dem widerspricht in der Sache R. Berger, Bedeutung und Aufbau der Kommunionfeier,
in: Kommunionfeiern. Pastorales Forum fiir die Seelsorger im Erzbistum Miinchen—Freising 13
(1976), Heft 3, 8: ,,Der priesterlose Sonntagsgottesdienst hat zwei Schwerpunkte: — die Verkiin-
digung des Wortes Gottes und den gemeinsamen Empfang der heiligen Kommunion.*

8 R. Kaczynski, Eucharistieverehrung. Eine Studienausgabe, die Aufmerksamkeit verdient, in:
Gottesdienst 10 (1976), 110, unter Bezugnahme auf die Studienausgabe ,,Kommunionspendung
und Eucharistieverehrung auflerhalb der Messe*, Einsiedeln—Freiburg 1976.

59 Vgl. Eissing, 2.2.0. (5. 0. Anm. 3), 209f.

60 2.2.0. 212, dhnlich 211, Anm. 35.

51 2.2.0. 212 u. Anm. 40.

62 Schlemmer, 2.4.9:(s. /6. Anm. 32), 37.
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ode zum sonntiglichen Gottesdienst ohne Priester mit kaum verhohlenem Erstaunen
feststellen und erhebliche Bedenken geltend machen. So hat z. B. W. Kasper warnend
auf die weitgehend ungeklirten theologischen und pastoralen Voraussetzungen solcher
sonntiglicher Kommunionfeiern hingewiesen, wobei er vor allem deren bedenkliche
Folgen ,,fiir das Gemeinde-, das Amts- und vor allem das Eucharistieverstindnis® an-
deutet. 3

Ahnlich kritisch hat sich auch H. Fries geiuflert: Zum einen fragt er, wie dieser Be-
schlufl zusammengeht mit der zentralen Aussage der Liturgiekonstitution iiber die Eu-
charistie als Mitte und Hohepunkt im Leben einer Gemeinde®, zum anderen, wie sich
die Teilnahme an einem &kumenischen Gottesdienst, dem doch mindestens dieselbe
Dignitit zukomme wie dem Wortgottesdienst einer priesterlosen katholischen Ge-
meinde, nun noch als ungeniigend zur Erfillung der Sonntagspflicht betrachten las-
se.® Verbunden mit einem klaren Plidoyer fur die Alternative Eucharistiefeier oder
reiner Wortgottesdienst habe ich selbst die Gefahren der gegenwirtigen Praxis knapp
umrissen: Nicht nur die eben erst wiedererwachende katholische Theologie und Praxis
des Wortes in der Kirche wird hier unterlaufen, sondern ebenfalls das Bemiihen um
ein integrales, weniger verdinglichtes Eucharistieverstindnis und endlich der sich ab-
zeichnende 6kumenische Konsens iiber das ,,Herrenmahl®.?¢ K. Schlemmer hat sich —
wenn auch zogernd — diesem Votum im wesentlichen angeschlossen und ein konkretes
Modell fiir einen solchen sonntiglichen Wortgottesdienst mitgeliefert.®” Von liturgi-
scher und pastoraltheologischer Seite haben W. Diirig und P. M. Zulehner gleicher-
maflen die Frage gestellt, ob durch solche Kommunionfeiern ,,die zentrale Stellung
der Eucharistie in der Kirche und ihre Bedeutung fiir das Leben der Kirche und ihrer
Gemeinden nicht paralysiert werden®.%8

Noch grundsitzlicher und verbunden mit den Fragen um Amt und Gemeinde ist
dieses Problem zudem in zwei neueren Buchverdffentlichungen ausfiihrlich behandelt
worden. Dabei befassen sich die hier zusammengefafiten Vortrige vor allem mit dem
dornigen Problem der Pastoralreferenten und ihrer Stellung im Gesamt der kirchlichen
Amter und Dienste.®® Vor allem F. Klostermann stellt in diesem Zusammenhang (wie
schon Kasper und Fries) die Frage, wie sich das Insistieren auf der Eucharistie als ei-
gentlicher Mitte der Gemeinde sowie die innere Zusammengehorighkeit von (Priester-)
Amt, Gemeinde und Eucharistie mit der Existenz von ,,priesterlosen Gemeinden® (ein
Un-Begriff!) und dem damit notwendig werdenden Verzicht auf die Feier der Euchari-
stie und deren Ersatz durch sonntigliche Kommunionfeiern vertrage.’® Mit noch gro-
flerem Engagement angesichts der bedrohten Einheit von Wort und Sakrament haben
sich J. Blank, P. Hiinermann und P. M. Zulehner zum ,,Recht der Gemeinde auf Eu-
charistie gedufiert.”! Dabei verdienen vor allem die historisch-systematisch fundierten

63 W. Kasper, Zukunft aus dem Glauben, Mainz 1978, 101.

¢4 Diese Feststellung findet sich im Bischofsdekret, Art. 30,2,

%5 H. Fries, Okumene statt Konfessionen? Das Ringen der Kirche um Einheit, Frankfurt 1977,
781.

66 Schilson, a.2:0. (s. 0. Anm, 3).

67 Schlemmer, a.2.0. (s. 0. Anm. 32), 37ff, bes. 42f.

% Diirig, a.2.0. (5. 0. Anm. 11), 147; Zulehner, a.2.0. (s. 0. Anm. 5), 20.

% Vgl. F. Klostermann (Hg.), Der Priestermangel und seine Konsequenzen. Einheit und Vielfale
der kirchlichen Amter und Dienste, Diisseldorf 1977.

7 F. Klostermann, Priester und priesterlicher Dienst in der Gemeinde von morgen, in: ders.
(Hg.), Der Priestermangel (s. 0. Anm. 69), 129-172, bes. 144 ff.

™ Das Recht der Gemeinde auf Eucharistie. Die bedrohte Einheit von Wort und Sakrament, hg.
v. d. Solidarititsgruppe katholischer Priester (SOG) der Didzese Speyer, Trier 1978.



Uberlegungen Hiinermanns Beachtung; er zeigt auf, dafl de facto erst das I1. Vatikani-
sche Konzil die konstitutive Rolle der Gemeinde im Rahmen der Eucharistiefeier kla-
rer in den Blick faflt: ,,Erst in der Feier der Eucharistie wird der eigentlich konstitu-
tive Akt der Gemeinde gesetzt . . .“72 D. h. aber positiv gewendet zugleich auch:
,,Eine existierende Gemeinde hat die Pflicht zur sonntiglichen Eucharistiefeier, aber
auch das Recht dazu“73; diese ist und bleibt demnach Mitte und Hohepunkt des Le-
bens einer christlichen Gemeinde, ohne welche sie auf Dauer nicht bestehen kann. In-
direke ist damit die wohl schirfste Kritik an jeglicher Praxis von priesterlosen Sonn-
tagsgottesdiensten schlechthin geiibt.

Die hier nochmals vertieften Uberlegungen betreffen demgegeniiber ledig-
lich die konkrete Gestalt priesterloser Sonntagsgottesdienste, die in der ge-
genwartigen Situation des Priestermangels zu rasch und unreflekdert als
Kommunionfeiern, also als Wortgottesdienste mit anschliefender Kommu-
nionausteilung gehalten werden. Dieser Praxis soll hier nochmals mit allem
Nachdruck widersprochen werden. Dazu sind nun einige gangige Antworten
und Argumentationsfiguren auf ihre Stichhaltigkeit hin zu prifen; die kritisch
zu priifenden Argumente werden dabei jeweils thesenhaft vorausgeschickt.

III. Kritische Priifung einiger Argumentationsfiguren

1. ,,Unterscheidungshilfen zwischen Eucharistiefeier und Kommunionfeier
sind notwendig und pastoral bedeutsam.“7*

Gegen diese Forderung ist sicherlich nichts einzuwenden — nur unterbietet
sie das Problem bei weitem. Wer Unterscheidungshilfen fiir Eucharistiefeiern
und Kommunionfeiern fordert, hat im Grunde bereits zugunsten der letzte-
ren entschieden. Diese Frage aber ist allererst zu diskutieren und demnach
noch unentschieden, zumindest unter theologischer Riicksicht. Mit bloflen
Unterscheidungshilfen ist daher noch nichts erreicht — sie kaschieren das Pro-
blem, statt es kritisch und offen anzugehen.

2. ,,Priesterlose Sonntagsgottesdienste sind ein Positivum des liturgischen
und Gemeindebewufitseins*

Gelegentlich findet sich in der einschligigen Literatur ein kaum verhohle-
ner Befall dafiir, daff das ,,Negativum® des wachsenden Priestermangels und
des damit verbundenen Ausfalls von Eucharistiefeiern ,,durchaus zu einem
Positivum des liturgischen und Gemeindebewufitseins werden®75 konne.

72 P. Hinermann, Eucharistic — Gemeinde — Amt. Dogmatische Reflexionen zur gegenwiirtigen
Problemlage, in: Das Recht der Gemeinde auf Eucharistie (s. 0. Anm. 71), 3046, hier: 39.

3 2:2.0. 44,

74 8. dazu insgesamt oben die Lit. zu II. 2.

7S Emminghaus, a.2.0. (s. 0. Anm. 39), 26; dhnlich spricht auch Fleckenstein (s. 0. Anm. 32)
von der ,,Chance® solcher priesterlosen Gottesdienste,
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Konkret gemeint ist mit solch positiven Entscheidungen z. B. eine Abkehr von der
vorausgehenden bedenklichen Praxis einer beliebigen Vermehrung von Eucharistiefei-
ern und die damit verbundene Neubelebung anderer ,,zudem friiher sehr beliebter

Weisen der Zusammenkunft des Gottesvolkes . . . [wie] Predigtandachten . . . die
Tagzeiten des Breviers ... Meditationsgottesdienste . .. gemeinsamer Rosen-
kranz . . . kirchenmusikalische Andachten . . .*7® usw. Andere gehen noch weiter

und sehen in der gegenwirtigen Notsituation (die freilich als solche apostrophiert
wird) eine geradezu einmalige Chance, ,,das Verantwortungsgefiihl einer Gemeinde
fiir ihre eigenen Belange zu stirken®.””

Das alles mag z. T. sicherlich richtig sein — dennoch darf es den Blick dafiir
nicht triiben, dafl nicht priesterlose Wortgottesdienste, sondern die vom ordi- .
nierten Gemeindeleiter mit der Gemeinde gefeierte Eucharistie die seit frithe-
ster Zeit der Christenheit geheiligte Form der Sonntagsfeier christlicher Ge-
meinden darstellt.”® Die gegenwirtige Notsituation darf diese gemeindekon-
stituierende (und zwar hinsichtlich ihrer amtlichen Verfafitheit wie ihrer eu-
charistischen Prigung) Rolle der sonntiglichen Eucharistiefeier nicht einfach
ibersehen lassen.”® Auch neben dieser haben andere liturgische Gemeinde-
gottesdienste selbstverstindlich ihren legitimen Ort.8® Das eigentliche Pro-
blem ist nicht die durchaus wiinschenswerte Riickstufung einer tibergroflen
Zahl von Eucharistiefeiern, sondern deren volliger Wegfall als regelmifiger
Sonntagsgottesdienst einer ganzen christlichen Gemeinde.

3. ,,Reine Wortgottesdienste als Ersatz der sonntiglichen Eucharistiefeier
bedeuten eine Gefahr fiir das Eucharistieverstindnis**

Zuweilen wird in reinen Wortgottesdiensten (ja selbst in Kommunionfei-
ern!) jedoch eine gewisse Gefahr gesehen. Diese konnten ,,durch ihre beson-
deren Gestaltungsméglichkeiten aus recht duflerlichen Griinden eine Attrakti-
vitit erlangen, die zu Lasten der Wertschitzung der Messe geht.“81 Auf eine
dhnliche Entwicklung bei der Einfilhrung eigenstindiger Bufigottesdienste
und dem damit verbundenen zahlenmifligen Riickgang der Beichthiufigkeit
lieBe sich dabei durchaus bestitigend verweisen — wobei freilich umgekehrt

T85aia 6), 24,

77 M. Kratz, in: ders. — F. Schl6sser, Gemeinden ohne Priester. Analysen — Anregungen — Mo-
delle, Limburg 1973, 32; auch Kard. Dépfner meint a.2.O. (s. 0. Anm. 57) 4, ,,die Not, hervor-
gerufen durch die abnehmende Zahl von Priestern, [konne| auch zu einer Chance werden®.

78 Vgl. statt anderer die diesbzgl. Beitrige zum neutestamentlichen und liturgiegeschichtlichen
Befund von: J. Blank, Das Herrenmahl als Mitte der christlichen Gemeinde im Urchristentum,
in: Das Recht der Gemeinde auf Eucharistie, a.a.0. (s. 0. Anm. 71), 8-20; A. Knauber, ,,Aus
apostolischer Uberlieferung . . .** (Liturgiekonstitution Art. 106). Zur Friihgeschichte der sonn-
tiglichen Eucharistieverpflichtung, in: Theologie und Glaube 63 (1973), 308-321; Heinz, a.2.0.
(s. 0. Anm. 52).

7 Dazu bekennt sich auch Kratz, a.2.0. (s. 0. Anm. 77).

80 Vegl. z. B. H. B. Meyer, Andachten und Wortgottesdienste. Zwei Grundtypen nicht-sakra-
mentaler Liturgie?, in: Liturgisches Jahrbuch 24 (1974), 157-175; zuvor grundlegend: J. A.
Jungmann, Wortgottesdienst im Lichte von Theologie und Geschichte, Regensburg 41965.

81 Eissing, 2.2.0. (5. 0. Am. 3), 211, Anm. 35.



proportional zu dieser geringeren Quantitit eine wachsende Qualitit bzw.
Intensitit beim Empfang des Bufisakramentes in Rechnung zu stellen ist!

Dennoch bleibt eine solche Befiirchtung ganz und gar abwegig: Zum einen
lassen sich ohne besondere Umstinde solche ,,attraktiven” Impulse von
Wortgottesdiensten auch in den entsprechenden Teil der Eucharistiefeier ein-
bringen; eine grofiere Sorge um einen gut gestalteten Wortgottesdienst inner-
halb und aufierhalb der Eucharistiefeier bleibt daher durchaus winschens-
wert. Zum anderen aber diirfte bei einer liturgisch und homiletisch gelunge-
nen ,,Mystagogie“ und einer entsprechenden Feier der Eucharistie die heraus-
ragende und untberbietbare Bedeutung dieses Gedichtnismahles Jesu in
Wort und Zeichen deutlich werden. Wollte man diese Sorge tatsachlich gelten
lassen, so miifite sie sich gegen jeglichen Wortgottesdienst iberhaupt wenden
und in dessen Gelingen gleichsam eine ,,Konkurrenz* fiir die Eucharistiefeier
sehen.

4. ,,Allein durch eine sonntigliche Kommunionfeier wird die besondere
Zuordnung von Sonntag und Eucharistiefeier gewihrleistet.

Dieses Argument wird gelegentlich eher beilaufig erwihnt fiir den Vorrang
von sonntiglichen Kommunionfeiern in Gemeinden ohne Priester®?, manch-
mal aber ausdriicklich gegen den Vorschlag eingewendet, als Not-Losung fiir
den Wegfall der Eucharistiefeier einen bloflen Wortgottesdienst zu halten. Al-
lerdings ist auch hier Vorsicht und Umsicht angebracht: Sicherlich bleibt zu-

_nichst einmal grundsitzlich festzuhalten: ,,Die eucharistische Herrenfeier
wird so sehr als der existentielle Mittelpunkt des Herrentages empfunden, daf}
eine sonntigliche Gemeindeversammlung ohne die Feier des Herrenmahles
einfach unvorstellbar ist.“83 Damit ist freilich der Vollzug des Herrenge-
dichtnisses in der Hochform der Eucharistie gemeint; dieser gewinnt sogar
fiir die ganze Gemeinde eine solche Einmaligkeit und Einzigkeit, dafl ,,Jahr-
hunderte hindurch bis ins ausgehende Mittelalter das verbindliche Leitbild des

Sonntagsgottesdienstes die eine, von Nebenmessen nicht beeintrichtigte, die |

ganze Ortsgemeinde um den Altar der heimischen Kirche versammelnde Eu-
charistiefeier* 8+ bleibt. Wo nun kein Priester zur Verfiigung steht und darum
die Eucharistie nicht gefeiert werden kann, zeigt die Geschichte der Kirche
keineswegs ein eindeutiges Bild. A. Heinz hat recht eindrucksvoll fir den
deutschen Raum nachgewiesen, daf} ,,Ersatzgottesdienste fiir die Sonntags-
messe* durchaus nicht immer eine eucharistische Komponente hatten®s, von
einer Kommunionfeier ganz zu schweigen. Immerhin hat gerade das II. Vati-

82 S5 7. B. W. Beinert, Der Sonntagsgottesdienst. Dogmatische Erwagungen zu einem pastora-
len Problem, in: Theologie und Glaube 68 (1978), 15f.; Eissing, a.2.0. (s. Anm. 3), 211,

83 Knauber, 2.2.0. (s. 0. Anm. 78), 316, sowie die gesamte Lit. in Anm. 78, dhnlich auch Di-
rig, 2.2.0. (s. 0. Anm. 11), 141f.

