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Der Karsamstag — ein liturgischer Hohlraum?
Prof. Dr. Jakob Baumgartner

Etwas vom Erstaunlichsten und zugleich Unbegreiflichsten in der nachvati-
kanischen Gottesdienstreform bleibt das betretene Schweigen iiber den Sinn
und Gehalt des Karsamstags. Wahrend man sich beim ersten und dritten Teil
des Ostertriduums, Griindonnerstag/Karfreitag und Osternacht/Ostersonn-
tag, lange aufhilt, wird das mittlere Stiick der Dreitagefeier, der Karsamstag,
kaum gewtirdigt; an das Gedichtnis des Herrenleidens fiigt sich im Denken
vieler Glaubiger gleich die Ostervigil an. Bei einer solchen Betrachtungsweise
muf} der Eindruck entstehen, als ob der Grofle Samstag liturgisch und theolo-
gisch keine Rolle spiele; als eine Art Leere oder Hohlraum empfunden, be-
darf er offensichtlich weder einer weiteren Erwidhnung noch einer vertiefen-
den Ausdeutung.

Das Unbehagen tiber diesen Sachverhalt verstirkt sich noch, wenn man die
Darlegungen einzelner nachvatikanischer Dokumente iiber die jahrliche Feier
des Paschamysteriums etwas naher untersucht. Danach gehort der Karsams-
tag ohne jeden Zweifel zum Triduum paschale, denn ,,die drei Gsterlichen
Tage des Leidens und der Auferstehung beginnen mit der Abendmahlsmesse
des Donnerstags . . . und schlieffen mit der Vesper am Ostersonntag®;! zu-
sammen mit Karfreitag und Ostersonntag bildet er also den ,,H6hepunkt des
ganzen Kirchenjahres“.2 Im Herzen aller liturgischen Feiern vollzieht sich
durch die kultische Begehung des Pascha Domini, in dem Christus durch sei-
nen Tod unseren Tod iiberwunden und in der Auferstehung das Leben wie-
derhergestellt hat,? ,,das Werk der Erlosung der Menschen und der vollende-
ten Verherrlichung Gottes*“.# In Anlehnung an das berithmte Wort Augustins
sieht der offizielle Kommentar zur Neuordnung des Romischen Kalenders im
Ostertriduum den ,,heiligen Dreitag des Gekreuzigten, Begrabenen und Auf-
erstandenen®.s In diesem Zitat scheint das Mysterium des Begrabenseins Jesu
auf, wihrend an den anderen eben angefiihrten Stellen die zweigliedrige Ab-
breviatur mors beziehungsweise passio — resurrectio auftaucht.®

Nach diesem Befund — wonach der Karsamstag eindeutig einen festen Be-
standteil der christlichen Paschafeier ausmacht — befremdet es umso mehr,
dafl das neue Meflbuch nur die karge Auflerung bringt: ,,Am Karsamstag
verweilt die Kirche am Grab des Herrn und betrachtet sein Leiden und seinen
Tod.”” Vom Geheimnis des Begrabenseins Jesu, von dessen Gang zu den

! Der Roémische Kalender. Lateinisch-deutsch. Hrsg. von den Liturgischen Instituten in Salz-
burg, Trier und Ziirich. Nachkonziliare Dokumentation Bd. 20 (Trier 1969) Nr. 19.

2 Ebd. Nr. 18.

3 Sacrosanctum Concilium 5.

4 Der Romische Kalender, Nr. 18. z

5 Ebd. S. 98; Augustinus, Brief 35,14: PL 33,215; vgl. J. A. Jungmann, Osterliche Drei-Tage-
Feier: Gd 4 (1970) 41-43.

6 Vgl. Kommentar zur Neuordnung, Der Rémische Kalender, S. 98, Nr. 1: ,,Damit . . . deutli-
cher wird, daf das Pascha Christi aus seinem Tod und aus seiner Auferstehung besteht, also aus
dem neuen Leben, das aus dem Erldsungstod komme . . .

” Mefibuch. Fiir die Bistiimer des deutschen Sprachgebietes. Authentische Ausgabe fiir den litur-
gischen Gebrauch, Teil I (Einsiedeln/Kéln u. a. 1975) 8. [62]. Es handelt sich um eine wortwort-
liche Ubersetzung des Textes des Missale Romanum. Ubernommen wurde der Passus auch vom
Gotteslob Nr. 206; vgl. KGB Nr. 198: ,,Karsamstag. Gedichtnis der Grabesruhe Jesu Christi.
In Gebet und Bufle trauert die Kirche am Grab ihres Briutigams und harrt in tiefer Stille seiner
glorreichen Auferstehung.



Toten klingt nichts an, wie auch nichts von der iiber dem ,,Tag des Begrabe-
nen‘ aufleuchtenden Osterhoffnung. Wenn die Kirche aber schon am Kar-
freitag singt, durch das Holz des Kreuzes sei Freude in alle Welt gekommen,
dann verstummt der Lobpreis gewif§ nicht am darauf folgenden Tag, sondern
dauert fort im (verhaltenen) vorosterlichen Jubel. Nach diesen Feststellungen
darf es uns demnach nicht verwundern, wenn neuere Publikationen iiber das
Kirchenjahr den ,,heiligen Sabbat* ausklammern® — weil es offenbar uber ihn
nichts Nennenswertes zu vermelden gibt . . .

Frigt man nach dem Warum einer derart stiefmiitterlichen Behandlung des
Karsamstags in neuester Zeit, so scheinen zwei Griinde den Ausschlag zu
geben. Einmal die (gewifl alte) Kennzeichnung des Karsamstags als eines
y»aliturgischen Tags®. Doch besagt diese Charakterisierung nur, an diesem
Tag — wie iibrigens auch am Karfreitag — falle die Eucharistie, nicht aber die
Feier des Stundengebets aus. ,,Wir dirfen uns aufgrund des Terminus ,alitur-
gisch® nicht tduschen lassen; denn er besagt (bloff) das Fehlen der heiligen
Messe; sonst aber schliefit er eine ganz und gar positive liturgische Wirklich-
keit ein.”® Anstatt eine Liicke oder ein gihnendes Loch zu sein, enthilt der
,liturgielose Tag*™ schlechthin, eben der Karsamstag, eine Spiritualitit, die,
geladen mit einer unvermuteten Dynamik, harmonisch in die Dreitagefeier
hineinpafit. Schon 1951 machte Dom Hild darauf aufmerksam, daf§ ein wirk-
liches Gelingen der Ostervigil davon abhingt, ob man zu einem besseren Ver-
stindnis des Karsamstags, zu seinem reichen Gehalt hinfinde.10

Der zweite Grund fiir die strafliche Vernachlassigung des ,,Sabbatum sanc-
tum® geht wohl darauf zuriick, dafl wir moderne Christen mit einem Satz im
Glaubensbekenntnis (,,hinabgestiegen in das Reich des Todes™), der freilich
den Kern karsamstaglicher Mystik ausmacht, unsere Schwierigkeiten und Be-
denken haben. J. Ratzinger meint, vielleicht stehe kein Glaubensartikel unse-
rem heutigen Bewufitsein so fern wie gerade dieser.!! Wenn uns das sprachli-
che Gewand der Aussage des Credo vielleicht auch abstoflen mag, so darf uns

§ Vgl. A. Adam, Das Kirchenjahr mitfeiern. Seine Geschichte und seine Bedeutung nach der Li-
turgieerneuerung (Freiburg i. Br. 1979); im Sachverzeichnis fehlt sogar das Stichwort ,,Karsams-
tag”. — J. Bommer, Fastenzeit — Heilige Woche (Freiburg 1. Ue. 1979): Auf Karfreitag folgt un-
mittelbar die Osternacht, — B. Kleinheyer, Die neue Osterfeier. Quadragese und Pentekoste nach
den neuen liturgischen Biichern (Freiburg i. Br. 1971): Von den drei dsterlichen Tagen wird der
Karsamstag nicht behandelt. — Th. Schnitzler, Kirchenjahr und Brauchtum neu entdeckt. In
Stichworten, Ubersichten und Bildern (Freiburg i. Br. 1977) 23: Der Karsamstag sei ,,der litur-
gielose Tag, der eigentliche Trauertag™.

® J. Hild, Le samedi saint, jour aliturgique: MD Nr. 28 (1951) 136-159 (spez. 151). Ebd. 138:
« Le jour « aliturgique » est donc celui ot, intentionnellement, 'Eglise s’abstient de célébrer I'Eu-
charistie. » — Vgl. R. Berger, Kleines liturgisches Worterbuch (Freiburg i. Br. 1960) 202 (Karta-
ge): ,, Wihrend neben dem Sonntag auch die iibrigen Tage des Jahres mégliche Tage der Euchari-
stiefeier sind, schlieffen die beiden Kartage, die traditionellen 40 Stunden der Abwesenheit des
Herrn, jede Eucharistiefeier aus, Karfreitag und Karsamstag sind ,aliturgische’ Tage.” — Pastoral
gesehen wire es zu begriifien, wenn man den zweideutigen Ausdruck ,,aliturgisch™ bzw. ,,litur-
gielos” aus dem Spiel liefle.

307 Hild e D 1555

11 J. Ratzinger, Einfithrung in das
bekenntnis (dtv. Miinchen 1971) 26
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doch die damit intendierte Sache nicht gleichgiiltig lassen, sofern wir die To-
talitit der christlichen Offenbarung anzunehmen bereit und geneigt sind.

Diese Vorbemerkungen haben uns wohl von der Notwendigkeit tiberzeugt,
dafl es an der Zeit ist, das Zwischenglied der Dreitagefeier, den Groflen Sams-
tag, wieder in den Blick zu nehmen und ihn auf seinen Sinn und seine Bedeu-
tung hin zu befragen, andernfalls setzen wir uns der Gefahr aus, die Ganzheit
der Paschafeier zu verstimmeln. Die Riickgewinnung des theologischen Ge-
halts des Karsamstags kann indessen nur dadurch geschehen, daf} wir vorerst
die gottesdienstliche Tradition abhoren und sie dann aufzuarbeiten und zu
durchdringen suchen.

1. Der Karsamstag im vorvatikanischen Offizium

Im Westen wie im Osten blieb der Karsamstag, wie wir es bereits anténten,
stets ohne eucharistische Synaxis. Hingegen feiert die Kirche die Stunden-
liturgie auch an diesen beiden Tagen und versenkt sich dabei in einzelne
Heilsereignisse des Transitus Domini. Welche Texte legte nun das Brevier,
das wir bis zur grofien vatikanischen Reform des Offiziums besaffen, den Be-
tern am Karsamstag vor?12

Die Matutin, mit eigenen Psalmen ausgestattet, enthilt folgende Elemente:

1. Nokturn:

Ps 4 mit der Antiphon ,,In pace®: In Frieden schlaf ich und ruhe (Ps 4,9).

Ps 14 mit der Antiphon ,,Habitabit“: Er wohnt in deinem Zelt und ruht auf
deinem heiligen Berg (Ps 14,1).

Ps 15 mit der Antiphon ,,Caro mea“: Mein Fleisch ruht in Hoffnung (Ps
15,9).

2. Nokturn:

Ps 23 mit der Antiphon ,,Elevamini*: Hebet euch, ihr ewigen Tore. Der
Kénig der Herrlichkeit zieht ein (Ps 23,7).

Ps 26 mit der Antiphon ,,Credo videre“: Ich vertraue, zu schauen die Giiter
des Herrn im Land der Lebendigen (Ps 26,13).

Ps 29 mit der Antiphon ,,Domine, abstraxisti“: Herr, du rettest meine Seele
aus der Unterwelt (Ps 29,4).

3. Nokturn:

Ps 53 mit der Antiphon ,,Deus adiuvat me*: Gott hilft mir, der Herr nimmt
meine Seele auf (Ps 53,6).

Ps 75 mit der Antiphon ,,In pace factus: In Frieden ist sein Ort und seine
Wohnung in Sion (Ps 75,3).

Ps 87 mit der Antiphon ,,Factus sum*: Ich bin wie ein Mann ohne Hilfe ge-
worden, unter den Toten frei (Ps 87,5).

2 Wir zihlen die Psalmen nach der lateinischen Tradition. — Die Ubersetzung der Texte aus dem
vorvatikanischen Brevier stammen aus: ]. Pascher, Das liturgische Jahr (Miinchen 1963)
154-156.



Als Lesungen figurieren folgende Perikopen:
1. Nokturn:
Klagelieder 3,22-30 mit dem Responsorium ,,Sicut ovis*:

R. Wie ein Lamm zum Schlachten gefithrt wird und seinen Mund nicht
auftut, wihrend man es quilt, so ist er zum Tod iberliefert worden,
um sein Volk lebendig zu machen.

V. Er gibt sein Leben in den Tod und wird unter die Verbrecher gerech-
net.

Klagelieder 4,1-6 mit dem Responsorium ,,Ierusalem, surge:

R. Jerusalem, erhebe dich, leg die Kleider der Freude ab und hiille dich in
Asche und Bufigewand, weil in dir der Erléser Israels getotet worden
ist.

V. Tag und Nacht lafl wie einen Sturzbach deine Trinen flieflen, und die
Pupille deines Auges schweige nicht.

Klagelieder 5,1-11 mit dem Responsorium ,,Plange quasi virgo*:

R. Klage wie eine Jungfrau, mein Volk! Jammert, ithr Hirten, in Sack und
Asche! Denn gekommen ist der Tag des Herrn, der grofie und gar bitte-
re.

V. Giirtet euch, ihr Priester, klaget, ihr Diener des Altars, besprengt euch
mit Asche.

2. Nokturn:

Zu den Erklirungen des heiligen Augustins tiber Ps 63 lauten die Antwort-
gesange:

1. Responsorium ,,Recessit pastor noster*‘:

R. Unser Hirte ist von uns gewichen, die Quelle lebendigen Wassers, bei
dessen Hingang die Sonne verdunkelt war. Denn er ist gefangen wor-
den, der den ersten Menschen gefangen hielt. Heute hat unser Erloser
Tor und Riegel des Todes zerbrochen.

V. Er hat das Schloff der Unterwelt zerstort und die Macht des Teufels
umgestirzt,

2. Responsorium ,,0 vos omnes*‘:

R. O ihr alle, die ihr voriibergeht, achtet und seht, ob ein Schmerz gleich
sei meinem Schmerz.

V. Habt acht, ihr Volker allesamt, und schauet meinen Schmerz!

3. Responsorium ,,Ecce quomodo moritur®:

R. Sieh, wie der Gerechte stirbt, und keiner nimmt es sich zu Herzen. Die
gerechten Minner werden dahingerafft, und niemand achtet darauf. Vor
dem Angesicht der Gottlosigkeit ist der Gerechte entriickt, und sein
Andenken ist in Frieden.

V. Wie ein Lamm vor dem, der es schert, verstummt und seinen Mund
nicht auftut. Aus der Not und dem Gericht ist er weggenommen.

3. Nokturn:
Sie bietet Ausschnitte aus dem Hebrierbrief.
1. Hebr 9,11-14 mit dem Responsorium ,,Assisterunt reges :
R. Es stehen auf die Konige der Erde, und die Fiirsten versammeln sich



gegen den Herrn und gegen seinen Gesalbten.
V. Was murren die Volker und sinnen Eitles die Nationen?
2. Hebr 9,15-18 mit dem Responsorium ,,Aestimatus sum:

R. Ich werde zu denen gerechnet, die in die Grube steigen, zu einem
Manne gemacht ohne Hilfe, unter Toten frei.

V. Sie versetzen mich in die Grube der Unterwelt, in die Finsternis und
den Todesschatten.

3. Hebr 9,19-22 mit dem Responsorium ,,Sepulto Domino®:

R. Als der Herr begraben war, wurde ein Stein vor den Eingang gewilzt
und das Grabmal versiegelt. Man stellte Soldaten auf, die das Grab be-
wachen sollten.

V. Die Hohenpriester traten vor Pilatus und baten ihn.

Die Laudes setzt sich wie folgt zusammen:

Ps 50 mit der Antiphon ,,0 mors“: O Tod, du wirst dein Tod sein. Dein Bif}
wirst du sein, Unterwelt.

Ps 91 mit der Antiphon ,,Plangent eum*: Sie beklagen ihn wie den Eingebo-
renen; denn unschuldig ist der Herr getotet worden.

Ps 63 mit der Antiphon ,,Attendite: Habt acht, ihr Vélker alle, und seht
meinen Schmerz. ‘

Canticum Ezechiae (Jes 38,10-20) mit der Antiphon ,,A porta inferi‘:
Von den Pforten der Unterwelt rette, o Herr, meine Seele.

Ps 150 mit der Antiphon ,,O vos omnes®: O ihr alle, die ihr voriibergeht auf
dem Weg, achtet und seht, ob ein Schmerz gleich sei meinem Schmerz.

Die Antiphon ,,Mulieres sedentes* (Sitzend am Grabmal klagten die Frauen

und beweinten den Herrn) begleitet das Benedictus, darauf folgt das ,,Chri-

stus factus est (Phil 2,8-9). Die Oration fiir alle Gebetsstunden des Kar-

samstags schaut bereits nach der Auferstehung Christi aus und bittet um die

Teilnahme an der 6sterlichen Herrlichkeit. 13

Uberblicken wir die zahlreichen Texte des fritheren Karsamstagsoffiziums,
so zeichnen sich sechs Hauptthemen ab: 1. Die Trauer iiber Christus, den die
Bosheit der Menschen hinweggerafft hat — ein Nachklang des karfreitiglichen
Passionsgeschehens. Wie die weinenden Frauen am Grabe stimmt die Kirche
ihre Klagelieder an und lidt mit ergreifenden Worten zur Compassio ein. 4
Dieses Beerdigungsmoment nimmt im Ganzen der Feier einen recht breiten
Raum ein. 2. Der Niederstieg Christi in das Reich der Unterwelt, wie es in

' Die frithere Oration lautete: Respice, quaesumus, Domine, super hanc familiam tuam, pro
qua Dominus noster Iesus Christus non dubitavit manibus tradi nocentium, et crucis subire tor-
mentum. — Seit der Erneuerung der Liturgie der Heiligen Woche (1955) stand als Tagesgebet:
Concede, quaesumus, omnipotens Deus: ut qui Filii tui resurrectionem devota exspectatione
praevenimus, eiusdem resurrectionis gloriam consequamur. — Demnach schaut der Karsamstag
als Tag der Auferstehungserwartung mehr vorwirts als zuriick. :

™ Die Lamentationen des Jeremia; die Responsorien: Sicut ovis; Ierusalem, surge; Plange quasi
virgo; O vos omnes; Ecce, quomodo moritur; Assisterunt reges; Aestimatus sum; der Matutin-
psalm 87 mit der Antiphon ,,Factus sum*; die Laudesantiphonen: Plangent eum; Attendite uni-
versi (mit Ps 63); O vos omnes; Benedictus-Antiphon ,,Mulieres sedentes®.



der bildhaften Sprache heifit.’s Es handelt sich um das Sein Jesu mit den
Toten, seine Solidaritit mit der Schar der Abgeschiedenen. Christus sei, so
schreibt Thomas von Aquin, in die Unterwelt hinabgestiegen ,,zu unserem
Heil* und auch wir miifiten 6fters darum bemiiht sein, dort hinabzusteigen. '®
Wenn die Liturgie des Karsamstags so eindringlich zum Mit-Gehen mit dem
Erléser aufruft, so kann sie wohl nichts anderes wollen, als dafl die Glaubigen
den Herrn begleiten, dafl sie also teilnehmen an seiner Einsamkeit, in die er
sich stellvertretend hineinbegab.!” 3. Ein weiteres Motiv der liturgischen
Texte lautet: Entmachtung des Todes. Das beriihmte Matutinresponsorium
,»Recessit pastor noster* veranschaulicht diesen Vorgang: ,,Denn er ist gefan-
gen worden, der den ersten Menschen gefangen hielt. Heute hat unser Erloser
Tor und Riegel des Todes zerbrochen.“*® Der dies zustandebrachte, ist ,,un-
ser Hirt™, was einmal mehr bestitigt, daff der Descensus ad inferos gern mit
dem Bildwort aus Joh 10 in Verbindung gebracht wird.!® Gerade bei seinem
Gang in das Reich des Todes erwies sich Jesus als der gute Hirt. Auffallen
mufd auch, dafl der einzige neutestamentliche Verfasser, der den Vorgang der
Héllenfahrt Jesu, wenn auch in sehr elliptischer Redeweise, etwas niher
schildert, den Hirtentitel mit Vorliebe verwendt.2? Da das Werk Christi die
ganze Menschheit betrifft, welche er in sich zusammenfaflt, macht der gute
Hirt sich auf die Suche nach den Schafen, von denen keines der Verderbnis
ausgeliefert sein soll. Er zerbricht ,,die Pforten und Riegel des Todes* und
fesselt den, ,,der den ersten Menschen gefangen hielt. An das Ende ihrer
niedersteigenden Bewegung angelangt, leitet die gottliche Agape die Riick-
kehr der Menschen zu ihrem Ursprung ein. Gott, der ,,den erhabenen Hirten
der Schafe von den Toten heraufgefiihrt hat* (Hebr 13,20), lieff Christus zu-
nichst in die Tiefen eingehen, damit er die Seinen dort abhole. Niedergestie-
gen war er allein, hinaufsteigen wird mit ihm das verlorene Schaf. 4. Das
Thema der Rube artikulieren besonders die Psalmen der ersten Nokturn. Sie

15 Ps 15,10 (Matutin): Denn du gibst mich nicht der Unterwelt preis . . .; Antiphon ,,Domine,
abstraxisti““: Herr, du rettest meine Seele aus der Unterwelt (Ps 29,4); Responsorium ,,Recessit
pastor*’; Antiphon ,,Factus sum® (Ps 87,4-13); Responsorium ,,Aestimatus sum‘‘; Antiphon ,,A
porta inferi (mit dem Canticum Ezechiae, Jes 38,10-20). — Vgl. das frithere Officium Defuncto-
rum, Responsorium der 3. Nokturn, ein Zwiegesprach der Seelen mit dem erscheinenden Chri-
stus: Libera me, Domine, de viis inferni, qui portas aéreas confregisti, et visitasti infernum et de-
disti eis lumen, ut viderent te, qui erant in poenis tenebrarum, clamantes et dicentes: advenisti,
Redemptor noster! Vgl. M. Righetti, L’anno liturgico. Nella storia, nella Messa, nell’Ufficio
(Manuale di storia liturgica vol. II) (Mailand 21969) 241-245.

16 Nam Christus descendit ad inferos pro salute nostra, et nos frequenter debemus sollicit esse il-
luc descendere (Expos. symb. n. 932).

17 L. Eisenhofer, Handbuch der katholischen Liturgik Bd. I (Freiburg i. Br. 1932) 532f.: ,,Der
Karsamstag . . . erinnert uns einerseits an die Grabesruhe des Herrn, anderseits an die Hollen-
fahrt der Seele des Erlosers, der freiwillig als Herr iiber Leben und Tod zur Unterwelt hinab-
stieg, um uns in allem gleich zu werden . . .*

18 Vgl. auch Ps 75 in der Matutin; ferner die Laudesantiphon ,,0 mors.

19 Dazu das damals bahnbrechende Werk von L. Bouyer, Le mystére pascal (Paschale Sacramen-
tum) (Paris 31950) 353-365. — Der ,,Christus Victor®, der aus der Unterwelt aufsteigt ans Licht
und Adam, das Bild der gefallenen Menschheit, mit der Hand hinter sich her zieht.

201 Petr 3,19-20; 4,6; 2,25; 5,4,



beginnen mit der Antiphon ,,In Frieden schlaf ich und ruhe* (Ps 4,9); die
beiden nachsten alttestamentlichen Gesange (Ps 14 und 15), umrahmt von den
Leitversen ,,Habitabit in tabernaculo tuo, requiescet in monte sancto tuo —
Caro mea requiescet in spe”, verbreiten dieselbe Zuversicht. Der Gedanke
der Sabbatruhe, in die der Erloser nach getanem Werk eingetreten ist, wird
allerdings nicht ausdriicklich erwihnt. 5. Die Lesungen aus Hebr 9 (3. Nok-
turn) berithren ein anderes Thema: die Friichte des Todes Jesu. Dessen Le-
benshingabe ist kein voriibergehendes, sondern ein bleibendes Geschehen,
das mit seinen Wirkungen im Raum der Ewigkeit steht: die neue Heilsord-
nung mit der fir immer giiltigen Sithne fir unsere Siinden, die Verséhnung
mit Gott und das reine Gewissen vor ihm. 6. Das letzte Thema schlieflich
konnte man benennen: Harren anf die Auferstehung. Uber dem Karsamstag
leuchtet sanft das dsterliche Licht; das Leid wandelt sich allmihlich in Freu-
de, stiller Jubel hebt an, Siegesgewiftheit bricht durch.2! Zum Grab, das
schon der Glanz der Auferstehung umspielt, pafit kaum, was ein rémisches
Dokument noch 1955 behaupten konnte: Der Karsamstag sel ,,ein Tag hoch-
ster Trauer*“.??2 Von ihm — wie tibrigens auch vom Karfreitag — gilt: aus dem
Schmerz geborene Freude!??

2. Der Karsamstag im neuen Stundenbuch

Nachdem wir die Leitideen des vorvatikanischen Karsamstagsoffiziums ge-
sichtet haben, wenden wir uns der neuen Stundenliturgie zu, um festzustel-
len, ob sie die Akzente eventuell anders setzt.?* Das Invitatorium nennt
gleich zu Anfang das Mysterium des Christus sepultus: ,,Christus, unser
Herr, hat fiir uns den Tod erlitten und wurde ins Grab gelegt; kommt, wir
beten ihn an!“ Die Psalmodie der Lesehore wird erdffnet durch Ps 4 (mit der
Antiphon ,,In pace®), dessen letzte Verse in ein Gebet ausmiinden, welches
darauf hinweist, dafl der Herr, nachdem er seinen Auftrag erfiillt, sich von
seinen Miihen ausruht.

»Du legst mir groflere Freude ins Herz,
als andere haben bei Korn und Wein in Fiille.

In Frieden leg’ ich mich nieder und schlafe ein;
denn du allein, Herr, 13t mich sorglos ruhen.*

21 Vgl. Klgl 3,22-26; Antiphon ,,Credo videre” (mit Ps 26); Ps 29; Antiphon ,,Deus adiuvat
me* (mit Ps 53); Ps 91 in der Laudes; Jes 38,16-20 (Canticum).

22 Instruktion iiber die rechte Durchfihrung der neuen Ordnung der Heiligen Woche: L] 5
(1955) 253-260, spez. 255: Est autem dies summi luctus . . .

23 Vel. O. Clément u. a., La douloureuse joie (Bellefontaine 1974); ferner A. Lohr, Das Herren-
jahr. Das Mysterium Christi im Jahreskreis der Kirche Bd. II (Regensburg 1951) 62-64; sie gibt
die Stimmung dieses Tages gut wieder. — A, Nocent, Contempler sa gloire. Bd. III Semaine
Sainte (Paris 1965) 217-225.

** Dazu A. Nocent, Célébrer Jésus-Christ. L’année liturgique, Bd. IV Les Trois Jours Saints, le
Temps pascal (Paris 1976) 143-146. — Die deutschen Texte im folgenden sind genommen aus: Die
Feier des Stundengebetes. Stundenbuch. Fiir die katholischen Bistiimer des deutschen Sprachge-
bietes, Bd. II (Einsiedeln-K&ln u. a. 1978).



Psalm 15 (Ant‘iphon ,»Caro mea™) evoziert die Auferstehung und Erho-
hung, der Jesus entgegenharrt:

»»Du, Herr, gibst mir das Erbe und reichst mir den Becher;
du hiltst mein Los in deinen Hinden.

Auf schénem Land fiel mir mein Anteil zu.
Ja, mein Erbe gefillt mir gut.“ (VV. 5-6)

y»;Darum freut sich mein Herz und frohlockt meine Seele;
auch mein Leib wird wohnen in Sicherheit.

Denn du gibst mich nicht der Unterwelt preis;
du lific deinen Frommen das Grab nicht schauen.

Du zeigst mir den Pfad zum Leben.
Vor deinem Angesicht herrscht Freude in Fiille,
zu deiner Rechten Wonne fiir alle Zeit.“ (VV. 9-11)

Siegesstimmung verkiindet Ps 23 mit der wuchtigen Antiphon ,,Elevamini,
portae aeternales, et introibit Rex gloriae®. Der Dialog in den Versen 7-10, in
der christlichen Tradition viel verwendet und auf die drei ,,Einziige” des Er-
l6sers (in diese Welt bei der Inkarnation, in das Reich des Todes beim Des-
census ad inferos, in die himmlische Stadt bei der Auferstehung-Himmel-
fahrt) gedeutet, bezieht sich hier am Karsamstag klar auf das Erscheinen Jesu
bei den Toten.25

Wihrend das deutsche Stundenbuch als erste biblische Perikope zum Offi-
cium lectionis einen Abschnitt aus den Klageliedern (5,1-22) bringt?6 — eine
unbegreifliche Wahl, denn sie bricht die in den drei Psalmen vorbereitete
Steigerung jih ab —, zieht die rémische Vorlage die Linie groflartig weiter
durch das 4. Kapitel des Hebrierbriefes, welches die Gliubigen dazu aufruft,
in die Sabbatruhe Christi, der sein Werk vollendet hat, einzugehen.?? Die Li-
turgie zicht eine Parallele zwischen der Ruhe Gottes am siebten Tag, als er
sein Werk getan, und der Ruhe Christi im Schoff der Erde, der durch sein
Sterben den alttestamentlichen Kulttag vollendet und in seinem Fleisch feiert.
Das Thema der Sabbatruhe nimmt also einen zentralen Platz im Karsamstags-
offizium ein: Ubergang vom Tod zum Leben, vom siebten zum achten Tag,
der die neue Schopfung herbeifthrt.28 Das Motiv des Schlafes greift die ein-

25 Siehe A. Rose, ,,Attollite portas, principes, vestras . . .“ Apercus sur la lecture chrétienne du
ps. 24 (23) B: Miscellanea Liturgica in onore di sua Eminenza il Cardinale Giacomo Lercaro
Bd. I (Rom u. a. 1966) 453-478.

26 Dazu das Responsorium ,,Omnes amici mei* aus der fritheren Karfreitagsmertte: R. ,,All
meine Freunde haben mich verlassen, und die mir nachstellen, haben mich iiberwiltigt; den ich
liebte, der hat mich verraten. Mit wutentbranntem Blick schlugen sie grausam auf mich ein und
trankten mich mit Essig. V. Wie ein Verbrecher stiefien sie mich aus und schonten mich nicht.* —
Die Forcierung der Trauernote ist zu bedauern.

27 Das lateinische Brevier bringt zu Hebr 4,1-16 das Responsorium ,,Sepulto Domino®™. — Mit
Rechr sage A. Nocent (Célébrer Jésus Christ p. 145), die Wahl von Hebr 4 sei ,,particulierement
remarquable®.

8 Zum Thema des achten Tages siche W. Rordorf, Sabbat et dimanche dans ’Eglise ancienne
(Neuenburg 1972).



zigartig schone Homilie iiber den Abstieg Jesu in die Welt des Todes auf: Rex
- dormit!?® Gott, als Mensch in den Schlaf gesunken, weckt die seit unvor-
denklicher Zeit schlafenden Menschen auf. In einer unvergefllichen Szene
wird die Begegnung des Herrn mit dem ersten Menschenpaar dargestellt:

Er falt Adam bei der Hand, hebt ihn auf und spricht:

,»Wach auf, Schlifer, und steh auf von den Toten,

und Christus wird dein Licht sein!*

Ich habe dich nicht geschaffen,

damit du im Gefingnis der Unterwelt festgehalten wirst.

,,Steh auf von den Toten!*

Ich bin das Leben der Toten.

Steh auf, mein Geschopf, steh auf, meine Gestalt,

nach meinem Abbild geschaffen!

Erhebe dich, laf} uns weggehen von hier!?¢

Die Laudes kniipft am Geschehen des Karfreitags an mit der Klage iiber
den, der, schuldlos getétet (Ps 63 mit der Antiphon ,,Plangent eum®), der
Rettung gewifd sein darf (Canticum aus Jes 38 mit der Antiphon ,,A porta in-
feri) und bereits den Siegesgesang anstimmt:

Antiphon: ,,Ich war tot, doch ich lebe in Ewigkeit.

Ich habe die Schliissel des Todes und der Unterwelt
(mit Ps 150).

Die Benedictus-Antiphon (Retter der Welt, errette uns! Du hast uns erlost
durch dein Kreuz und dein Blut. Hilf uns, Herr, unser Gott!) leitet organisch
zu den Bitten tiber, die sich an den Erldser richten, ,,der fiir uns gelitten hat,
begraben wurde und von den Toten auferstanden ist*. Das Heilsmysterium
des Tages scheint auf in den beiden Bildworten vom Weizenkorn, das, in die
Erde gesenkt, uns die Frucht des Lebens bringt, und vom Hinabstieg in das
Reich des Todes, wo der Herr die Seelen der Gerechten befreit.?!

Die Antiphonen zu den kleinen Horen,3? erfiillt von unerschitterlicher
Zuversicht, kiinden die 6sterliche Vollendung an, was auch Ps 26 auf seine
Weise tut:

,,INur eines erbitte ich vom Herrn

— spricht der entschlafene Christus —,
danach verlangt mich:

Im Haus des Herrn zu wohnen

alle Tage meines Lebens,

die Freundlichkeit des Herrn zu schauen
und nachzusinnen in seinem Tempel.

29 Sie wird Epiphanius (+535) zugeschrieben.

30 Lektionar zum neuen Stundenbuch 1/2, S. 199.

31 | Wie ein Weizenkorn wurdest du in die Erde gesenkt, um uns die Frucht des Lebens zu brin-
gen. R. Herr, erbarme dich unser. Du bist in das Reich des Todes hinabgestiegen, um die Seelen
der Gerechten zu befreien. R. Herr, erbarme dich unser.*

32 Terz: Ich werde schauen Gottes Giite im Lande der Lebenden. — Sext: Herr, mein Gott, du
hast mich herausgeholt aus dem Reich des Todes. — Non: Er darf weilen an der Stitte des Frie-
dens. Der Zion wurde seine Wohnung.



10

Denn er birgt mich in seinem Haus

am Tage des Unheils;

er beschirmt mich im Schutz seines Zeltes,

er hebt mich auf einen Felsen empor.

Nun kann ich mein Haupt erheben

{iber die Feinde, die mich umringen.

Ich will Opfer darbringen in seinem Zelt, Opfer mit Jubel;
dem Herrn will ich singen und spielen . . .

Ich aber bin gewiff, zu schauen

die Giite des Herrn im Land der Lebenden” (VV. 4-6.13).

Die Befreiung aus der Todesnot, den Umschlag der Klage in Freudentanz
beschreibt Ps 29, wihrend Ps 75 die Niederlage der Feinde proklamiert.

Die Vesper, schon ganz nahe der Ostervigil, bildet mit der triumphalen An-
tiphon ,,O Tod, ich bin dein Tod, Totenreich, ich bin dein Untergang® (mit
Ps 115,10-19) gleichsam den Auftakt zur nichtlichen Feier.?? ,,Ich will dir
ein Opfer des Dankes bringen, ruft Christus, der Singer des Liedes, im
Vorhof der Auferstehung. Der Menschensohn, der nach dem Vorbild des
Jona drei Tage und drei Nichte im Schoff der Erde verbringt (Antiphon ,,Sic-
ut fuit Ionas®), breitet die Hinde aus zu Gott, seinem Vater, nach dem er
diirstet wie lechzendes Land (Ps 142,1-11).34 Noch ein anderes Zeichen weist
auf die baldige Auferweckung hin: das Neuerstehen des Tempels; ,,er meinte
damit den Tempel seines Leibes (Antiphon ,,Solvite templum hoc*; vgl. Joh
2,19.21). Die raffende Macht des Todes wird bald ihrer Ohnmacht tiberfiihrt,
wenn Gott seinen Knecht nach der Entauflerung in menschliches Sklavenda-
sein iiber alle Himmel erhoht (Canticum Phil 2,6-11).3% Das nachtliche Ge-
schehen riickt immer niher: ,,Jetzt ist der Menschensohn verherrlicht, und
Gott ist verherrlicht in ihm. Und Gott wird ihn bald verherrlichen — et conti-
nuo clarificabit illum* (Magnificat-Antiphon). Lafit man die Abfolge all die-
ser Gesangsstiicke auf sich einwirken, dann gewinnt man die Uberzeugung,
dafd hier die Kunst der Steigerung und der allmihlichen Hinfiihrung zur Fille
der 6sterlichen Offenbarung souveran gehandhabt wird. Theologisch erwies
es sich als durchaus angezeigt, die berthmte Antiphon ,,O mors, ero mors
tua® von der Morgenhore zum Abendlob hiniiberzuziehen.3¢

Noch einige Bemerkungen zu den Schrifttexten auflerhalb der Lesehore. In
der Laudes steht die Kurzperikope Hos 6,1-2, eine seit Tertullian gebrauchte

33 Dazu siehe B. Fischer, O MORS, ERO MORS TUA. Eine Kurzformel der rémischen Litur-
gie fiir das Paschamysterium: Eulogia. Miscellanea liturgica in onore di P. Burkhard Neunheu-
ser. Analecta liturgica 1 (Rom 1979) 97-113.

34 Die iltesten und breitesten Schichten des romischen Temporale bedienen sich bei der Verwen-
dung der Psalmen der Methode der ,,Christologisierung von unten®: psalmus = vox Christi ad
Patrem. Dazu siehe F. Vandenbroucke, Le psautier, prophétie ou priere du Christ?: QLP 33
(1952) 201-207.

35 Vgl. auch das ,,Christus war fiir uns gehorsam bis zum Tod . . .*“ anstelle des Responsoriums
nach der Kurzlesung.

36 Dies entgegen B. Fischer, a.a.0. 110f. Es geht nicht um ,,Uberraschungseffekte® in der Li-
turgie, sondern um theologische Gewichtungen.



Stelle, um die Auferstehung Jesu anzuzeigen.3” Die biblischen Ausschnitte
fiir Terz (1 Joh 1,8-9) und Sext (1 Joh 2,1b-2) formulieren den Gedanken,
daf} die Heilstat Jesu, des Gerechten, Vergebung und Siihne fiir die Siinden
aller erwirkte, wihrend im Schriftwort fiir die Non (1 Joh 2,8b-10) der Satz
aufblitzt: ,,Schon leuchtet das wahre Licht“. In der Vesper schliefflich stofien
wir auf 1 Petr 1,18-21, in dem zum zweitenmal in der Karwoche das die
ganze osterliche Zeit hindurch gegenwirtige Bild vom Lamm auftaucht, das
uns mit seinem Blut erkauft hat.8 Thn, Jesus, hat Gott von den Toten aufer-
weckt und verherrlicht, so dal wir an Gott glauben und auf ihn hoffen kon-
nen. Die Auferweckung des Sohnes, der ,,in das Reich des Todes hinabge-
stiegen‘* ist, erwiahnt auch die Tagesoration, doch macht sie einen wichtigen
Zusatz, nimlich daff wir, in der Taufe sakramental mit Christus begraben,
,,durch seine Auferstehung zum ewigen Leben gelangen®.

Das deutsche Stundenbuch sieht leider keine eigenen Hymnen fir den Kar-
samstag vor, sondern begnugt sich mit denjenigen der ganzen Woche; das
romische Brevier hingegen stattet den Tag mit besonderen Stiicken aus. Der
Hymnus zur Lesehore (Christe, caelorum Domine) nennt Christus den Welt-
erloser, das ,,agnus mitis, innocens®, das als Opfer hinweggerafft, die Ge-
wander aller Glaubenden in seinem Blut reinigt. Er zermalmt die Wucht des
,»alten Feindes® durch seinen Kreuzestod — so der Hymnus zur Laudes (Tibi,
Redemptor omnium) —, und wir, auf der Stirne versiegelt, tragen das Sieges-
zeichen, das uns vor den Angriffen des Bosen beschirmt.

,,Um unseretwillen stiegst du nieder zur Unterwelt,
um den Schuldnern des Todes die Gaben des Lebens zu schenken.*

Die Hymnen zu den kleinen Horen feiern mehr das Kreuzesereignis als das
Geheimnis der Grablegung. ,,Salva, Redemptor* (Terz)3?: Der Erloser moge
den Menschen, sein edles Gebilde, dem er das Licht seines Antlitzes aufge-
prigt, erretten; was er um den Preis des Todes erkauft, soll nicht durch di-
monischen Betrug geschindet werden. ,,Crux, mundi benedictio” (Sext): An
das Kreuz, das Segen fiir die Welt, Hoffnung und sichere Erlosung bedeutet,
wird das Opfer angeheftet, das alles an sich zieht; umsonst rennt der Fiirst
der Welt dagegen an.4° ,,Per crucem, Christe* (Non): Im Kreuz, an dem der
Herr die Erl6sung vollbracht, wurde der alte Schuldschein getilgt (vgl. Kol
2,14), die frithere Knechtschaft erlosch und die wahre Freiheit war wieder-
hergestellt. ,,Auctor salutis unice®, der Vesperhymnus, nimmt ausdriicklich
Bezug zum Karsamstagsgeschehen. Christus, der Urheber unseres Heils, hat
durch seinen Tod den Tod vernichtet (Tu morte mortem diruens), durch sein

37 Siehe Traduction oecuménique de la Bible (TOB), Ancien Testament (Paris 1975) 1105 Anm.
z: Die Wendungen ,,nach zwei Tagen®, ,,am dritten Tag* besagen einfach: bald . . . Der Ho-
sea-Text wird im N. T. nicht ausdriicklich zitiert, doch findet sich eventuell eine Anspielung
darauf in 1 Kor 15,4 und Lk 24,7.

38 Zum erstenmal begegnet uns der Topos vom Lamm in der Abendmahlsfeier vom Griindon-
nerstag: 1. Lesung aus Ex 12.

39 Consilium ad exsequendam Constitutionem de Sacra Liturgia, Hymni instaurandi Breviarii
Romani (Vatikan 1968) S. 26: spatestens aus dem 10. Jh.

40 Ebd. S. 135: von Petrus Damiani (+1072).
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Leben uns das Leben gewahrt und den Teufel, den hinterlistigen Knecht des
Todes, besiegt.

,»»,Durch das gnidige Walten deiner Liebe

dem Schlaf des Grabes preisgegeben,

hast du das Reich der Unterwelt aufgeschlossen

und den Vorfahren die Freiheit zugesprochen.

Die nachvatikanische Stundenliturgie, so miissen wir schlufifolgern, hat
dem Karsamstagsoffizium einige kriftige neue Ziige aufgedriickt. Das Mo-
ment der Trauer und Klage, die Compassio, gewiff immer noch zu Recht
vorhanden,*! ist gegeniiber frither doch merklich zuriickgetreten. Dieser
Summungswandel ldf8t sich wohl am besten mit dem Vers 12 aus Ps 29 wie-
dergeben: ,,Convertisti planctum meum in choros mihi, accinxisti me laeti-
tia.” Mit groflem Geschick sind die Texte so ausgewihlt und angeordnet, daf}
sie in wachsender Spannung auf den Héhepunkt der 6sterlichen Feierlichkei-
ten hinfithren, ja sie nehmen ihn in gewisser Weise schon voraus. Jedenfalls
tritt die Einheit und innere Dynamik des Paschageschehens ungeschmilert in
Erscheinung. Der Grofle Samstag, wirklich ein fester Bestandteil des Triduum
paschale, atmet durchgehend SiegesgewifSheit, viel stirker, als es im ehemali-
gen Brevier der Fall war. Der schmachvolle Kreuzestod des Herrn wird zwar
nicht verschwiegen, aber jetzt mehr in seinen vielfiltigen Auswirkungen dar-
gestellt, besonders in den Hymnen, wo die Rede geht vom ,,praemium
vitae™, von der ,,crucis fecundae gloria®, der ,,sacrata fulgens victima®. Das
neue Karsamstagsoffizium bewahrt iiberdies seinen Charakter als liturgisches
Gedichtnis des Hinganges Jesu zu den Abgeschiedenen und seines Verblei-
bens in der Welt der Toten, ohne dafl es zu.wuchernden Ausmalungen des
Descensus greift. An der heilsgeschichtlichen Tatsache des Solidarischwerdens
Jesu mit den Verstorbenen hilt auch die neue Liturgie entschieden fest.

Zwei scheinbar kleine, aber dennoch wichtige Einzelheiten bleiben hervor-
zuheben: Das Stundenbuch verbindet im Tagesgebet das Begribnis Christi
mit der Taufe: fideles tui consepulti in baptismate . . . Der Durchgang des
Herrn zur Herrlichkeit, in seinem Leiden, Sterben und Begrabenwerden ver-
wirklicht, geschah um unseretwillen, weshalb das Mitbegrabensein mit Chri-
stus, mit dem wir in der Taufe sakramental in Berithrung gekommen sind
(Rom 6,4), auch den existentiellen Nachvollzug verlangt. Das kénnen wir
emerseits im Vigilfasten realisieren,2 andererseits durch das meditative Ein-
dringen in das Mysterium der letzten Entiuflerung unseres Herrn sowie im
Mit-Einsamsein mit Jesus in allen Widerwirtigkeiten des Lebens. Das zweite
Detail, das Erwihnung verdient, ist das Totengedenken in den Fiirbitten der
Vesper. ,,Du wolltest in das Grab gelegt werden®, heifit es darin, ,»gib allen

41 Ambrosius, Brief 1,7,10 (P. L. 16,907): Pascha autem est, quando anima et compatitur Chri-
sto, et transitum eius in se suscipiat, ut inhabitet in ea et deambulet, et fiat eius Deus. — Ders., In
psalm. 37,32 (P. L. 14,1025): Qui contristatur ex Domino Iesu Christo, ipse laetificat Christum,
et ipse laetificatur a Christo.

2 ]. Hild, Karsamstag, ein liturgiefreier Tag: Heiliger Dienst 6 (1952) 2-5, insistiert stark auf
diesem Punkt; der Karsamstag ohne Fasten sei ,,liturgisch nicht denkbar. Vgl. Rémischer Ka-
lender Nr. 20: das sacrum ieiunium paschale erstreckt sich auch auf den Karsamstag.



Hoffnung, die an einem Grabe trauern. — Das Grab hat dich nicht festhalten
kénnen; rufe die Toten aus ithren Gribern zum Leben.* Damit deutet das
neue Karsamstagsoffizium an, daf} es einen Sinn hat, insbesondere am Tag der
Auferstehungserwartung sich der Abgeschiedenen zu erinnern.

3. Der Grofle und Heilige Sabbat in der istlichen Christenbeit

Nachdem wir die romische Stundenliturgie des Karsamstags in der fritheren
und heutigen Form auf ihren theologischen Gehalt hin untersucht haben,
empfiehlt es sich, einen Blick auf die 6stlichen Kirchen zu werfen. Da wir uns
aber Beschrinkung auferlegen miissen, ziehen wir nur das byzantinische Kar-
samstagsoffizium bei, das sich durch den unerhérten Reichtum seiner Hym-
nen auszeichnet.*3 Auch im byzantinischen Ritus stellt der ,,Grofle und Hei-
lige Sabbat* das organische Bindeglied zwischen dem Kreuzesgedichtnis und
dem Tag der Auferstehung des Herrn dar. Es entspricht keineswegs der litur-
gischen Tradition, unvermittelt von der Traurigkeit zur Freude hiniiberzu-
wechseln; es handelt sich nicht einfach um die Auflosung des karfreitaglichen
Leidens durch osterlichen Jubel. Vielmehr steht dazwischen ein Ereignis, in
dem die Trauer sozusagen aufgearbeitet wird. Gerade der Grofie Samstag ist
der Tag der Verwandlung, an dem aus Innersten der Niederlage der 6sterliche
Sieg emporkeimt. Das Grab, in dem Christus ruht, erweist sich als die Quel-
le, der das Leben entspringt:

,;Das Leben der Welt nimmt es hin,

dem Gesetz der Toten gemafl begraben zu werden.

Doch dieses Grab enthiillt sich als der Ursprung der Auferstehung.
Zu unserem Heil ist es geschehen, lafit uns ithm singen:

Gott, unser Retter, gepriesen bist du!*

Das Offizium, eine wirkliche Memoria, die Heil vergegenwirtigt und ver-
mittelt, lidt am Riisttag vor dem Fest schlechthin dazu ein, sich in den Tod
des Todes zu versenken.

,,Die Matutin, in welcher die Kirche Ausschau hilt nach der Stunde der
Auferstehung und friedvoll iiber das Geheimnis des entschlafenen und im
Grabe ruhenden Christus und seines Niederstiegs in die Unterwelt meditiert,
ist zutiefst geprigt vom Geist des Glaubens und der Hoffnung.“4* So kann
man tatsichlich den Gesamttenor der Karsamstagsmette umschreiben. Bald
nach Beendigung der Karfreitagsliturgie versammeln sich die Beter am Sams-

tagmorgen. Da Trauer und Schmerz noch nachklingen, fingt die Matutin mit.

der Klage tiber den verstorbenen Christus an, dhnlich wie bei einem Toten-
gottesdienst. Nach dem Gesang der Beerdigungstroparien und einer ausgiebi-
gen Beweihrducherung der Kirche ndhern sich die Zelebranten dem Epita-

43 Einen ausgezeichneten Kommentar dazu verfaflten A. Schmémann — O. Clément, Le mystére
pascal. Commentaires liturgiques (Bellefontaine 1975) 43-56. — Vgl. ein gutes, aber etwas zu we-
nig von der Liturgie gespeistes neueres Werk: Ph. Ferlay, Jésus notre Paque. Théologie du my-
stere pascal (Centurion, Paris 1977).

4 E. Mercenier, La priére des Eglises de rite byzantin Bd. II Les fétes (Chevetogne 1949) 217. —
Die Zitate aus der Liturgie sind diesem Werk entnommen: S. 218ff.

13



14

phion;* sie verrichten nun mit dem Volk ein langes Trauergebet, eine Art
Lamentation mit 176 Strophen, aufgegliedert in drei Teile (stasis). Diese
Totenklage hat den 118. Psalm zur Grundlage, nach jedem Vers des Psalms
wird ein poetisches Stiick eingefiigt, das den Schrecken der Menschen und die
Betroffenheit der ganzen Schépfung angesichts des Todes Christi zum Aus-
druck bringt. Mit den weinenden Frauen weifl sich die Gemeinde am Grab
des Herrn vereint.
Strophe 1: ,,Wohl denen, deren Weg ohne Tadel ist,

die leben nach der Weisung des Herrn.

Du bist das Leben, Christus,

du wurdest ins Grab gelegt;

die Scharen der Engel zeigten sich bestiirzt

und priesen zugleich deine Herablassung.*
Strophe 2: ,,Wohl denen, die seine Vorschrift befolgen

und ihn suchen von ganzem Herzen.

Wie kannst du sterben, o Leben,

und wie im Grabe verweilen?

Du vernichtest das Reich des Todes

und erweckst die Toten aus der Unterwelt.*
Strophe 68: ,,Du bist gut und wirkst Gutes.

Lehre mich deine Gesetze.

Thr, Hiigel und Tiler,

all thr Menschen, weint!

Du, Welt insgesamt, klage mit mir,

der Mutter deines Sohnes!*

Von Beginn an gibt es indessen noch ein anderes Thema; zunichst tritt es
eher verhalten, dann aber immer vernehmbarer auf. Es ist vor allem im
118. Psalm ausgesprochen: ,,Wohl denen, deren Weg ohne Tadel ist, die le-
ben nach der Weisung des Herrn® (V. 1). Zwar findet sich dieser alttesta-
mentliche Gesang nach der heutigen byzantinischen Praxis nur im Totenoffi-
zium, doch galt er in der altesten Tradition als ein zentraler Teil der Sonn-
tagsvigil, des wochentlichen Auferstehungsgedichtnisses. Alles andere als ein
Klagelied, driickt das lange Gedicht das reine, vorbehaltlose Ja zum Gesetz
aus, das heifft zum Liebesplan Gottes mit dem Menschen. Das wahre, durch
die Siinde aber verspielte Dasein besteht darin, durch die Erfillung des Ge-
setzes jenes wirkliche Leben in Gott, mit Gott und fiir Gott zu bewahren,
worauthin der Mensch erschaffen worden ist:

,,Nach deinen Vorschriften zu leben

freut mich mehr als Besitz® (V. 14).

,,Ich habe meine Freude an deinen Gesetzen,
dein Wort will ich nicht vergessen® (V. 16).

Weil Jesus die Tora auf vollkommene Weise erfiillt und wihrend seines
ganzen Lebens den Willen des Vaters restlos umfangen hat (Joh 4,34), deutet

45 Fin kostbar besticktes Tuch, auf dem der Herr im Grab dargestellt ist.



die Kirche diesen Psalm als die Stimme Christi im Grab, als ein Gebet, in
dem er sich an den Vater wendet:

,,Sieh an, wie sehr ich deine Vorschriften liebe;

Herr, in deiner Huld belebe mich!“ (V. 159).

Daf unser Herr den Willen des Vaters sich ganz zu eigen gemacht hat, be-
weist sein in vertrauender Hingabe vollzogenes Sterben.*¢

Auf die Frage nach dem Warum des Todes Christi erteilen die zwischen die
Psalmverse eingeschobenen Zusitze die Antwort. Sie erliutern das Hinschei-
den Jesu als Niederstieg in den Hades; in der konkreten Sprache der Bibel
heiflt das: in jenen Raum, wo Finsternis und Verzweiflung herrschen, in das
Reich, das die Worte Satan-Siinde-Tod meinen. Die ganze Welt erscheint als
ein unheimlicher Friedhof, als der ,,letzte Feind* mufl der Tod vernichtet
werden (1 Kor 15,26). Seine Bezwingung stellt das Ziel der Menschwerdung
dar. In der Begegnung mit dem Tod erfiillt sich ,,die Stunde® Jesu, in die ein-
zutreten ihn erschiitterte. Jetzt ist sie da: Der Gottessohn dringt in das Reich
der Nichtigkeit ein; in ihm verkostet Gott selbst den Tod. Doch — indem
Christus, in dem das Leben war (Joh 1,4), sich aus freien Stiicken hingibt
(vgl. Joh 10,18), indem er in einer Bewegung licbenden Gehorsams den Tod
entgegennimmt, tiberwiltigt er ihn: Tod des Todes! Die Holle verliert ihre
Macht, ihre Krifte schwinden dahin:

,,Begraben, o Christus,

zerstorst du das Reich der Holle;

durch deinen Tod totest du den Tod,

die Sterblichen kaufst du von der Verderbnis frei.*

Darin sieht die Liturgie des Karsamstags den Sinn des Descensus ad infe-
ros. Das Sterben Jesu endet im Sieg, dessen Licht bereits im Offizium der
Grabeswache aufleuchtet. In unzihligen Wendungen kommt immer wieder
die eine begliickende Tatsache zur Sprache:

,»,Du wurdest ins Grab gelegt,

du, Christus, das Leben;

durch deinen Tod hast du die Macht des Todes vernichtet
und fiir die Welt das Leben hervorgebtracht.*

Der Satz im Glaubensbekenntnis besagt demnach: Jesus Christus, das Le-
ben fiir alle, begegnet dem Tod aller, den er entmachtet, und verschafft uns
den Zugang zur Unsterblichkeit:

,,Das Leben, das Christus heifit,

hat den Tod verkostet

und die Sterblichen vom Tode befreit,
allen schenkt er nun das Leben.*

Unmittelbar auf Psalm 118 folgt das in jedem Sonntags-Orthros gesungene
Tropar der Auferstehung (Evlogitaria):

,»Das Heer der Engel wurde von Schrecken gepackt,

46 Viel Material (patristischer Herkunft) zur Verchristlichung des Psalters bieten: Parole et Esprit
du Psautier chrétien (Saint Céneré 1976); La Tradition médite le Psautier chrétien, 2 Bde. (Saint
Céneré 1973/74).
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als es dich unter den Toten erblickte,

o Erloser,

du hast die Macht des Todes bezwungen!
Zusammen mit dir hast du Adam erweckt
und alle Menschen befreit.

Warum mischt ihr

der Myrrhe eure Trinen bei?

sprach der strahlende Engel am Grab

zu den Frauen, die Salben herbeibrachten.
Geht selber zur Stelle, wo er lag,

und schaut naher hin:

Der Heiland ist auferstanden vom Grab!*

Zum erstenmal ertont hier der osterliche Freudenruf. Daran schliefit sich
der Kanon*” des Groflen Samstags, der alle Themen des Gottesdienstes zu-
sammenfafit und vertieft, von der Totenklage bis zum Triumph iiber den
Feind. Die Dichtung nimmt bereits den Jubel der Osternacht vorweg. So
heifit es zum Abschluff der neunten Ode:

»»Aufjuble die Schopfung!

Alle Bewohner der Erde sollen sich freuen,

denn die Unterwelt, der Feind ist geschlagen.
Herbeikommen mogen die Frauen mit ihren Spezereien!
Adam und Eva befrei’ ich und ihr ganzes Geschlecht.
Und am dritten Tage werde ich auferstehen.*

Zwar ruht Christus noch im Grab, doch bricht schon Ostern herein. Im
Begrabenen liegt das Leben beschlossen, in ithm bereitet sich die zweite
Schopfung vor. Und noch einmal ruht der Schépfer nach all seinem Werk,
das er vollbracht; durch seine Auferstehung gewihrt er uns ,,den ewigen Sab-
bat®, ,,einen neuen Sabbat*:

,,Der grofle Mose wies mystischerweise hin

auf diesen Tag, als er sprach:

Und Gott segnete den siebten Tag.

Jetzt ist er wahrhaftig da, der segensreiche Sabbat.
Gekommen ist der Tag, an dem der einzige Sohn Gottes
sich ausruhte von all seinen Mithen* (Orthros).

Unter dem Gesang des Trishagion wird nun das Epitaphion um die Kirche
herumgetragen: Der Gottessohn, der Heilige und Unsterbliche, durchschrei-
tet das Dunkel des Todesreiches und verkiindet ,,dem Adam aller Geschlech-
ter' die Freude der baldigen Auferstehung; er macht bekannt, daf ,,alle
Toten auferstehen, daff all jene, die in den Gribern ruhen, leben werden und
die ganze Schopfung sich freut®.

Nachdem der Sieg tiber den Hades proklamiert ist, bringt der Leseteil das
letzte Thema zur Sprache: die Auferstehung, Beginn des neuen Kosmos. Die
erste Perikope (Ez 37,1-14) beschreibt das Totenfeld, tiber das der Geist hin-

4 Bedeutsamste Form der liturgischen Dichtung im byzantinischen Stundengebet; der Kanon
besteht aus 9 (praktisch meist aus 8) Oden.



wegfihrt. Nicht der Tod hat das letzte Sagen: ,,Ich 6ffne eure Griber - Wort
des Herrn — und hole euch, mein Volk, aus euren Gribern herauf. Ich bringe
euch zuriick in das Land Israel.“ Noch einmal ertont auf die grandiose Vision
der Ruf (2. Prokimenon): ,,Erhebe dich, Herr, und errette uns um deines
Namens willen!” Wie die universelle Auferstehung bewerkstelligt wird, er-
klart die zweite Lesung (1 Kor 6b-8; Gal 3,13-14): Christus, unser Pascha-
lamm, ist der Sauerteig fiir die Auferweckung aller, das Unterpfand der neuen
Schopfung. Doch erinnert die dritte Lesung (Mt 27,62-66) daran, dafl wir
erst Karsamstag feiern: ,,Sie versiegelten den Stein und liefen die Wache am
Grab zurtick.“ Noch miissen wir uns gedulden. Hier, am Ende des ausge-
dehnten Offiziums, enthiillt sich der eigentliche Sinn des Wachegottesdien-
stes. Wohl ist die Auferstehung Christi Wirklichkeit geworden, er ist in die
Sabbatruhe eingegangen. Fiir uns hingegen steht die Vollendung noch aus,
wir haben das Todeslos auf uns zu nehmen, Trennung und Zerstorung. Der
Karsamstag wiederspiegelt unsere wahre Conditio humana: Wir glauben zwar
an die Auferstehung, weil Christus auferweckt ward, und wir erhoffen sie
auch, zuvor aber gilt, uns ins Unvermeidliche zu schicken. In dieser Welt le-
ben wir unseren eigenen Groflen Samstag, wartend und reifend — Grunder-
fahrungen christlicher Existenz.4®

Blicken wir auf das romische und byzantinische Karsamstagsoffizium zu-
riick, dann dringt sich der Schluf} auf: Beide enthalten im grofien und ganzen
dieselben Grundaussagen. Der westliche Gottesdienst faflt sich dabei aller-
dings bedeutend knapper; er bedient sich vorab gut ausgewihlter Psalmen,
die er Christus in den Mund legt, wihrend die 6stliche Liturgie in immer
neuen Bildern und poetischen Wendungen die verschiedenen Themen variiert
und entfaltet. Nach den Formularen der einen wie der anderen Kirche eignet
dem Groflen Samstag wahrhaft 6sterlicher Charakter; dieser kommt im by-
zantinischen Ritus freilich kithner zum Vorschein als im rémischen. Beide
Offizien — sie zdhlen wohl zu den schonsten des ganzen Kirchenjahres — ber-
gen Schatze, die, schon bei den Kirchenvitern vorhanden, den Abstieg unse-
res Herrn als die entscheidende Tat der Erlosung betrachten. Leider ver-
dinnte sich im Verlauf der Jahrhunderte der Inhalt des Descensus immer
mehr. ,,Und doch steht der Karsamstag als geheimnisvolle Mitte zwischen
Kreuz und Auferstehung, somit eigentlich im Zentrum der gesamten Offen-
barung und Theologie.“4°

4. Die theologische Tragweite der Karsamstagsliturgie

Es wird wohl das Verdienst von H. U. von Balthasar bleiben, in neuester
Zeit das Tiefste und Kohirenteste iber das Mysterium paschale ausgesagt zu

4 Der Beitrag von I. H. Dalmais, Le Triduum Sacrum dans la liturgie byzantine: MD Nr. 41
(1955) 118-127 falle fiir den Karsamstag recht mager aus, ebenso derjenige von G. Khouri-Sarkis,
La semaine sainte dans ’Eglise syrienne: ebd. 96-117. Fiir die koptische Liturgie cf. G. Viaud,
La Liturgie des Coptes d’Egypte (Paris 1978) 63-64: Le Samedi de la Joie. — Vgl. die schéne Me-
ditation ,,Tiefer als das Grab — Der Abstieg zu den Toten®, in: G. und Th. Sartory, Wenn
Himmel und Erde sich begegnen. Feste und Zeiten im Jahreskreis (Freiburg i. Br. 1979) 67-85.
* H. U. von Balthasar, in: A. von Speyr, Kreuz und Halle I. Teil: Die Passionen (Einsiedeln
1966) 10.
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haben.50 In einer bewundernswerten Synthese gelingt es ihm, den Gehalt der
Dreitagefeier aufzuschliisseln: Der Gang zum Kreuz (Karfreitag), Der Gang
zu den Toten (Karsamstag), Der Gang zum Vater (Ostern). Obwohl er die
Liturgien nicht besonders beizieht — sich dafiir aber in den Kirchenvitern be-
stens auskennt und die theologische Tradition vom Ende des ersten Jahrhun-
derts bis in die Gegenwart kritisch sichtet —, ersteht ein Panorama von der
osterlichen Dreitagefeier, wie wir es sonst nirgendwo finden und das sowohl
Seelsorger wie gewohnliche Glaubige brennend interessieren sollte. Wenn
schon, dann miifite das Axiom Lex orandi — lex credendi gerade fiir die Sinn-
deutung des Groflen Samstags zum Tragen kommen. Indem man den
irgerniserregenden ,,Abstieg in die Unterwelt” so lange entmythologisiert,
bis sich am Schluf} alles ins Nichts auflést, oder die unbequeme Aussage ein-
fach beiseiteschiebt, ist man zwar eine seltsame und in unser Denken schwer
einzuordnende Sache losgeworden, hat aber damit letztlich nichts gewonnen,
sondern viel verloren. Nur durch ein unbefangenes Erortern dessen, was das
Glaubensbewufltsein der Kirche mit dem Descensus im tiefsten meint, kann
die befreiende Wahrheit ans Licht kommen.

Es ist nicht unsere Aufgabe, die biblischen Stellen tiber den Gang Jesu zu
den Toten zu untersuchen; wie immer man 1 Petr (3,18-20; 4,6) auch ausdeu-
tet, das Neue Testament weifl sonst vom ,,Hadesaufenthalt* Jesu im Tod und
von seiner Begegnung mit der Welt der Geister.5! Was aber beinhaltet diese
Redeweise des niheren? Ein erster Gesichtspunkt liegt in der Solidaritit des
verstorbenen Herrn mit allen menschlichen Toten. Die Schilderung der
Kreuzesabnahme, der Leichenbesorgung und des Begribnisses will zunachst
schlicht bezeugen, daff der Leib Jesu in die Erde muf}, was auch das ,,Sein”
der Seele Jesu bei den Abgeschiedenen einschliefit. Hinzu kommt das Mitsein
mit den Unerldsten im alttestamentlichen Scheol, die seelische Solidaritit des
toten Christus mit den geistig im Hades Weilenden, das heiffit das Mit-ein-
sam-Sein mit ihnen. Die Ubernahme der Scheolerfahrung durch den Erléser
laflt sich allerdings nicht zeitlich festlegen, doch bildet Christus den Mark-
stein, an dem das Unterste erreicht wird und die Bewegung der Umkehr ein-
setzt. Darauf spielt Hippolyt in seiner Anaphore an: ,,Er hat sich freiwillig
dem Leiden ausgeliefert, um die Macht des Todes zu brechen, die Fesseln Sa-
tans zu sprengen, das Reich der Unterwelt zu vernichten, die Gerechten ans
Licht zu fithren, ihrer Gefangenschaft ein Ende zu bereiten (terminum figat)
und die Auferstehung kundzutun.52 Christus ging also so weit, dafl er die
Solidaritat mit den Toten stellvertretend iibernahm und als der einzige die
Tiefe des Abgrundes auslotete. Damit ersparte er den Toten die ganze Erfah-
rung des Totseins.

50 J. Feiner. — M. Lohrer, Mysterium Salutis Bd. III/2 Das Christusereignis (Einsiedeln u. a.
1969) 133-326 (mit Bibliographie).

51 Diskussion dieser Stellen ebd. 231-236; vgl. auch LThK V,452f.: Hoéllenabstieg Christi
(A. Grillmeier). — Wir stiitzen uns im folgenden besonders auf H. U. von Balthasar, 2.2.0.
227-255.

52 B, Botte, La Tradition apostolique de saint Hippolyte (Miinster 1963) 14f.



Weiter ausgefaltet besagt der Glaubensartikel vom Descensus Christi: Ver-
kosten des zweiten Todes. Das Karsamstagsleiden umfafit auch das Eintreten
in die duflerste Verlassenheit, das, am Vortag begonnen, sich am zweiten Tag
des Triduums in der ,,Anschauung des Todes auf dem Weg der unmittelbaren
Erfahrung® fortsetzt.5* Wenn Jesus nicht nur fiir die Erwahlten gelitten hat,
sondern fiir alle Menschen, ,,so hat er gerade auch ihr eschatologisches Nein
seinem Heilsereignis gegenuber eingeholt*“.5* Solche ,,Hoéllenerfahrung*
braucht nichts anderes zu sein als das, ,,was eine ernst genommene Solidaritdt
im Scheol, der von keinem Erlosungslicht aufgehellt wird, fordert®.5s

Ein nichstes Moment des Karsamstagsleidens sieht von Balthasar in der Er-
fahrung der Stinde als solcher, der Selbstverzehrung des durch und durch Bo-
sen. Es geht hier um ,,die existentielle Durchmessung der ganzen Dimension
des Rein-Gegengottlichen™.56 Wenn der Vater seinen Sohn in die Welt sen-
det, damit dieser, statt zu verurteilen, sie rette, und er ihm dazu das Gericht
ubergibt (Joh 5,22), dann muf} er den Menschgewordenen auch in die ,,Hal-
le, die letzte Folge der geschopflichen Freiheit, einfithren. ,,Wirklich in die
Holle eingefithrt werden aber kann der Sohn nur als Toter, am Karsams-
tag.“5” Er nimmt das Chaotische in Augenschein, um als Erloser davon Be-
sitz zu ergreifen. Es handelt sich notwendigerweise um ein Heilsereignis, in
dem die Kreuzesfrucht in den Abgrund der Todesverlorenheit eingestiftet
wird. Die Verkiindigung an ,,die Geister im Gefangnis (1 Petr. 3,19) bedeu-
tet das ,,Hinstellen in den ewigen Tod eines Manifestes des ewigen Lebens‘;
die Losung ,,von den Wehen des Todes* (Apg 1,24) besagt die (objektive)
Zuwendung des Heils an die Toten.5® Diese Ereignisse gehoren zur Offenba-
rung, Aneignung und Vermittlung des im Tod am Kreuz Gewirkten. Wenn
die Kirche am Karsamstag Christus auf dem Gang in die Unterwelt begleitet
und die Glaubigen anweist, an diesem Abstieg teilzunehmen, so kénnen uns
vielleicht Mystiker und Heilige eine Ahnung geben, was solche Compassio an
konkreten Leiden abfordert.5®

Hat der Glaubenssatz ,,hinabgestiegen in das Reich des Todes* dem heuti-
gen Menschen wirklich nichts mehr zu bieten? Oder driickt der Karsamstag
als Tag des Todes Gottes nicht vielleicht eine héchst aktuelle Wirklichkeit
aus, namlich die Erfahrung der Abwesenheit Gottes? Natiirlich gibt es ein
unernstes Sprechen vom Tode Gottes, insofern es gar nicht Gott, sondern un-
sere Vorstellungen von ihm meint. Die Wurzeln der eigentlichen Rede vom
Tode Gottes jedoch sind tief in der Geschichte des Christentums eingesenkt;

53 Von Balthasar (a.a.O. 245) zitiert einen interessanten Text von Nikolaus von Kues: ,,Da der
Tod Christi ein vollkommener war, weil er durch eigene Erfahrung den Tod sah, den zu dulden
er frel gewihlt hatte, so stieg die Seele Christi in die Unterwelt ab, wo die Anschauung des Todes
ist.*

54 Von Balthasar, a.2.0. 246.

55 Ebd.

56 Ebd. 248.

S7eRld.

28Fhd7253F

59 Dazu siche das Werk von A. von Speyr (Anm. 49).
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wir mufiten nicht auf Hegel, Jean Paul oder Nietzsche warten.5® Die alten Li-
turgien des Ostens und des Westens schrecken nicht davor zuriick, diese Tat-
sache im Kern des Kirchenjahres, dem Paschatriduum, zu artikulieren: die
Gottverlassenheit des Stindelosen im Verstindnis der Offenbarung. Auch die
lutherische Theologie — so etwa im Lied von Johannes Rist: ,,O grofie Not!
Gott selbst ist tot; am Kreuz ist er gestorben™ — kennt die Uberlieferung vom
Tode Gottes.®! Der Artikel vom Hollenabstieg des Herrn beziehungsweise
der Karsamstag als Memoria Christi sepulti erinnert uns daran, dafl die christ-
liche Offenbarung sowohl das Reden wie das Schweigen Gottes einbegreift.
Die Wahrheit von der bleibenden Verborgenheit Gottes gehdrt unabdingbar
zum Ganzen der biblischen Botschaft. Das Kreuz, der Augenblick enthiillter
Liebe, miindet ein in den Tod, das Schweigen und die Verdunkelung Gottes.
Der Todesruf Jesu (Mk 15,34; Mt 27,46), dieser bestiirzende Verzweiflungs-
schrei des Beters in die Leere und Finsternis der Gottverlassenheit hinein,
stellt die angemessenste Deutung des Hollenabstieges dar.6? Jesus fliichtet zu
dem entflohenen Gott, zu Gott gegen Gott. Damit wird auch gesagt, wie wir
in den Stunden der Dunkelheit uns zu verhalten haben; zusammen mit dem
Herrn, der die Ferne Gottes durchgestanden, sollen wir unsere Not als Teil-
habe am Leiden Gottes verstehen. Wenn wir die abgriindige Einsamkeit des
Menschen zu spiiren bekommen, wenn wir uns dort befinden, wo uns keine
Stimme mehr zu erreichen scheint, dann wissen wir trotzdem: ER ist da. Mit-
ten im Tod west das Leben an. Die Liturgie verwendet mythologisch wir-
kende Bilder wie die vom Zerbrechen der Pforten und Riegel der Unterwelt,
vom Herautholen der Toten, doch steht dahinter die gliubige Gewiflheit, daf}
in der Wiiste der scheinbaren Abwesenheit Gottes die Liebe aufgerichtet ist.63
Niemand wird behaupten kénnen, der Karsamstag konfrontiere die Christen
mit einem Mysterium, das uns heute kiihl lasse. Das Gegenteil diirfte der Fall
sein.

5. Pastorale Folgerungen

Zum Abschlufl unserer Darlegungen mag es angebracht sein, einige Hin-
weise zu geben, wie wir den Karsamstag in der Seelsorge wieder aufwerten
kénnten. Ein eben erschienener orthodoxer Familienkatechismus, der die Er-
klarung des Glaubensgutes engstens mit der Feier des Kirchenjahres verbin-

%0 Siehe G. Ebeling, Dogmatik des christlichen Glaubens Bd. II (Tiibingen 1979) 202-205.

6! Vel. E. Jingel, Von Zeit zu Zeit. Betrachtungen zu den Festzeiten im Kirchenjahr (Miinchen
1976) 15-63.

62 Ebeling, a.a.0. 191f,

°3 J. Ratzinger, a.a.0. 215-221; vgl. ders., Meditationen zur Karwoche (Meitingen 1969) 17-28.



det, widmet dem Satz ,,Jesus im Grab* einige glanzvolle Seiten.®* Das zeigt,
dafl unsere Schwesterkirche dieses Heilsereignis nicht unterschligt in der
praktischen Unterweisung. Was laflt sich nun bei uns tun, um das Karsams-
tagsgeschehen in die Verkiindigung zu integrieren?

Eine erste Moglichkeit lige darin, das Stundengebet, vorab Laudes—Vesper
und die Lesehore nicht bloff einzeln zu verrichten, sondern gemeinschaftlich
zu feiern. Es gibt sicher in jeder Pfarrei eine Anzahl von Glaubigen, die fiir
solche Gebetszusammenkiinfte zu gewinnen wiaren. Auch bei Einkehrtagen,
die wihrend des Triduum paschale stattfinden, sollte dem Offizium die ge-
bithrende Beachtung geschenkt werden.

Was die Predigt iber den Abstieg Christi in das Reich des Todes betrifft,
bieten sich weniger Gelegenheiten im Verlauf der Dreitagefeier, es sei denn,
man beziehe diesen Aspekt in die Karfreitagshomilie ein. Indessen wiirde sich
auch Allerseelen oder ein Beerdigungsgottesdienst eignen, das Thema dann
und wann zur Sprache zu bringen. Jedenfalls verdient die Anregung von
B. Fischer in Erwigung gezogen zu werden: man solle den Glaubigen den
Karsamstag als Tag des Totengedichtnisses nahelegen und sie dazu anhalten,
tiber den eigenen Tod und die Heimgegangenen nachzudenken.®s

Schliefllich sind jene Pfarreimitglieder zu beriicksichtigen, die gerne eine
Andacht besuchen wiirden. Sie konnten dies in der Kirche (oder in einer
Kapelle) tun, vor entblofitem Altar, vor dem gedffneten Tabernakel oder vor
dem ,,Heiligen Grab®, wo dieses noch vorhanden ist. Gerade mit letzterem
Brauch wollten unsere Vorfahren einen Ort der Besinnung schaffen, damit
der zweite Tag des Paschatriduums seinen Sinn und sein Gesicht bewahre.
Eine solche Andachtsiibung des Volkes miifite, wie es die Liturgiekonstitu-
tion (Art. 13) fordert, mit dem Geist der Liturgie zusammenstimmen, gewis-
sermaflen aus ihr herausfliefen und die Teilnehmer wieder zu ihr hinfihren.
Von daher gesehen empfiehlt es sich nicht, in einem Wortgottesdienst irgend-
ein Sujet abzuhandeln.®® Im folgenden sei ein Modell vorgestellt, dessen
Grundthematik der groflen liturgischen Tradition entspricht, von dem aber
einzelne Elemente wegfallen, erginzt oder ersetzt werden konnen.