8 Heinz, Der Tag, den der Herr gemacht hat, a.a.0. (s. 0. Anm. 52), 51.

85 ders., Ersatzgottesdienste fiir die Sonntagsmesse, a.a.0. (s. 0. Anm. 49); allerdings zieht er zu
rasch aus einer vorgegebenen Entwicklung Konsequenzen fiir die Gegenwart.
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kanische Konzil in Art. 35,4 ohne Bedenken und auf dem Hintergrund einer
ausdriicklichen Wertschitzung der Eucharistie fiir die Gemeinde in der Situa-
tion akuten Priestermangels einen Wortgottesdienst erlaubt und empfohlen.
Die fur die obige Argumentation sehr rasch in Anspruch genommene Analo-
gie von sonntiglicher Eucharistiefeier und priesterloser Kommunionfeier gan-
zer Gemeinden ist demnach zu beweisen, nicht aber schon vorauszusetzen.

5. ,,Die gegenwirtigen Kommunionfeiern sind eine blofle Ausweitung der
iiber Jahrhunderte tiblichen Kommunionausteilung aufferhalb der Euchari-
stiefeier”

In diesem Zusammenhang wird oft auf die reiche, vor allem fiir die Ostkir-
che bedeutsame Tradition der ,,Missa praesanctificatorum® (,,Messe der vor-
geheiligten Gaben®) verwiesen, also eine liturgisch der Hochform der Eucha-
ristie nahekommende Gemeindefeier, in der jedoch die in einer vorausgehen-
den Eucharistiefeier konsekrierten Gaben ausgeteilt wurden.8¢ Abgesehen da-
von, dafl diese Tradition im Westen — den Karfreitag ausgenommen, wobei
selbst dort der Verzicht auf die Kommunionspendung die urspringlichere
Praxis gewesen zu sein scheint®” — nie hat Fuf} fassen konnen, erweist sich bei
genauerer Betrachtung die Berufung auf diese besondere liturgische Gottes-
dienstform zudem als ziemlich unzutreffend.

Thren Ursprungsort hat sie in der privaten Kommunion einzelner Gliubiger, spiter-
hin vor allem in der herausragenden liturgischen Gestaltung der Fastenzeit; dem Cha-
rakter dieser Bufizeit entsprechend enthielt man sich an Werktagen der Feier der (aus-
gesprochen freudig stimmenden) Eucharistie. Ausdriicklich ausgenommen waren da-
bei die Samstage und Sonntage sowie das in die Fastenzeit fallende Fest Mariia Ver-
kiindigung (25. Mirz).#® Vorsteher und Leiter dieser Gottesdienste waren zudem
selbstverstandlich die Priester, so daff von einer Vorform des priesterlosen Gottesdien-
stes auf keinen Fall die Rede sein kann.

Lifit sich diese ,,Missa praesanctificatorum* demnach héchstens als ent-
fernte liturgische Vorgestalt fiir eine Kommunionfeier betrachten, keinesfalls
aber als ein theologisches Argument fur die gegenwartige Praxis sonntiglicher
priesterloser Kommunionfeiern, so bietet die Kommunionspendung aufierhalb
der Messe dafiir erst recht keinen Anhalt.

Zunichst bleibt festzuhalten, dafl seit der Enzyklika ,,Mediator Dei* Pius’ XII.
iber Art. 55 der Liturgiekonstitution bis hin zu Nr. 56 h) der Einleitung zum R&émi-
schen Mefibuch der Akzent eindeutig darauf liegt, daff ,,die Gliubigen nach der
Kommunion des Priesters aus derselben Opferfeier den Herrenleib entgegenneh-

86 Val. bereits 0. Anm. 47 die angegebene Literatur, dazu noch Hinfithrung und Texte in: BKV
V, Kempten—Miinchen 1912, 278-294.

87 Vel. J. A. Jungmann, Die Kommunion am Karfreitag, in: Zeitschrift fiir katholische Theolo-
gie 75 (1953), 465-470.

88 Vgl. Ziadé, a.2.0. (s. 0. Anm. 47) 82f den Nomocanon des Bar Hébraeus und 98 den Ver-
weis auf can. 52 der II. Trullanischen Synode von 691: ,,In omnibus sanctae quadragesimae jeju-
nii diebus, praeterquam sabbato et dominica et sancto annuntiationis die fiat sacrum praesancrifi-
catorum ministerium.** (Mansi X1, 967f).



men®.8? Der — spiter noch genauer zu entfaltende — Zusammenhang von Opferhand-
lung und Mahlgeschehen ist damit eindeutig unterstrichen; eine Kommunionspendung
auflerhalb der Messe bleibt so die Ausnahme fiir jene, die aus Alters- oder Krankheits-
griinden nicht teilnehmen kénnen. Diese Situation wird auch ohne jeden Zweifel in
dem neuen romischen Ritus der ,,Kommunionspendung und Eucharistieverchrung
auflerhalb der Messe‘“ vorausgesetzt.%

Des weiteren aber gilt, dal die hier angesprochene Kommunionausteilung
a) durch einen Priester geschah und so stets im Raum einer durch Amt und
Eucharistie voll konstituierten Gemeinde verblieb; b) sie vollzog sich meist
unmittelbar vor oder nach der Eucharistiefeier und lief§ sich daher in keinem
Fall als deren ,,Ersatz* betrachten; c) daher gab es auch in keinem Fall die
problematische Anniherung an die Eucharistiefeier durch die Kombination
eines Wortgottesdienstes und einer Kommunionfeier. Aus diesen Griinden ist
bei einer Berufung auf eine angeblich bereits vorhandene jahrhundertealte
Praxis fiir sonntigliche priesterlose Kommunionfeiern ganzer Gemeinden be-
sondere Vorsicht am Platz.

6. ,,Die Sinnrichtung der einschligigen rémischen Dokumente legt eine
sonntigliche Kommunionfeier einer Gemeinde nahe, die auf die Euchari-
stiefeier verzichten mufl®.

Dazu bleibt festzuhalten: Es gibt bis heute keine verbindliche Auflerung
Roms zu der hier anstehenden Frage von priesterlosen Kommunionfeiern
ganzer Gemeinden als Ersatz der sonntaglichen Eucharistiefeier. Die wenigen
Hinweise und Bemerkungen in den entsprechenden nachkonziliaren Doku-
menten erlauben jedenfalls keine so weitgehende Interpretation.®® Eher be-
zeichnend als tiberraschend ist es daher, daff auch in der Studienausgabe zur
,,Kommunionspendung und Eucharistieverehrung auflerhalb der Messe* zu
dieser Frage keine Stellung bezogen wird und jeglicher Hinweis auf solche
priesterlose Gottesdienste in Gestalt von Kommunionfeiern fehlt.92 Gegen
eine recht eigenstindige Sinn-Interpretation unter erheblicher Ausweitung des
urspriinglichen Wortlautes®? ist jedenfalls so lange Einspruch einzulegen, als

89 So in Art. 55 der Liturgiekonstitution; vgl. auch AAS 39 (1947), 565f. sowie die ,,Allgemeine
Einfithrung in das Rémische Meflbuch®, a.a.O. (s. 0. Anm. 43), Nr. 56 h). Vgl. zum Ganzen
auch das duflerst kritische Referat von Martimort, a.2.0. (s. 0. Anm. 47), 469-472, der abschlie-
fend feststellt: ,,Die von der Messe getrennte Kommunion ist jedoch ein blofler Ersatzritus und
wird daher von der Kirche nicht ohne verniinfrigen Grund gestattet. (472) In der Sache noch
schirfer urteilt J. A. Jungmann, Missarum sollemnia IT, Wien #1958, 507 ff; er erinnert daran:
»Dafl man bei anderen Gelegenheiten [als bei Krankenkommunion und am Karfreitag] absicht-
lich einen gréfleren Vorrat von Hostien fiir spitere Kommunionspendung konsekrierte und auf-
bewahrte, war im ganzen Mittelalter unbekannt® (507).

9 S, 0. Anm. 58, hier bes. Nr. 15ff.

91 Heranzuziehen sind vor allem die oben Anm. 33 genannten Instruktionen und die ebd. ange-
gebenen Art.

92 8o auch Eissing, a.2.0. (s. 0. Anm. 3), ebf. Kaczynski, a.a.O. (s. 0. Anm. 58), hier bes. 110:
»»Man vermifit in dieser Einfithrung ein ausdriickliches Wort zur Kommunionspendung durch
Laien an Sonntagen in Gemeinden, in denen die Eucharistie nicht gefeiert werden kann.*
2iEcsing, a.a,0. 2061
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nicht eindeutige Hinweise solche weitreichenden Schlufifolgerungen erlauben.
Vollig abwegig erscheint in diesem Zusammenhang allerdings die Uberdeh-
nung von Art. 28 der Liturgiekonstitution, demzufolge ,,alles, was ein Dia-
kon oder ein vom Bischof bestellter Leiter eines Wortgottesdienstes und
Kommunionspender tun daf, auch geschieht*“.* So verstanden miifite ein Bi-
schof wohl stets ein Pontifikal-Amt, der Priester nu#r sakramentale Handlun-
gen vollziehen u. 3. Auch die liturgischen Regeln sind — darin oft den kirchli-
chen Rechtsnormen gleich — strikt zu interpretieren und nicht einem vermut-
lichen oder gar erwiinschten Sinn nach.

7. ,,Die Gestaltung priesterloser Sonntagsgottesdienste als Kommunionfeiern
wird seit lingerem in der DDR ohne Schaden und mit guten Erfahrungen
praktiziert.“

Auf den ersten Blick scheint es sich hier um eines der durchschlagendsten
Argumente fur die gegenwirtige Praxis sonntiglicher Kommunionfeiern gan-
zer Gemeinden zu handeln. Bei genauerer Betrachtung zeigt sich allerdings
rasch, daf} es sich um kaum vergleichbare Groflen handelt. Bei den in der
DDR seit 1965 in Form von Kommunionfeiern gehaltenen priesterlosen
Sonntagsgottesdiensten geht es namlich bezeichnenderweise um ,,Stationsgot-
tesdienste*®*?; sie finden grundsitzlich nur statt in entlegenen Auflenstatio-
nen der Diaspora, sind aber keineswegs tblich in voll konstituierten Gemein-
den. Dartiber hinaus haben sie eine andere Gestalt: Die eucharistische Speise
wird bei diesen Kommunionfeiern aus der zur selben Zeit (!) im Pfarrort
stattfindenden Eucharistiefeier durch den Kommunionhelfer iiberbracht (!),
nicht aber als bereits lingere Zeit vorher konsekrierte und gleichsam ,,vor-
handene* Speise dem Tabernakel entnommen. Der Zusammenhang solcher
Kommunionfeiern mit der Eucharistiefeier ist demnach unvergleichlich deut-
licher und unmittelbarer als in der jetzt aufkommenden Praxis in Deutschland
und Osterreich. Daher kann der Verweis auf die (ohnehin noch relativ junge)
Praxis in der DDR kaum unbedenklich fiir die gegenwirtige Praxis sonntigli-
cher Kommunionfeiern ganzer Gemeinden in Anspruch genommen werden.
Vor allem die Differenzierung zwischen Eucharistiefeier und Kommunion-
feier ist hier so untibersehbar, dafl allen Gefahren einer Verwechslung von
vornherein begegnet ist.

IV. Weiterfiihrende Anfragen und Probleme

Mit der Zuriickweisung unzureichender Antworten auf die Frage nach der
Gestalt sonntiglicher Gottesdienste ohne Priester haben wir freilich nur die
halbe Arbeit geleistet. Nun sind jene weitreichenden und schwerwiegenden

94 Emminghaus, a.2.0. (s. o. Anm. 39), 27.
9% Vgl. dazu o. Anm. 12 und 31 sowie jetzt: Hugo Aufderbeck, (Hg.), Wortgottesdienste.
Kommunionfeiern am Sonntag, Graz 1979.



theologischen Fragen und Probleme knapp zu umreifien, die durch die Ein-
fihrung von Kommunionfeiern fiir ganze Gemeinden entstehen. Dabei wird
sich wiederum bestitigen, dafl im konkreten Einzelfall kaum direkt gegen
verbindliche Glaubensiiberzeugungen oder kirchliche Normen verstofien
wird. Ebenso unverkennbar aber bleibt, daff durch die Praxis sonntaglicher
Kommunionfeiern das Gesamtgefiige des kirchlichen Lebens sich so tiefgrei-
fend verandert, dafl zugleich dogmatisch Unaufgebbares in seinem Stellenwert
verunklart, vergleichgultigt, ja verindert wird.

1. Die Theologie und Liturgie des Wortes

Das zeigt sich bereits in einer eher impliziten Leugnung der wirklichen und
wirksamen Christusbegegnung im Wort. Praktisch alle Autoren, die sich zu
diesem Thema geauflert haben, gestehen denn auch freimiitig zu, daf} ,,reine
Wortgottesdienste in Gemeinden ohne Priester am Sonntag durchaus die
Feier der Eucharistie ersetzen konnen“.®5 Echte Christusbegegnung findet
schliefflich nicht nur im Sakrament, sondern ebenso im Wort der Verkiindi-
gung statt. Dieses ist von sich aus ,,stark genug, um eine Gemeinde mit dem
innersten Lebensstrom der Kirche in Verbindung zu bringen®.?¢ ,,Um dieses
gemeindestiftende Element der Versammlung unter dem Gottes-Wort . . .
geht es doch vor allem bei den sonntiglichen Gemeindegottesdiensten ohne
Priester. %%

Diese bedeutsame und der neueren katholischen ,,Theologie des Wortes* 98 wie der

" liturgisch-theologischen Neubesinnung des II. Vatikanischen Konzils zugrundelie-

gende Erkenntnis erlaubte eine Neubelebung von Predigt und Wortgottesdienst, in-
nerhalb und auflerhalb der Eucharistiefeier. Dabei wurde die Verschiedenheit und Ei-
genstindigkeit, damit aber auch die in beiden Fillen gegebene Wirklichkeit der Chri-
stusbegegnung in Wort und Sakrament herausgearbeitet. Die reiche Tradition einer
Wort-Theologie bei den Kirchenvitern konnte dabei als entscheidende Hilfe dienen,
um bestehende Barrieren zu tiberwinden; diese konnten schliefilich ,,diese heilswir-
kende Gegenwart Christi in seinem Wort . . . ohne Bedenken mit der eucharistischen
Gegenwart Christi vergleichen, so daff man von einer Wortkommunion sprechen
kann.*“%? Daher hat das II. Vatikanische Konzil von verschiedenen Gegenwartsweisen
Jesu Christi gesprochen und dabei ausdriicklich festgestellt: ,,Gegenwirtig ist er in
seinem Wort, da er selbst spricht, wenn die heiligen Schriften in der Kirche gelesen
werden.“ 120 Dafl zudem die besondere Betonung der sakramentalen Gnadenwirksam-
keit der Sakramente in Trient mit einem Gnadenhandeln Gottes im Wort von Schrift

95 Eissing, 2.2.0. (s. 0. Anm. 3), 212, Anm. 40.

9 . A. Jungmann, Die Erneuerung des Wortgottesdienstes, in: Lebendige Seelsorge 16 (1965),
155-158, hier: 158.

97 Schwarzenberger, a.a.0. (s. 0. Anm. 3), 142.

9 Vel. vor allem die Arbeiten von D. Barsotti, K. Rahner, L. Scheffczyk, H. Schlier, O. Sem-
melroth, H. Volk, u. a.

99 . Nussbaum, Die Messe als Einheit von Wortgottesdienst und Eucharistiefeier, in: Liturgi-
sches Jahrbuch 27 (1977), 136-171 (Lit.), hier: 140; dhnlich deutlich auch Diirig, a.a.0. (s. o.
Anm. 11), 144f.