64 Dieu est vivant. Catéchisme pour les familles, par une équipe de chrétiens orthodoxes (Ed. du
Cerf, Paris 1979) 227-235. Vgl. Glaubensverkiindigung fiir Erwachsene. Deutsche Ausgabe des
Hollandischen Katechismus (Nimwegen 1968) 198-200. Die erste Bedeutung des Abstieges in die
Unterwelt sei: ,,Jesus hat das Tot-Sein mitgemacht, und wir besitzen den Trost, daff wir in den
Abgrund des Todes so tief, so finster nicht fallen kdénnen, ohne dafl Jesus, der dort gewesen ist,
uns zeigt, dafl auf dem Grund dieser Tiefe das ewige Leben zu finden ist.* Die zweite Bedeu-
tung: Da Jesus sich zur Masse der Verstorbenen begibt, ,,gehn die Gedanken der Kirche zur be-
reits gestorbenen Menschheit, um die Gott sich kiimmert™. Die wartenden Toten empfangen ihr
Heil, da Urteil und Erlésung fiir die ganze Menschheit bestimmt sind. ,,Darum besitzt dieses
Glaubensgeheimnis fiir uns noch grofere Ausmafle als fiir die friiheren Christen.*

5 B. Fischer, Der Ostersamstag: Gd 6 (1972) 43-45.

% Siche etwa G. Eberts, Fir die verfolgte Kirche. Wortgottesdienst am Karsamstag / Ein Mo-
dell: Gd 11 (1977) 45; dieser Vorschlag scheint mir hchst unliturgisch und daher problematisch.
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EROFFNUNG

Lobpreis auf das Kreuz: Gotteslob 776/8; KGB 178.

Einstimmung: Lied ,,Mitten wir im Leben*: Gotteslob 654; KGB 330.

Einleitungswort: Im Herzen des Kirchenjahres stehen die drei 6sterlichen
Tage des Gekreuzigten, Begrabenen und Auferstandenen. Es ist das Pascha
des Herrn. Durch seinen Tod ging Christus in das neue Leben ein, und wir,
seine Glieder, sollen dem Haupt auf dem Weg der Erniedrigung in die Oster-
herrlichkeit folgen. Zu dieser jihrlichen Feier der Erlésung gehort auch der
Karsamstag. Die Ostkirche bezeichnet ihn als den ,,groflen und heiligen Sab- -
bat. Er schligt die Briicke vom Gedichtnis des Leidens Jesu zum Hochfest
der Auferstehung und gilt dem, der nicht blof§ das Schicksal des Todes, son-
dern auch des Gestorbenseins mit uns teilen wollte. Das Grab jedoch ver-
mochte ihn nicht zu halten, er sprengte die Fesseln der finsteren Macht und
auferstand als der ,,Erste der Entschlafenen® (1 Kor 15,20). Karsamstag: Tag
der Verwandlung, Tag, an dem aus der Niederlage der Ostersieg hervorging.
Mit den Frauen weilt die Kirche am Grab des Erlésers, das vom anhebenden
Glanz umstrahlt wird, und sinnt nach iiber das begliickende Geheimnis des
Ganges Jesu zu den Toten.

ERSTER HALT: Klage iiber den toten Christus

Canticum Jes 38,10-13a (Stundenbuch Bd. II, S. 232).

Kebrvers: Sie klagen um ihn, wie man klagt iiber den einzigen Sohn; denn
er wurde getdtet — und war doch ohne Schuld.

Lesung: Aus den Klageliedern 5,1-22.

Gebet: 14. Station, Der Leichnam Jesu wird ins Grab gelegt. — Gotteslob
775/14; KGB 182.

ZWEITER HALT: Jesu Tod — Erweis liebenden Gehorsams
Ps 118: Dieser Psalm driickt das reine, vorbehaltlose Ja zum Gesetz, das heifit
zum Liebesplan Gottes mit dem Menschen aus. Jesus hat das Gesetz voll-
kommen erfiillt. Deshalb wendet die Kirche diese Worte auf Christus an, der
sie von seinem Grab aus an den Vater richtet. — Gotteslob 751/2.

Lesung: Hebr 10,5-10: Ich komme, um deinen Willen zu erfillen.

Antwortgesang: Lied ,,Wer leben will wie Gott auf dieser Erde®. — Gottes-
lob 183. Vgl. KGB 609.

DRITTER HALT: Der Tod des Todes

Lesung: Aus einer Homilie am groflen und heiligen Sabbat: Der Abstieg
des Herrn in die Welt des Todes (Lektionar zum Stundenbuch 1/2,
S. 199-200).

Meditation: Was besagt der Satz im Glaubensbekenntnis: ,,hinabgestiegen
in das Reich des Todes*? In der Sprache der Bibel bedeutet der Hades den
Raum der Finsternis, der Hoffnungslosigkeit, der Zerstérung und des Todes.
Die ganze Welt erscheint als ein gewaltiger Friedhof; daher muff als der
,,letzte Feind“ der Tod vernichtet werden (1 Kor 15,26). Seine Bezwingung



stellt das Ziel der Menschwerdung dar. In der Begegnung mit dem Tod erfiill
sich die ,,Stunde Jesu* (vgl. Joh 12,27). Jetzt ist sie da: Der Gottessohn be-
tritt das Todesreich; in ihm verkostet Gott selbst den Tod. Doch — indem Je-
sus sein Leben aus freiem Willen gibt (Joh 10,18), indem er in einer Bewe-
gung liebenden Gehorsams den Tod annimmt, uberwiltigt er ihn: Tod des
Todes! Der Niederstieg Christi in das Anwesen des Todes besagt: Jesus, das
Leben fiir alle, begegnet dem Tod fiir alle.

Antwortrufe:
V. Wie Jona drei Tage und drei Nachte

im Bauch des Fisches war,

so wird auch der Menschensohn

drei Tage und drei Nichte im Schof} der Erde sein.
. Heute hat unser Erloser die Pforten und Riegel des Todes zerbrochen.
. Unser Hirte ging dahin,

der Quell lebendigen Wassers.

Gefesselt ist,

der den ersten Menschen gefangenhielt.
. Heute hat unser Erloser die Pforten und Riegel des Todes zerbrochen.
. Vor seinem Anblick fliichtet der Tod,

auf seinen Ruf erstehen die Toten,

die Pforten des Todes zerbarsten,

da sie ihn schauten.
. Heute hat unser Erlgser die Pforten und Riegel des Todes zerbrochen.
. An diesem Tag stohnt der Hades auf:

Ich hatte die Toten von Urzeit her,

doch siehe, der Gekreuzigte hat alle Griber geleert,

die Toten erweckt er zum Leben.
. Heute hat unser Erloser die Pforten und Riegel des Todes zerbrochen.
. Er 1st unser Gott,

der uns von unseren Missetaten befreit.

Kommt, lafit uns anbeten Christus,

indem wir seine Auferstehung verherrlichen.
. Heute hat unser Erloser die Pforten und Riegel des Todes zerbrochen.
. Die ganze Schopfung juble auf,

alle Bewohner der Erde mogen sich freuen,

denn der Feind ist geschlagen.

Ehre, Herr, deinem Kreuz und deiner Auferstehung!
A. Heute hat unser Erloser die Pforten und Riegel des Todes zerbrochen.

<>

= >

<

< >

<>

VIERTER HALT: Erwartung der Auferstehung

Ps 27: Gott hat sein Flehen erhort. — Gotteslob 720/1-2.

Lesung: Ez 37,1-14: Das Totenfeld.

Hymnus: Erniedrigung — Erhohung (Phil 2,6-11). — Gotteslob 174; KGB
500/501.

Totengedenken: Der Karsamstag gibt die Antwort auf die quilende Frage
von Tod und Begrabenwerden. Sie heifit: Ostern. Der heutige Tag — man
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nennt ihn heute glicklicherweise auch ,,Ostersamstag™®” — eignet sich wohl
mindestens so gut fiir das Totengedenken wie der Allerseelenmonat Novem-
ber. — Gotteslob 791/2.

ABSCHLUSS

Wort zur Entlassung: ,,Sie gingen hin, um das Grab zu sichern: sie versie-
gelten den Stein und lieflen die Wache am Grab zuriick* (Mt 27,66). Noch ist
Karsamstag, noch miissen wir uns gedulden. Wohl ist die Auferstehung Chri-
sti Wirklichkeit geworden, er ist in die grofle Sabbatruhe eingegangen. Fiir
uns hingegen steht die Vollendung noch aus; wir leben jetzt unseren eigenen
Grofien Samstag, ausschauend nach dem Tag ohne Abend. ,,Wir erwarten die
Auferstehung der Toten und das Leben der kommenden Welt”, jenes Leben,
das verborgen ist mit Christus in Gott (Kol 3,3). So richten wir denn unseren
Sinn auf das, ,,was im Himmel ist, wo Christus zur Rechten Gottes sitzt
(Kol 3,1-2).

Lied: ,,Wir danken dir, Herr Jesu Christ”. — Gotteslob 178; KGB 169.

Griberbesuch: Nach dem Gottesdienst konnte man sich auf den Friedhof
begeben zu einem stillen Totengedenken.

Wihrend die heutigen Liturgiker, wie wir eingangs bemerkten, den Kar-
samstag elegant Uberspringen und es sich auf diese Weise leicht machen, ver-
suchen Seelsorger, die Feier des Mittelstiickes des Paschatriduums ernster zu
nehmen. Sie haben hierhin iibrigens Vorbilder, etwa einen Pius Parsch, der
im ,,Drama® des karsamstiglichen Gottesdienstes mehrere Akte unterschied
und es in ,,sechs Bildern“ entfaltete.%® ,,Es liegt auf dieser Mette ein ganz ei-
gener Zauber, den man nur durch liebevolles Hineinleben empfinden kann;
vielleicht liegt er zum Teil in dieser Mischung von Trauer, Hoffnung und zu-
riickgehaltener Freude.“®® Auch ein evangelischer Autor widmete der Kar-
samstagsmatutin eine lingere Beschreibung.”® Eine hochst erfreuliche Auf-
wertung erfahrt dieser Tag im unlidngst erschienenen Liturgiebuch der West-
schweizer Reformierten Kirchen, die zum Karsamstagmorgen ein ,kurzes
Offizium® anbieten, das die Gemeinden mit den Kandidaten halten konnen,
die in der Osternacht getauft werden.”! Die Einleitung in die einzigartige Kir-

67 Cf. dazu B. Fischer, Der Ostersamstag.

%8 1. Bild: Grabesruhe; 2. Bild: Einzug der Seele Jesu in die Unterwelt; 3. Bild: Auferstehungs-
hoffnung; 4. Bild: Versiegelung des Grabes; 5. Bild: Jesus, der Sieger iiber seine Feinde; 6. Bild:
Tiefe Trauer und Klage.

69 P, Parsch, Das Jahr des Heiles. Klosterneuburger Liturgiekalender, II. Bd.: Osterteil
(Klosterneuburg 141952) 353-354.

70 |. Lortzing, Geistliche Lesungen fiir die heilige Fastenzeit (Paderborn 1931) 402-410.

71 Communauté de travail des commissions romandes de liturgie, Liturgie des temps de féte i
I'usage des Eglises réformées de la Suisse romande (Imprimerie La Concorde, Epalinges 1979)
274-275: Einleitung; gesungener Psalm (129); erste Lesung (Jon 2,3-10 oder 1 Petr 3,18-24;
4,1-7); Psalmlied; Evangelium (zur Auswahl: Mt 12,38—42; Mk 10,32-34.45; Lk 11,29-32; Joh 2,
[13-17] 18-22); Psalmlied; Kurzhomilie oder Stille; Gemeindelied; litaneiartiges Gebet mit Kol-
lekte; Gemeindelied; Entlassungsgrufl.



chenjahragende faflt den Sinn des Tages wie folgt zusammen: ,,Obwohl die
Kirche den Karsamstag grundsitzlich als aliturgischen Tag betrachtet, das
heiflt als einen Tag, an dem sie keine Euchariste feiert, ist er dennoch kein
Hohlraum. Es handelt sich im Gegenteil um einen Tag intensiven Gebetes
und der Erwartung, auch wenn jeder Gottesdienst fehlt. Christus stieg nieder
ins Reich der Toten und bezwang es: es geht hier um die verborgene Seite des
Paschamysteriums. Das fiir den Karsamstagmorgen vorgeschlagene kurze Of-
fizium beabsichtigt, dieses Gebet der Kirche, in Weiterfiihrung der &sterli-
chen Dreitagefeier, ins Wort zu heben. Es kreist um das Geheimnis des ins
Reich der Toten niedergestiegenen Christus. Man kann es mit den Taufbe-
werbern verrichten, die sich versammeln, um die letzten Unterweisungen vor
der Osternacht zu bekommen. Es lifit sich aber auch ganz einfach in der
Pfarrkirche verwenden, und zwar fiir jene Gliubigen, die in der Haltung des
Wachens der Osterfeier entgegenzuharren wiinschen. Oder noch schlichter:
es mag dem Seelsorger, der sich auf die sterlichen Feierlichkeiten vorbereitet,
als Morgengebet dienen. 72

72 Communauté de travail des commissions romandes de liturgie, Liturgie des temps de féte.
Cahier d’accompagnement (Epalinges 1979) 7.

Trauer geziemt sich fiir diese Tage, da jener Ehrwiirdigste von den schéandli-
chen Kreuzigern verspottet wurde. Wenngleich nun euer Herr sich nichtin Trauer
befindet, da er vielmehr der Troster aller Betrlibten ist, so ziemt es sich doch fiir
euch, Uber die Frechheit der Kreuziger zu trauern. Auch unser Herr weinte ja Giber
Lazarus, obgleich er doch wuBte, daB er ihn wieder auferwecken werde; denn
durch sein Weinen wollte er seine Liebe kund tun, wie durch die Auferweckung
seine Allmacht. So zeiget auch ihr in dieser Zeit euere Trauer, daB sie in dieser
Zeit des Scheidens sich starker und inniger auBere als gewdhnlich! Betriibt war
Maria, seine Mutter, und auch ihre heiligen Begleiterinnen; die Apostel verbar-
gen sich im Hause, bis der eingeborene Sohn wieder auferstand. Dann erfreute er
seine Mutter durch seine Auferstehung und seine Junger durch seinen GruB; wie
sie vorher die Trauer bedruckt hatte, so erfreute sie nun die Auferstehung. So
wird auch, wer jetzt das in dieser Zeit gefeierte Leiden mitempfindet, sich der-
einst mit Christus im Himmelssaal freuen, wenn er seine Heiligen versammeln
wird.

Der Syrer Isaak von Antiochien: Gedicht Giber das Fasten 1,392—-420
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Die Auferstehung Jesu im Licht der Lehre der Rabbinen
wihrend und nach der Zeitenwende

Dr. Sr. Oda Hagemeyer OSB

Das Verstindnis des Osterglaubens an die Auferstehung Jesu ist in den
letzten Jahrzehnten beinahe eine Schicksalsfrage geworden. Eine Flut der ver-
schiedenartigsten theologischen Untersuchungen bemiihte sich um die Erkla-
rung, wie es iberhaupt zu diesem ,,Osterglauben®™ kam. Man stolperte dar-
iiber, daf} die sogenannten ,,Ostererzahlungen® der Evangelisten und der
Apostelgeschichte durchaus nicht in den Einzelheiten miteinander {iberein-
stimmen. Und es fiel demgemifl schwer, sie noch wie bisher als echte ,,Er-
lebnisberichte und somit als historische Uberlieferung zu bewerten. Das
fihrte zu neuartigen Losungsversuchen. Man erklirte die Berichte der Jinger
iiber die Erscheinungen des Auferstandenen als Erzdhlungen tiber ein ,,als
,Offenbarung’ verstandenes Widerfahrnis als auslésenden Moment“.* Oder
man meinte: ,,Der Glaube an die Auferstehung ist keine Erfindung von Men-

“schen, sondern eine Offenbarungsgnade Gottes in und durch Jesus selbst (Gal

1,1. 16; Mt 16, 16-18)"; ,,diese Gnade ist kein plotzlicher ,Einfall von oben‘,
also kein Hokuspokus, sondern ist wirksam in und durch psychische Realita-
ten und Erfahrungen von Menschen®.2 Niamlich: Die Ostererfahrung ist ,,die
Erfahrung der neuen (pneumatischen) Gegenwart des auferstandenen Je-
sus.” Und: ,,Durch die Erfahrung dieser erneuten Gegenwart bei ibnen er-
fuhren die Jiinger, dafl Jesus auferstanden ist. Auferstehung ist daher zugleich
Geistsendung™.? Die ,,visuellen Nebenerscheinungen® sind demnach ,,héch-
stens ein emotionsgeladenes Zeichen dessen, was ihnen wirklich iiberraschend
widerfuhr: die Erfahrung der Heilsgegenwart Jesu mitten unter den Seinen
auf Erden.* Das bedeutet nicht mehr und nicht weniger, als dafl Jesus seinen
Jingern nicht leiblich erschienen ist, sondern daf sie nur ,,pneumatisch* er-
fuhren, dafl er mit seinem Geist mitten unter ihnen war. Die Osterevangelien
sind hiernach ,,Geschichten®, die um ,,Geschichte* kreisen, um das Erfah-
rene den Nachfahren deutlich zu machen. Mit anderen Worten: Es sind
,»Aussagen von Menschen, die die Osterbotschaft vernommen haben und
diese jeweils auf thre Weise in Form von Geschichten bezeugen*.s

Letztlich geht es bei diesen Erklirungsversuchen um die Schwierigkeit, zu
glauben, daf} Jesus als leibhaftiger Mensch aus dem Grabe zuriickgekommen
ist. Gibt es da nicht eine Moglichkeit, aus der zeitgendssischen jiidischen
Mentalitit eine bessere Erklarung zu finden, nach der es sich nicht blof§ um
,»Geschichten® iiber ,,Geschichte* handelt, sondern um leiblich geschehene
Realitdten?

Wie stand es denn zur Zeit Jesu mit dem Auferstehungsglauben Israels? In
dem neuen Arbeitsbuch ,,Christen und Juden® zur gleichnamigen Studie des
Rats der Evangelischen Kirche in Deutschland® falt H. Kremers dies kurz

! Anton Vogtle, wie kam es zum Osterglauben? (1975) S. 103.

? Edward Schillebeeckx, Die Auferstechung Jesu als Grund der Erlésung. (Freiburg/Br. 1979)
S. 90. (Unterstreichung von mir.)

3 Ebda. S. 95. 94. (Doppelunterstreichung von mir.)

4 Ebda. S. 96.

5 Jacob Kremer. Die Osterevangelien. Geschichten um Geschichte (1977) S. 231.

¢ Giitersloh 1979.



und treffend zusammen: ,,Israel hat schon seit seiner Friihzeit geglaubt, daf}
sein Gott Herr iiber Leben und Tod ist und darum Tote zu neuem Leben er-
wecken kann (vgl. 1 Kén 17,17-24). Neben diesem Glauben an den Gott, der
Tote lebendig macht, und durch diesen Glauben mitbegriindet, entstand nach
dem Babylonischen Exil auch die Hoffnung auf die Auferstehung der Toten
und das Weltgericht (vgl. z. B. Dan. 12, 2f.). Dieses Weltgericht sei der
Ubergang von der schuld- und fluchbeladenen Menschheitsgeschichte zur
messianischen Heilszeit bzw. zu einer neuen heilen Welt. Diese Hoffnung
war zur Zeit Jesu im ganzen jiidischen Volk verbreitet, nur die Sadduzier
verwarfen sie*”.

Dem fiigt Kremers noch einige notwendige Feststellungen hinzu:

,,Jm Neuen Testament wird die Auferstehung Jesu nie als Wiedererwek-
kung eines einzelnen Toten, sondern immer als eschatologisches Geschehen
verstanden, als Zeichen des Beginns der Auferstehung aller Toten und des
Anbruchs der Heilszeit. Denn der auferweckte Jesus kehrt ja nicht in sein ir-
disches Leben zuriick, um wie bisher weiter zu leben und dann zu sterben
wie die einzelnen Toten, die vor ihm auferweckt wurden. Er erscheint viel-
mehr seinen Jiingern in einem verklirten Leib, als eine Gestalt der zukiinfti-
gen Welt*s.

Hier fallt das Schliisselwort. Jesus erscheint nicht in demselben materiellen
Leib seines bisherigen Erdenwandels, sondern ,,in einem verklirten Leib, als
eine Gestalt der zukiinftigen Welr*.

Was ist das?

Zur Beantwortung dieser Frage geben uns die Rabbiner aus der Zeit Jesu
und aus der Zeit nach seinem Sterben und Auferstehen hilfreiche Auskiinfte®.
Sie bieten mit ihren Aussagen eine Mdoglichkeit zur Losung des Problems,
welcher hebriische bzw. aramiische Ausdruck denn iiberhaupt in Frage kam,
um von der leiblichen Auferstehung, vom Leib des Auferstandenen zu spre-
chen. In der Sprache der Rabbinen, d. h. in der Umgangssprache Jesu, im
Aramiischen, erscheint um die Zeitenwende ein Wort, das in der Bibel nur
ein einziges Mal zur Bezeichnung des ,,Leibes” gebraucht wurde. In der Bi-
bel ist durchweg nur die Rede von ,,Fleisch und Blut*, wenn vom Menschen
bzw. von seinem Leib gesprochen wird: basar wa dam. Nur ein einziges Mal
wird ein anderer Ausdruck verwandt, nimlich in dem Bericht iiber die Bei-
setzung des getdteten Saul: ,,Es erhoben sich alle wehrfihigen Manner (von
Gilead), nahmen den Leib (gifah) (des ermordeten) Sauls und die Leiber (gi-
fot) seiner Sohne und brachten sie nach Jabesch® (1 Chr 10,12. Vgl. 1 Sam
31,12: gewiat). Hier wird also ein sonst in der Bibel ungebrauchliches Wort
verwandt: guf. Uber die Bedeutung dieses Wortes erhalten wir erst in der

7 Ebda. 57119,

8 Ebda. (Unterstreichung von mir.)

9 Vel. die Dissertation von Anna Wahle (Schw. Hedwig) bei Prof. Kurt Schubert: Das Problem
der rabbinischen Anthropologie (Wien 1971). (Mskr. in der Wiener Staatsbibliothek.) (Fur die
zahlreichen rabbinischen Quellenangaben verweisen wir auf das Original.)
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rabbinischen Literatur nihere Auskunft. Die Bezeichnung des Menschen als
,,Fleisch und Blut® (basir wa dam) wird dort vielfach ersetzt durch den Be-
griff gaf. Und dieses Wort erhilt nun im Mittelhebréischen und Aramiischen
,,einen auflerordentlich grofflen Bedeutungsumfang“1®. Es kann bedeuten:
Hohlung, hohler Raum, Kérper, Leib und von daher schliefflich: Person.
Auch nach den von Hedwig Wahle untersuchten Texten bedeutet giif ,,ei-
gentlich den Ké&rper, aber auch das Wesentliche und daher die ganze Per-
son‘“1!, Die Rabbinen unterschieden in ihrem Sprachgebrauch im Grunde
nach alter jiidischer Gewohnheit nicht zwischen Seele und Leib, wie das bei
den Griechen iiblich war. Der Mensch ist fiir sie eine Einheit aus Seele und
Leib, die das eine Mal mit dem Ausdruck fiir Seele (nefesch), das andere Mal
mit dem Ausdruck fiir Leib oder Kérper bezeichnet wird: gif. Und sie ent-
wickelten eine ganze Lehre iiber diesen giif. Die Seele wird nach ihrer Auffas-
sung vor dem Menschen geschaffen und im guf aufbewahrt'2. Ja, die noch zu
erschaffenden Seelen befinden sich im giif. Nach Raschis Deutung ist dieser
guf die Verhiillung der gottlichen Thronstitte, die die Schekhina von den En-
geln trennt“13. Und Raschi verwendet diesen Ausdruck auch fir die himmli-
schen Rubekammern, in denen die Seelen der Verstorbenen aufbewahrt wer-
den. ,,Demnach wire also der giif, in dem die Seelen vor ihrem Erdendasein
existieren, identisch mit dem Ort, zu dem sie nach ihrem Erdenleben wieder
zuriickkehren.” Somit kénnte gif auch die Nihe Gottes symbolisieren'?.
Nach Gustaf Dalman’s wird dieses von den Rabbinen so vielfach gebrauchte
Wort gif ,,auch zu einem Ausdruck fiir ,selbst’, z. B.: ,gliphd schellap-pé-
sah‘, ,das Passahlamm selbst‘““16, Diese letztere Deutung sei aber nicht ohne
weiteres auf Jesu Passahmahl zu beziehen; die gleich zu erérternden Worte
Jesu beim letzten Abendmahl kénnten vielmehr, wenn wir sie ins Aramiische
riickiibersetzen, nur heiflen: dén hi gifi, ,,das ist mein Leib*“'?. Johannes
Betz sagt hierzu in seinem Kolleg tiber ,,die Sakramente der Kirche** (Winter-
semester 1977/78): ,,Die Begriffe ,Leib® und ,Blut’ (im letzten Abendmahl)
sind nicht griechisch-dichotomistisch als Teile des Menschen, sondern im he-
briisch-ganzheitlichen Sinn als die konkrete ganzheitliche Person zu verste-
hen, die einen Leib nicht nur hat, sondern Leib isz.* J. Betz nennt auch in
diesem Kolleg und in seinem preisgekronten Werk ,,Die Eucharistie in der
Zeit der griechischen Viter“!® jene Theologen, die mit Gustaf Dalman der
Meinung sind, dafl Jesus im Letzten Abendmahl eben dieses Wort guf ge-

10 Vgl Meyer in ThWNT VII (1964) S. 115.

1A @ \(Anm. 9) S 29,

12 Textbeispiele ebda. (Anm. 9) S. 30-45.

13 Wahle 2.2.0. (Anm. 9) S. 53.

14 Vel. Wahle a.2.0. (Anm. 9) S. 53f.

15 Jesus-Jeschua (Leipzig 1922) S. 130f.

16 Pes. X 3, Tos. Pes. X 9.

LeEbda 5. 131,

18 Band I/1 (1955) S. 40, Anm. 139; Band II/1 (1961) S. 37 u. Anm, 155.



braucht hat, um zu sagen: ,,Dies ist mein Leib.“!?; er selber entscheidet sich
aber wegen der anfinglich geringen Bedeutung dieses Wortes guf fir das
Wort basar = Fleisch?®.

Interessant ist in diesem Zusammenhang die Ubersetzung der Abend-
mahlsworte Jesu durch Franz Delitzsch in seiner hebriischen Bibelausgabe.
Er gibt das Wort Jesu ,,mein Leib* durchweg mit giifi wieder, sowohl bei
den Synoptikern als auch bei Paulus (1 Kor 11,24). Dies ist insofern auffal-
lend, als das Wort g@if, wie gesagt, im Alten Testament in diesem Sinn iiber-
haupt nicht vorkommt, sondern erst in der Sprache der Rabbinen in der oben
angegebenen Bedeutung, namlich vor allem als Bezeichnung von ,,Korper”
und ,,Leib* im Sinne von ,,Person®. Selbst die neue hebraische Markusiiber-
setzung von Robert Lisle Lindsey?! gibt Mk 14,22 wieder mit den Worten:
zaeh gufl, ,»das ist mein Leib®. Wir haben hier offenbar eine durch die Jahr-
tausende wihrende rabbinische Tradition vor uns. Das bestitigt auch die he-
briische Ubersetzung des Neuen Testaments durch den 1533 geborenen Elias
Hutter, der als Professer der hebriischen Sprache von Kaiser Rudolf II. das
Privileg zur Herausgabe der gesamten Bibel in verschiedenen Sprachen, vor
allem in Hebraisch, erhielt. Im 1599 herausgegebenen zwolfsprachigen Neuen
Testament verwendet er bei allen drei Synoptikern in den Einsetzungsworten
Jesu immer das inhaltsreiche rabbinische Wort giif: zaeh hii gifi (Mt 26 ,26);
75t iaesch giifi (Mk 14,22); z3t iaesch giifati (Lk 22,19). Wenn der Wert sei-
ner polyglotten Bibel auch durch manche Harmonisierungsversuche beein-
trichtigt wird, so dndert dies nichts an seinem Zeugnis alter Tradition im dar-
gestellten Sprachbereich.

Auch im Hinblick auf die Auferstehung geht Delitzsch nicht anders vor. In

1 Kor 15, 35ff. gebraucht er konstant das Wort giif. Zunachst Vers 35: ,,Wie
werden die Toten auferstehen und mit welcherlei Leib werden sie kommen?*
,»Leib” wird auch hier mit giif tibersetzt, obwohl Delitzsch sicher wufite, daf§
dies Wort im Alten Testament so nicht vorkommt. Weiter Vers 37: ,,Was du
sast, ist nicht der Leib, der werden soll, sondern ein blofles Korn.* Auch hier
wieder: gif. Der Leib, der werden soll, ist der gif. — Vers 38: ,,Gott aber

19 Im Kolleg zitiert: G. Dalman, Jesus-Jeschua (Leipzig 1922) 132; E. Schweizer, ThRWNT VII
(1964) S. 1056; W. G. Kiimmel, Die Theologie des Neuen Testaments (1969) 83; H. Patsch,
Abendmahl und historischer Jesus (1972) 229 hilt beide Termini (gif, basir) fiir moglich. In:
»,Die Eucharistie in der Zeit der griech. Viter Bd. I S. 40: R. Otto, Reich Gottes und Men-
schensohn (21940) 239; R. Behm, ThWNT III 735; E. Kisemann, Das Abendmahl im NT (1937)
66; P. Althaus, Die christliche Wahrheit II (1948) 369; N. Johannsson, Det urkristna nattvards-
firandet (1944); W. Marxsen, Die Einsetzungsberichte (Diss. Kiel 1949); K. G. Kuhn, Die
Abendmahlsworte: ThLZ 75 (1950) 406; Fr. J. Leenhardt, Le Sacrement de la Sainte Céne
(1948). — In Bd. II/1 (S. 37 Anm. 155): W. G. Kiimmel, Verheiflung und Erfiillung (21953); E.
Schweizer: RGG I2 14; E. Lohse, Mirtyrer und Gottesknecht (1955) 125; H. Schiirmann, Der
Einsetzungsbericht: Ntl. Abhandlungen 20/4 (1955) 119ff. ohne Entscheidung.

20 Betz nennt auch jene Theologen, die seine Meinung teilen: Bonsirven, Hoc est corpus meum:
Biblica 29 (1948) 218; J. Jeremias, Die Abendmahlsworte Jesu (21960) 191-194; 103—105; ders.,
Zur Exegese der Abendmahlsworte Jesu: ETh 8 (1948) 60; ]. Bonsirven, ,,Hoc est corpus
meum®: Bi 29 (1948) 215-219.

21 Jerusalem (21973) S. 146.
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gibt ihm (dem Samenkorn) einen Leib, wie er will, und einem jeglichen Sa-
men seinen eigenen Lesb. “ Wiederum beidemal: giif. — Vers 40: ,,Und es gibt
himmlische Korper und irdische Kérper; aber eine andere Herrlichkeit haben
die himmlischen Kérper und eine andere die irdischen Korper.* Viermal wird
hier wiederum das Wort gif verwandt. Vers 44: ,,Es wird gesit ein natiirli-
cher Leib (gif napheschi), (wortlich: ein Seelenleib), und es wird auferstehen
ein geistlicher Leib (gif ruchani). ,,Gibt es einen natiirlichen Leib (guf naphe-
schi) (einen Seelenleib) (griechisch immer: Yuyndv), so gibt es auch einen
geistlichen Leib (gif ruchani) . . .“ Delitzsch verwendet in diesen letzten Sit-
zen das Wort giif sowohl fiir den ,,natiirlichen* Leib, den ,,Seelenleib®, als
auch fiir den ,,geistlichen” Leib. Und er bleibt auch dabei bei allen iibrigen
neutestamentlichen Aussagen. So z. B. Phil 3, 21: ,,Christus wird den Lezb
unserer Niedrigkeit verwandeln, gleichgestaltet dem Leib seiner Herrlichkeit
(beidemal giif). Diese Redeweise des hl. Paulus stimmt verbliffend iiberein
mit der Tatsache, dafl die Rabbiner zur Zeit Jesu zwar auch schon die griechi-
sche Auffassung kennengelernt haben, dafl der Mensch aus Korper und Seele
besteht, sie aber (scheinbar ohne Schwierigkeit) in ihr jiidisches Denken
transponierten und iberhaupt nicht auf den Gedanken kamen, gleich den
Griechen wegen dieser Dichotomie von Leib und Seele an der Unsterblichkeit
des ganzen Menschen bzw. an seiner Auferstehungshoffnung zu zweifeln.
Anna Wahle belegt durch eine Fiille von Zitaten aus dem rabbinischen
Schrifttum im Gesamttext ihrer Dissertation, wie das griechische Denken
miihelos in die semitische Vorstellung von der Ganzheit des Menschen einge-
bunden wurde und wie so der Mutterboden entstand fiir die christliche Auf-
fassung von der Auferstehung des Menschen mit Leib und Seele. Es ,,ist die
Uberzeugung der Rabbinen, daff der Mensch eine psycho-physische Einheit
ist, eine Einheit aus Leib und Seele.” Aussagen, in denen ein Wort fir Seele
verwandt wurde, bezogen sich auch auf den Korper, und umgekehrt: Aus-
driicke fiir den Leib enthielten Aussagen iiber den psychischen Teil des Men-
schen?2. Wenn die Rabbiner also von der Seele sprachen, meinten sie zugleich
den gif, den Leib, und wenn sie vom ,,natiirlichen* giif sprachen (wie oben
auch Paulus), hatten sie doch auch da schon das im Auge, was bleibend ist,
das, worin das Sterbliche tibergehen mufi: den unsterblichen giif, den un-
sterblichen, geistigen Leib. ~

Nicht unerwihnt mag in diesem Zusammenhang auch bleiben, daf§ selbst in
der jidischen Kabbala die Vorstellung vom ,,Seelen-Gaf, dem Behilter der
priexistenten Seelen, eine wichtige Rolle spielt; nach der Inkarnierung der
Seelen begann die Erwartung des Eschaton, des Endes der Zeiten?3.

Diese hartnickige Verwendung des Wortes gif bis in unsere Tage ist kaum
anders zu erkliren, als daf} die rabbinische vielfiltige Wortbedeutung sich seit
der Zeit Jesu in den vergangenen 2000 Jahren bis heute erhalten hat. Die

2 N O (A = 9)S E 196

23 Vgl. Gershom Scholem. Ursprung und Anfang der Kabbala (1962) S. 78f. 155f. 166f. und die
dort zitierten bJeb 62a. 63b. Vgl. b Chag 12 b. Ferner: Johann Maier, Geschichte der jiidischen
Religion (1972) S. 331f. 394.



Rabbiner verstanden unter gif nicht schlechthin einen gewdhnlichen materiel-
len Leib, sondern eine anders geartete Wesenheit, die dem Transzendenten
verhaftet ist. Aber dieser gif ist ein realer Korper. Darum kann Kurt Schu-
bert mit Recht sagen: ,,Eine Einordnung der neutestamentlichen Quellen in
den Kontext der jiidischen Religionsgeschichte spricht . . . dafiir, daff die
Osterzeugen tatsichlich Jesus als nach Tod und Grab Lebendigen und ihnen
korperlich Begegnenden erfahren und diese Erfahrung im Sinne von eschato-
logischer Endgiiltigkeit als Auferstehung verstanden haben*2¢. Wenn wir da-
her die bei Raschi angedeutete Vorstellung vom gif als der ,,Verhiillung der
gottlichen Thronstitte bedenken, dann ist es dementsprechend auch vor-
stellbar, dafl Jesus beim Letzten Abendmahl sagte: ,,dén hu guf1 , das heifit:
,»Das ist mein verhiillter gottlicher Leib, mein verklirter Leib.* Das, was wir
in der Eucharistiefeier, der Gedichtnisfeier des Letzten Abendmahls, genie-
Ren, ist hiernach’ im Vollsinn wirklichkeitserfiilltes Symbol des Auferstande-
nen, es ist der Auferstandene, der sich in dieser Erscheinungsform uns mit-
teilt. Seine ,,pneumatische Gegenwart** stimmt iiberein mit seiner sakramental
realen Gegenwart.

Gerade ,,die anthropologischen Vorstellungen des Judentums im Zeitalter
Jesu lassen eigentlich keine andere Schlufifolgerung zu*2. Es ist ,,im altte-
stamentlichen Menschen die Voraussetzung gegeben, einer Auferstehungs-
hoffnung zu bediirfen und sie nicht fiir absurd zu halten*?°, da fiir ihn das
Leben an den Kérper gebunden ist — eben im Gegensatz zu jenem griechi-
schen Denken, das infolge der Dichotomie, der Auffassung vom Getrenntsein
von Leib und Seele, nicht an eine Auferstehung glauben konnte.

Zugleich muf aber auch gesagt werden, daf} es im Grunde wenig ausmacht,
ob Jesus seinen Leib als basir oder als giif bezeichnete. Denn basar ist von
vorneherein eine massive Realitit. Nur hat gif dem Wort basar dies voraus,
dafl es ein deutlich transzendentales Geprage besitzt. Im Grunde hief} schon
seit der durch Jes 26,19 gekennzeichneten frihen Erkenntnis: ,,Deine Toten
werden leben, ihre Leichname werden auferstehen ... die ,,Auferste-
hung . . . nichts anderes als neues Leben, an dem der Mensch als Ganzes, als
Einheit von Korper und Seele, beteiligt ist“?7.

Zum Schluf sei nochmals betont, daff die Botschaft von der Auferstehung
Jesu gleichbedeutend war mit der Verkiindigung der mit Jesus begonnenen
eschatologischen Auferstehung aller Toten. Jesus ist mit seiner Auferstehung
der ,,Erstling geworden unter denen, die da entschlafen sind* (1 Kor 15,20).
Darum zeigt das Matthausevangelium den Anbruch des endzeitlichen Ge-
richts Gottes iiber die Welt an durch die Aussage, dafl in der Todesstunde
Jesu in Jerusalem Tote auferstanden (Mt 27, 50-53). Jesu Auferstehung be-
stitigt ihn als den verborgenen und jetzt inthronisierten Messias. Als der

24 In: Kairos NF, XV. Jgg. 1973 H. 1/2 S. 92. Vgl. ders.: ,,Auferstehung Jesu® im Lichte der
Religionsgeschichte des Judentums: Bibel und Liturgie 43 (1970) S. 25-37.

i ersaa::8.93,

26 Kurt Schubert. Die Entwicklung der Auferstehungslehre von der nachexilischen bis zur friih-
rabbinischen Zeit. In: BZ NF Jgg. 6, 1962, S. 177-214, spez. 187.

2. Ders., a:2.0. (Anm. 26) S. 188.
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Messias beginnt er sein kénigliches Amt mit den Worten: ,,Mir ist alle Ge-
walt im Himmel und auf Erden gegeben® (Mt 28,18); und als der konigliche
Messias sendet er seine Jiinger zu allen Vélkern, damit sie seine messianische
Herrschaft verkiinden (Mt 28,19f.; Lk 24, 47f.; Apg 1,8). ,,Denn dazu ist
Christus gestorben und wieder lebendig geworden, dafl er iiber Tote und Le-
bendige Herr sei” (Rom 14,9).

Wir kénnen also feststellen:

Wenn im rabbinischen Bereich zur Zeit Jesu auch die griechische Auffas-
sung, dafl der Mensch aus Korper und Seele besteht, bereits allgemein be-
kannt und sogar anerkannt war, so hat man trotzdem die alte anthropologi-
sche Vorstellung, dafl menschliches Leben nur korperlich bestimmt sein kann
und ist, nie aufgegeben. Zur Wiedererweckung der Toten gehort der Leib.
Die Rabbiner verbanden die alttestamentliche Uberzeugung von der Zusam-
mengehorigkeit von Leib und Leben mit jenem griechisch-philosophischen
Dualismus von Seele und Leib, und daraus entstand die christliche Lehre von
der Auferstehung des Fleisches als eine ,,Synthese altorientalisch-biblischer
und griechischer Vorstellungen®, als das ,,konstituierende Element fiir die
sich ausbildende christliche Theologie und jidische Tradition*?28,

28 Ders., a.a.0. (Anm. 26) S. 214. Vgl. hierzu auch die heute sich ausbildende Wissenschaft von
der lebensmifligen Interdependenz von Leib und Seele, etwa bei Walther Biihler, Der Leib als
Instrument der Seele (°1978).

Es werden die Leiber der Heiligen ohne irgendwelche Makel und MiBbildung
und ohne alle Verderbtheit und driickende Schwerfalligkeit auferstehen. Die
Leichtigkeit, dieihnen innewohnen wird, wird ebenso groB sein wie ihre Glickse-
ligkeit. Darum heiBen sie auch geistige Leiber, da sie zweifelsohne wirkliche Lei-
ber und keine (bloBen) Geister sein werden. Denn geradeso wie der Kérperin sei-
nem jetzigen Zustand seelisch genannt wird, obwohl er doch ein Kérper und
keine Seele ist, so wird er dann ein geistiger Leib sein, weil er ein Leib und kein
(bloBer) Geist sein wird. Demnach wird er, was die Verderbnis betrifft, die hienie-
den die Seele beschwert, und die Fehler, deretwegen das Fleisch wider den Geist
gelistet, dann nicht mehr Fleisch, sondern nur noch Kérper sein; denn Koérper
gibtes ja nach dem Zeugnis der Schrift auch im Himmel. So heiBt es zum Beispiel
,,Fleisch und Blut werden das Reich Gottes nichtin Besitznehmen*. (1 Kor 15,50)
Und gleichsam zur Auslegung des Gesagten wird noch hinzugefiigt: ,,Und die
Verwesung wird die Unverweslichkeit nicht in Besitz nehmen.*

Augustinus: Handbiichlein 23,91




Pastoralliturgische Gesichtspunkte
zur Feier der Trauung®

Priv.-Dozent Dr. Theodor Maas-Ewerd

Wenn man in Betracht zieht, daf} die Liturgie nach der Heiligen Schrift die
wichtigste Quelle der lebendigen Glaubenserfabrung ist, wenn man folglich
davon ausgehen darf, dafl die liturgischen Texte und Riten den vorziiglichen
theologischen Ort (locus theologicus) ausmachen, an dem der Glaube der Kir-
che und ihr geistliches Leben zeichenhaft dargestellt werden, dann besitzt die
liturgische Feier der Eheschliefung ecine eminent pastorale Bedeutung.

Die gottesdienstliche Feier ist mehr als eine Rahmenhandlung, mehr als der
Brauch, mit bestimmten Gestaltungselementen, die eine ehrwiirdige Ge-
schichte haben, das Ereignis einer Eheschliefung festlich zu verzieren, mehr
als blofle Etikette fiir eine bestimmte Lebenssituation. Natiirlich braucht der
Mensch ,,feste Briuche®. Er kann nicht sein ganzes Leben aus der Spontanei-
tit leben, in jeder Situation alles ganz neu erfinden.! Zudem verlangt die ge-
meinsame Feier Ausdrucksformen, die allen Beteiligten bekannt und vertraut
sind, Die Anthropologie bestitigt und erginzt, was die Liturgie immer ge-
wuflt hat: In der liturgischen Feier sind elementare menschliche Lebenserfah-
rungen wirksam. Deshalb wissen die Menschen, was sie erwartet, wenn sie
zur Feier einer Trauung in die Kirche kommen. Und sie miissen es zumindest
im wesentlichen wissen. Der Grund ist plausibel: Nur so — d. h. nur unter
dieser Voraussetzung — wird die Mitfeier moglich. Die Liturgie feiert das
Vermihlungsgeschehen. Mit dieser Feier und in ihr verdeutlicht sie das Wesen
der christlichen Ehe.

1. Vielfalt der Riten als Ausdruck des einen Glaunbens

Die Glaubensaussagen iiber Ehe und Familie werden in der liturgischen
Feier nicht nur verkiindet, sondern in den Ausdrucksformen der Liturgie — in
Wort und Zeichen — entfaltet. Deshalb sind diese Formen keineswegs belang-
los. In ihnen spricht sich — wie gesagt — der Glaube der Kirche aus. Die Viel-
falt der Formen, die uns in der Geschichte des Eheritus begegnen?, steht zu
dieser Aussage nicht im Widerspruch. Vielmehr ist diese Vielfalt ein Zeichen
der Lebensnibe, die der Liturgie der Trauung von jeher eigen gewesen ist.
Die Trauung ist von ihrer biirgerlichen und kirchlichen Geschichte her so
sehr mit Sonderbriuchen, Gewohnheiten und Vorstellungen verbunden, daf}
selbst das Trienter Konzil — im Gegensatz zu den Tendenzen der romischen
Kurie seit dem 19. Jahrhundert — Wert darauf gelegt hat, dafl die Vielfalt lo-
kalen Sondergutes in den Trauungsriten der Diozesen erhalten bleiben sollte.?

* Erweiterte und neubearbeitete Fassung eines Kurzbeitrags in: Lebendige Seelsorge 28 (1977)
186-191.

L Vel. H. Erbarter, ,,Es mufl feste Briuche geben‘‘: Diakonia 7 (1976) 361-365.

2 S, dazu die instruktive Untersuchung von K. Ritzer, Formen, Riten und religiéses Brauchtum
der Eheschlieflung in den christlichen Kirchen des ersten Jahrtausends (Liturgiewissenschaftliche
Quellen und Forschungen 38), Miinster 1962. Eine kurze Ubersicht iiber ,,Gestalt und Wandel
kirchlicher Trauung® findet man in dem Werkbuch, das wir in Anm. 12 anfithren (a.a.O.
163-174).

3 Konzil von Trient, Sessio XXIV, 11. Nov. 1563, De reformatione, cap. 1: Conc. Trid. (ed.
“Soc. Goerresiana), Bd. IX, Actorum pars VI (Freiburg/Brsg. 1924) 969. — Zur Eigenart des
nachtridentinischen Rituale vgl. Balth. Fischer, Das Rituale Romanum (1614-1964). Die Schick-
sale eines liturgischen Buches: TTh Z 73 (1964) Z 57-271.
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Leider war der Modell-Charakter des Rituale Romanum von 1614 lange Zeit
in Vergessenheit geraten.

,,Das Konzil von Trient hatte darauf verzichtet, fiir die Trauung einen
Welt-Einheitsritus zu beschlieflen, und den Ditzesen ausdriicklich gestattet,
die alten Vermihlungsformen und -briuche beizubehalten. Aber die ur-
spriinglichen Briuche waren keineswegs iiberall rein erhalten geblieben. Viel-
fach war trotz Trient der rémische Trauungsritus in den lokalen Ritus einge-
drungen, oder die lokale Tradition selber hatte sich verunklirt.“* Jedenfalls
gab es bis zur Collectio Rituum fiir alle deutschen Dibzesen, die 1950 nach
einer langen und komplizierten ,,Vorgeschichte® erscheinen konnte®, keinen
,,deutschen” Trauungsritus, sondern nur di6zesane Riten. Der Ritus von
1950, ,,ein ,Neubau’, freilich aus iiberliefertem Material, das gepriift, ausge-
wihlt, gesiubert, neu behauen und neu zusammengefiigt wurde®®, hat in ver-
schiedener Hinsicht das Entstehen des nachkonziliaren romischen Modellri-
tus, des Ordo celebrandi Matrimonium (19. 3. 1969), beeinflufit.

Das II. Vatikanum hatte beschlossen, der allzu niichterne Eheritus des Ri-
‘tuale Romanum solle ,,iiberarbeitet und bereichert werden, ,,s0 dafl er deut-
licher die Gnade des Sakramentes bezeichnet und die Aufgaben der Eheleute
eindringlich betont“ (SC 77). Die Viter plidierten indessen nicht fiir einen
gesamtkirchlichen Ritus; sie machten sich vielmehr das Votum des Trienter
Konzils zu eigen, das in SC 77 wortlich zitiert wird: ,,Wenn es in einzelnen
Gebieten bei der Feier des Ehesakramentes andere lobenswerte Gewohnhei-
ten und Briuche gibt, wiinscht die Heilige Kirchenversammlung nachdriick-
lich, dafl sie unbedingt beibehalten werden.*”

Trotz der Vollmacht der Bischofskonferenzen (vgl. SC 22,2;63), ,,einen ei-
genen Ritus auszuarbeiten, der den Briuchen des Landes und des Volkes ent-
spricht (SC 77), und bei allem Respekt vor den lokalen Traditionen sowie
bei aller Wiirdigung der notwendigen ,,Anpassung™ (vgl. SC 38) an die Situa-
tion der einzelnen Vélker und Regionen fixierte das Konzil ein Minimum an
verbindlicher Einbeitlichkeit im Kernbereich des Trauungsritus: Immer soll
der assistierende Priester (Bischof; Diakon) die Eheerklirung erbitten und
entgegennehmen (vgl. SC 77); desgleichen soll er immer den Brautsegen ertei-
len (vgl. SC 78).

Die jetzt hierzulande geltende Ordnung fiir die Feier der Trauung?®, die am
23. September 1974 in Salzburg von den zustindigen Bischofen beschlossen
und approbiert, am 9. November 1974 in Rom konfirmiert worden ist, stellt

4 J. Wagner, Der alte und der neue deutsche Trauungsritus: Gottesdienst 9 (1975) 137-140,
Zit, 137.

5 Vgl. Bischof A. Stohr, Vom Werden und von der Bedeutung des neuen deutschen Rituale, in:
L. Lenbart (Hrsg.), Reden anlifllich der Papst-Akademie der Kath.-Theol. Fakultit der Johan-
nes Gutenberg-Universitit Mainz, (7. Dez. 1949), Mainz 1950, 11-34.

6 J. Wagner, Zum neuen deutschen Trauungsritus: Lit. Jahrb. 11 (1961) 165.

7 S. den Beleg in Anm. 3

8 Die Feier der Tranung in den katholischen Bistiimern des deutschen Sprachgebietes. Herausge-
geben im Auftrag der Bischofskonferenzen Deutschlands, Osterreichs und der Schweiz sowie der
Bischéfe von Luxemburg, Bozen-Brixen und Liittich, Einsiedeln-Kéln u. a. 1975.



eine ,,Weiterentwicklung sowohl des alten deutschen wie des neuen r6mi-
schen Trauungsritus® (Wagner) dar, eine ,,Fortsetzung, Weiterentwicklung
und Vereinheitlichung eigener Traditionen und deren harmonische Verbin-
dung mit dem vom Apostolischen Stuhl erneuerten Rituale Romanum®.®

2. Drei Anregungen der ,,Pastoralen Einfiihrung*

In der liturgischen Feier der Eheschliefung driickt sich — wie eingangs
schon angedeutet wurde — der Glaube der Kirche aus; zugleich fliefen in ihr
auch Wiinsche und Freuden, Streben und Hoffen der Menschen zusammen.
Das Bewufltsein von der Bedeutsamkeit ihres ,,Schrittes bietet fiir die Braut-
leute das Motiv, die Trauung gut vorzubereiten und angemessen zu feiern. In
der Regel treffen sich ihre Wiinsche mit dem Anliegen des Seelsorgers. Dar-
aus ergibt sich — meistens ganz selbstverstindlich — der Ansatzpunkt, die li-
turgische Feier mit den Brautleuten zu planen.

Dieses Anliegen unterstreicht die ,,Pastorale Einfiihrung® (PE) mit ihren
31 Artikeln, die iiber praktische Anweisungen hinaus theologische Aussagen
enthalten und pastorale Impulse bringen. In diesem Dokument werden fiir
den Dienst des Seelsorgers drei Anregungen® ausgesprochen:

1. den Brautleuten ,,die grundlegenden Glaubenswahrheiten, vor allem iiber
Ehe und Familie®!!, in Erinnerung zu rufen und ,,entsprechend ihrer Fas-
sungskraft® verstindlich zu machen;

2. den Brautleuten den ,,Sinn der Zeichen, Gebete und Lesungen® zu er-
schliefen, ,,damit sie die Feier bewufit mitvollziehen konnen®;

3. sich ,,beziiglich der Feiergestaltung sowie der Auswahl der Gebete, Le-
sungen und Gesinge‘ nach den ,,Bediirfnissen und Wiinschen der Braut-
leute zu richten.

In diesen Anregungen wird mit Recht vorausgesetzt, dafl die liturgische
Feier ein ausgezeichneter Ansatzpunkt der Ebevorbereitung — niberbin fiir
das Traugesprich — sein kann. Diesem Ansatz kommt eine besondere Bedeu-
tung zu, weil dabei der Dienst am Glauben der Brautleute mit ganz konkre-
ten Anliegen und Fragen verbunden wird. Offenheit und Bereitschaft des
Brautpaares zu intensiverer Auseinandersetzung sind meistens von vornherein
gegeben, wenn man folgenden Einstieg wihlt: Wie feiern wir Thre Trauung? -
Welche Moglichkeiten sind gegeben? — Wie setzen wir die Akzente, damit
Ihre Trauung einen festlichen Charakter gewinnt?

Den Hintergrund dieser Fragen bildet die Einsicht, dafl die ,,Hochform*
der Liturgie dann gegeben ist, wenn das Brautpaar und alle Gliubigen, die
zur Mitfeier der Trauung zusammenkommen, die konkrete Form mit grofi-

% So die Pastorale Einfiihrung (= PE) zur ,,Feier der Trauung® (s. Anm. 8), a.2.0. 9-16. — Zum
neuen Trauungsritus vgl. J. Wagner, Die Feier der Trauung im deutschen Sprachgebiet. Uber-
blick und Erlduterungen: Gottesdienst 9 (1975) 145-148; A. Adam, Sinn und Gestalt der Sakra-
mente (Pastorale Handreichungen 16), Wiirzburg 1975, 164-183.

10 Vel, PE 7.

1 S, die Ausfithrungen in PE 3-6. Hilfreich: W. Kasper, Zur Theologie der christlichen Ehe,
Mainz 1977.
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tem geistlichen Gewinn mitzutragen und mitzuvollziehen vermdgen. Es geht
also um diejenige Form, die dem Brautpaar und allen Versammelten am be-
sten hilft, sich dem Anspruch Gottes zu 6ffnen und auf sein Tun in Lobpreis
und Dank zu reagieren.

3. Struktur und Sinn des Eberitus?
a) Vier Fragen

Als unmittelbare Vorbereitung der Eheschliefung kennt auch der neue
deutsche Trauungsritus ein Skrutinium mit drei Fragen, zu denen die Homilie
iiberleiten soll.'® Die drei Fragen beziehen sich auf die Bereitschaft zu einer
christlichen Ehe. Sie betreffen die Freiheit der Eheschlieffung, die eheliche
Treue und den Willen zum Kind als Frucht der Ehe. Wihrend der Priester
diese Fragen — wegen ihres personlichen Charakters — an jeden der beiden
Partner einzeln richtet, wendet er sich mit einer vierten Frage an beide Braut-
leute. In ihrer Eigenart unterscheidet sich diese vierte Frage von den drei vor-
hergehenden. Sie stellt eigentlich mehr eine Aufforderung oder Ermunterung
dar als eine Frage: ,,Sind Sie beide bereit, als christliche Eheleute Thre Auf-
gabe in Ehe und Familie, in Kirche und Welt zu erfiillen?*1

b) Vermahlung

Die Antworten auf die vier Fragen, die sich auf das Verstindnis der Ehe
beziehen, begriinden indessen noch nicht die Ehe.® Das geschieht durch die
Vermihlung (Eheerklarung). Sie erfolgt — (gegebenenfalls) nach der Segnung
der Ringe® — durch den ,,einfachen Vermdhlungsspruch* (A), wie er hierzu-
lande durch die Collectio Ritunm von 1950 bekannt ist, oder durch den ,,gro-
fen Vermihlungsspruch® (B) angelsachsischer Tradition, oder — nach bisher-
igem romischen Brauch — durch das Ja-Wort (C).17

,» Wesentliche Worte* sind in den Formen A und B die Erklirung der Part-
ner: ,,Ich nehme dich an als meine Frau® bzw. ,,als meinen Mann‘‘; in der
Form C das Ja-Wort.'® Die drei Formen sind im Grunde gleichwertig. Zwar
unterscheiden sich die Texte, aber der Aufbau bleibt gleich. Alle drei Weisen
der Vermihlung erfiillen das Erfordernis: ,,Der assistierende Priester erbittet

12 Vel. dazu K. Richter, Die liturgische Feier der Trauung. Thre Problematik angesichts sich
wandelnder theologischer und rechtlicher Anschauungen zur Eheschliefung: Concilium 9 (1973)
486—493; K. Richter — H. Plock — M. Probst, Die kirchliche Trauung. Werkbuch fiir die pasto-
ral-liturgische Praxis, Freiburg-Basel-Wien 1979. S. dazu D. Emess in: Anzk?G 88 (1979) 370.
13 Vol.: Die Feier der Trauung (s. Anm. 8), Ritus (= R) n. 9. Dort ein Vorschlag fiir die Uber-
leitung.

4 Reni 12

1807el. PR Aifs15:

16 Die Ringe kénnen — so PE 9 — bereits im Rahmen einer Verlobungsfeier oder in Verbindung
mit dem Brautunterricht gesegnet werden. Sofern dies geschehen ist, entfillt die Segnung der
Ringe im Trauungsritus.

17 Vel R o, 14,

18 Vol. PE 16.



die Eheerklirung und nimmt sie entgegen®.’® Man wird es dem Brautpaar
tiberlassen, sich fiir eine der drei Formen zu entscheiden.

Manche Brautleute lassen sich von den Formen A und B (,,kleiner* und
,»grofler Vermahlungsspruch®) abschrecken, die aber den Vorzug verdienen
und eingefithrt werden sollten. Wie die ,,Einfithrung® (PE) zeigt, wird vor-
ausgesetzt, daf} ,,nach altem Brauch der Vermihlungsspruch gleich einer Ei-
desformel in Absitzen vom Priester vorgesprochen und von den Brautleuten
einzeln nachgesprochen® werden kann. Darin kommt auch die ,,Mittitigkeit*
des assistierenden Priesters am deutlichsten zum Ausdruck.?® Johannes Wag-
ner hat mit Recht erklirt, der (bekannte) Einwand gegen diese Praxis iiberse-
he, daff ,,das Vor- und Nachsprechen einer solchen Formel ein Akt héchster
Feierlichkeit* sei.?!

¢) Segnung und gegenseitiges Uberreichen der Ringe

Wie in Anmerkung 16 bereits gesagt, konnen die Ringe schon wahrend der
Vorbereitungszeit im Rahmen einer Verlobungsfeier oder in Verbindung mit
dem Brautunterricht gesegnet werden. Ist dies noch nicht geschehen, so er-
folgt die Segnung im Anschlufl an die ,,vier Fragen® (s. 0.), also vor der
Vermihlung. In der ,,Feier der Trauung® sind daftir drei Segensgebete vorge-
sehen??, aus denen man eines auswahlt. Die Ringe werden in diesen Texten
gedeutet als ,,Zeichen der ehelichen Bindung* und ,,unverbriichlicher Treue®
(A), als ,,Pfand der Treue‘ und ,,Zeichen der Liebe* (B). ,,Wie der Ring den
Finger ganz umschliefit, so umschliefe das Band der Treue jene beiden, wel-
che diese Ringe tragen®, heiflt es im dritten Gebet (C).

Das gegenseitige Uberreichen des Ringes wird als Zeichen mit dem Ver-
mihlungsspruch verbunden.23 Der Ritus — ,,Annahmespruch (bzw. Ja-Wort)
als Wort-Handlung und das Anstecken der Ringe als Zeichen-Handlung* ge-
héren eng zusammen2* — kann, wenn er bewuflt vollzogen wird, eine grofle
symbolische Bedeutung gewinnen: Das gegenseitige Uberreichen der gesegne-
ten Eheringe ist ,,Zeichen der Treueverpflichtung25: ,,Trag diesen Ring als
Zeichen der Liebe und Treue. Im Namen des Vaters . . .“ (Deutewort nach
dem ,,groflen und ,,kleinen Vermihlungsspruch®). Vom ,,Ring der Treue“
ist bei der Vermihlung durch das Ja-Wort (C) die Rede.?¢

1% 5C (= Liturgiekonstitution) 77; vgl. PE 1; 17.

20 Vel SPE A7,

21 . Wagner, Die Feier (s. Anm. 9) 147.

2 Veli R n, 13,

2oVl Ron. 44,

# J. Wagner, Die Feier (s. Anm. 9) 147.

23-PE 18, ;

6 Die Wendungen ,,Zeichen der Liebe und Treue und ,,Ring der Treue® sind hinsichtlich der
Deutung nach zwei Seiten hin offen, wenngleich im Ritus jetzt eine sekundire Deutung wirksam
geworden ist. Zur Deutung und Umdeutung des Ansteckens der Ringe s. J. Wagner, Der alte
und der neue deutsche Trauungsritus (s. Anm. 4) 138; ders., Die Feier (s. Anm. 9) 147. Vgl.
auch Th. Maas-Ewerd, Zeichen der Liebe und Treue. Der Ring in der ,,Feier der Trauung*:
Heiliger Dienst 32 (1978) 66-76.
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d) Zusammenfiigen der Hinde

Neben dem Anstecken der Ringe ist das Zusammenfiigen der Hinde als
eine zweite Handlung mit der Vermihlung eng verbunden. Jetzt sprechen die
ineinandergelegten und ,,gebundenen™ Hinde der Neuvermihlten. Die Zei-
chenhaftigkeit dieses Zeichens wird in seiner Bedeutung kaum unterschitzt
werden: ,,Nun reichen sie einander die rechte Hand.* Der Priester umwindet
die beiden ineinandergelegten Hinde mit der Stola und legt seine eigene
rechte Hand dariiber.2” Dieses ,,Zeichen der Bindung*“?® wird begleitet von
der ,,kirchenamtlichen Bestitigung™ (Wagner) des Ehebundes und von der
Proklamation der erfolgten Vermihlung vor der versammelten Gemeinde:
,,Jm Namen Gottes und seiner Kirche bestitige ich den Ehebund, den Sie
heute geschlossen haben.“ Auch fiir diese Bestitigung bringt die Trauungs-
Ordnung drei Texte zur Auswahl.28* Jedes dieser Bestitigungsworte wird ab-
geschlossen durch ein Wort an die ,,Zeugen dieses heiligen Bundes® und mit
dem Herrenwort: ,,Was Gott verbunden hat, das darf der Mensch nicht tren-
nen‘ (Mt 19,6).

e) Segnung der Neuvermahlten oder ,,Brautsegen

Besonderes Gewicht kommt der Segnung der Neuvermahlten mit einem der
drei groflen Segensgebete zu. Diese Segnung ist bei jeder EheschliefBung vorge-
sehen?®, unabhangig davon, ob sie innerhalb oder auflerhalb der Mefifeier statt-
findet. Leider schweigt die ,, Pastorale Einfiihrung“ hinsichtlich der Bedeutung
des ,,Brautsegens®. Sie begniigt sich mit dem Hinweis, im feierlichen Gebet
iiber das Brautpaar werde Gottes Segen auf den Ehebund herabgerufen.3°

Die drei Segensgebete gehen auf die Segnung der Braut nach dem Vater un-
ser der Mefifeier zuriick. Sie sind auf Grund einer Entscheidung der Konzils-
viter (vgl. SC 78) zu einem Segen iber die Neuvermdihlten ausgeweitet wor-
den, der im romischen Modellritus seinen alten Platz behauptet, im deutschen
aber unmittelbar nach der Trauung erfolgt.

Wer in der Liturgie die Glaubensiiberzeugung (lex credendi) der Kirche be-
ziiglich des Sakramentes der Ehe erfassen mochte, wird sich besonders auf die
Formulare fiir den ,,Brautsegen” konzentrieren.3! Sie sind von der Stilart der
Weihe-Prafation. In dieser Benedictio et invocatio Dei iiber die Neuvermihl-
ten wird die Theologie der Ehe entfaltet. Man kann sie mit dem Segensgebet
tiber das Taufwasser?, die Ole** und vor allem iiber die Weihekandidaten

Vgl Ren 15,

25 PEAR

2828 Rim =16,

29 Vel. PE 1; 115 19. Vgl. B. Kleinheyer, Das grofie Segensgebet zur Feier der Trauung: Erbe
und Auftrag (Benediktinische Monatsschrift) 53 (1977) 94-107.

30586 PE M.

31 Vgl. R n. 17.

32 Siehe den griindlichen Beitrag von B. Kleinbeyer, Lobpreis und Anrufung Gottes iiber dem
Wasser zur Taufe: Lit. Jahrb. 26 (1976) 138-155.

33 Vgl. B. Kleinheyer, Die Weihe der heiligen Ole zur Feier der Sakramente: Heiliger Dienst 27
(1973) 114-120.



vergleichen. Wie man zum Beispiel in der ,,Feier der Taufe” die theologi-
schen Aussagen uber die Wirkung des Sakramentes in der Taufwasserweihe
findet, bei der ,,nicht die Qualitit des Wassers, sondern das im Zeichen des
Wassers den Taufling heiligende Geschehen der Sinn der Lobpreisung und
Anrufung Gottes tiber dem Wasser ist“34, so stellt auch bei der Trauung die
Benedictio einen Hohepunkt dar. Mit Recht sagt Klemens Richter: ,,Wird
diese Segnung dhnlich ernst genommen wie neuerdings gliicklicherweise wie-
der die anderen Weihegebete, so ist fetzustellen, dafl hierdurch die eigentlich
sakramentale Dimension erst deutlich wird.3$

In diesem Segensgebet wendet sich der Priester an Gott, der ,,alles aus dem
Nichts ins Dasein gerufen®, ,,die Welt mit Weisheit geordnet und ,,den
Menschen nach seinem Bild erschaffen® hat (I). Er ist der ,,Schopfer der gan-
zen Welt (III) und auch der Schopfer der Ehe; denn er hat ,,den Menschen
erschaffen und ihn als Mann und Frau gebildet, damit beide, im Ehebund
vereinigt, ein ,,Abbild* seiner ,,Liebe zu uns Menschen seien” (II). Aus
dem Lobpreis Gottes (Anamnese der mirabilia Dei) wichst die Bitte um Se-
gen fiir die Neuvermahlten hervor (Lobpreis/Dank-Bitte).

4. Gestaltung der Tranungsfeier

Fir die Trauung, die ,,nach Méglichkeit festlichen Charakter haben*
soll®¢, sind drei liturgische Biicher bestimmend: das Mefibuch, das Lektionar
und das Rituale. Aus ihnen ergeben sich alle Wahlméglichkeiten.

A) Trauung in Verbindung mit der Mefifeier

,»Die EheschlieBung soll wegen der Verbindung aller Sakramente mit dem
Pascha-Mysterium Christi fiir gewohnlich innerhalb der Messe stattfinden;
denn in der Eucharistiefeier geschieht das Gedichtnis des Neuen Bundes, in
dem Christus die Kirche als seine geliebte Braut fiir immer angenommen
hat.*37 Das Missale bringt drei MefSformulare (Teil II, 976-992), die neben
den Orationen und Begleitgesingen (Eréffnungsvers und Kommunionvers) je
eine eigene Prifation (mit den ,,Themen‘: Die Wiirde der Ehe; Die Ehe als
Zeichen des Neuen Bundes; Die eheliche Liebe als Zeichen der Liebe Gottes)
und je einen ,,Feierlichen Schlufsegen* enthalten.

a) ,,In der Regel begibt sich der Priester, bereits mit den Paramenten beklei-
det, zusammen mit den Ministranten zum Eingang der Kirche und emp-
fingt dort das Brautpaar, die Trauzeugen und die Hochzeitsgiste.* Nach
der Besprengung mit Weihwasser (wo das iiblich ist) erfolgt der Einzug
unter festlichem Orgelspiel oder einem Eroffnungsgesang. Die Begriifiung
der Brautleute kann mit der Eréffnung der Mefifeier verbunden werden.?®

3* B. Kleinheyer, Lobpreis (s. Anm. 32) 147.
35 K. Richter, a.2.0. (s. Anm. 12) 492,

3 Vgl. PE 10.

3 Vegl. R n. 2-5,
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40 b) Ziel des Wortgottesdienstes ist: Er ,,s0ll aus der Heilsgeschichte die Bedeu-

k1]
40
a1

tung der christlichen Ehe, ihre Gnadengaben und Verpflichtungen, beson-
ders auch beziiglich der Heiligung der Ehegatten und ihrer Kinder, aufzei-
gen.“3 Das Lektionar (Bd. V1/1,152-183) halt fir die Erste Lesung acht
Perikopen aus dem Art und eine fiir die Osterzeit aus dem NT bereit
(Offb 19,1.5 - 9). Fiir die Zweite Lesung sind neun Texte vorgesehen, fiir
das Evangelium zehn. Die Auswahl der Perikopen, an der das Brautpaar —
dies wire angemessen und sinnvoll — beteiligt werden kann#?, bietet wert-
volle Ansatzpunkte fiir das Traugesprich.*! Den Lektorendienst kénnen
Teilnehmer der Feier iibernehmen, auch die Trauzeugen, nicht aber die
Brautleute selbst*?, denen das Wort Gottes an diesem Tag in erster Linie
verkiindet wird.

Die Homilie soll ,,in jedem Fall“ mit den Lesungen aus der Heiligen
Schrift in Verbindung stehen, gegebenenfalls auch mit dem ,,Trauungs-
spruch®, den sich die Brautleute gewidhlt haben*®. Sie soll den Glauben der
Brautleute wecken und vertiefen; unter dieser Zielsetzung leitet sie tiber
zu den Fragen des Trauungsritus nach der Bereitschaft zu einer christli-
chen Ehe (Skrutinium).4s

Fiir das ,,Gebet der Gliubigen* oder das Fiirbittgebet findet man in der
Trauungsordnung vier Modelle.*¢ Die einzelnen Bitten kann man aus die-
sen Formularen auswihlen oder frei formulieren. Oft empfiehlt es sich, die
Intentionen auf Eltern, Verwandte und Freunde zu verteilen.??

Fiir die Beteiligung des Brautpaares an der Gabenbereitung (Opfergang)
gibt der Trauungsritus keine Anregungen. Lokales Brauchtum sollte hier
bewuflt weiterentwickelt werden.

In den Hochgebeten 1-111 sind in Verbindung mit dem Hanc igitur (I)
bzw. mit den Interzessionen (I1 und III) jeweils ein ,,Einschub® vorgese-
hen, der auf die Brautleute Bezug nimmt. Gleiches geschicht bereits in der
Prafation.

Die Kommunion der Neuvermihlten — moglichst unter beiden Gestal-
ten*® — und der Mitfeiernden ,,s0ll die Liebe stirken und die Gemeinschaft

11 (8
Vgl. PE 7.
Mancherorts ist es iiblich, daf} sich die Brautleute einen ,,Trauungsspruch* withlen, Handelt

es sich dabei um einen biblischen Text, so liegt es nahe (vgl. PE 7), die betreffende Perikope als
eine der Lesungen zu verwenden, Anregungen im Werkbuch von Richter, Plock und Probst

(8.
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a7
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Anm. 12) 131-139,
Vgl. R n, 6.

VINVEITRE 7 R, 7.

Vgl. PE 14,

S. das Modell: R n. 9.

R n. 18,

Vigl. ebd. die Rubrik.

Vgl. dazu PE 21 und die Art, 31 u. 32 der Instr. ,,Encharisticun Mysterium'* vom 25, 5,

1967, Zusammenfassung der geltenden Bestimmungen bei A, Adam, Erneuerte Liturgie, Frei-
burg/Brsg. #1975, 132f,



mit Christus und untereinander vertiefen®.4? Sinnvoll wire die Brechung
einer groffen Hostie, zumindest fiir das neuvermihlte Paar.

d) Zum festlichen Charakter der Trauung tragen besonders ,,der gemeinsame

Gesang und eine der Liturgie entsprechende musikalische Gestaltung*
bei.50 Sie ist in dem Mafle liturgiegerecht, als sie von allen Versammelten
mitvollzogen wird und ihre lebendige Teilnahme ausdriickt.
Die Seelsorger — so betont die ,, Einfiihrung® (PE) — sollen sich ,,mit gan-
zer Kraft bemiihen, ithrem Auftrag in iiberzeugender Weise nachzukom-
men“.5! Wenngleich das fiir jede Trauung gilt, verlangt die pastorale
Klugheit besondere Riicksicht auf Nichtkatholiken oder auf Katholiken,
die sich nicht (mehr) oder kaum am Leben der Kirche beteiligen; unter den
Versammelten begegnet man oft Menschen, die nur aus Anlaf§ der Trau-
ung an einer gottesdienstlichen Feier teilnehmen. Manche haben ,,den
Glauben verloren®, andere sind ,,nie zum Glauben gekommen.52

B) Trauung auflerhalb der Mefifeier

Der Respekt vor der Glaubenssituation der Brautleute kann nahelegen, daf§
man redlich mit ihnen iiberlegt, ob eine Trauung in Verbindung mit der Eu-
charistiefeier angebracht ist oder nicht. Es ist notwendig, die unterschiedli-
chen Voraussetzungen zu erkennen. Wenn die Brautleute dem Leben der Kir-
che fernstehen, wenn sie nicht kommunizieren mochten, sollte man sie selbst,
thre Angehorigen und Freunde nicht iiberfordern, sondern der Feier der
Trauung auflerhalb der Messe den Vorzug geben. Freilich ist dabei ein gutes
»Gesplir vonnéten; denn die Trauung aufierhalb der Mefifeier kann leicht
zu einer seltsamen Form der ,,Unfreundlichkeit entarten, die man bei sol-
chen Christen anwendet, die vom Kern der Gemeinde allzu schnell als ,,Ab-
stindige*, ,, Taufscheinchristen® usw. etikettiert werden. Andererseits kann
man die heilige Eucharistie nur feiern, wenn die Voraussetzung des Glaubens
gegeben ist. Mysterium fidei!