100 [iturgiekonstitution, Art. 7; davon geht auch Emminghaus mit aller Deutlichkeit aus (s. o.
Anm. 39).
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und Verkiindigung durchaus zusammengehen kann, darf mittlerweile als erwiesen gel-
ten. 101

In diesem Rahmen erst erschliefit sich das ganze Gewicht der Empfehlung
des Konzils zu ,,eigenen Wortgottesdiensten . . . [auch| an Sonntagen und
Feiertagen, besonders da, wo kein Priester zur Verfligung steht™.192 Auf-
grund der eben angedeuteten Wertschitzung des Wortes auch im katholischen
Bereich kommt solchen Wortgottesdiensten eine eigene Wiirde und Bedeu-
tung zu; gerade als ,,sacra verbi Dei celebratio® sind sie in Notfillen legiti-
mer, ja unverzichtbarer Ersatz der sonntiglichen Eucharistiefeier, sind sie
wirkliche und wirksame Christusbegegnung im Wort und eben nicht im Sa-
krament der Eucharistefeier!

Die gegenwirtige Praxis von Kommunionfeiern ist dieser Gottesdienstge-
staltung gegentiber ein volliges Novum, denn hier soll ja ,,die sakramentale
Begegnung mit Christus in der Kommunion . . . durchaus Schwerpunkt*103
sein. Der Liturgie des Wortes ist damit freilich — trotz aller anderslautenden
Beteuerung und Bemithung — ihre wahre Bedeutung und ihr Eigengewicht
genommen; eine Berufung auf Liturgiekonstitution Art. 35,4 verbietet sich
daher. Was mit der Kommunionfeier namlich eingefuhrt wird, ist weder
Wortgottesdienst noch Eucharistiefeier, sondern eine dritte Grofle, die in die-
ser Form ein kirchen- (und dogmen-)geschichtliches Novum ersten Ranges
darstellt. Die in diesem Zusammenhang oft bemiihte Verbindung von Wort
und Sakrament!®* verfingt kaum, da (wie gleich noch genauer zu zeigen ist)
die sakramentale Komponente vollig unzureichend, gleichsam nur ,,im Frag-
ment™ zur Geltung kommt. Faktisch bedeutet daher die drohende unmerkli-
che Institutionalisierung von sonntaglichen Kommunionfeiern einen bedauer-
lichen Riickfall hinter die nachkonziliar eben erstarkende (und auch okume-
nisch bedeutsame) Theologie und Liturgie des Wortes, die gerade in dieser
Notsituation ihre erste Bewidhrungsprobe im Bewuftsein der Gliubigen hitte
bestehen konnen. Selbst solche Theologen, die prinzipiell einer Kommunion-
feler zustimmen, warnen vor der moglicherweise drohenden Folge einer Ab-
schaffung der Wortgottesdienste auf dem kalten Weg. Daher durfe auch die
Moglichkeit der Kommunionfeier ,,nicht dazu fithren, daff der selbstindige
Wortgottesdienst ohne Kommunionausteilung aus der Praxis verschwindet,
sonst miifite bei den Gliubigen bald wieder der Eindruck entstehen, sie konn-
ten die Gegenwart des auferstandenen Herrn nicht erfahren, wenn sie sich

101 Vel, dazu vor allem R. Schulte, Die Wort-Sakrament-Problematik in evangelischer und ka-
tholischer Theologie in: Theologische Berichte VI: Liturgic als Verkiindigung, Einsiedeln 1977,
81-119, bes. 111f und speziell zur Wort-Sakrament-Problematik in bezug auf Trient 113 f.
192 Liturgiekonstitution, Art. 35,4 und dazu die Kommentare von Jungmann und Lengeling (.
0. Anm. 53).

103 Eissing, a.2.0. (s. 0. Anm. 3), 206.

102 Vol, z. B. Aufderbeck, a.2.0. (s. o. Anm. 31), Schwarzenberger, a.2.0. (s. 0. Anm. 3), 144;
Eissing, 2.2.O. (s. 0. Anm. 42), 206f u. v. a., darunter viele offizielle Dokumente der Dibzesen,
aber auch der Beschluf} ,,Gottesdienst der ,,Gemeinsamen Synode® in 2.4.3, a.2.0. (s. 0. Anm.
10), 204.



,;nur® zum gemeinsamen Gebet und Gesang sowie zum Héren des Wortes
Gottes versammeln.“105

Unter der Hand, eher unbewufit als bewufit und gewollt werden so bedeut-
same Errungenschaften der neueren Theologie und Liturgie durch eine be-
denkliche Praxis in ihrem Kern bedroht oder bereits zunichte gemacht. Fiir
eine ganze Gemeinde kann es ,,zwischen” Eucharistiefeier und Wortgottes-
dienst keine ,,Mischform‘‘ geben, vielmehr gilt: Wo wegen des Fehlens eines
Priesters eine Gemeinde auf die sonntigliche Eucharistiefeier verzichten muf3,
da ist diese sakramentale Hochform des Gemeindegottesdienstes nur zu ,,er-
setzen® unter Verzicht auf die eucharistische Begegnung mit dem Herrn zu-
gunsten der ebenso wirklichen und lebendigen Begegnung mit ihm im Wort
der Schrift und der Verkiindigung.

2. Die Sorge um ein integrales Eucharistieverstindnis

Weitaus bedenklicher als die implizite Leugnung einer vollwertigen Chri-
stusbegegnung im Wort erscheint hingegen das Verstindnis der Eucharistie,
das diesen Kommunionfeiern offenkundig zugrundeliegt und damit fiir breite
Kreise wieder in den Vordergrund riicken diirfte. Was in der langen Ge-
schichte der Kirche als klarer Ausnahme- und Grenzfall deklariert war°¢ und
vor allem den Alten und Kranken zugedacht war, die an der Teilnahme am
Gemeindegottesdienst verhindert waren, soll nun — freilich in regelmifligem
Wechsel mit der Hochform der Eucharistiefeier! — Gegenstand einer norma-
len Gemeindeordnung werden: die Kommunionspendung aufierhalb der Eu-
charistiefeier. Noch mehr: Die gegenwirtige Sakramententheologie und erst
recht die Theologie der Eucharistiel®” riicken deutlich ab von einem ding-
lich-objektivistischen Verstindnis der sakramentalen Vollziige und erst recht
von einer Fixierung auf die aus dem Handlungsganzen isolierte ,,Materie*
eines Sakramentes, konkret also der eucharistischen Gestalten von Brot und
Wein. Stattdessen findet die gesamte sakramentale Handlung grofiere Beach-
tung als Vollzug eines letztlich unteilbaren Ganzen; damit wird zugleich der
Streit um den eigentlichen ,,Zeitpunkt der eucharistischen Wandlung (ob

195 J. Baumgartner, Wortgottesdienste in den jungen Kirchen, in: Neue Zeitschrift fiir Mis-
sionswissenschaft 30 (1974), 256-280, hier: 266.

106 Vgl. die iiberdeutlichen Feststellungen bei Jungmann, Missarum sollemnia II, a.a.0. (s. o.
Anm. 89), und bei Martimort, a.a.O. (s. 0. Anm. 47).

107 Zu den neueren Bewegungen innerhalb der katholischen Sakramententheologie vgl. meine
beiden Literaturberichte: Wege und Méglichkeiten gegenwirtiger Sakramententheologie. Gestal-
ten — Probleme — Perspektiven, in: G. Bitter / G. Miller (Hg.) Konturen heutiger Theologie.
Werkstattberichte, Miinchen 1976, 279-293; Katholische Sakramententheologie auf neuen We-
gen? in: Herder-Korrespondenz 33 (1979), 571-576. Als Beispiele einer erncuerten Theologie der
Eucharistie seien hier nur genannt: E. Schillebeeckx, Die eucharistische Gegenwart, Diisseldorf
1967; Th. Schneider, Gewandeltes Eucharistieverstindnis?, Einsiedeln 1969; J. Betz, Eucharistie
als zentrales Mysterium, in: Mysterium Salutis IV/2, 185-313; A. Gerken, Theologie der Eucha-
ristie, Miinchen 1973; M. Kehl, Eucharistie als Begegnung, in: Theologische Akademie 13,
Frankfurt 1976, 27-42; J. Ratzinger, Eucharistie — Mitte der Kirche, Miinchen 1978.
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Einsetzungsworte oder Epiklese°®) tiberwunden und die gemeinsame Ge-
dichtnisfeier des Herrenmahles, die im Mahl begangene ,,memoria mortis et
resurrectionis Jesu Christi zum Sakrament der Eucharistie, wobei die blei-
bende Gegenwart Christi unter den eucharistischen Gestalten zu einer unbe-
streitbaren Konsequenz, nicht aber zur urspriinglichen Mitte und zum eigent-
lich gewollten Effekt dieser Feier wird.19?

Fiir ein solches Sakramenten- und Eucharistieverstindnis bedeuten die
Kommunionfeiern einen bedenklichen und bedauerlichen Riickschritt. Wie
immer man es drehen und wenden mag — sie bleiben ihrer Grundstruktur
nach eine ,,Messe ohne Kanon®, da Gabenbereitung, Hochgebet und Einset-
zungsbericht aus dieser Feier ja gerade ausgeklammert sind bzw. bleiben miis-
sen. So aber fehlt ihnen das eigentlich sakramentskonstituierende Moment,
nimlich die Vergegenwirtigung des Paschageschehens (anders gesagt: der Op-
fercharakter). Ob gewollt oder nicht — der Blick wird so in kaum zuldssiger
Weise auf die geheiligten, ,,verwandelten” Elemente allein gelenkt und damit
die fiir die Kirchenvater so wichtige Aktualprisenz des sich in der eucharisti-
schen Handlung vergegenwirtigenden Opfer Jesu und der sich daraus aller-
erst ergebenden substantialen Realprisenz'1® weit in den Hintergrund ge-
riickt. Anders gesagt: Die (an sich sekundire; was nicht meint: bedeutungslo-
se!) Fortdauer der Gegenwart Christi in den Gestalten von Brot und Wein,
das in der Tradition so benannte ,,sacramentum permanens®, wird hier zum
alleinigen Orientierungspunkt, wihrend die umfassendere Symbolhandlung,
das ,,sacramentum*, nimlich die Gedichtnisfeier von Tod und Auferstehung
Jesu, zuriicktritt. Jede Bemiihung um ein solchermaflen erneuertes, ganzheit-
liches Eucharistieverstindnis, das den Blick von der ,,Wandlung* der Ele-
mente behutsam und umsichtig auf das umgreifende Geschehensganze zu-

108 Vol dazu die sehr instruktiven Bemerkungen von R. Hotz, Sakramente — im Wechselspiel
zwischen Ost und West, Ziirich-Kéln-Giitersloh 1979, dort 229 ff. zur Frage der Epiklese.

In spezifisch liturgiewissenschaftlicher Betrachtung vegl. auch den einschligigen Beitrag von H.-].
Schulz, Interpretation durch liturgischen Vollzug. ,,Transsubstantiation® und ,, Transsignifika-
tion** in liturgiewissenschaftlicher Sicht, in: W. Beinert u. a., Sprache und Erfahrung als Problem
der Theologie, Paderborn 1978, 61-77.

Daf sich hier zwischen Ostkirche und rémischer Kirche Méoglichkeiten eines Konsenses abzeich-
nen, verdient in diesem Zusammenhang mindestens ebensoviel Beachtung wie eine dhnliche Be-
wegung innerhalb der Kirchen des 6kumenischen Rates. Dort heifit es in einem neueren Kon-
sensdokument: ,,Die Konsekration darf nicht auf einen ganz bestimmten Moment in der Liturgie
beschrinkt werden. Der Ort der Epiklese in Beziehung zu den Einsetzungsworten ist nicht von
entscheidender Bedeutung. In den idltesten Liturgien wurde der gesamte Gebetsteil als Vergegen-
wirtigung der von Christus verheiflenen Wirklichkeit verstanden. Die Wiederherstellung eines
solchen Verstindnisses konnte dabei helfen, unsere unterschiedlichen Auffassungen iiber einen
besonderen Moment der Konsekration zu {iberwinden.” (K. Raiser [Hg.]), Léwen 1971. Stu-
dienberichte und Dokumente der Sitzung der Kommission fiir Glauben und Kirchenverfassung
= Betheft zur Okumenischen Rundschau Nr. 18/19, Stuttgart 1971, 71-77, hier: 75.

109 Beispielhaft 13t sich das auch an der Art beobachten, wie z. B. Ratzinger in seinen Predigten
(s. 0. Anm. 107) das Geheimnis der Eucharistie behandelt: Die ,, Transsubstantiation, die Be-
handlung der wirklichen und bleibenden Gegenwart Christi im eucharistischen Sakrament riickt
ans Ende und wird betont aus dem Ganzen der Gedichtnis-Feier des Pascha-Mysteriums Jesu
entwickelt.

10 Vol vor allem Betz, a.2.0. (5. 0. Anm. 107), 263 ff.



riicklenkt, in dem das Gedichtnis des Herrenmahles gefeiert wird und damit
in der Aktualprasenz der Lebenshingabe Jesu sich dessen ebenso bedeutsame,
aber doch in diesem Sinn sekundire substantiale Realprasenz erst ver-wirk-
licht, wird mit dieser Herauslosung des Mahlgeschehens aus der Gedichtnis-
feier selbst nachhaltig verhindert. Dariiber hinaus wird die geradezu mit-kon-
sekratorische Wirklichkeit der Eucharistie feiernden Gemeinde dabei vollig
unterschlagen: ,,Die reale Gegenwart Christ in den Speisen Brot und Wein
ereignet sich nur innerhalb des umgreifenden Sinngeschehens der glaubenden,
liebenden und hoffenden Kirche, die das eucharistische Mahl feiert . . . Das
ganze Mahl ist ,dramatische’ Vergegenwirtigung des Geschehens von Kreuz
und Auferstehung Jesu.“11!

Von hier aus ergeben sich m. E. uniiberwindbare theologische Bedenken
gegeniiber der immer hiufiger anzutreffenden Praxis von Kommunionfeiern
ganzer Gemeinden, in denen am Sonntag ein Priester fehlt. Faktisch handelt
es sich dabei um eine ,,Messe ohne Kanon®, woriiber auch noch so diffizile
Unterscheidungen und Unterscheidungshilfen kaum hinwegtiuschen konnen.
,,Hinzu kommt, daR feine theoretische Differenzierungen in der Praxis sich
hiufig von selbst erledigen. 112 Damit wird eine Kommunionfrommigkeit ge-
fordert, die von der Liturgischen Bewegung bis hin zur nachkonziliaren Li-
turgiereform und entsprechenden theologischen Bemiihungen zugunsten eines
integralen und vom Vollzugsganzen des Herrengedichtnisses, des Paschamy-
steriums, getragenen Verstindnisses der Eucharistiefeier mittlerweile iiber-

‘wunden zu sein schien.

Daher sind die Kommunionfeiern aus guten theologischen Griinden, kon-
kreter gesagt: aus ehrlicher Sorge um die Bewahrung und Bewihrung eines
urspriinglicheren (!) Verstindnisses der Eucharistie abzulehnen; sie machen
einen eindeutigen Grenzfall, die Kommunionspendung auflerhalb der Messe,
zu einem ,,Normalfall fiir eine ganze Gemeinde und deren Ordnung. In
bewufiter Sorge um die ganzheitliche Gestalt der Eucharistiefeier und bei
gleichzeitiger Hochschitzung der Verkiindigung des Gotteswortes sollte
darum in solchen Gemeinden, in denen sonntags kein Priester zur Verfiigung
steht und damit keine Eucharistie gefeiert werden kann, ein reiner Wortgot-
tesdienst gehalten werden. Immerhin ist ein solcher Wortgottesdienst seiner
Grundgestalt und seinem Wesen nach alles andere als eine ,,Paraliturgie®.'*?
Freilich setzt ein solch bewufiter und im Notfall durchaus verantwortbarer
Verzicht auf Kommunionfeiern zugleich voraus, dafl die Gemeinde sich in
mehr oder weniger regelmifligen Abstinden sonntags zur Hochform der Eu-
charistiefeier versammelt und hier nun auf andere, eben sakramentale Weise
Christus begegnet. Andernfalls wiirde eine Gemeinde auf Dauer ihre konsti-
tutive Mitte verlieren.