Ein Regelfall der Trauung ohne Eucharistiefeier ist gegeben, wenn es sich
um die Trauung zwischen einem katholischen und einem getauften nichtka-
tholischen Partner handelt. Mit Zustimmung des Bischofs, der sich aber auch
nur auf das Urteil des Pfarrers verlassen kann, ist indessen eine Ausnabme
von dieser Regel moglich: Wenn die Brautleute darum bitten, kann die Trau-
ung in Verbindung mit einer Messe5? gefeiert werden (vgl. PE 26). Konfes-
sionsverschiedene Paare konnen — aufSerhalb der Meffeier — auch unter Assi-

11

80 DB 10,

51.PE29;

2 Ebd, - Niheres zur heutigen Situation und zu einer sicuationsgerechten Pastoral bei P, M.
Zulebner, Heirat-Geburt-Tod. Eine Pastoral zu den Lebenswenden, Wien-Freiburg-Basel 1976,
# Vgl. PE 26, Dort folgender Hinweis: ,,Sollte der nichtkatholische Partner den Wunsch iu-
Bern, . . . die Eucharistie zu empfangen, so ist zuerst zu priifen, ob iiberhaupt die dazu notwen-
digen Voraussetzungen gegeben sind. Trifft das zu, muf der Wunsch dem Bischof zur Entschei-
dung vorgelegt werden.' PE folgt hier dem Okumenischen Direktorium, Teil 1, Art. 55.
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stenz der Geistlichen beider Konfessionen getraut werden.5* Wie in diesem
Fall erfolgt auch die Trauung eines katholischen Partners mit einem Nichtge-
tauften immer ohne Meffeier.55

Die Gestaltung des Wortgottesdienstes bei einer Trauung auflerhalb der
Messe ist relativ frei. Auf die Begriifiung sollten wenigstens eine biblische Le-
sung und die Homilie folgen.5¢ Zu priifen wire, ob im Anschluff an die
Trauung eine ,,Kommunionfeier” vorgesehen werden soll.5” Bei der Trauung
eines Katholiken mit einem Nichtgetauften kénnen, wenn die Situation es na-
helegt, Ringsegnung, Ringtausch und Brautsegen entfallen.5®

5. Beriicksichtigung der geprigten Zeiten

Trauungen konnen innerhalb einer Gemeindemesse an Sonntagen, Festen
und Hochfesten stattfinden. Mit Riicksicht auf die Gemeinde und auf das li-
turgische Jahr wird jedoch die Tagesmesse gefeiert, die mit dem fiir Brautmes-
sen vorgesehenen feierlichen Schluffsegen endet. Selbst in diesem Fall kann
eine der fiir Brautmessen vorgesehenen Perikopen gewihlt werden. Sofern die
Trauung nicht mit einer Gemeindemesse verbunden ist, darf selbst an diesen
Tagen eines der Mefiformulare ,,Bei der Trauung* genommen werden. Von
dieser Regelung sind allerdings immer ausgenommen: die ,,Drei osterlichen
Tage* (Triduum paschale), die Sonntage der Advents-, Fasten- und Osterzeit,
die Hochfeste Weihnachten, Erscheinung des Herrn, Christi Himmelfahrt,
Pfingsten, Fronleichnam und die anderen gebotenen Feiertage.5?

Nicht so leicht zu verwirklichen ist im Leben einer Pfarrei folgender Passus
der ,,Pastoralen Einfiihrung*: ,,Im Advent, in der Fastenzeit oder an Tagen
mit Buficharakter moge der Priester das Brautpaar auf die Bedeutung dieser
Tage hinweisen und es eindringlich bitten, darauf Riicksicht zu nehmen®.5°
Das ist leichter gesagt als getan! Wird nicht schon durch die Fixierung des
Termins seitens der Brautleute, die in der Regel klare Vorstellungen haben
(,»was nicht verboten ist, ist erlaubt®), dokumentiert, dafl das Brautpaar
kaum bereit ist, die gepragten Zeiten mit Buficharakter sonderlich zu respek-
tieren? Aufgrund der bekannten Devise, daf man ,,ja nur einmal heiratet*
unterscheidet sich eine Hochzeitsfeier im Advent oder in der Quadragesima
in der Regel iiberhaupt nicht von einer Hochzeit, die etwa in der Zeit der
funfzigtagigen Osterfeier stattfindet.

54 Siehe die Agende ,,Gemeinsame kirchliche Tranung. Ordnung der kirchlichen Trauung fiir
konfessionsverschiedene Paare unter Beteiligung der Pfarrer beider Kirchen® (hrsg. vom Rat der
EKD und der Dt. Bischofskonferenz), Regensburg—Kassel 1971. Vgl. zu diesem ,,Doppelritual®,
das sich selbst nicht als ,,6kumenische Trauung™ kennzeichnet, die Ausfithrungen von M. Raske,
Gemeinsame kirchliche Trauung — Programm oder Wirklichkeit?: Diakonia 3 (1972) 208-211.

ss Vgl. PE 28.

s6 Vgl. PE 13.

s7 Vgl. PE 24.

58 R 'n. 20.

525 el PE 311

SUPE:31



Unklar ist denn auch, was die Autoren der ,,Einfithrung* von der oben zi-
tierten eindringlichen Bitte konkret erwarten. So bleibt offen, wie dieses
,,Riicksicht-Nehmen® aussehen soll. Das Anliegen dieses Hinweises erscheint
sehr berechtigt; indessen ist thm mit einer eindringlichen Bitte wohl kaum
beizukommen.

Im Riickblick auf das, was wir hier dargelegt haben und der Leser — hof-
fentlich wohlwollend — zur Kenntnis genommen hat, bleibt zu sagen: Es ging
im Grunde nur um ein einziges Anliegen, das dieser Beitrag mit seiner Uber-
sicht unterstreichen mochte: Vorbereitung und Feier der Trauung sind im Le-
ben der Gemeinde von hoher pastoraler Bedeutung. Die Moglichkeiten und
Chancen, die mit der erneuerten Trauungsliturgie in aller Vielfalt gegeben
sind, konnen sich als ein wertvoller Ansatzpunkt fiir den Dienst am Glauben
erweisen.

Woher soll ich die Kréfte nenmen, um das Glick einer Ehe zu schildern, die vor
der Kirche eingegangen, durch die Darbringung (des eucharistischen Opfers)
bestatigt, mit dem Segen besiegelt ist, welche die Engel ansagen und der himmli-
sche Vater billigt. Es ist ja nicht einmal auf Erden recht und gesetzlich, wenn Kin-
der ohne Einwilligung der Eltern heiraten. Welch schénes Zweigespann sind ein
Paar Glaubige, die eine Hoffnung, ein Ziel ihrer Wiinsche, einerlei Lebensweise
und dieselbe Art des Dienstes haben! Sie beide sind Geschwister, Mitarbeiter: es
ist kein Unterschied zwischen ihnen, weder an Geist noch an Kérper. Sie beten zu
gleicher Zeit, sie werfen sich zusammen nieder, sie halten zu gleicher Zeitdie Fa-
sten, sie belehren, sie ermahnen, sie tragen sich gegenseitig. Sie finden sich in
gleicher Weise in der Kirche Gottes und beim Tisch des Herrn ein, so wie sie sich
auch in Bedrdngnissen, bei Verfolgungen und in guten Tagen in gleicher Weise
verhalten. Keines hat vor dem andern Heimlichkeiten, keines meidet das andere,
keines wird dem andern zur Last. Gern besucht man die Kranken und kommt den
Diirftigen zu Hilfe. Die Almosen werden gereicht ohne lange Quélerei, das Opfer
gehalten, ohne VerdruB zu erregen, die tdgliche Beobachtung der Religion ist
ungehindert. Die Bekreuzung findet nicht verstohlen statt, die Begllickwin-
schungen nicht mit Zittern, der Segen wird nicht bloB in Gedanken gesprochen.
Aus beider Mund erttnen Psalmen und Hymnen, und sie fordern sich gegenseitig
zum Wettstreit heraus, wer am besten dem Herrn lobsingen kénne. Dergleichen
zu sehen und zu horen ist ein Gegenstand der Freude fiir Christus. Solchen sen-
det er seinen Frieden.

Tertullian: An seine Frau 9
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Buchbesprechungen

Hermann Reifenberg, FUNDAMENTALLITURGIE. Grundelemente des christli-
chen Gorttesdienstes. Wesen — Gestalt — Vollzug. Band I. Reihe: Schriften des Pius-
Parsch-Instituts Nr. 3. 298 Seiten kart. S 663,—, DM 95,—, sfr. 92,40. Ln. S 780,—,
DM 112,-, sfr. 109,20. Osterr. Katholisches Bibelwerk, Klosterneuburg. (4063)

Am Anfang dieses beachtenswerten Werkes betont der bekannte Verfasser, dafy das
Wesen des Gottesdienstes Dienst Gottes am Menschen, aber auch Dienst der Men-
schen auf Gott hin bedeutet. Damit ist Sinn und Wesen der heiligen Liturgie treffend
charakterisiert. So geht es in diesem Buch dem Autor ,,um den Versuch, die grundle-
genden und durchgingigen Perspektiven des Gottesdienstes herauszustellen und so
dem elementaren Verstindnis, elementarer Gestaltung und elementarem Vollzug zu
dienen®. Als die zwei groflen Abschnitte dieses ersten Bandes, welche zur Behandlung
kommen, sind anzufithren: die allgemeine und spezielle Einleitung in die Liturgie und
Liturgiewissenschaft. Diesen folgt dann der Abschnitt Systematische Liturgiewissen-
schaft. Hier sind es wieder die Themen Formalliturgik — Allgemeine Liturgiewissen-
schaft (Allgemeine Gottesdienstlehre), in denen die zwei Hauptgebiete, die theologi-
schen und anthropologischen Grundlagen des Gottesdienstes sowie dessen Trager und
Vollzug erortert werden. Schon aus diesen knappen Angaben wird deutlich, welch rei-
ches Stoffgebiet geboten bzw. erortert wird. Dr. P. Anselm Schwab OSB

Hermann Reifenberg, FUNDAMENTALLITURGIE. Grundelemente des christli-
chen Gottesdienstes. Wesen — Gestalt — Vollzug. Bd. II. Reihe: Schriften des Pius-
Parsch-Instituts Nr. 3. 410 Seiten, kart. S 663,—, DM 95,—, sfr. 92,40. Ln. S 780,—,
DM 112,-, sfr. 109,20. Osterr. Katholisches Bibelwerk, Klosterneuburg. (4077)

Der Autor setzt seine Darstellung des zweiten Hauptkapitels Systematische Litur-
giewissenschaft — Formalliturgie vom ersten Band her fort. Zunichst ist es der sehr
umfangreiche Abschnitt iiber die Form (Gestalt) der gottesdienstlichen Versammlung,
Hier geht es um deren Grundlagen, Elemente, Strukturen etc. Besondere Aufmerk-
samkeit wird dann dem Thema Faktor ,,Zeit und Liturgie gewidmet, ebenso dem
Raum und seinem Symbolcharakter im Gottesdienst. Zum Ganzen dieses zweiten
Bandes darf man sagen, daff auch hier eine ganze Fiille an Stoff geboten wird. Der Au-
tor geht dabei hiufig den kleinsten Detailfragen nach und eréreert sie bis ins letzte ein-
zelne. So ist gerade auch dieser Band am besten geeignet, dem Leser in das Verstind-
nis alles dessen, was den Gottesdienst, seine Feier und seinen sinngerechten Vollzug
betrifft, eine gediegene Einfithrung zu bieten. Reifenbergs Werk empfiehlt sich selbst.

Dr. P. Anselm Schwab OSB

DER ANTICHRIST UND DIE FUNFZEHN ZEICHEN VOR DEM JUNGSTEN
GERICHT. - Faksimile der ersten typographischen Ausgabe eines unbekannten
Straflburger Druckers, um 1480. Inkunabel der Stadt- und Universititsbibliothek
Frankfurt am Main — Faksimileband: 48 Seiten mit 62 Holzschnitten. Kommentar-
band: K. Boveland: Wiedergabe des Textes in heutiger Sprachform. R. Steffen: Zur
Druckgeschichte des Antichrist und zur Straffburger Buchillustration der Frithdruck-
zeit. Chr. P. Burger: Endzeiterwartung im spiten Mittelalter. — Hamburg: Friedrich
Wittig Verlag 1979. — 220 DM,— (4163)



Der Inhalt der Antichristlegende kann bis in die frithchristliche Zeit hinein verfolgt
werden. Im Mittelalter ist dann diese Legende in verschiedenen Formen gestaltet wor-
den: Als Drama, Fastnachtsspiel, in lateinischer Prosa, in Versform. Bildliche Darstel-
lungen aus dem Leben des Antichrist finden sich im Speculum humanae salvationis
wie in Blockbuchausgaben der Apokalypse. (96). Innerhalb dieser Zeugnisse nimmt
vorliegende erste oberdeutsche Ausgabe eine besondere Stellung ein, wovon, was die
leunsthistorische Seite betrifft, R. Steffen, Miinster, ausfithrlich berichtet. Vom theo-
logisch-frommigkeitsgeschichtlichen Standpunkt aus sind die Ausfihrungen von
Chr. P. Burger, Tiibingen, von besonderem Interesse. Wihrend hier der Bildertext
des Antichrist mit dessen Hauptquelle, dem ,,Compendium der theologischen Wahr-
heit des Hugo Ripelin von Straffburg verglichen wird, erscheint der Bildertext zu den
Fiinfzehn Zeichen vor dem Jiingsten Gericht als Vorlage die ,,Legenda aurea® des Ja-
cobus de Voragine beanspruchen zu kénnen. Vom theologischen Standpunkt aus spie-
len hier ,,Bittere Angst und Furcht wegen des kommenden Jiingsten Gerichts und des
strengen Richters Erscheinen® (Rahmentext) eine entscheidende Rolle. Nach Burger
geht die Intention des Verf. dahin, die Menschen der letzten Zeit, aber auch seine
Zeitgenossen zu mahnen, ,,Furcht vor einer Verwerfung im Jingsten Gericht zu emp-
finden, und deshalb mit Ernst nach wahrer Reue und Bufie zu streben. Furcht und
Mitleid mit sich selbst sollen in Lesern und Betrachtern eine Selbstreinigung bewirken
und sie dazu bringen, nun endlich mit der Bufle Ernst zu machen. Wenn wir davon
ausgehen, dafl der Verfasser des Bildertextes selbst seine Quellen aus dem Lateinischen
tibersetzte, haben wir ihn mit hoher Wahrscheinlichkeit als Kleriker zu betrachten. Es
sollte uns nicht irritieren, daff im Bildertext nicht ausdriicklich von den Gnadenmitteln
der Kirche die Rede ist. Die Eschatologie, die hier zur Sprache kommt, ist vollig
kirchlich.« (72f.). — Allerdings: Nur ganz kurze Zeit nach dem Erscheinen dieses
Druckes wurde von Luther der Begriffsinhalt des Antichrist gewandelt: Das Papsttum
wurde zum Antichrist und umgekehrt wurde Luther zum Antichrist. Neben dieser
Neuinterpretation jedoch bleibt auch ,,die in unserem Druck vertretene Endzeiterwar-
tung . . . lebendig.” (74). Ekkart Sauser

Pelekanidis, S. M. — Christou, P. C. — Tsioumis, Ch. — Kadas, S. N.: DIE BUCH-
MALEREIEN DES BERG ATHOS — Aus den Schatzkammern byzantinischer Mi-
niaturenmalerei. Aus dem Englischen iibersetzt von Roland Vocke. Wiirzburg, Edi-
tion Georg Popp 1979. 394 Seiten, 443 Abbildungen, z. T. ganzseitig. (4162)

In dieser sehr aufwendigen Verdffentlichung wird zum ersten Mal ein umfassender
Einblick gegeben in bedeutende byzantinische und nachbyzantinische Handschriften.
Diese entstammen den Klostern Iviron, St. Panteleimon, Esphigmenu und Chilandar.
Die Miniaturen zeigen teils religiose Motive aus dem Leben Jesu, Mariens, der Evan-
gelisten und der Heiligen der Friihzeit, teils werden hier weltliche Motive vor Augen
gefiihre — schlieflich begegnet man in diesen Bildern in zeitgendssischer Darstellung
dem Leben der Byzantiner und der alten heidnischen Welt. Dem Bildreil folgr der
grofle Abschnitt iiber die Beschreibung der illuminierten Handschrifren und Miniatu-
ren. Hier wird in sehr ausfithrlicher Weise auf die einzelnen Werke eingegangen, so
daf ein formliches Nachschlagewerk fiir die Erforschung der Tkonographie aus Hand-
schriften des Athos entstanden ist. — Diese Publikation gehort auch in jedes kirchenge-
schichtliche Seminar. Ekkart Sauser
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Sepp Hollweck: BRINGT DEN FREMDEN TEUFEL UM. Josef Freinademetz.
Reihe: Missionare, die Geschichte machten. 139 Seiten, kart. S 48,—. Verlag St. Ga-
briel, Médling / Steyler Verlag St. Augustin (4137).

Als Josef Freinademetz am 19. Oktober 1975 seliggesprochen wurde, war fiir die
Kirche noch keine Aussicht, in China wieder Fuf} fassen zu koénnen. Langsam aber
tun sich jetzt die Tore Chinas wieder auf, so daf} das Leben dieses Mannes, der dieses
Land und dessen Leute so sehr liebte, eine aktuelle Bedeutung besitzt.

Josef Freinademetz wurde 1852 als Sohn frommer, hart arbeitender Bauersleute in
einem kleinen Bergdorf im Siidtiroler Gadertal geboren.

Er war bereits drei Jahre Didzesanpriester, als er sich 1878 der kurz zuvor von Ar-
nold Janssen gegriindeten Steyler Missionsgemeinschaft anschlofl. Ein Jahr spiter ging
sein grofler Wunsch in Erfiillung, und er durfte in die Mission nach China ausreisen.

Zusammen mit einem anderen Steyler Missionar, Johann Baptist Anzer, legte er un-
ter grofien Schwierigkeiten und Entbehrungen den Grundstein fiir die Mission in der
Provinz Schantung. Aber gerade mit seinem Mitbruder Anzer hatte er die schwersten
Konflikte durchzustehen.

Doch weder interne Auseinandersetzungen noch Miffhandlungen von seiten des
chinesischen Volkes konnten ihn davon abbringen, den Chinesen in allem alles zu
werden und so die Missionsmethoden der Gegenwart vorwegzunchmen. Wie jedes
Biichlein aus der Serie ,,Missionare, die Geschichte machten ist auch dieses in einer
einfachen, lebendigen Sprache geschrieben und reichlich illustriert. Es enthilt jedoch
einige Druckfehler, die aber gewiff mit der nichsten Drucklegung wieder behoben sein
werden. Fr. Romuald Steiner OSB

Die Preisentwicklung der letzten Jahre zwingt uns, den seit
1975 unverandert gebliebenen Preis fiur unsere Zeitschrift
,,Heiliger Dienst'* auf 6S 36,— bzw. DM/sfr. 5,50 fur das Einzel-
heft und 6S 132,— bzw. DM/sfr. 20— fur das Jahresabonne-
ment anzuheben.
Wir bitten unsere Leser um Verstandnis flir diese Mehrbela-
stung, die auf Grund der wirtschaftlichen Situation notwendig
wurde.

Der Verlag



Biichereinginge

DAS NEUE TESTAMENT. Einheitsiibersetzung der Heiligen Schrift. 660 Seiten,
Balacron S 76,40, Plastik S 84,20. Kath. Bibelanstalt Stuttgart/Osterr. Kath. Bibel-
werk Klosterneuburg (4170).

Josef G. Ploger, Otto Knoch, Hrsg.: EINHEIT IM WORT. Informationen, Gutach-
ten, Dokumente zur Einheitsiibersetzung der Heiligen Schrift. 150 Seiten, kart.
S 84,20. Kath. Bibelanstalt Stuttgart (4170a).

Erwin Biicken, Hrsg: DAS OSTERLOB (Exultet). Deutsch-Lateinisch in der romi-
schen Originalmelodie. 32 Seiten, Zweifarbendruck. Kart. DM 9,80. Verlag Herder
Freiburg-Basel-Wien (4171).

Aus dem Verlag Ludwig Doblinger, Wien—Miinchen:

44 207 Hofer-Strobl: Niederosterreichische Krippenmesse. Singpartitur.

44 718 Mittergradnegger, G.: Markus-Passion fiir gemischter Chor a cappella.

45416 Heiller, A.: Canticum (Offbg 19,1-2, 5-7) aus der Vesper fiir Kantor, Soli,
Chor und Orgel.

45417 Heiller, A.: Magnificat aus der Vesper fiir Kantor, Soli, Chor und Orgel.

46 057 Bresgen C.: Der Herr ist mein Licht. Kantate fiir Soli, Chor, Orchester.

64 505 Kronsteiner, H.: Kleine Stille-Nacht-Messe fiir 3 gleiche Stimmen und Or-
gel.

64 606 Tittel, E.: Deutsches Proprium fiir die Messe der allerseligsten Jungfrau.

45 415 Heiller, A.: Hymnus fiir Chor und Orgel; Vesper fiir Kantor, Soli und Or-
gel.

Kirchenliedsitze:

Nr. 41, Satz v. J. F. Doppelbauer: Aus tiefer Not schrei ich zu Dir
Nr. 42, Satz v. J. F. Doppelbauer: Da Jesus an dem Kreuze stund
Nr. 43, Satz v. Aug. F. Kropfreiter: Ave Maria zart

Nr. 44, Satz v. Aug. F
Nr. 45, Satz v. Aug. F
Nr. 46, Satz v. Aug. F
Nr. 47, Satz v. Aug. F
Nr. 48, Satz v. Aug. F
Nr. 49, Satz v. Aug. F
Nr. 50, Satz v. Aug. F
Nt 51, Satzy, Aug. P
Nr. 52, Satz v. Aug. B
Nr. 53, Satz v. Aug. F. Kropfreiter: O ewger Gott
Nr. 54, Satz v. Aug. F
Nr. 55,184tz i Amg. B
Nr. 56, Satz v. Aug. F
Nr57,:Satz v Aug: B
Nr. 58, Satz v. Aug. F
Nr. 59, Satz v. Aug. F
Nr. 60, Satz v. Aug. F
INre Bl Satz v TR D)

. Kropfreiter: Deinem Heiland

. Kropfreiter: Heilges Kreuz sei hochverehret
. Kropfreiter: Lobt froh den Herrn

. Kropfreiter: Glorwiirdge Kénigin

. Kropfreiter: Meerstern ich grifle dich

. Kropfreiter: Maria, wir dich griilen

. Kropfreiter: Sagt an, wer ist doch diese

. Kropfreiter: Lobe den Herren

. Kropfreiter: O Welt, ich muf} dich lassen

. Kropfreiter: In Gottes Namen fahren wir

. Kropfreiter: Morgenstern der finstern Nacht

. Kropfreiter: Hinunter ist der Sonne Schein

. Kropfreiter: Das ist der Tag, den Gott gemacht
. Kropfreiter: O komm, o komm, Emmanuel

. Kropfreiter: Wachet auf, ruft uns die Stimme

. Kropfreiter: Es kommt ein Schiff gefahren
oppelbauer: O du hochheilig Kreuz
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O. Knoch, G. . Maner, H. Reifenberg (Hrsg.): DER WORTGOTTESDIENST BEI
BESONDEREN ANLASSEN. Liturgisch-kerygmatische Hilfen. 352 Seiten, Kunst-
leder, DM 48,—, Verlag Friedrich Pustet, Regensburg (4160).

ANTIPHONALE ZUM STUNDENGEBET. Hrsg. v. den Liturgischen Instituten
Trier-Salzburg—Ziirich. In Zusammenarbeit mit den Monchen der Abter Miinster-
schwarzach. Musikalische Bearbeitung: P. Godehard Joppich OSB, Rhabanus Erba-
cher OSB. 1616 Seiten auf Diinndruckpapier, Kunstleder, DM 94,—. Verlag Herder,
Freiburg-Basel-Wien, Vier-Tiirme-Verlag, Miinsterschwarzach (4161).

K. H. Bloching (Hrsg.): WORT FUR DEN TAG. Bd. 1, Januar-April. 128 Seiten,
kart. DM 7,80. Matthias Griinewald-Verlag. Mainz (4164).

G. Braulik (Hrsg.): HERAUSFORDERUNG DER MONCHE. Benediktiner-Spiri-
tualitit heute. 236 Seiten, kart., S 168,—, DM 24,80. Verlag Herder, Wien (4165).

SCHOTT: Adventund Weihnachtszeit. L] C. 110 Seiten, kart. DM 4,—. Verlag Herder,
Freiburg-Basel-Wien (4166).

Fr. Liffler (Hrsg.): TASCHENBUCH FUR LITURGIE, KIRCHENMUSIK UND
MUSIKERZIEHUNG 1980. 336 Seiten, kart. DM 14,50. Verlag Friedrich Pustet,
Regensburg (4167).

Otto Nuffbawm: DIE AUFBEWAHRUNG DER EUCHARISTIE. Theophaneia /
Beitrige zur Religions- und Kirchengeschichte des Altertums, Bd. 29. 536 Seiten, Ln.
DM 142,-. Peter Haunstein Verlag, Kénigstein/Taunus (4181).

Klaus Gamber: SACRIFICIUM MISSAE. Zum Opferverstindnis und zur Liturgie
der Frithkirche. Studia Patristica et Liturgica, Fasc. 9. 115 Seiten, kart. Verlag Fried-
rich Pustet, Regensburg (4182).

Wilhelm Nyssen: MARIA — GEISTERFULLTE KIRCHE. Meditation in Wort und
Bild. 120 Seiten, XX Bildtafeln, Ln., S 235,50, DM 29,80. Matthias Griinewald Ver-
lag, Mainz (4183).

Hans Spatzenegger, Hrsg.: IN MEMORIAM ANDREAS ROHRACHER. Schrif-
tenreihe des ,,Erzbischof Rohracher Studienfonds®, Bd. 1, 48 Seiten, brosch.

Fr. W. Thiele: ,,Die Theologie der ,Vigilia®*“ nach den Sermones des heiligen Augustin
zur Ostervirgil. Dissertation. 78 Seiten, brosch,, DM 39,—. Bernward-Verlag, Hildes-
heim (4185).

WER MIR NACHFOLGEN WILL. Bilder und Texte zum Kreuzweg. Bilder von
Agnes Auffinger. Text: Friedemann Fichtl. 32 Seiten kart.

Sonderpreis bis 30. Juni 1980: Ab 1. Juli 1980:

bis 24 Exemplare S 37,40 bis 24 Exemplare S 37,40
ab 25 Exemplaren S 27,30 ab 25 Exemplaren S 35,10
ab 50 Exemplaren S 21,80. ab 100 Exemplaren S 31,20.

Christophorus-Verlag, Herder, Freiburg, Auslieferung Herder Wien (4192).
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HEIL ERFAHREN IN ZEICHEN
DreiBig Kapitel liber Zeichen im Gottesdienst

Das christliche Heil ist in Zeichen erfahrbar. Aber viele Christen
kénnen mit diesen Zeichen nichts mehr anfangen; sie sind ihnen fremd,
leer oder unverstandlich geworden. Viele vollziehen diese Zeichen
nur mehr gewohnheitsmdBig und daher bedeutungslos.

Dieses Buch will dazu beitragen, daB die heiligen Zeichen im
personlichen und gottesdienstlichen Raum wieder verstanden, ein-
dringlicher erfahren und ausdriicklicher vollzogen werden kdnnen.
Dabei geht der Verfasser auch auf die oftmals gehorte Klage ein,
unsere Kirche sei durch die Erneuerung der Liturgie verarmt.

Der Aufbau des Buches st liberschaubar und klar: Von elementaren
Zeichen ausgehend (sich verneigen, das Knie beugen, sich mit dem Kreuz
bezeichnen, die Hande falten u.a.) fiihrt das Buch zu den Kernbereichen
des Kirchenjahres (Aschenkreuz, Fastentuch, FuBwaschung, Kreuzverehrung,
Osternacht, Lichtriten). Es folgen Zeichen der Initiationsfeiern (Taufe,
Firmung). Ausfiihrlich werden sodann die Zeichen in der Eucharistie-
feier erschlossen. In den letzten Kapiteln werden zentrale Zeichen-
handlungen aus anderen sakramentalen Feiern erldutert. Ein Register

der Schriftstellen und Perikopendient der Vorbereitung auf die Homilie.

Das Buch ist kein 'Lehrbuch' und kein Nachschlagewerk fiir Fachleute,
sondern eine Orientierungshilfe fiir die Verkiindigung, die katechetische
und auBerschulische Unterweisung und fiir die personliche Meditation und
Spiritualitat. s

Autor: Dr. theol. Bruno Kleinheyer, o.Professor fiir Liturgiewissenschaft
an der Universitdt Regensburg. Mitarbeiter u.a. von 'Gottesdienst';
'Liturgisches Jahrbuch'; Mitherausgeber von 'Liturgie konkret'; eine Reihe
von liturgiepastoralen Verdffentlichungen, u.a. 'Erneuerung des Hoch-
gebets'; 'Die neue Osterfeier'; 'Werktagsmessen'.

188 Seiten, kartoniert, DM 24.80, ISBN 3-7698-0375-2
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Der Heilige Geist in der Liturgie!?

Dr. John Hennig

Deutlicher als ,,Pfingsten” weisen die entsprechenden Worter in anderen
Sprachen, etwa das englische Pentecost, auf Herkunft von dem griechischen
Wort fiir 50 hin. Das 2. Kapitel der Apostelgeschichte beginnt mit den Wor-
ten: ,,Als der Tag der Pentecoste erfillt war, waren sie alle beieinander; es
war eine Versammlung zur Feier eines bestehenden Festes, nimlich des sieben
Wochen nach Pesach gefeierten Schawuot. Wie andere jiidische Feste verbin-
det es Natur und Geschichte, denn es ist Dankfest fiir die Ernte des ersten
Getreides und Gedichtnis der Offenbarung am Sinai. Entsprechend wurden
dann die von den Aposteln an diesem Tage getauften 3000 als die erste Frucht
der Kirche betrachtet und wurde eine Parallele gezogen zwischen der Er-
scheinung Jahwes am Sinai unter Blitz und Donner (der Bericht dariiber ist
eine der nunmehr fiir die Vigil von Pfingsten vorgesehenen alttestamentlichen
Lesungen) und der Herabkunft des Heiligen Geistes im Brausen wie eines
gewaltigen Windes und der Erscheinung der Zungen zerteilt von Feuer.

Da in der unter Pius XII vorgenommenen Reform der Osterliturgie das
Gedichtnis an unsere eigene Taufe in der Osternacht eine entscheidende Stel-
lung erhalten hat, ist die Bedeutung der Pfingstvigil als zweiten von der alten
Kirche begangenen Tauftags fast ganz verschwunden. Pfingsten ist heute
mehr das Gedichtnis an unsere Firmung, bei der wir durch die Handaufle-
gung nach apostolischem Gebrauch das Geschenk des Heiligen Geistes erhiel-
ten.

An Weihnachten wird heute oft gesagt, es kime nicht auf das einmalige Er-
eignis im Stalle von Bethlehem an, sondern auf die stindige Menschwerdung
(was immer man darunter verstehen mag). An Ostern hort man, die Frage, ob
das Grab leer gewesen ist, sei unwichtig; entscheidend sei der Glaube an das
Leben. Aber ebenso wie an diesen beiden Festen wire an Pfingsten unser
Glaube blofle Vorstellung, wenn er sich nicht auf Geschehenes und damit
Verliafiliches griindete. Pfingsten lehrt uns vom Heiligen Geiste mehr, als daf§
er eine religiose Begeisterung oder Ansporn zu Mitmenschlichkeit ist. Das-
selbe Zittern und Zagen, das doch wohl viele von uns iiberkommt, wenn all-
sonntidglich mitgesprochen wird: ,,Empfangen von Maria der Jungfrau, abge-
stiegen in das Reich des Todes, auferstanden von den Toten, aufgefahren in
den Himmel“, muf uns {iberkommen, wenn wir — wenn auch seltener — den
Glauben bekennen an ,,den Heiligen Geist, den Herrn und Lebensspender,
der vom Vater und vom Sohne ausgeht, der mit dem Vater und dem Sohne
angebetet und verherrlicht wird, der gesprochen hat durch die Propheten®. In
diesen wenigen Worten liegt praktisch die ganze Kirchengeschichte beschlos-
sen, das Verhiltnis zwischen Christentum und Judentum, zwischen Westkir-
che und Ostkirche und zwischen Uberlieferung und modernem Geist. Be-
schrinken wir uns auf den dritten Punkt.

Dafl Gott Vater ist, der alles geschaffen hat und erhilt, wird immer noch
von der Mehrzahl unserer Mitbiirger bekannt. Daff Christus Gottes Sohn ist,
der zur Rechten des Vaters sitzt und die Lebenden und Toten richten wird,

! Vortrag ausgestrahlt durch Radio der deutschen und der ratoromanischen Schweiz am 27. Mai
1979,
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sagen wir in jedem Glaubensbekenntnis. Dafl aber der Heilige Geist eine
dritte Person in Gott sei, stofit schon sprachlich auf Schwierigkeiten. Das hier
seit dem sog. Athanasianischen Glaubensbekenntnis vom Ende des 5. Jahr-
hunderts fiir das noch unverstindlichere griechische hypostasis gebrauchte
Wort persona hat im menschlichen Bereich eine zwar vielfiltige aber jeden-
falls andere als die hier gemeinte Bedeutung erlangt. Anderseits ist uns
,,Geist als Person am ehesten in parapsychologischer Bedeutung begreiflich;
im iibrigen bezeichnet das Deutschsprachige so teure Wort ,,Geist” —
Grimms Deutsches Worterbuch widmet thm seinen lingsten Artikel — so ein-
deutig eine den Menschen vom Tier unterscheidende Begabung, dafl wir uns
unter heiligem Geist kaum noch etwas anderes vorstellen konnen als eine
hohe Qualitit dieses menschlichen Geistes. Die Liturgiereform hat auch an
dieser Stelle versucht, dem Geist des modernen Menschen entgegenzukom-
men. Die Prifation vom Heiligen Geist, die mehr als 1200 Jahre lang auch fiir
das Pfingstfest gedient hatte, sagte, dafl angesichts der Ausgiefung des Heili-
gen Geistes ,,der ganze Erdenrund jauchzt“. Unsere reformierten Briider ha-
ben aus dem 16. Jahrhundert das schone Pfingstlied von Ambrosius Blarer
,,Jauchz, Erd, und Himmel, juble hell“ und in dem — oft irrigerweise an
Stelle des Sanctus gesungenen — dem St. Galler Gesangbuch von 1863 ent-
nommenen Lied ,,Es jubelt aller Engelchor heifit es: ,,Die ganze Schopfung
jauchzt empor® — eine Dimension von Pfingsten, die noch in den Anfangs-
worten von Goethes Reineke Fuchs Ausdruck findet. Die deutsche Uberset-
zung der neuen Prifation von Pfingsten fiigt aber vor den Worten ,,auf dem
Erdenrund ein: ,,alle Volker, und der Bezug auf die Volker — im Anschluf}
an den natiirlich nach wie vor am Pfingstsonntag gelesenen Bericht der Apo-
stelgeschichte iiber die Ausgiefung des Heiligen Geistes — wird verstirkt
durch das Tagesgebet. Dessen alte Fassung hatte gesagt: ,,Du hast heute die
Herzen der Glaubigen durch Erleuchtung des Heiligen Geistes belehrt. Gib
uns in demselben Geist, das Rechte zu wissen und uns der stindigen Tro-
stung durch ihn zu erfreuen. Die Neufassung betont die Gemeinschaft: ,,Du
heiligst Deine Kirche in allen Vélkern und Nationen (das Wort natio wird
hier aus dem lateinischen Text von Apostelgeschichte 2 in die Liturgie einge-
fithrt). Erfiille die ganze Welt mit den Gaben des Heiligen Geistes . . .. Fer-
ner wird der Heilige Geist weniger an sich als in seinen Gaben wahrgenom-
men. Die Worte des alten Tagesgebetes: ,,Gib uns in demselben Geist, das
Rechte zu wissen® hieflen ja nicht, dal wir unseren Geist mit dem Heiligen
Geist identifizieren konnten, sondern dafl Er etwas auflerhalb unser Beste-
hendes ist, wie dies in dem im Anhang zum Missale stehenden Gebet zur
Abwehr boser Gedanken ausgesprochen wird: ,,Laff unsere Herzen eine
wiirdige Wohnung des Heiligen Geistes werden. Gerade die in der Pfingstli-
turgie verwandten Stellen aus dem Alten Testament machen deutlich, daf} die
Erkenntnis vom Heiligen Geist als etwas, was dann die klassische Lehre von
der Dreifaltigkeit ,,Person® nannte, noch nicht vorlag. Nach wie vor ist der
Eroffnungsvers vom Pfingstsonntag Weish. 1,7: ,,Der Geist des Herrn er-
fiilllt den Erdkreis®, aber es wird jetzt als Alternative Rém. 5,5 vorgesehen:
,,Die Liebe Gottes ist ausgegossen in unsere Herzen durch den Heiligen



Geist*, eine der Stellen, die die Uberlieferung als Beweis betrachtete, daff die
Lehre vom Heiligen Geist als Person im Neuen Testament begriindet ist.

Da jetzt nach der Lesung aus der Apostelgeschichte als 2. Lesung 1. Kor.
12 mit den Worten: ,,In einem Geiste werden wir alle zu einem Leibe
folgt, wurde der Zwischengesang aufgeteilt. Der Vers: ,,Sende aus deinen
Geist, und das Gesicht der Erde wird neu® ist nun die Antiphon zu
Psalm 104, wihrend die von der Liturgie geschaffenen Worte: ,,Komm, Hei-
liger Geist, erfiille die Herzen deiner Gliubigen und entziinde in ihnen das
Feuer deiner Liebe die Sequenz ersetzen konnen. Sequenzen sind heute we-
nig beliebt und verlieren an Sinn, wenn sie nicht gesungen werden, aber ist
nicht gerade die Pfingstsequenz in unserer Zeit besonders verstandlich? Etwa
in den Worten:

Troster in Verlassenheit,
Labsal voll der Lieblichkeit,

Komm, o siifler Seelenfreund!

In Ermiidung schenke Ruh,
In der Glut hauch Kiihlung zu,
Troste den, der Trinen weint!

und

Beuge, was verhirtet ist,
Wirme, was erkaltet ist,
Lenke, was da irre geht.

Schon durch ihre Anfangsworte steht diese Sequenz dem Hymnus nahe,
den wahrscheinlich Rabanus Maurus im 9. Jahrhundert schuf, das bekannte-
ste an den Heiligen Geist gerichtete liturgische Gebet, in der Ubersetzung
»»Komm, Schopfer, Geist, kehr bei uns ein® uns allen vertraut. Auch das teils
vorreformatorische, teils Lutherische ,,Komm, Heiliger Geist, Herre Gott*
und das bereits im Konstanzer Gesangbuch 1812 zu findende ,,Komm, Heili-
ger Geist, auf uns herab® ist davon beeinflufit. Heute sind die mit ,,Komm,
Heiliger Geist beginnenden Texte, die wir erwihnt haben, die einzigen an
den Heiligen Geist gerichteten liturgischen Gebete.

Eine kiirzlich in Frankreich unter Katholiken gehaltene Umfrage hat erge-
ben, dafl sich die Hilfte der noch privat Betenden an Gott Vater wenden
(vermutlich meist mit dem Vaterunser), 20% an Christus, 14 % an Maria und
nur 2% an den Heiligen Geist. Wir beten unvergleichlich weniger zum Heili-
gen Geist als um ihn, vor allem um seine Gaben. An die im Anschluff an Isa-
jas 11,2 entstandene Lehre von den sieben Gaben des Heiligen Geistes erin-
nert die Liturgie in dem Hymnus Veni, creator Spiritus, wo von dem ,,sie-
benfiltigen Gabenpfand® die Rede ist, und in der Bitte in der Segnung des Bi-
schofsrings: ,,Umgib ihn mit der Heiligung des siebenfiltigen Geistes“. Fiir
Wesen und Wirken des Heiligen Geistes hat die Liturgie ein reiches Vokabu-
lar: Eifer, Eingieung, Erleuchtung, Feuer, Freude, Gnade, Hilfe, Kommen,
Kraft, Heiligung, Licht, Salbung, Strahlung, Trostung, Uberschattung u. a. -,
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die Fiille der Ausdriicke zeigt an, dafl es sich um letztlich Unaussprechli-
ches handelt. Entschiedene Aussagen tiber den Heiligen Geist finden wir au-
fer in dem grofien Credo in dem allen Hochgebeten der Messe gemeinsamen
Schluf: ,,Durch IThn und mit Ihm und in Thm ist Dir, Gott, allmichtiger Va-
ter, in der Einheit des Heiligen Geistes alle Herrlichkeit und Ehre® und in
dem Gebet vor der Kommunion: ,,Aus dem Willen des Vaters hast Du unter
Mitwirkung des Heiligen Geistes der Welt das Leben geschenkt®, spezifischer
aber in der heute leider nur selten gebrauchten Prifation von der Heiligsten
Dreifaltigkeit: ,, Was wir auf Deine Offenbarung hin von Deiner Herrlichkeit
glauben, das bekennen wir ohne Unterschied von Deinem Sohne, das beken-
nen wir vom Heiligen Geist. So beten wir im Lobpreis des wahren und ewi-
gen Gottes in den Personen die Sonderheit, im Wesen die Einheit, in der
Herrlichkeit die Gleichheit an.*

Neben der Prifation fiir Pfingsten hat die Liturgiereform eine spezielle Pri-
fation vom Heiligen Geiste eingefiihrt, die sich ganz auf die Kirche bezicht:
,,Durch die Kraft des Heiligen Geistes hilfst Du unaufhérlich der Kirche, so
daf sie in Bedringnis nicht vergeblich zu Dir ruft und in Zeiten der Freude
Dir danken kann®.

Das alte Postcommuniongebet fiir Pfingsten mit den Worten: Sanct Spiri-
tus, Domine . .. ,,Des Heiligen Geistes Ergieflung, Herr, reinige unsere
Herzen“ wurde durch die Bitte ersetzt, der Herr moge der Kirche seine
Gnade erhalten, ,,damit die Kraft aus der Hohe, der Heilige Geist, in ithr wei-
terwirkt“. Die Liturgiereform entspricht der Erfahrung, daf§ der Glaube allzu
oft unwirklich, d. h. untitig bleibt, der Grundvorwurf, der heute auch in an-
deren Religionen erhoben wird. Aber diirfen wir die Lehre des Philosophen
Erich Fromm, dafl das Sein wichtiger ist als das Haben, nicht auch so verste-
hen, dafl das Sein wichtiger ist als das Wirken? Die Liturgie leitet uns an, die
Bitten um die Gaben des Heiligen Geistes aus dem Glauben an den Heiligen
Geist als Person in dem dreifaltigen und sich somit als lebendigen offenbaren-
den Gortt folgen zu lassen.

Die Votivmesse zum Heiligen Geist hat durch die Liturgiereform ein eige-
nes Gabengebet und Schlufigebet erhalten. Letzteres sagt: ,,Der Heilige
Geist, der iiber uns ausgegossen worden ist, reinige unsere Herzen, der Tau
seiner Gnade durchdringe unser Inneres und mache uns fruchtbar an Werken
der Liebe*. Ferner wurden zwei Alternativiormulare fur die Votivmesse zum
Heiligen Geist geschaffen. Das zweite davon spiegelt ein Glaubensbewufitsein
wider, das die Alteren von uns als ,,existentielles bezeichnen wiirden und
das uns speziell mit unseren evangelischen Briidern verbindet:

»»Allmichtiger, ewiger Gott, der Heilige Geist, der von Dir ausgeht, er-
leuchte unser Herz und unseren Sinn. Er fihre uns in die volle Wahrheit ein,
wie Dein Sohn verheiffen hat (in der am Pfingstmontag gelesenen Stelle im
Johannesevangelium), der in der Einheit des Heiligen Geistes mit Dir lebt
und herrscht® (diese in vielen liturgischen Gebeten zu findende Schlufiformel
fiihrt uns in das Geheimnis des Heiligen Geistes in dem dreifaltigen Gott ein).

Eine Alternative zu diesem — iibrigens auch in der Messe fiir die Firmspen-
dung verwandten — Tagesgebet lautet:



., Allwissender Gott. Kein Geheimnis ist Dir verborgen. Du kennst das
Verlangen unseres Herzens. Reinige unsere Gedanken durch die Eingiefung
des Heiligen Geistes, damit wir Dich iiber alles lieben und aus ganzer Seele
lobpreisen.*

Das Tagesgebet der 2. Votivmesse zum Heiligen Geist sagt: ,,Blicke, Herr,
auf das Opfer, das wir, vom Heiligen Geist erleuchtet, in innigem Glauben
auf Deinem Altare darbringen, und schenke Deinen Dienern den rechten
Geist, damit ihr Glaube Dir diese Gaben wohlgefillig mache*. Wir werden
noch weitere Beispiele fiir die Betonung des Zusammenhangs zwischen Eu-
charistie und Heiligem Geist finden. Sie ist bedeutsam in einer Zeit, in der die
Neigung besteht, iiber dem Sinn der Eucharistie als Gemeinschaftsmahl thren
Sinn als Opfer zu vergessen. Dariiber hinaus ist sie 6kumenisch bedeutsam,
denn in der ostkirchlichen Liturgie ist der Hohepunkt die sog. Epiklese:
,,Wir flehen zu Dir: Sende Deinen Heiligen Geist iiber uns herab und auf
diese hier liegenden Gaben und verwandle sie durch Deinen Heiligen Geist,
damit sic den Empfingern zur Reinigung der Seele und zur Mitteilung des
Heiligen Geistes gereichen mogen®.

Das Schlufigebet der zweiten Alternativmesse zum Heiligen Geist wagt es
noch einmal, einen alten, aber heute weithin schwer verstindlichen Ausdruck
der traditionellen religiosen Sprache zu gebrauchen, wenn es bittet: ,,Erfiille
unsere Herzen mit der suavitas [~ wortlich: Siifligkeit, die Ubersetzung sagt
hier: Freude -] des Heiligen Geistes®.

Das dritte Alternativiormular fiir die Votivmesse zum Heiligen Geist be-
tont erneut die Erweckung des Gemeinschaftsbewufitseins und des Verkiindi-
gungseifers durch den Heiligen Geist, vor allem, indem es das neue Tagesge-
bet des Pfingstsonntags tibernimmt.

Eiir die Oktav von Pfingsten gibt es nach der Liturgiereform nur noch fiir
den Montag ein Eigenformular. Sein neues Tagesgebet spricht wieder von
Pfingsten als dem Stiftungsfest der Kirche: ,,Du berufst aus allen Vélkern
Dein Volk und fithrst es zusammen im Heiligen Geist. Gib, dafl Deine Kir-
che ihrer Sendung treu bleibt, indem sie ein Sauerteig fiir die Menschheit
wird, die Du in Christus erneuern und zu Deiner Familie umgestalten willst.
Darum bitten wir Dich durch Thn, der in der Einheit des Heiligen Geistes mit
"Dir lebt und herrscht in alle Ewigkeit.* Als 1. Lesung wurde aus der vorkon-
ziliaren Liturgie die Rede Petri aus Apostelgeschichte 10 beibehalten, in der
es heiflt: ,,Auf die Vlker (hierher hat das Tagesgebet vom Pfingstsonntag das
Wort nationes) ist die Gnade des Heiligen Geistes ausgegossen*. Die 2. Le-
sung ist die bislang am 7. Sonntag nach Pfingsten gelesene Stelle aus Eph. 4,
wo es heiflt: ,,Bemiiht euch, die Einheit des Geistes zu wahren durch den
Frieden, der euch zusammenhilt, ein Leib und ein Geist. .., und das
Evangelium ist das bisher am Sonntag nach Christt Himmelfahrt gelesene:
Die Verheifung der Sendung des Geistes der Wahrheit nach Johannes
Kap. 15 und 16. Diesem Evangelium ist auch der Kommunionvers entnom-
men: ,,Wenn der Geist der Wahrheit kommt, wird er euch in die volle Wahr-
heit einfithren®. Das Tagesgebet betont noch einmal, dafl der Ursprung der
Kirche das Werk des Heiligen Geistes gewesen ist, und lidt uns somit ein, er-
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neut zu bedenken, dafl der Kirche die Aufgabe gestellt ist, die Wahrheit zu
suchen, zu bewahren und zu verkiinden, im Vertrauen auf ihre Stiftung und
Fithrung durch den Heiligen Geist.

Frither waren der Mittwoch, Freitag und Samstag der Pfingstoktav Qua-
tembertage, d. h. sie gehdrten zu den die vier Jahreszeiten heiligenden Fa-
stentagen. Zwar gehoren die Pfingst-Quatemberfasten zu den iltesten, aber
ihr Datum lag nicht genau fest. So konnte jetzt die Quatembermesse in die
Woche vor Pfingsten verlegt werden; fiir ihr Gabengebet werden nicht weni-
ger als vier Alternativen angeboten. Das erste Gebet sagt: ,,Nimm das Opfer
an, das Dir im Heiligen Geist dargebracht wird, und mache uns selbst zu
einer Gabe, die fiir immer Dir gehort, das zweite: ,,Durch die Feier des hei-
ligen Opfers, das wir Dir im Heiligen Geiste darbringen, gewahrst Du uns
Anteil an Deiner gottlichen Natur®, das dritte: ,,Lafl uns im Heiligen Geist
dieses Opfer so feiern, daff es Dir zur Ehre gereicht und das vierte: ,,Das
Opfer, das wir im Heiligen Geiste feiern, reinige uns von allem Bésen und fe-
stige uns im Guten®. Der Grundgedanke dieser Gebete wird durch das
Schlufigebet der Messe fir die Firmspendung erldutert: ,,Du hast Deine
Glaubigen mit dem Heiligen Geist gesalbt und mit dem Fleisch und Blut Dei-
nes Sohnes gestarkt®.

Eigene Lesungen sind fir die Quatembermessen nicht vorgeschrieben. In
der vorkonziliaren Liturgie waren die Epistel vom Quatemberfreitag und
-samstag dem Alten Testament entnommen, an der Vigil von Pfingsten alle
6 Lesungen. Heute werden an der Vigil nur fir die 1. Lesung — allerdings
wahlweise vier verschiedene — alttestamentliche Texte vorgesehen, die Ge-
schichte vom Turmbau zu Babel, der bereits eingangs erwahnte Bericht tiber
den Bundesschluff auf Sinai, Ezechiels Vision von der Wiederbelebung der
Totengebeine (frither die 6. Lesung) und Joels Verheiffung der Endzeit (frii-
her die 1. Lesung des Quatembersamstags). Angesichts unseres Bekenntnisses
im Credo, dafl der Heilige Geist ,,gesprochen hat durch die Propheten® ge-
winnen (auch wenn man diese Worte nicht immer in diesem Sinne verstehen
mochte) Lesungen aus den alttestamentlichen Propheten in Zusammenhang
mit Pfingsten an Bedeutung.

Eine Untersuchung der Griinde, die die Kirche veranlafit haben, Umstel-
lungen in der Verwendung der Lesungstexte vorzunehmen, wiirde zeigen,
dafl im Laufe ihrer Geschichte die Liturgie den heiligen Texten immer neue
Bedeutungen abgewinnt, eine Tatsache, die besonders bei den alttestamentli-
chen Texten von Interesse ist. Die Texte fiir die Vigil von Pfingsten, Pfingst-
sonntag und -montag sowie fiir die Votivmessen vom Heiligen Geist unterlie-
gen nicht den Verdnderungen durch Jahreskreise der Lesungen, d. h. hier be-
steht ein festes Verhiltnis zwischen den der Bibel entnommenen und den von
der Liturgie fiir ihren Gebrauch geschaffenen Texten. An solchen Stellen lafit
sich sie Einzigartigkeit der Liturgie als lebender Uberlieferung zeigen: Indem
Texte aus mehr als 2500 Jahren miteinander verwoben werden, entsteht hier
nicht nur ein groflartiges Zeugnis der Geschichte des menschlichen Geistes,
sondern etwas, in dem wir das Wirken seines Gegenstandes, des Heiligen



Geistes, spiiren konnen, besonders wenn wir die Verbindung von Umsicht
und Vorsicht bei den Verinderungen betrachten.

Ich habe eingangs gesagt, dafl heute Pfingsten in einem besonders engen
Bezug zur Firmung steht. Dies wird auch dadurch deutlich, daf§ viele der fiir
die neue Messe bei der Firmspendung vorgesehenen Lesungen mit denen der
Pfingsttage und der Votivmesse zum Heiligen Geiste iibereinstimmen, z. B.
mit den aus Ezechiel und Joel entnommenen. Ja, der Eréffnungsvers fiir die
erste der Messen bei der Firmspendung sind Ezechiels Worte: ,,So spricht der
Herr: Ich giefle reines Wasser iiber euch und schenke euch ein neues Herz,
ich ebe euch einen neuen Geist®, die, Taufe und Firmung verbindend, be-
sonders nahe an unser geschichtliches und theologisches Verstindnis des Hei-
ligen Geistes herankommen: Dieses Verstindnis ist nicht Schwirmerei; die
Zuriickhaltung der Liturgie in ihren Aussagen tiber den Heiligen Geist weist
eher auf Strenge und Niichternheit. In der Westkirche nimmt die Firmung die
Stelle der Bar Mizwah-Feier im Judentum ein. Die Gabe des Heiligen Geistes
soll zu geistlicher Volljahrigkeit fithren, Pfingsten das Fest der Ubernahme
christlicher Lebensverantwortung sein. Wir wissen, daf} diese Verantwortung
nicht das Ergebnis eines rein natiirlichen Reifeprozesses sein kann, sondern
spezifischer Hilfe von oben bedarf.

Der Gedanke, dafl der Heilige Geist im wahrsten Sinne des Wortes etwas
Ubernatiirliches ist, wird in den Tagesgebeten der Messe zur Firmspendung
vielfach ausgesprochen: ,,Sende den Heiligen Geist auf uns herab. Er wohne
in uns und mache uns zum Tempel seiner Herrlichkeit“, oder: ,,Er mache
uns vor der Welt zu Zeugen fiir das Evangelium Deines Sohnes. Er festige uns
in der Einheit des Glaubens, stirke uns in der Kraft der Liebe und lasse uns
heranwachsen zum Vollalter Christi®.

Eine zusammenfassende Betrachtung der Bezugnahmen der Liturgie auf
den Heiligen Geist ergibt, daff in der Fiille der Aspekte, unter denen die
Lehre vom Heiligen Geist angegangen wird, die eigentiimliche Zartheit dieses
Glaubensgeheimnisses Ausdruck findet. Gerade in dieser Zuriickhaltung ruft
uns die Liturgie auf, unseren Glauben an dieser Stelle zu bereichern. Sie
bringt uns auch die mannigfachen Belastungen zu Bewufltsein, die der Glaube
an den Heiligen Geist im Laufe der Geschichte auszuhalten hatte und heute
auszuhalten hat.

In der vierten Strophe seines das Gesangbuch der evangelisch-reformierten
Kirchen der deutschsprachigen Schweiz erdffnenden, in katholischen Kirchen
oft an Stelle des Gloria gebrauchten Liedes: ,,Allein Gott in der Hoh sei Ehr*
hat dies der vor 450 Jahren verstorbene Nicolaus Decius ausgesprochen:

»»O Heilger Geist, Du hochstes Gut,
mit Deinem Heil uns troste;

vor Satans Macht nimm uns in Hut,
die Jesus Christ erléste.

Die Einsicht, dafl der Heilige Geist das Erlosungswerk des Sohnes fort-
fithrt, griindet in dem Glauben, den die Wechselgebete fiir die Pfingstandacht
im katholischen Kirchengesangbuch der Schweiz in die Worte fafiten:
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,» Wir beten Dich an, Heiliger Geist, und verherrlichen Dich im unergriind-
lichen Geheimnis der heiligsten Dreifaltigkeit. Du bist die wesenhafte, leben-
dige Liebe, in der Vater und Sohn einander liecben; Dem Vater und dem
Sohne bist Du gleich.

Die Verbindung zwischen Pfingsten und dem erst im 12. Jahrhundert auf-
gekommenen Trinitatsfest, welches der Kalender unserer evangelischen Bri-
der stirker betont als es unser neuer Kalender tut, leitet uns an, die Fiille un-
seres Glaubens an den Heiligen Geist in dankbarem Bekenntnis zu der uns
gewahrten Einsicht in das innere Leben Gottes zu ergreifen.

Nachdem unser Herr Jesus Christus auferstanden und in dem von ihm be-
stimmten Zeitpunkt in den Himmel aufgefahren war, sandte er nach Verlauf
von zehn Tagen von dorther den Heiligen Geist. Von ihm erfullt, fingen die in
einem Saale Versammelten in den Sprachen aller Vélker zu reden an. Durch
das Wunder wurden die Mdrder des Herrn erschreckt: im Innern betroffen
empfanden sie Reueschmerz, Schmerz empfindend &nderten sie sich, geén-
dert wurden sie gldubig. Es schlossen sich dem Leibe des Herrn, das heiBt der
Zahl der Glaubigen, dreitausend Menschen an. Desgleichen traten infolge
eines andern Wunders noch fiinftausend bei, und es entstand eine Volksschar
und zwar nicht eine kleine. In dieser Volksschar wurden alle nach Empfang
des Heiligen Geistes, der die geistige Liebe entzlindete, durch eben diese
Liebe und Glut des Geistes zur Einheit verbunden, und sie fingen in diesem
Einheitsbundan, alles zu verkaufen, was sie hatten, und den Erlés zu den Fi-
Ben der Apostel niederzulegen, damit jedem nach seinem Bedlrfnis davon zu-
geteilt wiirde. Und von diesen sagt die Schrift: ,,Sie waren eine Seele und ein
Herz in Gott." (Apg 4,32)

Gebt also acht, Brider, und erkennet hieraus das Geheimnis der Trinitat!
Wir sagen: der Vater ist, der Sohn ist, der Heilige Geist ist, und doch ist nur ein
Gott. Sieh, jene waren so viele Tausende, und es war ein Herz; sieh, es waren
so viele Tausende, und es war eine Seele. Aber wo? In Gott. Um wieviel mehr
Gott selbst! Irre ich etwa im Worte, wenn ich zwei Menschen zwei Seelen nen-
ne, oder drei Menschen drei Seelen, oder viele Menschen viele Seelen? GewiB,
ich sage mit Recht so. Wenn sie aber zu Gott hintreten, dann haben alle nur
eine Seele. Wenn viele Seelen, indem sie zu Gott hinzutreten, durch die Liebe
eine Seele sind und viele Herzen ein Herz, was tut dann die Quelle der Liebe
selbst im Vater und Sohn? Ist dort nicht um so mehr die Trinitat ein Gott?
Denn von dorther kommt uns die Liebe, vom Heiligen Geiste selbst. ,,Die Liebe
Gottes ist ausgegossen in unseren Herzen durch den Heiligen Geist, der uns
gegeben ist.” (R6m 5,5) Wenn also die AusgieBung der Liebe in unseren Her-
zen durch den Heiligen Geist, der uns gegeben ist, aus vielen Seelen eine
Seele macht und aus vielen Herzen ein Herz macht, um wieviel mehr sind der
Vater, der Sohn und der Heilige Geist ein Gott, ein Licht und ein Anfang?

Augustinus: Vortrage Uber das Johannes-Evangelium 39,5




Eine Lebensfrage fir die Kirche
(Aphorismen zur Bilanz der Liturgiereform)
Dr. Karl Schlemmer

Der unvergessene Kardinal Dopfner war bekannt als Mann markanter und
die Situation treffender Formulierungen. In einer Zeit, in der die Liturgiere-
form auf vollen Touren lief und die ,,Liturgisch-Bewegten* sich eigentlich am
Ziel ihrer Wiinsche und Triaume wihnen konnten, sagte er den erniichternden
Satz: ,,Die heute manchmal gehorte Geringschatzung der Liturgie, des Got-
tesdienstes ist bedenklich, ja fiir ein rechtes Verstindnis des Christentums le-
bensgefahrlich®.! Damit zielte er gewiff zunichst in die Richtung ,,nachkon-
ziliarer theologischer Versuche, das Christentum in reine Zwischenmensch-
lichkeit aufzulésen, woflir Kult und Liturgie eigentlich keinerlei Relevanz
mehr besaflen. Aber er nahm damit auch die ,,Erneuerer’ aufs Korn, die
ohne solides liturgie-theologisches Wissen den Gottesdienst als Freigehege fiir
ihre oft extremen und unqualifizierten Experimente bentitzten. Und schlief}-
lich waren noch die ,,Liturgie-Funktiondre” gemeint, die ohne nihere
Kenntnis der gottesdienstlichen Reformen und ohne innere Ausstrahlungs-
kraft die Zeremonien einfach abspulten, Hauptsache, alles hat ordentlich
funktioniert.

All diese einmal grob aufgezeigten Fehlentscheidungen im liturgischen Be-
reich stellen letztlich die Kirche vor ihre Lebensfrage. Denn Gottesdienst und
Frommigkeit berithren die christliche Existenz wie kaum eine andere Aktivi-
tit. Das Vatikanum II hat dazu iiberdeutliche Aussagen gemacht. Deshalb
war es ein sehr wertvolles und aufschlufireiches Unterfangen, wenn die Deut-
sche Bischofskonferenz auf ihrer Herbsttagung 1979 eine erste Bilanz der nun
fast abgeschlossenen Liturgiereform versuchte.? Einige Aspekte davon und
einzelne im Kontext damit sich ergebende Probleme seien hier kurz und ohne
letzte wissenschaftliche Prizisierung nur einmal bedacht, um dadurch weitere
dringende Uberlegungen in Gang zu bringen.

1. Die Liturgie im Leben der Gemeinde

Die Liturgiekonstitution des Vatikanum IT und die ihr folgende Liturgiere-
form stellten zwei wesentliche Aussagen heraus:

— der Gottesdienst steht im Zentrum kirchlichen Lebens;

- der Gottesdienst ist nicht starr und steif, sondern beweglich und dyna-

misch.

Wenn das Konzil betont, dafl ,,jede liturgische Feier als Werk Christi, des
Priesters und seines Leibes, der die Kirche ist, eine heilige Handlung darstellt,
deren Wirksamkeit kein anderes Tun der Kirche an Rang und Maf erreicht*
(vgl. LK Art. 7) — wenn es die Liturgie als ,,den Hoéhepunkt, dem das Tun
der Kirche zustrebt, und als die Quelle, aus der all ihre Kraft stromt (vgl.
LK Art. 10), bezeichnet, dann sind dies iiberdeutliche Worte, die wohl bis
heutc noch nicht in ihrer ungeheuren Relevanz begriffen wurden. Diese Sitze

! Julius Dépfner, Die Mitte unseres Glaubens (Christologische Ansprachen), Miinchen—Frei-
burg/Br. 1971, 69.
* Vgl. Herder Korrespondenz, 33. Jahrgang, Heft 11, Freiburg/Br. 1979, 540-541.
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bedeuten keineswegs, wie zuweilen angenommen wird, eine Geringschitzung
der anderen Aufgaben der Kirche, sie betonen vielmehr, daff das Leben der
Kirche in ihrem Gottesdienst aufgipfelt, weil hier wie nirgends sonst Kirche
aktualisiert und sichtbar wird. Und deutlich mufl es gesagt werden: alle Akti-
vititen in einer Gemeinde und jegliches soziales Engagement geraten sehr
rasch in Leerlauf und verpuffen, wenn sie nicht immer wieder aus der Got-
tesdienstfeier herauswachsen und von dort die richtige Orientierung und no-
tige Energie erhalten. Umgekehrt schwebt auch der Gottesdienst bezuglos im
luftleeren Raum, wenn er nicht abgestiitzt ist von der Dynamik des kirchli-
chen und gemeindlichen Lebens, wenn Liturgie und Leben keine Einheit bil-
den.?

Es geht also um die vertikale und horizontale Ausrichtung der liturgischen
Feier. Geschieht dies in der rechten Weise, dann wird auch die letztliche Un-
verfiigbarkeit gottesdienstlichen Geschehens erkannt. Wenn eine Gemeinde
nicht die lebendige, religiose Erfahrung, die erlebte Begegnung mit dem per-
sonlichen, lebendigen Gott trigt und halt, wird sie mit der Zeit gottverlassen
in einer gottlosen Welt stehen. Lebt sie aber aus dem so verstandenen leben-
digen Glauben, dann braucht man ihr nicht erst die Mao-Bibel vorzulesen,
um zu verdeutlichen, dafl der Dienst am Mitmenschen und an der Welt uner-
liflicher Bestandteil ihrer Gottesdienstfeier sein und bleiben mufi.

Von daher wird verstindlich, dafl die Liturgie nicht starr und steif bleiben
darf, will sie nicht am Leben der Menschen vorbeigehen Sie muff vielmehr
dynamisch und offen sein, damit jeder Mensch in ihr Méglichkeiten erkennt,
beim Vollzug der Feier mit Gott und vom lebendigen Gott zu sprechen. Bei
allem Sinn fiir Ordnung und Form sollten unsere Gottesdienste mehr freien
Spielraum fiir Beweglichkeit und Spontaneitit vor dem Antlitz Gottes offen-
lassen. Eigentlich bietet der feststehende Rahmen der erneuerten Meffeier
vielfiltige Gelegenheiten dazu, die bei weitem noch nicht erkannt sind, ge-
schweige denn ausgeschdpft werden. Freilich liegt man dort schief, wo man
die Abwechslung nur um der Abwechslung willen mit allen méglichen und
unmoglichen Mitteln praktiziert und damit die Gottesdienstfeier zu einem
Unterhaltungsservice degradiert. Abwechslung in der Liturgie ist fiir einen
lebendigen Vollzug unbedingt notwendig, aber sie muf§ zur Tiefe der Gottes-
begegnung fiihren.

Daher bedarf die Liturgie steter Erneuerung: Liturgia semper reformanda,
Gerade die Liturgiereform der letzten Jahre hat sehr deutlich werden lassen,
daf solch ein Reformwerk nur schrittweise verwirklicht werden kann, weil
erst durch die Erneuerungsbewegung selbst alle Konsequenzen sichtbar wur-
den. Nur so war auch der Kontakt mit der Basis méglich. Jeder andere Weg
wire Stiickwerk geblieben. Dies gilt umso mehr, als die Erneverung der Li-
turgie nicht erst mit dem letzten Konzil einsetzte, vielmehr mufl in diesem

3 Vgl. Karl Rahner, Zur Theologie des Gottesdienstes, in: Theologische Quartalschrift,
159. Jahrgang, Miinchen 1979, 165-169. — Rahner gibt in diesem Aufsatz zu dem ganzen Pro-
blemkreis theologisch durchdachte und iiberzeugende Hinweise, die eigentlich in der Praxis mehr
mit bedacht werden sollten.



Zusammenhang die Leistung der vorausgegangenen Biblischen und Liturgi-
schen Bewegung beachtet werden.

Das Verstindnis fiir den Gemeinschaftsbezug des Christseins und fiir die
Gemeinde als des grundlegenden liturgischen Zeichens ist in unserer Zeit
wieder neu erwacht. Hier verschafft sich das heutige tiefe soziale und gemein-
schaftliche Empfinden legitimen Ausdruck. Vom ersten Sakrament, von der
Taufe an, bis zur Feier der Totenliturgie ist das Leben des Christen mit der
christlichen Gemeinde verbunden. Und so ist der Gemeindegottesdienst der
vorziiglichste Ort, an dem sich die Kirche bekundet und verwirklicht.

In diesen Zusammenhang mufl auch das Problem der sog. Sonntagspflicht
eingeordnet werden. Wir diirfen auf Grund demoskopischer Erhebungen da-
von ausgehen, daf in der Bundesrepublik Sonntag fiir Sonntag 10 bis 11 Mil-
lionen Katholiken den Gottesdienst mitfeiern. Ein solches Faktum hat nie-
mand sonst vorzuweisen, selbst nicht die publicitysiichtige Sportbranche und
Vergniigungsindustrie. Dennoch hat die Bischofskonferenz mit Betroffenheit
festgestellt, daf die riicklaufige Entwicklung der Gottesdienstbesucherzahlen
bislang noch nicht gestoppt werden konnte. In allerletzter Zeit hat sich das
Tempo keineswegs verlangsamt, und so bleibt die Uberwindung der Distanz
zwischen getauften Christen und Gottesdienst eine vordringliche Aufgabe,
vor der man sich nicht mit dem Verweis driicken kann, dafl immerhin die
Teilnahme der Katholiken am Sonntagsgottesdienst fast viermal so hoch ist
wie bei den Protestanten. Gewif hat die Erneuerung der Liturgie diesen
Riickgang der Gottesdienstbesucher nicht verursacht, wie aus einer bestimm-
ten Ecke immer wieder behauptet wird. Vielmehr wire er zweifellos ohne
diese seit Jahrhunderten lingst fillig gewesene Liturgiereform erschreckend.
Auch die Rolle des Kirchengebotes wird immer geringer; denn der Riickgang
der Mitfeiernden wird ja verursacht durch jene, die das Kirchengebot miflach-
ten. Jene, die weiterhin kommen, sind immer weniger durch das Gebot und
immer mehr durch die Sache selbst motiviert. Darum ist es eine traurige An-
gelegenheit, von einer ,,Sonntagspflicht sprechen zu miissen. Unsere Argu-
mentation sollte endlich wegkommen von einem rein legalistischen Stand-
punkt und hinfinden zur Glaubwiirdigkeit christlicher Existenz, die ohne die
regelmifige Mitfeier des Gottesdienstes nicht verwirklicht werden kann. Am
Sonntag tritt ja die Kirche sichtbar in Erscheinung, und jeder, der sich zur
Kirche zihlt, miifite bei dieser Versammlung der Glaubenden um ihren Herrn
dabei sein wollen. Daher ist auch eine Einstellung, wie sie zuweilen bei Theo-
logiestudenten vorzufinden ist, fiir die Kirche lebensgefihrlich und strikt ab-
zulehnen, der Gottesdienst sei hauptsichlich fiir das einfache Volk da.

Damit stehen wir vor der wichtigen Frage, ob die schrumpfende Gruppe
der Noch-Praktizierenden nicht eine falsche Auslese darstellt. Denn die ge-
machten Umfragen zeigen, daf es nicht voll gelungen ist, wenigstens die re-
gelmiRigen Besucher des Sonntagsgottesdienstes zum bewufiten Glaubens-
vollzug und zum iiberzeugenden christlichen Lebenszeugnis zu fithren. Zwei-
fellos ist die Mitfeier des sonntiglichen Gottesdienstes markantes Zeichen der
Verbundenheit mit der Kirche, sie mufl aber auf jeden Fall identisch sein mit
der vollen Kirchlichkeit und mit der Bereitschaft zur christlichen Lebensge-
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staltung. Und wenn es zudem ein soziologisches Gesetz im Rahmen der ka-
tholischen Geistigkeit zu geben scheint, dafl Laien, die sich in der Kirche
nicht ernstgenommen fiithlen und sich dort nicht als lebendige, feiernde Ge-
meinschaft erleben, nur sehr schwer sich zum gemeinsamen christlichen Ein-
satz gewinnen lassen*, dann ist es wirklich eine Lebensfrage fiir die Kirche,
wie lange es sie sich noch leisten kann, die Gestaltung und den Vollzug der
Liturgie sowie die ErschlieSung des Sinngehaltes gottesdienstlichen Feierns
mehr oder weniger dem ,,geistgewirkten Zufall“ zu iiberlassen.

2. Krise als Weg?

Mit dem Schlagwort von der ,,Glaubenskrise®, die sich in der ,,liturgischen
Krise zeigt, soll hier nicht leichtfertig umgegangen werden. Fiir den Nor-
malbiirger hat das Wort ,,Krise” einen einseitig negativen Klang; und ,,Krise
der Liturgie* bedeutet unter dieser Voraussetzung soviel wie Ruin des gottes-
dienstlichen Lebens. Im urspriinglichen Sinn besagt Krise jedoch eine Ent-
scheidungssituation. In einer kritischen Situation sind die bisherigen Struktu-
ren und Formen nicht mehr selbstverstandlich. Damit ist ein Raum der Frei-
heit und eine Chance zum Handeln gegeben. Eine Krise kann daher sowohl
zum Ruin wie zum Neubeginn werden.>

Natiirlich gilt dies auch fiir die ,,liturgische Krise®, in die wir auch und ge-
rade durch die Liturgiereform geraten sind. Sie kann sich auf Dauer durchaus
segensvoll auswirken und zur Vertiefung des gottesdienstlichen Lebens fiih-
ren; erste deutliche Anzeichen dafiir sind ja vorhanden. In der Liturgiege-
schichte hat es immer wieder diese kritischen Wendepunkte gegeben. Die Li-
turgie mufite jeweils durch einen geschichtlichen Wandlungsprozef§ hindurch
ihre Eigentiimlichkeit wahren. Wohin letztlich das gegenwirtige Entschei-
dungsstadium fiihrt, ist sicherlich auf dem Verordnungsweg der Liturgiege-
setzgebung entschieden, aber noch nicht voll und ganz im Leben der Ge-
meinde und des einzelnen Christen sichtbar. Entscheidend wird sein, ob uns
die rechten Normen, an denen wir unseren Gottesdienst zu messen haben,
bewuflt werden und bleiben. Darin liegt die Chance unserer Situation.

Die Domschule Wiirzburg schrieb in ihrem Programm fiir das 2. Halbjahr
1974, die Entwicklung der Liturgie nach dem Vatikanum II mit ihrem be-
rechtigten Versuch, sich auf das Wesentliche zu konzentrieren und manche
frilheren Wucherungen abzuschneiden, habe vor allem den Bereich der
Frommigkeit dezimiert. Seit wenigen Jahren allerdings scheinen manche An-
zeichen ganz entschieden darauf hinzudeuten, dafl es bei vielen Menschen
wieder so etwas wie eine neue Sehnsucht nach Tiefe und Frommigkeit gibt,
dafl eine ,,Riickkehr zu den Quellen® herbeigewiinscht wird.® Ohne Zweifel

# Vgl. Bernhard Hiring, Die gemeinschaftsstiftende Kraft der Liturgie, in: Liturgisches Jahr-
buch, 7. Jahrgang, Miinster 1957, 211.

5 Vgl. Theodor Maas-Ewerd, Verlorenes Gleichgewicht? in: Frenkle—Stendebach—Stockmei-
er—Maas-Ewerd, Zum Thema Kult und Liturgie, Stuttgart 1972, 137-143.

® Vgl. zu diesem Problemkreis Jakob Baumgartner (Hrsg.), Wiederentdeckung der Volksreligio-
sitdt, Regensburg 1979.



dringt sich dabei die Frage auf, ob das nur eine besondere Masche im Rah-
men der gegenwirtigen Nostalgiewelle ist oder ob hier mehr zum Ausdruck
kommit.

Wir sollten durchaus sehr dankbar sein fiir eine neue, kraftige Riickbesin-
nung auf das Wesentliche. Doch steckt darin auch eine Gefahr, die zuweilen
nicht gesehen wird, dafl man sich nimlich zurtickzieht aus offener oder ver-
steckter Angst in ein Gehiuse, dessen Winde aus den Formen der Frommig-
keit einer vergangenen Zeit gebaut sind und dessen Dach vor einem Regen
schiitzte, der im vergangenen Jahrhundert oder noch frither abzuwehren
war.” Von daher ist im liturgischen Bereich ganz gewiff eine auch nur be-
dingte Riickkehr zur tridentinischen Liturgie kein Allheilmittel gegen die
steigende Distanz zwischen Katholiken und Kirche, zwischen Christen und
Gottesdienst. Dabei mag durchaus einmal die Frage aufgeworfen werden, ob
es von Rom so klug war, auf gesetzgeberischer Ebene definitiv die tridentini-
sche Messe (Messe Pius’ V.) durch die erneuerte Gemeindemesse des Vatika-
num II (Messe Pauls VI.) zu ersetzen. Wire es nicht auch gerade fiir die spiri-
tuelle ErschlieBung der neuen Messe von einigem Nutzen gewesen, hitte man
zumindest eine Zeitlang beide Formen nebeneinander belassen? Die Schwiche
der tridentinischen Messe gegeniiber heutigem Liturgieverstindnis wire so
wohl noch eklatanter hervorgetreten. Und zudem hitte man dadurch der
Traditionalistenbewegung um den Erzbischof Lefebvre die Spitze ihrer Akti-
vitdten genommen und deren wahre Absichten entlarvt; denn die Liturgie ist
fur diese Gruppierung nur Mittel zum Zweck.8

Durch verschiedene Diskussionsbeitrige in letzter Zeit, die auch von pro-
minenten Personlichkeiten eingebracht wurden, soll allem Anschein nach ein
weiterer Weg als gangbar fir unsere derzeitige Entscheidungssituation gewie-
sen werden. Ausgehend vom Riickgriff auf Verstehensnormen und Elemente
der tridentinischen Liturgie wird eine Art Mischritus der Messe angepriesen.
Allein der wehmiitig gezielte Vorschlag, man solle doch in unseren Kirchen
die kunstvollen Kanzeln wieder ihrer fritheren Bestimmung zufiihren, zeigt in
diese Richtung.® Abgesehen von dem groben Schaden, den ein solcher even-
tueller Mischritus der klaren und einsichtigen Durchschaubarkeit der erneuer-
ten Mefistruktur zufiigen wirde, provozieren Vorschlage dieser Art weitere
Mifiverstindnisse unter den Mitfeiernden. Wir sollten eigentlich dankbar sein,
dafl die Liturgiereform zuriickgegriffen hat auf eine noch iltere, sehr be-
wiahrte Tradition, auf die Praxis der Gottesdienstfeier, wie sie uns bereits von
Justin dem Martyrer in der Mitte des 2. Jahrhunderts iiberliefert ist.1 So un-
terscheidet auch die neue Mefordnung zwei Hauptteile, die ,,Liturgia verbi*
(Wortliturgie) und die ,,Liturgia eucharistica® (eucharistische Liturgie). Beide

7 Vgl. Jorg Zink, Das biblische Gesprich, Gelnhausen—Freiburg/Br. 1978, 10f.

8 Ausfiihrlich und grundlegend werden diese Vorginge behandelt durch Yves Congar, Dér Fall
Lefebvre, Freiburg/Br. 1977, bes. 36-47.

? Siche Glosse ,,Auf zwei Minuten in: Gottesdienst Nr. 20, 13. Jahrgang, Freiburg/Br. 1979,
156—157.

1 Vgl. Josef Andreas Jungmann, Der Gottesdienst der Kirche, Innsbruck 21957, 12 und
126f. — Ders., Missarum Sollemnia I, Wien #1958, 29f.
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Teile stehen gleichberechtigt nebeneinander und verweisen die Mitfeiernden
auf die Gegenwart Christi in seinem Wort und in seinem Sakrament. Am
., Tisch des Wortes” (Ambo) wird das Wort des Lebens verkiindet und am
,,Tisch des Brotes® (Altar) das Brot des Lebens gebrochen. Beide Orte sind
von gleicher Bedeutung und sind als Zentrum der Liturgiefeier zu einer funk-
tionellen Einheit zusammengefafit. Altar und Ambo sollen also eine Einheit
bilden, den Mittelpunkt des liturgischen Geschehens. Und auf diese Einheit
hin ist die Gemeinde ausgerichtet. Um die Einheit von Ambo und Altar deut-
lich zum Ausdruck zu bringen, diirfte wohl die beste architektonische Lo-
sung darin bestehen, daf beide das Zentrum des sog. Altarraumes bilden und
aus dem gleichen Material gefertigt sind. Von daher ist es einfach ein Unding,
was in so vielen Kirchen anzutreffen ist, daff der Ambo an den Rand gedriickt
oder gar nur in Form eines Musikpultes vorhanden ist, dem man schamhaft
ein schones Tuch umgestiilpt hat; dies erweist eine beingstigende Gering-
schitzung des Wortes Gottes. Wollte man die alte Kanzel wieder beniitzen,
kimen wir geistig zuriick in die Zeiten, als man die Predigt noch vor der
Messe hielt. Zudem wire die Einheit von Wort und Sakrament, nicht nur
symbolisch, wiederum getrennt. Ganz zu schweigen von der Tatsache, dafl
viele Gliubige den ,,Tisch des Wortes” im Riicken haben.

Es diirfte klar geworden sein, daf} ein sog. Mischritus niemals in der Inten-
tion der Liturgiereform liegen kann und akzeptabel ist. In diesem Zusam-
menhang ist auch kurz die Verordnung in der Di6zese Augsburg zu erwih-
nen, nach der jeden Monat in jeder Pfarrei ein Sonntagsgottesdienst in Latein
gefeiert werden muf.1%* Damit ist weder die alte tridentinische Messe noch
irgendeine Mischform gemeint, sondern die erneuerte Gemeindemesse, deren
lateinische Texte sich im 1. Band des Deutschen Mefibuches befinden. So be-
griifenswert ein lateinischer Gottesdienst und das Singen gregorianischen
Chorals ist, so bleibt doch zu fragen und zu bedenken, ob diese Anordnung
unbedingt so kategorisch ausfallen mufite; denn die Liturgiereform will ja die
konkrete Situation jeder Gemeinde bei der Gottesdienstgestaltung miteinbe-
zogen wissen.

Letztlich jedoch mufl es ,,in dieser Stunde der Liturgiereform* darum ge-
hen — und dies zeigt auch die Bilanz der Bischofskonferenz —, dafl endlich ein
ernstes Bemiihen einsetzt, um die Tiefe und Ausstrahlung des liturgischen
Reformwerkes allen am Gottesdienst Verantwortlichen, vorab den Priestern,
voll zu erschliefen. Wer ein solides Wissen iiber die verschiedenen Elemente
und Bausteine der Liturgie besitzt, diirfte sich in jedem Fall bei der Vorberei-
tung, Erarbeitung und beim Vollzug der Gottesdienste leichter tun, ja, er
miifite eigentlich auf der ,,richtigen Wellenlinge* liegen. Da8 dies aber keine
Selbstverstindlichkeit ist, zeigen immer wieder neue enttduschende Erfahrun-
gen. Es liBt sich einfach nicht hinwegdiskutieren, daf§ nicht wenige Priester
die Feier der Liturgie mehr als eine listige Pflichtiibung betrachten denn als
,»Gipfel und Quelle allen kirchlichen Tuns*.!! Viel lieber erschopfen sie sich

102 Vol Beitrige in: Gottesdienst Nr. 1, 14. Jahrgang, Freiburg/Br. 1980, ,,Information* 1f und
,»Auf zwei Minuten® 5.
11 Titurgiekonstitution des Vatikanums II (Art. 10).



in Management und Geschiftigkeit — eine Uberbetonung der verschiedenen
Hobbies nicht ausgeschlossen —, als dafl sie sich die Zeit nehmen, auf der Ba-
sis eines ordentlichen liturgischen Wissens mit innerer Freude und geistlichem
Engagement die Gottesdienste vorzubereiten und zu feiern. Wiirde z. B.
Rudi Carrell so unvorbereitet und so wenig von seiner Sache iiberzeugt seine
Fernsehshows produzieren und prisentieren, dann wire ihm von den Fern-
sehanstalten ganz sicher schon lange die Kiindigung ins Haus geflattert.

Nun sind unsere Gottesdienste niemals Vorfilhrungen und besitzen keinen
Unterhaltungswert, aber sie sind gleichwohl den Gesetzen der Kommunika-
tion unterworfen, vor allem seitdem die Muttersprache Verwendung findet
und somit ein wesentliches Kommunikationsmittel darstellt. Auch unsere
Gottesdienstteilnehmer, die ja gewohnt sind, den Fernsehknopf entsprechend
zu betitigen, reagieren dementsprechend auf das liturgische Angebot ihrer
Gemeinde. Wenn daher Kirchenbinke in verschiedenen Pfarreien immer lee-
rer werden, so hat dies nicht allein etwas mit religiosem Desinteresse und
Glaubensschwund zu tun, sondern sollte beim verantwortlichen Liturgen eine
dringende Gewissenserforschung in Gang setzen, ob seine Gottesdienste gut
vorbereitet, lebendig und iiberzeugend gestaltet sind. So ist nimlich dieser
,,lautlose Auszug nicht weniger Christen vielfach nur sehr bedingt. Sie fin-
den sich erfahrungsgemifl wieder zusammen in den Gemeinden, wo eine le-
bendige, gut vorbereitete und einladende Liturgie gefeiert wird, die nicht zu-
letzt geprigt ist von der Ruhe und Ausstrahlungskraft des Liturgen, die wie-
derum einem frohen Glauben und tiefer Frommigkeit entspringen. Aus eige-
ner Erfahrung wei} ich, wie dankbar die Glaubigen fiir eine iiberzeugende
Gottesdienstfeier sind und wie bereichert man selber als Vorsteher der Litur-
gie dadurch wird.

Wenn die Bischofe feststellen, die Neuordnung des Gottesdienstes ist im
ganzen postiv aufgenommen worden, so mag das wohl der Wirklichkeit ent-
sprechen. Ob sie allerdings bei Volk und Priester Wurzel geschlagen hat, muf§
doch sehr bezweifelt werden. Man wird den Verdacht nicht los, dafl die Li-
turgiereform in den vergangenen Jahren fast nur in den Amtsblittern der
Dibzesen dekretiert und vorgeschrieben wurde, ab welchem Datum sich et-
was indert, aber warum dies geschieht und welch geistlicher Gewinn fiir das
religivse Leben damit verbunden sein kann, das wurde nur in sehr wenigen
Bistiimern vermittelt. Und wie notwendig wire dies gewesen! Es hitten sich
vielleicht nicht in dem Mafl zwei Gefahren entwickelt, wie sie in unseren Ta-
gen fiir die Gottesdienstgestaltung bestehen. Dies sind einmal die wahllosen
und extremen Experimente, die auf der anderen Seite eine legalistische und
rubrizistische Praxis provozieren.!? Die ungute Individualisierung und Sub-
jektivierung im liturgischen Vollzug fordert in beingstigender Weise eine
prikonziliare Erstarrung und Objektivierung heraus, welche die liturgische
Gesetzgebung nur fiir die buchstabengetreue Erfiillung der Vorschriften und
fir das ,,sklavische** Kleben an jedem Wort der liturgischen Biicher in An-
spruch nehmen will. Solche Entwicklungen laufen eindeutig der Intention der

2 Vol, Karl Schlemmer, Gottesdiensthelfer, Wiirzburg 1979, 14-17.
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Liturgiereform zuwider und werden letztlich lebensbedrohlich fir die Kirche.
Von daher ist es einfach eine absolute Notwendigkeit, in der Aus- und Fort-
bildung der Priester gesteigerten Wert auf liturgisches Grundwissen zu legen.
Es ist eine sehr bedenkenswerte Tatsache, dafl die Teilnehmer am theologi-
schen Fernkurs der Domschule Wiirzburg sich weitaus mehr mit Fragen der
Liturgiewissenschaft auseinandersetzen miissen als ein hoher Prozentsatz un-
serer im aktiven Seelsorgedienst stehenden Pfarrer je gezwungen war. Ahnli-
ches zeichnet sich auch ab bei der Ausbildung der Gottesdienstleiter fir die
priesterlosen Gottesdienste im Bistum Wiirzburg. Wer diese Kurse abge-
schlossen hat, diirfte daher ein solideres und viel spezifischeres Wissen in li-
turgischen Grundfragen besitzen als viele unserer Priester. Und ich muf§ hin-
zuftigen, dafl die damalige Begeisterung fur die Liturgische Bewegung, die
viele unserer dlteren Priester auszeichnete, heute fiir den glaubhaften Vollzug
der Gottesdienstfeier allein nicht mehr ausreicht. Solche Tatsachen, die nicht
gerade erfreulich sind, sollten zu einem Umdenken, auch und vor allem bei
den Verantwortlichen in den Bistumsleitungen, fithren. Wir alle miissen zu-
sammenhelfen, daff die Tiefe und Ausstrahlung des liturgischen Reformwer-
kes dem gesamten Gottesvolk vermittelt wird. Denn es ist bestiirzend, wenn
z. B. Umfragen bei Teilnehmern priesterloser Gottesdienste ergaben, dafl
viele von thnen gar keinen Unterschied zur vollen Eucharistiefeier feststell-
ténd

3. Okumene im Gottesdienst

Im ungewollten Gefolge der Liturgiereform war, was die Formen des Got-
tesdienstes betraf, eine einseitige Entwicklung hin zur Messe festzustellen.
Man konnte in den letzten Jahren nicht zu Unrecht geradezu von einer sog.
Mefinflation sprechen, wihrend die anderen Gottesdienstformen auf den
Gottesdienstordnungen unserer Gemeinden leider immer mehr verschwan-
den. Doch verschaffte sich dort in regelmifligen Abstanden eine Gottes-
dienstform langsam ein Heimatrecht: der 6kumenische Gottesdienst. Es ist
nur zu begriifien, wenn katholische und evangelische Brudergemeinden sich
auch gottesdienstlich vor ihrem gemeinsamen Herrn begegnen. Von daher ist
es aber sehr wichtig und forderlich, dafl man als katholischer Christ und Li-
turge sich wenigstens um ein Grundwissen evangelischen Gottesdienstver-
standnisses bemiiht, um bei der Vorbereitung und Gestaltung okumenischer
Gottesdienst die Vorstellungen der anderen Seite richtig einordnen zu kon-
nen.

So mufl unbedingt festgehalten werden, dafl der Beitrag, den die Evangeli-
sche Kirche fir das Verstindnis des gesamt-christlichen Gottesdienstes gelei-
stet hat, von eminent wichtiger Bedeutung ist. Denn sie hat zweifellos Ele-
mente der Liturgiefeier betont und tradiert, die im katholischen Gottesdienst
durch lange Jahrhunderte im Untergrund ohne grofle Beachtung und Rele-

13 VeI, Karl Schlemmer, Priesterloser Gottesdienst — aber wie?, in: Liturgisches Jahrbuch Nr. 1,
28. Jahrgang, Miinster 1978, 37-39.



vanz fiir die Gemeinde mitgezogen wurden. Es sei in diesem Zusammenhang
nur an die primare Stellung des Wortes Gottes in der Gottesdienstfeier erin-
nert, die — im evangelischen Bereich selbstverstindlich — erst durch die Litur-
giekonstitution des Vatikanum II fiir den katholischen Gottesdienst wieder
bindend vorgeschrieben wurde. Andererseits ist nicht zu verkennen, daff die
neu aufgebrochene Sakramentenfreudigkeit in der Evangelischen Kirche auch
mit eine Folge der Neubesinnung ist, die durch die Liturgische Bewegung vor
30-40 Jahren im Katholizismus angestoflen wurde.

Gottesdienst im weiteren Sinn ist auch nach evangelischem Verstandnis das
ganze Leben des Christen'4, der den Sinn seines Lebens und seines Tage-
werks im Glauben auf Gottes Willen bezieht und als Dienst am Mitmenschen
versteht, Der Christ sucht jedoch, wie Martin Luther einmal formuliert, ,,re-
gelmiflig zu bestimmten Zeiten von seinem Werk zu feiern®, d. h. in seiner
Hantierung innezuhalten, um sich auf Gottes Handeln, sein Wort und seinen
Willen zu besinnen, Gott zu loben und sein Leben im Gebet vor ihm auszu-
breiten.' Wo und wann immer dies geschieht, ist Gottesdienst: dies kann
sein im privaten Gebet, in der hiuslichen Andacht oder inmitten der Ge-
meinde in einem gottesdienstlichen Raum. Der Gottesdienst ist weder an be-
stimmte Zeiten, noch an bestimmte Riume, noch an bestimmte Formen ge-
bunden. Sie richten sich einerseits nach der Sitte und Tradition, andererseits
nach den Erfordernissen der jeweiligen Zeit. Sie konnen ,,formlos®, d. h.
ohne Benutzung einer vorgeschriebenen Ordnung, aber auch in iiberkomme-
nen Formen ebenso wie in fiir den Augenblick und die Gegenwart neu ge-
schaffenen vor sich gehen.

Seit Jahrhunderten stehen sowohl fiir die private Andacht wie fiir den Ge-
meindegottesdienst feste Ordnungen zur Verfiigung.!¢ Die in der lutherischen
Kirche gebriuchliche Ordnung des Sonntagvormittag-Gottesdienstes ist in
ihren Umrissen durchaus die Form der Messe, wenngleich der Wortgottes-
dienst eine iiberdimensionale Bedeutung besitzt. Dies riihrt daher, daff Luther
zwar das damalige katholische Mef3verstindnis als eines verdienstlichen Wer-
kes und Opfers des Menschen ablehnte und das Mefiformular dementspre-
chend modifizierte, doch orientierte er sich an der Grundstruktur der Mes-
se1et

Gerade aber deswegen muf sich der evangelische Gottesdienst heute von
katholischer Seite einige Anfragen stellen lassen.’” Warum wurde in der

14 Vel. Rém 12,1-2.

5 Vgl. Wolfgang Herbst, Quellen zur Geschichte des evangelischen Gottesdienstes, Gottingen
1968, 24f.

16 Zum Beispiel: Martin Luther ,,Deudsche Messe und ordnung Gottisdiensts* 1526 — Braun-
schweiger Kirchenordnung von 1528 — Brandenburg-Niirnberger Kirchenordnung von 1533 —
Schleswig-Holsteinische Kirchenagende von 1797 — Kirchenagende fiir die Hof- und Domkirche
in Berlin von 1822 — Agende fiir christliche Gemeinden von 1844 — Agende fiir die evangelisch-
lutherischen Kirchen und Gemeinden von 1954.

162 Das Standardwerk zu dieser Problematik verfafite: Hans Bernhard Meyer, Luther und die
Messe, Paderborn 1965, bes. 135-377.

17 Vgl. Die Anfragen von Hans Kiing vor evangelischen Christen in der DDR, in: Christ in der
Gegenwart Nr. 30, 31. Jahrgang, Freiburg/Br. 1979, 248.
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Struktur des evangelischen Gottesdienstes dem biblisch begriindeten Sakra-
ment noch nicht die ihm zustehende Bedeutung und Stellung zuriickgeben?
Fiir jeden Katholiken ist es nach wie vor ein Argernis, wenn das Abendmahl
als Anhingsel an den Gemeindegottesdienst und damit nur fiir einen kleinen
Kreis gefeiert wird.!'® Umgekehrt konnte jeder evangelische Christ zu Recht
ungehalten dariiber sein, welch minderer Rang und welch geringe Bedeutung
dem Wort Gottes im Leben des Katholiken und bis zur Liturgiereform im ka-
tholischen Gottesdienst eingeriumt wurde; die Bezeichnung ,,Vormesse* fiir
den Wortgottesdienst der tridentinischen Meffform sagt alles. Im evangeli-
schen Gottesdienst kommt nun das hinwiederum von den Reformatoren neu
entdeckte Priestertum aller Glaubigen kaum zum Vorschein, geschweige denn
zum Tragen. Denn noch immer spricht der evangelische Pfarrer zu seinem
Amtsgebet selber das Amen, obgleich es die Agende I fiir die Gemeinde ei-
gentlich vorsieht.?® Liegt diese Passivitit an der Mentalitit oder am Unver-
stindnis der Gemeinde? Und dafl wie im erneuerten katholischen Gottes-
dienst Laien ihre verschiedenen, ihnen theologisch zustehenden Rollen (z. B.
als Kantor, Lektor, Kommunionspender) wahrnehmen sollten2?, ist im evan-
gelischen Bereich weiterhin undenkbar, ja man wagt es bislang nicht einmal
von Laienseite, sie einzufordern. Auch im Bereich der Volksfrommigkeit ist
vieles von der katholischen Weite zu lernen, ohne gleich befiirchten zu miis-
sen, man werde der evangelischen Tradition untreu. Evangelische Tradition
kennt allem Anschein nach durchaus eine gesunde Marien- und Heiligenver-
ehrung. Denn wie sollte man es anders verstehen, wenn z. B. der grofie
Thomaskantor von Leipzig, Johann Sebastian Bach, im 18. Jahrhundert
mehrere Kantaten zur Feier von Marien- und Heiligenfesten komponierte?20

Vielleicht wird von daher verstindlich, dal in der Evangelischen Kirche
vielfach die heute gebriuchlichen Gottesdienstformulare relativ alt sind; man
denke nur an die noch vielerorts iibliche Verwendung der Luther-Bibel im
Gottesdienst. Deshalb erscheinen solche Formulare in Text und Melodie dem
heutigen Menschen nicht so vertraut wie die Worte und Formeln, mit denen
er im tiglichen Leben umgeht. Andererseits ist der heutige Mensch auch in
seinem sakularen Leben gewohnt, sich zu besonderen Gelegenheiten beson-
ders zu kleiden, besonders zu verhalten und sich in besonderer Weise anreden
zu lassen. Es ist berechtigt und widerspricht dem Lebensgefiihl des modernen
Menschen nicht, wenn sich der Stil des Gottesdienstes vom Stil des alltigli-
chen Lebens abhebt. Uberdies erweisen sich die traditionellen Formen des

'8 Das Abendmahl als Anhingsel an den iiberdimensionalen Wortgottesdienst tritt eindeutig zu
Tage in zwei Schemen, die den evangelischen Hauptgottesdienst darstellen und zu finden sind in
einem Rundbrief an alle Pfarrer, den der Landeskirchenrat der Evangelisch-Lutherischen Kirche
in Bayern mit Datum vom 20. 2. 1978 verschickte.

19 Vgl. Agende fiir evangelisch-lutherische Kirchen und Gemeinden, 1. Band, Berlin 1964,
SO 35

20 Vel. Karl Schlemmer, Gottesdiensthelfer, 23-55.

202 Bach schrieb und komponierte z. B. zum Fest Marii Verkiindigung die Kantate ,, Wie schén
leuchtet der Morgenstern® (BWV 1), zum Fest der Reinigung Mariens die Kantaten ,,Ich habe
genug® und ,,Erfreute Zeit“ (BWV 82 und 83), zum Geburtsfest Johannes des Tiufers die Kan-
tate ,,Christ, unser Herr (BWV 7).



Gottesdienstes nicht als antiquiert und veraltet im Sinn wechselnder Moden,
sondern wie Kunstwerke als wertbestindig und tiber die Zeiten hinweg an-
sprechend, sofern sie sinngemifS gehandhabt werden; dies gilt sowohl fiir die
evangelische wie katholische Liturgie.

Wenn sich Menschen der Gegenwart vielfach von den Gottesdienstformen
der gesunden Tradition nicht angesprochen fithlen, so hat dies nicht selten
seinen Grund in der unausgewogenen und unqualifizierten Art, in der sie
praktiziert werden. Es hat sich gerade bei der liturgischen Erneuerung im ka-
tholischen Raum gezeigt, dafl der moderne Mensch sich mit Geist und Stil der
letzten 300 Jahre weithin nicht mehr identifizieren kann, wohl aber mit ilte-
ren Formen, wie sie in der Liturgie der abendlindischen Tradition begegnen.
Es ist nicht allein méglich, sondern auch nétig, dafl sich jede Zeit neben dem
Gebrauch iiberkommener Ordnungen neue Formen schafft, die aber klar in
der Linie der Tradition stehen miissen. Entsprechende Versuche in beiden
Kirchen sind nur zu begriilen. Leider aber haben sie heutzutage vielfach ein
grofles Manko: sie leiden unter dem Dilettantismus der Praktizierenden.
Denn diesen Leuten fehlen wesentliche Voraussetzungen, die einfach vonné-
ten sind fiir eine glaubhafte Gottesdienstfeier in der Gegenwart. Zu diesen
Voraussetzungen gehdren unbedingt einerseits liturgischer Sachverstand, li-
turgisches Gespiir und handwerkliches Kénnen, andererseits aber auch eine
wirkliche Vertrautheit mit dem Geist der Gegenwart und seinem Stil.

Genau diese Defizite treten meiner Erfahrung nach oftmals sehr deutlich
bei den zahllosen 6kumenischen Gottesdiensten zu Tage. Dazu kann ich aus
eigenem Erleben berichten von den Vorbereitungen und der Durchfiihrung
des groflen okumenischen Gottesdienstes auf dem Niirnberger Hauptmarkt
anlifilich des 18. Deutschen Evangelischen Kirchentages.?! Als katholischer
Liturgiker war ich gebeten worden, in der betreffenden Kommission mitzu-
arbeiten. Diesem Gottesdienst waren Fakten einfach vorgegeben in Form von
zwei Stellungnahmen zu: ,,Warum ist Okumene fiir mich ein Zeichen der
Hoffnung?*“ Von daher war es fiir mich wesentlich, wie man dem Gottes-
dienst eine ordentliche, sich an der christlichen Gottesdiensttradition orientie-
rende Struktur geben kénne. Denn es mufl leider gesagt werden, dafl unsere
evangelischen Briider ein sehr unterentwickeltes Wissen von einer solchen
Struktur besitzen. Deshalb drang ich auf eine deutliche Gliederung, wie wir
sie im katholischen Bereich ja in der erneuerten Liturgie klar vor uns haben
(Liturgia Verbi — Liturgia sacramentalis). So kam es zu einem Wortgottes-
dienst und zu einer Lichtfeier. Dafl beim Wortgottesdienst gewisse Kompro-
misse durch die vorgegebenen Fakten zu schliefen waren, diirfte einleuchten.
Daher wurden Psalmgebet, Glaubensbekenntnis und Fiirbitten vermieden,
um diesen Teil nicht noch kopflastiger werden zu lassen. Mir war wesentlich
daran gelegen, wenigstens das Wort der Schrift verkiinden zu lassen, was die
Vertreter der Kirche des Wortes urspriinglich gar nicht intendiert hatten. Lei-
der geriet der zweite Hauptteil, die Lichtfeier, zu kurz, da der zustindige Li-

21 Dieser Gottesdienst erfuhr unter der Uberschrift ,,Lichter der Hoffnung* eine kritische Wiir-
digung in: Gottesdienst Nr. 13, 13. Jahrgang, Freiburg/Br. 1979, 99f.
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turge der Ostkirche den liturgischen Reichtum dieses Elementes nicht zu nut-
zen wuflte. Was weiterhin negativ beriihrte, war die Tatsache, dafl man mit
den betreffenden Liturgen und dem Leiter des Posaunenchores erst kurz vor
Beginn des Gottesdienstes personlich Kontakt aufnehmen konnte. Dies aber
ist nicht ideal fiir eine optimale Gottesdienstfeier und letztlich nicht zur
Nachahmung fiir die 6kumenischen Gottesdienste in unseren Gemeinden zu
empfehlen. Desweiteren sollte man bei der Vorbereitung dieser Gottesdienste
ganz allgemein auch stets auf eine klare Gottesdienststruktur achten?? und das
oft diesbeziiglich unterentwickelte Wissen unserer evangelischen Mitbriider
erginzen; im allgemeinen sind sie sehr dankbar dafiir. Man kann nur hoffen,
daf die neue Erfahrung des Abendmahles, die sich am Niirnberger Kirchen-
tag so eindringlich manifestierte, sich bald auch in der Struktur des evangeli-
schen Gottesdienstes bemerkbar machen méchte. Damit wire neben dem
Wesentlichen auch ein entscheidender Beitrag im Aufeinander-Zugehen gelei-
stet und in der evangelischen Kirche wiirde sich eine Gottesdienststruktur er-
geben, wie sie die christliche Tradition kennt und wie sie auch in der unmit-
telbar nachreformatorischen Zeit trotz Anderungen Beachtung fand.?? Es ist
dankbar festzustellen, dafl innerhalb der Evangelischen Kirche ernstgemeinte
Bestrebungen zu einer Liturgiereform in dieser Richtung im Gange sind. Ent-
scheidende Beitrige dazu haben geleistet und leisten weiterhin die verschiede-
nen hochkirchlich ausgerichteten Communitaten und Gemeinschaften.?* Von
diesen Gemeinschaften wird dem Stundengebet in threm Alltag eine wesentli-
che Bedeutung zugemessen. Gerade aber die Ordnung z. B. der Vesper bietet
sich auch und vor allem fiir 6kumenische Gottesdienste an, weil sie sich ja in
den verschiedenen Konfessionskirchen weitgehend unveriandert erhalten hat.
So werden im norddeutschen Raum bereits die 6kumenische St.-Ansgar-
Vesper in Hamburg und die St.-Bernwards-Vesper in Braunschweig mit einer
ungemein grofien christlichen Gemeinde gefeiert. Dieser Zuspruch sollte auch
andernorts zu ahnlichen 6kumenischen Gottesdienstangeboten Mut machen,
zumal in der katholischen Kirche durch die Liturgiereform das Stundengebet
wieder den Gemeinden erschlossen und zuginglich gemacht werden soll.?5

Schluflbemerkung

Kennzeichen des Freiburger Katholikentages von 1978 waren Spontaneitit,
kritisches Engagement, Frommigkeit und Vielfalt. So wire auch zu wiin-

22 Zur Gottesdienststruktur nach der Liturgiereform vgl. Karl Schlemmer, Gottesdiensthelfer,
18-21.

23 Vel. Wolfgang Herbst, Quellen zur Geschichte des evangelischen Gottesdienstes, 3870,
78-87.

24 Die bekannteste dieser Communititen diirfte wohl Taizé in Burgund (Frankreich) sein. Im
frinkischen Raum besitzt eine ungemein starke spirituelle Ausstrahlungskraft in evangelische und
katholische Bereiche hinein die Communitit Casteller Ring (CCR) auf dem Schwanberg bei Kit-
zingen, die nach der Regel des hl. Benediket lebt und lebendigen Austausch mit der benachbarten
Benediktinerabtei Miinsterschwarzach pflegt. Der Doktorvater des Pfarrers dieser Frauen-Com-
munitit, Dr. Johannes Halkenhiuser, ist der jetzige Wiirzburger Bischof, Prof. Dr. Paul-Werner
Scheele.

25 Vgl Liturgickonstitution des Vatikanum II (Art. 99 und 100).



schen, dafl Spontaneitit und vielfaltige tiefe Frommigkeitsformen, beide aus
dem Schweigen und der Stille kommend, immer mehr Zeichen der Versamm-
lungen des Gottesvolkes werden méchten. Dazu miifiten sich gesellen mehr
Menschlichkeit und Wirme sowie der Mut, etwas ,,falsch® zu machen oder
schiefgehen lassen zu konnen. Gut gedlter Perfektionismus produziert gewif3
eine Vorfithrung und Schau, fiihrt aber nicht zur Begegnung mit dem leben-
digen Gott. Es geht weder um ,,Freistil-Liturgen® noch um ,,Liturgiepip-
ste’; beide Typen zerstoren, was Liturgie sein soll und sein will. Allein ,,der
Geist schafft Leben* (Joh 6,63).

.,Lasset uns Feste feiern, nicht im alten Sauerteig und nicht im Sauerteig der
Bosheit und Arglist, sondern im Ungeséduerten der Aufrichtigkeit und Wahr-
heit!“ (1 Kor 5,8) Hast du also ein reines Gewissen, dann wird dir jeder Tag
zum Fest. Denn es erquicken dich allezeit die seligsten Hoffnungen, und es er-
freut dich die Erwartung der zuklinftigen Herrlichkeit. Und umgekehrt: wenn
du keine herzliche Freundschaft mit Gott dem Herrn unterhaltst, wenn du dich
vieler Stinden schuldig gemacht hast, wirst du trotz zahlloser Feste und Fest-
aufzlige um nichts besser daran sein, als wer in tiefer Trauer ist. Denn was hilft
mir der Glanz eines festlichen Tages, wenn meine Seele durch die Nacht des

bosen Gewissens verfinstert ist?
i Johannes Chrysostomus: Neujahrspredigt 2
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Betrachtungen zum neuen Kirchenjahr (XV)

,,Ein grofes Zeichen am Himmel*.
Um das Fest der Aufnahme Marias (I)

Dr. Francois Reckinger, Luxemburg

Dem Fest vom 15. August stehen viele heutige Christen und Seelsorger mit
gemischten Gefiihlen gegeniiber, und es gibt dafiir einsichtige Griinde.

Fiir die einen ist Marienverehrung {iberhaupt fragwiirdig geworden. Diese
Haltung ist relativ leicht als abwegig zu erweisen, wobei allerdings threm be-
rechtigten Anliegen — namlich der fundierten Kritik gegeniiber vielen {iber-
kommenen Formen dieser Verehrung — unbedingt Rechnung zu tragen ist.
Doch diese Frage soll uns im vorliegenden nicht beschiftigen.

Andere fragen, wo denn nun der Leib Mariens sein soll. Auch darauf lifit
sich grundsitzlich relativ leicht antworten: nimlich dafl es diesbeziiglich bei
Maria kein anderes und kein grofieres Problem gibt als bei Jesus: das kirchli-
che Dogma, das den Inhalt des Festes ausmacht, besagt, dafl Maria nach Ab-
schluf} ihres Erdenlebens in jenen Zustand eingegangen ist, in dem Jesus mit
seiner Aufstehung am dritten Tag nach seinem Tod lebt. Aufgrund dessen,
was die Jiinger Jesu mit ihm in den Ostererscheinungen erlebt haben, mufl
man sagen, dafl der Auferstehungsleib aller Wahrscheinlichkeit nach nicht
vollig ohne Beziehung zu der Raumlichkeit der Dinge ist (denn er kann in-
nerhalb der riumlichen Dinge in Erscheinung treten und wirken), dafl wir
iiber die Art dieser Beziehung jedoch sehr wenig wissen; immerhin dies aller-
dings, daff sie sich sehr von der Bezichung unterscheidet, in der unser Leib
wihrend unseres irdischen Lebens zu seiner riumlichen Umgebung steht
(denn der auferstandene Herr ist in seine riumliche Umgebung nicht mehr,
wie wir, eingebunden und eingefangen, sondemn wirkt in ihr nur dann und
wird in ihr nur dann wahrgenommen, wenn er will und von wem er will).

Die Problemstellung

Die eigentliche Schwierigkeit, dem das Dogma von der leiblichen Auf-
nahme Marias begegnet, ist diese: Wie kann ein Vorgang, der sich in unserer
Geschichte abgespielt hat (obwohl er iiber diese Geschichte hinausragt und in
die endzeitliche Existenzweise mit Gott hiniiberfithrt), Gegenstand unseres
Glaubens sein, wenn er weder von den neutestamentlichen Schriften noch
von einer liickenlosen miindlichen Uberlieferung seit der Apostelzeit bezeugt
wird? Denn nicht nur lifit sich eine solche Uberlieferung in den ersten fiinf
Jahrhunderten nicht nachweisen; vielmehr steht inzwischen fir die For-
scher positiv fest, daf} es sie nicht gegeben hat™.

Demnach konnte das Aufkommen des Glaubens an die leibliche Aufnahme
Marias seit dem 6./7. Jh. innerhalb des Gesamtkomplexes der katholischen
Glaubenslehre logisch befriedigend lediglich als theologische Schlufifolgerung
erklirt werden. Aber selbst eine solche scheint kaum in rigoroser Schliissig-
keit von den in Schrift und Uberlieferung enthaltenen Pramissen her gefiihrt
werden zu konnen. Demnach konnte es scheinen, als sei die Kirche, indem
sie sich die hier zur Frage stehende Lehre zu eigen machte, einer wild wu-

1 Vegl. dazu M. Jugie, La Mort et ’Assomption de la Sainte Vierge, Etude historico-doctrinale
(Studi e testi 114) Vatikanstadt 1944, bes. 609-615.



chernden Volksmeinung aufgesessen, die den Inhalt der in Christus ergange-
nen Offenbarung nicht entfaltet, sondern durch unbegriindetes und unbe-
griindbares Hinzutun verfilscht habe.

Ein solcher Vorgang wiirde dem entsprechen, was in allen Religionen, die
sich nicht auf die Abraham-Offenbarung berufen, in hohem Mafle zu beob-
achten ist: nimlich daf sie sich entsprechend den geschichtlich-kulturellen
Gegebenheiten und den damit zusammenhingenden Vorstellungen, Wiin-
schen und Befiirchtungen der Menschen verdndern. Sofern das gleiche im Be-
reich der Offenbarungsreligion geschieht, mufl man es als dieser diametral
zuwiderlaufend betrachten; denn das wiirde bedeuten, dafl die Menschen
auch nach der geschehenen Offenbarung hinsichtlich der Fragen der Religion
dort verbleiben, wo sie vorher waren, nimlich auf dem Jahrmarkt der einan-
der widerstreitenden Meinungen. Wire dies jedoch der Fall, so wire die Of-
fenbarung offenkundig nutzlos gewesen. Wer darum ernsthaft an die Offen-
barung glaubt, mufl konsequenterweise auch annehmen, daff Gotr Vorsorge
trifft, damit in der von ihm gestifteten Kirche die Offenbarungsinhalte sich im
wesentlichen nicht in der genannten Weise, sondern in einer ithrem urspriing-
lichen Sinn entsprechenden Weise entwickeln.

Gewif}, es kann auch innerhalb der Kirche nicht jegliche Moglichkeit des
Wildwuchses ausgeschlossen werden; aber wenn wir nicht auch nach der Of-
fenbarung auf dem Jahrmarkt der religiosen Meinungen verbleiben sollen,
muff angenommen werden, dafl die Kirche unter der Leitung des Bischofs-
und des Felsenamtes die Gnadengabe und die Vollmacht hat, hinsichtlich der
Entwicklung ihrer eigenen Tradition die ,,Unterscheidung der Geister
durchzufiihren. Und genau das geschieht in klarster und letztverbindlicher
Weise in den dogmatischen Definitionen der Konzilien und der Papste und ist
hinsichtlich der uns beschiftigenden Frage geschehen durch die Definition
von 1950 durch Papst Pius XII.: ,,. . . in der Vollmacht unseres Herrn Jesus
Christus, der seligen Apostel Petrus und Paulus und unserer eigenen sprechen
Wir es aus, erkliren und definieren Wir: Es ist eine von Gott geoffenbarte
Glaubenswahrheit, daff die unbefleckte, allzeit jungfriuliche Gottesmutter
Maria am Ende ihres irdischen Lebenslaufes mit Leib und Seele in die himmli-
sche Herrlichkeit aufgenommen wurde. Wenn daher jemand, was Gott ver-
hiite, es freiwillig? wagen sollte, zu leugnen oder in Zweifel zu ziehen, was
von Uns definiert wurde, moge er wissen, dafl er vom gottlichen und katholi-
schen Glauben ganz und gar abgefallen ist*2.

Daf} dieser Entscheid legitimiert ist und unumstofiliche Glaubensgewifiheit
vermittelt, liegt ebenso in der Logik der Offenbarung begriindet, als daf§ der-
jenige der Apostel und Altesten von 49 oder 50 in Jerusalem nicht blofl ihr ei-
gener Beschluf}, sondern auch der des Hl. Geistes gewesen ist (vgl. Apg.
15,28).

* Wértliche Ubersetzung; ,,freiwillig® wire dem Sinn nach wohl mit ,,vorsitzlich® oder, eher

noch, ,,trotz richtiger Kenntnis der Dinge wiederzugeben.
2 DS 3903f,
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Allerdings: die frohe Dankbarkeit, durch einen solchen Lehrentscheid Ge-
wiflheit erlangt zu haben, sollte das gliubig-kritische Fragen nicht unterbin-
den, auf welche Inhalte der Schrift und der Uberlieferung er sich denn stitzen
konnte. Sicher kann es sich dabei zeigen, dafl die den Christen, Kirchenfiih-
rern und Theologen zur Zeit der Dogmatisierung bewufite Abstiitzung #n-
vollkommen war und von daher der nachfolgenden Theologie die Aufgabe ge-
stellt ist, eine iberzengendere und vollstindigere Ruckfihrung auf die Quel-
len der Offenbarung zu entwerfen. Sicher waren in unserem Fall eine ganze
Rethe jener Bischofe und Theologen, die von der Zeit des Ersten Vatikani-
schen Konzils* bis 1950 die Dogmatisierung der leiblichen Aufnahme verlang-
ten, der Uberzeugung, einen Indizienbeweis fur eine bistorische Uberliefe-
rung von der Apostelzeit an fithren zu konnen® — eine Argumentation, die
uns aufgrund kritischer Forschung inzwischen aus der Hand geschlagen ist.

Andererseits kann man sagen, dafl infolge vertieften Studiums der HI.
Schrift und der urspriinglichen Tradition iiber die Beziehung zwischen Eva,
Maria und der Kirche verschiedene biblische Leitgedanken in unseren Tagen
gegeniiber 1950 intensivere Leuchtkraft und entscheidenderes Gewicht erlangt
haben, wie im 2. Teil der vorliegenden Untersuchung dargetan werden soll.

Der Uberlieferungsbefund

bietet sich zusammengefaflt folgendermaflen dar:

1. Obwohl sowohl in Ephesus wie in Jerusalem von einem Grab Marias die
Rede ist, gibt es keinerlei Nachricht, daf} irgendeine Gemeinde jemals be-
hauptet hitte, den Leib der Gottesmutter zu besitzen — auch nicht im 4.
Jh., als es Mode wurde, die Leiber von Heiligen, die vor dem Aufkommen
des groflen Reliquienkultes (d. h. in etwa vor 200) gestorben waren, zu
entdecken und auszugraben (wie etwa den des hl. Stephanus); und ebenso
nicht im darauffolgenden Jahrhundert, als infolge des Konzils von Ephe-
sus (431) die Verchrung Marias die aller anderen Heiligen, zum mindesten
im Orient, eindeutig in den Schatten zu stellen begann. Das Bewu/fStsein,
dafl der Leichnam Marias nirgendwo zu finden war, wird positiv bezeugt
von Epiphanius von Salamis (gest. 403)® und in der Folgezeit von allen
Autoren, die iiber das Lebensende Marias schreiben, einerlei ob sie an-
nehmen, dafl ihr Leib zur Herrlichkeit auferweckt oder von Gott im Zu-
stand der leblosen Unverweslichkeit ins ,,Paradies* gebracht wurde, oder ob
sie allen diesbeziiglichen Ansichten gegeniiber ihr Nichtwissen zum Aus-
druck bringen. M. Jugie” will das Nichtwissen um ein Vorhandensein des
Leichnams der Gottesmutter, im Gegensatz zu einer ganzen Reihe fritherer
Theologen, nicht als ein Argument fiir thre Aufnahme in den Himmel gel-

4 Auf diesem Konzil hatten 197 Teilnchmer die Verkiindigung des Dogmas beantragt.

5 Vgl. in diesem Sinn etwa J. Bellamy in: Dictionnaire de Théologie Catholique I, 2139.
6 Haereses 78,11 (PG 42, 7151.).

7 A.a.0. (oben Anm. 1) 606-608.



ten lassen, und er hat an sich damit sicher recht. Dennoch erscheint diese
Tatsache als nicht unwichtig; vielmehr stellt sie fiir uns die erste historisch
faflbare Etappe der Bewnfitseinsbildung in der Kirche hinsichtlich des Le-
bensendes Marias dar. Angesichts der erwihnten Tatbestinde betreffend
die Verehrung vorhandener und die ,,Auffindung® vorher nicht bekannter
Reliquien ist es sehr bedeutsam, daff niemand in der Kirche auf den Ge-
danken kam, den Leichnam Marias zu besitzen oder gefunden zu haben.
. Nicht genug damit, das genaue Gegenteil war der Fall. Zu der Zeit, als
man von einer Reihe anderer bedeutender Heiliger der vorhergehenden
Jahrhunderte den Leichnam suchte und wirklich oder angeblich fand, lifit
der bereits erwihnte Epiphanius die Frage offen, ob Maria #berbaupt ge-
storben ist: ,,. .. sie mogen die Schriften erforschen. Sie werden darin
keine Aussage finden, weder dafl Maria gestorben ist noch daf§ sie nicht
gestorben ist; weder dafl sie begraben wurde noch daf} sie nicht begraben
wurde . . . Einerseits sagt Simeon iiber sie: ,Deine eigene Seele aber wird
ein Schwert durchbohren . . . (Lk, 2,35). Andererseits zeigt die Apoka-
lypse des Johannes, wie der Drache sich auf die Frau stiirzte, die den
minnlichen Sproff geboren hatte . . . und wie sie in die Wiiste entriickt
wurde, damit der Drache sie nicht zu packen bekime (Offb
12,1-6.13-17). Es ist moglich, daf} dies sich in Maria erfiillt hat. Ich
mochte es jedoch nicht absolut behaupten, und ich sage nicht, dafl sie
unsterblich geblieben ist; aber ich méchte ebensowenig behaupten, dafl sie
gestorben ist . . . Ist sie gestorben? Wir wissen es nicht"®,

. Eine neue Etappe stellen die Apokryphen zum Thema ,,Transitus Mariae™
dar, die sich vom 5. bis zum 9. Jh. verbreiteten. In ihnen wird — im Ge-
gensatz zu der eben erwihnten Aussage des Epiphanius — klar ausgespro-
chen, dafl Maria gestorben sei, und diese Aussage ist all den hier gemeinten
Erzihlungen gemeinsam.

Gemeinsam ist thnen auch die Uberzeugung, dafl der Leib der Gottesmut-
ter nicht verwest sein kann, jedoch scheiden sie sich in zwei Gruppen, wo es
darum geht, den Zustand ihres Leibes positiv zu bestimmen: leblose Unver-
weslichkeit an einem verborgenen Ort, im ,,Paradies*, nach den einen, Auf-
erstehungsherrlichkeit nach den anderen.

Die Wertlosigkeit der Transitus-Apokryphen als geschichtliche Zeugnisse
der Ereignisse, die sie zu berichten vorgeben, ist heute allgemein anerkannt.
Was sie dagegen unbezweifelbar deutlich machen, ist das Glaubensbewuf3t-
sein ihres Leserpublikums, und damit der Kirche, zur Zeit ihres Erscheinens:
Der Leib Marias kann nicht verwest sein, darum mufl eine wiirdigere Art sei-
ner Fortexistenz angenommen werden. Sicher haben die Apokryphen
ihrerseits diese Uberzeugung weiter gefestigt und verbreitet, aber sie hitten
wohl nicht den Erfolg haben kénnen, der thnen tatsichlich beschieden war,
wenn ein entsprechendes Empfinden und die Neigung, die Dinge in dieser
Weise zu sehen, nicht bereits vor threm Erscheinen, wenigstens gebietsweise,
bestanden hitte.

8 A.a.O. (oben Anm. 1).
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4. Beide in den Apokryphen vertretene Auffassungen wirkten in der Folge-

zeit im Orient fort, und zwar, grob gesehen, die von der leblosen Unver-
weslichkeit bei den Westsyrern (Jakobiten) und wohl auch den Ostsyrern,
die von der Aufnahme in die Auferstehungsherrlichkeit dagegen bei den
Kopten, Athiopiern und Armeniern. Im Bereich der byzantinischen Kirche
bestanden beide Meinungen bis zum 15. Jh. nebeneinander, seither ist die
erste in Vergessenheit geraten und die zweite Allgemeingut geworden. Ge-
fordert wurde diese Entwicklung vor allem durch die Schriften von vier
groflen Predigern des 8. und des 9. Jh.: Pseudo-Modestus von Jerusalem,
Germanus von Konstantinopel, Johannes von Damaskus und Theodor
von Studion, die sich weniger auf die Einzelheiten der Transitus-Apokry-
phen als auf theologische Konvenienzgriinde berufen, um die Notwendig-
keit der leiblichen Verherrlichung Marias darzutun. Genannt werden ihre
Reinheit, ihr Freisein von der Stinde und dem Fluch Gottes (der die Riick-
kehr zum Staub auferlegt), ihre durch die Mutterschaft nicht angetastete
Jungfriulichkeit, letztlich und entscheidend aber jene Eigenschaft, in der
all die genannten Vorziige wurzeln, namlich ihre Gottesmutterschaft und
die daraus resultierende einmalige und héchstmogliche Verbindung mit
threm Sohn. Daf} sie zuerst gestorben ist, steht fir diese Autoren (auf-
grund der Transitus-Erzihlungen) fest, jedoch, so erklart es Johannes von
Damaskus?®, nur deshalb, weil auch ihr Sohn, der das Leben selbst ist, es
nicht abgelehnt hat, die Schuld Adams zu bezahlen. Unter den vom letzt-
genannten Autor angefiihrten Schriftstellen findet sich eine, die mir be-
deutsamer als alle anderen erscheint und auf die im 2. Teil dieser Arbeit
zuriickzukommen sein wird: ,,Deine Seele ist nicht in den Hades hinabge-
stiegen, ja selbst dein Fleisch hat die Verwesung nicht geschaut: vgl. Ps.
16,10 und dessen Zitierung Apg 2,31, wo Petrus damit die innere Not-
wendigkeit der Auferstehung Jesu einsichtig zu machen versucht.

. Im 5./6. Jh. kannten alle Kirchen eine einzige Feierlichkeit im Jahr zu Eh-

ren der Gottesmutter, an verschiedenen Daten, jedoch mehr oder weniger
im Zusammenhang mit Weihnachten, gebietsweise an Weihnachten selbst
(in Rom am Oktavtag von Weihnachten). Als unter dem Einfluf} Jerusa-
lems weitere Marienfeste, resp. Herrenfeste mit marianischem Akzent sich
verbreiteten, wurde das urspriinglich einzige Fest stirker auf das Lebens-
ende der Jungfrau hin akzentuiert. Und da um diese Zeit die erwihnten
Transitus-Apokryphen den Gedanken des Todes Marias verbreiteten, er-
hielt jenes alte Fest — vorher, wie die Feste aller anderen Heiligen, vorwie-
gend ,,Memoria“ (Gedichtnis) genannt — nunmehr die Bezeichnung ,,Koi-
mesis‘“-,,Dormitio®, ein Ausdruck, der aufgrund seiner wortlichen Bedeu-
tung (,,Schlaf*, ,,Einschlafen®) auf den Gedanken der Wiederbelebung des
Leichnams hin vollkommen offen ist.

In dem Mafle allerdings, wie die Uberzeugung von der Aufnahme in den
Zustand der Auferstehungsherrlichkeit an Boden gewann, wurde im Be-
reich der lateinischen Kirche ,,Dormitio” fortschreitend durch ,,Assump-

9 2. Homilie zum Koimesis-Fest, 2 (PG 96, 725; Sources chrétiennes. 80, 130).



tio* (Aufnahme) ersetzt. Obwohl letzterer Ausdruck an sich nicht unbe-
dingt leibliche Aufnahme besagen mufl — kommt er doch auch beziiglich
anderer Heiliger vor, bei denen er mit Sicherheit lediglich von der Auf-
nahme der Seele zu verstehen istl® —, wurde er dennoch im Kontext der
Feier des Lebensendes Marias nach und nach faktisch zu einem bedeu-
tungsvollen Anzeichen fiir das Glaubensbewufitsein von der leiblichen
Aufnahme.

Fiir den Bereich der byzantinischen Kirche wire das zur Frage stehende
Fest nach Angabe des — wenig vertrauenswiirdigen — Kirchenhistorikers
Nikephoros Kallistos (gest. um 1335)'* durch Kaiser Maurikios (582-602)
auf das Datum des 15. August angesetzt worden. Offensichtlich nach die-
ser Fixierung hat es die romische Kirche iibernommen, und fiir die Regie-
rungszeit Sergius’ I. (687-701) finden wir es im ,,Liber pontificalis* be-
zeugt!?; in dem durch Papst Hadrian 1. (772-795) an Karl den Groflen
iibersandten gregorianischen Sakramentar erscheint es dann erstmalig unter
der Bezeichnung ,,Assumptio.

6. Am entschiedensten hat die spanische Kirche in ithrem ins 9. Jh. zu datie-
renden Mefiformular zum Fest!? den Gedanken der Verherrlichung Marias
mit Seele und Leib aufgegriffen und zum Gegenstand ihres formellen
Glaubensbekenntnisses gemacht. Heifdt es da doch im Gebet ,,Post Sanc-
tus“: ,,Wer . . . konnte das Geheimnis dieser so groflen Menschwerdung
und Geburt des (Gottes-)Sohnes, seiner Himmelfahrt und der so unfafiba-
ren und makellosen Aufnahme seiner Mutter bekennen, wenn er nicht
auch den richtigen Glauben hitte in bezug auf den Vater, den Sohn und
den HI. Geist und wenn er nicht Wunderbares annihme iiber die Auf-
nahme der (Gottes-)Mutter — da ja beides unfaflbar ist und beides zu glau-
ben ist, weil wir beides als wahr bekennen‘‘14.

Der Sinn dieses (wie ich hoffe, richtig tibersetzten) stilistisch zuhochst
unebenen Textes kann kaum ein anderer sein als folgender: Die Lehre von
der Aufnahme Marias ist ebenso zu glauben wie die beziiglich der Dreifal-
tigkeit (1), weil die (spanische) Kirche beide als wahr bekennt und tradiert.
Daf} es sich um die letbliche Aufnahme handelt, ist an sich schon ohne
weiteres klar: denn die Verherrlichung der blofien Seele wird beziiglich al-
ler Heiligen geglaubt und bekannt und kann darum sicherlich kein dem
Trinititsdogma vergleichbares spezifisches Festgeheimnis darstellen.

Die Bestitigung dafiir liefern andere Teile der gleichen Festmesse, die
nicht nur davon sprechen, dafl Gott Maria ,,nach Rube und Schlaf* (,,post
somnum quietis*), von der Erde in den Himmel aufgenommen hat, son-

10 Vgl. F. Cabrol, in: Dictionnaire d’Archéologie Chrétienne et de Liturgie I, 2997.

11 Kirchengeschichte 17, 15 (PG 147, 292).

2 Ausg. L. Duchesne, I, 376.

3 D, Férotin, Le ,,Liber Mozarabicus sacramentorum® et les manuscrits mozarabes, Paris 1912,
400-407; vgl. dazu Jugie (oben Anm. 1) 206f.

¥ Quis vero tandem huius sanctae mysterium adprobare poterit tantae incarnationis, nativitatis
Filii, in caelo ascensionis et matris tam incomprehensibilis illibatae assumptionis, nisi et recte de
Patre et Filio atque Spiritu sancto sinceriter credat et de matris assumptione mirabiliter sentiat,
dum et incomprehensibilia sunt utraque et inde credenda utraque, quia vera confitemur utraque.
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dern ihre Aufnahme auch mit der anderer biblischer Personen vergleichen
— Henoch, Elija, der Apostel Johannes —, bei denen es sich (einerlei ob hi-
storisch oder legendir) nur um leibliche Aufnahme handeln kann. Aller-
dings sei die Aufnahme Marias insofern etwas Einmaliges, als sie allein un-
ter allen Menschen zum ,,hdchsten und unaussprechlichen Thron im Him-
mel* erhoben worden sei (die drei anderen dagegen nur in niedere ,,Him-
melsregionen).

7. Bekannt sind die Bedenken, die zur gleichen Zeit der Lehre von der leibli-
chen Aufnahme Marias gegeniiber in der abendlandischen Kirche geduflert
wurden insbesondere von Pseudo-Hieronymus (=Paschasius Radbertus)*5
Ado von Vienne'§, Usuard'” und Pseudo-Augustinus, Sermo 208'8. Ange-
sichts des Fehlens von Schriftaussagen ebenso wie einer auf die Apostelzeit
zuriickgehenden Tradition sind sie der Uberzeugung, daf8 die Kirche fiir
immer auf dem Standpunkt des Nichtwissens hinsichtlich der leiblichen
Aufnahme Marias verharren mufl.

8. Daf} die Entwicklung dann doch auch in der Westkirche als ganzer anders —
niamlich im Sinn jener Bewegung, die bereits im Orient und in Spanien
eingesetzt hatte — verlaufen ist, dazu hat vor allem eine Abbandlung aus
dem 9.-11. Jh., beginnend mit den Worten ,,Ad interrogata™ (,,zu den
Fragen®)'®, beigetragen (die dann vom 12. zum 16. Jh. ebenfalls als ein
Werk des hl. Augustmus ausgegeben wurde). Thr anonymer Verfasser
meint sich mit dem ,,ignoramus et ignorabimus® der genannten Theologen
nicht abfinden zu sollen; vielmehr kénne und miisse die Vernunft auf-
grund anderweitig bekannter Offenbarungsgegebenheiten in dieser Frage
zur Erkenntnis der Wahrheit gelangen. Der Leib Marias konne nicht ver-
west sein, denn ,,das Fleisch Jesu ist das Fleisch Marias®, und Jesus wird,
entsprechend dem 4. Gebot des Dekalogs, seine Mutter sicherlich ebren;
die Verwesung im Tod aber ist die Schande der menschlichen Natur. Die-
ser Satz ist fiir die Schlissigkeit der Argumentation von entscheidender
Wichtigkeit; auf ihn wird darum bei einem systematischen Riickblick auf
die Gegebenheiten der Tradition ausfihrlich zuriickzukommen sein.
Wenn aber die Verwesung ausgeschlossen ist, dann bedeutet das fiir den
Verfasser von ,,Ad interrogata® offensichtlich ohne weiteres die Auferste-
hungsherrlichkeit in der Gemeinschaft mit Christus; die im Orient durch
einen Teil der Apokryphen verbreitete Hypothese einer leblosen Unverwes-
lichkeit im ,,Paradies® scheint nicht in seinen Gesichtskreis getreten zu sein.

9. Die groflen Theologen der Scholastik ergriffen mafivoll Partei fir die leib-
liche Aufnahme und fithrten dafiir iber die Argumente des Traktats ,,Ad
interrogata® hinaus besonders noch folgende Uberlegungen ins Feld:

— Der Fluch Gottes, der den Menschen notigt, zum Staub zuriickzu-

15 PL 30, 122-124.
LuRE=123, 5202

17 PL 124, 365f.

18 PL 39, 2129-2134.
19 PL 40, 1141-1148.



kehren (Gen 3,19), ist durch den iiber Maria ausgesprochenen Segen (Lk
1,42) aufgehoben.

— Maria ist neben Christus als dem ,,neuen Adam die ,,neue Eva‘;
Adam und Eva aber sind ,,ein einziges Fleisch* (Gen 2,24).

Bis zum 15. Jh. war dann die Lehre von der leiblichen Aufnahme allge-
meine Uberzeugung der lateinischen Kirche geworden, und von jetzt an
diskutierte man in der Hauptsache nur noch dariiber, inwiefern sich dieje-
nigen verfehlen wiirden, die sie nicht annehmen wollten. Sehr entschieden

griff die einfluffireiche Theologische Fakultit der Sorbonne von Paris in

diese Diskussion ein, indem sie 1497 die Auflerung eines Predigers sehr
hart verurteilte, wonach die Ablehnung der genannten Lehre keine Tod-
siinde darstelle, und den Pariser Erzbischof dazu bestimmte, von dem Be-
treffenden einen &ffentlichen Widerruf zu verlangen??.

Wenn dies hier angefiihrt sein sollte, dann nicht, weil ich es besonders
gut fande, die Frage in erster Linie unter diesem Gesichtspunkt anzugehen
(muf es doch vielmehr als ein Zeichen religioser Dekadenz erscheinen, daff
man damals kaum noch ein Vergehen ernst nahm, das nicht einmiitig als
Todsiinde eingestuft wurde, und dafl man Fragen des Glaubens eher unter
dem Blickwinkel der Verpflichtung und der Siinde betrachtete, als in der
Haltung der Freude und der Danksagung dafiir, daf wir glauben diirfen
und konnen). Aber das Urteil der Fakultit gehort zu den markantesten
Ereignissen, die beweisen, dafl Pius XII. 1950 mit seiner Dogmatisierung
nichts ,,Neues erfunden®, sondern lediglich eine Entwicklung bestitigt
hat, die lange zuvor eingetreten war. Daf} er dabei nicht als Einzelginger
handelte, sondern der dominierenden &ffentlichen Meinung in der Kirche
entsprach, beweist nicht nur die nahezu einmiitige Zustimmung der Bi-
schofe des Erdkreises bei der vorausgegangenen Rundfrage, sondern auch
die Petitionsbewegung, die vor dem 1. Vatikanischen Konzil eingesetzt
hatte und in der Zeit zwischen den beiden Weltkriegen in vielen Lindern
beachtliche Ausmafle erreichte?!.

Um den Nutzen der lehramtlichen Entscheidung

Am Ende dieses Uberblicks diirfen wir festhalten: es hat ohne Zweifel An-
laf} gegeben, in dieser Frage das oberste Amt zur ,,Unterscheidung der Gei-
ster’ auszuiiben. Denn die einen stellten die leibliche Aufnahme — mit dem
mozarabischen Mefibuch — als Glaubensartikel hin, andere dagegen meinten
die genannte Lehre, gerade um den Glauben rein und von apokryphen Zuta-
ten frei zu halten, in Frage stellen zu miissen; und die Erstgenannten verban-
den vom ausgehenden Altertum bis in die beginnende Neuzeit hinein ihr
diesbeziigliches Bekenntnis mit derart absonderlichen Meinungen wie derje-

20 Du Plessis d’Argentré, Collectio iudiciorum de novis erroribus I, Paris 1728, 2. Teil, 339; G.
Gaudin, Assumptio Mariae virginis vindicata, Paris 1670, Anhang, 7-10; vgl. Jugie (oben Anm.
1) 407.

21 Vgl Jugie (oben Anm. 1) 488—496.
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nigen von der leiblichen Aufnahme des Apostels Johannes, die durch die wei-
tere Entwicklung inzwischen griindlich vom Tisch gefegt und ins Reich der
Legende verwiesen wurde. Wir haben aber in die Kirche ein Recht, keine Le-
genden als Glaubens und als Festinhalte vorgesetzt zu bekommen, und gerade
in unserm Jahrhundert haben wir diesbeziiglich ein geschirftes Bewufitsein
entwickelt. Dies konnte auch fiir solche Christen, die sich mit der Hauptmo-
tivierung der Petitionsbewegung zwischen 1870 und 1950 nicht zu identifizieren
vermochten, weil sie meinten, eine weitere Dogmatisierung sei nicht das geeig-
nete Mittel, Maria in noch héherem Mafle ,,seligzupreisen (vgl. Lk 1,48),
eine Veranlassung sein, eine lehramtliche Entscheidung auf hochster Ebene
dennoch fiir erstrebenswert zu halten: damit entweder klargestellt wiirde, daff
die leibliche Aufnahme keine Legende ist, oder aber der Gegenstand des Fe-
stes vom 15. August — der Entwicklung der voraufgegangenen Jahrhunderte
zum Trotz — auf die Verherrlichung der Seele Marias reduziert wiirde.

Seit der Lehrentscheid einmal getroffen ist, ist er selbstverstindlich auch fiir
jene Glieder der Kirche bindend — und letztlich an sich sicher auch beglik-
kend und geistlich fruchtbringend — die, wiren sie vorher befragt worden,
eher im Sinn des zweiten Gliedes der genannten Alternative geraten hitten.
Vielleicht kann dieser Gedanke fiir manch einen akzeptabler werden durch
den Hinweis darauf, daf} auch eine der fundamentalsten Glaubenswahrheiten,
die von allen Christen festgehalten wird, nimlich die des Kanons der Heiligen
Schriften des Neuen Testamentes, nicht von Anfang an klar im Bewuftsein
der Kirche stand und sich nicht hinsichtlich eines jeden einzelnen Buches litk-
kenlos auf die Apostelzeit zurlickfiihren lifit, sondern Sicherheit und allge-
meine Verbindlichkeit erlangte aufgrund einer Entwicklung, die im wesentli-
chen vom 2. bis zum 4. Jh. in der Kirche vor sich ging und die dann fiir das
Abendland durch nordafrikanische Synoden von 393, 397 und 419, fiir den
Orient in etwa durch das Konzil ,,in Trullo® von 692, auf gesamtkirchlicher
Ebene dagegen und formell in letztverbindlicher Weise erst auf dem allgemei-
nen Konzil von Trient 1546 (DS 1501-1504) bestitigt wurde.

In einem zweiten Beitrag zum Thema soll versucht werden, im Riickblick
auf die dogmengeschichtliche Entwicklung und die in ihrem Verlauf zugun-
sten der leiblichen Aufnahme angefithrten Argumente die Verbindung dieser
Lehre mit den zentralen Inhalten der in Christus ergangenen Offenbarung
aufzuzeigen und zu fragen, inwiefern sie sich aus unserer heutigen Sicht als
eine SchlufSfolgerung aus Gegebenheiten der HI. Schrift, so wie sie in der Kir-
che erlebt und verstanden wurden, einsichtig machen liflt. Dabei sollen be-
sonders auch eine Reihe jener Schrifttexte eine Rolle spielen, die seit der Li-
turgiereform, zum Teil bereits seit der Neufassung des Mefiformulars vom
15. August unter Pius XII., in der Festmesse zum Tragen kommen.



Christus und Christen an Festtagen —
Zur Problematik von Vorstellungen und Aussagen

Prof. Dr. Dr. Ekkart Sauser

Unbewufit oder kaum bewuflt gilt fiir Christen ein zweifaches Christus-
und Christenbild: Das ist das Bild fiir die Feiertage — vor allem Ostern und
Weihnachten — das ist das Bild fiir den ,,grauen‘ Alltag. Es gibt also so etwas
wie den Festtagschristus und den Festtagschristen und den Alltagschristus
und den Alltagschristen. — Der Alltagschristus, falls es einen solchen iiber-
haupt bei einer Mehrzahl von Christen geben sollte, ist der mehr oder weni-
ger ,,schlichte Christus, der zwar in seiner Géttlichkeit nicht in Frage ge-
stellt wird, der aber doch in den Fernen thront, der als solcher wohl angebe-
tet und verehrt wird, aber nicht unter dem Blickwinkel personlich erlebt
wird, daf8 er verindernd ins menschliche Leben eingegriffen, den Tod iiber-
wunden und eine neue Schépfung gebracht hitte. Diesem Alltagschristus ent-
spricht notgedrungen der Alltagschrist, der sich durch die Erlésung nicht neu
geschaffen fiihlt und sich auch kaum um den Glauben daran bemiiht. Fiir ihn
ist im Alltag Christsein Sache der Zugehérigkeit zur Christenheit, Angele-
genheit eines religidsen Standes. Christus steht ihm als Beweger in seinem ei-
genen Leben fern — er gehort zur Kirche und befindet sich so in dem gewohn-
ten Zustand eines Gegeniiber zu Christus. — Dann kommen die Festtage. Der
Alltagschrist sieht sich im Gottesdienst in Gebeten, Gesingen und Predigt
urplétzlich einem anderen Christus gegeniiber, der aus der Ferne in die Nihe
riickt und als der erscheint, der nicht oder nicht nur thront, sondern agiert,
zu seinem Heile agiert, und zwar in einer Art und Weise, die nach Schaffung
einer vollig neuen Situation aussieht, einer Situation, die nicht einfach nur
von Hilfe und Liebe Christi zu den Menschen spricht, sondern ganz ,,hand-
fest” mit den Worten umschrieben wird: ,,In ihm ist alles neu geschaffen. Er
heilt die Wunden der ganzen Schopfung, richtet auf, was darniederliegt, und
ruft den verlorenen Menschen ins Reich deines Friedens® (aus der Prifation
von Weihnachten II), ,,Durch ihn schaffst du den Menschen neu und
schenkst ihm ewige Ehre. Denn einen wunderbaren Tausch hast du vollzo-
gen: dein gottliches Wort wurde ein sterblicher Mensch, und wir sterbliche
Menschen empfangen in Christus dein gottliches Leben® (aus der Prifation
von Weihnachten III), ,,Er ist als sterblicher Mensch auf Erden erschienen
und hat uns neu geschaffen im Glanz seines géttlichen Lebens* (aus der Pri-
fation von Erscheinung des Herrn), ,,Denn er ist das wahre Lamm, das die
Stinde der Welt hinwegnimmt. Durch seinen Tod hat er unseren Tod vernich-
tet und durch seine Auferstehung das Leben neu geschaffen* (aus der Prifa-
tion fiir die Osterzeit I), ,,Das Alte ist vergangen, die gefallene Welt erldst,
das Leben in Christus erneuert* (aus der Prifation fiir die Osterzeit IV) — um
nur einige wenige Beispiele aus vielen, vor allem aus der langen &sterlichen
Zeit, zu nennen. — Dafl der Alltagschrist von solchen Formulierungen iiber-
rascht, iiberfordert, ja vielleicht sogar befremdet wird, liegt eigentlich auf der
Hand. Prompt stellen sich auch die entsprechenden Reaktionen ein, die so
aussehen: Nach aufien hin lifit sich der Alltagschrist in einen Festtagschrist
»»verwandeln®, er hat ,,nichts dagegen”, wenn ihm gleichsam von auflen,
durch die allgemeine Stimmung wie durch die Texte der Liturgie, ein Fest-
tagsgewand angezogen wird im Hinblick auf sein Christusverstindnis. Aber
dies alles vollzieht sich nicht im Innern der Personlichkeit, im Kraftzentrum
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seiner Uberzeugungen. Da ,,herrscht, entgegen allen offiziellen Festtagsaus-
sagen, der ferne Christus weiter, der im Grund bis zum Jiingsten Tag doch
alles ,,beim Alten* belifit und den Menschen und der Kirche die Bewiltigung
des Lebens iiberlift. Ist dann der Feiertag vorbei, zieht man dieses Festtags-
gewand wieder aus und wechselt es gegen den ,,christologischen Alltagsan-
zug* wie man ein Hemd wechselt. Man hat es nicht unbedingt {ibel genom-
men, daff Christus in den paar Tagen so nahe und lebensbestimmend erschie-
nen ist, aber man ist irgendwie froh, dafl dies nun alles vorbei ist und der
Himmel dorthin zuriickgekehrt ist, wohin er gehort. — Eine andere Reaktion
kann darin bestehen, dafl man sich innerlich gegen diesen nahen Christus, der
erlést und befreit — und zwar, wie die Theologie und Liturgie sagt, in dieser
unserer Gegenwart — auflehnt, diese Art der Rede, des Gebetes oder Gesanges
kaum ertragen kann, sich merkwiirdig berithrt fiihlt und woméglich in eine
Form der Feier der Eucharistie fliichtet, wo es moglichst feierlich und zu-
gleich méglichst unverstindlich ,,zugeht, so dafl diese Texte in verstindli-
cher Weise kaum ans Ohr dringen und schon gar nicht ins Herz. — Ein ganz
kleiner Prozentsatz von Gliubigen, der im Alltag mehr in respektvoller Di-
stanz zu Christus steht, als aus seiner Nihe lebt, wird sich fiir einige wenige
Tage umzustellen vermbgen — nicht nur duflerlich, sondern ebenso innerlich —
so daf ein echter Bezug zustande kommt zu einem Christus, der auch jetzt
schon erlosend in unser Leben konkret eingreift und eingegriffen hat. — Ange-
sichts dieser Situation ist es zunichst unbedingt notwendig, alle Krifte aufzu-
bieten, um den Alltagschristus, der nur durch Ferne wie durch Anbetung be-
stimmt ist, in die Nihe der Gliubigen zu riicken, thn zu beheimaten in den
Vorstellungen von Arbeit, Not, Planung, Ungliick, Wagnis, Vertrauen, Frei-
heit, Opfer, Leben, Bannung von Not und Tod, in dem Sinne, dafl dieser
Christus mit all diesen Faktoren etwas zu tun hat, nicht himmelweit iiber ih-
nen steht oder gar schwebt, wirklich mit dabei ist in Anregung, Tat, Erleiden.
Diese Arbeit an einer Riickholung Christi in die Mitte unseres Lebens ist allen
Erziehern, angefangen von den Eltern, aufgetragen und sie muf§ bereits ein-
setzen beim Kind. — Diese Friichte solchen Bemiihens zeigen sich nicht nur
daran, daf} der Gliubige, mehr vom Christusbewufitsein als von einem stan-
desmiflig bestimmten Kirchenbewufitsein zu leben beginnt, sondern vor al-
lem auch daran, daff die Kluft zwischen dem Alltagschristus und dem Festtags-
christus sich in der Weise zu schliefen beginnt, da der Gliubige an Festta-
gen, wenn er von dem wirkenden Gott in Jesus Christus hort, nicht abschal-
tet, nicht verwundert und befremdet um sich blickt, sondern vom Alltagsle-
ben her ,,gewohnt* ist, in solchen Kategorien zu denken, wenn auch an Fest-
tagen diese Aussagen vom Leben ihre besondere Intensitit erhalten und so
doch ein gewisser Unterschied, nicht aber eine Kluft, zwischen Alltag und
Feiertag besteht, ja bestehen bleiben soll. — Aber auch dann, wenn ein solch
begriiffenswerter Zustand erreicht ist, wird angesichts der Formulierungen in
der Liturgie und der allgemeinen Bewufitseinsvorstellungen ein Problem be-
stehen bleiben, dessen Losung auf erhebliche Schwierigkeiten stofit und zu-
gleich von entscheidender Bedeutung sein diirfte fiir einen ehrlichen, in der
Tat vollziehbaren Zugang zu den Grundaussagen unseres Glaubens. — Dieses



Problem besteht darin, daff vielfach zur Umschreibung der Erlésung Worte
gefunden werden, die, bleiben sie ohne Erklirung und Deutung so im Raume
der Feier und des Gebetes stehen, eine Welt uns als schon jetzt existent vor
Augen stellen, die es nun wirklich nicht bzw. noch nicht gibt — anders ausge-
driickt: Das Wirken Christi unter uns findet einen solchen verbalen Aus-
druck, dafl es bei bestem Willen und wirklicher Glaubensanstrengung kaum
moglich sein wird, eine solche Umschreibung als der Realitit des Lebens ge-
recht werdend anzunehmen. Was ist hier zu tun? Zunichst muff unumwun-
den festgestellt werden, dafl es fiir manche Formulierungen besser gewesen
wire, sie wiren so nie geboren worden. Nun sind sie geboren, sie stehen ver-
bindlich im Mefibuch und werden im Laufe der Zeiten sicher ihre Wirkungen
tun, und zwar stindig und auf viele. Es gilt also, mit ihnen nicht ,,fertig zu
werden, sondern mit ithnen ehrlich zu ,,leben®. Dies wird in vielen Fillen
nur moglich sein, wenn man sie mit den Tatsachen des Lebens und der Ge-
schichte mutig und niichtern konfrontiert und dann festzustellen wagt, was
sie aussagen konnen und was sie eben nicht auszusagen vermdgen. Dieser
Vorgang des ,,Sich-vorsitzlich-Stoflens* an den Festtagsworten soll zunichst
im ganz personlichen Ringen um das richtige und zumutbare Verstindnis er-
folgen und dann in geeigneter und verantwortlicher Weise in die Gemeinde
hinausgetragen werden — und dies nicht nur vom Ambo aus, sondern auch in
der Schule, in der Erwachsenenbildung. — Ganz konkret betrifft dies Formu-
lierungen vor allem in den Prifationen der Weihnachts- und Osterzeit. Die
hier getibte niichterne und begrenzte Auslegung lifit sich dann analog auch
auf andere Aussagen in anderen Texten und Vorstellungsbereichen mit der-
selben Thematik tibertragen. — Hier tauchen die Worte auf von ,,Neuschaf-
fung aller Dinge in Christus®, von der ,,neuen Schépfung®. Auf Grund der
Tatsachen kann nun nicht behauptet werden, damit konne in der Tat ausge-
sagt werden: Durch Christi Kommen in die Welt, durch seinen Tod und seine
Auferstehung sei alles sichtbar neu geschaffen. Alles trigt im Grunde noch
das alte Kleid, das Alte ist in diesem Sinne nicht vergangen. Neuschaffung
durch Christus kann ,,leider” ,,nur® bedeuten: Es sind die Keime der neuen
Welt in die alte Welt durch Christus hineingelegt, damit aus ihnen immer
wieder Krifte des Guten, Hilfreichen, Erleichternden, Befreienden fiir die
Menschen innerhalb und auflerhalb der Kirche erstehen. Diese Krifte brau-
chen nicht unbedingt dazu fithren, daf} das Neue des Guten auch schon einen
direkten Bezug hat zum Géttlichen — dafl es dem Guten dienlich sei, ist Er-
weis genug fiir den Glaubenden, dafl es Zeugnis ablegt von der neuen Schép-
fung. — Wenn es in der 2. Prifation von Weihnachten heifit: ,,Er heilt die
Wunden der ganzen Schépfung, richtet auf, was darniederliegt”, dann kann
und darf damit nicht gemeint sein: Christus hat in seinem Kommen schlagar-
tig alles Leid hinweggenommen. Das Leid existiert auch neben und nach
Christus weiter. Was hier ausgesagt wird, ist dies: Mit Christus ist ein Hei-
lungs- und Aufrichtungsprozef in Gang gekommen, der im Hinblick auf Jesu
Vorbild und in seiner Kraft die Geschichte der Menschen durchzieht und
nicht enden wird bis zu Christi Parusie. — Wenn in der dritten Weihnachts-
prifation Gott dafiir gepriesen wird, dafl ,,wir sterbliche Menschen in Chri-
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stus dein gottliches Leben empfangen®, dann darf das nicht so verstanden
werden, als wiren wir Menschen durch Christus zu Géttern geworden, die
alles koénnten, wenn sie nur an Christus glauben — nein: Dank fiir gottliches
Leben durch Christus will bedeuten: Wir sind durch Christus in den Bereich
wahrhaft gottlicher Anregungen, Vorstellungen, Wiinsche, Richtlinien, Ver-
einfachungen, Entkomplizierungen gekommen, so dafl wir dadurch auf die
Seite Gottes treten konnten und kénnen. — In diesem Sinne muf} auch die
Formulierung der Prifation vom Hochfest der Erscheinung des Herrn ver-
standen werden, dafl wir ,,neu geschaffen sind im Glanz seines gottlichen Le-
bens.*. — Schliefilich dreht sich die zentrale Aussage von Ostern immer wie-
der um das Bekenntnis: Christus, das Osterlamm, hat die Siinde der Welt
hinweggenommen und durch seinen Tod unseren Tod vernichtet wie durch
seine Auferstehung das Leben neu geschaffen. Siinde und Tod sind auch nach
Christi Tod und Auferweckung Realitit geblieben. Hinwegnahme der Siinde
der Welt und Vernichtung des Todes bedeuten also: Im Blick auf Christus
und unter dem Antrieb seines Geistes, des Hl. Geistes, wird Siinde immer
wieder iiberwunden, kann sie nicht zur endgiiltigen Herrschaft gelangen,
wird der Tod in seinen vielfaltigen Formen von Ende schon innerhalb des Le-
bens immer wieder iiberwunden, beseitigt, wenn auch am ,,Ende* doch der
Tod steht, das heifdt, allem Guten ein vorliufiges Ende unerbittlich gesetzt
wird, aber eben, wegen Christus, nur ein vorldufiges, das einst iiberwunden
werden wird. Dieses Zusammen von zeitlicher, begrenzter Uberwindung des
Endes, des Todes und endgiiltiger, unbegrenzter Uberwindung am Ende der
Zeiten soll mit diesen Prifationsaussagen zugemutet werden. — Fassen wir zu-
sammen: Es ist ein grofies Anliegen, dafd die Zweiteilung von Festtags- und
Alltagschristus und im Gefolge davon von Festtags- und Alltagschristen iiber-
wunden werde. Dies geschieht dadurch, dafl im Glaubensbewufitsein der
Christen der erlosend agierende Christus im Alltag wie am Festtag bewufit
ist. Die Formulierungen, die diesem Anliegen an den Feiertagen — vorab zu
Weihnachten und Ostern — dienen — sind nicht immer so, daf} sie, ungedeutet,
dieses Wirken Christi der Realitit entsprechend zum Ausdruck bringen. Es
mufl daher grofite Sorgfalt darauf gelegt werden, diese Vorstellungen und
Aussagen mit den nicht zu iibergehenden oder gar zu verdeckenden Gege-
benheiten der gegenwirtigen Wirklichkeit bei aller Glaubensbereitschaft in
einen zumutbaren Einklang zu bringen, damit diese Aussagen und Vorstel-
lungen iiber Christi Wirken an Festtagen und Werktagen mitten in unser Le-
ben hineingestellt werden kénnen.