111 Kehl, a.a.0. (s. 0. Anm. 107), 35f.

112 86 in anderem Zusammenhang, darum aber nicht weniger zutreffend H. G. Koch, Priester-
mangel und Sicherung der Seelsorge, in: Herder-Korrespondenz 31 (1977), 306-312, hier: 312.
113 Vg|. Jungmann, 2.2.0. (s. 0. Anm. 80), bes. 123f. u. 130, Anm. 50; dhnlich auch Emming-
haus, a.2.0. (s. 0. Anm. 39), 25.
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3. Ein unterschitztes okumenisches Problem

Neben diesen recht grundsitzlichen Infragestellungen der Kommunionfei-
ern scheint ein anderes Problem in der Diskussion bislang weitgehend unter-
schitzt zu werden — die 6kumenische Relevanz und Brisanz dieser Praxis ka-
tholischerseits.11* Bei unvoreingenommener Betrachtung kann man sich des
Eindrucks einer — sicherlich unbeabsichtigten — Doppelziingigkeit kaum er-
wehren:

Einerseits wird von der katholischen Kirche immer wieder Bedauern laut
tber die geringe Wertschitzung des Abendmahls im protestantischen Bereich
und auf dessen ,,Randstellung im evangelischen Gottesdienst verwiesen; die
entsprechenden Konsensdokumente!'® duflern denn auch mit evangelischer
Billigung entsprechende Wiinsche der katholischen Gesprichsteilnehmer:
»»Nach katholischer Uberzeugung ist lutherischerseits anzustreben: 1. der
hiufigere Vollzug des Abendmahls . . .; 2. eine groflere Beteiligung der ge-
samten Gemeinde (insbesondere der Kinder); 3. eine engere Verbindung von
Wort- und Sakramentsgottesdienst.“11¢ Soll diese Wunschliste ernst gemeint
sein — und nichts spricht dagegen —, so bleibt es schlechterdings unverstind-
lich, wenn nun im katholischen Raum plétzlich doch ,,weniger hiufig als je-
den Sonntag“11” Eucharistie gefeiert und die Einheit von Wort- und Euchari-
stiefeier damit praktisch aufgelost wird. Der Tendenz einer Aufwertung der
Abendmahlsfeier im evangelischen Raum!'® und dem in allen auf eine Eini-

114 Auf meine diesbeziiglichen Bedenken hat freilich Eissing, a.2.0. (s. 0. Anm. 3), 211{f zu
antworten versucht, doch unterbietet er das Problem, indem er schreibt: ,,Dem 6kumenischen
Gesprich wire nicht gedient, wenn man diese Mdglichkeit nicht nennen oder ihre Konsequenz,
dort wo sie ausreichend zu begriinden ist, aus der Praxis der katholischen Kirche verdringen
wiirde. (212) Dabei setzt er freilich voraus, was allererst zu beweisen ist — namlich die hinrei-
chende ,,Begriindung’® dieses Grenzfalles, der verbindert, nicht aber bereits ,,verdringt* werden
muf!!! Anschlieflend duflert er jedoch ebf. Bedenken, die in dieselbe Richtung wie die hier ge-
nannten gehen.

115 Im Folgenden wird nur bezug genommen auf folgende bedeutsame Konsensdokumente: Das
offizielle lutherisch-katholische Gesprich in den USA, 1. Die Eucharistie, in: Um Amt und Her-
renmahl. Dokumente zum evangelisch — réomisch-katholischen Gesprich, hg. v. G. Gassmann
u. a., Frankfurt 21974, 57-70 (zit. USA I); Das evangelisch-katholische Gesprich in Frankreich.
1. Auf dem Wege zu ein und demselben eucharistischen Glauben? (Gruppe von Dombes), in:
ebd. 104-112 (zit: Dombes I); Eine Taufe — eine Eucharistie — ein Amt. Drei Erklirungen erar-
beitet und autorisiert von der Kommission tiir Glauben und Kirchenverfassung, hg. v. G. Miil-
ler-Fahrenholz, Frankfurt 31977, 13-20 (zit.: Accra); Das Herrenmahl, hg. v. Gemeinsame ro-
misch-katholische / evangelisch-lutherische Kommission, Paderborn—Frankfurt #1979 (zit.: Her-
renmahl). — Uber den allgemeinen Stand der 6kumenischen Abendmahlsgespriche informiert
ausgezeichnet U. Kithn, Art. Abendmahl IV. Das Abendmahlsgesprich in der 6kumenischen
Theologie der Gegenwart (Lit!), in: TRE I (1977), 145-212. Uber die hier ebenfalls bedeutsame
Entwicklung der evangelischen Abendmahlspraxis im 20. Jahrhundert vgl. den ebf. hervorragen-
den Durchblick von A. Niebergall, Abendmahlsfeier IV. 20. Jahrhundert; in: ebd. 310-328.
116 Herrenmahl, Nr. 76 (S. 46); vgl. auch Niebergall, a.a.O. 312, der den ,,Verfall der Abend-
mahlssitte im protestantischen Bereich zu Beginn des 20. Jahrhunderts** beklagt.

TN cera Dip 332520,

118 V|, Niebergall, 2.2.0. (s. 0. Anm. 115), 317, nach dem es kaum zu tibersehen ist, ,,dafl das
Abendmahl tiberraschenderweise eine neue Bedeutung erhilt, ja eine neue Anziehungskraft aus-
strahlt™.



gung hindenkenden Dokumenten greifbaren Ziel einer Vollgestalt der eucha-
ristischen Gedichtnisfeier jedenfalls liuft die katholische Praxis sonntiglicher
Kommunionfeiern in Gemeinden ohne Priester stracks entgegen.

Andererseits nehmen die Konsenspapiere auch die katholische Kirche in die
Pflicht. Diesbeziiglich sind die Aussagen unter Bezugnahme auf die ,,Instruc-
tio de cultu mysterii eucharistici vom 25. 5. 1967, vor allem die Nr. 49 und
50 erstaunlich einsinnig und durchgingig: ,,Man mége auf katholischer Seite,
insbesondere in Katechese und Predigt, beachten, daff die urspriingliche In-
tention der Aufbewahrung der eucharistischen Gaben darin besteht, dafl sie
an die Kranken und Abwesenden verteilt werden.“11% Dabei wird jeweils eine
lutherische Gegenverpflichtung ausgesprochen, die eine ihnliche Hochschit-
zung der zurilickbleibenden Abendmahlsgaben beinhaltet.120 Wie diese Zu-
sage von katholischer Seite auf angemessene Weise eingelost werden kann,
wenn in vermehrter Zahl Kommunionfeiern ganzer Gemeinden praktiziert
werden und damit der Aspekt der fortdauernden Realprisenz reichlich stra-
paziert wird, bleibt ein Ratsel. Eher schon will es scheinen, dafl mit dieser
bedauerlichen Praxis ein bereits erreichter tkumenischer Konsens unterlaufen
und damit die mithsam errungene Einheit aufs Spiel gesetzt wird. Was hier —
sicherlich ohne bése Absicht und vermutlich unbewufit — praktiziert wird, ist
weit mehr als nur ein ,,schlechter Stil“ in der Okumene — es geht an die Sub-
stanz und fragt nach der katholischen Zuverlissigkeit im 6kumenischen Ge-
sprach.

Ahnliches it sich auch feststellen fiir den von der katholischen Seite im

okumenischen Gesprich stets betonten unléslichen Zusammenhang von Ge-

meinde, Amt und Eucharistie. Dafl das Priestertum Ordination zur Gemein-
deleitung und damit vorziiglich auch den Vorsitz bei der Eucharistiefeier
meint und fiir diese Funktion die giiltige Weihe unabdingbare Voraussetzung
bleibt, bildet das unbestrittene und auch unbestreitbare Fundament der ka-
tholischen Uberzeugung. Gerade diese wechselseitige Zuordnung aber wird
durch die von Diakonen oder Laien als ,,Quasi- bzw. Defacto-Gemeindelei-
tern® geleiteten Kommunionfeiern (die ihrerseits, allen Unterscheidungshilfen
zum Trotz, noch immer von vielen Gemeindegliedern als ,,Quasi-Euchari-
stiefelern” empfunden und angesehen werden) nachhaltig verdunkelt und
verunklirt.’?! Die immer weiter reichende Ausgliederung und Delegation
einzelner Funktionen und Vollmachten des priesterlichen Amtes der Gemein-
deleitung (gegen die prinzipiell nichts einzuwenden ist!'22), hohlt freilich in
der Konsequenz die Notwendigkeit einer amtlichen Verfafitheit einer christli-

' So mit ausdriicklicher Bezugnahme auf die rom. Instruktion und deren deutliche Feststellun-
gen (2.2.0. [s. o. Anm. 33] 981f) u. a. Dombes I, Nr. 20 (S. 107f), ahnlich: USA [, II. 2. A. d)
und e) (S. 66); der Wortlaut von Dombes ist iibernommen in: Accra Nr. 35 (S. 20) und in: Her-
renmahl Nr. 55 (S. 34). -

120: Vsl vor allem USA T, T 2. A. &) (S. 66).

121 Vol, Schlemmer, a.2.0. (s. 0. Anm. 32), 37{.

122 Vol, Kirchenkonstitution Art. 33; Laiendekret Art. 6 und 20; zum grundsitzlichen Problem
vgl. H. J. Pottmeyer, Thesen zur theologischen Konzeption der pastoralen Dienste und ihrer
Zuordnung, in: Theologie und Glaube 66 (1976), 313-331.
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chen Gemeinde - die doch im 6kumenischen Gesprich eine so entscheidende
Rolle spielt! — allmahlich aus, indem sie als eine Art ,,Priester-Ersatz** einen
Diakon oder Laien, vor allem freilich Pastoralreferenten, als De-facto-, oft-
mals nahezu De-iure-Gemeindeleiter ohne Ordination stellt. Freilich hat sich
gerade die Deutsche Bischofskonferenz in ihrer Verlautbarung ,,Zur Ord-
nung der pastoralen Dienste” gegen eine solche Entwicklung gewandt und
ausdriicklich betont: ,,Laien diirfen jedoch nicht damit beauftragt werden, die
gesamte Gemeindepastoral oder Aufgaben im Gesamtbereich der Grunddien-
ste eigenverantwortlich wahrzunehmen, einzig jene Funktionen, fir die eine
Weihe erforderlich 1st.“12* Wieviel hochfeine theoretische Differenzierung
auch immer hier gebraucht werden mag — ,,man darf sich . . . nicht dartiber
hinwegtduschen, dafl die Gemeinden fiir solche subtilen theologischen Unter-
scheidungen wenig Verstindnis haben und sich auf ihre eigene Weise einen
Reim auf diese Entwicklung machen.* 124

Nicht allein vom katholischen Standpunkt, sondern auch unter 6kumeni-
schen Riicksichten muff sich darum hier die Frage stellen, ob die letztlich in
der Weihe begriindete Vollmacht zur Gemeindeleitung nicht auf Dauer zu
einer rein ,,theologischen Wahrheit“ verkommt, ja zu einer ausgehohlten
Ideologie zu werden droht, der ithr Fundament in der kirchlichen Praxis
durch immer weitere Delegation von Jurisdiktionsvollmacht genommen
wird.??5 Auch hier liflt sich damit der Eindruck einer gewissen Zwiespaltig-
keit, um nicht zu sagen: Doppelziingigkeit, im 6kumenischen Gesprich nur
schwer vermeiden. Die katholische Position scheint sich fast unbemerkt und
unter der Hand in solchem Mafle zu verindern, dafl die Basis sich abzeich-

nender 6kumenischer Einigung plétzlich von ganz unerwarteter Seite her be-
droht wird.

125 Zur Ordnung der pastoralen Dienste, a.2.0. (s. 0. Anm. 4), 17.

124 W, Kasper, Die schidlichen Nebenwirkungen des Priestermangels, in: Stimmen der Zeit 195
(1977), 129-135, hier: 130.

125 VoI, schon die diesbeziigliche Mahnung von J. Neumann, Wort und Sakrament nicht spal-
ten!, in: Orientierung 40 (1976), 86f; ders., Die wesenhafte Einheit von Ordination und Amt:
Priester und Laien im Dienst der Kirche. Kirchenrechtliche Fragen zur gegenwirtigen Praxis, in:
Klostermann, Der Priestermangel (s. 0. Anm. 69), 95-128 sowie W. Kasper, in: Gemeinsame
Synode (s. 0. Anm. 10), bes. 592-594; ders., Die schadlichen Nebenwirkungen, a.a.0. (s. o.
Anm. 124). Die viel umfassendere Problematik der kirchlichen Dienste und die damit verbun-
dene Frage nach dem jeweiligen Spezifikum kann hier freilich nicht behandelt werden. Zur wich-
tigen Frage nach dem theologischen Ort der Pastoralassistenten vgl. jetzt auch: H. J. Pottmeyer,
Die Zuordnung von Laie und Priester im pastoralen Dienst, in: Lebendige Seelsorge 29 (1978),
9-18; G. Greshake, Der theologische Ort des Pastoralreferenten und sein Dienst, in: ebd. 18-27.

Im Anschluff an die hier geiiuflerten Gedanken erschien ein Beitrag von R. Kaczynski, Umstrit-
tene Kommunionfeier. Zur Diskussion um den Sonntagsgottesdienst ohne Priester, in: Gottes-
dienst 13 (1979), 177-180; vgl. dazu meine direkte Erwiderung a.a.0., Nr. 24, 188.



V. Riickblick und Ausblick

Wie bereits ofter vermerkt, wird man wohl in keinem der genannten
Punkte und der geiuflerten Bedenken gegeniiber der gegenwartigen kirchli-
chen Praxis von Kommunionfeiern als Ersatz der sonntaglichen Eucharistie-
feier in Notfillen einen direkten Verstoff gegen irgendwelche Glaubenslehren
oder ausdruckliche dogmatische Aussagen finden konnen. Dennoch gilt ge-
rade hier das Gesetz, dafl Quantitit durchaus in Qualitit umschlagen kann —
anders gesagt: wo sich das Gefuige der kirchlichen Praxis in so entscheidender
Weise verschiebt und den ,,theologischen Ort*“ bestimmter, zwar niemals
frontal geleugneter Glaubenswahrheiten verandert, werden diese selbst in
ihrem Bestand angegriffen und bedroht. Das eigentlich Gefihrliche der ge-
genwartigen Situation liegt so nicht in der oberflachlich gegebenen theologi-
schen ,,Stimmigkeit® und Erlaubtheit der einzelnen Schritte in der Praxis,
sondern darin, daff diese beruhigende Oberflichenansicht vollig verdeckt, was
sich darunter vollzieht und wie bedrohlich die praktisch vollzogenen ,,Um-
bauten‘ zugleich das Fundament unertriglich belasten und allmahlich zu ver-
schieben beginnen. Wer hier nur an Symptombehandlung denkt und dabei
verschiedene Losungen durchspielt — freilich niemals, ohne sie als ,,Not-Lo-
sung’ zu deklarieren und vor den schwerwiegenden Folgen zu warnen! —,
wer hier eben ,,nur praktisch® denkt, verkennt die Radikalitit und ungeheure
Herausforderung dieser Situation. Diese verlangt eine grundsitzliche Besin-
nung und Entscheidung, die ohne verantwortliche Mitwirkung des Theologen
uberhaupt nicht denkbar ist. Wem nur an dem pastoral ,,Machbaren® liegt,
wird auf lange Sicht - sicherlich ungewollt — der Sache des Glaubens emp-
findlich schaden und mit Erschrecken vor dem stehen, was er unbedacht an-
gerichtet hat. Daher muf8 der Theologe, der in der kritischen Reflexion dieser
Praxis der Kommunionfeiern diese bedenklichen, ja bedrohlichen Verschie-
bungen bemerkt, seine Stimme erheben und auf den Schaden hinweisen, den
langerfristig praktizierte Not-Lésungen anzurichten drohen.

Nochmals méchte ich daher mit allem Nachdruck die These vertreten: Die
gegenwirtige Praxis sonntiglicher Kommunionfeiern ganzer Gemeinden (jede
dieser drei Bestimmungen hat ihr eigenes Gewicht, da es um die Gestalt der
Sonntagsfeier einer ordnungsgemifl konstituierten christlichen Gemeinde —
und eben nicht einzelner Gliubiger! — geht) bleibt ein gefiahrlicher Schritt in
die falsche Richtung; zudem wird damit eine wirkliche Losung der anstehen-
den Probleme des Priestermangels auf lange Sicht erschwert, wenn nicht gar
blockiert. Priester sind nur durch Priester zu ersetzen — dasselbe gilt ohne
Abstriche auch fiir die sonntigliche Eucharistiefeier einer christlichen Ge-
meinde.