Werkbiicher und Medien fiir den Kindergottesdienst

Eva Bracharz

Da es fiir die Gestaltung von Kindergottesdiensten eine groffe Anzahl von
Arbeitshilfen und Materialien gibt, soll in diesem Beitrag die in der Liturgie-
wissenschaft vorhandene Literatur vorgestellt werden. Es ist allerdings nicht
vorgesehen, jedes einzelne Buch genau zu besprechen; lediglich soll jeweils
ein kurzer Hinweis in bezug auf Brauchbarkeit, Schwerpunkt, Problematik
usw. gegeben werden.

Es laft sich jetzt schon sagen, daf} sich keines der Biicher erschopfend mit
der ganzen Problematik des Kindergottesdienstes beschiftigt bzw. beschifti-
gen kann, noch vollkommene Modelle von Gottesdiensten geboten werden.
Diese Biicher wollen sich eher als Arbeitshilfen verstanden wissen, die eige-
nen Ideen und Initiativen Raum lassen. Es wird immer wichtig sein, die Got-
tesdienstmodelle je nach Beschaffenheit der Gemeinde umzugestalten und zu
erginzen. Mit diesem Wissen sollten alle Werkbiicher angegangen werden,
um einer Enttiuschung iiber das angebotene Material vorzubeugen.

1.  Grundlegende Literatur

1.1 Das Kind im Gottesdienst (einschliefflich der Hilfen fiir die Schulung
der Mitarbeiter im Kindergottesdienst).

In dieser einleitenden Literatur werden einige Grundiiberlegungen zu
entwicklungs-psychologischen und religions-padagogischen Problemen
angestellt. Ebensowenig fehlen grundsitzliche Beitrige wie Glaubens-
erziehung im Kindergottesdienst, kindgemifle Zuginge zum Evangeli-
um, besondere Aufgaben des Kindergottesdienstes . . . Wichtig wire,
dafl zur Erlduterung dieser Theorie einige praktische Uberlegungen und
Anregungen gegeben wiirden; dies konnte zur Verstindlichkeit des je-
weiligen Werkes sehr viel beitragen.

Fraas Hans-Jiirgen/Hauschildt Karl u. a.: Verantwortlicher Kindergottes-
dienst, Giitersloh 1970. — Eine gute Einfiihrung fiir Kindergottes-
diensthelfer; zentrale Themen sind die Seelsorge und der Helferdienst
mit all seinen Aufgaben und Diensten.

Hahn [lla/Hauschildt Karl/Hild Helmut/Wiese Walter: Kindergottesdienst
heute. Giitersloh 1967. — Dieses Buch ist sehr wahrscheinlich der Vor-
ginger des vorher genannten Werkes; es ist besonders der dreijihrige
Textplan fiir die Gottesdienste im Anhang zu erwihnen.

Kugler Georg: Familiengottesdienste. Giitersloh 1971. — Es wird hier die
ganze Problematik von Gemeinde- und Familiengottesdienst behandelt.
Neue Ideen zum Gottesdienst werden in Zielvorstellungen formuliert.
Neben der Theorie werden auch Entwiirfe neuer Gottesdienste gege-
ben.

Sauer Ralph: Kinder loben Gott. Miinchen 1967. — Uberlegungen und Anre-
gungen zur Gestalt des Kindergottesdienstes.
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Schulz Heinz Manfred: Wenn Gottesdienst Freude macht. Mainz 1977. — In
diesem Buch wird das Spielerische, die Kunst, Zeichen, Symbole, Stil-
le . . . behandelt; Dinge, die fiir den Kindergottesdienst unentbehrlich
sind.

Stadelmann Adolf/Bollinger Irma/Bernet Madeleine: Spiele oder Gottes-
dienst. Miinchen 1972. — Wie Kinder in die Liturgie einfithren? Beson-
deres Schwergewicht liegt auf der Gestalt des Kindergottesdienstes.

Zenetti Lothar: Gottes frohe Kinderschar. Miinchen 1961. — Thema: Kind in
der Kirche.

Zinke Ludger: Gemeinde vor Gott. Miinchen 1971. — Nur das Schluffkapitel
handelt iber den Kindergottesdienst; es werden Méglichkeiten neuer
Kinder- und Jugendgottesdienste aufgezeigt.

1.2 Offizielle Dokumente und Richtlinien

Es sei hier nur darauf hingewiesen, dafl sich jeder, der Kindergottes-
dienste gestaltet, informieren sollte, welche Méglichkeiten und Freihei-
ten er bel der Gestaltung hat.

Deutscher Katechetenverein e. V. und Liturgisches Institut Trier: Gottes-
dienst mit Kindern. Erarbeitet im Auftrag der Deutschen Bischofe von
der Kommission fiir Fragen der Kinder- und Jugendliturgie. Miin-
chen/Trier 1972. — Richtlinien und Anregungen fiir den Wortgottes-
dienst im Rahmen der Mefifeier und fiir die Eucharistiefeier.

Direktorium fiir Kindermessen, Dokumente zur Liturgiereform, Kongrega-
tion fiir den Gottesdienst. Hrsg. und iibers. von den Liturg. Instituten
Salzburg, Trier und Ziirich. Trier 1976.

Synode, Gottesdienst. In: Gemeinsame Synode der Bistiimer in der Bundes-
republik Deutschland. Offizielle Gesamtausgabe, Bd. 1. Seiten
187-225, Freiburg/Basel/Wien 1976. — Ein besonderer Schwerpunkt
des Synodenbeschlusses ist den Kinder- und Jugendgottesdiensten ge-
widmet.

2.  Einfithrung in die Liturgie der Kirche — katechetische Hilfen
Die Katechesen und katechetischen Hilfen sollten immer darum be-
miiht sein, anschaulich zu sein und dazu beitragen, eine stufenweise
Hinfithrung der Kinder zur Liturgie zu erméglichen.

Furrer Karl: Voreucharistische Gottesdienstgestaltung. Olten 1973. Feiern,
die zum Gemeindegottesdienst hinfiihren sollen.



Guntram Joachim: Katechetische Stunde. Tettnang 1978. — Katechesen und
Gottesdienste zu verschiedenen Themen mit methodischen Voriiberle-
gungen und Hinweisen zu technischen Vorbereitungen.

Kalteyer Anton: Katechese in der Gemeinde. Frankfurt am Main 1974. —
Nach grundlegenden Vortiberlegungen werden Katechesen mit der je-
weiligen Einfiihrung fiir den Katecheten angefiigt; auflerdem finden
sich noch Bufivorbereitung, Eucharistievorbereitung, Gottesdienste
und Elternabende.

Klinke Maria (Hrsg.): Hinfilhrung zur Eucharistie — eine Aufgabe der Ge-
meinde. Diisseldorf 1974. — Aufler einem umfassenden Kapitel an
grundsitzlichen Uberlegungen bietet dieses Buch wenige Modelle. Es
werden viele organisatorische Dinge abgehandelt; z. B. Wie gewinne
ich einen Katecheten? . . . Eignet sich weniger fiir die Katechese.

Lelubre/Laurentin: Einfihrung der Kinder in die Liturgie. Miinchen 1965. —
Schrittweise Hinfithrung zum Gottesdienst durch Erklirung der im
Gottesdienst verwendeten ,,Gegenstinde”, Symbole, Zeichen, Haltun-
gen . ..

Schulz Heinz Manfred: Katechese und Gottesdienst mit Kindern. Mainz
1973. — Verschiedene Vorschlige zur Gestaltung von Sonn- und Werk-
tagsmessen mit und ohne Vorbereitung durch die Kinder.

Weber Giinther: Das Zeichen fiir eine bessere Welt. Freiburg 1970.
ders., Gottes Geist in dieser Welt. Freiburg 1969.

ders., Miteinander eins werden. Freiburg 1971. — Bietet eine gute Vorberei-
tung auf das jeweilige Sakrament; alle Biicher sind sehr anschaulich und
verstindlich fiir die Kinder.

3. Modelle fiir den Kindergottesdienst

3.1  Eucharistiefeiern (Kinder-, Familien- und Schulgottesdienste)

Die Werkmappen und Biicher sollten eine Fiille von Anregungen fiir
die verschiedensten gottesdienstlichen Formen und Teile bieten; aufier-
dem sollte die Moglichkeit gegeben sein, alle Elemente je nach Bedarf
und verschiedenen Anlissen neu zu kombinieren und aktuell zu formu-
lieren. Zu jedem Modell wire es sehr hilfreich, kurze Vortberlegungen
zu haben, damit die kindgemifle Erschliefung der Themen erleichtert
wire.
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Angulanza Marianne: Kinder in der Kirche. Graz/Wien/Kéln 1974. — Fiir
4-8jahrige Kinder; Themen fiir das ganze Jahr.

Blasig Winfried: Sonntag fiir Kinder. Koln 1973/74. — In den bis jetzt er-
schienenen Binden (8) werden Kindergottesdienste fiir jeden Sonn- und
Feiertag im Kirchenjahr angeboten (Beachtung der Lesejahre).

Guntram Joachim (Hrsg.): Ferien sind schon. Tettnang 1974.

ders., Von Martinus bis Dreikonig. Tettnang 1975. — Dieses Werkbuch erfaf§t
alle wichtigen Feste zwischen Martinus und Dreikonig und gibt fiir jede
Feier verschiedene Vorschlige zur Gestaltung.

ders., Gottesdienste fiir kleinere Kinder. Tettnang 1974. — Je nach Entwick-
lung des Kindes ist der jeweilige Vorschlag fiir 4- bis 6jahrige Kinder
und ilter geeignet.

ders., Schiilermessen. Grundschule I. Tettnang 1970.

ders., Grund- und Hauptschule Schiilermessen. Tettnang 1975.

ders., Schiilermessen I und II. Tettnang 1970/1972.

ders., Familiengottesdienst A. Tettnang 1977.

ders., Familiengottesdienst B. Tettnang 1972/1973.

ders., Familiengottesdienst C. Tettnang 1976/1977.

ders., Die Karwoche mit Kindern. Tettnang 1975.

Heiserer Helmut: Gottesdienst — Modelle fiir Schule, Ferien, Lager . . .
Miinchen 1975.

Keller Norbert/Wagner Hans-Joachim: Motivmessen fiir Kinder. Essen 1972,

Lissner/Kalteyer/Seuffert: Kinder feiern Gottesdienst. Miinchen 1972. — Viele
Anregungen und selbstgemachte Texte neben fertigen Gottesdienstmo-
dellen.

Longardt Wolfgang: Neue Kindergottesdienstformen. Giitersloh 1973. -
Grundsatziiberlegungen und Gottesdienstmodelle aus der Praxis der
evangelischen Kirche; auch fiir die katholische Kirche sehr interessant.

ders., Taschenbuch fiir Mitarbeiter der Kindergottesdienste. 1979. Giitersloh
1978.



Nissim Gabriel-M.: Auf dem Weg zur Eucharistie. Miinchen 1971. — Nach
einer ausfithrlichen Voriiberlegung tiber die Einfithrung in die Euchari-
stie folgen Modelle.

Rommel Kurt/Schmeifler Martin: Kinder- und Familiengottesdienst. Advent
— Weihnacht. Freiburg i. Br. 1974. — Neben Gottesdienstmodellen auch
eine grofle Auswahl von Einzelelementen, z. B. Gebete, Kurzgeschich-
ten, Spieltexte . . .

ders., Kinder- und Familiengottesdienst. Passion, Ostern, Pfingsten. Frei-
burg i. Br. 1974. — Keine fertigen Modelle, sondern verschiedene Bau-
steine, Materialien und Vorschlige zur Gestaltung der Gottesdienste.

Rost Dietmar/Machalke Joseph: Gottesdienste mit Kindern. Limburg 1972. —
Neben Gottesdienstmodellen gibt es einen eigenen Text- und Gebets-
anhang.

Priesterteam Wien—Machstrafle: Wie die Kinder in das Leben der Gemeinde
einbeziehen. Graz 1971. - Das Buch entstammt der Praxis und bietet
neben theoretischen Voriiberlegungen relativ offene Gottesdienstmo-
delle zur eigenen Ausgestaltung.

Schmitt Helmut/Haushofer Gotthard/Propp Michael (Hrsg.): Gott hat alle
Menschen lieb. Wiirzburg 1977. — Das aus der Praxis entstandene Buch
bietet Gottesdienste fiir geistig Behinderte an.

Seidel Uwe/Zils Diethard: Werkbuch Kindergottesdienst. Wuppertal 1972. —
Manche Gottesdienstmodelle sind iiberzeichnet und bieten Themen, die
auf Industriegebiete beschrinkt sind. Die Problematik einiger Themen
wird durch die Bearbeitung im Gottesdienst bei Kindern nicht abge-
baut, sondern verstirkt. Es ist zum vorsichtigen Gebrauch geraten.

Weber Giinther: Zwanzig Eucharistiefeiern mit Kindern. Donauwérth
1969. — Viele Uberlegungen zu Kinder- und Schiilergottesdienst; Got-
tesdienstmodelle mit Variationsméglichkeiten.

3.2 Bufifeiern

Fur Bufifeiern gilt die Hauptforderung: Keine moralisierende Abfas-
sung.

Bertsch Ludwig/Kénig Josef/Kalteyer Anton: Eucharistie und Bufle der Kin-
der in der Gemeinde. Frankfurt 1969. — Neben einem theoretischen
Teil werden Katechesen, Wortgottesdienste und Hilfen fiir die Eltern
angeboten.
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Finkenzeller Joseph/Binder Joseph: Bufifeiern mit Kindern und Jugendli-
chen. Miinchen/Luzern 1975. — Fiir verschiedene Altersstufe sind hier
Modelle von Bufifeiern angeboten, die durch eine Vielzahl von Vor-
Uberlegungen zu deren Gestaltung erginzt sind.

Sauer Ralph (Hrsg.): Mit Kindern Versohnung feiern. Miinchen 1978. — Hier
liegt eine sehr gute Einfithrung fiir Kinder in die Bufle vor; die wesent-
lichen Elemente des Sakraments sind in einem eigenen Teil abgehandelt.

Feifel Heribert: Bufigottesdienste II. Stuttgart 1968. — Bufifeiern zu verschie-
denen Anlissen; es werden verschiedene Altersstufen angesprochen.
Auffallend ist, daf teilweise mit Medien gearbeitet ist. Im Anhang fin-
den sich einige Dias.

Weber Glinther: Zwanzig Bufifeiern mit Kindern. Donauwérth 1968. — Al-
tersspezifische Bufifeiern, bei denen wesentliche Elemente des Bufi-
sakraments genau bearbeitet werden; bemerkenswert ist der Liedruf-
und Liederanhang.

4. Elemente fiir den Kindergottesdienst
4.1 Text- und Predigtbiicher

Fiir die Texte und Predigten sollte gelten, daf} die Sprache kindgemif}
ist, was nicht heifit, dafl abstrakte Begriffe vollig ausgeklammert wer-
den miissen; bei deren Verwendung sollten sie allerdings unbedingt er-
klart werden. Wichtig wire auflerdem, die Umwelt des Kindes mit ein-
zubeziehen; dadurch konnten kindliche Probleme und deren Losungs-
moglichkeiten aufgezeigt werden.

Achtnich Elisabeth/Barth Friedrich u. a.: Fiir Advent und Weihnacht. Frei-
burg i. Br. 1976. — Ein umfassendes Werk tiber Weihnachtsgeschichten
und die Gestaltungsméglichkeiten dieser Texte; ist auch fir Jugendliche
und Erwachsene interessant.

Adam Ingrid (Hrsg.): Arbeitshilfe fiir den Kindergottesdienst. Berlin 1970.
Texte und Geschichten mit guten theologischen Voriiberlegungen oder
Vorbemerkungen.

Geiger Paul Tristan/Haberl Christoph: Wortgottesdienst fiir Kinder. Miin-
chen 1966. — Lesungen und Gebete fiir das ganze Kirchenjahr (alte Le-
seordnung).

Nitschke Horst: Worte zu Schilern heute gesagt. Giitersloh 1974. — Dieses
Buch versteht sich als Hilfsmittel fiir Schiilergottesdienste; dabei ist das
verschiedene Alter der Schiler beriicksichagt.



Schnitzler Theodor: Erzihlte Messe. Freiburg i. Br. 1978. — Geschichten zu

drei Themenbereichen: Was ist die Messe? Was geschieht in der Messe?
Was in der Messe vorkommt. Es handelt sich zum gréfiten Teil um Ge-
schichten aus dem Profanbereich, an die eine kurze Besprechung, eine
Predigt . . . angehingt ist.

Stark Wolfgang-Jurgen: Geschichten der Bibel fiir die Kleinsten im Kinder-

gottesdienst. Giitersloh 1970. — Umfafit alle wichtigen Sonn- und Feier-
tage. Aufbau: Textauslegung, Uberlegung zur Darbietung, Hinfiih-
rung, Erzihlung und Gebet. Da dieser Aufbau bei jedem Text durch-
gehalten ist, bekommt man eine gute Anleitung, wie man mit dem Text
umgehen kann.

Albrecht Alois/Limbeck Meinrad/Schlemmer Karl: Vom Wort zum Leben.

2

Elemente zur Feier des Sonntags. Stuttgart 1978/79. — Eine Zeitschrift,
in der fiir den Kindergottesdienst Predigten und Predigtimpulse gege-
ben werden. Viele Predigten verstehen sich mehr als Anregung und sind
offen fiir eigene Initiativen. Dazu werden auch noch Gottesdienstmo-
delle und -elemente angeboten (bes. Familiengottesdienste).

Gebetbiicher

Wiinschenswert ist, dafl zu Beginn jedes Gebetbuches eine Anleitung
gegeben wird, in welchen verschiedenen Formen man mit Kindern be-
ten kann und was man dabei beachten muf. In bezug auf Inhalt und
Sprache gelten dieselben Forderungen wie bei den Text- und Predigt-
bichern.

Block Detlev: Gut, daf du da bist. Lahr/Schwarzwald 1974. — Ein schon be-

bildertes Buch, das alle Bereiche im Leben des Kindes anspricht; die
Sprache ist kindgemi}, nicht kindisch. Ein Buch zum gemeinsamen
Gebet von Kindern und Eltern.

Heim Burkhard: Beten im Kindergottesdienst. Neuffen 1974. — Umfafit Ein-

gangsspriiche, Eingangsgebete und Schlufigebete fiir alle Feste im Kir-
chenjahr; auch die Auswahl an allgemeinen Gebeten ist sehr groff. Au-
erdem finden sich noch Gebete zu den verschiedensten Texten des AT
und NT, themenorientierte Gebete, Glaubensbekenntnisse und gesun-
gene Gebete und Wochenspriiche.

Pohl Alfons: Fiirbitten fiir den Familien-, Schul- und Kindergottesdienst.

Rost

Donauwérth 1972. — Dieses Werk ist nach Sonn- und Festtagen aufge-
baut; fiir kleinere Kinder ist das Buch nicht geeignet, sondern konnte
gut im Gemeindegottesdienst Verwendung finden.

Dietmar/Machalke Joseph: Gottesdienste mit Kindern 2. Limburg
1972. — Ein umfassendes Buch, das Gabengebete, Hochgebete und
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Schlufigebete fiir das Grundschulalter beinhaltet; auflerdem noch Texte
fiir das Begrabnis eines Kindes.

4.3 Gesang und Musik im Kindergottesdienst

Es ist darauf zu achten, daff die Kinder in den Liedern durch den Text

oder die Melodie nicht iiberfordert werden; auch miifite die Miteinbe-
ziehung fast aller Kinder gewidhrleistet sein. Die Musik sollte in der ihr

spezifischen Form der kindlichen Erlebniswelt entgegenkommen und

entsprechen.

Klein Joseph/Rohr Heinrich/Andreae Fritz: 50 Gesinge zu Meffeier und
Wortgottesdienst mit Kindern. Freiburg i. Br. 1971. — Dieses Heft ist
besonders fiir die Kirchenmusiker und Katecheten interessant, die eine
Orffgruppe haben, da zu jedem Lied eine gute Orffbegleitung angebo-
ten wird. Die Auswahl der Lieder ist allerdings nicht sonderlich grof3.

Watkinson Gerd (Hrsg.): 9x11 neue Kinderlieder zur Bibel. Freiburg i. Br.
1973.

ders., 111 Kinderlieder zur Bibel, Freiburg i. Br. 1968. — Es wird eine Vielfalt
von Kinderliedern fiir die verschiedensten Bereiche angeboten: Lieder
zum Tag, zum AT und NT, Lieder zum Kirchenjahr und zu besonde-
ren Anlassen.
Es ist vielleicht darauf zu achten, daf manche bibelbezogenen Texte
manchmal nicht den Anforderungen der Exegese entsprechen.

4.4  Gebetbiicher fiir die Hand des Kindes

Fiir die Kinder ist ein handliches und farbiges Mefbuch wichtig; fiir die
Kleinsten geniigen einfache Zeichnungen ohne Text, fiir iltere Kinder
sollten neben den Zeichnungen auch Grundgebete wie das Gloria, Cre-
do, Vater unser . . . aufgefithrt werden.

Grof8 Engelbert: Mein Kirchbuch. Freiburg i. Br. 1971. - Dies ist kein reines
Mefbuch fiir das Kind, da versucht wird, teilweise Symbole und Ge-
sten zu erkliren; auflerdem nimmt es Bezug auf biblische Geschehen
(besonders in der Einleitung).

Grofimann Heinz/Wessels Bernhard: Wir feiern Messe. Hildesheim 1978. —
Teilweise sind Grundgebete und Lieder mit einbezogen.

Senger Basilius/Van Alphen Noelle: Kleines Kindermeflbuch. Essen 1964. —
Fiir Kinder von etwa 8 Jahren empfehlenswert.



Medien fiir den Kindergottesdienst

Biicher, die bei der Arbeit mit Medien Hilfestellung leisten, sind kaum
zu finden. Als einziges umfassendes Werk, das fiir den Religionsunter-
richt und Schule brauchbar ist, sei hier ein Buch von W. E. Failing emp-
fohlen.

Failing W. E./May H.: Mit audiovisuellen Medien arbeiten. Frankfurt/Main

19753

Audiovisuelle Medien fiir den Kindergottesdienst gibt es in den Medien-
zentralen nur in sehr geringer Zahl. Die Auswahl ist allerdings in den
letzten Jahren vergrofiert worden. Es seien hier besonders die Hollinder
genannt, die bis jetzt die meisten Diaserien zum AT und NT sehr kin-
dertiimlich gestaltet haben.

Der Film oder die Diareihe sollte bestimmten Anforderungen nach-
kommen:

— Die Sprache soll kindgemif8 sein.

— Die Filmlinge und die Gestaltung mufl dem Alter des Kindes eini-
germaflen entsprechen.

— Die Diareihe oder der Film sollten liturgiefihig sein, d. h. unmittelbar
oder mittelbar zur Verkiindigung beitragen.

~ Es sollen religitse Assoziationen geweckt werden oder dazu anregen
(z. B. der Film ,,Es lag einer®).

— Der Film darf nicht Ersatz fiir ein Bekenntnis oder Gebet sein.

— Ein Gesprich iber Film oder Diareihe sollte nie fehlen.
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Buchbesprechungen

Klemens Richter — Heinrich Plock — Manfred Probst, DIE KIRCHLICHE TRAU-
UNG. Werkbuch fiir die pastoralliturgische Praxis, 175 Seiten, kart., DM 19,80, Frei-
burg-Basel-Wien 1979. (4194)

Von den drei Autoren ist der erste Laie, der zweite Bistumspriester (Osnabriick),
der dritte Ordensgeistlicher (SAC). Alle drei sind als Doktoren Schiiler des bekannten
Liturgiewissenschaftlers Emil Joseph Lengeling in Miinster/Westfalen. K. Richter,
Ehemann und Vater, ist Akad. Oberrat an der Universitit Miinster, H. Plock leitet
das Priesterseminar in Osnabriick (Regens) und Pater Manfred Probst ist Professor fiir
Liturgiewissenschaft an der Phil.-Theol. Ordenshochschule der Pallotiner in Vallendar
(bei Koblenz), nachdem er sich bei Prof. Balthasar Fischer in Trier habilitiert hat. Die
drei Verfasser sind durch zahlreiche gemeinsame Arbeiten hervorgetreten, die fast alle
unmittelbar der pastoralen Praxis dienen (wir erinnern z. B. an die Titel: Hausgottes-
dienste mit Kranken; Zeichen der Hoffnung in Tod und Trauer; Heilssorge fiir die
Kranken; Katechumenat heute). Thnen sind in jiingster Zeit viele brauchbare Hilfen
und Anregungen zu verdanken, die zum Teil unter Mitarbeit weiterer Fachleute ent-
standen sind (vgl. die genannten Biicher).

Mit gutem Recht bezeichnen Plock, Probst und Richter ihr vorliegendes Buch zur
»»kirchlichen Trauung® als ,, Werkbuch fiir die Praxis. Zumal der Pfarrseelsorger fin-
det darin Anregung fiir einen Teilbereich seines Titigkeitsfeldes, der heute — so zeigen
die jiingsten Erhebungen und Umfrage-Ergebnisse — besonderer pastoraler Bemiihun-
gen bedarf. Dafl die Bedeutung des Ehesakramentes und die liturgische Feier der
Trauung (auch unter Katholiken) immer mehr in Frage gestellt wird, kann als hinrei-
chend bekannt vorausgesetzt werden. Um so dringlicher ist die pastorale Arbeit mit
den ,,Ehe-Kandjdaten* geworden, der man sich heute sehr behutsam und jenseits aller
Routine zuwenden muf.

Der Pfarrseelsorger wird dieses Buch auf jeden Fall mit Gewinn durcharbeiten. Da-
bei spielt es iiberhaupt keine Rolle, dafl er nicht immer und in allen Einzelheiten mit
den Autoren einig gehen wird. Was hier zur ,,Feier der Trauung im Leben der Ge-
meinde®, zur ,,Vorbereitung der Trauung®, zur s liturgischen Feier der Trauung®
selbst, zum ,,religiosen Brauchtum in Familie und Gemeinde® sowie zu den »»Jahres-
tagen der Trauung* (Silberhochzeit, Goldene Hochzeit) dargelegt wird, verdient
griindlich bedacht und erértert zu werden. Das in grofier Vielfalt angebotene ,,Mate-
rial, das leicht in die konkrete Praxis umgesetzt werden kann, wird vielen Pfarrern
und ihren Mitarbeitern dienlich sein.

Was in diesem empfehlenswerten Werkbuch im einzelnen von welchem der drei
Autoren stammt, ist nicht erkennbar. Die drei verantworten alles gemeinsam, von der
ersten bis zur letzten Seite. Thr Mut zum Kompromif} ist ebenso entwickelt wie ihr
Problembewufitsein, das heiklen Fragen durchaus nicht ausweicht.

Theodor Maas-Ewerd

Karl Schlemmer (Hg.), GOTTESDIENSTHELFER. Rolle, Aufgabe und Anforde-
rung, 102 Seiten, kart., DM 9,80, Seelsorge-Verlag Echter, Wiirzburg 1979 (4158)

Folgende Grundregel wird hier gedeutet und fiir die Praxis konkretisiert: ,,Bei den
liturgischen Feiern soll jeder, sei er Liturge oder Gliubiger, in der Ausiibung seiner
Aufgabe nur das'und all das tun, was ihm aus der Natur der Sache und gemafl den li-
turgischen Regeln zukommt* (Liturgiekonstitution, Art. 28). Mit mehreren Mitarbei-
tern behandelt der Fuldaer Dozent fiir Liturgiewissenschaft die einzelnen ,,Rollen,
wobei es eine Frage bleibt, ob man sie allesamt unter dem Titel ,,Gottesdiensthelfers
zusammenfassen soll oder nicht. Nichtsdestoweniger verdient dieses kleine Buch Be-



achtung. Es verweist auf ein wichtiges Anliegen, denn die genannte Grundregel ist in
der Praxis noch lingst nicht tiberall angemessen verwirklicht. Ihre Realisierung ist vie-
lerorts mithsam. Sie stofit auf mancherlei Schwierigkeiten, solange nicht der eigentli-
che Sinn der sogenannten ,,Rollenverteilung® bewufit geworden ist. In dieser Hinsicht
kann dieses Buch in vielen Fillen eine Hilfestellung leisten.  Theodor Maas-Ewerd

Hugo Aufderbeck, WORTGOTTESDIENSTE. KOMMUNIONFEIERN AM
SONNTAG, 324 Seiten, gebunden, DM 34,—, S 250,~, Verlag Styria, Graz—Wien—Koln
1979. (4159)

In der Lengeling-Festschrift ,,Gemeinde im Herrenmahl® (21976) hat Bischof Hugo
Aufderbeck von Erfurt, der dieses Werk in Leipzig wie in Graz vorlegt, die Frage
nach dem ,,Sonntagsgottesdienst ohne Priester (a. a. O. 91-96) auf dem Hintergrund
seiner pastoralen Erfahrungen anschaulich geschildert, begriindet und in mehrfacher
Hinsicht tiberzeugend erdrtert. Die pastorale Arbeit, die dahintersteckt, verdient Re-
spekt und Dankbarkeit! ,,Den Gliubigen in der Zerstreuung geht es wie Steinen die
bei Wind und Wetter draufien liegen bleiben; sie verwittern®, sagt Aufderbeck in sei-
nem Vorwort zu diesem Buch (3), das den Leitern der ,,Stationsgottesdienste® in der
DDR in die Hand gegeben wird. Die Texte wurden von einem Kreis erarbeitet (H.
Aufderbeck; Joh. Cramer; F. Kindermann; Joachim Meisner). Das Buch erscheint
hier in einer Lizenzausgabe des Leipziger St. Benno-Verlags. Der ,,Grazer Ausgabe®,
die wir mit diesen Zeilen vorstellen, hat der Salzburger Erzbischof und Primas Ger-
maniae, Dr. Karl Berg, in seiner Eigenschaft als Vorsitzender der LKO ein Geleitwort
(V) vorausgeschickt, in dem er die praktische Bedeutung dieses Werkes wiirdigt: ,,Die
Frage priesterloser Gottesdienste ist fiir uns alle bedeutsam, denn immer &fter kann in
Zukunft der Fall eintreten, daf fiir die sonntigliche Mefifeier kein Priester zur Verfii-
gung steht. In solchen Notsituationen soll jedoch die gottesdienstliche Zusammen-
kunft der Gliubigen am Tag des Herrn nicht unterbleiben® (ebd.). Erzbischof Dr.
Berg bringt zum Ausdruck, ,,dafl dieses Buch eine wertvolle Hilfe fiir gottesdienstli-
che Versammlungen sein wird . . ., auch wenn die Feier des sonntiglichen heiligen
Mef opfers nicht méglich ist™ (ebd.).

Der darin angesprochenen Problematik geht der Grazer Liturgiewissenschaftler Ph.
Harnoncourt in einer instruktiven Einleitung nach, nicht zuletzt unter dem Aspekt
der Verwendbarkeit dieses Buches ,,auflerhalb der DDR (VII-XVI). Die ,,jenseits
der Mauer erarbeiteten Modelle dieses liturgischen ,,Werkbuches* (= Manuale fiir
die in der DDR unter der Bezeichnung ,,Diakonatshelfer” bekannten Leiter priester-
loser Sonntagsgottesdienste) folgen der Ordnung des liturgischen Jahres, schlieRen
sich eng der Grundstruktur des Wortgottesdienstes der Meffeier an, greifen auf die
dreijihrige Perikopenordnung zuriick, realisieren konsequent das Prinzip der ,,Rol-
lenverteilung und betonen das christliche Brauchtum im Laufe des Jahres, das ver-
stindlicherweise auch auf den ,,Auflenstationen und in den Familien gefestigt werden
soll, damit der Glaube nicht durch einseitige Verbalisierung oder intellektualistische
Engfiithrung verarmt.

Jeweils der dritte Teil der vorgelegten Modelle ist als ,, Kommunionteil* ausgearbei-
tet. Bekanntlich sind die seit {iber 30 Jahren in der DDR iiblichen Gottesdienste auf
den ,,Auflenstationen® seit dem Jahre 1965 durch eine ,,Kommunionfeier’ erweitert
worden. Dadurch ist ,,ein bestimmter Typ von regelmifiger Sonntagsliturgie ohne
Priester” (Harnoncourt, a. a. O. VII) entstanden, der inzwischen iiberall im deut-
schen Sprachgebiet lebhaft errtert worden ist, wobei zum Teil erhebliche Bedenken
vorgetragen worden sind. Wir brauchen an dieser Stelle nur auf die sehr griindliche
Arbeit von Arno Schilson aus Tiibingen zu verweisen, die in dieser Zeitschrift unter
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dem alarmierenden Titel ,, ,Notlsungen sind oft Fehlldsungen! Zur theologischen Pro-
blematik der ,Kommunionfeiern‘* erschienen sind: 33 (1979) 147-174.

Unabhingig von dieser notwendigen Diskussion (vgl. die Literaturhinweise im ge-
nannten Beitrag Schilsons) ist das vorliegende Buch um so mehr zu begriifien, als es
die Erfahrungsberichte unserer Mitbriider aus dem ,;anderen Teil Deutschlands® illu-
striert und konkretisiert. Mit seinen Texten (Einfithrungen, Fiirbitten usw.) kann das
votliegende Buch hierzulande dem Seelsorger wichtige Anregungen bieten zur Vorbe-
reitung jener Sonntagsgottesdienste, bei denen der, Priester — an der Spitze der Ge-
meinde stehend und mit ihr — nomine Christi et Ecclesiae handelt.

Theodor Maas-Ewerd

Hans-Bernhard Meyer §] (Hg.), ER BRACH DAS BROT. Eucharistiepredigten, 230
Seiten, kart.,, DM 29,-, S 185,-, Tyrolia-Verlag, Innsbruck-Wien-Miinchen 1979.
(4122)

Diese Gemeinschaftsarbeit unter der Herausgeberschaft des Innsbrucker Liturgie-
wissenschaftlers geht, wie der Erzbischof von Salzburg, Dr. Karl Berg, in seinem Be-
gleitwort (9) mitteilt, auf eine Anregung der LKO (Liturgie-Kommission Osterreichs)
zuriick (vgl. auch das Vorwort, S. 11).

Der erste Teil (11-126) bringt Predigten zu einzelnen Teilen der Mefifeier: Ver-
sammlung-Einzug-Begriiffung; Allgemeines Schuldbekenntnis; Kyrie; Gloria; Tages-
gebet; Lesung; Homilie; Fiirbitten; Gabenbereitung-Opfergang; Prifation; Hochge-
bet; Epiklese; Vaterunser; Friedensgebet; Friedensgruff; Brotbrechen; Agnus Dei;
Kommunion; Segen-Entlassung.

Der zweite Teil (127-203) sammelt Predigten zu iibergreifenden Aspekten. Dabei
geht es um die theologische und pastorale Bedeutung der Eucharistiefeier als der Mitte
(Quelle) christlichen Lebens. In diesem Teil werden Themen behandelt, die fiir das
,»,innere Verstindnis* (Berg) der Messe von besonderer Bedeutung sind, zum Beispiel:
Taufe und Eucharistie; Christi Gegenwart in Wort und Sakrament; Mahl- und Opfer-
gemeinschaft; Jesu bleibende Gegenwart in Brot und Wein.

Im dritten Teil (= Anhang: 205-227) findet man vier Predigten des Grazer Litur-
giewissenschaftlers Ph. Harnoncourt zum Hochgebet, denen wichtige ,,Vorbemer-
kungen* (206-209) vorausgeschickt werden, die mit den Wesensmerkmalen dieses
,,Kernstiicks® der Mefifeier vertraut machen.

Die einzelnen Autoren — das ist eine gute Hilfe — geben zu ihren Predigtentwiirfen
(fast immer) eine Einfiihrung, in der sie ihren Entwurf liturgisch und biblisch begriin-
den. Unter den Autoren begegnet man bekannten Fachleuten (z. B. Emminghaus;
Meyer; Harnoncourt), die hier mittelbar an der dringlichen Aufgabe mitarbeiten, die
Gemeinden tiefer in das Verstindnis und den Vollzug der Literatur einzufithren. Die-
ses Buch erweist dem Seelsorger und der pastoralen Praxis einen guten Dienst.

Theodor Maas-Ewerd

Jobannes Griindel: DIE ZUKUNFT DER CHRISTLICHEN EHE: Erwartungen,
Konflikte, Orientierungshilfen. 174 Seiten, DM 18,80. Don Bosco-Verlag, Miinchen
(4083).

Mit fundiertem Wissen schildert der Autor die geschichtliche und kulturelle Ent-
wicklung zur monogamen Ehe bis hin zur Forderung Jesu, dafl das bestehende Ehe-
band unaufléslich sei.

Er beschreibt auch ausfiihrlich die Scheidungspraxis in vorchristlicher Zeit und zur
Zeit Jesu und stellt die Forderung Jesu beziiglich der Unauflgslichkeit bewufit dage-
gen.



Ferner stellt er die Entwicklung der christlichen Scheidungspraxis bis zum heute
geltenden kirchlichen Eherecht an Hand der einschligigen Synoden und Konzilien
und die im Laufe der Geschichte sich wandelnden Lehrmeinungen detailliert dar.

Die Tatsache der durch die staatliche Gesetzgebung begiinstigte Moglichkeit der
Ehescheidung regt ihn zu folgenden Uberlegungen an:

Struktur-Anderung der Ehe, die daraus sich ergebende Moglichkeit einer auch
kirchlicherseits gerechtfertigten Scheidung und Wiederverehelichung, und daher auch
erlaubter Sakramentenempfang der Wiederverheirateten.

Er zeigt auf, dafl es durchaus nicht dem Willen Gottes von Anfang an entsprochen
hat, daf} der Mann, als das Oberhaupt in der Ehe, die Frau als seine Untergeordnete
beherrsche, so wie die Kirche es bisher, beeinflufit durch das vorherrschende Weltver-
stindnis und patriarchale Erbe, gelehrt hat. Die Ehe hat sich von einer hierarchischen
Struktur zu einer partnerschaftlichen gewandelt. Von der Stellung Mariens im Heils-
plan Gottes leitet er ab, daff die Frau als Gleichberechtigte neben dem Mann als seine
Partnerin zu stehen berufen sei. Die bisher geiibte Uber- bzw. Unterordnung sei eine
Folge der Erbschuld, die mit der Stérung der Verhiltnisse zu Gott auch eine Stérung
des Verhiltnisses der Menschen untereinander mit sich bringt.

Weiters mufl Gott als der 3. Partner in die Ehe einbezogen werden, denn in einer
rein partnerschaftlich-menschlichen Liebe kann der Christ nicht letzte Erfiillung fin-
den, denn alles Kreatiirliche hat seinen Grund nicht in sich selbst, sondern ist iiber
sich hinaus auf Gott als Ziel bezogen, in dem eben nur letzte Erfiillung méglich ist.

Eine solche christlich-sakramentale Ehe ist der Ort der Personlichkeitsentwicklung
und Verwirklichung beider Ehegatten, da in der sexuellen Begegnung die partner-
schaftliche Liebe ihren leiblich-sinnlichen Ausdruck findet, zum Vollzug der Liebe
selbst wird und die Ehe dadurch zu ihrem Sinn finden lift. Somit ist die sexuelle Ge-
meinschaft auch ohne Zeugungswille sittlich gerechtfertigt, bedarf aber der Entschei-
dung zur Treue, da nur in ihr sich die Freiheit des Menschen vollzieht, da sonst an-
dere Krifte triebhaften Ursprungs die Steuerung in dieser Lebensgemeinschaft iiber-
nehmen. Fehlen der Treue wird mit Fehlen an Charakter gleichgesetzt.

Somit unterstreicht der Autor eindeutig die Notwendigkeit der Unauflsslichkeit der
christlichen Ehe.

Unlogisch wird der Autor zu Ende des Buches, da er mit ausgesprochener
Gedankenakrobatik begriinden mochte, daff auch eine 2. Ehe sakramentalen Charak-
ter haben kénne und ihnlich wie in der orthodoxen Kirche ebenfalls kirchlich besti-
tigt werden sollte, wenn — man beachte — in dieser 2. Ehe der Wille zur Treue vorhan-
den ist und diese auch nicht noch einmal getrennt werden kénne. Denn — so sagt der
Autor - die 2. Ehen gelingen meist besser als die ersten und werden dann als die ei-
gentlich menschlich tragenden Verbindungen betrachtet.

Er fordert fiir die 2. Ehe, damit sie kirchlich akzeptiert werden kann, die Unauflés-
lichkeit, die er unbegreiflicherweise in dieser Konsequenz fiir die 1. Ehe nicht fordert
und letztere somit zur Probe-Ehe erniedrigt.

Weiters behauptet er fiir die 2. Ehe, dafl jemand zu einer Bindung zu stehen hat,
wenn er sich durch Jahre hindurch einem anderen vertraut gemacht hat, 13t aber diese
Uberlegungen fiir die 1. Ehe aufler acht.

Er betont zwar, dafl der Ehepartner, der dem geschiedenen Teil die Treue hilt, ob-
wohl er ihn fiir dessen personliches Gliick freigegeben hat, konsequent ein hohes
christlich biblisches Ideal erfiillt, sagt aber zugleich auch, daf§ die Kirche von einem
Wiederverheirateten nicht verlangen kénne, mit dem 2. Partner als Bruder und Schwe-
ster zu leben (als Voraussetzung fiir den Sakramenten-Empfang), weil das dem einzel-
nen nicht zugemutet werden konne.
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Er versucht daher in sehr vielen Fillen den giiltigen Bestand einer kirchlich sakra-
mentalen Ehe anzuzweifeln und neue Nichtigkeitsgriinde zu finden wie:

Zu wenig intensives Glaubensleben = Taufe ohne nachfolgenden Glaubensvollzug,
Ausweitung des Begriffes ,,error in persona®,

Ehefiihrungsunfihigkeit, wegen ev. zu starker Bindung an einen Elternteil.
Zerbrochene Ehe, da hiemit die natiirliche Basis fehlt, auf der die sakramentale Gnade
aufbauen kénnte.

Auch greift er den 7. Lehrsatz der 24. Sitzung des Konzils zu Trient auf, der die
Lehrmeinung ablehnt, nach der der Ehebruch eines Gatten das Eheband auflgse und
eine neue Ehe zu dessen Lebzeiten vom unschuldigen Teil auch kirchlich wieder ein-
gegangen werden kénne (Mt. 5,32; 19,9) und behauptet hiemit, dafl auch eine andere
Lehrmeinung méglich sei, ohne dadurch mit der Heiligen Schrift in Widerspruch zu
kommen.

Alle diese Uberlegungen stellt er deshalb an, um leichter zu einer kirchlich gerecht-
fertigten Méglichkeit zu gelangen, dafl Wiederverheiratete zum Sakramentenempfang
zugelassen werden, dhnlich wie das bei den orthodoxen Christen méglich ist und be-
zeichnet die im 2. Vatikanum grundsitzlich aufgenommene Kommuniongemeinschaft
mit der orthodoxen Kirche als einen ersten Schritt in diese Richtung.

Er fordert geradezu die Zulassung geschiedener Wiederverheirateter zu den Sakra-
menten, da sonst ihre religitse Lebensfithrung ernstlich in Frage gestellt sei, und ge-
rade diese Menschen in Erkenntnis des bereits einmal gescheiterten Lebens ganz be-
sonders der Gnade und Barmherzigkeit Gottes bediirfren.

P. Bernhard Vosicky, O. Cist.

Biichereinginge:
Aus dem Verlag Josef Pfeiffer, Miinchen:

Otto Betz: DER KONIGLICHE BETTLER. Vom Werden der Person. Pfeiffer-
Werkbuch 146. 192 Seiten, Paperback, DM 22.— (4186).
Rosemary Radford-Ruether: FRAUEN FUR EINE NEUE GESELLSCHAFT. Frau-

enbewegung und eine menschliche Befreiung. Aus dem Amerikanischen von Angelika
Hildebrandt-Essig. 192 Seiten, Paperback DM 28.— (4187).

Alicia Craig Faxon: FRAUEN IM NEUEN TESTAMENT. Vom Umgang mit Frau-
en. Aus dem Amerikanischen von Ann Heuwing-Arnold. 116 Seiten, Paperback DM
16.80 (4188).

Letty M. Russell: ALS MANN UND FRAU RUFT ER UNS. Vom nichtsexistischen
Gebrauch der Bibel. Aus dem Amerikanischen von Ann Heuwing-Arnold und Ar-
mand Arnold. 104 Seiten, Paperback DM 16.80. (4189).

Lothar Zenetti: DIE WUNDERBARE ZEITVERMEHRUNG. Variationen zum

Evangelium. 256 Seiten mit 19 Ill. von Barbara Bés, lam. Paperback, DM 29.80
(4190).

Sr. M. Luca OCD (Hrsg.): MIT GROSSEN DENKERN DAS LEBEN MEI-
STERN. 128 Seiten, kart. S 128,—, DM 17.80. Verlag Styria Graz (4191).

Peter Planyavsky: GESANGE FUR KARFREITAG: Chortext, 16 Seiten, geh.
S 54,-, DM 7.80, sfr. 7.50; Gemeindetext, 2 Seiten, per Exemplar S 24,—, DM 3 .-,
sfr. 3.30. Osterr. Katholisches Bibelwerk, Klosterneuburg (4193).



Fiir alle, die Liturgie feiern
und in den Gemeinden
hierfuir verantwortlich sind

»Ein hochst praktisches Werk
fiir Leute, die im téglichen
Leben mit der Feier der Eucha-
ristie und mit dem Stunden-
gebet zu tun haben.

Mit diesem Buch laBt sich
beten, meditieren, feiern;
lassen sich Seminare und Kurse
halten, kann man Vergessenes
auffrischen und Neues
ausprobieren.*

Prélat Dr. Karl Becker

In iberzeugender Weise ist es
Josef G. Pléger gelungen, theo-
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Betrachtungen zum neuen Kirchenjahr (XVI)

Ein Schatz und zugleich ein Kreuz: pastoralliturgische Uber-
legungen zu Weihnachten und Epiphanie (II)

Dr. Frangois Reckinger

Heilsbedentung des Weibnachtskreises

Als im 4. Jahrhundert das Weihnachtsfest aufkam, gab es bereits seit lan-
gem die Osterzeit, mit einem vorausgehenden Fasten, das sich fortschreitend
nach vorn ausgedehnt hatte und gerade dabei war, in der gesamten Kirche
eine Dauer von grundsitzlich (wenn auch unterschiedlich berechneten) vier-
zig Tagen zu erreichen. An ein vollstindiges ,,Kirchenjahr* dachte natiirlich
noch niemand — und mit der Liturgiereform ist diese spatmittelalterlich-neu-
zeitliche Vorstellung, die sich in den liturgischen Biichern niemals konsequent
durchgesetzt hatte, nunmehr ja auch wieder aufgegeben worden. Zur Zeit der
Einfihrung des Weihnachtsfestes gab es einen einzigen Festkreis, den von
Ostern, und das neue Fest erschien zunichst als eine ,,Memoria‘, d. h. eine
an einen bestimmten Kalendertag gebundene Gedichtnisfeier, die im Marty-
rologium verzeichnet wurde und deren Einordnung innerhalb der liturgischen
Biicher man dementsprechend im ,,Sanctorale”, dem Heiligenkalender, hitte
vermuten knnen — wie es spiter denn auch etwa fur die Herrenfeste der Dar-
stellung im Tempel, der Verkiindigung und der Verklirung der Fall gewesen
und bis heute geblieben ist.

Allein beziiglich des Weihnachtsfestes bewahrheitet sich diese Vermutung
lediglich im Orient, wo nicht nur das Fest vom 25. Dezember, sondern auch
das dort weitaus bedeutsamere Epiphaniefest bis heute im Sanctorale steht.
Im Bereich der romischen Liturgie dagegen finden sich seit dem (im 7. Jh. re-
digierten, im wesentlichen wohl aber Gegebenheiten des 6. Jh. widerspie-
gelnden) gelasianischen Sakramentar! die Formulare fiir Weihnachten und
dessen Begleitfeste (Stephanus, Johannes, Unschuldige Kinder, 1. Januar,
Theophanie [= Epiphanie]) am Anfang des ,,Temporale*, unmittelbar gefolgt
von der Fastenzeit und der Osterzeit. Die Zeit von Weihnachten bis Epipha-
nie wird offensichtlich bereits als von ahnlicher Art wie die beiden genannten
empfunden. Dementsprechend war es nur logisch, daf} der noch spiter hin-
zugekommene Advent, der im Gelasianum noch am Ende des Sanctorale
stand, in der Folgezeit? an den Anfang des Weihnachtskreises gezogen und
damit das Wesentliche des uns bis heute bekannten Temporale gebildet
wurde.

Voraussetzung fiir eine solche Entwicklung war die Tatsache, daff Weih-
nachten sehr schnell aus einer bloflen Gedichtnisfeier der Geburt Jesu zu
einer Gesamtfeier der Evlosung geworden war, in der sich einiges vom Glanz
und der Bedeutung des Osterfestes widerspiegelte (vgl. bes. die Oration zur
ersten Vesper und zur Vorabendmesse: ,,Jahr fir Jahr erwarten wir voll
! In dem wohl etwas ilteren ,,Sacramentarium Veronense®* wird noch nicht zwisch.en ,»Tempo-
rale” und ,,Sanctorale’ unterschieden; die Anordnung folgt fiir alle Formulare dem in Monate

aufgeteilten Kalenderjahr.
2 Nachweislich zuerst in den von A. Hesbert verdffentlichten Antiphonarien des 8. und 9. Jh.
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Freude das Fest unserer Erlosung . . .*“; dhnlich das Schlufigebet am 18. De-
zember).

In diesem Zusammenhang liegt es nahe, die Frage zu streifen, ob die Weih-
nachtsliturgie beinhaltet, dafl das Festgeheimnis sich bei der jihrlichen Feier,
im Sinn eines ,,Mysteriengeschehens®, jeweils nen verwirklicht. Hinsichtlich
der Osterfeier kann man diese Frage in einem bestimmten Sinn sicher beja-
hen. Denn Schrift und Uberlieferung lehren, dafl wir dazu berufen sind (und
christliches Leben darin besteht), Tod und Auferstehung des Herrn und seine
darin sich vollziehende Opferhingabe an den Vater sakramental-wirklich mit-
zuvollziehen. Christus, als der erhdhte Herr, ,,stirbt nicht mehr* (R6m 6, 9),
sondern lebt auf ewig als der durch den Tod am Kreuz ein fiir allemal an den
Vater Hingegebene; in den Gliedern seines Leibes auf Erden aber vollzieht
sich sein ,,Hiniibergehen aus dieser Welt zum Vater* (vgl. Joh 13,1) stindig
weiter bis zur Parusie.

Dieser Vorgang verdichtet sich zu bestimmten Momenten des Christenle-
bens, wie z. B. beim Martyrium oder anderen schwerfallenden Entscheidun-
gen im Sinn des Willens Gottes — ebenso wie in der Feier der Sakramente,
insbesondere der Taufe und der Eucharistie. Er verdichtet sich dann noch
einmal in erhohtem Mafle in der um diese beiden Sakramente kreisenden
Osterfeier, weil die Kirche als ganze gerade zu diesem Zeitpunkt des Jahres
ihre Aufmerksamkeit und ihre liebende Hingabe in besonderer Weise auf das
konzentriert, was sich in ihr auch sonst stindig vollzieht. Hinsichtlich der
Osterfeier und ihrer einzelnen Etappen kann man in dem Sinn mit Recht da-
von sprechen, dafl die darin gefeierten Heilsereignisse ,,heute” geschehen, als
alle Glieder des Leibes Christi auf Erden berufen sind, stindig mit ihm zu
sterben, mit thm zum neuen Leben hiniiberzuschreiten und von seinem Geist
erfullt zu werden.

Daf} wir dagegen an der menschlichen Geburt Jesu teilnehmen sollten und
diese sich in uns sakramental vollziehen wiirde, sagt die HI. Schrift nirgend-
wo. Indem wir Kinder Gottes werden, bekommen wir Anteil an der ewigen
Geburt des Gottessohnes aus dem Vater, und dies wird durch die Teilnahme
am osterlichen Geschehen von Tod und Auferstehung bewirkt. Darum ist
auch Maria nicht schon infolge der Geburt in Betlehem unsere Mutter, son-
dern weil sie unter dem Kreuz das Leiden ihres Sohnes mitgelitten und die
messianischen Geburtswehen (vgl. die wahrscheinlich gleichzeitig auf die Kir-
che und auf Maria als ihr Urbild zu deutende Stelle Offb 12,2) durchgestan-
den hat.

In den Texten der Liturgie gibt es keine Stellen, die zwingend von einem
Nachvollzug der menschlichen Geburt Jesu in uns zu deuten wiaren. Die
,,Nova nativitas*, von der mitunter die Rede ist3, ist wohl kaum als ,,erneute
Geburt™ zu verstehen, sondern viel eher als allem vorher Dagewesenen ge-

3 Qration vom 18. Dezember und von der Vesper am 26, Dezember.



geniiber ,,nenartige Geburt* — wobei dann eine Anspielung auf das Geheim-
nis der Jungfranengeburt kaum zu iiberhoren ist. Naheliegend konnte aller-
dings die Ubersetzung mit ,,erneute Geburt* und damit die sakramental-rea-
listische Deutung der Weihnachtsfeier an der ersten der beiden zitierten Stel-
len deshalb erscheinen, weil dort von der ,,exspectata nova nativitas® die
Rede ist. Aber auch hier ist ein solches Verstindnis keineswegs zwingend;
denn wie etwa die Antiphon zur Terz und die zweite Antiphon zur Vesper
am 8. September* beweisen, muf} ,,nativitas” nicht unbedingt mit ,,Geburt*
tibersetzt werden, sondern kann ebenso ,,Geburtstag bedeuten. Demnach
kann der zitierte Orationstext durchaus auch so verstanden werden: ,,. . . die
Feier der neuartigen Geburt, die wir erwarten®. Dasselbe gilt von der Oration
vom 23. Dezember (,,. . . nativitatem Filii tui secundum carnem propinquare
cernentes vs )

Wenn man Weihnachten und seinen Zyklus dennoch mit Recht sakramen-
tal-realistisch verstehen kann, dann eben deshalb, weil darin, unter dem
Aspekt der Geburt des Herrn und seines Erscheinens im Fleisch, das Ge-
heimnis der Erlosung in seiner Gesamtheit begangen wird; m. a. W.: weil
darin unter dem Aspekt der Geburt und der Erscheinung das Pascha-Ge-
heimnis gefeiert wird und dieses sich in den Gliedern des Leibes Christi stin-
dig vollzieht.

Menschwerdung und Erscheinen des ewigen Wortes in unserm Fleisch aber
sind Anfang und Voraussetzung des Ostergeschebens. Ohne die ,,Sklavenge-
stalt™ anzunehmen, hitte der Sohn Gottes nicht durch den Tod hindurchge-
hen, ohne mit dem Sohn Gottes zur Einheit der Person vereint zu sein, hitte
ein Mensch in seinem Sterben nicht den Tod bezwingen und Heil fiir alle
Menschen wirken konnen. Darum erfahren wir bei unserer Teilnahme am
Pascha des Herrn die Wirkmachtigkeit nicht nur seines Leidens und seiner
Auferstehung, sondern auch die seiner Menschwerdung — und darum ist die
Feier der Erlosung in ihrer expliziten Gestalt in der abendlindischen Kirche
vollstindiger geworden, als man begann, neben der eigentlichen Pascha-Feier
deren Geheimnis noch einmal unter dem Blickwinkel der zeitlichen Geburt
des Gottessohnes zu begehen.

In dhnlicher Weise wird in den Kirchen des Orients am 6. Januar die Ge-
samtheit des Erlosungswerkes unter dem Blickwinkel seiner prophetischen
Ankiindigung und Vorausnahme in der Jordantaufe gefeiert, ohne dafl dies
dort jedoch, wie gesagt, zur Bildung eines eigenen Festkreises gefiihrt hitte.

Weihnachten und Parusie

Nicht lange aufzuhalten brauchen wir uns bei einem Gedanken, der im
Zuge der liturgischen Erneuerungsbewegung vor dem 2. Vatikanischen Kon-

cc

s e e
* ,Nativatas est hodie sanctae Mariae Virginis . . .
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zil einen Augenblick verlockend schien: dal Weihnachten eigentlich das Fest
der Parusie und erst in zweiter Linie das der Geburt des Herrn sei und als
solches nicht an den Anfang, sondern ans Ende des Kirchenjahres gehorte.
Ausgereiftere Reflexion hat inzwischen klargestellt, dafl es, wie bereits dar-
getan, ein durchorganisiertes Kirchenjahr in den liturgischen Biichern gar
nicht gibt. Wenn in ihnen, vom ,,Gelasianum* an, nicht mehr (wie im
,»Veronense®) entsprechend dem biirgerlichen Jahr am 1. Januar begonnen
wurde, so rithrt dies einzig daher, dafl es abwegig erscheinen mufite, mit der
Nachfeier eines Festes (nimlich dem Oktavtag von Weihnachten) zu begin-
nen, das seinerseits erst am Ende des jeweiligen Buches erschienen wire. Und
was den urspriinglichen Gegenstand des Festes vom 25. Dezember betrifft,
lassen die Zeugnisse aus der Zeit seiner Einfithrung keinerlei Zweifel dariiber
bestehen, dafl es sich um das Gedichtnis der historischen Geburt Jesu Christi
handelt.®
Allerdings: in der betenden und betrachtenden Reflexion um das Weih-

nachtsgeheimnis herum und von daher in der Ausgestaltung der Feier hat die
Thematik der Parusie einen wichtigen Platz. Wihrend wir des historischen
Kommens des Herrn im Fleisch gedenken, 6ffnen wir uns seinem heutigen
Kommen in Wort und Sakrament und strecken uns seinem Kommen in Herr-
lichkeit am Ende der Zeiten entgegen — ein Gedanke, der sich besonders pri-
gnant in der Oration des Vorabends formuliert findet:

,,Gib, dafl wir deinen Sohn von ganzem Herzen

als unsern Herrn und Retter aufnehmen,

damit wir ithm voll Zuversicht entgegengehen konnen,

wenn er am Ende der Zeiten als Richter wiederkommt.*

Dieser Linie wird bei einer spiteren Betrachtung zum Advent mehr im ein-

zelnen nachzugehen sein.

Die Feier in der Nacht

Ostern erscheint in der Geschichte zuerst mit der nachtlichen Vigil und be-
kam im 4. Jh. die Tagesmesse hinzu; Weihnachten wurde zunichst am Tage
gefeiert und einige Zeit spiter durch die zusitzliche Schaffung eines Nacht-
gottesdienstes erheblich aufgewertet. Chronologisch ist letzterer Vorgang mit
grofiter Wahrscheinlichkeit bald nach der Erbauung der Basilika Santa Maria
Maggiore in Rom durch Sixtus III. (432-440) anzusetzen, da diese in allen
Quellen als Stationskirche fiir die papstliche Nachtfeier erscheint und ande-
rerseits dem Redaktor des ersten Teiles des ,,Liber Pontificalis um 530
herum die Neueinfithrung des fraglichen Brauches so wenig bekannt war, dafl
er sie anachronistisch Papst Telesphorus im frithen 2. Jh. zuschreiben konn-
te.®

§ Vgl. Heiliger Dienst 33 (3/1979) 103, mit Anm. 7-9; und Augustinus, 55. Brief, 2 (PL 33,
204 ).
% Liber Pontificalis, Ausgabe L. Duchesne, I, 21955, 129.



Als Motiv fiir diese Neuerung dirfte an den Einfluff des Wallfahrtszen-
trums Jerusalem zu denken sein, wo nach dem Bericht der Aetheria”? um 400
das Epiphaniefest, an dem dort damals noch in erster Linie die Geburt des
Herrn gefeiert wurde®, eine ndchtliche Feier in Betlehem umfafite — entspre-
chend der Eigenheit der dortigen Liturgie, die die Ereignisse des Lebens
Christi méglichst zu genau dem Zeitpunkt zu feiern bestrebt war, zu dem sie
den Erzahlungen des Neuen Testaments gemifl stattgefunden hatten. Bei der
Ubernahme des Brauches in die romische Weihnachtsliturgie konnte auch das
Verlangen nach einer Angleichung an die groflen Mirtyrervigilien und an die
Ostervigil wenigstens unterbewuflt eine Rolle gespielt haben.

Mit dem Stichwort ,,Vigil® ist das Grundanliegen jeglicher liturgischer
Feier in der Nacht ausgesprochen: es geht darum, die Nacht zu durchwachen
und im Warten auf den heraufsteigenden Tag das Harren auf die Parusie des
Herrn darzustellen. Daraus ergibt sich, daff ein solcher Gottesdienst eine ge-
wisse Lange aufweisen mufl und nicht einzig und allein aus einer etwas feierli-
cher gestalteten Messe bestehen sollte. In dieselbe Richtung weist die deut-
sche Bezeichnung ,,Christmette®, abgeleitet von ,,Matutin®“. Letzterer Aus-
druck bedeutet zwar wortlich ,,Morgenhore®, diente jedoch faktisch, wie wir
wissen, bis zur Liturgiereform als Bezeichnung der ndchtlichen Lesehore.
Sinn und Inhalt der ,,Christmette” ist es, dafl diese Hore in der Heiligen
Nacht unter Beteiligung des Volkes gefeiert wird und die Eucharistiefeier mit
ihrem Wortgottesdienst sich daran anschliefit. Anderthalb Stunden wiren da-
fur wohl in etwa das angesichts aller Gegebenheiten am ehesten zu vertre-
tende Zeitmafl. Da jedoch in einer Gemeinde nicht unbedingt alle Gliubigen
zu dem gleichen Maf} an kultischem Vollzug fihig sind, kann es sich empfeh-
len, vorher anzugeben, dafl zu einer bestimmten Stunde der Nacht die Lese-
hore beginnt und eine halbe Stunde spiter die Meffeier. Als Ubergang zwi-
schen beiden konnte ein Orgelstiick oder ein lingerer Chorgesang dienen.

Grundsitzlich wird man bemiiht sein, die Hore nach dem ,,Antiphonale
zum Stundenbuch® zu feiern, wobei allerdings einer Gemeinde, die bis dahin
kaum Stundengebet praktiziert hat, nicht sofort das Ganze zugemutet werden
sollte. Invitatoriumspsalm, Hymnus, einer der drei anderen Psalmen und eine
Lesung mit Responsorium koénnten fiirs erste geniigen. Nicht ganz befriedi-
gend erscheint das im Antiphonale als Alternative zum Hymnus angegebene
Lied Nr. 131 des ,,Gotteslob* (,,Sei uns willkommen, Herre Christ®), insbe-
sondere wegen seiner antiquierten Sprachgestalt. Aus dem Stammteil wiirden
sich dafiir die Nummern 143 (,,Nun freut euch, ithr Christen) und 144
(;»Jauchzet, thr Himmel*) wohl cher eignen — wobei letztere allerdings den

7 25, 6-8; Die Pilgerreise der Aetheria (Peregrinatio Aetheriae). Eingeleitet und erklirt von
H. Pétré. Ubers. v. K. Vretska, Klosterneuburg bei Wien 1958, 196.

8 Die Kirche von Jerusalem hat das abendlindische Geburtsfest vom 25. Dezember relativ spit
tibernommen: vgl. ebd., Anm. 1.
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Nachteil einer nicht spezifisch weihnachtlichen Melodie aufweist. Dariiber
hinaus aber enthalten die Eigenteile der Didzesen sicher eine Reihe von Stik-
ken, die weitaus direkter die Thematik der Nacht ansprechen und auch sonst,
wenigstens vom Text her, den grundlegendsten Anforderungen zu entspre-
chen scheinen. So etwa m. E. im Ké&lner Didzesanteil die Nummern 838
(,,Heiligste Nacht . . . Finsternis weichet”) und 842 (,,Ihr Hirten, erwacht!
Erhellt ist die Nacht®).

Wo fur die Ausfithrung des Invitatoriumspsalmes kein Kantor zur Verfi-
gung steht, kann er sinnvollerweise gesprochen werden. Der Kehrvers dage-
gen sollte der Feierlichkeit wegen in jedem Fall gesungen werden, sei es nach
der vom ,,Antiphonale® angebotenen, sei es nach der im ,,Gotteslob” unter
Nr. 674 ausgedruckten Melodie. Zur Not kann man dafiir auch den Refrain
des Liedes 143 (,,Kommt, lasset uns anbeten . . . den Konig, den Herrn®)
verwenden. Dabei konnte die Orgel durch eine diskrete musikalische Unter-
malung der Strophen die Wiederholungen des Kehrverses untereinander ver-

binden.

Gestaltung des ersten Teiles der Nachtfeier nach Stundenbuch und Anti-
phonale besagt nicht Ablehnung des Ersetzens einzelner der dort vorgesehe-
nen Elemente durch andere, und dies insbesondere dann, wenn statt blofRer
Texte gleichzeitig auch die eine oder andere Handlung sinnvoll eingebaut
werden kann. Ausgeschlossen bleiben miifiten allerdings szenische Darstel-
lungen (die ohnehin — es sei denn ab und zu als katechetisches Hilfsmittel in-
nerhalb der Homilie, im Hinblick auf die teilnehmenden Kinder — nicht in
den Ablauf der Liturgie hineingehéren), vor allem dann, wenn sie, in der Art
vieler ,,Krippenspiele”, das Mysterium der Weihnacht entweder ins Kind-
haft-Kindische hinein verharmlosen oder zum nur Mitmenschlichen hin ver-
zeichnen wiirden.

Der Liturgie gemdfs ist im Gegensatz zur szenischen Darstellung die Sym-
bolhandlung. Als Beispiel einer solchen kénnte in unserm Fall an das ,,Lu-
zernarium‘* gedacht werden. Es besteht darin, die Entziindung des Lichtes,
das fiir einen Gottesdienst gebraucht wird, in die Anfangsphase dieses Got-
tesdienstes selbst hineinzuverlegen. Sehr sinnvoll konnte dies in der Heiligen
Nacht auf die Art geschehen, daff zu Beginn der Feier der Adventskranz noch
vorhanden wire und seine vier Kerzen (gegebenenfalls neben einer oder zwei
weiteren Kerzen am Ambo fiir Lektor und Kantor) die einzigen Lichter wi-
ren, die in der Kirche leuchten wiirden. In ihrem Schein kénnte das Wesentli-
che der Lesehore ablaufen. Als Antwortgesang nach der Lesung (gegebenen-
falls nach der letzten Lesung) der Lesehore sollte dann ein Stiick dienen, das
um die Thematik des Lichtes kreist und das von der Gemeinde auswendig ge-
sungen werden kann. Als fiir diesen Gebrauch gut geeignet halte ich aufgrund
eigener Erfahrung den Schlufisatz der dritten Strophe eines ansonsten vom
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Dreimal in einer jeweils hoheren Tonlage vorgesungen und jedesmal von
der Gemeinde wiederholt, mit zwei kurzen, von einer Tonlage zur andern
iiberleitenden Zwischenspielen, reicht dieser Gesang gerade aus, um das An-
ziinden der Kerzen im wesentlichen zu begleiten. Am sinnvollsten wird der
genannte Ritus von mehreren Mefidienern ausgefiihrt. Sie nehmen das Feuer
vom Adventskranz und entziinden damit zuerst die Lichter der Weihnachts-
biaume??, dann die Altarkerzen und die iibrigen Kerzen der Kirche. Bei der
dritten Wiederholung werden die Lampen eingeschaltet. Im vollen Licht des
Festes beginnt mit dem Gloria, dem Gesang der Engel von Betlehem, die
Mefi feier.

Eine in dieser Weise gestaltete Lesehore bedeutet: Das Wachen und Warten
in der Heiligen Nacht geschieht im Licht des Adventskranzes, und dieses
stellt das kleine, vorliufige Licht der Prophetie dar, von dem der 2. Petrus-
brief (1,19) spricht: ,,Dadurch ist das Wort der Propheten noch sicherer ge-
worden, und ihr tut gut daran, es zu beachten; denn es ist ein Licht, das an
einem finsteren Ort scheint, bis der Tag anbricht und der Morgenstern auf-
geht in euren Herzen.*“ Dieses Licht aber geht iiber in das grofie Licht von
Weihnachten, durch die Ankunft des Herrn: Ankunft damals in der
Schwachheit unseres Fleisches, Ankunft heute in uns, Ankunft in der Parusie
am Ende der Zeiten — dargestellt und verwirklicht in der festlichen Euchari-
stiefeier.

Wird diese Art der Gestaltung gewihlt, so kann als Hymnus der Lesehore
zum letzten Mal ein adventliches Lied erklingen. Sehr gut eignet sich dafiir
,»Wachet auf, ruft uns die Stimme . . .““ (Gotteslob, Nr. 110), mit der Aussa-
9 §. z. B. Luxemburger Diézesanteil zum ,,Gotteslob®, Nr. 820.

10 Auch dort, wo vom folgenden Tag an elektrische Lichter den Vorzug zu verdienen scheinen,

sollten die Weihnachtsbiaume zum genannten Zweck fiir die Heilige Nacht mit natiirlichen Ker-
zen bestiickt werden.
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ge, ,,Mitternacht heifit diese Stunde®, und der ungemein reichhaltigen The-
matik der prophetischen Verkiindigung. Sehr tiefsinnig wird diese (dem latei-
nischen Denkschema ,,cecinére vates entsprechend) als ein ,,Singen® charak-
terisiert; die Propheten erscheinen im Anschlufl an das Alte Testament (vgl.
bes. Jes 21, 11f; 52, 8; 62, 6; Ez 3, 17; 33, 1-6) als ,, Wachter™; Zion (der
Kirche) springt beim Horen ihres Gesanges das Herz vor Freude (Einleitung
zum Fest), und sie beginnt zu wachen (Vigil!) . . .

Gegen eine derartige Gestaltung werden mitunter zwei Einwdnde erhoben;
zuerst: Hier wiirde der Gottesdienst in einer Weise eroffnet, als ob in diesem
Augenblick noch Advent sei, obwohl mit der ersten Vesper die Festzeit be-
reits begonnen habe. Darauf ist m. E. zu antworten, dafl das Gesagte, wenn
tiberhaupt, dann lediglich dort als stérend empfunden werden kann, wo die
erste Vesper von einem beachtlichen Teil der Gemeindeglieder als festlicher
Gottesdienst begangen wird (etwa in Abteikirchen, auch dann, wenn sie Mit-
telpunkt einer Pfarrei sind); aber jeder sieht ohne weiteres, dafl sie eine ver-
schwindende Minderbeit unter den Gemeinden insgesamt ausmachen. Zudem
ist die Tradition einer bereits festlichen ersten Vesper, mithin einer Eréffnung
des Festes vor der Vigil, keineswegs urspriinglich: bis zum 12. Jh. war sie
unbekannt!?, und in der Folgezeit wurde die textliche Gestaltung in diesem
Sinn weder vor noch nach der Reform des 2. Vatikanums jemals konsequent
durchgefithrt; vielmehr weisen bis heute entscheidende Elemente der ersten
Vesper (Responsorium, Magnificat-Antiphon und Oratio) eindeutig erwar-
tenden und vorbereitenden Charakter auf.

Der zweite Einwand besagt, dafl bei dieser Art der Gestaltung die Ostervi-
gil in ungebiihrlicher Weise kopiert wiirde. Aber auch dieses Argument ver-
mag letztlich kaum zu tiberzeugen. Als die Ostervigil im Bereich der lateini-
schen Liturgie vom spaten 4. Jh. an progressiv den Ritus um die Osterkerze
aufnahm und entfaltete, war dies nichts anderes als eine besondere Ausgestal-
tung einer im frithen Altertum auch bei anderen Gelegenheiten geiibten
Handlung, namlich des bereits erwahnten ,,Luzernariums*; warum sollte der
kultische Vollzug der gleichen Handlung bei einer anderen Gelegenheit un-
statthaft sein, zumal da einerseits das Weihnachtsfest, als es zu einer Gesamt-
feier der Erlésung wurde, ohnehin auch inhaltlich eine Angleichung an das
Osterfest erfahren hat und seither entscheidende Elemente seines Gepriges
vom Paschamysterium her bezieht; und da andererseits die hier vorgeschla-
gene Ausgestaltung des Luzernariums zu der in der Ostervigil geiibten Praxis
doch auch erhebliche Unterschiede aufweist: Entziindung vom Adventskranz
aus; keine Segnung; Entziindung nur der Kerzen an den Biumen, am Altar
und anderswo in der Kirche, keine Kerzen in den Hinden der Teilneh-
et ...

Eine solche Art der Gestaltung wiirde den nicht zu unterschitzenden Vor-

11 Belege s. bei J. Pascher, Das Liturgische Jahr, Miinchen 1963, 371.



teil bieten, dafl auf diese Weise die nordischen Elemente unserer Winterfeier-
lichkeiten, die in ihren entfernten Ansitzen sicher auf vorchristliche Brauche
zuriickgehen, - endlich sinnvoll in den christlichen Gottesdienst integriert
wiirden. War dies, im Unterschied zu den vorchristlichen Kultelementen des
Mittelmeerraumes, doch bisher nur deshalb nicht méglich gewesen, weil die
Liturgie zur groflen Zeit der Germanenmission bereits zu sehr fixiert und zu
sehr mit der romisch-hellenistischen Kultur verwachsen war. Eine solche
Feier konnte entscheidend dazu beitragen, eine christliche Deutung des Weih-
nachtsbaumes und des Adventskranzes ins Bewufitsein zu heben, zu propagie-
ren und fiir die Seelsorge fruchtbar zu machen: Beide, Baum und Kranz, wei-
sen mittels der im Winter griinenden Zweige auf das ewige Leben hin, und
damit auf den Sohn Gottes, der allein dieses Leben schenken kann, weil er
allein das Leben ist!2; beide symbolisieren mittels ihrer Lichter ebenfalls
Christus, der als Licht in diese Welt gekommen ist!3, der Adventskranz in
der fortschreitenden Weise der allmihlich sich entfaltenden Erwartung und
Prophetie, der Weihnachtsbaum im vollen Glanz der beseligenden Gegenwart
— womit er die gegebene Illustration des Johannesprologs, des weihnachtli-
chen Tagesevangeliums, mit seiner doppelten Thematik von Licht und Leben
darstellt. Der Adventskranz symbolisiert aufgrund seiner Form dariiber hin-
aus noch den Siegeskranz, den der Herr fiir den Tag seines Kommens denen
versprochen hat, die ,,siegen® und ,,sehnstichtig auf sein Erscheinen warten*
(vgl. 1 Kor 9, 25; 2 Tim 4, 8; Jak 1, 12; 1 Petr 5, 4; Offb 2, 10).

Drei Messen? — Vier Messens

Es ist bekannt, wieso es an Weihnachten im Unterschied zu allen anderen
Festen zu einer dreifachen FEucharistiefeier gekommen ist: diejenige zur
Stunde des Sonnenaufgangs war urspriinglich gar keine Weihnachtsmesse,
sondern eine solche zu Ehren der hl. Anastasia in der Kirche der byzantini-
schen Kolonie in Rom. Der Brauch, daR der Papst sie dort personlich feierte,
mufl zu einer Zeit aufgekommen sein, als Weihnachten noch nicht als Ge-
samtfeier der Erlésung den allumfassend prigenden Einfluf§ ausiibte, der bald
danach Wirklichkeit wurde und dann zur Folge hatte, dal aus der urspriingli-
chen Anastasia-Messe eine zusitzliche Weihnachtsmesse (wenn auch mit Ge-
dichtnis der hl. Anastasia bis zur jiingsten Liturgiereform) wurde.

War eine solche Entwicklung fiir den Papstgottesdienst in Rom von den ge-
schichtlichen Gegebenheiten her verstindlich, so muff es doch als eines der
krassesten Beispiele urteilsloser Kopiersucht erscheinen, dafl mit den rémi-
schen Liturgiebiichern nordlich der Alpen auch die dreifache Mefifeier iiber-
nommen wurde — ohne daf} jemals wohl irgendeine Gemeinde ein echtes Be-

12 Vel. bes. Joh 11, 25; 14, 6.
B Vol Joh 1,4-9; 3,.19-21:"8,12:.9, 5:°12, 35f., 46,

105



106

durfnis nach einer derart hiufigen Feier empfunden hitte. Noch einmal be-
denklicher wurde der Brauch, als im Zuge der Privatisierung der Mefizelebra-
tion seit dem frithen Mittelalter die dreifache Feier nicht eine Sache der Ge-
meinden blieb, sondern auf die einzelnen Priester tiberging und sich dann
auch von den urspriinglich dafiir vorgesehenen Tageszeiten loste.

Darf der damit angesprochene Mifistand infolge des (in mancher Beziehung
segensreichen!) Riickgangs der Zahl der Priesterberufe ebenso wie der konzi-
liaren Reform als tiberwunden gelten, so hat letztere in anderer Hinsicht - si-
cher mit der besten Absicht der Welt, aber in diesem Fall doch wohl unge-
triibt von jeglichem Bezug zur Wirklichkeit — die Situation durch die Einfith-
rung einer vierten Weihnachtsmesse eher noch verschlimmert, indem sie die
frithere Vortagsmesse nicht mehr am Vortag, sondern nur noch am Abend
desselben gefeiert wissen will, und zwar nunmehr als bereits festliche Messe,
in weiler Farbe, mit Gloria, Credo, Prafation und Hochgebetseinschub von
Weihnachten. Mag dies eine gute Idee gewesen sein fiir Pfingsten, die Geburt
Johannes des Tiufers, Peter und Paul und Marii Aufnahme in den Himmel,
die keine Nachtfeier kennen, so kann das gleiche in bezug auf Weihnachten
nur als Schildbiirgerstreich erscheinen, durch dessen Riickgingigmachung
niemandem ein Zacken aus seiner Krone fallen wiirde. Auch die Erklirung,
man solle das fragliche Formular in jenen Gemeinden gebrauchen, die aus be-
rechtigten Griinden ihre Christmette bereits in den frithen Abendstunden fei-
ern, kann nicht befriedigen. Denn wenn diese Feier die ,,Mette® sein soll
(und dann fiir viele Teilnehmer faktisch die einzige Weihnachtsmesse bleiben
wird), soll sie auch mit den echten Texten der nichtlichen Messe gefeiert wer-
den — und nicht etwa mit dem Hauptstiick der Vorabendmesse, dem Evange-
lium vom Stammbaum Jesu und der Krise des hl. Joseph (das sich iibrigens
auch fiir vorgezogene Kindermetten als ungeeignet erweist).

Welche Gemeinde aber — Kloster in diesem Fall nicht ausgenommen — be-
sitzt die Mufle, am Heiligen Abend zusatzlich zu den drei iiberlieferten
Weihnachtsmessen und gegebenenfalls zur Vortagsmesse am Vormittag in
Ruhe und Besinnlichkeit noch eine Vorabendmesse zu vollzichen? Wieviel
cher dagegen kénnten kleinere Gruppen von Christen sich am Morgen des
Vortags zu einer letzten besinnlichen Stunde vor dem Ansturm der allzu be-
kannten Hektik des Heiligabends versammeln, und wie gut wiirden fiir diese
Gelegenheit die Texte des zur Frage stehenden Formulars passen: ,,Heute
sollt thr wissen: Der Herr kommt, um uns zu erlésen, und morgen werdet ihr
seine Herrlichkeit schauen® (Eroffnungsvers). ,,Heute®, das ist doch wohl
ein ganzer Tag und nicht nur eine kurze Zeitspanne am Abend — wie man
denn ja auch im Stundengebet den zitierten Text vom Invitatorium der ersten
Hore an hat bestehen lassen: Warum soll er dann denen, die das Stundengebet
nicht mitvollziehen, dafiir aber an der Morgenmesse teilnehmen, genommen
werden?



Damit wiaren die m. E. vordringlichsten pastoralliturgischen Probleme um
Weihnachten und Weihnachtszeit angesprochen. Ein Eingehen auf Einzelin-
halte der entsprechenden Formulare wie auch auf das rechte Verstindnis des
Epiphaniefestes anhand seiner Texte soll fir spitere Veroffentlichungen auf-
gehoben sein.

Um des Menschengeschlechtes willen wurde Gottes Sohn aus der Jungfrau
und dem Heiligen Geist geboren: bei dieser Tat sein eigener Diener. Durch seine,
also durch Gottes Uiberschattende Kraft lieB er die Anfange seines Kérpers wach-
sen und schuf er den Beginn seines fleischlichen Wesens. Er wollte Mensch wer-
den und aus der Jungfrau das Wesen des Fleisches in sich aufnehmen, und durch
die Einung dieser Beimischung sollte der Leib des gesamten Menschenge-
schlechtes ein in ihm geheiligtes Dasein gewinnen, damit alle nach seinem Wil-
leninihn durch seine Korperlichkeit eingegliedert wiirden und umgekehrt er ge-
rade durch das, was an ihm unsichtbar ist, Beziehung zu allen gewinne. Also Got-
tes unsichtbares Ebenbild hat die Beschamung menschlichen Lebensanfanges
nicht verschméaht; es hat durch die Empfangnis und Geburt, durch Wimmern
und Wiege alle Beschwerlichkeiten unserer Menschlichkeit durchlaufen.

Was konnten wir dem Erweis einer solchen Wiirdigung Wiirdiges vergelten?
Der eine eingeborene Gott, unsagbaren Ursprungs aus Gott, hat sich im SchoB
der Jungfrau in die Gestalt eines winzigen Menschenleibes hineinversenkt und
ist so herangewachsen. Der alles umfaBt, innerhalb dessen und durch den alles
geschaffen ist, wird ganz wie jeder Mensch zur Welt gebracht; und er, bei dessen
Wort die Erzengel und Engel erzittern, Himmel und Erde und alle Grundstoffe
dieser Welt der Auflosung verfallen, ihn hort man wimmern wie ein Kind. Der un-
sichtbar und unerfaBlich ist, der nicht durch Gesicht, Empfinden, Getast ermes-
sen werden kann, ist in Windeln eingehullt.

Wenn einer das als Gottes unwirdig erachten mag, wird er einer um so gréBe-
ren Wohltat gegentiber sich zu Dank verpflichtet flihlen, je weniger dies alles der
Erhabenheit eines Gottes angemessen erscheint. Nicht jener bedurfte es,
Mensch zu werden, durch den der Mensch geschaffen wurde; sondern wir waren
dessen bedlirftig, daB Gott Fleisch wurde und unter uns wohnte, durch die An-
nahme eines fleischlichen Leibes allem Fleische insgesamt innewohnte. Seine
Niedrigkeit ist unsere Vornehmheit, seine Schmach ist unsere Ehre; was jener ist,
der als Gott im Fleische Dasein nimmt, das wiederum sind wir, aus dem Fleische
heraus zu Gott hin erneuert.

Aus: Hilarius von Poitiers, Uber die Dreieinigkeit 2
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Ein frithchristliches Eucharistiegebet
fiir das Fest der Geburt des Herrn

DDr. Klaus Gamber

In einem gallikanischen Sakramentar (Mefbuch), das im 7. Jahrhundert
nach einer alten Vorlage in Irland abgeschrieben wurde,? begegnet uns ein of-
fensichtlich aus sehr frither Zeit stammendes Eucharistiegebet fiir das Fest der
Geburt des Herrn am 25. Dezember. Es umfafit eine umfangreiche Prifation,
die in unserem Meflbuch ,,Immolatio missae“ (Darbringung des Opfers)?
{iberschrieben ist, mit abschliefendem Einsetzungsbericht und einem erwei-
terten Einsetzungsbefehl, wie er fiir den gallikanischen Ritus typisch ist.3

Die auf die Immolatio missae folgenden Teile des Mefiformulars, die ,,Col-
lectio sequitur® (Es folgt das Fiirbittgebet) tiberschrieben sind und die nicht
mehr direkt zum Eucharistiegebet gehoren, beinhalten Furbitten fiir die Ob-
rigkeit, die Glaubigen und alle Bedrangten (pro regibus et potestatibus huius
saeculi, pro fratribus, pro exulibus, navigantibus, peregrinis). Sie werden im
folgenden nicht abgedruckt, da der Text nur mehr sehr bruchstiickweise er-
halten ist, wie auch in der Immolatio selbst einige Worte, ja ganze Sitze nicht
mehr zu entziffern waren.

Der Grund dafiir liegt darin, dafl es sich um eine Palimpsest-Handschrift
handelt, d. h. um Pergamentblitter eines Codex, die abgeschabt und aufs
neue beschriftet worden sind. Die Wiederverwendung geschah in der
2. Halfte des 9. Jahrhunderts im Kloster St. Emmeram in Regensburg, wohin
das Mefibuch vermutlich durch irische Missionare gelangt war. Die geloschte
Schrift konnte nur unter groflen Schwierigkeiten und unter Verwendung
technischer Hilfsmittel von den Herausgebern des Mefbuches, den Sakra-
mentarforschern, P. Alban Dold OSB und P. Leo Eizenhofer OSB, teilweise
wieder lesbar gemacht und ihrem Wortlaut nach ediert werden.*

i3

Wir bringen nun den Text des Eucharistiegebets sowohl in seiner lateini-
schen Urfassung als auch in einer deutschen Ubersetzung, die P. Abraham
Thiermeyer OSB angefertigt hat. Worte in Klammern sind notwendigerweise
vorgenommene Erginzungen des lickenhaften Textes, die in vielen Fillen
iiber einen gewissen Grad der Wahrscheinlichkeit nicht hinausgehen.

Dignum et iustum est, aequum et iustum est,
nos (tibi hic et ubique) semper gratias (agere,
domine sancte) pater omnipotens aeterne deus,

! Es handelt sich um die Palimpsest-Handschrift Clm 14429 in der Bayerischen Staatsbibliothek
in Miinchen; vgl. K. Gamber, Codices liturgici latini antiquiores (= Spicilegii Friburgensis Sub-
sidia 1, ?Freiburg/Schweiz 1968) Nr. 211 S. 162-164.

2 Die Bezeichnung ,,Immolatio missae® stammt aus dem Osten; vgl. K. Gamber, Missa Romen-
sis (= Studia Patristica et Liturgica 3, Regensburg 1970) 179f.

3 Vgl. Gamber, Missa Romensis 86f.

4 A. Dold — L. Eizenhéfer, Das irische Palimpsestsakramentar im Clm 14429 der Staatsbiblio-
thek Miinchen (= Texte und Arbeiten 53/54, Beuron 1964). Unsere ,,Immolatio missae‘ auf den
Seiten 10-18.



5 Vgl
& Vgl
7 Vgl
8 Vgl
? Vgl
10 Vgl
1 Vgl
2 gl
13 Vgl
14 Vel
15 Vgl
16 Vgl

teque laudare mirabilem in omnibus operibus
atque muneribus tuis domine,*

quibus sacratissima regni tui mysteria® revelasti,
ac sollemniter recolenda nobis vota signasti,

et iugiter excolendam beneficiorum tuorum
memoriam condidisti.

Unde laetantes inter altaria tua, domine virtutum,’
immolamus tibi hodie hostiam laudis,8

in die insigni sollemnitatis® hodiernae,

qua dominus et rex noster,

ante saecula’® verbum tuum et sapientia tua,

aedificavit sibi domum?! in matre sine patre,

sicut natus ex patre sine matre,

ut nobis angelo praedicante caelestis exercitus nuntiavit.

Qui natus est hodie salvator’? dominus Iesus,

ille exspec (tatio gentium™ . . . fehlen 2 Zeilen)

inquam admirabili pietate et ineffabili sacramento:

deus de patre, homo de matre,

de patre sine termino, de matre s(ine) semine pro tempore,

de patre principium vitae, de matre finis mortis,

de patre ordinans omnem diem, de matre consecrans istum diem,
a te natus ineffabiliter sine die ,

per quem factus est omnis dies.

Voluit in terrena huius saeculi'# vita

carnaliter et habere diem suum,

quem hodierna sollemnitate caelebramus,

et p(raebere) se magnum et (filium alti)s(simi). 1
Qu(em pe)p(e)rit (Maria) et um (bravit pannis)
(fidelibus) tuis (genuit dei) verbum.1®

. Ps 144,13. Die Psalmen werden nach der Vulgata gezihlr.
. Mk 4,11.

o-B5 23, 40:

. Ps 49,14.

. Ps 80,4.

LT

. Prova9.2:

. Lk 2,10 ff.

. Gen 49,10.

.1 Kor 2,8.

2k 15305

. Joh 1,14; Tit 1,3.
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Qui conceptus fecunditatis munus contulit virgini,
et natus virginitatis non abstulit matri.

Qui priusquam nasceretur,

et diem et uterum de quo nasceretur elegit:

et ipse condidit quod elegit,

et ipse hominum creator et temporum,

filius virginis, dominus genetricis,

virginum sponsus et virgo perpetuus.

Merito in eius ortu caeli locuti sunt,

angeli gratulati, pastores laetati,

magi mutati, reges turbati et parvuli coronati sunt.

Exortum est in tenebris lumen omnibus rectis corde,?

deus et dominus inluxit!® (nobis Iesus Christus),

sicut locutus est per os omnium prophetarum suorum: !

Virgo pariet et natus Emmanuel®® dominus virtutum nobiscum,
susceptor noster deus Jacob.?!

Veniunt legati ex Aegypto,?? magi ab orien(te cum stella),?
reges Tharsis et insulae offerunt munera,

reges Arabum et Sabaa dona adducunt.?*

Resultat in auribus nostris illa vox28 angeli(ca),
exultante angelo pastoribus nuntiata:

Gloria in Excelsis deo,

in terra pax hominibus bonae voluntatis, 2

quia adpropinquavit redemptio nostra,?’

venit antiqua exspectatio gentium, 28

adest promissa resurrectio mortuorum,??

iamque praefulgit aeterna exspectatio beatorum.3°

1ol Ps 117,21

18 Vgl. Ps 117,27.
19 Vgl. Lk 3,21; Apg 3,18.
205Vl Ts 7,14,

21 P545:8.12.

2IERS 67,32,

23 Vel. Mt 2,1ff.

24Pl )

25 Vol “Cant 2,14,

26 Ik 2,14.

7 Vgl Lk 21,28.

% Vel. Gen 49,10.

295Vel 1 Wor 15,13,

30 Die irische Handschrift liest: Resultat in auribus nostris illa vox aeuangeli(ca) exultante angelo
pastoribus nuntiata. cui cum sca altaria tua dne caelestis exercitus et cum populo tuo concinens
dicens. Gloria in excelsis deo. in terra pax hominibus bonae uoluntatis. Te enim omnipotens ds.
creaturarum caelestium multitudo. et innumirabiles angelorum chori sine cessatione proclamant
dicentes. Scs scs. COLLECTIO POST SCS. Quia adpropinquauit redemptio nostra . . .



Pro quibus inmensae pietatis tuae beneficiis gratulantes,

quia cognovimus in terra viam tuam

et in omnibus gentibus salutare tuum,3!

et immolamus tibi hodie hostiam gratulationis nostrae,32

et tu (nostri) cordis qu(ae) per obsequium (offerimus

munera benignus accipias. per Christum dominum nostrum).33

(Qui) pridie quam pro nostra omnium salute pateretur,
(ipse) stans in medio discipulorum suorum apostolorum,3*
accipiens panem in suis sanctis manibus,

respexit in caelum ad te deum patrem omnipotentem,
gratias agens benedixit ac fregit

tradiditque apostolis suis dicens:

Accipite edite de hoc omnes,

hoc est enim corpus meum,

quod confringetur3s pro saeculi vita.3¢

Similiter postquam caenatum est,

calicem manibus accipiens,

respexit in caelum ad te deum patrem omnipotentem,
gratias agens benedixit

et tradidit apostolis suis dicens:

Accipite bibite ex hoc omnes,

hic est enim calix sancti sanguinis mei,

novi et aeterni testamenti,

qui pro multis [ac pro vobis]?? effunditur

in remissione peccatorum.38

Addens ad suum dictum dicens:

Quotienscumque de hoc pane edeatis

et ex hoc calice bibitis,

ad memoriam meam faciatis,3?

passionem meam omnibus indicens,

adventum meum sperabitis, donec (iterum) adveniam.4°

31 Vgl Ps 66,3.

B2iVel Ps 26,6

3 Sinngemifl ohne Beriicksichtigung der wenigen erhaltenen Buchstaben nach dem Post sanc-
tus-Gebet 1304 im Liber mozarabicus (ed. Férotin p. 591) erginzt.

34 Vgl. Joh 20,19.26.

35 Vel 1 Kor 11,24,

% Joh 6,52.

¥ Vermutlich spitere Einfiigung; vgl. Dold-Eizenhofer S. 16 zur Stelle.

3 Vgl Mt 26,28,

® Vgl. Lk 22,19.

4 Vel. 1 Kor 11,26.
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112 Es 1st wiirdig und recht. Gebiihrend und recht ist es,
dafl wir (Dir hier und allerorten) unaufhdrlich danksagen,
(heiliger Herr,) allmichtiger Vater, ewiger Gott,
und Dich, o Herr, den Wunderbaren,
in allen Werken und in all Deinen Gaben lobpreisen.
Durch sie hast Du uns einen Zugang
zu den allheiligen Geheimnissen Deines Waltens erdffnet,
hast uns gezeigt, in Festesfreude die Dankesopfer zu begehen,
und hast (in uns) grundgelegt,
das Andenken an Deine Wohltaten dankbar zu feiern.

Voll Freude bringen wir Dir, Herr der Michte,
heute daher ein Lobopfer dar,

an dem herrlichen Tag der heutigen Festesfeier,

an welchem der Herr, unser Konig,

Dein Wort vor aller Zeit und Deine Weisheit,

sich ein Haus erbaut hat,

in der Mutter ohne Vater,

so er auch geboren aus dem Vater ohne eine Mutter,
wie uns, angesagt durch einen Engel,

es die himmlische Heerschar vermeldet hat.

Der heute Geborene ist der Heiland, der Herr Jesus,
die Erwartung der Volker (. . .)

(Gekommen ist er) in wunderbarer Giite

und in einem unaussprechlichen Geheimnis:

Als Gott aus einem Vater,

als Mensch aus einer Mutter:

vom Vater her ewig,

von der Mutter her ohne Manneskraft zeitlich.
Vom Vater her ist er das Fundament des Lebens,
von der Mutter her ist er das Ende des Todes.
Vom Vater her ist er der Lenker aller Tage,

von der Mutter her heiligt er diesen Tag.

Von Dir (dem Vater) unsagbar geboren ohne Tag,
durch den geschaffen ward ein jeder Tag.

Im Erdenleben dieser Welt

wollte er, auch dem Fleische nach, seinen (Geburts-)Tag haben.
Ihn feiern wir im heutigen Feste.

Als groft wollte er sich erweisen,

(als Sohn des Allerhéchsten).



(Maria hat ithn geboren und in Windeln gehiillt), 113
fir Deine (Glaubigen hat sie hervorgebracht

Gottes ewiges) Wort.

In seiner Empfingnis

hat er die Gabe der Mutterschaft der Jungfrau anvertraut,

in seiner Geburt

hat er die Zierde der Jungfriulichkeit der Mutter nicht genommen.
Noch ehe er geboren,

hat er sich erkoren den Tag und den Schof, aus dem er geboren.
Er, der Schopfer der Menschen und der Zeiten,

der Sohn der Jungfrau, der Herr der Gebirerin,

der Jungfrauen Briutigam, der jungfriulich Ewige.

Zurecht redeten bei seinem Aufgange die Himmel,

freuten sich die Engel, frohlockten die Hirten,

wandelten sich die Magier, erregten sich die Herrscher

und erhielten den Siegeskranz die Kniblein.

Aufgegangen ist in der Finsternis ein Licht

allen die rechten Herzens sind.

Aufgestrahlt ist (Jesus Christus) als Gott und Herr,

wie einstens er gesprochen durch den Mund aller Propheten:
Die Jungfrau wird gebiren

und der Geborene (wird sein) Emmanuel,

der Herr der Heerscharen mit uns,

unser Schild, der Gott Jakobs.

Und es kommen Gesandte aus Agypten,

Magier aus dem Osten (mit dem Stern).

Konige von Tharsis und die Inseln bringen Gaben,

Konige von Arabien und von Saba bringen Geschenke herbei.

Es widerhallt in unserem Ohr jene Freudenbotschaft,
vermeldt im Lobpreis des Engels an die Hirten:
Verherrlicht ist Gott in der Héohe,

auf Erden Friede allen Menschen guten Willens.

Denn genaht hat sich unsere Erlosung,

gekommen ist die uralte Erwartung der Volker,

da ist die versprochene Auferstehung der Toten

und voraufleuchtet schon die ewige Erwartung der Seligen.

Voll Freude ob der Wohltaten Deines iibergrofien Erbarmens,
da wir erkannt haben auf Erden Deinen Weg
und bei allen Volkern Dein Heil,
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bringen wir Dir heute das Opfer unserer Danksagung dar.
(So nimm denn gnidig an die Gaben) unseres Herzens,
die (wir) gemafl Deines Auftrags (darbringen

durch Christus unseren Herrn).

Am Tage bevor er fiir unser aller Heil

zum Leiden sich anschickte,

stand er inmitten seiner Jinger und Apostel,

nahm er das Brot in seine heiligen Hinde,

blickte gen Himmel zu Dir, Gott dem allmichtigen Vater,
sagte Dank, segnete und brach es

und gab es seinen Aposteln, wobei er sprach:

Nehmet hin und esset alle davon,

das ist nimlich mein Leib,

der gebrochen wird fiir das Leben der Welt.

In gleicher Weise nahm er nach dem Mahl

den Kelch in seine Hinde,

blickte gen Himmel zu Dir, dem allmichtigen Vater,
sagte Dank, segnete und gab es

seinen Aposteln, wobei er sprach:

Nehmet hin und trinket alle davon,

das niamlich ist der Kelch meines heiligen Blutes,

des neuen und ewigen Bundes,

das fiir viele vergossen wird zur Vergebung der Siinden.

Seinen Worten fuigte er hinzu, indem er sprach:
Sooft auch immer ihr von diesem Brote efit
und aus diesem Kelche trinkt,

ihr moget es zu meinem Gedichtnis tun.

Bei der Verkindigung meines Leidens an alle
werdet ihr meine Ankunft ersehnen,

bis ich wiederkomme zu euch.

2

Es gilt nun, naher auf den Inhalt dieses herrlichen Dankgebetes einzuge-
hen. Der Text kann zweifellos dazu anregen, tiber das Geheimnis der Geburt
des Gottessohnes nachzudenken, doch verdient er es auch, im Gottesdienst
wieder verwendet zu werden. Bevor wir uns mit dem Dankgebet befassen,
sind noch einige liturgiegeschichtliche Fragen zu kliren, so beziglich der ni-



heren Thematik von Weihnachten, vor allem was die Abgrenzung zum Fest
am 6. Januar betrifft.*!

Bekanntlich war bis ins 4. Jahrhundert nur eine einzige Feier der ,,Theo-
phania® (Fest der Erscheinung Gottes) bekannt, die entweder am 25. Dezem-
ber, so u. a. in der schismatischen Gemeinde des Hippolyt von Rom, oder
am 6. Januar, so fast iiberall in der Kirche, begangen wurde.42

Was den gallikanischen Liturgiebereich betrifft, aus dem, wie gesagt, unser
Eucharistiegebet stammt, wird ein doppelter Festtag, wenn auch mit ver-
schiedenem Inhalt, um 400 von Maximus von Turin ausdriicklich bezeugt.3
Ebenso kennt bereits Ambrosius von Mailand (1 397), wie seine Hymnen
»»Qui regis Israel intende” und ,,Illuminans altissimus* bezeugen, eine vom
Epiphaniefest unterschiedene Feier am 25. Dezember, 44

Der Grundgedanke des Festes am 25. Dezember driickt sich vor allem in
der Wahl der Evangelien-Perikope aus und ist umgekehrt durch sie bestimmt.
Dies hat zur Folge, daff die Thematik von Weihnachten, da unterschiedliche
Perikopen verwendet werden, in den einzelnen Kirchen im Osten und im
Westen niche einheitlich ist. Zu dieser Verschiedenheit kam es, als ein Teil der
urspriinglich am 6. Januar (Epiphanie) gefeierten Festgeheimnisse auf den
25. Dezember verlegt wurden.

Die romische (sowie die alte nordafrikanische und kampanische)*s Liturgie
beniitzt fiir die 1. und 2. Weihnachtsmesse (,,in nocte® — ,,mane prima®) als
Evangelium die Perikope Lk 2,1-20, die von der Geburt des Herrn in Betle-
hem und der Anbetung der Hirten handelt. Das gleiche gilt fiir das gallikani-
sche Lektionar von Luxeuil und die meisten oberitalienischen Liturgiebii-
cher.4¢ Es ist das uns von Kindheit an bekannte Weihnachts-Evangelium. Fiir
die 3. Messe (,,in die”) ist dagegen nach romischem Ritus der Abschnitt Joh
1,1-14 (In principio erat verbum) vorgesehen, der im genannten gallikani-
schen Lektionar von Luxeuil im Vigilgottesdienst seinen Platz hat.

In den Kirchen des Ostens und nach dem Zeugnis des Missale von Bobbio
auch im altgallikanischen Ritus sowie in der Liturgie von Sirmium wurde hin-
gegen der Abschnitt Mt 2,1-12 verlesen, der von der Ankunft und Anbetung

41 Zur Geschichte von Weihnachten und Epiphanie vgl. u. a. B. Botte, Les origines de la Nogl et
de Epiphanie (Léwen 1932, Neudruck 1961); K. Onasch, Das Weihnachtsfest im orthodoxen
Kirchenjahr. Liturgie und lkonographie (= Quellen und Untersuchungen zur Konfessionskunde
der Orthodoxie 2, Berlin 1958).

42 Vgl. W. Hartke, Uber Jahrespunkte und Feste, insbesondere das Weihnachesfest (Berlin
1956), vor allem S. 70ff.

%3 Vgl. Ps-Ambrosius (= Maximus von Turin), Sermo 8: Exultandum nobis est, fratres charissi-
mi, quod votis nostris vota succedunt, quod gaudiis gaudia eNatalis salvatoris und Epifania in
Mailand zur Zeit des Bischofs Ambrosius, in: Jahrbuch fiir Liturgiewissenschaft XII (1932)
145-155; ders., in: Archiv fiir Liturgiewissenschaft II (1952) 11-13.

% Vel. G. G. Willis, St Augustine’s Lectionary (= Alcuin Club Collections XLIV, London
1962) 22, bzw. K. Gamber, Die kampanische Lektionsordnung, in: Sacris erudiri XIIT (1962)
3261f.; hier 338 (In natale dni ad misa publica).

 Vgl. P. Salmon. Le Lectionnaire de Luxeuil (= Collectanea Biblica Latina VII, Roma 1944)
Ubersiche auf S. CIV-CV.
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der Magier aus dem Morgenland berichtet.#” Diese Perikope ist im rémischen
sowie im alten nordafrikanischen und kampanischen Ritus fiir das Fest der
Epiphanie am 6. Januar vorgesehen.

An diesem Tag wird im gesamten Orient das Gedichtnis der Taufe des
Herrn gefeiert (Evangelium: Mt 3,13-17). Dasselbe Thema liegt auch den
Formularen der gallikanischen Liturgie fiir diesen Tag zugrunde. In verschie-
denen Liturgiebiichern ist mit der Taufe die Erinnerung an das erste Wunder
Jesu bei der Hochzeit von Kana verbunden, als er ,,seine Herrlichkeit geof-
fenbart hat*“ (Joh 2,11). In den Predigten des Maximus von Turin auf das Fest
der Epiphanie wird ebenfalls die Taufe Jesu und das Wunder von Kana er-
wihnt und nicht die Ankunft der Magier.

Die urspriingliche Thematik des Epiphanie-Festes (Geburt des Herrn bzw.
Anbetung der Magier + Taufe Jesu + Wunder bei der Hochzeit zu Kana®®
driicken noch die Laudes- bzw. Magnificat-Antiphonen des rémischen Bre-
viers fiir den 6. Januar aus:

(Hodie caelesti sponso) Heute ist dem himmlischen Brautigam die Kir-
che angetraut worden; denn Christus hat im Jordan ihre Stinden abge-
waschen. Es eilen die Magier mit Geschenken zur koniglichen Hoch-
zeitsfeier. Und iiber den Wein, der aus Wasser entstanden ist, freuen
sich die Giste. Alleluja.

(Tribus miraculis) Durch drei Wunderzeichen ist dieser heilige Tag, den
wir begehen, ausgezeichnet. Heute hat der Stern die Weisen zur Krippe
gefiihrt. Heute wurde auf der Hochzeit das Wasser in Wein verwan-
delt. Heute wollte Christus von Johannes im Jordan getauft werden,
um uns zu retten. Alleluja.

Die gleichen Gedanken wie hier (ebenfalls mit ,,Hodie“ beginnend) begeg-
nen uns im Sermo 160 des ravennatischen Bischofs Petrus Chrysologus
(T 450) fiir das Epiphaniefest. Seine Predigt schliefit er mit den Worten: ,,In
dreifacher Weise wird heute also die Gottheit Christi bezeugt: durch die Ge-
schenke der Magier, durch das Zeugnis des Vaters (bei der Taufe), durch die
Verwandlung des Wassers in Wein.

47 Vel. E. A. Lowe, The Bobbio Missal (London 1920) Nr. 74. Dasselbe Evangelium ist auch
fiir die noch wenig erforschte Liturgie Sirmiums anzunehmen; vgl. K. Gamber, Sakramentarstu-
dien und andere Arbeiten zur frihen Liturgiegeschichte (= Studia patristica et liturgica 7, Re-
gensburg 1978) 151. So finden wir im Corbinian-Evangeliar an Weihnachten (,,In nativitate do-
mini‘‘) den Abschnitt Mt 2,1-12 und an Epiphanie (,,Apparitio domini*) Mt 3,13-17. Das Evan-
gelienbuch stammt aus der Kirchenprovinz Sirmium; vgl. Gamber a.a.O. 150-155.

48 Im gallikanischen Lektionar von Wolfenbiittel (Codex Weissenburgensis 76) kommt als weite-

res heilsgeschichtliches Ereignis die Heilung von Kranken und die wunderbare Brotvermehrung
hinzu. Bei der Evangelium-Perikope von Epiphanie liegt hier folgender Cento vor: Mt 3,13-17;
Joh 2,1-11; Mt 15,29-31; Joh 6,1-14 mit dem Schlufi: ,,. . . hic est vere propheta qui venturus
est in mundum®; vgl. A. Dold, Das ilteste Liturgiebuch der lateinischen Kirche (= Texte und
Arbeiten 26/28, Beuron 1936) S. 381, Die gleichen Festgeheimnisse (einschlieRlich der wunderba-
ren Brotvermehrung) im Hymnus ,,Inluminans altissimus® des Ambrosius; vgl. G. M. Breves,
Aurelius Augustinus, der Vater des Kirchengesangs (Freiburg 1893) 134f.



Eine Beziehung zwischen der Geburt des Herrn und der Taufe im Jordan
stellt bereits Ignatius von Antiochien her, wenn er in seinem Schreiben an die
Epheser von Christus sagt:

»Er wurde geboren und getauft, um durch sein Leiden das Wasser zu rei-
nigen. Es bleibt dem Fiirsten dieser Welt die Jungfrauenschaft Mariens und
ihre Niederkunft verborgen, ebenso auch der Tod des Herrn — drei laut ru-
fende Geheimnisse (tria mysteria), die in Gottes Stille vollbracht wurden. Wie
aber wurde es dann den Aonen offenbar? Ein Stern erstrahlte am Himmel,
heller als alle anderen Sterne und sein Licht war unaussprechlich . . . Die alte
Herrschaft ging zu Ende, da Gott in Menschengestalt erschien zur Neuheit
ewigen Lebens. Und es nahm seinen Anfang, was bei Gott bereitet war®
(18,2-19,1).

Es ist aufgrund des zitierten Textes nicht auszuschliefen, daf} bereits da-
mals, also um das Jahr 100, der Gedanke des spiteren Festes der ,,Theopha-
nia** als Gedichtnis der Geburt und Taufe des Herrn grundgelegt wurde.

An der Vigil von Weihnachten begegnet uns in den oberitalienischen Litur-
gieblichern des gallikanischen Ritus — ebenso in denen des Patriarchats von
Aquileja*® — die Perikope Mt 1,18-25, die der Erzihlung von der Ankunft
der Magier unmittelbar vorangeht; sie beginnt mit den Worten: ,,Christi au-
tem generatio sic erat” (Mit der Geburt Christi verhielt es sich so). In diesem
Evangelienabschnitt ist vom Zweifel des Joseph sowie der jungfriulichen
Empfingnis und der Geburt des Herrn die Rede.

Im byzantinischen Ritus wird dagegen am 24. Dezember zum Vigilgottes-
dienst (Vesper mit Basilius-Liturgie) der Abschnitt Lk 2,1-20, also das uns im
romischen Ritus bekannte Evangelium der Christmette, vorgelesen. Der Ab-
schnitt Mt 1,18-25 hat seinen Platz im Orthros (Morgengottesdienst) des
Festtags. Im Missale von Bobbio, das dem gallikanischen Ritus zugehort, ist
diese Perikope als erstes Evangelium (vor dem Abschnitt Mt 2,1-6) fiir den
25. Dezember angegeben.

Wie wir aus Predigten des Petrus Chrysologus wissen,3® war in der Kirche
von Ravenna an der Weihnachtsvigil zu seiner Zeit die Perikope Lk 1,26-38,
die von der Verkiindigung des Engels Gabriel handelt (Missus est angelus
Gabriel) spricht, tiblich und am Festtag selbst der Abschnitt Mt 1,18-25.
Letzterer ist, wie gesagt, im gallikanischen Ritus fiir die Weihnachtsvigil, im
byzantinischen Ritus jedoch fiir den Morgengottesdienst des Festtags, vorge-
sehen.

Die aufgezeigte Verschiedenheit in der Wahl der Perikopen war die Ursa-
che fiir die unterschiedliche Thematik des Weihnachtsfestes in den einzelnen

* Vel. K. Gamber, Die ilteste abendlindische Evangelien-Perikopenliste, in: Heiliger Dienst
1962 S. 14.

*® Vgl. K. Gamber, die Orationen des Rotulus von Ravenna, in: Archiv fiir Liturgiewissenschaft
V (1938) 354-361, hier 355f.
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Kirchen. Wiahrend im rémischen Ritus allein das Ereignis der Geburt Christi
im Vordergrund steht, tritt in den Riten des Ostens sowie in der gallikani-
schen Liturgie als ein weiteres Festgeheimnis die Offenbarung (Theophanie)
des neugeborenen Gottessohnes durch den Aufgang des Sternes hinzu.

Unser Eucharistiegebet stammt aus dem Bereich des gallikanischen Ritus,
der bis ins 8. Jahrhundert nicht nur in Gallien, sondern auch in weiteren Ge-
bieten des Abendlandes (Irland, Bayern, Oberitalien) in Gebrauch war. Er
konnte sich als mozarabischer Ritus in Spanien bis ins 11. Jahrhundert und in
Mailand, wenn auch in stark verinderter Gestalt, bis in die Gegenwart hal-
ten: 2l

Im Eucharistiegebet unseres irischen Sakramentars wird sowohl das Ge-
heimnis der jungfraulichen Empfangnis und Geburt des Herrn (Mt 1,18-25
bzw. Lk 2,1-20) als auch das Ereignis der Ankunft und Anbetung der Magier
(Mt 2,1-20) angesprochen. Die gleiche Thematik ist hinsichtlich der byzanti-
nischen Weihnachtsdarstellungen zu beobachten.

In der gallikanischen Prifation ist das Mysterium des Festes kurz wie folgt
zusammengefafit:

Merito in eius ortu caeli locuti sunt,
angeli gratulati, pastores laetati,
magi mutati,>? reges turbati

et parvuli coronati sunt.

Zurecht redeten bei seinem Anfang die Himmel,
freuten sich die Engel, frohlockten die Hirten,
wandelten sich die Magier, erregten sich die Herrscher
und erhielten den Siegeskranz die Kniablein.

Fast dieselbe Thematik begegnet uns bei Gregor von Nazianz in seiner
Predigt ,,auf das Fest der Theophanie, d. h. der Geburt des Erlésers™ (Sermo
38), die er im Jahr 380 gehalten hat:

,,Laufe mit dem Stern, und mit den Magiern bringe Geschenke dar: Gold,
Weihrauch und Myrrhen. Mit den Hirten lobpreise, mit den Engeln singe
und mit den Erzengeln tanze im Chor. Es soll ein gemeinsames Fest der irdi-
schen und himmlischen Michte sein. 33

Neben den genannten Festgeheimnissen wird in der Prifation als weitere
Komponente die Ermordung der Unschuldigen Kinder durch den Konig
Herodes angesprochen.

51 Vgl. K. Gamber, Ordo antiquus gallicanus (= Textus patristici et liturgici 3, Regensburg
1965) 7-12.
B A). Dold — L. Eizenhofer, Das Prager Sakramentar (= Texte und Arbeiten 38/42, Beuron

1949) schlagen S. 8% die Anderung von ,,mutati* in ,,motati*‘ vor.
53 Vgl. PG 38, 312£. (BKV 68).



Unser Text handelt ferner von dem ,,Licht, das in der Finsternis aufgegan-
gen ist” durch die Geburt des Herrn. Wie oben dargelegt, erscheint dieses
symbolische Licht auf fast allen frithen Weihnachtsdarstellungen als Stern
tiber der Hohle bzw. dem Stall von Betlehem, der seine Strahlen auf das in
der Krippe liegende Gotteskind sendet. Dieses ,,Licht, das in der Finsternis
aufgegangen ist” ist nicht gleichzusetzen mit dem Stern, den die Magier im
Morgenland gesehen haben und in Bethlehem {iber dem Haus, in dem das
Kind sich befand, ,,stille stand“ (Mt 2,9).

Die Prifation erwahnt auflerdem die Weissagungen ,,durch den Mund aller
Propheten®, die von der jungfriulichen Geburt des Emmanuel handeln. Die
Uberlieferung vom Kommen des Messias, wie sie bei den Juden bestanden
hat, wird in den byzantinischen Ikonen durch die Gestalt im hirenen Ge-
wand symbolisiert, die mit dem von Zweifeln geplagten Joseph spricht. Dies
ist wenigstens die Deutung mit der grofleren Wahrscheinlichkeit. Andere
wollen in ihr den Versucher sehen, der Joseph an der Treue Mariens zweifeln
1aflt, oder einen Hirten, der mit ihm spricht.

>

Das Geheimnis der Geburt des Gottessohnes, das in Antithesen immer
wieder neu beleuchtet wird, bildet das Hauptthema der Prifation: ,,Deus de
patre, homo de matre® (Als Gott von einem Vater, als Mensch von einer
Mutter).

Ahnliche Antithesen wie hier begegnen uns schon um das Jahr 100 bei
Ignatius von Antiochien, wenn er in seinem Schreiben an die Epheser von
Christus sagt, er sei ,,gezeugt und ungezeugt, im Fleische geborener Gott, im
Tode wirkliches Leben, aus Maria sowohl wie aus Gott, erst dem Leiden un-
terworfen, dann leidensunfahig™ (c. 7).

Daneben steht in der Prifation das Geheimnis der jungfriulichen Emp-
fingnis und Geburt des Herrn. Zeno von Verona (f um 380) meint in seiner
Wethnachtspredigt:

»Der Sohn Gottes verbarg fiir eine Weile seine Majestit. Er verliefl den
Thron des Himmels und schuf sich im tempelgleichen Schof§ der Jungfrau,
die dafiir vorherbestimmt war, eine Stitte . . . nicht durch Mannes Samen,
sondern durch das Wort . . . Wie grof§ ist das Geheimnis des Heils! Maria
empfing ohne Verletzung als Jungfrau, gebar nach der Empfingnis als Jung-
frau und blieb Jungfrau nach der Geburt . . . So ist Christus in einer Weise
als Mensch geboren, wie (sonst) kein Mensch geboren werden kann. 54

Von diesem wunderbaren Geschehen singt auch die rémische Liturgie in
der 2. Nokturn der Weihnachts-Matutin:

34 Sermones 11,8. (BKV 223 ff.)
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(O magnum mysterium) O grofles Geheimnis und staunenswertes
Wunder! Tiere sahen den menschgewordenen Herrn in einer Krippe
liegen.

Selig die Jungfrau, deren Schof8 gewiirdigt war, Christus den Herrn zu
tragen.

Gegriiflet seist du, Maria, voll der Gnade, der Herr ist mit dir!

Selig die Jungfrau, deren Schof} gewiirdigt war, Christus den Herrn zu
tragen.

(Beata dei genitrix Maria) Selig die Gottesmutter Maria: ihr Schof} blieb
unversehrt; heute hat sie den Heiland der Welt geboren.

Selig, weil sie geglaubt hat! Nun ist alles in Erfiillung gegangen, was ihr
vom Herrn gesagt worden ist:

Heute hat sie den Heiland der Welt geboren.

Dieses unfaflbare Mysterium bewegte in starkem Mafle die Viter in der Zeit
der christologischen Kampfe des 4. und 5. Jahrhunderts. So warnt Zeno von
Verona in seiner Weihnachtspredigt vor dem Irrtum, ,,dafl Christus nicht aus
Gott ein Mensch, sondern aus einem Menschen Gott geworden sei und fiigt
hinzu: ,,Er ist geworden, was er nicht war und horte doch nicht auf, das zu
sein, was er vorher gewesen war."

Khnlich sagt Augustinus (f 430) in einer seiner Weihnachtspredigten
(Sermo 184):

,,Dieser von der Mutter Geborene hat den heutigen Tag ausgezeichnet, er,
der vom Vater geboren alle Zeiten geschaffen hat. Wie jene Geburt keine
Mutter haben konnte, so diese keinen menschlichen Vater. So ist Christus
sowohl von einem Vater als auch von einer Mutter geboren, und sowohl ohne
Vater als auch ohne Mutter: von einem Vater als Gott, von einer Mutter als
Mensch; ohne Mutter als Gott, ohne Vater als Mensch . . . Mit Recht haben
daher die Propheten von dem gesprochen, der geboren werden sollte, die
Himmel aber von dem, der geboren war. Er lag in der Krippe und hielt die
Welt zusammen. Er war ein unmiindiges Kind und zugleich das (ewige)
Wort. Den die Himmel nicht fassen, trug der Schof} einer Frau.*s?

Ganz shnliche Gedanken wie in der Weihnachtsprifation finden wir bei
Hilarius von Poitiers:

,,Sehen wir zu, welche Wiirde der Geburt, dem Wimmern (des Kindes)
und der Wiege zukommt. Der Engel spricht zu Joseph von der bevorstehen-
den Geburt der Jungfrau, daR nimlich ihr Sohn Emmanuel heifien solle, d. h.
Gott mit uns. Feierlich verkiindet der Geist durch die Propheten — der Engel
ist Zeuge — Gott mit uns ist derjenige, der geboren wird. Den Magiern
leuchtet vom Himmel her das neue Licht eines Sternes auf und so geleitet ein
himmlisches Zeichen den Herrn des Himmels. Ein Engel verkiindet den Hir-
ten die Geburt Christi des Herrn, (als ein Zeichen) des Heiles fiir alle. Eine

- .Vgl. A. Schmitt, Augustinus-Predigten (Mannheim 1947) 39-43.
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grofle Schar himmlischer Heere findet sich ein zum Lobpreis der Geburt, und
den Ruhm eines solchen Geschehens verkiinden die frohen Gesinge der gott-
gesandten Menge (der Engel), den Lobpreis Gottes in den Himmeln . . . und
Friede den Menschen auf Erden, die guten Willens sind. Danach sind da die
Magier, beten den an, der in Windeln eingehiillt ist . . . Die Jungfrau gebiert,
der Geborene stammt von Gott (Parit virgo, partus a deo est).““5¢

,,Eine solche Geburt also®, sagt Leo d. Gr. in seiner Weihnachtspredigt
(Sermo 21), ,,war geziemend fiir Christus, Gottes Kraft und Gottes Weisheit
(vgl. 1 Kor 1,24). Durch sie sollte er in der Menschlichkeit uns gleich, in der
Géttlichkeit uns iiberlegen sein. Denn wire er nicht wahrer Gott, so brichte
er keine Heilung. Wire er nicht wahrer Gott, so gibe er kein Beispiel.*“5”

4,

Es ist noch kurz auf das Alter unseres Eucharistiegebets einzugehen. Hier
spielt die Frage eine wesentliche Rolle, ob eine Abhingigkeit der Prifation
von Predigten des Bischofs Augustinus besteht. L. Eizenhofer hat gezeigt,
dafl deutliche Anklinge an die Sermonen 184 (von dem eben einige Sitze an-
gefuhrt wurden), ferner 186, 187, 194, 195 und 369 bestehen.5® Die andere
Maoglichkeit ist darin zu sehen, dafl Augustinus unsere gallikanische Prifation
gekannt hat. In diesem Fall wire der Bischof von Hippo in seinen Weih-
nachtspredigten vom liturgischen Text abhingig und nicht umgekehrt.5?

Hier ist zu erwiahnen, dafl es, wie wir anhand des Canon 21 der Synode
von Hippo des Jahres 393 wissen, damals in der nordafrikanischen Kirche iib-
lich war, sich Texte von Eucharistiegebeten (preces) von auswirts (aliunde) zu
besorgen. Doch sollten diese Formulare nach dem Willen der Synodalen erst
dann im Gorttesdienst verwendet werden, nachdem sie von Fachleuten gepriift
worden sind.®®

Fir die Annahme, daff unsere Prifation keinen Cento (zusammengefiigte
Ausschnitte) aus Augustinus-Predigten darstellt, sondern dafl der Bischof von
Hippo diesen Text gekannt hat, scheint zu sprechen, dafl die Prifation den
Eindruck eines sprachlich in sich geschlossenen einheitlichen Dankgebets
macht. Bei den Gemeinsamkeiten zwischen diesem und den genannten Ser-

56 Hilarius, De trin, I 27.

57 Vgl. J. A. Fischer, Frithchristliche Reden zur Weihnachtszeit (Freiburg 1963) 91-94.

38 Vgl. Dold-Eizenhofer, S. 107*f. und in den Anmerkungen zum Text der Prifation.

59 Anders liegt der Fall, hinsichtlich der Prifation, wie sie im Sacramentarium Gelasianum fiir
das Fest am 1. Januar (vgl. oben Anm. 53) vorgesehen ist. Hier begegnet uns ebenfalls eine
Wendung, die auch in unserem Eucharistiegebet vorkommt (Merito caeli locuti sunt usw.), je-
doch in der gleichen Fassung und — was besonders wichtig sein diirfte — in der gleichen typisch
homiletischen Weiterfiilhrung wie im Sermo 369 des Augustinus (Lacta mater cibum no-
strum . . .). Dies lafit darauf schliefien, daff der Redaktor der Prifation im Gelasianum nicht aus
unserem Text, sondern direkt aus dem sermo 369 des Augustinus geschpft hat.

5 Vgl. Gamber, Codices (oben Anm. 1) 43.
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monen handelt es sich nicht um wortliche Zitate aus einer bestimmten Predigt
des Kirchenvaters, wie dies in anderen Fillen von Centonen zu beobachten
ist.®! Auflerdem ist zu bedenken, daf} Stiicke aus unserem Text gleich in sechs
verschiedenen Augustinus-Predigten, immer wieder etwas abgewandelt, er-
scheinen. Dies alles diirfte darauf hinweisen, daff der Bischof von Hippo von
einem ihm gelaufigen liturgischen Text inspiriert war.

Die Vorstellung ist daher durchaus begriindet, daff Augustinus sich bei der
Feier des heiligen Opfers am Fest der Geburt des Herrn unseres Eucharistie-
gebets bedient hat.

Fiir ein hohes Alter der Prifation, noch vor der Zeit des Kirchenvaters,
sprechen weitere Beobachtungen. Vor allem die Tatsache, dafl sie ganz in der
Sprache der Heiligen Schrift gehalten ist. In fast jedem Satz klingt irgend ein
Bibelwort an (vgl. die Anmerkungen zum Text!). Die gleiche Schriftnihe be-
gegnet uns auch in einigen sehr altertiimlichen Osterprifationen, die ebenfalls
der gallikanischen Liturgie angehoren.®?

Fiir den Liturgiewissenschaftler ist hinsichtlich des Alters eines Euchari-
stiegebets von Bedeutung, ob das Sanctus zusammen mit der Uberleitung zu
diesem Gesang der Engel vorhanden ist oder nicht. Das Sanctus hat aber in
der urspriinglichen Fassung unserer Prifation mit Sicherheit gefehlt.

Die in der Palimpsest-Handschrift iiberlieferte Gestalt enthalt gleich zwei
Uberleitungen zum Gesang des Sanctus. Beide sind deutlich sekundar; sie
wurden daher von uns bei der Textwiedergabe weggelassen.®® Der urspriing-
liche Wortlaut des betreffenden Passus ohne diese Einschiibe ist glicklicher-
weise in einer anderen gallikanischen Handschrift, dem Missale Gothicum, als
Post Sanctus-Gebet erhalten geblieben,®* weshalb die von uns zugrundege-
legte Textgestalt als gesichert gelten darf.

Auch das bekannte Eucharistiegebet in der ,,Apostolischen Uberlieferung®
des Hippolyt aus dem Anfang des 3. Jahrhunderts kennt ein Sanctus noch
nicht, ebenso eine Totenprafation, die wahrscheinlich Chromatius von Aqui-
leja um das Jahr 400 verfafit hat, sowie die eben genannten Osterprifationen.
Auch in einer sehr frithen romischen Prifation fehlt das Sanctus noch.®s

Dieses hat sich als Gesang des Volkes und Unterbrechung des Eucharistie-
gebets im Abendland erst im 5. Jahrhundert allmahlich eingebiirgert, wih-
rend es im Osten schon wesentlich frither iiblich wurde. 65

61 So etwa in einem gallikanischen Sakramentar in Mailand; vgl. A. Dold, Das Sakramentar im
Schabcodex M 12 sup. der Bibl. Ambrosiana (= Texte und Arbeiten 43, Beuron 1952); L. Ei-
zenhofer, Zitate in altspanischen Mefgebeten, in: Romische Quartalschrift 50 (1955) 248-254.
62 Vel K. Gamber, Alteste Eucharistiegebete der lateinischen Osterliturgie, in: B. Fischer — J.
Wagner, Paschatis Sollemnia (Freiburg 1959) 159-178.

63 Vgl. oben Anm. 30.

64 Vol. L. C. Mohlberg, Missale Gothicum (Roma 1961) Formel 18.

65 Vel Gamber, Missa Romensis 63—65.

66 Vel, L. Chavoutier, in: Sacris erudiri XI (1960) 136192, vor allem 175.



Auf eine Entstehung der Weihnachts-Prafation noch im 4. Jahrhundert
weist schlieflich auch die Linge des Textes hin. Bekanntlich wurden die ehe-
dem meist relativ umfangreichen Eucharistiegebete im Abendland im Laufe
der Zeit mehr und mehr gekiirzt. So bestehen die Prifationen, die Papst Gre-
gor d. Gr. kurz vor 600 fiir sein Sakramentar geschaffen hat, in der Regel nur
noch aus einem einzigen Satz. Auflerdem wurden diese Texte in der Mehrzahl
der Fille nicht von thm selbst geschaffen, sondern nur wenig veridndert aus il-
teren Eucharistiegebeten ibernommen.®7

Wie L. Eizenhofer in seiner Edition unseres Sakramentars gezeigt hat, sind
auch Stiicke aus unserem Eucharistiegebet spiter zur Bildung neuer Prifatio-
nen herangezogen worden. So erscheint der Einleitungspassus ,,Teque lau-
dare mirabilem . . . auch im Sacramentarium Gelasianum und zwar in einer
Prifation fiir das Fest Epiphanie und auflerdem die Wendung ,,Unde laetan-
tes inter altaria tua . . . gleich in drei verschiedenen Meflbuchtypen (Leonia-
num, Gelasianum und Missale Gothicum).

Wihrend es sich in den eben zitierten Stellen um Wendungen mehr allge-
meiner Art handelt, lassen sich Stiicke aus unserem Eucharistiegebet auch di-
rekt in Weihnachts-Orationen anderer gallikanischer Mefibiicher nachweisen.

So begegnet uns im Bobbio-Missale in der Collectio des Christi Geburt-Fe-
stes, dhnlich wie bei uns, die Formulierung: ,,Qui deus erat ex deo patre,
homo quoque esset ex matre, ex te sine tempore, ex illa sine semine®. Im spa-
nischen Liber mozarabicus wiederum finden wir in einem Post Sanctus-Gebet
am vorweihnachtlichen Marienfest aus unserer Prafation den Satz: ,,Ipse est
qui castitatem contulit virgini, et virginitatis decus non abstulit matri®. Vom
Post Sanctus-Gebet des Missale Gothicum, das ganz aus unserem Euchari-
stiegebet gebildet ist, wurde bereits in anderem Zusammenhang gesprochen. 68

Uber den Autor wissen wir leider nichts Sicheres. Falls wie angenommen
werden darf, der Palimpsest-Codex im wesentlichen eine Abschrift des von
Hieronymus erwihnten ,,Liber mysteriorum® (Sakramentar) des Hilarius von
Poitiers darstellt,®® konnte dieser Kirchenvater, der lange im Morgenland in
der Verbannung gelebt hat, der Verfasser sein. Dazu kommt noch, daf} Hila-
rius in der oben zitierten Stelle aus seinem Werk De trinitate ganz dhnliche
Gedanken vorgetragen hat, wie sie sich auch in unserem Eucharistiegebet fin-
den. Zu einer wirklichen Sicherheit in dieser Frage konnen wir jedoch nicht
kommen.

Die erhaltene Fassung des besprochenen Textes — das kann hier zusammen-
fassend gesagt werden — stammt aus einer irischen Handschrift des 7. Jahr-
hunderts. Diese gibt den urspriinglichen Wortlaut bis auf kleine Einfiigungen
me, Le main de saint Grégoire dans le sacramentaire grégorien, in: Rev. bénéd. 49
(1937) 13-28; hinsichtlich der Weihnachtsprifation im Gregorianum vgl. K. Gamber, in: Rev.
bénéd. 81 (1971) 14-29, hier 271.

% Belegstellen im einzelnen bei Dold-Eizenhofer zum Text.
6 Vegl. Gamber, Sakramentarstudien 10-19.
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ziemlich getreu wieder, leider jedoch wegen der schlechten handschriftlichen
Uberlieferung mit einigen Liicken. Ein weiteres Exemplar des gleichen Ty-
pus, das zum Vergleich herangezogen werden kénnte, ist leider nicht vorhan-
den. Es sind lediglich spater Teile der Prifation bei der Redaktion neuer Eu-
charistiegebete verwendet worden.

Es konnte ferner als sehr wahrscheinlich hingestellt werden, dafl unser Text
bis ins 4. Jahrhundert zuriickgeht. Seine Heimat ist das Gebiet des gallikani-
schen Ritus. Hier wurde am Fest des 25. Dezember sowohl das Geheimnis
der jungfriulichen Geburt des Herrn als auch die Offenbarung des Gottmen-
schen Jesus bei der Ankunft der Magier gefeiert. Die gleichen Themen durch-
ziehen auch unseren Text. Augustinus hat, wie Anspielungen in sechs seiner
Predigten deutlich machen, das Eucharistiegebet gekannt und vermutlich auch
zu Weihnachten im Gottesdienst beniitzt.

Nach der durch Gott und seine Propheten gegebenen VerheiBung, daB er zur
rechten Zeit dem Menschengeschlecht seinen Sohn als Erldser senden werde,
legte dieser, als die Zeit erflllt war, auf eine Weile seine Herrlichkeit ab, doch
nicht seine Macht, verlieB den Himmel und trat unbemerkt als keuscher Gast in
das Heiligtum des jungfraulichen Tempels [SchoBes], das als seine Wohnstétte
schon vorausgesagt war. Dort gestaltete er sich so, wie er sein wollte. Ja, in der
Verborgenheit schreitet er zur Ausfihrung des Werkes, liber das er schon lange
seine Bestimmungen getroffen. Freiwillig ruht er im gesegneten Heim der
Keuschheit. Im SchoB der heiligen Jungfrau bereitet er sich einen Leib, um nach
seinem RatschluB geboren zu werden. Dem Menschen véllig angeglichen, birgt
sich Gott in der Hille des Fleisches; er, der die Zeiten in Ewigkeit wandelt, ent-
leiht sein menschliches Leben von der Zeit. Was fiir ein Wunder! Maria empfangt
von dem, den sie gebiert. Ihr MutterschoB wird erfillt von der [gottlichen] Maje-
stat, nicht durch menschliche Mitwirkung; eine Jungfrau umschlieBt ihn, den die
Welt und ihre Fllle nicht faBt. Wahrend dieser Zeit bringen ihre Organe ihren ei-
genen Schopfer zur Entwicklung, und das geschaffene Wesen [Maria] bekleidet
seinen eigenen Bildner mit menschlicher Gestalt. Maria gebiert nicht im
Schmerz, sondern in Freude. Es wird ein Sohn geboren ohne Vater und doch
auch nicht ganz Sohn der Mutter; denn er verdankt es sich selbst, daB er empfan-
gen ward. Es war sein Geschenk an die Mutter, daB aus ihr ein solcher Sohn her-
vorging. Man wirde nicht glauben, daB ervon ihr geboren sei, wére nicht, wie sie
nach der Empféngnis Jungfrau war, es ebenso auch nach der Geburt geblieben.

Aus: Zeno von Verona, Von der Geburt und Majestat des Herrn 2




Fine mogliche Erwigung zum Fest der Heiligen Familie

Prof. DDr. Ekkart Sauser

Das Fest der Heiligen Familie ist geprigt durch einen ausgesprochenen
Vorbildcharakter. — Im Tagesgebet wird gesagt: ,,Herr, unser Gott, in der
Heiligen Familie hast du uns ein leuchtendes Vorbild geschenkt* und im
Schlufgebet wird die Bitte formuliert: ,,Bleibe bei uns mit deiner Gnade, da-
mit wir das Vorbild der Heiligen Familie nachahmen®. — Dieser Charakter
wird noch verstirkt durch die Lesungen aus dem Buch Jesus Sirach
3,2-6.12-14 wie aus dem Brief an die Kolosser, wobei hier vor allem aus
3,12-21 die Verse 18—21 ausgesprochenen familidren Vorbildcharakter tragen.
— Dieses Vorbildanliegen ist gekennzeichnet durch den Hinweis auf From-
migkeit, Eintracht, Frieden und Liebe, zumindest, was den Grundzug der
Gebete und der erwihnten Lesungen betrifft. — Die Evangelien, die je nach
Lesejahren wechseln (A: Mt 2,13-15.19-23. — B: Lk 2,22-40. - C: Lk
2,41-52), geben diesen Grundzug nicht wieder, es sei denn, man wiirde das
ganze Augenmerk nur auf Mt 2,23 bzw. auf Lk 2,40 und Lk 2,51-52 richten.
— Trotzdem scheint es so zu sein, daft der Vorbildcharakter in Richtung auf
Einheit, Frommigkeit, Liebe, wie ihn die Lesungen und die Gebete nahele-
gen, vorrangig ist. — Dieser Vorrang soll nicht unbedingt bestritten werden,
aber er bedarf, wie ich glaube, einer eindeutigen, klaren Erginzung, die
durchaus auch aus den Evangelien genommen werden kann. — Unterbleibt
diese Erginzung, dann entsteht ein einseitig falsches Bild von der Heiligen
Familie und dieses falsche Bild ist dann ,,befihigt®, auch falsche Vorbildvor-
stellungen bei unseren Familien hervorzurufen, die sich durch unrichtige Ide-
alforderungen an alle Beteiligten, vorab aber an die Kinder und an die heran-
wachsenden jungen Menschen, ,,auszeichnen®.

Diese Erginzung nun besteht an erster Stelle und vor allem darin, daf§ nicht
so getan wird — weder im Unterricht, noch in der Homilie, noch in den
kiinstlerischen Darstellungen zu diesem Thema — als ob das Zusammenleben
von Josef, Maria und Jesus die ,,Harmonie* schlechthin gewesen wire. -
Daf dies nicht so gewesen ist, ergibt sich nicht nur aus der Tatsache, daf} eine
solche ,,Harmonie® schier menschenunméglich ist und wo sie menschenméog-
lich ist, da leidet sicher die gegenseitige freie Anerkennung — sie ergibt sich
vielmehr auch aus unserem Grundbekenntnis zur Person Jesu Christi. —
Wenn wir nimlich ehrlich und voll-existentiell sagen: Jesus war von Anfang
an ganz mit Gott verbunden, er war Gottes Sohn, dann bedeutet das zugleich
— und dies kann nicht ernst und eindeutig genug gesagt werden — dafl er jeden
menschlichen Rahmen gesprengt hat und dies nicht erst in der so kurzen Zeit
seiner eigentlichen, messianischen Titigkeit, sondern bereits als heranwach-
sendes Kind innerhalb der Heiligen Familie. Somit ergibt sich aus diesem Be-
kenntnis, dafl just dadurch die so selbstverstindlich hingesetzte und hinge-
sagte wie hingepredigte und hinerzogene Tatsache von der Vorbildhaftigkeit
der Heiligen Familie in Richtung auf Harmonie, Rahmenerhaltung, Harmo-
niesicherung, stindige hundertprozentige Beobachtung von innerfamilidren
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Hierarchien von Oben und Unten, Gehorchen und Untertansein im Grunde
und an der Wurzel in Frage gestellt wird. — Ja wir missen, ob wir es wollen
oder nicht, sogar noch weiter gehen und sagen: Die Heilige Familie kann we-
gen der Gottheit ihres Sohnes gar nicht nach einer bestimmten Richtung hin
Vorbild sein und zwar ausgerechnet nach der Richtung hin nicht, nach der sie
,,gewohnlich® als Vorbild anempfohlen wird, namlich, wie dargelegt, im
Hinblick auf vollkommene Erhaltung von Frieden und Ausgeglichenheit. —
Weil der Knabe Jesus von Nazaret eben nach unserem Glauben nicht nur der
Knabe Jesus von Nazaret gewesen ist, waren Frieden und Ausgeglichenheit in
seiner Familie nicht méglich, jedenfalls nicht in der Form eines ,,Dauerzu-
standes” und darauf verweisen doch ganz eindeutig die Ereignisse der Flucht
nach Agypten im Evangelium nach dem Lesejahr A, die Prophetie des Simeon
im Evangelium nach dem Lesejahr B: ,,Er soll ein Zeichen sein, dem wider-
sprochen wird“ (Ist es denn ganz unmoglich, daff sich dieser Widerspruch
nicht auch manchmal in seiner Familie geregt hat?), die merkwiirdige Situa-
tion der Wiederauffindung des zwolfjahrigen Jesus im Tempel im Evangelium
nach dem Lesejahr C. — Natiirlich darf und soll man sich die besondere Ei-
genart des in seiner Familie heranwachsenden Jesus als des Sohnes Gottes
nicht iibertrieben-extravagant-eigenartig vorstellen, denn dann wiirde man in
die gefahrliche Nihe mancher apokrypher Kindheitsevangelien geraten. Aber
es dreht sich nicht um wunderliche Extravaganz, die allein die Harmonie und
den hiuslichen Frieden zu storen vermag. Es dreht sich um das langsame sich
Herausprofilieren des schon im Knaben Jesus vorhandenen messianischen
Selbstbewufitseins, ohne dafl mit dieser Aussage schon etwas gesagt werden
soll um sein Selbstbewufitsein in Richtung auf Gottessohnschaft.

Wenn aber, wie gesagt, eine so selbstverstindliche Vorbildhaftigkeit der
Heiligen Familie auf Grund der Christologie nicht in Frage kommt, fillt dann
jede Vorbildhaftigkeit weg? Ist dann die Aussage des Tages- und des Schluf3-
gebetes von eben dieser Vorbildhaftigkeit hinfillig, nicht mehr vertretbar,
nicht mehr ,,betbar*“? — Dies wiirde ich nicht sagen — vielmehr méchte ich auf
eine Moglichkeit verweisen, diese Vorbildhaftigkeit dennoch sinnvoll zu se-
hen, sie gleichsam zu ,,retten” und damit wohl auch einen der Grundgedan-
ken dieses Festes: Gerade die Spannung, die auf Grund der Besonderheit Jesu
in die Heilige Familie hineingelegt worden ist und die diese Familie sicher von
allen anderen Familien, damals und jetzt und in Zukunft, unterscheidet, ge-
rade diese konnte, sehr analog natiirlich, zur ersten Besinnung alljahrlich an-
regen, wie es denn in unseren Familien mit der Achtung der Eigenart und der
Freiheit des anderen und somit auch der heranwachsenden Kinder und Ju-
gendlichen stehe? Ob man sich allzugerne und schnell Spannungen, die aus
dieser Eigenart zu entstehen ,,drohen®, vom Hals schaffen will, damit wieder
Harmonie ,,herrsche, aber nun in Wirklichkeit und in der Tat ,,herrsche®?
Oder ob man diese Spannung eben nur ,,um des lieben Friedens willen® ge-



rade noch und gleichsam mit den letzten Kriften ertrage? Oder ob man, bei
allen Mithen und Verdriefilichkeiten, dennoch im Grunde seines Herzens und
auch seines Kopfes zur Erkenntnis kommen kann: Spannungen miissen, bei
aller Friedensliebe und bei allem Streben zur Einheit erhalten bleiben, damit
die Personlichkeit des jungen Menschen zur vollen Entfaltung komme und so
spater dem eigenen wie dem Leben der anderen besser gedient sei?

In diesem Zusammenhang sei abschliefend noch kurz auf die Frage einge-
gangen, welche Faktoren mitgewirkt haben, daff das Bild von der Heiligen
Familie oft einen solchen ,,Anstrich® von absoluter Harmonisierung, absolu-
ter Eintracht, absolutem Frieden bekommen hat. — Sicher spielt hier die Tat-
sache eine nicht unerhebliche Rolle, daf} eine falsch verstandene Géttlichkeit
von Jesus in Richtung auf Idealisierung und Perfektionierung aller Ereignisse,
Personen und Umstinde um Jesus herum sich auswirkte — wie kinnte es da
anders sein, als dafl der intimste menschliche Rahmen fiir den heranwachsen-
den Jesus, eben die Heilige Familie, so harmonisch sei. — Daneben — und si-
cher nicht weniger wirkmichtig — ist auf eine Beobachtung zu verweisen, die
von Ingeborg Weber-Kellermann in ihrem groflartigen Buch: ,,Das Weih-
nachtsfest — eine Kultur- und Sozialgeschichte der Weihnachtszeit (Lu-
zern—Frankfurt a. M. 1978) gemacht worden ist. Sie stellt namlich fest, ,,daf}
das Weihnachtsfest in seiner heute verbreiteten Form eine kulturelle Leistung
des 19. Jahrhunderts ist mit seiner burgerlichen Fiithrungsschicht®! und fuhrt
weiter aus: ,,Das Biirgertum mit dem Genuf8 behaglicher Hauslichkeit und
intimen Familiensinnes hat die Formen unseres heutigen Weihnachtsfestes le-
bendig gestaltet. Es war dieses Biirgertum als fithrende Sozialschicht des be-
ginnenden industriellen 19. Jahrhunderts, in dessen Schoff das Familienweih-
nachten aufbliihte, sich prigte in biirgerlichem Gefiihl, biirgerlichem An-
stand, burgerlicher Sitte und biirgerlicher Etikette, in dem sich weltweit die
uns heute bekannten Weihnachtsfestmotive ausgeformt haben.“? — Gerade
diese Hinweise sollen uns die hier angesprochene notwendige Ergidnzung des
Inhaltes des Festes der Heiligen Familie besonders sinnreich erscheinen las-
sen, damit nicht dieses Fest zu einem biirgerlich-liturgischen Tag von fami-
lidzrer Wohlanstindigkeit und Gesittetheit werde, denn diese Form von Ein-
heit, Frommigkeit und Frieden kann sich sicher nicht auf die Heilige Familie
berufen.

1 I. Weber—Kellermann: Das Weihnachesfest . . . S. 7.
2 I. Weber—Kellermann: a.a.O. S. 45.
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,, Weitere Anordnungen werde ich treffen . . . (1 Kor 11,34)
Uberlegungen zur Liturgieinstruktion ,,Inaestimabile donum®*
der Gottesdienstkongregation vom 17. April 1980

Dr. Frangois Reckinger

Mit dem Zitat aus dem 1. Korintherbrief ist hinlanglich deutlich gemacht,
daf aufgrund der Urgegebenheiten der christlichen Religion verbindliche Be-
stimmungen seitens der Kirchenfithrung betreffs der Feier des Gottesdienstes
und insbesondere der Eucharistie zu allen Zeiten zu erwarten sind und nie-
mand deren grundsitzliche Legitimitit und Geltung vor Gott mit guten
Griinden wird bestreiten konnen. Wenn darum im folgenden neben vielem
Positiven einiges auch kritisch zu den Aussagen des im Titel genannten Do-
kumentes gesagt werden soll, so will dies in keiner Weise als ein Aufruf zur
Gehorsamsverweigerung hinsichtlich der betreffenden Punkte verstanden sein
— ebenso wie im zivilen Bereich ja auch jene, die etwa Steuergesetze kritisch
kommentieren, dafiir durchweg dennoch nicht zum Steuerstreik aufrufen.
Daf} die Kirche Gehorsamsverweigerung und Anstiftung dazu weniger streng
ahndet als der Staat, diirfte fiir gesittete Menschen kein Grund sein, ihrer
Fithrung eher als der staatlichen gegeniiber eine solche Haltung an den Tag zu
legen.

Zielsetzung der vorliegenden Arbeit ist es nicht, alle Einzelinhalte der In-
struktion zu untersuchen, sondern schwerpunktmifig jene herauszugreifen,
die mir als die bedeutsamsten erscheinen. Auf diese Weise ldfit sich wohl am
besten eine iibertriebene Linge des Artikels ebenso wie eine zu weitgehende
Uberschneidung mit Veréffentlichungen anderer Kommentatoren vermeiden.

1. Kritische Fragen gegeniiber der Instruktion

Wenn die vorwiegend kritischen Uberlegungen nun gleich in der ersten
Folge des Beitrags geduflert sein sollen, dann nicht deshalb, weil thnen bei der
Gesamtwertung der Instruktion das Ubergewicht zuzuerkennen wire, son-
dern wegen der zeitlichen Dringlichkeit der innerhalb dieses Komplexes zu
untersuchenden Mefldienerinnenfrage.

(13

,,De minimis . . .

Nr. 4: Der Vortrag des eucharistischen Hochgebetes . . . ist dem Prie-
ster vorbehalten, und zwar kraft seiner Weihe. Es stellt daher einen
Miflbrauch dar, einige Teile des eucharistischen Hochgebetes vom Dia-
kon, einem untergeordneten Altardiener oder von den Gliubigen spre-
chen zu lassen. Die Gemeinde . . . bringt ihre Zustimmung durch die
verschiedenen Handlungen zum Ausdruck, die im Verlauf des euchari-
stischen Hochgebetes vorgesehen sind: die Antworten beim Dialog zu
Beginn der Prifation, das Sanctus, die Akklamation nach der Wandlung
und das abschlieflende Amen nach dem Per ipsum, welch letzteres dem



Priester vorbehalten ist. Gerade dieses Amen soll durch Gesang aufge-
wertet werden; denn es ist das wichtigste Amen der ganzen Messe.!

Nahezu der gesamte Inhalt dieser Nummer ist natiirlich mit beiden Hinden
zu unterschreiben. Ein leichtes Schmunzeln ruft lediglich die Insistenz auf
dem ,,Per ipsum® als vom Priester allein zu sprechendem Textteil hervor.
Gewif} ist auch das an sich richtig. Aber konnte nicht in derart geringfiigigen
Dingen der Entwicklung ihren Lauf gelassen und dadurch die Zuweisung des
genannten Satzes gedndert werden? Kannte doch die Weisheit der Alten den
schonen Spruch: ,,De minimis non curat praetor‘.? Man kann mit allem Gu-
ten auch tbertreiben, selbst mit der Sorge um einen geordneten Gottesdienst.

Dies um so mehr, als vom Inhalt des fraglichen Textteiles und seiner Stel-
lung im Ganzen her nichts dagegen spricht, seine Ausfiihrung der Gesamtge-
meinde zu Ubertragen. Ja, in manchen Kirchen mag dies nicht zu Unrecht als
die Voraussetzung dafiir betrachtet worden sein, dafl die Versammlung tiber-
haupt den Einstieg findet, um das Amen anstindig zu sprechen oder zu sin-
gen — jenes Amen, das doch, wie die Instruktion es lobenswerterweise unter-
streicht, von iiberragender Bedeutsamkeit ist. Dem von ihr empfohlenen be-
tonteren und feierlicheren Singen gerade dieses Amens (mit reicher ausgestal-
teten und dennoch leicht sanglichen Melodien) bleibt in den meisten unserer
Gemeinden erst der Weg zu bereiten.