Um dennoch diese kritischen Uberlegungen nicht rein aporetisch enden zu
lassen, sollen abschlielend folgende Zusammenfassungen und Anregungen
zur Bewiltigung der gegenwirtigen Situation gegeben werden:

1. Unbestritten bleibt die Notwendigkeit, dafl sich eine christliche Gemeinde
sonntags zu einem Gottesdienst versammelt, auch wenn dieser — durch das
Fehlen eines Priesters — keine Eucharistiefeier sein kann.
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2. Die Gestalt dieser priesterlosen Sonntagsgottesdienste ist grundsitzlich ein

reiner Wortgottesdienst, in dem die Gemeinde Christus, ihren Herrn, in
ihrer Mitte gegenwirtig weifl durch sein Wort und durch die in seinem
Namen versammelten Gliubigen.

. Um praktisch und theologisch den Bestand einer christlichen Gemeinde zu

sichern, wird es unerlifilich sein, daff diese in regelmifligen Abstinden
(wenn schon nicht an jedem Sonntag) Eucharistie miteinander feiert.

Ist fiir eine Gemeinde selbst an einem kirchlichen Hochfest keine Euchari-
stiefeier moglich, so soll sie — nach dem Vorbild der in der DDR mit guten
Erfahrungen praktizierten Kommunionfeiern — an der gleichzeitigen (!)
Eucharistiefeier einer zugeordneten Gemeinde teilnehmen. Da in diesem
Fall die eucharistischen Gaben nicht als lange zuvor konsekrierte und so
aufbewahrte dem Tabernakel dieser Pfarrkirche entnommen werden, son-
dern direkt aus einer Eucharistiefeier tiberbracht werden und so erst in die
versammelte Gemeinde hineingetragen werden, wird die auflergewdhnli-
che Situation dieser Kommuniongottesdienste fiir jeden unmittelbar er-
kennbar und bleibt der integrale Zusammenhang des eucharistischen Mah-
les mit der gesamten Gedichtnisfeier des Herrenmahles hier erhalten. Die-
ser echte, auf streng begrenzte Festtage im Jahr festgelegte Extrem- und
Grenzfall liflt sich auch 6kumenisch durchaus vertreten, obwohl die
grundlegenden Bedenken damit nur teilweise ausgeriumt sind.

. Lingerfristig bleibt freilich zu fragen, ob sich jene zahlreichen Minner

(von den Frauen ist hier — leider — zu schweigen!), die bisher als aner-
kannte Leiter solcher priesterloser Gottesdienste fungieren, nicht de facto
als solche Bezugspersonen einer Gemeinde bewihrt haben, also tatsichlich
,,viri probati® sind, die ihrer Funktion nach sich lingst fiir eine dieser
Aufgabe entsprechende Ordination zur Gemeindeleitung und so auch zum
Vorsitz bei einer Eucharistiefeier qualifiziert haben. Den Mut, einen sol-
chen Weg aus der gegenwirtigen Krise zu finden und zu beschreiten, statt
mit halben und im Endeffekt mehr als bedenklichen und gefahrlichen L6-
sungen die Situation zu verschleiern und sogar zu verschlimmern, wird die
Kirche aufbringen kénnen und miissen. Der erste Schritt dazu bleibt die
Einsicht, daf} fiir die Praxis der sonntiglichen Kommunionfeiern ganzer
Gemeinden das beachtliche Eingestindnis der Deutschen Bischofskonfe-
renz in anderem Fall zutrifft: ,,Not- und Ersatzlosungen sind oft Fehllo-
sungen.‘




Das Stundengebet in seiner Jenseitigkeit
Prof. DDr. Theodor Schnitzler

Die Liturgia Horarum er6ffnet sich uns als Memoria Christi und als Bene-
dictio temporis. Es geht beim Stundengebet nicht um eine bestimmte Quanti-
tat des Gespriches mit Gott, sondern um die Erfiillung eines inneren Sinns
und um die Verwirklichung eines Zieles, das ihm gesetzt ist. Das ergibt sich
auch aus der Erwigung der Jenseitigkeit des Stundengebetes.

1. Zwei kirchliche Lebrstiicke

Dariiber schrieb Papst Pius XII. in seiner Enzyklika MEDIATOR DEI
vom 20. November 1947. Inhalt und Worte dieses Weltrundschreibens wer-
den immer wieder verwendet von ,,SACROSANCTUM CONCILIUMY,
der Constitutio des 2. Vatikanischen Konzils iiber die Liturgie. Man kénnte
ebenso gut die Konzilskonstitution wie die Enzyklika zitieren. Deshalb wer-
den hier beide Texte nebeneinander gestellt. — Verfasser der Enzyklika ist,
wie mit Sicherheit tiberliefert wird, P. Sebastian Tromp S. J., Professor fiir
Fundamentaltheologie an der Pipstlichen Gregorianischen Universitit,
T 1977, glicklos als Konzilstheologe, tiberaus verehrt als akademischer Leh-
rer, der immerhin den wesentlichen Ertrag seines Denkens in die Theologie

des Zweiten Vaticanum einbringen konnte.

Enzyklika Mediator Dei
Nr. 142, 143

Das Wort Gottes hat bei seiner
Menschwerdung in dieses Verban-
nungsdasein hier auf Erden den
Lobgesang gebracht, der alle Ewig-
keit hindurch in den Hohen des
Himmels erklingt. Die ganze
Menschheit hat er sich verbunden
und sie so zu Mitwirkenden ge-
macht in diesem gottlichen Lobge-
sang . ..

Dann mufl auch bei uns dieses
Wort begleitet sein von innerem
Mitgehen der Seele, so daff wir
diese nimlichen Gesinnungen uns
zu eigen machen, mit thnen uns
zum Himmel erheben, mit ithnen
die Heiligste Dreifaltigkeit anbeten,
mit thnen ihr gebiihrend Lob und
Dank sagen.

Konzilskonstitution
Nr. 83

Als der Hohepriester des Neuen
und Ewigen Bundes Jesus Christus
Menschennatur annahm, hat er in
die Verbannung dieser Erde jenen
Hymnus mitgebracht, der in den
himmlischen Wohnungen durch
alle Ewigkeit erklingt. Die ganze
Menschengemeinschaft  schart er
um sich, um gemeinsam mit ihr
diesen gottlichen Lobgesang zu
singen.

Diese priesterliche Aufgabe setzt
er nimlich durch seine Kirche fort;
sie lobt den Herrn ohne Unterlafl
und tritt bei thm fiir das Heil der
ganzen Welt ein, nicht nur in der
Feler der Eucharistie, sondern auch
in anderen Formen, besonders im
Vollzug des Stundengebetes.

Es hat einen eigenen Reiz, diese beiden kirchlichen Lehrstiicke zu verglei-
chen. Die beiden haben zunichst wortlich den gleichen Text. Danach setzt
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das Konzil sachlicher, systematischer fort. Die Enzyklika wird durch ihr Zi-
tat aus Augustinus schwungvoller. — Man erkennt deutlich, dafl das Konzil
den Papst nicht nur wie nebenbei zitiert. Es will wirklich aussagen und leh-
ren. Es stellt das Wort Pius XIL. in die Zusammenhinge der priesterlichen
und seelsorglichen Praxis. Zugleich wird sichtbar, daff mit den Priestern auch
die anderen kraft kirchlicher Ordnung Beauftragten und die Christgliubigen
als Vollzieher des Stundengebetes angesprochen werden.

2. Inhalt dieser Lehrstiicke

Allein, es geht hier nicht um Literaturkritik, sondern um die Abwagung eines
Lehrstiickes, und zwar: Das Wort Gottes hat bei der Menschwerdung auf die
Erde den Lobgesang des Himmels mitgebracht. — Besonders im Vollzug des
Stundengebetes ist dieser himmlische Lobgesang verwirklicht.

Bei dem Lobgesang aus dem Himmel geht es nicht nur, nicht allein um die
Liturgia Horarum. Denn, so sagt das Vaticanum II. ausdriicklich: Das hohe-
priesterliche Beten setzt Christus durch seine Kirche fort in ithrem unablissi-
gen Lob- und Bittgebet, und zwar in der Eucharistiefeier, in anderen For-
men, besonders im Stundengebet. Allerdings lassen wir die anderen Formen
einmal beiseite und befassen uns ,,besonders® mit dem Stundengebet. Wir diir-
fen dabei nicht vergessen: Vieles, das hier gesagt werden kann, gilt auch von
anderen Bereichen des Gebetes, ist nicht beschrankt auf die Liturgia Hora-
rum. Nun lautet die erste Frage, was denn wohl mit dem Lobgesang des
Himmels gemeint ist, den der Herr auf die Erde gebracht hat.

a) Ist die Rede vom Lob der Schopfung auf den Schopfer?

Die Psalmen sind davon erfiillt. ,,Die Himmel rithmen des Ewigen Ehre,
ihr Schall pflanzt seinen Namen fort!* In dieser Textform hat Ludwig van
Beethoven tausend Chore von jenem Himmelslob singen lassen, das der 19.
(18.) Psalm anstimmt. Der Lobgesang der drei Jiinglinge fordert jedes ein-
zelne Schopfungswerk auf, Gott im Himmel zu preisen (Dan 3,52-86). Der
24, (23.) Psalm liBt sogar ein Stiick der himmlischen Liturgie lebendig wer-
den, wenn er das Spiel an den Himmelstoren iiberliefert (Ps 24,7-10). Die
Thematik des Lobgesanges der Jiinglinge im Feuerofen wird aufgegriffen von
Psalm 148: Alle Kreatur, von den Engeln bis zu den Zedern und den Vogeln,
mufl Gott loben. In Psalm 96 (95) werden Himmel und Erde, Meer, Flur und
Biume fast nebenher zum Lob Gottes aufgefordert. Ahnlich ist es in den
Psalmen 89 (88) und 98 (97): Strome, Berge und Meer jubeln dem Herrn im
Chor; Psalm 50 (49), 6 schliefit sich an: die Himmel sollen seine Gerechtig-
keit kiinden.

Man wundert sich fast, daff das Ergebnis des Blatterns im Psalter nicht er-
giebiger ist. — Die Aufforderung zum Lobe Gottes richtet sich eben meist an
das Volk oder an die Seele. Das Lob der Himmel wird tatsachlich selten her-
beibefohlen, wie es obige Stellen tun.



Immerhin bleibt das Gewicht des Wortes schwer genug: ,,Die Himmel
rihmen des Ewigen Ehre.” Bestitigt wird es von Rém 8,22: ,,Die ganze
Schopfung seufzt* zu Gott! Mit ithm verwandt ist das etwas romantisch ver-
spielte, doch nicht ohne naturwissenschaftlichen Anspruch auftretende Wort
von der ,,Sphirenmusik*.

Wenn wir Pius XII. recht verstehen, hatte er diesen Zusammenhang kaum
im Sinne, als er davon sprach, der Menschgewordene habe das Lob des
Himmels in das Erdendasein gebracht. Fir einen so erhabenen Gedanken
wire dieser Untergrund wohl zu schwach. Enzyklika und Konzil sprechen
nicht vom Lob der Schépfung auf den Schopfer.

b) Sprechen sie von den Gesingen, die von den Vollendeten im Himmel dar-
gebracht werden?

Die Offenbarung des heiligen Johannes ist davon erfiillt. Die Hymnen der
Apokalypse aber sind uns sehr vertraut geworden, seit sie ihren Platz beinahe
tiglich in der Vesper gefunden haben. — Es gehort, um es zwischenhinein zu
sagen, zu den wertvollsten Neuheiten im Stundenbuch, die ,,neutestamentli-
chen Psalmen® in das Abendlob der Kirche eingereiht zu haben.

Da ertont — aus Offb 4,11 und 5,9-10,12 — das Lied vor dem Lamme:
,» Wiirdig bist du, Herr, unser Gott, Herrlichkeit zu empfangen . . ., denn du
wurdest geschlachtet und hast mit deinem Blut Menschen fiir Gott erwor-
ben . . . Wiirdig ist das Lamm . . . zu empfangen Lob und Herrlichkeit.* —
Wir vernehmen aus Offb. 11,17-18 und 12,10-12 das Lied auf das géttliche

Gericht: ,,Wir danken dir, Herr und Gott . . . Jetzt ist er da der rettende
Sieg . . . unseres Gottes . .. Gestiirzt wurde der Ankliger unserer Brii-
der . . . Sie haben ihn besiegt durch das Blut des Lammes . . . Darum jubelt,

thr Himmel. = Das Hochzeitslied des Lammes wird gesungen nach Offb 19,
1-7: ,,Halleluja. Das Heil und die Herrlichkeit und die Macht ist bei unserem
Gott . . . Wir wollen uns freuen und jubeln.*

Wichtige Verwandte sind die der prophetischen Offenbarung entnomme-
nen Lobgesinge, z. B. das Sanctus, Gipfel der Gesinge der heiligen Messe.
Es wird uns von Isaias 6,1ff als Lied aus der himmlischen Liturgie iibermit-
telt. Ahnliches gilt vom ,,Hosanna“ und ,,Benedictus®.

Diese Bibeltexte sind gewiff nur Ahnungen eines eminenter grofleren Sin-
gens, das in menschliche Melodien und Texte gefafit, in Wirklichkeit aber un-
faflbar ist. Doch wird hier, natiirlich in ehrfurchtigem Abstand, wirklich das
Himmelslob auf die Erde gebracht und auf der Erde realisiert. Nicht umsonst
fordert der heilige Chrysostomus seine Predigtzuh6rer auf, sie sollten ihr in-
neres Auge auftun und die Engel schauen, die den Altar umstehen und das
Dreimalheilig singen.

Haben Pius XII. und das Konzil an diesen himmlischen Lobgesang ge-
dacht? Haben sie von ihm als Geschenk des Menschgewordenen gesprochen?
Geschieht dann nicht ein Unrecht gegentiber den Propheten und Singern des
Alten Bundes? Um es iiberscharf zu sagen: Nicht Christus, sondern Isaias
(kraft gottlicher Erleuchtung) brachte das Sanctus auf die Welt. — Immerhin
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darf bestehen bleiben: Der Himmel hat die Lobgesinge seiner Vollendeten.
Dieses Singen und Loben bringt Christus in die Welt. Abglanz der himmli-
schen Gesinge ist der Jubel seiner Kirche unter den Menschen. Geniige das
zu der These: Christus hat in seiner Menschwerdung das ewige Gotteslob auf
die Erde gebracht?

Diese himmlischen Lobgesinge sind gewif auch gemeint, wenn von ihrer
Herabkunft durch Christus gesprochen wird. Denn er ist Gott von Gott,
wahrer Gott. Thm huldigen alle Himmlischen, auch wenn er in der Knechtes-
gestalt auf Erden wandelt. Vielleicht zeigt dies der Gesang der Engel in Bet-
lehem an: ,,Ehre sei Gott in der Hohe!* (Lk 2,14). Die Engel dienen ihm auf
dem Berg der Versuchung (Mt 4,11), auf dem Olberg (Lk 22,43), sie kiinden
seine Auferstehung an (Mt 28,25 Mk 16,5, Lk 24,4 Joh 20,12), sie geben nach
der Himmelfahrt den Aposteln Weisung (Apg 1,10). Der Hebrierbrief (1,6
mit Ps 96,7) fafit auch das alles zusammen, wenn er von Christus sagt: ,,Es
beten ihn an all seine Engel.* Das Aufklingen der himmlischen Lobgesinge
auf Erden ist eine Tatsache, die in verschiedenen Angaben der Heiligen
Schrift tiber Jesu Leben ausgedriickt wird. Die papstliche und die konziliare
Aussage stehen einfach auf dem Boden des Evangeliums. Sie bringen zum
Bewufitsein zwei Tatsachen: Die Anbetungswiirdigkeit des menschgeworde-
nen Sohnes Gottes zieht die Anbetung herab auf die Erde, — und der in seiner
Kirche Fortlebende und Fortwirkende ist weiterhin Triger der Anbetung vor
dem Throne Gottes.

¢) Noch einmal steht die Frage auf: Welche himmlischen Lobgesinge sind mit
der Inkarnation auf die Erde gekommen?

In der Heiligen Schrift kommen einige Worte vor (hineingegossen in
menschliche Sprache und Aussage, in Wirklichkeit hoch erhaben iiber alle
menschliche Begriffswelt), in denen Gorr spricht. Wiederum hilft der He-
brierbrief, diese Stellen zu vereinen: Gott spricht zum Herrn: ,,Mein Sohn
bist du, heute habe ich dich gezeugt.” (Hebr 1,5) Der hier zitierte Psalm setzt
fort: ,,Fordre von mir, und ich gebe dir die Volker zum Erbe, die Enden der
Erde zum Eigentum. Du wirst sie zerschlagen mit eiserner Keule, wie Kriige
aus Ton wirst du sie zertrimmern.“ (Ps 2,7-9) — Gott spricht zum Sohne:
»»oetze dich mir zur Rechten, und ich lege dir die Feinde als Schemel unter
die Fifle.*“ (Ps 110, [109],1 und Hebr. 1,13) Dann ténen die Worte weiter:
,»Herrsche inmitten deiner Feinde! . . . Dein ist die Herrschaft am Tag deiner
Macht . . . Ich habe dich gezeugt vor dem Morgenstern . . . Du bist Priester
auf ewig. .. (Ps 110 [109]2ff. Vergl. Hebr 5,5.6 und Hebr 7,17.21) -
Psalm und Hebrierbrief geben auch die Antwort des Sohnes an: 5 et
spricht beim Eintritt in die Welt: Opfer und Gaben hast du nicht gewollt,
doch hast du mir einen Leib bereitet; an Brand- und Speiseopfern hat du kein
Wobhlgefallen. Da sprach ich: Siche, ich komme — in der Buchrolle steht von
mir geschrieben — Deinen Willen zu tun, o Gotr.* (Hebr 10,5-7 Vgl. Ps 40
[39], 9, 10) Dem entspricht das Olbergsgebet: ,,Nicht mein Wille geschehe,
sondern der deine!” (Lk 22,42, Vgl. Mt 26,39.42 Mk 14,36) Zu vergleichen



ist das Gebet am Grabe des Lazarus: ,,Vater, ich danke dir, dafl du mich er-
hért hast. Ich wufite wohl, daff du mich allzeit erhérest . . .« (Joh 11,41.42).
Heranzuziehen ist das gesamte Hohepriesterliche Gebet Jesu (Joh 17), ebenso
die letzten Worte des Gekreuzigten: ,,Gott, mein Gott, warum hast du mich
verlassen.” (Mt 27,45 vgl. Ps 22 [21],2) und: ,,Vater, verzeih ihnen®, ,,Vater,
in deine Hinde empfehle ich meinen Geist*. (Lk 23,34.46.)

In dieser oberflichlichen Auswahl von Worten Jesu — des Sohnes an den
Vater und des Vaters an den Sohn wird klar, dafl ein Gesprach zwischen dem
Vater und dem menschgewordenen Sohn besteht. Ein Gesprich der Erhebung
seitens des Vaters, der Ergebung scitens des Sohnes! Der Ehre antwortet die
Hingabe. Dem Gehorsam antwortet die Ehre. Dieses Vater-Sohn-Gesprich
ist Lied des Lobes. Denn der Vater preist den Sohn als Kénig und Hohen-
priester. Der Sohn lobt den Vater als das Ziel allen Opfers, aller Hingabe.
Dieses Lob des Himmels ist mit der Inkarnation in die Welt gekommen. Es
wird in den Heiligen Schriften vernehmbar. Es klingt in den Gebeten des
fortlebenden Christus, der Kirche, auf. Es wird variiert und transponiert und
durchgefihrt besonders im Stundengebet. Dort geht es ja um die Tonarten
der Erhebung und Ergebung, der Liebe und des Opfers. Das wird schon
allein sichtbar in der Memoria, die jeder Hore des Stundengebetes zugrunde-
liegt, wie wir in der Erorterung des ersten Aufsatzes sahen.

d) Wir suchen noch nach dem innertrinitarischen Gesprich

Das gottliche Gesprich, auf das wir an Hand der Heiligen Schriften lausch-
ten, ist schon inkarnatorisches Lied. Es wird durch die Menschwerdung aus-
gelost, umschreibt und besingt, was in der Inkarnation geschieht. Aber gibt
es nicht noch ein innergittliches Gespréch, unabhingig von der Menschwer-
dung des Sohnes Gottes, das durch seine Menschwerdung in das Erdendasein
getragen wird, weil eben der Menschgewordene der Sohn ist?

Hier muff die Theologie der Kirche zu Hilfe kommen. Sie sagt uns: Der
Vater erkennt sich im Sohne und sagt sich und seine Herrlichkeit aus im Soh-
ne. Die Erkenntnis, die der Vater von Ewigkeit her uiber sich und sein tber
alles erhabenes Wesen ausspricht, sein Wort, ist von solcher Fiille der Schon-
heit und des Klanges, dafl das Wort selber — Gott ist. Dieses Wort wird
Mensch. Dieser Lobgesang kommt nicht nur durch, sondern im Sohne in die
Welt. — Die Antwort des Sohnes auf die Selbstaussage des Vaters, die er sel-
ber ist, hat in sich eine solche Grofle und unfaflbare Herrlichkeit, daff Vater
und Sohn sich begegnen und ihr gegenseitiger Hauch Gott ist, der Heilige
Geist, eins mit dem Vater und dem Sohne, mit beiden von gleicher Hohe und
Tiefe, Macht, Gewalt und Glorie. Er geht vom Vater und vom Sohne aus,
dhnlich einem gleichen Klang von zwel gleichgesummten Instrumenten. Er ist
vergleichbar dem Lied, das zwei Liebende sich zusingen und das sie vereint. —
Hier ist also innergéttlicher, innertrinitarischer Lobgesang. Der Vater lobt
sich, und sein Lied ist das Wort; das Wort lobt den Vater und sein Lied und
des Vaters Lied ist der Geist. Dieser Lobgesang wird auf die Erde gebracht
durch die Menschwerdung des Sohnes.
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Zusammenfassend sagen wir: Bei der Inkarnation wurde auf die Erde ge-
bracht der Lobgesang des Himmels, den Propheten und Apokalypse angeben,
der von der Bibel als gottliche Aussage berichtet wird, der von der Theologie
als innergottliches Gespriach erkannt wird.

3. Objekt dieses Lebrstiickes
a) Das Lied des Himmels im gesamten menschlichen Gebet

Dieser Lobgesang klingt im Gebet der Kirche, ja, im Gebet der Mensch-
heit, wo immer auch dieses Gebet seine Verwirklichung findet. Der Mysti-
sche Leib Christi — der fortlebende Christus gibt seine Gebetskraft in jeden
betenden und damit gottliebenden Menschen hinein. Wo ein Mensch betet,
wo er durch Christus und mit ihm betet, nimmt er teil am himmlischen Lob-
gesang. — Wir mufiten nun die Probleme erortern, ob und inwiefern der
nichtgetaufte gottliebende Mensch zum Corpus Mysticum Christi gehort.
Das fithrt zu weit. Das allgemeine Heil in Christus gibt uns eine vorlaufige
Antwort, dafl fiir jeden Menschen die Rettung bereitet ist. Dafl die Menschheit
um Christus im Lobgesang vereint ist, sagt ausdriicklich das Zweite Vaticanum.

b) Besonders im Stundengebet

Uns interessiert besonders das ,,besonders: ,,Besonders im Vollzug des
Stundengeberts setzt die Kirche die priesterliche Aufgabe des Gotteslobes
Christi fort. — Hier werden tiber das Stundengebet mehrere bedeutsame Aus-
sagen gemacht.

Die Liturgia Horarum gehort zur priesterlichen Aufgabe Christi und der
Kirche.

Die Liturgia Horarum lobt den Herrn ohne Unterlafi.

Die Liturgia Horarum tritt beim Herrn ein fiir das Heil der ganzen Welt.

Die Liturgia Horarum steht bei all dem in Gemeinschaft mit der Feier der
Eucharistie und mit anderen Formen des Gebetes.

Die Liturgia Horarum hat unter den Gebetsweisen einen besonderen Rang.
Sie ist nicht nur eine Winkelform des Gebetes, geeignet fiir Monche = allein-
stehende Christen. Vielmehr ragt sie im Gesamtvollzug des Gebetes beson-
ders hervor und zeichnet die ganze Kirche aus. — Das ,,besonders hebt den
Stundengebetsvollzug nicht von der Eucharistie ab, sondern von den anderen
Formen des Gebetes. Nach dem sakramentalen Gotteslob kommt besonders
das Stundengebet in das hohepriesterliche Beten der Kirche hinein.

Wer kennt nicht den uralten birtigen Scherz, der vermutlich iiber jedes
Dombkapitel der Welt erzihlt wird: Die hohen Herren psallieren und singen
die Vesper; ein Ungewitter stieg herauf; nun donnert es krachend, denn ein
Blitz schlug in den Domturm ein; da sagt der Propst zu den Dombherren:
»»Nun missen wir aber beten!” Der Armste hielt also die feierliche Vesper



nicht fiir ein Gebet! — Ahnlich halten manche ,,Beter die Stundengebets-
liturgie allenfalls fiir eine Feierlichkeit, fiir ein Zeremoniell, fiir eine Pflicht-
ibung. Hell héren wir auf Papst und Konzil: besonders im Vollzug des Stun-
dengebetes geschieht Gottes Lob und Heil der Welt!

Woher kommt dieses ,,besonders? Alle Arten des Gebetes sind im Stun-
dengebet enthalten: Lob, Bitte, Sithne, Dank, Anbetung, Hingabe. Alle
Formen des Gebetes umfafit es: Psalm und Hymnus, Stlle und Antwortge-
bet, Oration und Litanei, Antiphon und Benediktion, Schriftlesung und
Geistliche Lesung. Alle Stinde sind am Stundengebet beteiligt: Priester,
Klosterfrauen, Monche, Pfarrei, Laien, Familien. Es erhilt einen fast quasisa-
kramentalen Charakter als Segnung der Zeit. Wie ein goldener Reif trigt es
den kostbaren Diamanten der Eucharistie. Ahnlich der Opferfeier umliuft es
die Erde vom Aufgang der Sonne bis zu threm Untergang. Der einzelne ist in
das Stundengebet gerufen, um es durch die Frommigkeit seines Herzens zu
tragen, doch mehr noch klingen in ihm die Stimmen der Gemeinschaft, die
Stimmen der Weltkirche in eins zusammen. Wirklich, ,,besonders das Stun-
dengebet*!

Das Stundengebet ist Memoria Christi, in den Tag hineinprojiziertes Jahr-
gedenken der Heilstaten des Herrn, Herrenjahr im Kleinen. Im liturgischen
Jahr sind nach Mediator Dei (165) die Heilsereignisse gegenwirtig in ihrem
Effekt, den sie durch ihr Geschehen erlangt haben. Das gleiche kann man von
ihrem Tagesgedenken in den Horen sagen. In ihm ist das von Christus ge-
wirkte und bedachte Heil gegenwirtig in der Gnade, die es fiir uns bereitge-
stellt hat. So ist es wiirdig und recht, dafl das Stundengebet eine besondere
Stellung im Gebet der Christenheit einnimmt: Das Gebet ist Herabkunft des
Himmels, — wieviel mehr das Gebet, das in sich durch sein Heilsgedenken
schon die Gegenwart der Wirkkraft des Heilsereignisses in sich birgt! Also:
besonders das Stundengebet!

4. Folgerungen aus dem Lebrstiick:
Himmel aunf Erden im Stundengebet

Das Volkswort sagt zum Ruhme eines Menschen, dem es sehr wohl ergeht:
,,Der hat den Himmel auf Erden.** Dahinter steckt die drohende Vermutung:
Von der Erde weggenommen, hat er keinen Himmel mehr, sondern das Ge-
genteil. — Fiir das Stundengebet gilt diese Antithetik nicht mehr. Hier ist
wirklich ein Stiick Himmel auf die Erde gekommen. Wer die Liturgia Hora-
rum vollzieht, beteiligt sich am Gotteslob, das vom Himmel auf die Erde
kam. Er ist also auf Erden im Himmel.

Die Legende, die, oft mehr Theologie enthilt als manche Biographie, weiff
dies in ihre Sprache zu gieflen, wenn sie vom Sterben des heiligen Felix von
Valois (altes Brev. Rom., 20.11.) erzihlt. (Felix von Valois ist nach neuerer
Forschung eine erfundene Gestalt, um die Gunst des franzosischen Konigs-
hauses der Valois zu erlangen.) Dieser Stifter des Mercedarier-Ordens kam zur
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Heiligen Nacht in das Gotteshaus eine Stunde zu frith. Er fand das Chorge-
stith] besetzt von den Engeln und Heiligen des Himmels. Die Gottesmutter
nahm den Stuhl des Zelebranten ein und stimmte an. Felix von Valois saff an
seinem Platz inmitten der Engel und Heiligen, und es war ein Singen, so
schon, so jubelnd, wie er es noch nie gehért hatte. Als zur festgesetzten Zeit
die Briider in den Chor kamen, fanden sie ithren Ordensvater an seinem Platz,
das Stundenbuch in den Hinden. Er erzihlte sein Erlebnis, dann setzte er es
fort in der Realitit des Himmels.

Wer diese Legende ,,erfunden® hat, stand auf dem Boden der Theologie
des Papstes und des Konzils. Wie es am Palmsonntag heifit: ,,Cum angelis et
pueris — Mit den Engeln und den Kindern stimmen wir fiir den Erloser an:
Hosanna in excelsis!

Die gleiche theologische Aussage ist enthalten in der Legende von der En-
gelweihe der Einsiedelner Abteikirche. Der Ditzesanbischof St. Konrad von
Konstanz war zur Kirchweihe gekommen. In der Nacht vorher erlebte er im
Traume, wie die Gottesmutter mit den heiligen Engeln die Kirche einweihte.
So erklirte er denn am Morgen: Die Kirche ist dediziert, ich darf nicht wie-
derholen, was die Himmlischen getan haben. — Hier wird also irdischer Ritus
der betenden Kirche in eins gesehen mit den Lobgesingen der ecclesia coele-
stis. Diese Denkweise sollte auch unserem Stundengebet zugrunde liegen.
Natiirlich nicht, als kénnten wir uns von der Stundengebetspflicht dispensiert
halten, weil die Engel schon fiir uns psalliert haben, sondern weil wir, ganz
wie die Prifation sagt, mit den Engeln und Erzengeln, die Gott ohne Unter-
laf} preisen, vereint danken miissen.

Man koénnte noch die Vision des heiligen Heinrich II. anfiihren. Er be-
klagte sich bei seinem Lehrer und Berater St. Wolfgang von Regensburg, er
wisse bei der Messe nicht zu beten. Der Bischof lud ihn ein zur stillen und
privaten Messe in den leeren Dom. Wihrend nun der Kaiser irgendwo in der
Nihe des Eingangs stand, sah er den Einzug zur Messe als groflartige Prozes-
sion der Engel und Heiligen, er sah mit Wolfgang den Herrn an den Altar
schreiten. So wurde die gesamte Feier ein einziges Wallen und Psallieren und
Singen und Zelebrieren der Himmlischen. Der Kaiser verga} es nie in seinem
Leben. — In dhnlicher Weise konnten wir uns geradezu ,,visionar* die Ge-
meinschaft mit dem Gotteslob in der Vollendung begreiflich machen. Unser
Stundengebet wire gerettet.

Die weise Hilfe der Legende, so sehr auch ihre Lehre, ihre Katechese, die
sie sein will, zu schitzen ist, konnte tiberfliissig werden, wenn wir uns an die
Heilige Schrift halten. Der Verklirungsbericht bietet sich an: Mt 17,3ff, Mk
9,2ff, Lk 9,28ff. Christus betet, wie Lukas hervorhebt; da steigen die Heili-
gen des Alten Bundes herab, Moses und Elias, Gesetz und Propheten. Die
Heiligen — Noch-nicht-Heiligen des Neuen Bundes, Petrus, Jakobus und Jo-
hannes schauen und héren taumelnd und stammelnd vor Begeisterung die
Summe des Vaters aus der lichten Wolke der Herrlichkeit. Dieses Verkli-
rungserlebnis ist Hinweis auf das bei jedem Gebet und vor allem beim Stun-
dengebet Geschehende: Der Sohn spricht mit dem Vater, der Vater mit dem
Sohn und iiber ihn, die alttestamentlichen Groflen sprechen mit und die Apo-



stel greifen ein in das Gesprach. Das sagt keine fromme Vision, sondern die
Offenbarung.

Ahnlich darf man den Bericht von der Taufe Jesu (Mt 3,13-17, Mk 1,9-11,
Lk 3,21-22, Joh 1,31-34) lesen. Jesus steigt aus dem Wasser. In der Taufe
durch Johannes hat er fiir uns gebtifit und gesithnt. Nun betet er am Jordan-
ufer. Der Himmel offnet sich, der Heilige Geist steigt herab, die Stimme des
Vaters erschallt. Das ist nicht nur einmaliges Ereignis. Es erneuert sich im-
mer, wenn Christus in seiner Kirche — besonders im Stundengebet — betet:
Der Himmel ist offen. Der Heilige Geist und der Vater steigen herab. Das
trinitarische Gottesgesprach ist auf die Erde gekommen. Wir, wir armen Siin-
der, sind beteiligt daran.