Aufler dem letztgenannten Hinweis verdient in dem zitierten Abschnitt der
Instruktion vor allem die erneute Aussage Beachtung, daf} das Sanctus auf
gleicher Ebene mit den Dialog-Antworten, der Akklamation und dem Amen
Gemeinderuf ist. Wird man sich nun endlich auch in unserm Sprachgebiet all-
gemein zu der Schlufifolgerung durchringen kénnen, dafl mehrstimmige Sanc-
tus-Vertonungen, die eine Beteiligung aller Anwesenden ausschlieflen, fiir den
Vollzug der Eucharistiefeier unbrauchbar geworden sind?

Welches Brot, wieviel Wein?

Nr. 8: Die Materie fiir die Eucharistie . . . Das Brot . . . darf nach der
Tradition der ganzen Kirche nur aus Weizen bestehen und muf§ nach
der Tradition der lateinischen Kirche ungesiduert sein. Wegen des Zei-
chencharakters soll die Materie fir die Eucharistie ,,als wirkliche Speise
erscheinen®. Dies ist in bezug auf die Festigkeit des Brotes zu verstehen
und nicht auf seine Form; letztere muf} vielmehr so bleiben, wie es dem
tiberlieferten Brauch entspricht . . . Die Zubereitung des Brotes erfor-

! Der Text der Instruktion wird hier und im folgenden in Anlehnung an die von Rom her mitge-
lieferte deutsche Ubersetzung zitiert, mit Abweichungen an jenen Stellen, an denen sie verbesse-
rungsfahig erscheint.

2 ,,Um ganz Geringfiigiges kiimmert sich der Vertreter des Gesetzes nicht.*
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dert umsichtige Sorgfalt, damit aufgrund seiner Herstellungsart die der
Eucharistie geschuldete Ehrfurcht keinen Schaden erleidet, die Bre-
chung in wirdiger Weise geschehen kann, nicht allzu viele Bruchstiick-
chen entstehen und beim Essen das religiose Empfinden der Glaubigen
nicht verletzt wird . . . — Nr. 14: . . . Man achte . . . darauf, nur so
viel Wein zu konsekrieren, wie fiir die Kommunion notwendig ist.

Angesichts dieser detaillierten Anweisungen kann man sich fragen, ob nicht
auch hier des Guten etwas zuviel getan wurde und ob, falls das alles wirklich
wichtig ist, Jesus selbst beim Abendmahl nicht einige Fehler gemacht hat. Ob
er wirklich darauf geachtet hat, ein Brot zu kaufen, bei dessen Brechen nicht
allzu viele Stiickchen abfallen? Und was heifit das, dafl das Essen dieses Bro-
tes das religiose Empfinden der Gliubigen nicht verletzen soll? Soll es sich
etwa am Ende doch nicht wie richtiges Brot ausnehmen, das man dann natur-
gemafl auch so iflt wie jedes andere Brot? Sollte dies das Empfinden der
Glaubigen verletzen, so wiirde sie genau das storen, was Jesus eingefithrt und
uns mit seinem ,,Nehmt und efit ... zu wiederholen aufgetragen hat.
Mifite dann nicht viel eher das Empfinden der Gliubigen umerzogen wer-
den?

Mit ihrer Aussage zur Form des Brotes unterstreicht und verdeutlicht die
Instruktion eine in letzter Minute® in die ,,Allgemeine Einfiihrung zum Ro-
mischen Meflbuch® eingefiigte restriktive Klausel, wonach bei allem Bestre-
ben, Brot wie Brot aussehen zu lassen, dennoch die herkémmliche Form er-
halten bleiben soll (Nr. 283).

Wichtiger wire es m. E. gewesen, darauf zu insistieren, dafl die Forderung
der ,,Allgemeinen Einfithrung®, die Materie der Eucharistiefeier so herzustel-
len, daff man sie ,,tatsdchlich als Speise erkennt, und die im Zusammenhang
damit empfohlene Aufwertung des Brechungsritus und des Verteilens der
auseinandergebrochenen Stiicke tiberhaupt erst einmal tiberall zur Kenntnis
genommen und in die Tat umgesetzt wiirde. Daf} einem derart sekundiren
Brauch wie dem der Form des Brotes nunmehr Gesetzescharakter zukommen
soll, muf auch den Ubersetzer iiberrascht haben; denn er schwicht die dies-
beziigliche Aussage wenigstens formal ab, indem er lediglich feststellt, daff die
Form ,,s0 bleibt wie bisher” — dort wo das Original verlangt, daff sie ,,s0
bleiben mufi“ (,,ita debet manere®).

Man wird nicht fehlgehen, wenn man den Grund dieser restriktiven Be-
stimmungen in der Riicksichtnahme auf jene Geistlichen und Glaubigen sieht,
die nicht nur, mitunter nicht einmal hauptsichlich gegeniiber wirklich glau-
bensgefdhrdenden und kirchenzersetzenden Tendenzen (wie etwa die in der

3 Vgl. E. J. Lengeling, Die neue Ordnung der Eucharistiefeier. Allgemeine Einfithrung in das
Romische Mefibuch. Endgiiltiger lateinischer und deutscher Text, Einleitung und Kommentar,
Minster 21971, 399.



zweiten Folge des vorliegenden Beitrages zu erwihnenden ,,schwerwiegenden
Mifibrauche®) in Frontstellung gehen, sondern auch und vor allem wegen je-
ner Reformen aufbegehren, die in der groflen Tradition der Kirche bestens
begriindet sind. Ob sie nun aber aufgrund einer restriktiven Einziunung die-
ser Reformen Ruhe geben werden, darf mit Recht bezweifelt werden.

Auf jeden Fall kann und sollte (nach dem kanonistischen Prinzip ,,Odiosa
sunt restringenda® — ,,Widerliches ist einzuschrinken®) nun auch die Restrik-
tion ihrerseits restriktiv ausgelegt werden. In einem durchaus noch zu vertre-
tenden minimalen Sinn bedeutet sie lediglich, dafl die grundsitzlich runde
Form erhalten bleiben muf}, nicht aber das geometrisch exakte Rundsein und
nicht das Geprefitsein, so dafl das eucharistische Brot sehr wohl einem nor-
malen runden Brotchen oder einem kleinen runden Brotlaib dhnlich sehen
konnte — soweit das im ungesduerten Zustand moglich ist.

Darf daran ankniipfend der Wunsch und die Hoffnung ausgedriickt sein,
dafl die lateinische Kirche nicht fiir immer bei der Vorschrift des Ungesiuer-
ten verharren wird und wir — oder unsere Nachfahren — eines Tages fiir die
Messe problemlos jenes Brot gebrauchen kénnen, von dem wir uns auch
sonst im Leben ernahren?

Was die Menge des zu konsekrierenden Weines betrifft — die Frage stellt
sich ausschliefflich bei grofleren Konzelebrationen und bei der Kommunion
ganzer Gemeinden unter beiderlei Gestalten —, wird jeder verniinftige Mensch
natiirlich nur ungefihr so viel vorsehen, wie voraussichtlich gebraucht wird.
Aber wie bei der Vorbereitung eines jeden anderen Mahles wird er denken,
besser etwas zu viel als etwas zu wenig. Es wire schade, wenn durch den
Hinweis der Instruktion der ohnehin weitgehend zu beobachtenden Unsitte
Vorschub geleistet wiirde, am Kelch nur zu nippen, anstatt wirklich daraus
zu trinken. Besser hitte das Dokument wohl getan, die einfache (und auch
sonst im Leben tibliche) Art zu nennen, wie man problemlos eine etwas gro-
flere Menge iibriggeblicbenen Weines sumieren kann: indem man den Kelch
den unmittelbar umstehenden Gemeindegliedern (in erster Linie also den
Mefldienern und gegebenenfalls den Kommunionhelfern) ein zweites Mal dar-
reicht.

Das Kelchwort Jesu: noch immer nicht ganz ,,freigegeben‘!

Nr. 12: Was den Empfang der Kommunion unter beiden Gestalten an-
geht, so beachte man, was die Kirche bestimmt hat . . . Auch die Bi-
schofskonferenzen und die Ordinarien sollen iiber die derzeitig gelten-
den Normen nicht hinausgehen: die Gewihrung der Kommunion unter
beiden Gestalten soll nicht unterschiedslos erfolgen, die Feiern seien
genau umgrenzt; die Gruppen schliefllich, die diese Erlaubnis erhalten,
seien genau umschrieben, wohl geordnet und homogen.
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Dieselbe restriktive Tendenz also hinsichtlich der Kelchkommunion. Wie
konnte Jesus auch nur so unvorsichtig sein und einfach sagen: ,,Nehmt und
trinke! Dafl auch die Kommunion unter blof einer Gestalt giiltig ist, be-
zweifelt heute wohl niemand mehr, der ansonsten den katholischen Glauben
hinsichtlich der Eucharistie teilt. Mithin hat auch jener Umstand zu bestehen
aufgehort, der fiir die Kirchenfithrung zur Zeit der Reformation einen letzten
Endes zwar unguten, immerhin aber doch respektablen und ernstzunehmen-
den Grund abgegeben haben mag, den Laienkelch nicht zuzugestehen: weil
dies damals dahingehend hitte mifiverstanden werden kénnen, als sei die in
den Jahrhunderten davor unter blof einer Gestalt empfangene Kommunion
nach dem nunmehrigen Dafiirhalten der Kirche ungiiltig gewesen.

Gewif}, auch heute werden die wenigsten dafiir plidieren, in der Grofige-
meinde bei jeder Eucharistiefeier auch den Kelch anzubieten — allein schon
wegen der daraus resultierenden Verlangerung des Gottesdienstes. Aber man
hitte eine einfache, leicht zu behaltende und flexible Regelung gewiinscht,
etwa des Inhalts: Kelchkommunion fiir alle Teilnehmer dringend zu empfeh-
len bei allen hochfestlichen Gelegenheiten; immer moglich fiir jene Teilneh-
mer, die aufgrund eines personlichen religiosen Anlasses an der Feier beson-
deren Anteil haben; immer moglich fiir alle Teilnechmer in kleineren Gemein-
schaften. Ob sie, wenn sie moglich ist, auch tatsichlich angeboten werden
soll, wire abhingig zu machen von der Frage, ob die betreffende Gemein-
schaft darauf vorbereitet wurde und demzufolge bei ihr eine entsprechende
Erwartungshaltung vorausgesetzt werden kann. Vor allem aber hitte man von
einer Liturgieinstruktion erwarten sollen, dafl sie die Durchfiihrung einer sol-
chen Vorbereitung verlangen und das gelegentliche Angebot der Kelchkom-
munion in den zahlreichen Gemeinden, in denen in dieser Richtung bisher
iiberhaupt noch nichts geschehen ist, wenn nicht vorschreiben, so doch nach-
driicklichst empfehlen wiirde.

Was Frauen alles diirfen

Nr. 18: Bekanntlich gibt es eine ganze Reihe von Aufgaben, die die
Frau in der liturgischen Versammlung iibernechmen kann, wie etwa die
Lesung des Wortes Gottes und das Sprechen der Intentionen beim Fiir-
bittgebet. Frauen ist es jedoch nicht gestattet, die Funktionen des Ako-
lythen oder des Mefidieners auszuiiben.

Seiner Wichtigkeit fiir die nachfolgende Untersuchung wegen sei der letzte
Satz auch im lateinischen Original angefiihrt:

Non tamen mulieribus licet munera obire acolythi seu ad altare mini-
strantis.



Zwei Aspekte sind in der Diskussion um diese Aussage zu unterscheiden:
die Stellung der Frau in der kirchlichen Gemeinschaft insgesamt und die be-
sondere Frage der Mefidienerinnen.

Durften wir nicht hoffen, endlich jenes Stadium tiberwunden zu haben, in
dem den Frauen etwas eigens erlaubt werden mufite, damit es ithnen ebenso
wie den Mannern zustand? Damit soll keine Lanze fiir die Weihe von Frauen
zu den Fihrungsimtern gebrochen sein. Denn da geht es nicht um die Frage
nach ,,erlaubt™ oder ,,nicht erlaubt™, sondern es gibt sehr respektable theolo-
gische Griinde, aufgrund des Stiftungswillens Jesu, wie er uns aus Schrift und
Uberlieferung bekannt ist, die Giiltigkeit der Weihe von Frauen in Frage zu
stellen. Wo diese jedoch nicht mit moralischer Gewifiheit feststeht, darf eine
entsprechende Weihe mit Sicherbeit nicht gescheben. Das hat mit Diskrimi-
nierung nichts zu tun. Die Weihe zum Fithrungsamt darf nie als eine Befrie-
digung personlicher Wiinsche und Anspriiche verstanden, sondern immer nur
vom Wohl der Allgemeinheit her gesehen und gewertet werden. Und dieses
verbietet entschieden, Weihen zu erteilen, die moglicherweise ungiiltig sind
und darum die Ungtiltigkeit einer Menge anderer sakramentaler Handlungen
nach sich ziehen konnten.

Aber all das, worum es im Text der Instruktion geht, hat mit der genann-
ten, theologisch einzig relevanten Frage nicht das geringste zu tun. Die Dien-
ste, um die es sich da handelt, stellen in keiner Weise dem Weiheamt vorbe-
haltene Fiihrungsfunktionen dar. Deshalb sollte den Frauen in diesem Bereich
nichts eigens ,,erlaubt™ werden, sondern ihnen von vorneherein aufgrund
ihres Menschseins und Christseins dasselbe zustehen wie den Minnern.

Was speziell die MefSdienerinnenfrage betrifft, muf jedem das Herz weh
tun, der in den letzten Jahren junge Madchen in diese Funktion eingefiihrt
oder auch nur mit angesehen hat, wie vorziglich sie sich fiir einen solchen
Tischdienst eignen, welchen Eifer sie bei der Erfiillung ihrer Aufgaben an den
Tag legen und welch gute geistliche Friichte sich aus ithrem Mitwirken in die-
sem Bereich des kirchlichen Lebens ergeben kénnen — und wenn es nun da-
nach aussieht, als miifiten diese schonen Ansitze entweder im Keim erstickt
oder aber im Zustand der Illegalitit weiterentwickelt werden.

Besser miifite man sagen: der bewufSten Illegalitit. Denn an sich fithrt die
Instruktion in diesem Punkt wie auch sonst durchwegs nichts Neues ein,
sondern ruft eine frithere Bestimmung in Erinnerung, nimlich die Nr. 7 der
»»Dritten Liturgieinstruktion® (,,Liturgicae instaurationes”) der Gottes-
dienstkongregation vom 5. 9. 1970.4 Aber solange dazu nichts erneut verlau-
tete, konnte man guten Gewissens annehmen, daff der Ausschlufl der Frauen

4 Enchiridion Documentorum Instaurationis Liturgicae I (1963-1973), hg. v. R. Kaczynski, Tu-
rin 1976 (im folgenden zitiert: Enchiridion), Nr. 2180.
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vom Altardienst aufgrund ihrer 1973 erfolgten Zulassung zum Kommunion-
spenderdienst® hinfillig geworden sei.

Nachdem es in der neuen Instruktion nun aber anders steht, scheint es er-
forderlich, sich um eine kurzfristige Losung zu bemiihen, die die aufbliithende
Mefldienerinnenarbeit vorliufig vor dem Untergang oder dem Zustand der Il-
legalitait zu bewahren vermag. Als erstes konnte man zu diesem Zweck an
eine liberale Interpretation der einschligigen Aussage der Instruktion denken.
Um eine solche hat sich lobenswerterweise die Deutsche Bischofskonferenz in
ihrer diesbeziiglichen Anfrage an ihre Liturgische Kommission bemiiht. Lei-
der meine ich allerdings nicht, daf} die darin angedeutete Losung mit guten
Griinden vertreten werden kann, wonach es sich im Text der Instruktion u.
U. um die blofle Bestellung zum Akolythat handeln konnte. Denn einerseits
heiflt es ausdriicklich: ,,. .. vel ad altare ministrantis®. ,,Ad altare mini-
strans* bedeutet aber im Zusammenhang nichts mehr und nichts weniger als
,»Ministrant® oder ,,Mefldiener“. Und andererseits wird nicht die Bestellung
zum Akolythen den Frauen untersagt, sondern das Ausiben seiner Funktion:
also genau das, was der Mefidiener tut. Denn dafl man unter ,,Ausiiben der
Funktion des Akolythen* nicht etwa dessen Vorrecht, die Kommunion zu
spenden, verstehen kann, erhellt aus der Tatsache, dafl dieses Frauen ja sehr
wohl iibertragen werden kann; demnach kann es sich hier eben nur um die
Altardienstfunktion des Akolythen handeln.

Von Kanonisten wurde demgegeniiber dem Vernehmen nach vorgeschla-
gen, entsprechend dem bereits erwihnten Prinzip ,,Odiosa sunt restringenda“
den Ausdruck ,,mulieres* (Frauen) eng zu fassen, so da die ,,puellae” (Mad-
chen) nicht unter das Verbot fielen. Allein ein Blick auf die von der neuen In-
struktion in diesem Zusammenhang ausdriicklich zitierte dritte Liturgiein-
struktion zeigt, dafl auch dieser wohlgemeinte Versuch zum Scheitern verur-
teilt ist. Denn dort wird ,,mulieres® durch eine Klammer verdeutlicht, in der
Maidchen zusammen mit verheirateten Frauen und Ordensfrauen aufgezihlt
sind.

Treffender scheint m. E. der Hinweis darauf zu sein, daf} die zur Zeit vor-
liegende Gesetzgebung hinsichtlich des Mitwirkens der Frauen beim Gottes-
dienst in sich widerspriichlich ist. Die sberlieferten Regeln, auf die sich die
dritte Liturgieinstruktion (von 1970) beruft, schlieflen Frauen streng genom-
men nicht formell und direkt vom Messedienen aus, sondern verbieten ihre
Anwesenbeit im Altarraum wihrend einer liturgischen Handlung. Durften
Frauen doch als ,,mulieres respondentes a longe* herkémmlicherweise alle
Funktionen des Ministranten wahrnehmen, die eine solche Anwesenheit nicht
erforderten: antworten, schellen, Rauchfal und Segensvelum am Eingang
zum Altarraum anreichen . . .

5 Instruktion ,,Immensae Caritatis* der Sakramentenkongregation vom 29. 1. 1973; Enchiri-
dion, Nr. 2973,



Dieses Verbot aber ist durch eine Reihe neuerer Verfiigungen inzwischen
unbezweifelbar aufgehoben. Denn: a) nach der sehr restriktiven dritten Li-
turgieinstruktion selbst® diirfen die Bischofskonferenzen erlauben, daff
Frauen vom Altarraum aus die Lesungen vortragen. b) Entsprechend der All-
gemeinen Einfithrung zum Mefibuch, Nr. 49, diirfen Mianner und Frauen un-
terschiedslos Brot und Wein zum Altar bringen — und damit den wichtigsten
aller Akte vollziehen, die zum Messedienen gehoren konnen. c) Drei Jahre
nach der dritten Liturgieinstruktion (von der Gottesdienstkongregation) er-
scheint die Instruktion ,,Immensae Caritatis* (von der Sakramentenkongrega-
tion), die Méanner und Frauen unterschiedslos als Kommunionhelfer zu beauf-
tragen erlaubte.” Damit war das herkommliche Prinzip des Ausschlusses der
Frauen vom Altarraum vollends aufgegeben und ihnen ein Dienst tibertragen,
der den des Mefidieners an Bedeutsamkeit und Nihe zum Wirken des Zele-
branten bei weitem iibertraf. Allen verniinftigen Menschen mufite es darauf-
hin unmoglich erscheinen, den Ausschluf} der Frauen und Midchen vom
Altardienst noch linger aufrechtzuerhalten; thnen den geringeren Dienst zu
verweigern, da ithnen von Rom her der hohere gestattet wurde; an der ein-
schrinkenden Bestimmung von 1970 festzuhalten, da die von 1973 weitaus
mehr als das dort zur Frage Stehende zugestand, ja, da mit letzterer die Kir-
chenfihrung sich endlich dazu durchgerungen zu haben schien, mit Aus-
nahme der Weiheimter keinerlei Unterschied mehr zwischen Minnern und
Frauen zu machen.

Angesichts der erneuten Verfiigung ist nun an Kanonisten und Theologen
die Frage zu richten, a) ob eine in sich derart widerspriichliche und von daher
der Ordnung der Vernunft widerstreitende Gesetzgebung im Gewissen ver-
pflichten kann (das Urteil, dafl dies nicht der Fall ist, darf sicher niemals
leichtfertig und von einem oder wenigen Betroffenen zu ihren eigenen Gun-
sten im Alleingang getroffen werden!) und b) ob nicht fiir die Kirche jener
Linder, die seit 1973 unter stillschweigender oder ausdriicklicher Zustim-
mung ithrer Bischofe mit derart guten und verniinftigen Griinden die Beru-
fung von Mefdienerinnen fiir legitim gehalten haben, ein ausgesprochener
Fall von Epikie vorliegt, aufgrund derer sie ihre Entscheidung einstweilen
aufrechterhalten diirfen.

Allerdings konnen derartige Uberlegungen in jedem Fall nur zu einer vor-
laufigen Zwischenldsung fithren. Auf die Dauer sollten wir den Altardienst
der Miadchen nicht in einem Zustand der Rechtsunsicherheit und der zum
mindesten standig anzweifelbaren und angreifbaren Legalitat belassen wollen.
Zudem mufl es uns ja darum gehen, nicht nur die Mefidienerinnen guten Ge-
wissens zu erhalten, sondern in der Kirche ganz allgemein dem Prinzip der
Gleichstellung von Mann und Frau mit Ausnahme der Weiheimter zum

¢ A. a. O. (oben Anm. 4).
7 Vgl. oben Anm. 5.
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Durchbruch zu verhelfen. Als erste Etappe konnte man dies zur Not, dhnlich
der Handkommunion, als Sonderregelung fiir jene Linder anstreben, in de-
nen seit 1973 Midchen als Mef8dienerinnen berufen wurden, selbst wenn die
Gesamtkirche vorerst noch nicht nachziehen wiirde.

Es gibt zu diesem Ziel einen falschen Weg: den der Auflehnung und des
Ungehorsams, der Gott nicht gefallen kann und sich darum im Endeffekt
niemals auszahlen wird. Und zwei richtige, die beide gleichzeitig gegangen
werden miissen: den des intensiven Gebetes, das von allen an diesem Anliegen
interessierten Glaubigen, vor allem aber von den Mefidienerinnen selbst, von
ithren minnlichen Kollegen und Freunden ebenso wie von ihren Seelsorgern
in Demut, Ausdauer und Vertrauen zu praktizieren wire; und den des direk-
ten Gespraches mit dem Papst. Dieses sollte zuerst von den grofien Mefidie-
nerinnen selbst, unter Einsatz ihres ganzen Charmes und ihrer Uberzeu-
gungskraft, mit Unterstiitzung seitens ihrer minnlichen Kollegen und
Freunde gefiihrt und anschliefend von den Bischifen fortgesetzt werden. Sind
wir doch zur Zeit in der glicklichen Lage, einen Papst zu haben, der zu den
Jugendlichen direkten Zugang hat, und umgekehrt.

Sollte seine klare Willensbekundung dann fir den Fortbestand der Mef3-
dienerinnen negativ ausfallen, miifiten wir auf die Aufnahme weiterer Mid-
chen zu diesem Dienst einstweilen verzichten, die bereits aufgenommenen je-
doch aufgrund der Epikie bis zum normalen Abschluff ihrer Laufbahn weiter
amtieren lassen. Wir sollten allerdings auch dann, bei aller gliubig-gehorsa-
men Annahme einer solchen Entscheidung, das gezielte Beten um ihre Zu-
riicknahme nicht aufgeben.

(wird fortgesetzt)

Am Tag, den man Sonntag nennt, findet eine Zusammenkunft aller statt, die in
Stadten oder auf dem Lande wohnen. Dabei werden die Denkwiirdigkeiten der
Apostel oder die Schriften der Propheten vorgelesen, solange es lblich ist. Hat
der Vorleser aufgehort, so halt der Vorsteher eine Ansprache, worin er zur Nach-
ahmung all dieses Guten ermahnt und auffordert. Dann stehen wir alle auf und
senden Gebete empor. Und wenn das Beten beendet ist, wird Brot, Wein und
Wasser herbeigebracht. Der Vorsteher spricht mit aller Kraft Gebete und Dank-
sagungen, und das Volk stimmt ein, indem es ,,Amen'’ sagt. Darauf findet die
Ausspendung und Entgegennahme (der Eucharistie) statt: jeder erhalt seinen
Teil von dem Geweihten; den Abwesenden aber wird es durch die Diakonen ge-
bracht.

Am Sonntag halten wir alle gemeinsam die Zusammenkunft, weil es der erste
Tag ist, an dem Gott die Finsternis und den Urstoff umwandelte und die Welt
erschuf, und weil an diesem Tag Jesus Christus, unser Erlser, von den Toten
wieder auferstanden ist.

Aus: Justin der Martyrer, Apologie 67




Gemeinsame kirchliche Trauung in einer katholischen Kirche
unter Beteiligung des evangelischen Pfarrers

Dr. Heinrich Plock, Dr. Klemens Richter

,,Die Feier der Trauung in den katholischen Bistiimern des deutschen
Sprachgebietes” (FT)! ist in mancherlei Hinsicht erganzungsbedurftig,? soll
sie den Anforderungen pastoralliturgischer Praxis heute vollauf gentigen.? Ein
besonders empfindlicher Mangel besteht aber darin, daf8 weder Richtlinien
noch Texte fiir den Fall angeboten werden, daf} die Eheschliefung eines be-
kenntnisverschiedenen Brautpaares entweder in der evangelischen Kirche un-
ter Beteiligung eines katholischen Pfarrers oder in der katholischen Kirche
unter Beteiligung eines evangelischen Pfarrers vorgesehen wird. Zwar besteht
dazu eine verbindliche Ubereinkunft zwischen der Deutschen Bischofskonfe-
renz und dem Rat der Evangelischen Kirche in Deutschland, die 1971 unter
dem Titel ,,Gemeinsame kirchliche Trauung“# veréffentlicht wurde. Doch
konnte diese Vereinbarung zu diesem Zeitpunke lediglich auf der Trauungs-
ordnung der Collectio Rituum von 1950 fuffen, in die ,,aber das eine oder an-
dere Element aus dem am 19. Mirz 1969 veroffentlichten Trauungsritus des
nachkonziliaren Rituale Romanum® eingefiigt worden war, der allerdings
damals in deutscher Fassung noch gar nicht vorlag. Daher wurde sogleich
vorausschauend angemerkt: ,,Die genannten Ubernahmen bedeuten keine
Vorentscheidung fiir die von der Deutschen Bischofskonferenz zu approbie-
rende allgemeine Trauungsordnung. ‘3

Inzwischen sind sechs Jahre ins Land gegangen, seit die erwihnte Trau-
ungsordnung approbiert ist, doch gibt sie nur in der ,,Pastoralen Einfihrung*
den Hinweis: ,,Wiinschen konfessionsverschiedene Brautpaare die Trauung
unter Assistenz der Geistlichen beider Konfessionen, so sind die von den Bi-
schofen mit den betreffenden Religionsgemeinschaften vereinbarten Sonder-
regelungen zu beachten.® Aber gerade diese Sonderregelungen gibt es unter
Einbeziehung der neuen FT fiir den Bereich der Deutschen Bischofskonfe-
renz bis auf den Tag nicht, so daf} fiir diesen Fall der Eheschliefung, zumin-
dest fiir den praktischen Vollzug des Gottesdienstes, eine weitgehende Unsi-
cherheit besteht.

Dies gilt auch in gewisser Weise fiir die Schweiz. Zwar wurde dort mit
,»Gutheiflung . . . des Beauftragten fiir Liturgie der romisch-katholischen Bi-
schofskonferenz der Schweiz“ schon 1973 eine ,,Okumenische Trauung®
durch ,,die evangelisch-katholische Arbeitsgemeinschaft fiir Mischehen-Seel-

! Approbiert am 23. 9. 1974.

? Vgl. dazu erst jiingst: M. Probst, Stirker pastoral ausrichten. Wiinsche an ein neues Trauungs-

rituale: Gottesdienst 14 (1980) 105 ff.

* Eine ausfiihrliche Hilfe mit Vorschligen fiir alle liturgischen Elemente bieter: K. Richter,

%}){. Plock, M. Probst, Die kirchliche Trauung. Werkbuch fiir die pastoralliturgische Praxis, Frei-
urg 1979.

4 Ogrdnung der kirchlichen Trauung fiir konfessionsverschiedene Paare unter Beteiligung der

Pfarrer beider Kirchen, Regensburg—Kassel 1971, schon in 4. Aufl. 1977.

5 Hinweise, ebd. 8.

® Pastorale Einfithrung Nr. 27, vgl. auch Nr. 26 und 28, in: FT 15f.
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sorge der deutschen Schweiz mit drei Formularen herausgegeben.” Doch
wurden darin ,,bewufit keine Formulare gestaltet, die entweder nur in der re-
formierten oder nur in der rémisch-katholischen oder christkatholischen Kir-
che verwendet werden konnen®.8 Zudem haben diese Formulare ,,den Cha-
rakter von Versuchen®. Sie nehmen also nicht das neue katholische Trauungs-
rituale zum Ausgangspunkt fiir eine Trauung durch den katholischen Pfarrer
unter Mitwirkung eines evangelischen Pfarrers.

Lediglich Osterreich hat durch die Liturgische Kommission fiir Osterreich
1979 eine ,,Ordnung der kirchlichen Trauung konfessionsverschiedener Paare
unter Mitwirkung der Pfarrer beider Kirchen in Ubereinstimmung mit der
Gemischten Katholisch-Evangelischen Kommission Osterreichs und der
Osterreichischen Bischofskonferenz herausgegeben,? die fiir die ,,katholische
Trauung unter Mitwirkung eines evangelischen Pfarrers“1® konsequent vom
neuen Trauungsrituale, also der FT, ausgeht. Diese Ordnung konnte durch-
aus als Grundlage fiir die anderen deutschen Sprachgebiete gelten, ja ohne
Anderungen iibernommen werden, so die jeweiligen evangelischen Partner
zustimmen.

Hilt man sich in Deutschland weiter an die Ubereinkunft von 197111, so
miissen alle inhaltlichen und textlichen Mingel dieser inzwischen faktisch
anachronistischen Ordnung in Kauf genommen werden. Zudem weicht man
dann erheblich von der sonst in der Gemeinde lingst eingefiihrten und nun-
mehr gewohnten Trauungsform ab. Praktisch hat man dann fir die Trauung
im Unterschied zu allen anderen Sakramenten zwei verschiedene Riten, wobei
der eine an sich durch die Neuordnung schon aufler Kraft gesetzt ist. Wird
aber FT zugrundegelegt, vermifit man jeden Hinweis darauf, wie denn nun
der evangelische Pfarrer in die katholische Eheschliefungsfeier einbezogen
werden konnte.

Aus den genannten Griinden iiberrascht es nicht, daff seit dem Erscheinen
der ,,Gemeinsamen kirchlichen Trauung® verschiedene Verbesserungsvor-
schlige veroffentlicht wurden, die teils auf eine Weiterentwicklung hin zur
,»0kumenischen Trauung abzielen, teils eine Uberarbeitung der bestehenden
Ordnung anstreben. Zur letztgenannten Richtung sind auch unsere detaillier-
ten Vorschlage zu zahlen, die bereits 1971 publiziert wurden und dabei den
noch nicht fiir den deutschen Sprachbereich approbierten Ordo celebrandi
matrimonium vom 19. Mirz 1969 zur Grundlage nahmen.'? 1973 wurde so-

? Zurich 1973. Vgl. dazu W. v. Arx, Angebot fiir die Trauung bekenntnisverschiedener Paare:
Gottesdienst 7 (1973) 129 ff.

8 Ebd. 8.

® Texte der Liturgischen Kommission fiir Osterreich, Heft 4 (insgesamt 39 Seiten).

10 EFbd. 9-28.

11 Vel. oben Anm. 4.

12 H. Plock, M. Probst, K. Richter, Die Feier der Trauung. Texte fiir Trauungsmessen und Ehe-
schlieffung, Essen 1971, #1972, 123-139.



dann die ,,Okumenische Trauung® in der Schweiz herausgegeben.® Im Jahr
darauf veréffentlichte das Erzbistum Freiburg eine mit der Evangelischen
Landeskirche in Baden und anderen kirchlichen Gemeinschaften dieses Rau-
mes vereinbarte zusitzliche Ordnung einer Gemeinsamen kirchlichen Trau-
ung.'® Die Okumenereferenten in Kiel hatten schon zuvor eine Weiterent-
wicklung der Gemeinsamen kirchlichen Trauung veréffentlicht, s die sie spa-
ter dann in Angleichung an FT in einer Neufassung vorlegten.® Dafl dies
Thema weiterhin aktuell bleibt, zeigen weitere Verdffentlichungen,” vor al-
lem die Behandlung im Liturgischen Jahrbuch, wobei ein Mitglied der Litur-
giekommission der Deutschen Bischofskonferenz davon ausgeht, dafl die
Gemeinsame kirchliche Trauung vor einer Neuauflage und entsprechender
Anpassung an FT stinde.!® Trotz dieses 1977 publizierten Votums, das sich
mit guten Griinden dafiir einsetzt, die generelle Vereinbarung von 1971 bei-
zubehalten — also zwei Formulare, eines fiir die Trauung in einer katholischen
Kirche und ein weiteres fiir die Trauung in einer evangelischen Kirche, und
damit zwei jeweils konfessionell gepragte liturgische Ordnungen, so wie sie
nun in Osterreich gelten —, hat sich bis heute mit der rithmlichen Ausnahme
von Osterreich ernsthaft auf diesem Gebiet nichts getan.

Zunichst war es unsere Absicht, fuflend auf den genannten Verbesserungs-
vorschligen das Modell einer ,,Gemeinsamen Trauung‘ mit allen zugehérigen
Texten in unserem Werkbuch!® vorzulegen. Die Information von einer un-
mittelbar bevorstehenden Veroffentlichung einer an FT angepafiten Neuord-
nung liel uns davon Abstand nehmen. Da dies aber fiir den Bereich der
Deutschen Bischofskonferenz noch immer aussteht, soll mit diesem Beitrag
die dringende Notwendigkeit einer unerlafilichen Neufassung der ,,Gemein-
samen kirchlichen Trauung“ entsprechend dem Beispiel Osterreichs be-
tont und erneut angeregt werden. Selbstverstindlich kann es sich dabei nur
um einen Vorschlag fiir die Trauung in einer katholischen Kirche unter Betei-

13 Vgl. oben Anm. 7.

12 Gemeinsame kirchliche Trauung. Formular C. Ordnung der Trauung fiir konfessionsverschie-
dene Paare unter Beteiligung der Pfarrer beider Kirchen, Karlsruhe 1974. Vgl. dazu S. Kraft,
Gemeinsame kirchliche Trauung. — Formular C. Zu einem neuen Badischen Ordo: L] 24 (1974)
193208,

15 W. Sanders, H. Ch. Schmidt-Lauber, Weiterentwicklung der gemeinsamen Trauung. Modell
eines 6kumenischen Trauritus: L] 23 (1973) 256 -265.

16 Dies., Gemeinsame kirchliche Trauung. Ein Formular C — Kieler Modell: Una Sancta 31
(1976) 257-263.

7 F. Nikolasch, Die 6kumenische Trauung. Ein Bericht: L] 22 (1972) 155-168; B. Fischer,
Trauung mit zwei Pfarrern: Gottesdienst 5 (1971) 57 ff; Das Traugesprich. Eine dkumenische
Handreichung, hg. von der evangelisch-katholischen Arbeitsgemeinschaft fiir Mischehe-Seelsorge
der deutschen Schweiz, Ziirich 1975; auch M. Probst a.a.O. (vgl. Anm. 2).

18 B. Kleinheyer, Noch deutlichere Gemeinsamkeit. ,,Gemeinsame kirchliche Trauung® vor der
Neuauflage: L] 27 (1977) 107-123.

9 Vgl. oben Anm. 3.
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ligung eines evangelischen Pfarrers handeln. Fiir den Fall einer Trauung in
einer evangelischen Kirche ist die katholische Seite kaum zustindig.2°

Die zu erhoffende Neuordnung des Ritus der Gemeinsamen Trauung
konnte der Anlafl sein, die bisher noch zu wenig bedachten pastoralen Fragen
aufzugreifen, die sich in diesem Zusammenhang stellen. Nicht ohne Grund ist
bei den Seelsorgern beider Konfessionen ein wachsendes Unbehagen gegen-
iiber der derzeitigen Ordnung festzustellen. Schliefilich darf nicht vergessen
werden, daf} sie damit zunichst nur eine gottesdienstliche Richtlinie in die
Hand bekommen haben. Wie sie sinnvoll anzuwenden sei, dariiber schweigen
sich die vorangestellten Hinweise aus. Es ist bezeichnend, nach einigen Jah-
ren der Erfahrung mit der neuen Ordnung folgende, und — wie man wohl
vermuten darf — auf breitem Konsens beruhende Empfehlung zu lesen: ,,Die
Trauung konfessionsverschiedener Paare soll in der Regel von einem Pfarrer
vorgenommen werden. Auf besonderen Wunsch der Brautleute konnen sich
auch beide Pfarrer an der Trauung beteiligen . . . Beide Kirchen lehnen eine
Doppeltrauung (erst katholisch, dann evangelisch oder umgekehrt) ab. Sie
nihme das Handeln der anderen Kirche nicht ernst und widerspriche darum
okumenischem Denken.*2!

Genau das beriicksichtigt das neue dsterreichische Modell, bei dem ,,sich
ein Pfarrer der anderen Konfession an der liturgischen Feier der Eheschlie-
flung beteiligt, sei es, dafl die Trauung in katholischer oder in nichtkatholi-
scher Form stattfindet.*22

Es bleibt zu priifen, ob aus dieser Empfelilung pastorale Folgerungen gezo-
gen werden sollten, wie sie z. B. im Kreis Ludwigsburg getroffen wurden:
.»Die dortigen katholischen und evangelischen Dekanate haben jetzt eine Ab-
sprache getroffen, die eine solche Doppelbesetzung tiberfliissig macht. Nach
dieser Ubereinkunft, die ausdriicklich als dringende Empfehlung, nicht aber
als rechtliche Verpflichtung zu verstehen sei, laden die katholischen und
evangelischen Geistlichen konfessionsverschiedene Paare ein, sich vor der
Trauung auch beim Pfarrer der anderen Konfession vorzustellen. Die evange-
lischen Pfarrer sollen diese Paare darauf hinweisen, daff die Trauung in der
evangelischen Kirche auch von der katholischen Kirche als giiltig anerkannt
wird, sofern beim katholischen Pfarrer Dispens eingeholt wird. Nach der
Trauung konfessionsverschiedener Paare unterrichten sich die Pfarrer beider
Konfessionen gegenseitig. Die Absprache wurde, wie es heifit, ,unbeschadet
der theologischen und kirchenrechtlichen Verschiedenheit des Eheverstind-
nisses beider Kirchen® getroffen. Sie nimmt Bezug auf das ,Wort der Deut-

20 Das bedarf einer Vereinbarung mit dem jeweiligen evangelischen Partner.

21 Gemeinsame kirchliche Empfehlungen fiir die Ehevorbereitung konfessionsverschiedener Paa-
re, hg. vom Sekretariat der Deutschen Bischofskonferenz und von der Kirchenkanzlei der EKD,
Wiirzburg-Giitersloh 1974, 18.

22 Ordnung der kirchlichen Trauung . . . 5 (vgl. Anm. 9).



schen Bischofskonferenz und des Rates der EKD zur Zusammenarbeit in der
Seelsorge an konfessionsverschiedenen Ehen®.*23

Zur nun geltenden &sterreichischen Ordnung ist vielleicht kritisch anzu-
merken, dafl sie keine Ausfithrungen zu Eroffnung und Gottesdienst macht,
sondern lediglich einige allgemeine Hinweise gibt. So soll der Wortgottes-
dienst ,,unter Verwendung von Teilen aus der Brautmesse oder anderen ge-
eigneten Lesungen, Gesingen und Gebeten, die vorher mit dem Pfarrer der
anderen Kirche und den Brautleuten vereinbart wurden®, gehalten werden.
,,Das Evangelium liest auf jeden Fall einer der beiden Pfarrer®,2* so wird wei-
ter angemerkt, obwohl dies bei Anwesenheit von Lektoren zumindest in einer
katholischen Kirche weniger sinnvoll sein diirfte. Vielleicht miifite andernorts
noch deutlicher darauf hingewiesen werden, wie bei einer solchen Trauung in
der katholischen Kirche der evangelische Pfarrer einbezogen werden kdnnte,
so etwa bei der Bestitigung der Vermihlung oder beim Segensgebet. Das gilt
auch fiir die Entlassung. Doch wird dies von der begriifenswerten sterrei-
chischen Neuordnung keineswegs ausgeschlossen.

23 KNA. Okumenische Information Nr. 30 vom 27. 7. 1977, 4.
24 Ordnung der kirchlichen Trauung . . . 10 (vgl. Anm. 9).

Buchbesprechungen

H. H. Henrix (Hrsg.): JUDISCHE LITURGIE. Geschichte — Struktur — Wesen,
(= Quaestiones Disputatae 86), 160 Seiten, DM 26,—, Freiburg i. Br. (Herder) 1979,
(4222).

Das vorliegende Buch verdffentlicht die Referate einer Studientagung zum gleichen
Thema, die vom 16. bis 19. Mirz 1978 in Aachen gemeinsam von der Bischoflichen
Akademie Aachen und der Evangelischen Akademie in Hessen und Nassau (Arnolds-
hain) unter der Leitung des Herausgebers veranstaltet worden ist.

Vom bekannten Liturgiewissenschaftler Dr. Jakob J. Petuchowski, Professor am
Hebrew-Union-College in Cincinnati (USA) sind die Beitrige ,,Zur Geschichte der
jiidischen Liturgie® (13—32); ,,Die traditionelle judische Liturgie — Aufbau und Struk-
tur des synagogalen Gottesdienstes* (103-110); ,,Liturgiereform im Judentum heute
(111-121); auferdem erklirt er ,,Das ,Hére Israel*“ (66-76) und ,,Das ,Achtzehn-
Gebet*** (77—-88).

Dr. Johann Maier, Professor fiir Judaistik an der Universitit Koln, behandelt
,»Aspekte der Kultfrommigkeit im Lichte der Tempelrolle von Qumran® (33~46) und
,»Synagogale Poesie (Pijjut) (89-102); der katholische Judaist P. Dr. Clemens
Thoma SVD, Luzern, ,,Biblisches Erbe im Gottesdienst der Synagoge® (47-65) und
,,Die jiidische Liturgie und die Kirchen* (122-136). Abgeschlossen wird der Band
durch einen berichtenden und zusammenfassenden Beitrag von Dr. Hermann Reifen-
berg, Bamberg, ,,Der christliche Liturgiker vor dem jiidischen Gottesdienst™
(137-160).
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Die christliche Liturgiewissenschaft hat in den letzten Jahren in zunehmendem
Mafle den atl.-jiidischen Wurzeln des Gottesdienstes der Kirche Aufmerksamkeit ge-
schenkt und dabei festgestellt, dafl es fiir nahezu alle Formen und Aspekte der Liturgie
Zusammenhinge nachzuweisen gibt: Kirche — Tempel — Synagoge; vergegenwarti-
gende Memoria in Wort und Kulthandlung; Eschatologische Prigung der Liturgie;
Versammlung; liturgische Dienste und Rollenverteilung; die Elemente: Lesung — Ge-
sang — Gebet; die Gebetstheologie: Preisung — Dank — Bitte.

In Aachen kam es dariiber hinaus endlich auch zur personlichen Begegnung und
zum Gesprich unter den Referenten und Experten.

Hier wurde und im vorliegenden Band wird deutlich, dafl es tiber gemeinsame
Wurzeln hinaus auch auffallende Parallel-Entwicklungen in der Liturgiegeschichte der
Christen und der Juden und starke gegenseitige Beeinflussung bis in die Gegenwart
gibt, denen kiinftig viel mehr Beachtung geschenkt werden miifite. Hier wie dort fin-
den wir die stindige Anreicherung iiberkommener Traditionen durch neue, freie Hin-
zufiigungen, die bald wieder zur starren Tradition werden. ,,Die kawwanah (sponta-
nes Gebet, Rez.) einer Generation wird zum géiba’ (rituelles Pflichtgebet, Rez.) einer
anderen® (Seite 27). Hier wie dort finden wir die standige Kultkritik, die sich bemiiht,
einerseits den personalen Glaubensvollzug vor drohender Veriuflerlichung zu bewah-
ren, andererseits die Gestiftetheit und Bundeszugehdorigkeit der Liturgie vor Privatisie-
rung zu schiitzen. Hier wie dort finden wir die dauernde Spannung zwischen Liturgie
des Bundesvolkes und sich verselbstindigender Kunst (Musik, Poesie). Hier wie dort
gibt es heute ahnliche Tendenzen und Unternehmen einer Liturgiereform (Anpassung
an Gegebenheiten der Gegenwartskulturen) und scharfe Widerstinde dagegen.

Gerade angesichts der vielen Gemeinsamkeiten und Parallelen ist es wichtig, dafl
auch auf das unverwechselbare, typisch eigene der christlichen bzw. der jiidischen Li-
turgie hingewiesen wird. Hierbei fillt auf, daff Christen in der Regel — wie ja schon die
Verwendung des vollstindigen Psalters in der christlichen Liturgie zeigt — den jiidi-
schen Gottesdienst weitgehend auch als fiir sie mitvollziehbar erkennen, wihrend die
ganz starke trinitarische und christologische Prigung kirchlicher Liturgie — hier geht es
letztlich immer um die Vergegenwirtigung des ,,mysterium Christi — diese fiir Juden
immer als unvollziehbar erscheinen 13fit.

In der informativen und zukunftsorientierten Zusammenfassung von Reifenberg ist
statt ,,seither immer ,,bisher zu lesen (S. 143, 148, 150).

Die Aachener Tagung markiert hoffentlich einen lange vermifiten Anfang, der in
gemeinsamen liturgiewissenschaftlichen Beratungen auch kiinftig weitergefithrt wird.
Das vorliegende Buch zeigt die Notwendigkeit auf, sich viel stirker, als dies bisher ge-
schah, mit der Liturgik (Theologie und Geschichte des Gottesdienstes) im Judentum,
auch 1m gegenwirtigen, zu befassen. Philipp Harnoncourt

Hannes Gamillscheg: ICH KENNE KEINE ANGST. Ansgar, Missionar bei den Wi-
kingern. Reihe: Missionare, die Geschichte machten. 143 Seiten, kart. § 48,~. Verlag
St. Gabriel, Steyler Verlag, Modling (4159).

Diese Biographie berichtet nicht von einem Missionar eines fernen Landes, sondern
einer fernen Zeit, dessen Missionsgebiet jedoch nicht allzu weit von uns entfernt ist.
826 erhilt der Benediktinermonch Ansgar von Kaiser Ludwig dem Frommen den Auf-
trag, den soeben in Mainz getauften Dinenkonig Harald in dessen Heimat zu beglei-
ten und dort den christlichen Glauben zu verkiindigen. Ansgar hatte keine Ahnung, in
welche Kampfe und Auseinandersetzungen er dadurch verwickelt werden und wieviele
Niederlagen und Riickschlige er erleiden sollte.



Der Autor hat sich bei der Abfassung dieses Biichleins hauptsichlich auf die ,,Vita
Ansgarii, verfaflt von einem Schiiler und Nachfolger Ansgars, gestiitzt, die jedoch
keine Biographie im heutigen, historischen Sinn ist, sondern zum Zwecke der Ver-
kiindigung geschrieben wurde. Dabei hat sich der Verfasser des vorliegenden Werkes
bemiiht, das in den Vordergrund zu stellen, worin der hl. Ansgar auch heutigen Chri-
sten ein Vorbild sein kann: seine Bereitschaft, sich ohne Absicherungen ganz Gott
auszuliefern und im Getriebe und in den Hindeln dieser Welt der Sache Gottes zu
dienen, ohne den Mut zu verlieren, auch wenn alles aussichtslos und vergeblich
scheint.

Neben einigen unsachlichen Bemerkungen im Text gibt es an dieser Biographie, die
in der gewohnten einfachen und volkstiimlichen Sprache dieser Serie geschrieben ist,

- zu bemingeln, dafl an einigen Stellen der Eindruck entsteht, dafl der Autor mit bene-
diktischen Lebensverhaltnissen wenig vertraut war. Fr. Romuald Steiner OSB

Biichereinginge

Aus dem Matthias-Griinewald-Verlag, Mainz:

Romano Guardini: DER RAUM DER MEDITATION. Topos-TB, Bd. 92, 96 Sei-
ten, kart. S 53,10 (4197).

Hans Maier (Hrsg.): KIRCHE, WIRKLICHKEIT UND KUNST. Topos-TB Bd.
93, 132 Seiten, kart. S 53,10 (4198).

H. M. Enomiya—Lassalle: MEDITATION ALS WEG ZUR GOTTESERFAH-
RUNG. Topos-TB Nr. 94, 106 Seiten, kart., S 53,10 (5199).

O. Hermann Pesch: DAS GEBET. Topos-TB Nr. 95, 124 Seiten, kart., S 53,10
(4200).

Klaws Hemmerle (Hrsg.): LIEBE VERWANDELT DIE WELT. 120 Seiten, kart.,
DM 9,80 (4201).

K. Lebmann, L. Scheffczyk, R. Schnackenburg, H. Volk: VOLLENDUNG DES
LEBENS — HOFFNUNG AUF HERRLICHKEIT. 104 Seiten, kart., DM 12,50
(4202).

Wolfgang Knauft: KATHOLISCHE KIRCHE IN DER DDR. 238 Seiten, kart.,
DM 19,80 (4203).

Lore Bartholomius: ICH MOCHTE AN DER HAND EINES MENSCHEN
STERBEN. 86 Seiten, kart., S 84,30 (4204).

Leonardo Boff: DIE NEUENTDECKUNG DER KIRCHE. Basisgemeinden in La-
teinamerika. Aus dem Portugiesischen von Horst Goldstein. 140 Seiten, kart.,
DM 19,80 (4213).

Henri le Saux: DIE GEGENWART GOTTES ERFAHREN. Erneuerung christlichen
Betens in Begegnung mit dem Hinduismus. 128 Seiten, kart., DM 18,80 (4214).
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Aus dem Rex-Verlag, Luzern:

Josef Imbach: FREUET EUCH UND FROHLOCKET! Ermutigung zu einem freu-
digen Christsein. 127 Seiten, lam. Pappband, sfr. 16,80 (4205).

Alfred Schilling: DIE SONN- UND FESTTAGSGEBETE DER HEILIGEN
MESSE. Neue Ubertragung der lateinischen Texte mit einem Anhang deutscher Gebe-
te. 216 Seiten, Linson, sfr. 24,— (4206).

Erich Legler: TRAU- UND EHEPREDIGTEN. 104 Seiten, brosch., sfr. 17,80
(4216).

Aus der Verlagsanstalt Tyrolia, Innsbruck—Wien—Miinchen:

M. Riebl/A. Stiglmair: KLEINE BIBELKUNDE ZUM ALTEN TESTAMENT.
168 Seiten, Snolin, S 110,—, DM 16,80 (4208).

Otto Goldmann/Norbert Stryczek: GOTTES FREUNDE. Lebensbilder grofier Heili-
ger, 180 Seiten, lam. Pappband, S 140,—, DM 19,80 (4212).

Margarete Schmid (Hrsg.): HEUTE GEMEINSAM GLAUBEN. Ein Glaubenssemi-
nar. ,,Reithe Engagement®. 180 Seiten, Snolin, S 110,—, DM 16,80 (4217).

Hermann Zeller: KIRCHE — HEIMAT DES GLAUBENS. 160 Seiten, Snolin,
$ 110,—, DM 16,80 (4223).

Aus dem Benziger-Verlag, Ziirich:

W. Feneberg/G. Sporschill (Hrsg.): DU UND WIR. Jugendgebete. 128 Seiten, geb.
Kunststoffumschlag, sfr. 9,80 (4209).
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Einfiithrung eines neuen Pfarrers
Ein Vorschlag

Dieter Eissing

Die Ernennung eines neuen Pfarrers stellt fiir jede Gemeinde einen Ein-
schnitt dar. Thr Leben wird ja in erheblichem Mafle von seinem Denken und
Handeln mitgeprigt. In immer mehr Fillen ist er der einzige Priester, der
(zumindest lingere Zeit) in einer Gemeinde titig ist. Aber auch im Leben des
Pfarrers stellt die Verpflichtung auf den Dienst in einer bestimmten Gemeinde
ein wichtiges Geschehen dar. Sein Amtsantritt verlangt danach, festlich (und
das heifit in einer christlichen Gemeinde auch gottesdienstlich) begangen zu
werden. Romische oder fiir den ganzen deutschsprachigen Raum einheitliche
Bestimmungen fiir eine solche Feier gibt es nicht. Zum Teil sind von den Bis-
tiimern Formen entwickelt worden,! zum Teil werden Modelle von Pfarrer
zu Pfarrer tradiert.?

Die folgenden Uberlegungen wollen keiner strengen Vereinheitlichung das
Wort reden. Die Berticksichtigung lokaler Traditionen ist hier sicher sinnvoll.
Schon ein fliichtiger Blick auf einige Modelle wirft aber Fragen auf: Mit wel-
chen Handlungen und Worten wird am besten verdeutlicht, was bei der Ein-
fihrung geschieht? Welches Gewicht haben die verschiedenen Riten, in wel-
cher Relation stehen sie zueinander, und wie sollten sie in die Feier eingebun-
den sein? Vor allem aber: Wie werden Einfithrung und Mef}feier bzw. Wort-
gottesdienst am besten miteinander verbunden? Im folgenden wird versucht,
ein Modell zu entwickeln, das, ausgehend vom Charakter der Amtseinfiih-
rung, den Ort einiger gebriuchlicher Riten zu fixieren versucht und eine un-
terschiedliche Gestaltung der Feier zulifit.3

1 Ordnungen fiir die Amtseinfiihrung fanden sich schon in fritheren Dibzesanritualien; s. z. B.:
Collectio Rituum a Sancta Sede Apostolica in usum Archidioecesis Coloniensis approbatorum.
Koéln 1929, 140-143 (tit. IX, cap. 3). — Collectio Rituum in usum cleri Archidioecesis Paderbor-
nensis ad instar appendicis Ritualis Romani cum approbatione Sacrae Rituum Congregatio-
nis . . . edita. Paderborn 1932, 281-284 (Appendix 3). S. auch H. Reifenberg, Sakramente, Sa-
kramentalien und Ritualien im Bistum Mainz seit dem Spitmittelalter. Unter besonderer Beriick-
sichtigung der Didzesen Wiirzburg und Bamberg. Bd. II. Miinster 1972, 361-370. — H. Reifen-
berg, Die Amtseinfithrung eines neuen Pfarrers (Installation) im Erzbistum Bamberg — Grundla-
ge, Entwicklung und Vergleich mit Nachbarsprengeln —: Bericht des Historischen Vereins Bam-
berg 109 (1973) 427-449.

Nachdem die Verwendung der Muttersprache {iblich geworden ist, sind in einzelnen Bistiimern
(so z. B. durch die Liturgischen Kommissionen in K&ln und Miinster) neue Modelle erarbeitet
worden. Verdffentlicht wurden die Neuordnung des Erzbistums Bamberg und ein Ritus des De-
kanates Kiel (s. H. Reifenberg, Die Feier der Amtseinfithrung eines Pfarrers — Neuordnung der
Installation im Erzbistum Bamberg von 1974 —: L] 25 [1975] 181-185. — W. Sanders, Einfithrung
des neuen Seelsorgers. Ritus im Dekanat Kiel: L] 23 [1973] 112-115).

2 Vgl. auch die folgenden verdffentlichten Vorschlige: H. Reifenberg, Amtseinfiihrung eines
neuen Pfarrers. Grundgedanken und Modelle zur Neuordnung der Installation: L] 22 (1972)
183-195. — H. Hollerweger, Amtseinfiihrung eines neuen Pfarrers: Hl. D. 26 (1972) 50-54, —
Werkbuch zum Gotteslob. Bd. VII: Besondere Anlisse. Hrsg. im Auftrag der Kommission fiir
das Einheitsgesangsbuch von J. Seuffert. Freiburg 1978, 373 -376.

3 Soweit auf dltere Di6zesanritualien und auf gegenwirtig verwendete Texte verwiesen wird, ist
die Auswahl zufillig. Eine auch nur begrenzte Bestandsaufnahme ist nicht versucht worden.
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1. Charakter und Elemente der Feier

1. Bei der Amtseinfithrung eines Pfarrers sind zwei Akte zu unterscheiden,
die sog. formale und die reale Besitzeinweisung, wobei sowohl die rechtli-
che Bewertung als auch die Verbindung beider Elemente in den einzelnen
Bistiimern unterschiedlich ist.# Die folgenden Uberlegungen gehen von
ciner bloflen Amtseinfiihrung (reale Besitzeinweisung)nach erfolgter Inve-
stitur (formale Besitzeinweisung) aus.®
Die Pfarreinfiihrung nimmt in der Regel der Dechant (Dekan) vor, der
dazu eigens vom Bischof beauftragt wird. Mit ihr beginnt der neuernannte
Pfarrer offiziell seinen Dienst in der Gemeinde. Die Gemeinde versammelt
sich aus diesem Anlafl zum ersten Mal mit ihrem Pfarrer zu einem festli-
chen Gottesdienst.

2. Dieser Gottesdienst sollte nach Méglichkeit eine Mefifeier sein, denn ,,alle
anderen gottesdienstlichen Feiern und alle Werke christlichen Lebens ste-
hen mit der Messe in Zusammenhang: sie gehen aus ihr hervor und fithren
zu ihr hin®é. Der neu ernannte Pfarrer kann mit dem Dechanten, den in
der Gemeinde lebenden Priestern, seinem Vorginger u. a. konzelebrie-
ren.” Mit dieser Mefifeier beginnt er konkret seinen Dienst als Stellvertre-
ter des Bischofs in dieser Gemeinde.® Das mufl in der Feier selber dadurch
zum Ausdruck kommen, dafl gerade er als vom Bischof fiir diese Ge-
meinde bestellter Mitarbeiter der Versammlung als Zelebrant bzw. Haupt-
zelebrant vorsteht. Der besondere bischéfliche Auftrag an den Dechanten
hat nur die Einweisung zu diesem Dienst zum Gegenstand; er endet da-
mit, daf} der neue Pfarrer seine Aufgabe als Vorsteher dieser Gemeinde in
der Mefifeier iibernimmt. Die Einfiihrung in den Dienst sollte daher nicht
innerbalb der Mef$feier erfolgen, und Elemente, die der Verdeutlichung

4 Vgl. K. Mrsdorf, Lehrbuch des Kirchenrechts auf Grund des Codex Iuris Canonici. Bd. IL
Miinchen 111967, 464 ff.

5 Eine solche Einfiihrung ist blich z. B. im Bistum Essen. Vgl. Synodalstatuten der Diozese Es-
sen 1961. Essen 1962, 46f (Art. 142£.). Eine andere Praxis sehen z, B. vor: Synodalstatuten des
Bistums Trier. Trier 1959, 39 (Art. 82). Vgl. auch H. Reifenberg, Die Amtseinfilhrung . . .
(s. Anm. 1) 429.

¢ Allgemeine Einfithrung in das Mefibuch (=AEM) 1.

7 Insofern in der Konzelebration ,,die Einheit des Priestertums und des Opfers wie auch des
ganzen Gottesvolkes passend zum Ausdruck kommt* (AEM 153), ist sie aus einem solchen An-
lafl angebracht. Anders W. Sanders (s. Anm. 1) 114.

8 Vgl. Zweites Vatikanisches Konzil, Liturgiekonstitution Art. 42: ,,Da der Bischof nicht immer
und nicht dberall in eigener Person den Vorsitz iiber das gesamte Volk seiner Kirche fiihren
kann, so mufl er diese notwendig in Einzelgemeinden aufgliedern. Unter ithnen ragen die Pfar-
reien hervor, die riumlich verfafit sind unter einem Seelsorger, der den Bischof vertrite . . . —
AEM 59: ,,Jede rechtmiflige Feier der Eucharistie steht unter der Leitung des Bischofs, der ihr
entweder selbst oder durch die Priester, seine Mitarbeiter, vorsteht,” — Zweites Vatikanisches
Konzil, Dekret tiber Dienst und Leben der Priester Art. 5: ,,In jedem Vollzug der Sakramen-
te . . . werden sie (= die Priester) auf verschiedene Weise mit dem Bischof hierarchisch verbun-
den und machen ihn so in den einzelnen Gemeinschaften der Gliubigen gewissermaffen gegen-
wirtig.” — Zur Bedeutung des Hauptzelebranten als liturgischen Vertreters des Bischofs vgl. A.
Knauber, Celebrans principalis: Oberrheinisches Pastoralblatt 67 (1966) 357-366, bes. 365,



des Einfihrungsgeschehens dienen, sollten nicht in diese Messe eingeftgt
werden, da dadurch die Stellung des Pfarrers verdunkelt oder der Dechant
u. U. in die Nihe eines presbyter assistens oder eines Zeremoniars ge-
dringt wiirde.? Die Funktion des Vorstehers (und damit auch der Stellver-
tretung des Bischofs) hat der Pfarrer wihrend der ganzen Meffeier, in der
Wortgottesdienst und Eucharistiefeier ,,s0 eng miteinander verbunden
sind, dafl sie eine einzige Gottesdienstfeier bilden‘'°. Gelegentlich wird
vorgeschlagen, dafl der Dechant (mehr oder minder vollstindig) die Lei-
tung der Erdffnung und des Wortgottesdienstes iibernehmen solle und der
Pfarrer die des Eucharistieteils. Im ,, Werkbuch zum Gotteslob® heifit es
sogar: ,,Die Eucharistiefeier eines neuen Pfarrers soll méglichst in Konze-
lebration gefeiert werden, wobei der neue Pfarrer Hauptzelebrant ist. Den
Wortgottesdienst leitet der Dekan, auch wenn er nicht konzelebrieren soll-
te.“!! Eine solche Vorstellung von einem doppelten Vorsitz ist der Litur-
gie m. W. unbekannt.!? Sie wird weder der Einheit der Feier noch der Be-
deutung des Wortgottesdienstes gerecht. Letzterer wird nicht nur in unge-
rechtfertigter Weise vom Eucharistieteil getrennt!?, sondern auch dem
Einfithrungsgeschehen funktional untergeordnet. Mit der Mefifeier als
Quelle und Héhepunkt des Gemeindelebens in ihrer Ganzheit beginnt der
Pfarrer seinen Dienst in dieser Gemeinde; er fithrt den Vorsitz bei der ge-
samten Feier, in der ,,der Tisch des Gotteswortes wie des Herrenleibes be-
reitet” wird, von dem ,,den Glaubigen Lehre und Speise geboten* wird. 14
Die Einfilhrung des Pfarrers mufl daher vor Beginn der Mefifeier abge-
schlossen sein.' Auf diese Weise wird auch erreicht, dafl die Einfithrung
durch den Dechanten einen geschlossenen Handlungskomplex bildet. Es
wird vermieden, daf} der Aufbau der Mefifeier beeintrichtigt wird bzw.
daf einzelne Elemente iiberlagert werden. !¢

9 Dafl die Aufnahme einzelner Elemente in die Mefifeier zu Schwierigkeiten fithren mufy, wird
besonders bei der Konzelebration deutlich. Als Konzelebrant oder als nicht zelebrierender Prie-
ster wiirde der Dechant innerhalb der Messe fiir bestimmte Funktionen (z. B. Hinfithrung zum
Altar bei der Gabenbereitung) dem Hauptzelebranten tibergeordnet.

10 AEM 8; vgl. auch Zweites Vatikanisches Konzil, Liturgiekonstitution Art. 56.

s Adam =2 373

2 Der in AEM 59 genannte Fall, daf} der Bischof bei einer Gemeindemesse anwesend ist, aber
nicht selber die Eucharistie feiert (der schon dort deutlich als Ausnahmefall zu erkennen ist), ist
aus der besonderen Stellung des Bischofs zu erkldren und nicht auf die hier zur Diskussion ste-
hende Situation zu tibertragen.

13 Das Wort ,,Hauptzelebrant* bezieht sich an der zitierten Stelle nur auf die Eucharistiefeier im
engeren Sinne,

14 AEM 8.

15 Die Einfiigung der Feier von Sakramenten und Sakramentalien nach der Verkiindigung des
Gotteswortes kann bei der Einfithrung des Pfarrers nicht als Vorbild dienen. Anders als dort geht
es hier ja auch nicht um ein Zeichen des Heiles, sondern um die Verwirklichung bzw. Bekannt-
machung und Verdeutlichung eines Aktes der Leitungsvollmacht des Bischofs.

6 Z. B. durch die Verbindung der Hinfithrung zum Beichtstuhl mit dem Allgemeinen Schuld-
bekenntnis oder der Hinfithrung zum Taufort mit dem Glaubensbekenntnis.
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Das Gesagte gilt auch dann, wenn die Einfilhrung in Verbindung mit
einem bloflen Wortgottesdienst erfolgt.

Die Einfithrung selber ist Hinfiihrung oder Geleit zum Dienst des Pfarrers
in der jeweiligen Gemeinde;'” ihr wird die erfolgte Ernennung dabei 6f-
fentlich bekannt gemacht. Es ist angebracht, diese Hinfithrung durch be-
sondere Handlungen (Wort und Zeichen) zu entfalten und damit auch die
Eigenart des Dienstes, den der Pfarrer antritt, zu verdeutlichen. Dabei
sollte es aber keine Verwendung von Elementen aus dem Priester- bzw.
Diakonenweiheritus geben bzw. von Riten, die ihnen zhnlich sind, weil
sonst Mifiverstindnisse entstehen konnten iiber die Figenart dessen, was
hier geschieht. Die Einfithrung darf auch keine Dublette zur Investitur
sein. Das schliefit nicht aus, daff der Pfarrer auch hier 6ffentlich vor der
Gemeinde, zu deren Dienst er bestellt ist, seine Bereitschaft zu dieser Auf-
gabe kundtut.18

Die Pfarreinfiihrung mufl daher umfassen:

a) das Geleit des neuen Pfarrers in die Pfarrkirche durch den Dechanten;
b) die Verlesung des Ernennungsschreibens durch den Dechanten.

Sie sollte ferner umfassen:

c) das offentlich zum Ausdruck gebrachte Ja des Pfarrers zu seiner Ernen-
nung und damit zu seinem Dienst im Angesicht seiner neuen Gemeinde;

d) einige Handlungen, die die Bedeutung dieser Ernennung sowie die Ei-
genart dieses Dienstes in Wort und Zeichen deutlich machen.

4. Diese entfaltenden Elemente konnen unterschiedlicher Art sein. Grund-

sitzlich sollte es aber immer darum gehen, die Beziehung des Pfarrers zur
Gemeinde darzustellen und nicht vom Gedanken der Besitzergreifung o.
d. auszugehen®. Es ist daher sinnvoll, in jedem Fall die Grunddienste des
Pfarrers als erstberufenen priesterlichen Stellvertreters des Bischofs in der
Gemeinde zu verdeutlichen, d. h. einzufiihren in seinen Dienst als Lehrer,
Hirt und Priester derer, zu denen er gesandt wurde. Das legt sich umso
mehr nahe, als bereits das Priesterweihegebet diese drei Funktionen

7 Vel. H. Retfenberg, Amtseinfithrung . . . (s. Anm. 2) 183: Die Amtseinfithrung eines Pfarrers
bildet ,,den Ausdruck konkreter Sendung zu einem hauptverantwortlichen kirchlichen Leitungs-
dienst an einer bestimmten Stelle bzw. Gemeinde®*.

18 Das mufl jedoch in einer Weise geschehen, die vom Geldbnis bei der Investitur verschieden
ist. Eine eigene Befragung des Pfarrers und anderer nach ihrer Bereitschaft zur Zusammenarbeit
in dieser Gemeinde (vgl. H. Reifenberg, Amtseinfihrung . . . [s. Anm. 2] 192) diirfte bei einer
bloflen Einfithrung nicht angebracht sein.

19 Dieser Gedanke lag dem ,,modus introducendi novum parochum® zugrunde, wie er sich z. B.
in den oben Anm. 1 genannten Di6zesanritualien von Kéln und Paderborn fand. Aufler beim
Taufbrunnen heifit es dort in den Begleitworten regelmifig ,,accipe potestatem™ bzw. ,,posses-
sionem® o. 4. Wenn es sich auch rechtlich gesehen nach wie vor um eine Besitzergreifung bzw.
-einweisung handeln mag, so sollte der Gedanke bei der liturgischen Feier doch keine Rolle
spielen.



nennt.?® Dem liturgischen Kontext entsprechend miissen dabei Zeichen-

handlungen gewihlt werden, die von der Realisierung und Konzentrierung

dieser Dienste in der Liturgie der Gemeinde ausgehen. Folgende Hand-
lungen, die von entsprechenden deutenden Worten begleitet sein miissen,
erscheinen sinnvoll, und zwar in der hier angegebenen Reihenfolge:

a) Lehrer: Fithrung zum Ambo als dem Ort der Verkiindigung des Wortes
Gottes im Gottesdienst;2?

b) Priester: Hinfilhrung zum Altar, ,,auf dem das Kreuzesopfer unter sa-
kramentalen Zeichen gegenwirtig wird*, dem ,,Tisch des Herrn*, dem
»»Mittelpunkt der Danksagung*?2, und Altarkuf}?3;

c) Hirt: Hinfilhrung zum Priestersitz, dem Platz des Vorstehers der zum
Gottesdienst versammelten Gemeinde?*.

Das Geleit zum jeweiligen Ort wird hier als Zeichen gewihlt, weil es be-

sonders gut den ein- und hinfilhrenden Charakter der Feier zum Ausdruck

bringt. Es geht darum, in Wort und Zeichen hinzugeleiten zu dem Ort
bzw. den Orten, an denen der Pfarrer die ihm zuteil gewordene Bevoll-

michtigung und Beauftragung von jetzt an liturgisch verwirklichen soll. 25

Es ist auch denkbar, die Ubergabe von Gegenstinden als Zeichen zu wih-

len.?¢ Bei solchen Ubertragungen miissen aber zwei Formen unterschieden

werden. Einmal gibt es die Moglichkeit, Gegenstinde zu iiberreichen, die

fiir die Ausiibung des Pfarrerdienstes in dieser Gemeinde unerlaflich sind. .

Dann kann man von einer wirklichen Weitergabe, einer ,,traditio® spre-

20 Vgl. D. Eissing, Ordination und Amt des Presbyters. Zur Interpretation des romischen Prie-
sterweihegebetes: ZkTh 98 (1976) 35-51. S. auch: Zweites Vatikanisches Konzil, Dogmatische
Konstitution iiber die Kirche Art. 26 und 28.

21 Vel. AEM 272. — Der Dechant kann dem Pfarrer dabei das auf dem Ambo liegende Lektionar
in die Hand geben. Eine derartige Ubergabe eines Buches mit Texten der Heiligen Schrift gibt es
mehrfach in der Liturgie (Feier der Annahme als Taufbewerber, Diakonenweihe, Beauftragung
zum Lektor). Hier geht es nicht darum, dem neuen Pfarrer die Heilige Schrift anzuvertrauen
(weshalb an dieser Stelle auch nicht eine Bibelausgabe als Geschenk iiberreicht werden sollte)
oder eine gerade erfolgte Bevollmichtigung auszudeuten. Das Lektionar ist ja auch gar kein spe-
zielles ,,Rollenbuch® des Priesters. (Wenn ein Evangeliar Verwendung findet, liegt es aber zu
diesem Zeitpunkt nicht auf dem Ambo. Vgl. AEM 84.94. Im iibrigen ist auch das Evangelien-
buch nicht einfachhin dem Priester zugewiesen; vgl. AEM 34). Die Uberreichung des Lektionars
kann hier nur den Sinn haben, die Bedeutung des Ambos als Ort der Verkiindigung des Gottes-
wortes in dieser Kirche und das Geleit dorthin sinnenfillig zu unterstreichen. Die Begleitworte
sollten daher auf diesen Uberreichungsgestus nicht ausdriicklich eingehen. — Alle vorhergehenden
Elemente der Feier diirfen natiirlich, wenn eben moglich, nicht am Ambo stattfinden.

22 AEM 259.

23 Eine Uberreichung von Kelch und Hostienschale erscheint vor allem wegen der Nihe zum
entsprechenden Ritus der Priesterweihe nicht angebracht.

24 Vgl. AEM 271.

25 Daf} urspriinglich mit dem Geleit der Gedanke der Besitzeinweisung verbunden ist, muf§ kein
Hindernis sein, wenn die Begleitworte es eindeutig als Diensteinweisung verstehen.

26 In den dlteren deutschen Dibzesanritualien gab es sowohl Installationsordnungen, die vom
Grundgedanken des Geleits, als auch solche, die vom Gedanken der Ubergabe ausgingen. Dane-
ben existierten auch Mischformen. Vgl. die Anm. 1 genannte Literatur.
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chen. Zum anderen konnen Gegenstinde iibergeben werden, die nur einen
Aspekt des Pfarrerdienstes sinnenfillig zum Ausdruck bringen wollen
(wobei die Gefahr des Mifiverstindnisses als Ausdeutung ciner jetzt erst
verlichenen Vollmacht auf jeden Fall vermieden werden miifite). Wenn —
wie hier vorausgesetzt wird — das Tun des Dechanten bei dieser Gelegen-
heit wirkliche Hinfithrung und Einweisung sein soll, miifiten fiir die Ein-
fihrung in den dreifachen Dienst in dieser Gemeinde Gegenstinde der er-
sten Art gefunden werden. Soweit ich sehe, gibt es dafiir aber keine iiber-
zeugende Losung.

Wenn aus rdumlichen oder anderen Griinden eine entsprechende Entfal-
tung dieses dreifachen Geleits nicht méglich ist, kann das ganze Gesche-
hen auch auf die Hinfihrung zum Priestersitz reduziert werden. Die be-
gleitenden Worte miifiten dann auf den gesamten priesterlichen Dienst des
Pfarrers Bezug nehmen.?”

5. In der Regel sollte versucht werden, alle drei Handlungen zu vollziehen.
Sie reichen als entfaltende Elemente aus, zumal die Einfilhrung gerade in
Verbindung mit einer Mefifeier nicht zu lange dauern darf. Weitere Ele-
mente sind aber moglich. Zwei in Frage kommende Handlungstypen sind
anzutreffen, die sich beide auf den Dienst des Pfarrers im Bereich der Sa-
kramente beziehen: Einmal das Geleit zum Ort, an dem diese Sakramente
in der Kirche gespendet werden (Taufbrunnen, Beichtstuhl 28, zum ande-
ren die Ubergabe von Gegenstinden, die zur Spendung bzw. Assistenz in
der Gemeinde benotigt werden?® (Taufgerit bzw. Taufwasser, Buflstola,
Trauungsbuch®®, Krankenol31)32.