Gleiche Situation und umgekehrte Situation erschliefit sich beim Olbergs-
gebet. Das Gesprich zwischen Sohn und Vater, die Herbeikunft des Engels —
ein Klagen und Weinen — und die zum Mitbeten Hinaufgestiegenen schlafen,
schlafen, konnten nicht eine Stunde mit dem Herrn wachen (Mt 26,36—46,
Mk 14,32-42, Lk 22,40-45) Ist das nicht unsere Situation, wie sie ist!

5. Eingrenzungen

Die so erarbeitete Jenseitigkeit des Stundengebetes aus Lehre und Schrift
und Legende ist ein sachlicher Befund. Hier begegnet uns ein Lehrsatz Theo-
logie, eine Auffassung der Bibel, eine Deutung des Heiligenlebens. Hier geht
es um ein Bild der Wirklichkeit, die Wirklichkeit aber steht eminenter {iber
dem Bilde. Natiirlich geht es nicht um materielle, erdhafte, leibliche Wirk-
lichkeit. Vielmehr bleibt alles im Reich des Geistigen und Ideellen. Aber auch
das Geistige ist Wirklichkeit.

Der Beter des Stundengebetes wird nicht aufgerufen, sich Traumereien von
jenseitigen Welten hinzugeben oder sich in eine Poesie hineinzuversetzen wie
,»des Knaben Wunderhorn®. Um zu vergleichen: ,, Wir heiflen Kinder Gottes
und sind es*; diese geistlich theologische Fundamentalwahrheit will uns nicht
davon phantasieren lassen, dafl wir auf Gottes Schoff sitzen, von seinen Ar-
men gewiegt. Die Offenbarungstatsache, die hier ausgedriickt wird, ist viel
erhabener als irdisch kindliche Erfahrung und daran geschulte Vorstellungs-
kraft sagen kann. Dennoch wird ein Vergleich angegeben: Wir haben ein
Verhaltnis zu Gott wie ein Kind zum Vater, — nur noch enger, noch niher,
noch herzlicher. — So will denn auch die Jenseitigkeit des Gebetes allgemein,
des Stundengebetes im besonderen, ein Verhaltensmafl aufstellen. Es besteht
nicht in der Vorstellungswelt, sondern tritt in der inneren Haltung der Litur-
gia Horarum gegeniiber. Die sagt: Ich bete, als stiinde ich im Chor der Heili-
gen, cum angelis et pueris . . ., allerdings ist die Wirklichkeit des Psallierens
mit den jenseitigen Scharen noch viel gewaltiger. Das Gemiit wird angeregt,
damit der Wille sich erhebt, sein Bestes zu leisten.

Weiter bedenken wir: Das Gebet ist Gesprach mit Gott, also ein gnaden-
haftes Geschehen. Gebet ist keine Produktion unsererseits, Gebet ist keine
Unternehmung, zu der wir uns aus uns entschliefen, um Gott zu ,,erfreuen®.
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Gebet beginnt vielmehr zunichst als Anruf Gottes an uns. Gebet beginnt mit
der Gabe Gottes, die uns befihigt zum Gesprich mit Gott. Als eine dieser
heltenden Gnaden fiir das Gebet bewihrt sich die Erkenntnis, die wir aus
dem Wort der Kirche gewinnen: Beten ist das Jenseitige, das innergdttliche
Gesprich, das durch die Menschwerdung in das Diesseitige kam. Diese glau-
bende Erkenntnis disponiert uns, lifit uns angeriihrt werden vom Finger Got-
tes. Nun kann sich begeben, was Quell allen Gebetes ist: Gnade des Heiligen
Geistes 6ffnet Herz und Lippen, — der Mensch erschlieft sein Inneres und
Aufleres fiir Gott. In diesem Wechselwirken ist Gott alles, der Mensch
nichts, — mufl der Mensch sein Letztes und Bestes geben, Gott den Menschen
annehmen.

Einer ist es, dessen Gunst wir suchen und zu dem wir flehen miissen, daB eruns
gnéadig sei: der allméachtige Gott, dessen Gunst durch Frommigkeit und jegliche
Tugend gewonnen wird. Und wie sich der Bewegung eines Korpers die Bewe-
gung seines Schattens anschlieBt, so folgt auf dieselbe Weise flir uns aus der
Gunst des allméchtigen Gottes auch die Zuneigung aller der Engel und Seelen
und Geister, die ihm teuer sind. Denn diese wissen die Menschen zu erkennen,
die sich der Zuneigung Gottes wiirdig erweisen, und wenden nicht nur ebenfalls
den Wiirdigen ihre Zuneigung zu, sondern wirken auch zusammen mit jenen, die
dem allméachtigen Gott dienen wollen, und suchen ihnen seine Gunst zu ver-
schaffen und vereinigen sich mit ihnen in Gebeten und Bitten. Daher wagen wir
zu behaupten: Wenn Menschen, die sich mit festem EntschluB das Bessere zum
Ziele nehmen, zu Gott beten, dann beten ungezihite Tausende von heiligen
Méchten ungerufen mit ihnen. Sie bieten ihre Hilfe an fiir unser sterbliches Ge-
schlecht und sind mit ihm sozusagen in Angst wegen der DAmonen; denn sie se-
hen, daB diese mit aller Kraft wider das Heil derer zu Felde ziehen und streiten, die
sich Gott ganz weihen und sich um die Feindschaft der DAmonen nicht kimmern.
Diese sind javon wilder Erbitterung tiber jeden Menschen erfiillt, der sich auf alle
Weise in Worten und Taten bemiht, mit dem allméachtigen Gott vertraut und ver-
einigtzu werden durch Jesus, der die Macht unzahliger Ddmonen gebrochen hat,
als er umherging und alle, ,,die vom Teufel iberwiltigt waren*, heilte und be-
kehrte.

Origenes: Gegen Celsus 8,64




Die Verantwortung fiir den Gottesdienst

Dr. Karl Schlemmer

Im Hinblick auf den Triger kirchlichen Handelns erfolgte in den letzten
Jahrzehnten ein bedeutsames Umdenken: nicht ,,die Kirche® (Amtskirche),
nicht der Pfarrer, nicht der Klerus, sondern die ganze Gemeinde ist verant-
wortlich fir den Vollzug christlichen Lebens und fiir den Heilsdienst am
Menschen. Deshalb gilt auch im Bereich der Liturgie: die ganze Gemeinde ist
Triger des gottesdienstlichen Lebens. Denn gerade in der gottesdienstlichen
Versammlung ereignet sich am augenfilligsten das, was Gemeinde ist und was
sie ausmacht. Von daher gesehen verwirklicht sich die Verantwortung einer
Gemeinde fiir thren Gottesdienst dann in einer guten glaubwiirdigen Weise,
wenn das Prinzip der Partnerschaft ernst genommen wird.

1. Partnerschaft besteht zwischen Priester und Gemeinde

Im neuen Deutschen Meflbuch beginnt die Beschreibung der Mefifeier mit
den Worten: ,,Die Gemeinde versammelt sich® (populo congregato). Im alten
Missale Romanum steht an dieser Stelle zu lesen: ,,Wenn sich der Priester an-
schickt, die heilige Messe zu feiern (sacerdos celebraturus missam). Dieser
Unterschied ist ein Programm! Das alte Meflbuch konzipierte die Privatmes-
se — ganz gleich wie man sie verstand: als Privatmesse des Priesters oder als
Privatmesse der Gliubigen —, das neue Meflbuch stellt die Messe von Anfang
an als Sache der Gemeinde heraus. Deshalb muf§ die Liturgiefeier jener For-
derung Raum verschaffen, die bereits Papst Pius X. in dem Motuproprio
ssIra le sollicitudine® aus dem Jahr 1903 erhob: die bewufite und titige Teil-
nahme der Gliubigen (actuosa participatio fidelium). Hier darf es aber nicht
allein um eine duflere Teilnahme im Sinn von blof} dufferer Aktivitit gehen,
diese Teilnahme reicht tiefer. Denn der christliche Gottesdienst verlangt iiber
das physische Dabeisein hinaus ,,bewuffte’ Teilnahme, d. h. ein bewuf3tes
Sich-Hineinbegeben, Sich-Hineinziehen-Lassen in das Opfer Christi, um mit
ithm und durch ihn und in ihm sich Gott ganz auszuliefern. Dieser personale
Akt ist Werk des Heiligen Geistes im Sinn der Paulusworte, daff wir nicht
Abba Vater und nicht Herr Jesus sagen konnen, es sei denn im Heiligen Geist
(vgl. 1 Kor 12,3 und Rém 8,15). Doch griindet die aktive Teilnahme der
Gldubigen noch tiefer: sie wurzelt vor allem im sakramentalen Charakter des
Christen, denn sie ist Auswirkung des allgemeinen Priestertums aller Gliubi-
gen, das in Taufe und Firmung verankert ist.

Die Partnerschaft zwischen Priester und Gemeinde im Gottesdienst ergibt
sich theologisch also aus dem Selbstverstindnis christlichen Gottesdienstes
wie aus dem Selbstverstindnis sakramentaler christlichen Existenz. Der Prie-
ster feiert eben nicht seine Messe, sondern verwirklicht sein Priestertum, in-
dem er zwar amtlicher Vorsteher der gottesdienstlichen Versammlung ist, je-
doch in Partnerschaft mit der Gemeinde. Und die Gliubigen feiern nicht ihre
individuelle Messe, sondern verwirklichen sich als ,,konigliche Priesterschaft*
(1 Petr 2,9), indem sie ohne Konsumhaltung sich als lebendige Partner des
Priesters im Gottesdienst erweisen. Somit tibt die Kirche als Ganze ihre prie-
sterliche Funktion aus.

185



186

2. Partnerschaft bewihrt sich in der Vorbereitung und im Vollzug des Got-
tesdienstes

Die Liturgickonstitution des Vaticanum II sagt ausdriicklich, daf§ bei der
Feier des Gottesdienstes jeder den ihm aus der Natur der Sache und durch die
liturgischen Regeln zukommenden Anteil verwirklichen solle (Art. 28). Diese
Einbezichung der Gemeinde muf} aber auch das weite Betitigungsfeld der
Vorbereitung mit umfassen. Hier entscheiden sich die Moglichkeiten fiir die
Gestaltung, und hier zeigt eine Gemeinde wirklich, ob sie Gottesdienst als
Selbstdarstellung versteht oder als Verwirklichung christlicher Existenz.

2.1 Liturgischer Arbeitskreis

Der Pfarrgemeinderat ist ein gewidhltes Gremium der Mitverantwortung
der Gemeinde. Thm kommt daher auch die Aufgabe zu, dafiir Sorge zu tra-
gen, dafl die Gestaltung der Liturgie in das Gemeindeleben mit einbezogen
wird. Dies geschieht am besten dadurch, daf ein Liturgischer Arbeitskreis,
der sich zusammen mit dem Pfarrer fir den Gottesdienst verantwortlich
weifl, seine Arbeit aufnimmt. In ihm miissen alle, die im Hinblick auf den
Gottesdienst eine besondere Aufgabe erfillen, vertreten sein: Pfarrer, Kaplan,
Diakon, Pastoralassistent, Gemeindehelferin, Mesner. Verrichten mehrere
den gleichen Dienst, so gentgt es, wenn sie einen oder mehrere Vertreter ent-
senden: Lektoren, Kommunionspender, Kantoren, Ministranten, Schola,
Kirchenchor, Pfarrgemeinderat. Wichtg ist, dafl diese Personen ,,von Amts
wegen sich nicht als ,,Liturgiepdpste” der Pfarrei verstehen, sondern immer
bereit und offen sind fiir das Charisma anderer Gemeindemitglieder, die oft
wesentliche und ideenreiche Anregungen zur Gestaltung des Gottesdienstes
mit einbringen konnen.

Doch diirfte es effektiver sein, wenn sich diese Begabungen in verschiede-
nen kleineren Liturgiekreisen, den sog. Ausschiissen, zu gemeinsamer kon-
struktiver Arbeit zusammenfinden konnten, die dem Liturgischen Arbeits-
kreis in seiner letzten Verantwortung zugeordnet sind. Seine Mitglieder betei-
ligen sich auch an der Arbeit der Ausschiisse, die sich ganz bestimmten Auf-
gabengebieten widmen:

— Gottesdienstplanung iiber einen lingeren Zeitraum (z. B. wann oder wie
Bufigottesdienste, 6kumenische Gottesdienste, Wallfahrten, Prozessionen,
Stundengebet . . . — feste Gottesdienste im Jahr — Wochenordnung)

— Kontrolle der Gottesdienste und Auswertung von Anregungen und Kri-
tik, richtige Einschitzung der ,,liturgischen Situation® evtl. durch Frage-
bogenaktion.

— Kindergottesdienste und Familiengottesdienste (Kindergottesdiensthelfer)
— Gottesdienste fir Jugendliche

— normaler Sonntagsgottesdienst und Predigt



— Gottesdienste zu bestimmten Anlissen: z. B. Missio, Misereor, Adveniat,
Jahr des Kindes (damit evtl. verbundene Aktionen)

Der Liturgische Kreis und seine Ausschiisse werden sich in jeder Gemeinde
den konkreten Gegebenheiten entsprechend entwickeln miissen. Wichtig ist,
dafl er die Interessen und Bildungsgrade sowie die Alters- und Sozialstruktur
der Gemeinde widerspiegelt.

Somit konnen Menschen aus verschiedenen Schichten und Altersgruppen
thre Erwartungen und Anspriiche einbringen. Dadurch wird ein breites Spek-
trum erreicht und neue Blickwinkel werden entdeckt, die ein Pfarrer, der auf
sich allein gestellt ist, nicht alle sehen kann. Des weiteren diirfte der oft be-
klagten Fantasie- und Ideenebbe erfolgreich begegnet werden.

Sollen der Liturgische Arbeitskreis und seine Ausschiisse eine effektive Ar-
beit leisten konnen, dann miissen deren Aus- und Fortbildung gewihrleistet
sein. Ohne ein Minimum an Wissen iiber das Wesen und die Struktur der Li-
turgie bleibt eine Betdtigung auf gottesdienstlichem Gebiet Stiickwerk. Die
Koordinierung dieser Information und Schulung sollte von der Bistumslei-
tung in die Hand genommen und durchgefiihrt werden; dies kann sowohl
durch Veranstaltungen wie auch durch Lehrmaterial erfolgen. Zweifellos
diirften diese Bemithungen auch eine Vertiefung des Glaubens und eine Berei-
- cherung des spirituellen Lebens fiir die Mitglieder dieser Kreise darstellen.

2.2 Postulate fiir die Gottesdienstvorbereitung

Das Gelingen eines Gottesdienstes kann danach bewertet werden, ob sich
die Gemeinde ernst genommen weiff und ihres Daseins und ihrer Zukunft
troh wird. Deshalb miissen bei der Vorbereitung vier Aspekte Beachtung fin-
den:

— Beachtung der ortlichen Gegebenbeiten

Gewifl ist die Kirche der Gottesdienstraum der Gemeinde. Doch sind bei
gewissen Gelegenheiten auch andere Riume liturgiegerecht. Eine Gottes-
dienstfeier im Pfarrsaal bringt spezielle Moglichkeiten mit sich; denn die-
ser Raum lafit groflere Bewegungsfreiheit, intensiveren Kontakt und rei-
chere Vielfalt in der Gestaltung zu (z. B. Einsatz von Medien, Spielszenen
und Tanz). Im Privatraum wird die Messe gefeiert mit Kranken, Familien-
und Freundeskreisen, im Wohnblock mit der ,,kleinen Herde®. Auch das
Klafzimmer ist durchaus fiir einen Klassengottesdienst der geeignete
Raum. Unter freiem Himmel wird die Liturgie vollzogen, z. B. an Fron-
leichnam, bei Zeltlagern oder anlafllich einer Bergwanderung.

— Beachtung der konkreten Situation
Hier ist zu fragen: Handelt es sich um eine rein katholische Gegend oder
um Diaspora? Wieviele Priester stehen zur Verfigung? Wie wirken die
verschiedenen Rollentriger mit? Wieviele Gottesdienste miissen angeboten
werden und wann sollen sie beginnen? Durch den Wandel der Lebensge-
wohnheiten konnen in fritheren Jahren zeitlich gut angesetzte Gottesdien-
ste inzwischen ungtinstig liegen und schlecht besucht sein. Hier wire auch
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die Moglichkeit einer variablen Losung, angepafit an das Sommer- und
Winterhalbjahr, in Erwigung zu ziehen.

— Beachtung der soziologischen Struktur

Grofle, Alterspyramide, Bildungsgrad und soziale Schichtung spielen eine
nicht unerhebliche Rolle. Auflerdem muf} differenziert werden zwischen
einer gewachsenen und einer jungen Gemeinde, wie sie z. B. in Traban-
tenstidten anzutreffen sind. Eine typische City-Pfarrei zeigt die grofien
Fluktuationserscheinungen mit all ihren Schwierigkeiten. Viele Kirchgin-
ger besuchen den Gottesdienst in verschiedenen Pfarreien, je nach der At-
traktivitit des liturgischen Angebots (,,liturgische Grenzginger®). Die
Pfarrei im lindlichen Raum hingegen hat ihre spezifischen traditionellen
Zwinge.

— Beachtung duflerer Ereignisse

Der Gottesdienst muff mitten im Leben der Menschen stehen. Deshalb
darf nicht tiber Ereignisse, die die Menschen bewegen, hinweggegangen
werden. Vielmehr sollten tragische Vorkommnisse in der Gemeinde, Ka-
tastrophen, kriegerische Auseinandersetzungen sowie dringende nationale
oder internationale Anliegen zum Gegenstand gottesdienstlicher Fiirbitte
gemacht und Dank gesagt werden fiir frohe und gliickliche Erlebnisse und
Erfahrungen.

Allgemein sei zur Gottesdienstvorbereitung noch angemerkt: Sehr viele
Gottesdienste, vor allem zu bestimmten Gelegenheiten, richten sich an einem
Thema aus. Bei der Erarbeitung sollte bedacht werden, daf} es besser ist, sich
auf wenige Gedanken zu konzentrieren als zu viele Anregungen auf einmal zu
bringen. Unaufdringlich und unauffallig soll das Thema wie ein roter Faden
die ganze Liturgiefeier durchlaufen. Daraufhin sind auch die Texte und Ge-
singe auszuwihlen. Immer aber miissen Priester und Gemeinde sich mit den
vorbereiteten Inhalten identifizieren konnen.

2.3 Trager der liturgischen Dienste

Die Liturgiereform des Vaticanum II spricht von der gegliederten Ge-
meinde und schuf den Gottesdienst mit verteilten Rollen. So entstand eine
ganze Reihe von neuen oder wiederentdeckten Diensten. Die Aufgliederung
ergibt sich aus der Gemeinschaftsstruktur und aus den verschiedenen Aufga-
ben. Erst wenn alle gemeinsam titig werden, kommt es zum Ganzen der li-
turgischen Handlung. Somit hat jeder durch die Taufe ,,Recht und Amt* und
ist als individualistischer Konsument fehl am Platz. Diejenigen aber, die sich
an der Mitgestaltung und am Vollzug der Liturgie direkt beteiligen, werden
dabei nicht zu Veranstaltern fiir ein Publikum, sondern zu Helfern bei der
gottesdienstlichen Selbstverwirklichung der Gemeinde. Dabei sollte Beach-
tung finden, daf die verschiedenen Dienste und Rollen nicht an immer den-
selben Personen hingen bleiben, vielmehr miifite in der Mitarbeit ein Spek-
trum der Gemeindeglieder erkennbar werden.



— Der Dienst der Leitung: Je nach Art des Gottesdienstes wird der Dienst 189
der Leitung ausgeiibt vom Bischof, vom Priester, Diakon, Laien. In jedem
Fall handelt es sich um eine echte und verantwortliche Leitung des Got-
tesdienstes, die deutlich in Erscheinung treten muf} (z. B. Priestersitz).

— Der Dienst der Verkiindigung: Es handelt sich um die Verkiindigung der
Botschaft Christi, die durch das persénliche Glaubenserlebnis und Glau-
benszeugnis geprigt ist.

— Der Dienst des Lektors: Da der Vortrag der Lesungen ,,glaubwiirdig®,
d. h. vom personlichen Glauben getragen sein mufi, soll dieser Dienst von
erwachsenen Christen ausgetibt werden. In den einzelnen Gemeinden sind
jeweils mehrere Lektoren einzusetzen, die die Mdoglichkeiten erhalten
miissen, sich auf ihren Dienst allgemein und im konkreten Fall vorberei-
ten zu konnen.

— Der Dienst des Kommunionspenders: Die Glaubhaftigkeit dieses Dienstes
wird stark geprigt von der zu vertiefenden religiosen Einstellung des
Kommunionspenders; deshalb gentigt eine nur rubrizistisch richtige Aus-
tibung nicht. In einer Gemeinde sollte es mehrere Kommunionspender
geben, vor allem auch im Interesse der Kranken. Wie fiir den Lektor und
Kantor ist ebenso fiir den Kommunionspender eine jihrliche Fortbildung
notwendig.

— Der Dienst des Kantors: Mit der erneuerten Liturgie und dem ,,Gottes-
lob*“ gewinnt der Kantor eine wichtige Stellung im Gemeindegottesdienst.
Er ist Vorsinger und ,,Chorfithrer des Gemeindegesangs.

— Der Dienst der Schola: Durch ihren einstimmigen Gesang ist sie in der
Lage, Dialog und Unterstiitzung fiir den Gemeindegesang zu bieten.
Psalmodie und Chorstrophen gehéren zu ihrem wesentlichen Repertoire.

— Der Dienst des Kirchenchores: In der erneuerten Liturgie verrichtet der
Kirchenchor seinen Dienst als Teil der Gemeinde und nicht als deren ge-
geniiberstehender selbstindiger Funktionstriger. Von daher ergeben sich
als Aufgaben die Unterstiitzung des Volksgesanges und partnerschaftliche
musikalische Dialoge. Doch biaten sich ihm auch eigenstindige Moglich-
keiten, die ithn kiinstlerisch beanspruchen und der liturgischen Feier die
besondere musikalische Festlichkeit vermitteln. Bei allem bleibt er der
kiinstlerische Partner der Gemeinde.

— Der Dienst des Organisten: In der erneuerten Liturgie ist das Orgelspiel
integrierender Bestandteil und Dienst an der titigen Teilnahme der Gliu-
bigen. Die Aufgabe des Organisten zeigt sich vor allem in der Begleitung
des Gemeindegesangs und der Intonation simtlicher Gesangsweisen. We-
sentlich ist daneben die Moglichkeit zu kiinstlerischer Entfaltung. Medi-
tatives Orgelspiel sowie Vor-, Zwischen- und Nachspiel (Pri-, Inter-
bzw. Postludium) gehéren grundsitzlich in eine musikalisch ordentlich
gestaltete Gottesdienstfeier. Es ist von grofiter Wichtigkeit, daf} der Orga-
nist nicht nur wihrend des Gottesdienstes spielt, sondern ,,den Gottes-
dienst spielt”, d. h. ihn kraft seiner liturgischen Rolle mitgestaltet.
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All diese Dienste und deren Trager leisten ihren wesentlichen Beitrag dazu,
daB in der Liturgiefeier (Leiturgia) die Gemeinde als Ganze den Héhepunkt
allen christlichen Tuns erfihrt, um dadurch geriistet zu sein fiir ihren Dienst
am Wort (Martyria) und in der dienenden Liebe (Diakonia).

HeiBt es nicht schon den Himmel auf dieser Welt besitzen, wenn man zwischen
solchen Schriften leben, sie betrachten, sie allein studieren, sie allein durchfor-
schen darf? Du wirst ja doch keinerlei AnstoB nehmen an der Einfachheit und
Schlichtheit des Ausdrucks, wie er dir in den Heiligen Schriften begegnet, der
sich zum Teil zuriickfiihrt auf die Unzulénglichkeit der Ubersetzer, zum Teil aber
auf die Absicht, auch einer ungebildeteten Gemeinde Belehrung zu bringen, so
daB der Gebildete und der schlichte Mann ein und dieselbe Stelle jeder in seiner
Weise auffassen kann. Ich bin keineswegs so anmaBend oder stumpfsinnig, daB
ich mir schmeichle, die ganze Schrift zu verstehen und ihre Friichte auf Erden
sammeln zu kdnnen, wo doch ihre Wurzeln in den Himmel gewachsen sind. Aber
ich bekenne, daB ich sie gern verstehen und mich hindurcharbeiten méchte.
Nicht dein Lehrer will ich sein, aber mit Freuden dein Gefihrte. Dem, der bittet,
wird gegeben, dem Klopfenden wird aufgetan, der Suchende findet. Wohlan, si-
chern wir uns auf Erden eine Kenntnis, die uns auch im Himmel bleiben wird!

Hieronymus: Brief an den Priester Paulinus 53,10




Buchbesprechungen

Josef Dirnbeck / Martin Gutl, ICH WOLLTE SCHON IMMER MIT DIR REDEN,
Meditationstexte. Styria Graz/Koln, 158 Seiten, Balacron, S 118,—, DM 15,18 (4100).

Die beiden Erfolgsautoren von ,,Ich begann zu beten” legen in ithrem neuesten
Werk Texte vor, die den Leser anregen sollen, iiber die verschiedensten Probleme mit
Gott ins Gesprich zu kommen.

Sie haben unsere Welt betrachtet — mit natiirlichen und im Glauben erleuchteten
Augen — und diese Betrachtungen konnen uns, die wir oft oberflachlich dahinleben,
den Blick schirfen fiir Erfahrungen, die nicht an der Oberfliche der Dinge liegen.

Verschiedene Texte werden geboten: Anregungen zu ,,Unruhigwerden auf Gott
hin®, personliche Erlebnisse, Nachdenken iiber unsere Zeit und die Zukunft, litaneiar-
tige Meditation iiber Jesus, Themen aus Bibel und religioser Praxis, Sprechen mit Gott
und Gottes Antwort an uns. Die sorgfiltige Verwendung und Aufbereitung der bibli-
schen Themen in der Gegeniiberstellung mit der heutigen Welt ist oft gegliickt.

Sicher spricht dieses Buch den jugendlichen Leser in seiner Spontaneitit an, aber es
dient jedem, der sein Gebetsleben bereichern will. Jeder der wach lebt, einen Sinn fin-
den und wachsam bleiben will, kommt vielleicht bei der Lektiire dieses Buches zu der
Erkenntnis: ,,O Gott, es ist gut, dafl es die Welt gibt, und es ist gut, dafl du bist!
(S. 121)~.

Monika Nemetschek, ZUR HOFFNUNG BEFREIT. Christsein als neue Lebensdi-
mension. Tyrolia-Verlag, Innsbruck-Wien—Miinchen, 156 Seiten, Snolin, § 88,—,
DM 12,80, (4067).

Die durch das Buch ,,Gott im Leben des Kindes* bekannt gewordene Autorin will
dem heutigen Menschen das befreiende Element im Christentum nahebringen.

Ausgehend von einer Darlegung der Struktur des Glaubens (Gott ruft, der Mensch
gibt Antwort) zeigt sie die Faszination auf, die der Glaube dem Leben gibt und be-
handelt dann Menschwerdung, Auferstehung und Geistsendung.

Das Kapitel iiber die verschiedenen Arten des Gebetes, das sie als ,,Lichteinfall* be-
schreibt, ist frei von jedem ,,Fachchinesisch®, eine Einladung, wieder neu einzusteigen
in eine Beziehung zu Gott. Wie iiberhaupt das ganze Buch brilliert durch eine einfache
Sprache, die das Wesentliche trifft und dabei nichts verniedlicht. Das erreicht die Au-
torin besonders durch ihre gezielte Verwendung der Heiligen Schrift und anschauliche
Beispiele. Man spiirt, daf} hier eine Frau spricht, die das, was sie schreibt, erlebt und
erfahren hat und diese Erfahrungen als Katechetin vermitteln kann.

Das Buch kann einen Erkalteten ,,Feuer fangen lassen” und einem Christen Mut
machen, sein Christentum ,,auszuleben®. Es ist ergreifend zu lesen, was eine Ergrif-
fene schreibt.

Herbert Doller

Reihe: Missionare, die Geschichte machten:

Adalbert L. Balling: ER WAR FUR NAGEL MIT KOPFEN. ,,Der Abenteurer in
der Kutte*. Franz Pfanner. 144 Seiten, kart. S 98,—, Verlag St. Gabriel, Médling /
Steyler Verlag, St. Augustin (4138).

Der Missionar, von dem in diesem Biichlein die Rede ist, liebte das Abenteuer;
schier ein einziges Abenteuer war auch sein Leben. Geboren 1825 in Vorarlberg,
wurde er nach kurzer Seelsorgetitigkeit Trappist und baute innerhalb von 10 Jahren
im damals noch tiirkischen Bosnien eine Neugriindung mit 80 Ménchen auf.
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Mit 56 Jahren noch entschlof er sich, neu anzufangen. Er errichtet an der Sidspitze
Afrikas ein neues Kloster, das bald Mittelpunkt einer ausgedehnten Missionsarbeit
wurde: Mariannhill.

Franz Pfanner war ein Mann, der in den 94 Jahren seines nicht leichten Lebens nie
den Mut und den Humor verlor, der stets das Gerade und Ungekiinstelte liebte und
keine halben Sachen machte, kurz, der fiir Nigel mit Kopfen war.

Das vorliegende Werk scheint ein wenig vom Geist des Dargestellten angenommen
zu haben: Es ist spannend und humorvoll geschrieben; es enthilt auch viele Zitate,
meist aus seinen Briefen und Lebenserinnerungen.

Ernst Stiirmer: VYORSTOSS ZUM DRACHENTHRON. Matteo Ricci. 143 Seiten,
kart., S 98,~. Verlag St. Gabriel, Modling / Steyler Verlag, St. Augustin (4139).

Diese Biographie aus der Serie ,,Missionare, die Geschichte machten® berichtet iber
das Wirken des Jesuiten Matteo Ricci in China, seine Vergangenheit wird nur in einem
kurzen Uberblick erhellt. Dem Italiener gelang es 1583 in China einzudringen, ob-
wohl damals die Parole galt: ,,Nach China zu gelangen ist genau so utopisch, wie den
Mond zu erreichen®. Mit Hilfe der Naturwissenschaften versuchte er, sich mit den
Gebildeten und Einflufireichen anzufreunden und, gestiitzt auf ihre Hilfe, sogar Zu-
gang zum Kaiserhof zu bekommen, um sich das Wohlwollen des Kaisers fiir sein mis-
sionarisches Wirken zu sichern. Der Weg zum Drachenthron aber war verbunden mit
unglaublichen Entbehrungen und Gefahren.

Das kleine Werk ist lebendig und spannend geschrieben, bleibt aber doch sachlich
und gibt einen reichen Einblick in das Kultur- und Geistesleben Chinas um die Wende
des 16./17. Jahrhunderts.

Fr. Romuald Steiner OSB

A. K. Ruf: SUNDE — BUSSE - BEICHTE. Werkbuch fir die Verkiindigung.
280 Seiten, kart., DM 28,—. Verlag Friedrich Pustet, Regensburg (3880).

Zu diesem Werkbuch lieferten eine Reihe von Autoren Beitrige; so vor allem E. J.
Cooper, D. Emeis, I. W. Frank OP, E. Gruber, U. Horst OP, K. Kiesow OP und
O. H. Pesch. Im ersten Teil bringt das Buch die theologische Grundlegung, die Be-
handlung der Bufe als Tat, hernach das Siindenverstindnis im Wandel und schliefilich
Aufsitze tiber die Bufle in der Kirche von heute. Der zweite Teil bietet dann Verkiin-
digungsmodelle, so die Siinde und Bufie in der biblischen Botschaft, Gewissen und
Schuld, und Bufle — heute. 3

Nach dieser diirren und unvollstindigen Inhaltsangabe des Buches darf man wohl
mit Recht sagen, daf es sich um einen zeit- und situationsbedingten, notwendig ge-
wordenen Standpunkt von heute ehrlich bemiiht. Die Autoren haben sich ihre Arbeit
nicht leicht gemacht. Aber doch kann man mit so manchen Ansichten, die sich aber
aus der Gedankenfolge und dem Tenor des Gebotenen ergeben, nicht konform gehen,
z. B. der Stellung zur Osterbeichte, zur Andachtsbeichte und dergleichen mehr. Doch
dem gegeniiber bleibt dieses Werkbuch sehr lesenswert und bringt, vor allem in sei-
nem praktischen Teile wertvolle Hilfestellung fiir den Seelsorger. Die Beitrige mit
ihrer vornehmen Kritik und ihren Anregungen rufen uns zu einer ehrlichen ,,Gewis-
senserforschung® dort auf, wo Verwaltung und Empfang des Bufisakramentes hiufig
ins Schablonenhafte und Seelenlose abgeglitten ist. Dr. P. Anselm Schwab OSB
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