Die Hinfihrung zum Ort der Taufe und der Beichte pafit in der Form gut
zu der Hinfithrung zu Ambo, Altar und Priestersitz. In vielen Fillen wird
aber eine angemessene raumliche Entfaltung nur unter Schwierigkeiten
mdglich und vor allem werden die dabei gesprochenen Worte mangels Mi-
krophon nur schwer verstindlich sein. Bei der Uberreichung von Gegen-
stinden entstehen diese Schwierigkeiten nicht. Hier ergeben sich aber an-
dere gewichtige Probleme. Einerseits ist das Uberreichen eines Gegenstan-
des — wie gesagt — mifiverstindlicher, andererseits mufl zugestanden wer-
den, dafl es einen wirklich sakramentsspezifischen Gegenstand nur bei der

#7 Mit dem Begriff ,,Leitung* (,,regendis populis pracfecisses) wird im Priesterweihegebet be-
reits der gesamte bischofliche Dienst bezeichnet, zu dessen Hilfe die Priester bestellt sind.

28 So in einem Modell des Erzbistums Kéln, das damit eine iltere Tradition fortsetzt (vgl. die
Anm. 1 genannten Diozesanritualien von Koln und Paderborn).

2 So z. B. in einem Modell, das in verschiedenen Varianten im Bistum Essen verbreitet ist.

30 Die Ubergabe des Trauungsbuches scheint erst in jingster Zeit hinzugekommen zu sein, of-
fenbar um alle Sakramente (aufier Firmung und Ordo) nennen zu kénnen.

31 Haufig wird zusitzlich die Krankenburse iiberreicht,

32 Z. T. werden auch nur die Taufgerite und die Bufistola iiberreicht. Hinzugefiigt wird oft die
Ubergabe des Lektionars bzw. der Heiligen Schrift oder auch der Hostienschale und des Kel-
ches. Die Einordnung der einzelnen Ubergaben in den Verlauf der Feier ist unterschiedlich.



Krankensalbung (Krankenél) und u. U. noch bei der Taufe (wenn auch
Taufwasser tberreicht wird) gibt. Das Trauungsbuch spielt bei der Feier
der Trauung selber keine Rolle. Eine spezielle Bufistola gibt es im Grunde
gar nicht.3* Es werden also Zeichen von recht unterschiedlicher Bedeutung
tiir die Feier der jeweiligen Sakramente gewihlt. Das ist auch insofern von
Bedeutung, als der Uberreichungsritus dadurch (zumindest zu einem Teil)
einen anderen Sinn erhilt als das Geleit zu Ambo, Altar usw. Dem Geleit
vergleichbar wire auch hier die Ubergabe dessen, was der Pfarrer fiir die
Ausiibung seines sakramentalen Dienstes in dieser Gemeinde unverzicht-
bar braucht und was er bei seinem Amtsantritt daher aus der Hand des
Dechanten iibernimmt.?* Bei der Uberreichung der genannten Gegen-
stande geht es aber im Grunde nur um die zeichenhafte Ausdeutung des
Pfarrer- (bzw. allgemein des Priester-)Dienstes in diesem Bereich, dessen
also, was der Pfarrer zu tun hat. Diese eher katechetische Ausrichtung3s
und vor allem die Tatsache, dafl die Auswahl der zu iiberreichenden Ge-
genstinde deutlich als Verlegenheitslosung zu erkennen ist, lassen die
Ubergabe-Handlung hier als wenig iiberzeugend und damit als ungeeignet
erscheinen.

Wo iiberhaupt auf einzelne Sakramente Bezug genommen werden soll,
sollte man sich auf das Geleit zu Taufbrunnen und Beichtstuhl beschrin-
ken. Daf auf diese Weise neben der Eucharistie nur Taufe und Bufie aus-
driicklich genannt werden, ist kein Mangel, wenn man die grundlegende
Bedeutung der Eingliederung in die Kirche und der Feier der Verséhnung
fir jeden einzelnen und die ganze Gemeinde in Rechnung stellt und be-
denkt, dafl der sakramentale Bereich des Pfarrer-Dienstes nicht iiberbetont
werden sollte.3¢ Die Hinfthrung zu Taufbrunnen und Beichtstuhl kann
vor dem Geleit zum Altar erfolgen und mit diesem als eine Einheit ver-
standen werden. Gerade wenn — wie dargelegt — die Hinfithrung zum

33 Die Stola weist ja keinen spezifischen Bezug zur Beichte auf, sondern gilt in einem umfassen-
den Sinne als Zeichen priesterlicher und diakonaler Vollmacht. (Vgl. auch die Worte zur Uber-
gabe der Stola bei H. Hollerweger [s. Anm. 2] 50 und die auf die drei Dienste der Verkiindigung,
des Gottesdienstes und der Leitung verweisende Deutung der Stola-Ubergabe in der Bamberger
Installationsordnung von 1847 [s. H. Reifenberg, Die Amtseinfiihrung . . . (s. Anm. 1) 435]).
Gerade deshalb ist thre Verwendung bei der Pfarreinfiihrung nicht unproblematisch, wenn sie
hier auch nur iiberreicht wird.

34 Vgl. z. B. die Ubergabe der Schliissel zum Taufstein in der alten Bamberger Ordnung (s. H.
Reifenberg, Die Amtseinfithrung . . . [s. Anm. 1] 436).

35 Man kann darauf hinweisen, dafl der Dienstantritt eines Pfarrers eine ausgezeichnete Gelegen-
heit bietet, auch durch solche Zeichenhandlungen auf die Aufgaben und die Bedeutung des Pfar-
rers bzw. allgemein des Priesters hinzuweisen. Das ist sicher ein berechtigtes Anliegen. Dennoch
darf m. E. nicht die Frage nach der Verkiindigung iiber das Amt des Pfarrers im Vordergrund
stehen. Die erste Frage ist — auch bei diesen zusitzlichen Elementen — liturgischer Art: Wie kann
die Einfiihrung in den Dienst als Pfarrer von N. im Bereich der Sakramente in sinnenfillig entfal-
teter Weise vorgenommen werden? Eine solche Entfaltung ist auch selber schon Verkiindigung
tiber das Amt des Pfarrers in der Gemeinde.

36 Eine Gefahr, die bei der Uberreichung aller genannten Gegenstinde ebenfalls droht.
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Altar aber nicht nur als Bezugnahme auf die Eucharistie, sondern auf den
ganzen priesterlichen Dienst und die Hinfiihrung zum Priestersitz auf die
Hirtenaufgabe verstanden wird, ist nicht zur iibersehen, daff auch diese
Erwihnung von Taufe und Bufle einen Einschub in einen sonst geschlos-
seneren Handlungszusammenhang darstellt, ganz abgesehen davon, daf}
der Ort der Beichte nicht in gleicher Weise determiniert ist, wie der Ort
der Taufe.

6. Als weiteres Element der Einfithrungsfeier kommt auch die Schlisselsiber-

gabe in Frage (am besten durch den Pfarrverweser). Sie kann bereits am
Eingang der Kirche erfolgen, wird aber besser auch erst nach der Verlesung
des Ernennungsschreibens und vor den in Punkt 4 genannten Elementen
stattfinden.” Dagegen ist eine eigene Ubergabe des Tabernakelschliissels
m. E. nicht wiinschenswert, da auf die Eucharistie besser und umfassender
durch die Hinfilhrung zum Altar Bezug genommen wird.
Die Schliisseliibergabe verweist auf den Gesamtbereich der Aufgaben als
Leiter und Verwalter der Pfarrei und kann daher unabhingig von den in
Punkt 5 genannten Elementen sinnvoll sein. Sie unterscheidet sich auch in-
sofern von allen anderen vorgeschlagenen Zeichenhandlungen, als hier be-
sonders deutlich zum Ausdruck kommt, dafl der neue Pfarrer in einer
Tradition steht und den Dienst seiner Vorginger fortsetzt (besonders bei
Uberreichung durch den Pfarrverweser). Er iibernimmt die Verantwor-
tung fiir die Kirche und damit auch fiir die ganze Gemeinde, ihre Einrich-
tungen und ihren Besitz.38

7. Die einzelnen ausdeutenden Elemente bestehen aus einer Handlung und
einem begleitenden Wort des Dechanten bzw. des Pfarrverwesers. Insofern
er damit den mit der Investitur vom Pfarrer {ibernommenen Dienst aus-
deutet und zu ihm hinfiihrt, ist dieses Tun des Dechanten ausreichend. Es
erscheint aber sinnvoll, dal der neue Pfarrer das an ihn gerichtete Wort
auch beantwortet und seine Bereitschaft zu diesem Dienst jeweils zum
Ausdruck bringt. Ahnliches gilt fiir die Annahme- bzw. Mitwirkungsbe-
reitschaft der Gemeinde, der dieser Dienst ja gilt. Das sollte aber nicht in
der Form eines erneuten Versprechens o. i. erfolgen, sondern in der Form

%7 Auch eine Ubergabe der Kirchenbiicher ist in diesem Zusammenhang denkbar, allerdings we-
niger naheliegend und fiir die Gemeinde wohl weniger aussagekriftig.

% Auch hier sollte nicht der Gedanke der Besitzergreifung im Vordergrund stehen. Daher ist
auch nicht zu empfehlen, daf der neue Pfarrer nach Ubergabe der Schliissel am Eingang die
Kirchriiren aufschlieft. Wenn und soweit die Gemeinde den Pfarrer nicht in Prozession in die
Kirche geleitet, sollte sie bereits beim Einzug in der Kirche versammelt sein. — Wenn die Schliis-
selilbergabe in diesem weiten Sinn verstanden wird, ist auch eine eigene Hinfiihrung zur Sakri-
stei, wie sie im Anschluff an das iltere Diézesanrituale noch im Kolner Modell vorgesehen ist,
nicht mehr zu empfehlen. — Der Hinweis, daft ,,der Schliissel der Kirche dem Mesner (Kiister)*
zustehe (H. Reifenberg, Die Amtseinfithrung . . . [s. Anm. 1] 44777), spricht nicht gegen eine
solche Schliisseliibergabe. Letztverantwortlich ist sicher nicht der Mesner, sondern der Pfarrer
(bzw. das entsprechende pfarrliche Vermdgensverwaltungsgremium).



der gemeinsamen Bitte: Der neue Pfarrer lidt nach den Worten des De-
chanten am Ambo und am Altar zum Gebet ein und spricht eine Oration,
die den Beistand Christi (oder des Vaters) zur Verwirklichung des jeweils
Angesprochenen erbittet; die Gemeinde antwortet mit ,,Amen*. Anstelle
oder in Verbindung mit der Oration ist auch ein abwechselnd von Pfarrer
und Gemeinde gesprochenes Gebet oder das gemeinsame Singen eines Lie-
des oder eines Psalms mit Kehrvers denkbar. Am Priestersitz entfallt ein
solches Gebet, weil sogleich die Feier der Messe beginnt. Der Pfarrer kann
die Gldubigen aber kurz zu dieser ersten gemeinsamen Mefifeier auffordern
und ggf. in die Tagesmesse einfithren. Wird der Pfarrer zum Ort der Taufe
und der Beichte hingefiihrt, ist ebenfalls eine Antwort auf das Wort des
Dechanten notwendig. Der Ritus konnte sonst leicht merkwiirdig wirken,
weil am Ende des jeweiligen Weges kein gemeinsames Tun steht.®® Ein
Gebet ist schon aus akustischen Griinden kaum ratsam. Méglich ist die
Aufforderung des Pfarrers an die Gemeinde, ein passendes Lied zu singen.
Nach der Ubergabe der Schliissel ist ein durch Handschlag bekriftigter
Dank angebracht; ebenso nach einem eventl. Gruffiwort eines Gemeinde-
sprechers.

8. Eine solche ausdriickliche Begriifiung des nemwen Pfarrers erfolgen und
bringt neben der Freude iiber den Dienstantritt des Pfarrers durch einen
Vertreter der Pfarrgemeinde ist als weiteres Element der Feier moglich. Sie
kann nach der Schliisselibergabe bzw. nach dem Wort des Pfarrers erfolgen
und bringt neben der Freude iiber den Dienstantritt des Pfarrers die Be-
reitschaft der ganzen Gemeinde und aller, die in ihr besondere Aufgaben
wahrnehmen, zum Ausdruck, mit dem Neuernannten zusammenzuarbei-
ten. Der Sprecher sollte daher auf jeden Fall als Vertreter der ganzen Ge-
meinde reden, nicht nur im Namen eines bestimmten Gremiums. Ein sol-
ches Grulwort muf} aber nicht unbedingt im Rahmen der gottesdienstli-
chen Feier erfolgen; vielleicht hat es seinen Platz besser und ungezwunge-
ner bei einem nachfolgenden Empfang o. 3.4° Auch ohne ein derartiges
Grufiwort bringt die ganze Feier bereits Bereitschaft und Zustimmung der
Gemeinde zum Ausdruck. Wichtiger ist daher eine moglichst festliche Ge-
staltung unter aktiver Einbeziehung der ganzen Gemeinde und Ubernahme
moglichst zahlreicher besonderer Dienste durch Gemeindeglieder (Mini-
stranten, Lektor, Kantor, Schola, Chor, Sprecher von Fiirbitten, Gaben-

39 Die alten Didzesanritualien von Kéln und Paderborn (s. Anm. 1) u. a. sahen vor, daf} der
neue Pfarrer im Beichtstuhl Platz nahm und den Taufbrunnen mit der Hand beriihrte sowie 6ff-
nete und schlofi. Vom Beriihren mit der Hand abgesehen, diirfte ein solches Tun heute vermut-
lich eher seltsam wirken. Die alte Bamberger Ordnung kannte nur eine ,,Hinweisung auf den
Beichtstuhl“ und eine Ubergabe der Schliissel zum Taufstein (s. H. Reifenberg, Die Amtseinfiih-
rung . . . [s. Anm. 1] 436f).

40 Vel. W. Sanders (s. Anm. 1) 115. — Auf weitere Gruflworte sollte im Rahmen der gottes-
dienstlichen Feier verzichtet werden.
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prozession)*!. Ein gemeinsam gesungenes Lied, in dem der Beistand des
Heiligen Geistes erbeten wird, kann als Ausdruck der Gemeinschaft vor
Gott und des Willens zur Zusammenarbeit gelten. Es kann nach dem Ver-
lesen der Ernennungsurkunde und dem Wort des Pfarrers bzw. nach der
Schliisselibergabe oder dem Gruflwort gesungen werden.

I1. Aufbau und Texte

1. Aus dem Gesagten ergibt sich die nachstehende Grundform der Amtsein-
fihrung, bei der die angegebenen Texte nur als Muster zu verstehen
sind. %2
a) Ggf. Prozession von einem Ort auflerhalb der Kirche aus.

b) Einzug durch das Hauptportal der Kirche. Vor dem Altar Verneigung
bzw. Kniebeuge, kein Altarkufl. Alle gehen an ihre Plitze; der Pfarrer
bleibt vor dem Altar stehen.

c¢) Der Dechant fiihrt von einer geeigneten Stelle im Chorraum aus*? in die

Feier ein,** verliest die Ernennungsurkunde und stellt den neuen Pfar-
rer vor; er schliefit mit etwa folgenden Worten:
»»Unser Bischof hat Sie (Dich) zum Pfarrer dieser Gemeinde N. in N.
ernannt. Ich begriifle Sie hier im Namen aller Priester und Gliubigen
des Dekanates und insbesondere dieser Pfarrgemeinde, die Thnen anver-
traut wird. Ubernehmen Sie die Aufgaben des Pfarrers in dieser Ge-
meinde und fiihren Sie den Dienst Threr Vorginger fort als Lehrer, Prie-
ster und Hirt aller Glaubigen.

d) Antwort des Pfarrers: ,,Im Vertrauen auf Gottes Hilfe und die Unter-
stiitzung der ganzen Gemeinde will ich mich bemiihen, dieser Pfarrge-
meinde zu dienen zur Ehre Gottes und zum Heil der Menschen. 4

e) Ggf. Ubergabe der Kirchenschliissel durch den Pfarrverweser (oder den
Dechanten):

,»Der Herr segne Thren Einzug in diese Kirche und diese Gemeinde. Ich
ubergebe Thnen die Schliissel der Kirche und aller anderen Gebiude die-

41 Der Kirchenchor sollte allerdings nicht der Versuchung erliegen, zu Lasten der Dauer der
Feier dem Pfarrer sein ganzes Kénnen unter Beweis stellen zu wollen.

42 Sie stiitzen sich z. T. auf vorliegende Modelle und sind als Vorschlige zu verstehen, die der
jeweiligen Situation angepafit werden miissen und ggf. auch frei formuliert werden kénnen. Es
kann auch sinnvoll sein, vor allem die Worte des Dechanten an den Pfarrer noch zu erweitern
und den jeweils angesprochenen Dienst dadurch niher zu kennzeichnen. Allerdings muff dabei
ihr Charakter als Anrede an den Pfarrer erhalten bleiben; sie diirfen nicht unversehens zu einer
im Grunde indirekt an die Gemeinde gerichteten Kurzpredigt werden.

43 Nicht vom Ambo oder vom Priestersitz aus.

4 Er kann mit dem Kreuzzeichen und einem liturgischen Grufl beginnen.

45 Moglich ist auch die Form eines kurzen Grufiwortes an die Gemeinde.



ser Gemeinde. Offnen Sie diese Kirche allen, die Gott suchen. Lassen
Sie sie zum Mittelpunkt des Gemeindelebens werden. Leiten Sie und
verwalten Sie diese Pfarrei, wie es Thnen aufgetragen ist, als unermiidli-
cher Arbeiter im Weinberg des Herrn.*4

f) Ggf. kurzes Grufwort eines Vertreters der Gemeinde.

g) Der Dechant wendet sich an die Gemeinde:
,,Sie haben sich heute hier versammelt, um Thren neuen Pfarrer in der
Gemeinde zu begriifien. Sie bringen damit auch Thre Bereitschaft zum
Ausdruck, mit ihm im Dienst am Reiche Gottes in dieser Gemeinde N.
zusammenzuarbeiten. Das Zusammenwirken von Pfarrer und Ge-
meinde kann nur fruchtbar sein, wenn es getragen und geleitet ist vom
Heiligen Geist. Lassen Sie uns daher gemeinsam um seinen Beistand ru-

113

fen.
Lied: z. B. GL 245 (,,Komm, Schopfer Geist*).

h) Der Dechant fithrt den Pfarrer zum Ambo:
,,Der Bischof hat Sie bestellt zum Lehrer dieser Gemeinde. Gegenstand
und Grund unseres Glaubens ist das Wort Gottes. An diesem Ambo
sollen Sie es verkiinden und auslegen. Tragen Sie die Frohe Botschaft
vom Reiche Gottes hinaus in alle Bereiche des Gemeindelebens und zu
allen Menschen, die die Wahrheit suchen. Sorgen Sie dafiir, daff alle
Glieder der Gemeinde, Kinder und Erwachsene, das Wort Gottes horen
und aufnehmen kénnen. Verkiindigen Sie Christus als den Weg zum
Leben, und zeigen Sie allen Gliubigen, wie sie aus dem Glauben leben
und Zeugen Christi sein kénnen.*
Pfarrer: ,,Lafit uns beten um die Kraft, Gottes Wort aufnehmen und
bezeugen zu konnen: —
Herr Jesus Christus, du bist der Sohn des lebendigen Gottes. Du zeigst
uns den Weg zum Vater. Gib uns immer neu die Kraft und den Mut,
uns fiir dein Wort zu 6ffnen, aus dem Glauben zu leben und allen Men-
schen Zeugnis zu geben von unserer Hoffnung.*
Gemeinde: ,,Amen‘‘.
Oder/und: Wechselgebet bzw. Gesang.

i) Der Dechant fithrt den Pfarrer zum Altar:
., Hier ist der Ort, an dem das Kreuzesopfer unter sakramentalen Zei-
chen gegenwirtig und das Brot des Lebens ausgeteilt wird. Sie sind be-
stellt zum Priester dieser Gemeinde.*” Hohepunkt und Mitte Thres gan-

45§ auchio. Anm:: 37

47 Wenn der Pfarrer nicht zu Taufbrunnen und Beichtstuhl gefiihrt wird, kann hier auch kurz
auf Taufe und Beichte, ggf. auch auf Ehe und Krankensalbung verwiesen werden, etwa in der
folgenden Weise: ,,Sie werden in dieser Kirche die Taufe spenden und im Sakrament der Bufie
Gottes verzeihende Liebe erfahrbar machen. Mit den Brautleuten werden Sie das Sakrament der
Ehe feiern und den schwer Erkrankten der Gemeinde in der Krankensalbung Gottes Heil fiir
Leib und Seele erbitten.”
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zen priesterlichen Tuns ist die Feier der Eucharistie, das Gedichtnis des
Todes und der Auferstehung Christi, unserer Erlosung. Um diesen
Altar sollen Sie die Gemeinde immer wieder zusammenrufen. Junge
und Alte, Arme und Reiche sollen hier zu einer Gemeinschaft im Herrn
und zu gemeinsamer Feier zusammenfinden. Griiffen Sie diesen Altar
und in ihm Christus, der in dieser Gemeinde lebt und sie im Heiligen
Geist zusammenhalt.*
Altarkuf.
Pfarrer: ,,Lafit uns beten um die Gnade, diesen Altar und die an ihm
gefeierte Eucharistie zum Mittelpunkt unseres Gemeindelebens machen
zu konnen: —
Herr Jesus Christus, du hast deiner Kirche die Feier der Eucharistie
(und der iibrigen Sakramente) aufgetragen. Sende uns deinen Heiligen
Geist, damit wir immer wieder an diesem Altar zusammengefithrt wer-
den zum Gedichtnis deines Todes und deiner Auferstehung. Starke uns
durch den Empfang deines Leibes und Blutes auf dem gemeinsamen
Weg zur ewigen Vollendung im Reich des Vaters.*
Gemeinde: ,,Amen‘*.
Oder/und: Wechselgebet bzw. Gesang.

j) Der Dechant fithrt den Pfarrer zum Priestersitz:
,,Durch den Bischof hat Sie Christus berufen, dieser Gemeinde vorzu-
stehen. Als Diener des Guten Hirten Jesus Christus sollen Sie die Ge-
meinde fihren und in der Kraft des Heiligen Geistes allen Glaubigen
Helfer und Ratgeber sein auf ihrem Lebensweg. Thr Tun als Hirt dieser
Gemeinde hat seine Quelle und seinen Mittelpunkt in der Feier der hei-
ligen Messe. Beginnen Sie diesen Hirtendienst in der Gemeinde N., in-
dem Sie nun mit den hier Versammelten die Messe feiern.
Der Pfarrer kann eine kurze Einfithrung in die Mefifeier geben und zur
gemeinsamen Feier auffordern. Nach Kyrie (und Gloria) spricht er dann
die Gebetseinladung zum Tagesgebet.*®

2. Wenn weitere Elemente aufgenommen werden sollen, die auf einzelne Sa-

kramente Bezug nehmen, ist das vor der Hinfithrung zum Altar in folgen-

der Weise moglich:

a) Der Dechant geleitet den Pfarrer zum Taufbrunnen:
,»Am Taufbrunnen dieser Kirche werden Sie das Sakrament der Taufe
spenden und der Gemeinschaft der Kirche immer neue, von Gott gehei-
ligte Glieder zufithren. Erfiillen Sie diesen Dienst als treuer Verwalter
der Geheimnisse Christi.

8 Begriitung und Allgemeines Schuldbekenntnis entfallen (vgl. Die Feier der Heiligen Messe.
Meflbuch. Fiir die Bistiimer des deutschen Sprachgebietes. Authentische Ausgabe fiir den liturgi-
schen Gebrauch. Teil II. Einsiedeln—Freiburg 1975, 329).



Der Pfarrer wendet sich an die Gemeinde:
»»In der Taufe haben wir in Christus unvergingliches Leben empfangen
und sind Glieder seines Leibes geworden. Lafit uns dafiir Gott dank-
sagen.*
Lied: z. B. GL 634, 1. Str., oder GL 638.

b) Der Dechant fithrt den Pfarrer zum Ort der Beichte:
»»Durch den Bischof haben Sie auf Grund der Priesterweihe die Voll-
macht erhalten, Siinden zu vergeben. Verwalten Sie das Sakrament der
Bufle so, dafl die verzeithende Liebe Gottes durch Thr Tun in dieser
Gemeinde immer wieder erfahren wird. Rufen Sie alle zu Umkehr und
Bufle, die vom Weg der Liebe Christi abgewichen sind.*
Der Pfarrer wendet sich an die Gemeinde:
,,In Christus hat uns der Vater von aller Schuld befreit. Lafit uns zu
ihm rufen, daR er seine Kirche vor dem Bdsen bewahre und uns zu
Zeugen seiner Liebe mache.”
Lied: z. B. GL 634, 6. Str., oder GL 637.

3. Bei der Messe ist an Sonn- und Feiertagen das Mefiformular des Tages zu
nehmen. Wenn die Rubriken es erlauben®®, kommt sonst auch eine Messe
fiir besondere Anliegen, z. B. ,,fiir die Priester in Frage.>®
»»Da nach der Uberlieferung das Vorlesen nicht dem Vorsteher, sondern
einem anderen Mitwirkenden zukommt, soll der Diakon oder —falls keiner
da ist — ein anderer Priester das Evangelium verkiinden. ‘5!

Die einzelnen Bitten des Fiirbittgebetes konnen jeweils von verschiedenen
Gemeindemitgliedern vorgetragen werden. Sie miissen auch bei dieser Ge-
legenheit Fiir-Bitten fiir die in AEM 45f. genannten Anliegen sein und
diirfen sich nicht nur auf die eigene Gemeinde beziehen. Das Gebet fiir die
Gemeinde hat bereits bei der Einfihrung einen Platz.

Vor der Prifation ist es moglich, speziell auf die Situation bezogene
Dankmotive zu nennen. Vor Segen und Entlassung ist ein Schluflwort des
Pfarrers sinnvoll.5?

49 Vgl. AEM 3331

50 Es scheint nicht uniiblich zu sein, auch am Sonntag eigene Perikopen (und Gebete) auszuwih-
len. Das sollte nicht geschehen. Mit dieser Mefifeier beginnt der Pfarrer ja mit seiner Gemeinde
das, was in Zukunft Mittelpunkt ihres gemeinsamen Tuns sein wird: die liturgische Feier des
Sonntags. Auch an diesem Tag sollten daher die Texte des jeweiligen Sonntags oder Festes ge-
nommen werden. Vgl. auch Werkbuch zum Gotteslob (s. Anm. 2) 373.

51 AEM 34. Auch aus diesem Grund ist die Ubergabe des Evangelienbuches an den Pfarrer, be-
vor dieser selber das Evangelium verliest, wie sie in vielen Modellen vorgesehen ist, durchaus
nicht naheliegend.

52 Vgl. AEM 11.
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Kann die Eucharistie nicht gefeiert werden, folgt auf die Hinfithrung zum
Priestersitz ein Wortgottesdienst. Gebete und Lesungen konnen in diesem
Fall unter Beriicksichtigung der liturgischen Zeit frei ausgewihlt werden.
Die Worte, die bei der Hinfithrung zum Priestersitz vom Dechanten ge-
sprochen werden, miissen zum Vorsitz bei diesem Wortgottesdienst auf-
fordern, ohne den Bezug auf die Messe als Zentrum des Gottesdienstes der

Gemeinde aufzugeben. Der Pfarrer beginnt die Feier wie im Falle der an-
schlieflenden Meffeier.

Ihr Auftrag zur Lehre fordert von den Pfarrern, daB sie allen Glaubigen das Wort
Gottes verkiindigen, damit diese, in Glaube, Hoffnung und Liebe verwurzelt, in
Christus wachsen und die christliche Gemeinde jenes Zeugnis der Liebe gebe,
das der Herranempfohlen hat. Auch obliegt es den Pfarrern, durch die katecheti-
sche Unterweisung die Glaubigen zur vollen, dem jeweiligen Alter angepaBten
Kenntnis des Heilsgeheimnisses zu fiihren. Flir diesen Unterricht aber sollen sie
nicht nur die Hilfe der Ordensleute erbitten, sondern ebenso die Mitarbeit der
Laien, indem sie auch die Bruderschaft von der christlichen Lehre errichten.

Beim Vollzug des Werkes der Heiligung sollen die Pfarrer dafiirsorgen, daB die
Feier des eucharistischen Opfers Mitte und H6hepunkt des ganzen Lebens der
christlichen Gemeinde ist. Fernersollen sie darauf hinwirken, daB die Glaubigen
durch den andéachtigen und haufigen Empfang der Sakramente und durch die
bewuBte und tatige Teilnahme an der Liturgie mit geistlicher Speise genahrt
werden. Die Pfarrer sollen auch bedenken, daB das BuBsakrament sehrviel dazu
beitragt, das christliche Leben zu férdern. Deshalb seien sie gerne bereit, die
Beichten der Glaubigen zu héren; wenn es nétig ist, sollen sie dazu auch andere
Priester beiziehen, die der verschiedenen Sprachen méchtig sind.

Bei der Erflllung der Hirtenpflicht seien die Pfarrer vor allem bemuht, die ei-
gene Herde kennenzulernen. Da sie aber Diener aller Schafe sind, sollen sie das
Wachstum des christlichen Lebens sowohl in den einzelnen Glaubigen férdern
als auch in den Familien und den Vereinigungen, besonders in jenen, die sich
dem Apostolat widmen, und schlieBlich in der ganzen Pfarrgemeinde. Sie sollen
also die Hauser und die Schulen besuchen, wie es die Hirtenaufgabe verlangt,
sich eifrigum die Heranwachsenden und die Jugendlichen kimmern, den Armen
und Kranken ihre véaterliche Liebe schenken und schlieBlich ihre besondere
Sorge den Werktatigen widmen. Auch mégen sie darauf hinwirken, daB die Glau-
bigen die Werke des Apostolats unterstitzen.

Aus: |l. Vatikanum, Dekret tber die Hirtenaufgabe der Bischofe, Art. 30.




Hochgebet und Okumene
(Das Hochgebet im Urteil der nichtkatholischen Theologie)
Dr. Karl Schlemmer

Die innerhalb der evangelischen Kirchen sichtbar gewordenen und von den
Katholiken in ihrer vollen Dimension noch kaum beachtete Bewegung, die
nach Jahrhunderten ,,eucharistischer Abstinenz die Ausdrucksfille einer
festlich gestalteten Abendmahlsliturgie wiederentdeckt und in die Gemeinden
zu reintegrieren versucht, hat den 18. Deutschen Evangelischen Kirchentag in
Niirnberg im Jahr 1979 entscheidend geprigt.! Die Wiedergeburt des Liturgi-
schen fiillt ein Vakuum evangelischer Abendmahlsfrommigkeit und -praxis,
die bislang von einer iibertriebenen Zurtickhaltung, ja Angst und Scheu dik-
tiert waren.? Zweifellos ist diese Entwicklung mit eine Frucht der Liturgi-
schen Bewegung, die vom katholischen Raum ausgehend wesentlich in den
evangelischen Bereich eingewirkt hat.3

Die Tradition der Kirche lehrt uns, daff das Kernstiick christlicher Euchari-
stie schon immer das Hochgebet war. Die Liturgiereform des Vatikanum II
hat hier im katholischen Gottesdienst einiges in Bewegung gebracht, insofern
dem rémischen Kanon drei weitere Hochgebete gleichberechtigt an die Seite
gestellt wurden.* Diese Tatsache fand in der evangelischen Kirche durchaus
starke Beachtung und publizistischen Widerhall.5 Von daher ist der Versuch

! Die kompetente Publikation dariiber: Georg Kugler (Hrsg.), Forum Abendmahl — im Auftrag
und unter Mitarbeit des Projektausschusses Abendmahl, Gottesdienst, Fest und Feier des
18. Deutschen Evangelischen Kirchentages in Niirnberg (Giitersloher Taschenbiicher Siebenstern
346), Giitersloh 1979, 216 Seiten.

2 UUber die Renaissance des Liturgischen in den Kirchen der Reformation: Walter Lotz, Euchari-
stie evangelisch — der Gottesdienst, den Christus geboten hat (Windecker Taschenbiicher Band
3), Windeck 1979. — Johannes Hanselmann, Abendmahl in Gottesdienst und Gemeindeaufbau
(Referat bei der Tagung der Landessynode der Evangelisch-Lutherischen Kirche in Bayern,
Herbst 1977), Evangelischer Presseverband fiir Bayern, Miinchen.

3 Vgl. Walter Lotz, Eucharistie evangelisch, 15-21. — Zu dieser Wiedergeburt des Liturgischen
haben auch ganz entscheidende Anstofle gegeben und Beitrige geleistet die verschiedenen Com-
munititen innerhalb der Kirchen der Reformation. Uber diese Communititen informiert umfas-
send: Johannes Halkenhiuser, Kirche und Kommunitit (Konfessionskundliche und kontrovers-
theologische Studien 42), Paderborn 1978, 441 Seiten; hier 210-237 und 371-393. — Vgl. auch
Karl Schlemmer, Eine Lebensfrage fiir die Kirche (Aphorismen zur Bilanz der Liturgiereform),
in: Heiliger Dienst Nr. 2/1980, Salzburg, 68 (bes. Anm. 24).

4 Vgl. Josef Andreas Jungmann, Messe im Gottesvolk, Freiburg/Br. 1970, 77—82. — Emil Joseph
Lengeling, Die neue Ordnung der Eucharistiefeier (Reihe: Lebendiger Gottesdienst Heft 17/18),
Miinster/Westf. 1970, 30f. — Karl Schlemmer, Bausteine fiir den Gottesdienst, Wiirzburg 1980,
105f. — Die iibrigen inzwischen approbierten Hochgebete (z. B. Kinderhochgebete, Hochgebete
zum Heiligen Jahr 1975) sind in diesen Uberlegungen nicht beriicksichtigt.

5 Vgl. Ottfried Jordahn, Die 6kumenische Bedeutung der Hochgebete in der erneuerten rémi-
schen Liturgie, in: Una Sancta, Jg. 31 (1976), Meitingen-Freising, 245-256. — Herbert Goltzen,
Gratias agere — Das Hochgebet im neuen Mefibuch, in: Jahrbuch fiir Liturgik und Hymnologie,
20. Band (1976), Kassel, 1-43. — Beide Aufsiitze laufen teils stark zusammen, in verschiedenen
Fragen allerdings, die 6kumenisch nicht eindeutig geklart sind, streben die vorgebrachten An-
sichten auseinander.
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reizvoll und sehr aufschlufireich, in Kiirze darzustellen, welche Beurteilung
die neuen Hochgebete in der evangelischen Theologie erfahren und wie dort
deren dkumenische Relevanz gesehen wird.

1. Die ,,participatio actuosa fidelium s

In gesamtokumenischer Betrachtung wird das Hochgebet als ein gemein-
sames Handeln von ordiniertem Priester und Volk gesehen. Von daher muf}
die Gemeinde auch in diesem Teil der Messe aktiv beteiligt sein. Somit sind die
Anordnung, das Hochgebet laut zu sprechen, und die Zulassung der Mutter-
sprache in der Eucharistiefeier als ein erster Fortschritt in diesem 6kumeni-
schen Verstindnis zu sehen. Denn jetzt tritt ,,fiir die katholische Gemeinde
neben dem betenden auch der aktuell hérende und verstehende Mitvollzug
des ganzen Hochgebets*.”

In diesen Rahmen der ,,participatio actuosa® gehort natiirlich in besonde-
rem Mafl die Akklamation des Volkes: ,,Deinen Tod, o Herr, verkiinden wir
und deine Auferstehung preisen wir, bis du kommst in Herrlichkeit. Hier
wird das eigentliche Hochgebet eigens unterbrochen, um die mitfeiernde
Gemeinde am Kernpunkt der Eucharistiefeier aktiv teilnehmen zu lassen.
Diese Akklamation hitte nun umso leichter auf 6kumenische Zustimmung
und Akzeptierung stofien konnen, als Wilhelm Léhe sie bereits im Jahr 1853
in seine lutherische Agende iibernommen hat.8 Deshalb ist es eine kume-
nisch bedauerliche Riickentwicklung, dafl diese Akklamation in der neuerli-
chen Agendenrevision zunichst zwar noch iibernommen worden ist, in der
letzten Entwurfsfassung aber kaum mehr beachtet wird und die Einleitung
,,Geheimnis des Glaubens ganz wegfillt.® Denn ,,in dieser Akklamation
findet das priesterliche Mithandeln der Gemeinde beim Abendmahl eine be-
sonders deutliche Ausprigung®.10

6 Vgl. Johannes H. Emminghaus, Die Messe, Klosterneuburg 1976, 21-24. — Adolf Adam, Die
Messe in neuer Gestalt, Wiirzburg 1974, 18-21. — Karl Schlemmer, Die Rollen und Rollenbiicher
der erneuerten Liturgie (I), in: Anzeiger fiir die katholische Geistlichkeit Nr. 5/1980, Frei-
burg/Br., 172. — Eine ausfiihrliche biblische Grundlegung gibt: Otto Knoch, ,,Jeder trage erwas
bei” (1 Kor 14,26) — Die Mitgestaltung des Gemeindegottesdienstes durch Gemeindeglieder, in:
Theodor Maas-Ewerd und Klemens Richter (Hrsg.), Gemeinde im Herrenmahl, Freiburg/Br.
1976, 61-72.

7 Oufried Jordahn, Die 6kumenische Bedeutung der Hochgebete, 249. — Vgl. dazu auch: Man-
fred Probst, Das eine Hochgebet und die verschiedenen Texte, in: Theodor Maas-Ewerd und
Klemens Richter (Hrsg.), Gemeinde im Herrenmahl, 292-295.

8 Vgl. Oufried Jordahn, Die 6kumenische Bedeutung der Hochgebete, 249.

9 Vgl. Ottfried Jordahn, Die 6kumenische Bedeutung der Hochgebete, 2491,

10 Christhard Mahrenholz und Herwarth von Schade (Hrsg.), reihe gottesdienst heft 4, Ham-
burg 1972, 9.



Sinnvollerweise ist der Ruf ,,Geheimnis des Glaubens® aus dem Zusam-
menhang mit der Kelchkonsekration herausgenommen worden. Denn an die-
ser Stelle war seine Bedeutung nie befriedigend erklirbar. Jetzt aber hat er in
seiner Stellung vor der Akklamation eine einleuchtende Bedeutung erhalten.
So leitet er als Zuruf die Gemeindeakklamation geradezu ein. Von daher ist es
auch sinnvoll, wie es ja das Deutsche Meflbuch und das ,,Gotteslob* entge-
gen dem lateinischen Missale tun, das ,,mysterium fidei“ dem Diakon zuzu-
weisen, da dieser Ruf die Aufmerksamkeit des Volkes anspricht.!! Fiir die
evangelische Theologie bedeutet das laute Sprechen des Hochgebetes in der
Muttersprache einen entscheidenden Wandel: die reine Klerusliturgie sei
iiberwunden, das Volk hingegen erfiille seine priesterliche Aufgabe.?

2. Die Epiklese

In der evangelischen Abendmahlsliturgie kann die Geistbitte sowohl vor als
auch nach den Einsetzungsworten stehen, ,,wenn nur die pneumatische Di-
mension des gesamten Handelns ernst genommen wird*. '3 In der romischen
Kirche allerdings ist man hier weiterhin der westlichen Tradition verhaftet.
Zwar gibt man zu, die Wandlung der Gaben sei in der alten Kirche nicht
auf einen Moment fixiert gewesen, und in der mit Rom unierten Kirche des
Ostens sei auch die Epiklese nach den Einsetzungsworten iiblich4, aber es sei
entgegen dem ,,ingenium romanum®, nach den Einsetzungsworten erst noch
um die Segnung der Gaben zu beten, wenn mit den ,,Verba Testamenti® be-
reits die Realprisenz vollzogen wird.’s Da aber keine dogmatischen Griinde
fiir eine strikte Beibehaltung der Epiklese vor den Einsetzungsworten existie-
ren, hat man wohl aus pastoralen Griinden die nunmehrige Anordnung ge-
schaffen. So wurde eine Aufteilung der zunichst zusammenhingenden Epi-
klese in Hochgebet IT und IV vorgenommen: Die Gaben-Epiklese (= Wand-
lungsepiklese) ist den Einsetzungsworten vorangestellt, wihrend die Bitte um
geistliche Segnung der Empfinger (= Kommunionepiklese) der Anamnese im
postkonsekratorischen Teil folgt. Diese Einteilung ist durchaus der abendlin-
dischen Tradition gemif} und theologisch sehr angemessen. ¢

Ungemein wichtig fiir die 6kumenische Betrachtung ist die Ubereinstim-
mung, dafl nicht die Kirche iiber das Sakrament verfiigen kann, sondern daff

11 Veol, Herbert Goltzen, Gratias agere, 17.

12 Vgl. Herbert Goltzen, Gratias agere, 38.

13 Lutherische Liturgische Konferenz Deutschlands, Rundschreiben 37/1972. — Ottfried Jor-
dahn, Die 6kumenische Bedeutung der Hochgebete, 251.

14 Vgl. Josef Andreas Jungmann, Messe im Gottesvolk, 67-71.

15 Vgl. Herbert Goltzen, Gratias agere, 22 f (zu beachten bes. Anm. 55).

16 Veol. Ottfried Jordahn, Die kumenische Bedeutung der Hochgebete, 251.
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sie Gott bitten mufl, die Gaben anzunehmen und in Christi Leib und Blut
umzuwandeln. Diese Bitthaltung der Kirche kommt im Gebet um den Heili-
gen Geist, in der Epiklese, zum Ausdruck.?’

3. Der Einsetzungsbericht

Eine 6kumenisch bedeutsame Anderung haben die Einsetzungsworte durch
den Zusatz ,,quod pro vobis tradetur bzw. ,,quod pro vobis et pro multis
effundetur erhalten. Denn dadurch wird der ,,Pro-Nobis-Charakter der
Eucharistie endlich wieder deutlich herausgestellt, was schon immer ein re-
formatorisches Hauptanliegen war.'® Das isolierte Konsekrationswort ,,Das
ist mein Leib® konnte ja den Eindruck erwecken, als handle es sich nur um
die ,,Herstellung™ der Realprisenz des Leibes Christi; die Hingabe Christi
am Kreuz blieb hier unerwihnt und ebenso das ,,fiir euch®, dem das
Kreuzesopfer dient und das in der Austeilung ,,fir euch®, im Mahl das Ziel
der Gegenwart des Leibes Christi ist.1°

Interessant ist des weiteren die Ubersetzung des Zusatzes ,,pro vobis et pro
multis effundetur”. Dieses ,,pro multis* wird mit ,,fiir alle im Sinn des he-
briischen ,,harrabim® wiedergegeben. Dadurch soll ganz deutlich auf die
universale Dimension des Erlosertodes Christi hingewiesen werden.

Die 6kumenische Bedeutung der Hochgebete zeigt sich nicht zuletzt darin,
wie auf Anregungen und Einspriiche der evangelischen Kirche eingegangen
worden ist. So wurde z. B. die Ubersetzung von ,,dedit. .. dicens”
(= reichte es mit den Worten) wiedergegeben mit: ,,reichte es seinen Jiingern
und sprach®. Erst in der zweiten Ubersetzung ist wieder, genau wie in den
reformatorischen Fassungen, aufgezeigt, dal das Wort des Herrn hier gebie-
tend schaffendes Wort ist, das geschehen liflt, was Er sagt. In der ersten Fas-
sung aber waren die Worte Jesu zu einem belanglosen Begleitwort degradiert.
Auf dieses Manko hatte u. a. die evangelische Kirche hingewiesen, worauf es
dann zur Anderung des Textes kam.20

Kritisch angemerkt wird an der Neufassung der Einsetzungsworte vor al-
lem, daf8 die Anamnese ,,Tut dies zu meinem Gedichtnis“ lediglich nach dem
Kelchwort, nicht aber nach dem Brotwort steht, Dies ist besonders deshalb
als negativ zu werten, da in der katholischen Kirche die Kommunion unter
beiden Gestalten seltener praktiziert wird. Allein deswegen hitte schon der

17 Vel. Evangelischer Erwachsenenkatechismus, Giitersloh 1975, 1110,

18 Vgl. Ottfried Jordahn, Die 8kumenische Bedeutung der Hochgebete, 248.
1% Herbert Goltzen, Gratias agere, 17 (Anm. 42).

20 Vgl. Herbert Goltzen, Gratias agere, 17f.



Wiederholungsbefehl beim Brotwort stirker betont werden miissen.2! Hinzu
kommt, dafl dieser Auftrag Jesu sowohl bei Lukas wie auch bei Paulus nach
dem Brotwort steht,?2 nach dem Kelchwort finden wir ithn nur bei Paulus.23
So bleibt der dringende Wunsch fiir die Zukunft, eine 6kumenisch einheitli-
che Textgestalt in den Christusworten zu erreichen.

4. Die Interzessionen

Die Bitten fiir die Verstorbenen und um Gemeinschaft mit den Heiligen
sind selbst im katholischen Raum nicht unumstritten. So wird nicht recht ein-
gesehen, weshalb die Interzessionen auch nach der Wiederentdeckung des
Allgemeinen Fiirbittgebetes weiterhin ihren Platz im Hochgebet haben sollen;
denn die Furbitten am Ende des Wortgottesdienstes der Messe erfiillen dort
voll und ganz ihre Aufgabe. Dort ist ja ihr authentischer Platz.2*

Gerade die Interzessionen sind es, die auch den 6kumenischen Bestrebun-
gen Schwierigkeiten bereiten, obgleich in den lutherischen Hochgebeten eine
Interzession — wenn auch nur in rudimentirer Form — vorhanden ist, indem
um Gemeinschaft aller Glaubigen im Gottesreich gebetet wird. Diese Bitte
zielt auf die Einheit der Kirche sowie auf die eschatologische Vollendung in
der Gemeinschaft mit den im Glauben Entschlafenen und Heiligen, doch
wird das letztere nicht direkt angesprochen. Grundsitzlich allerdings haben
im evangelischen Gottesdienst die konkreten Fiirbitten ihren Platz nach der
Predigt, da thm die Vorstellung einer grofleren Wirkkraft des Gebetes in
grofitmoglicher Nihe zur Konsekration fernliegt.?s Dennoch ist in der Frage
der Interzessionen die Diskussion noch in vollem Gang, und es gibt auch auf
evangelischer Seite stark voneinander abweichende Meinungen. Zum Teil fin-
det-man die Interzessionen im katholischen Hochgebet sogar als ,,wohltuend
knapp gehalten®.26 Gerade deshalb béten sie so ein beachtenswertes Modell
fir eine bei gebiihrender Kiirze dennoch ansprechend konkrete Gestaltung
jener Bitte, die in den lutherischen Hochgebeten etwas zu karg und vorsichtig
ausgefallen ist. Man sollte sie in 6kumenischer Freiheit als Moglichkeit auf-
greifen.2’

21 Vel. Outfried Jordahn, Die 6kumenische Bedeutung der Hochgebete, 248. — Herbert Golt-
zen, Gratias agere, 17 (bes. Anm. 42).

2Tk 22,19 bew. 1 Kor 11, 24,

Bt Kot 111,25,

24 Vgl. Karl Amon, Zur Struktur der Hochgebete, in: Gottesdienst Nr. 18/1968, Freiburg/Br.,
139. — Reiner Kaczynski, Die Interzessionen im Hochgebet, in: Theodor Maas-Ewerd und Kle-
mens Richter (Hrsg.), Gemeinde im Herrenmahl, 303-313.

25 Vegl. Ottfried Jordahn, Die Skumenische Bedeutung der Hochgebete, 254.

26 Ottfried Jordahn, Die 6kumenische Bedeutung der Hochgebete, 255. — Vgl. dazu auch: Hein-
rich Rennings, Unitas et varietas, in: Gottesdienst Nr. 23/1974, Freiburg/Br., 178.

27 Vgl. Ottfried Jordahn, Die 6kumenische Bedeutung der Hochgebete, 255.
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In diesem Zusammenhang sei auf den Evangelischen Erwachsenenkate-
chismus aufmerksam gemacht, der davon spricht, daf} der Christ im Leben
und im Tod auf Gemeinschaft angewiesen ist, dafl der Bischof als Reprisen-
tant der Kirche auf regionaler Ebene betrachtet und daff Maria als Urbild der
Kirche gesechen werden mufi. Die Kirche aber, deren sichtbares Zeichen die
Feier der Eucharistie ist, grindet auf dem Zeugnis der Apostel. Von daher ist
es unverstindlich, warum es nicht auch in einem lutherischen Hochgebet
konkret fiirbittende Formulierungen geben sollte, die im Namen des Bischofs
reprasentierte Ortskirche als Raum der versammelten Gemeinde wie die Hei-
ligen und Entschlafenen als umgreifende Gemeinschaft namentlich auszuspre-
chen.2®

Fiir die lutherische Praxis konnte das katholische Vorbild durchaus beden-
kenswert sein. Denn wiirde man den auf die konkrete Kirche mit ihrem Bi-
schof, auf die Gemeinschaft der Entschlafenen und der grofien Heiligen ab-
zielenden Intentionen einen festen Platz im Hochgebet geben, so konnte man
das Allgemeine Gebet der Fiirbitte besser auf konkrete, aktuelle Situationen
und auf die Predigt abstimmen.?® Die Beibehaltung der Interzessionen im
Hochgebet bringt auch fiir den katholischen Gottesdienst das Postulat mit
sich, die Gestaltung der Fiirbitten am Ende des Wortgottesdienstes der Messe
lebendig und verantwortungsvoll zu praktizieren. Trotz berechtigter Beden-
ken konnen die Furbittgebete im katholischen Hochgebet somit durchaus
ithrem spezifischen Auftrag gerecht werden.

5. Der heilsgeschichtliche Charakter von Hochgebet IV

Die Erarbeitung eines eigenen heilsgeschichtlichen Hochgebetes, das auf die
,»Anaphora Basilii Caesariensis* zuriickgeht*® und somit keine véllige Neu-
schaffung darstellt, wird im evangelischen Bereich sehr begriifit. So hatten be-
reits evangelisch-lutherische Konzilsbeobachter auf die Wichtigkeit einer bi-
blischen Theologie aufmerksam gemacht, in der die Heilsgeschichte des Alten
und des Neuen Testaments deutlich zum Ausdruck kommt,3!

Hochgebet IV bietet sich vor allem an bei besonderen Anlissen wie Grup-
pentagungen, Religiésen Freizeiten, Festen geschlossener Gruppen usw., da
diese ,,Gemeinden nicht regelmifig zusammenkommen. Dieses Hochgebet
bildet zusammen mit der Préfation eine Einheit in sich und ist unabhingig
von einzelnen, das Kirchenjahr betreffenden Aspekten. Hier wird die Heils-

28 Vel, Evangelischer Erwachsenenkatechismus, 539, 922 und 1168.

2 Vgl. Ottfried Jordahn, Die kumenische Bedeutung der Hochgebete, 255.

% Vgl Anton Hinggi — Irmgard Pahl, Prex Eucharistica (= Spicilegium Friburgense Vol. 12),
Freiburg/Schweiz 1968, 230-243 (Anaphora Basilii Caesariensis Byzantina) und 347-357 (Ana-
phora Basilii Caesariensis Alexandrina).

31 Vgl Herbert Goltzen, Gratias agere, 27.



geschichte als das Wirken der Dreieinigkeit entfaltet, in dem sich unser
Glaube wiederfindet. Von daher kénnte bei der Mefifeier, in der man Hoch-
gebet IV verwendet, das Credo durchaus entfallen. Denn ob' das Credo als
Summarium der Verkiindigung anschlieflend an die Lesungen oder die Predigt
verstanden wird oder ob es als Doxologie im Mysterienteil (wie im Osten)
steht, seine Aussagen sind hier im ganzen der Eucharistie enthalten.??

Als besonders gut entfaltet und gelungen wird erachtet der Ausblick auf die
Vollendung der Heilsgeschichte am Schluff des Hochgebetes IV, das wegen
der ausfiihrlichen Darstellung der Heilsgeschichte als ein liturgischer Briik-
kenschlag zwischen Ost und West gesehen werden darf3*: ,,Und wenn die
ganze Schopfung von der Verderbnis der Siinde und des Todes befreit ist, 1af}
uns zusammen mit ihr dich verherrlichen in deinem Reich durch unseren
Herrn Jesus Christus. Denn durch ihn schenkst du der Welt alle guten Ga-
benf;34

6. Der Opfergedanke

Am problematischsten ist und bleibt der Opfergedanke. Dies verwundert
auch wenig, hat doch Martin Luther gerade ihn kritisiert. Nach Luthers Auf-
fassung wird dadurch das Opfer Jesu Christi verdunkelt, und der Priester tritt
mit ,,seinem Opfer” in Konkurrenz zum Kreuzesopfer.?* Von daher hat sich
auf evangelischer Seite eine Uberingstlichkeit breit gemacht.

In letzter Zeit allerdings ist langsam ein Sinneswandel eingetreten. Ver-
schiedene evangelische Theologen sprechen sogar wieder von einer Berechti-
gung des Opfergedankens in der Eucharistie.3® Auch hat man mzwischen
einen 6kumenischen Konsens darin erreicht, dafl das Meflopfer keine Wie-
derholung des einmaligen Kreuzesopfers Christi im Sinn einer notwendigen
Erginzung darstellt, sondern in der Messe die einmalige geschichtliche Hin-
gabe Jesu am Kreuz sakramental-real gegenwirtig wird.37 Bei der letzten Re-
form der Messe durch die zustindige Gottesdienstkongregation in Rom lafit

32 Vgl. Herbert Goltzen, Gratias agere, 28. — Josef Andreas Jungmann, Messe im Gottesvolk,
77t

33 Vgl. Herbert Goltzen, Gratias agere, 27.

34 Ende von Hochgebet IV (sieche Mefibuch I, 1991.).

35 Vgl. Hans Bernhard Meyer, Luther und die Messe, Paderborn 1965, 156-166; hier 162. —
Ottfried Jordahn, Die 6kumenische Bedeutung der Hochgebete, 245. — Karl Schlemmer, Bau-
steine fiir den Gottesdienst, 23 1.

3 Vegl. Jean Jacques v. Allmen, Okumene im Herrenmahl, Kassel 1968, 111. — Max Thurian,
Eucharistie, Mainz 1963, 232f. — Walter Lotz, Eucharistie evangelisch, 35-41.

37 Vgl. Heinrich Fries — Wolfhart Pannenberg, Abendmahl und Abendmahlsgemeinschaft, in:
Una Sancra, Jg. 26 (1971), Meitingen—Freising, 82.
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sich ein duferst interessantes Vorgehen feststellen.3® In der ersten Fassung der
Allgemeinen Einfithrung in das Meflbuch vom Jahr 1969 steht zu lesen:
,,Durch Christi Wort und Tun wird das Abendmahl gegenwirtig, bei dem
Christus, der Herr, selbst das Sakrament seines Leidens und seiner Auferste-
hung einsetzte, da er den Aposteln seinen Leib und sein Blut unter den Ge-
stalten von Brot und Wein zum Essen reichte und ihnen zugleich den Auftrag
gab, dieses Mysterium fortdauern zu lassen®. Anders hingegen sicht dieser
Artikel in der Fassung von 1970 aus: ,,Durch Christi Wort und Tun wird das
Opfer vollzogen, das der Herr beim letzten Abendmahl eingesetzt hat, da er
seinen Leib und sein Blut unter den Gestalten von Brot und Wein darbrachte,
sie den Aposteln zum Essen und Trinken reichte und zugleich den Auftrag
gab, dieses Mysterium weiterhin zu begehen®.

Hier wird also ganz bewufit der tridentinische Opfergedanke wieder aufge-
griffen, um ,,den Verdacht eines Bruches mit der dogmatischen Tradition zu
entkriften®.3? Denn es hatte sich in der romischen Kirche eine oppositionelle
Gruppe gebildet, die die Kontinuitdt der Lehre seit dem Konzil von Trient
(1545-1563) gefihrdet sah.4® Somit waren diese Anderungen keine gegenre-
formatorischen Mafinahmen, sondern Konzessionen an die integralistische
Opposition. Doch zeigt sich laut evangelischer Meinung hier wie auch bereits
in der Frage der Stellung der Epiklese, daf§ sich die katholische Kirche von
der Tradition und Mef8praxis des Mittelalters unschwer losen kann, was aller-
dings in dieser Sichtweite erst noch zu beweisen wire.*!

Wie die evangelische Theologie zum Ausdruck bringt, ist in den einzelnen
Hochgebeten der Opfergedanke nicht eindeutig 6kumenisch interpretierbar.
So bleibe z. B. im ersten Hochgebet, dem alten romischen Kanon, unklar,
was mit den ,,makellosen Opfergaben® am Beginn des Textes gemeint sei.
Auch sei offensichtlich dargelegt, dafl wir es sind, die Gott ein Opfer dar-
bringen: ,,So bringen wir aus den Gaben, die du uns geschenkt hast, dir, dem
erhabenen Gott, die reine, heilige und makellose Opfergabe dar“.%? Das
zweite Hochgebet bereite dem okumenischen Opferverstindnis insofern
Schwierigkeiten, als auch hier wieder auf der ,,Opferbereitung durch uns®
nachdriicklich bestanden wird. Dies duflere sich darin, dafl der Text des Hip-

38 Zu diesem Fragenkomplex vgl. Emil Joseph Lengeling, Die neue Ordnung der Eucharistie-
feier, 165-169. — Nachkonziliare Dokumentation Band 19 (Dokumente zum R&mischen Mefi-
buch), Trier 1970, 30f.

39 Herbert Goltzen, Gratias agere, 16.

40 Vgl, Karl Schlemmer, Die Rollen und Rollenbiicher der erneuerten Liturgie (1), 172f.

41 Vgl. Herbert Goltzen, Gratias agere, 41. — Zum Verstindnis der Messe im Mittelalter vgl.
u. a. Karl Schlemmer, Gottesdienst und Frommigkeit in der Reichsstadt Nirnberg am Vorabend
der Reformation, Wiirzburg 1980, 239-243.

42 Vgl. Herbert Goltzen, Gratias agere, 20.



polyt*?® umgeindert wurde,** da nach dem ,,momentum consecrationis® im
,,Lebensbrot® und ,,Kelch des Heiles“ Leib und Blut Christi durch uns dar-
gebracht werden.*S Am ,,unckumenischsten® wird das dritte Hochgebet be-
zeichnet. Hier trete der Gedanke vom eucharistischen Opfer in einem beson-
ders starken Mafl hervor. Es kdnne nicht bestritten werden, daff in der Sicht
dieses Hochgebetes die Kirche es sei, die opfert. Der Satz: ,,So bringen wir
dir mit Lob und Dank dieses heilige und makellose Opfer dar* sei des weite-
ren noch im Sinn eines Lobopfers zu interpretieren, was vom folgenden Satz
aber nicht gesagt werden kann: ,,Schau giitig auf die Gabe deiner Kirche.
Denn sie stellt dir das Lamm vor Augen, das geopfert wurde . . .“ Hier nun
lige ganz klar eine Subjektvertauschung vor; denn das Lamm Gottes ist ja
nicht eine ,,Gabe der Kirche®, sondern ,,die Gabe Gottes an die erlésungsbe-
durftige Menschheit, die die Kirche dankend und glaubend empfingt™.4¢
Auch im vierten Hochgebet sei der Opfergedanke nicht ganz verschwunden:
,,S0 bringen wir dir seinen Leib und sein Blut dar . . .*“ Doch werde immer
wieder darauf hingewiesen, daff Gott es ist, der uns seine Gabe gibt.

Trotz aller Bedenken bietet sich nach evangelischer Ansicht durchaus die
Moglichkeit, die neuen Hochgebete im protestantischen Sinn als Vergegen-
wirtigung des Kreuzesopfers zu interpretieren.*? Es sollte heute ein evangeli-
scher Christ jedenfalls in der katholischen Eucharistiefeier das vom Herrn
eingesetzte Mahl erkennen konnen und in den neuen Eucharistiegebeten sich
heimisch fiihlen, da sie trotz allem den Vorzug besitzen, die Opfertheologie,
die man bisher als ausgesprochen katholisch ansah, zu mindern.*8 Die katho-
lische Theologie aber miifite mehr auf den Danksagungscharakter abheben;
denn im Dankopfer nehme die Gemeinde der Erlésten das Opfer Christi an
und bringe selbst ihren Dank dar.*°

7. Die 6kumenische Bedeutung der Hochgebete

Im allgemeinen kann davon ausgegangen werden, dafl die drei neuen
Hochgebete in der evangelischen Kirche positiv aufgenommen wurden. Trotz
aller Einwinde werden sie als ein grundlegender Schritt zur 6kumenischen
Einheit bezeichnet.5® Vor allem wird die Uberwindung der starren Unifor-

43 Memores . . . mortis et resurrectionis eius, offerimus tibi panem et calicem‘.
4 Er wurde umgeindert in: ,,panem vitae et calicem salutis™.

4 Vgl. Herbert Goltzen, Gratias agere, 23.

46 Vgl. Herbert Goltzen, Gratias agere, 251.

47 Vgl. Ottfried Jordahn, Die 6kumenische Bedeutung der Hochgebete, 253.

48 Vgl. Herbert Goltzen, Gratias agere, 38f.

49 Vel. Herbert Goltzen, Gratias agere, 38—41.

50 Vgl. Ortfried Jordahn, Die 6kumenische Bedeutung der Hochgebete, 245.
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mitat des Kanons begriifit, die ein nicht hoch genug zu wertendes Zeichen der
Offnung bedeutet. Dieser Offnung nach auflen sind zudem auch insofern
keine Grenzen gesetzt, als die Moglichkeit zu noch mehr Alternativ-Hochge-
beten gegeben ist.5! Allerdings wird bei der Formulierung dem Priester nicht
vollige Freiheit gewzhrt, sondern der Text unterliegt bestimmten Kriterien
und theologischen Voraussetzungen.52 Interessant dabei ist, dafl dieser Krite-
rienkatalog inhaltlich mit der Erkenntnis der 6kumenischen Liturgiefor-
schung tbereinstimmt.3?

In diesem Zusammenhang muf auf die Tatsache verwiesen werden, daf} bei
den Revisionsbemithungen der lutherischen Agende I ausdriicklich Bezug ge-
nommen wird auf die neuen romischen Hochgebete, und hier besonders auf
Hochgebet II. Als Grund wird genannt die ,,Wiederentdeckung urchristli-
cher Quellen durch die Liturgiewissenschaft™ und die ,,Begegnung mit leben-
digen liturgischen Traditionen in den Kirchen der Okumene®. Beide Tatsa-
chen haben allerdings ebenso die Liturgiereform der katholischen Kirche nach
dem Vatikanum II entscheidend geprigt.5* So stehen also die Wiedergewin-
nung der Eucharistie im protestantischen Bereich wie die Schaffung der neuen
Hochgebete in der katholischen Kirche im Zuge einer gemeinsamen 6kumeni-
schen Erneuerung der Eucharistie. Dies wird wohl am deutlichsten dadurch,
dafl Hochgebet II nicht allein im katholischen Bereich, sondern auch in der
protestantischen Liturgie — wenn auch mit gewissen ,,protestantischen® An-
derungen — am haufigsten benutzt wird.5s

Schlufibemerkung

Es laflt sich bereits heute sagen, dafl mit den Hochgebeten eine Entwick-
lung der weiteren Offnung hin zur Okumene erfolgt ist und den Kirchen der
Reformation die sakramentale Dimension des Gottesdienstes verdeutlicht hat.
Es ist ja eine erwiesene Tatsache, daff der evangelische Gottesdienst die
Grundstrukturen des Gottesdienstes der alten Kirche bis weit in das 18. Jahr-
hundert beibehielt, und sogar noch die alten liturgischen Biicher mit be-

51 Hochgebete fiir Zaire, fiir Kinder, zum Heiligen Jahr 1975, fiir die Kirche in der Schweiz
(vgl. Karl Schlemmer, Bausteine fiir den Gottesdienst, 105£.).

52 Hier geht es um die Elemente des Hochgebetes: vgl. Manfred Probst, Das eine Hochgebet
und die verschiedenen Texte, 290-292. — Karl Schlemmer, Bausteine fiir den Gottesdienst, 95—98
und 103f.

53 Vgl. Herbert Goltzen, Gratias agere, 11 (Anm. 32),

54 Vgl. Ottfried Jordahn, Die 6kumenische Bedeutung der Hochgebete, 247.

55 Vel. Outfried Jordahn, Die 6kumenische Bedeutung der Hochgebete, 248.



nutzt%® sowie verschiedene Heiligenfeste begangen wurden.5” Erst die Zeit
der Aufklarung und der Pietismus gaben dem evangelischen Gottesdienst die
heutige Struktur als reinen Wortgottesdienst. Das Abendmahl wird weithin
nur als -Anhingsel an diesen Gemeindegottesdienst begangen, wozu man sich
eigens anzumelden hat.5° Seit wenigen Jahren aber gibt es in der evangeli-
schen Kirche viele Krifte, die sich sehr energisch um ein Zuriickfinden zu
einer Gottesdienststruktur bemiihen, wie sie die christliche Tradition kennt.
Thnen sollte man katholischerseits nicht in den Riicken fallen dadurch, daf}
man die sog. priesterlosen Gottesdienste als Wortgottesdienst mit Kommu-
nionfeier — fast analog dem Inhalt und der Struktur der zu iiberwindenden
evangelischen Ordnung — forciert.®® Fiir die Zukunft ist es eine ganz ent-
scheidende Aufgabe fiir die christlichen Konfessionen, dafl sie sich in all ihren
Problemfeldern mehr und mehr um die volle Dimension des sakramentalen
Gottesdienstes bemithen. Dies ist dann auch ein nicht unwesentlicher Beitrag
fir den Weg zur Einheit.

56 Ganz klar lassen sich an alten liturgischen Biichern der Niirnberger Pfarrkirchen St. Sebald
und St. Lorenz aus katholischer Zeit bis in das 18. Jahrhundert hinein Gebrauchsspuren nach-
weisen, Vgl. dazu Karl Schlemmer, Gottesdienst und Frommigkeit in der Reichsstadt Niirnberg,
128.

57 Johann Sebastian Bach hat als Thomaskantor von Leipzig z. B. noch im 18. Jahrhundert
mehrere Messen und auch Motetten zur Feier von Marien- und Heiligenfesten komponiert (zum
Fest Marid Verkiindigung ,,Wie schon leuchtet der Morgenstern® BWV 1 zum Fest Marid Reini-
gung ,,Ich habe genug® und ,,Erfreute Zeit BWV 82 und 83, zum Geburtsfest Johannes des
Taufers ,,Christ unser Herr** BWV 7).

58 Vgl. Christhard Mahrenholz, Kompendium der Liturgik des Hauptgottesdienstes, Kassel
1963, 16-23.

59 Vgl. Gemeinsame romisch-katholische/evangelisch-lutherische Kommission, Das Herren-
mahl, Paderborn—Frankfurt/M. 1978, 44—46 und 59f. — Karl Schlemmer, Die Rollen und Rol-
lenbiicher der erneuerten Liturgie (I), 174 (bes. Anm. 6). — Solange sich die Gottesdienststruktur
in der evangelischen Kirche nicht in Richtung der alten liturgischen Tradition der Kirche indert,
ist fiir mich als katholischen Liturgiker, der einer Mischehe entstammt, ein Gesprich iiber Inter-
kommunion theologisch sinnlos — vor der Frage des Amtes muf} erst hier eine ordentliche Kli-
rung erfolgen. Vgl. dazu auch Theodor Schneider. Deinen Tod verkiinden wir, Diisseldorf 1980,
202-205 (Erwartungen an die evangelischen Partner) und 254259 (Zwdlf Thesen als Grundlage
des 6kumenischen Gesprichs).

80 Vel, dazu folgende Aufsdtze: Amo Schilson, ,,Notlosungen sind oft Fehllsungen® — Zur
theologischen Problematik der ,,Kommunionfeiern®, in: Heiliger Dienst Nr. 4/1979, Salzburg,
147-174. — Katl Schlemmer, Priesterloser Gottesdienst — aber wie?, in: Liturgisches Jahrbuch
Nr. 1/1978, Miinster/Westf. 31-44.
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,»Weitere Anordnungen werde ich treffen . . . (1 Kor 11,34)

Uberlegungen zur Liturgieinstruktion ,,Inaestimabile donum®* der
Gottesdienstkongregation vom 17. Apnl 1980 (II)

Dr. Francois Reckinger, Luxemburg

Im ersten Teil der vorliegenden Untersuchung wurden einige Aspekte des zur
Frage stehenden romischen Dokumentes kritisch beleuchtet. Dazu bliebe eine
kurze Bemerkung hinsichtlich der ,,Mefifeier in Privathdusern‘ nachzutragen.
Nur unter diesem partikuliren Gesichtspunkt des Ortes verweist Nr. 19 auf die
Instruktion ,,Actio pastoralis® vom 15. Mai 19691, die allerdings von Grup-
penmessen insgesamt handelt und die Frage des Ortes lediglich in Nr. 3 und 4
anspricht.

Fiir das deutsche Sprachgebiet st diese Frage, Gottsei es gedankt, nicht weiter
von Belang, weil der gesamte Bereich der Gruppenmessen durch die ,,Richtli-
nien der Deutschen Bischofskonferenz fiir Mefifeiern kleiner Gemeinschaften
(Gruppenmessen)* vom 24. September 1970 —als betont liberale Adaptation der
genannten romischen Instruktion von 1969 —fiir Deutschland geregelt und de-
ren Bestimmungen gleichlautend am 1. Juli 1971 von der Osterreichischen, mit
einigen weiteren Sonderheiten schliefilich am 7. Juli 1971 von der Schweizer Bi-
schofskonferenz iibernommen wurden.

Wenn der Inhalt dieser Richtlinien auch seinerseits in einigen Punkten kriti-
sierbar erscheint (so z. B. die Bestimmung, daf§ der — zum ,,Zwischengesang*
abgewertete — Antwortpsalm durch eine Meditationsstille ersetzt werden kann),
ist die darin festgeschriebene Regelung insgesamt dem zu ordnenden Gegen-
stand gegeniiber im Vergleich zur rémischen Vorlage doch als weitaus sachge-
rechter zu betrachten.

Was insbesondere die Frage des Ortes betnifft, gesteht der Text der deutsch-
sprachigen Linder die Feier aufierhalb des Kirchenraumes nicht bloff zu, son-
dern erklirt positiv, daf§ grofle Kirchen fiir die Feiern kleiner Gemeinschaften
(und das sind u. a. nahezu alle Werktagsgemeinden!) im allgemeinen weniger ge-
eignet sind und darum, sofern keine eigene Werktagskirche, keine Krypta und
kein Oratorium zur Verfiigung stehen, ein anderer wiirdiger Raum verwendet
werden kann.

2. Wichtige und positiv zu wertende Aussagen der Instruktion
Der Antwortpsalm

Nr. 2: ,,. . . Auf die erste Lesung folgt der Antwortpsalm, der einen
integralen Bestandteil des Wortgottesdienstes darstellt.*

1 Enchiridion Documentorum Instaurationis Liturgicae I (1963-1973), hg. v. R. Kaczynski, Tu-
rin 1976 (im folgenden zitiert: Enchiridion), S. 573-577; hier bes. Nr. 1848 f.



Diirfte man dementsprechend erwarten, dafl kiinftige Ausgaben der
deutschsprachigen Liturgiebiicher die leidige Bezeichnung ,,Zwischengesang®
tilgen werden? Und dafl dem Miflbrauch wirksam gesteuert wird, statt dieses
Psalmes die erstbeste kurze Liedstrophe einzusetzen? Dafl vielmehr alles
getan wird, damit der echte Psalm nach den Melodien des Kantorenbuches
gesungen, bei weniger feierlichen Gelegenheiten gegebenenfalls rezitiert, bei
feierlicheren dagegen, sofern er nicht gesungen werden kann, durch ein linge-
res, hochwertiges und besonders sorgfiltig ausgewibhltes Lied ersetzt wird?
Diirfte man von kunftigen zusitzlichen Kompositionen aufgrund ihres leicht
sanglichen und mitreiflenden Charakters auch die Wirkung erhoffen, daf} der
Antwortpsalm nicht nur aus Pflichtbewufitsein, sondern mit Lust und Liebe
praktiziert wird?

Die Homilie

Nr. 3: ,,Gegenstand der Homilie ist es, den Glaubigen das Wort Got-
tes, das in den Lesungen verkiindet wurde, zu erkliren und seine Bot-
schaft zu aktualisieren. Sie kommt daher dem Priester oder dem Diakon
zu.

Eine verniinftige Deutung des ersten Teils dieser Aussage muf§ festhalten,
daf die Homilie in der groflen Mehrzahl der Falle in direktem Bezug zu den
jeweiligen Lesungen stehen muf}, daR diese Regel jedoch nicht liickenlos gilt.
Denn wollte sie jegliche Ausnahme ausschlieflen, wiirde sie einer ganzen
Reihe anderer verbindlicher Aussagen des Lehr- und Hirtenamtes widerspre-
chen, in denen verlangt wird, dafl die Seelsorger kirchliche Lehren weiter-
vermitteln, die in keiner Schriftlesung ausdriicklich enthalten sind, wie etwa:
Riten und Texte der Liturgie, Fragen des Okumenismus, Lehre zur Sexual-
moral, Soziallehre, Kriegsmoral . . . Da jegliche Verkiindigung auRerhalb der
Sonntagsmesse jedoch nur einen ganz geringen Teil der Kirchenglieder er-
reicht, ergibt sich daraus die unumgingliche Notwendigkeit, sonntags ab und
zu statt einer Homilie zu Lesungen eine thematische Predigt zu den genann-
ten und anderen, dhnlichen Fragen zu halten.

Dafl die Homilie grundsitzlich Sache des Priesters oder Diakons ist, mufl
aufgrund der gesamten Tradition mit beiden Hinden unterschrieben werden.
Dennoch darf gerade auch dieser Punkt als ein typisches Beispiel dafiir gelten,
dafl Aussagen der Instruktion, die eine Regel ohne Ausnahme zu statuieren
scheinen, dies in Wirklichkeit mitunter gar nicht beabsichtigen kénnen. Denn
sicher soll im vorliegenden Fall, trotz der ablehnenden Erwihnung der
Laienhomilie in der Einleitung der Instruktion, weder das generelle Zuge-
standnis der Laienpredigt in der Kindermesse? noch die mit Zustimmung des

2 Vgl. dazu das ,,Direktorium fiir Messen mit Kindern® vom 1. 11. 1973 (Enchiridion, S.
968-980); hier: Nr. 3138,
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Apostolischen Stuhles von der einen oder anderen Bischofskonferenz erteilte
Sonderermichtigung widerrufen werden, kraft der theologisch gebildete
Laien mit dem Dienst der Verkiindigung bei der Eucharistiefeier schlechthin
beauftragt werden konnen — unabhingig davon, fir wie begriiflenswert oder
kritisierbar einer eine solche Regelung hilt.

Ein besonderes Problem stellen in dieser Hinsicht die sog. Jugendmessen
dar, sofern darunter nicht Messen im engeren Kreis zu verstehen sind (fiir die
die oben erwihnten Richtlinien der deutschsprachigen Bischofskonferenzen
fiur Gruppenmessen gelten), sondern, wie es am hiufigsten der Fall ist,
sonntigliche Gemeindemessen, die im besonderen Hinblick auf Jugendliche
und unter ihrer besonderen Mitwirkung gestaltet werden. Mit guten Griinden
wird man sie den Gemeindemessen gleichstellen diirfen, an denen eine gré-
flere Anzahl Kinder teilnimmt.? Wie es dort mit Zustimmung des Bischofs
gestattet ist, einzelne Anpassungen aus der eigentlichen Kindermesse auf
die Gemeindemesse mit Kindern zu iibertragen, mufl man es als erlaubt und
je nach den Umstinden empfehlenswert ansehen, das eine oder andere Ge-
staltungselement der Gruppenmessen in die Gemeindemessen mit Jugend-
lichen einzubringen*; so vor allem, wie es scheinen will, die Beteiligung
einiger [ugendlicher an der Homilie. Gewiff ist es ein Miflbrauch, wenn Ju-
gendliche gebeten werden, in Jugendmessen schlichtweg selbst die Homilie zu
halten. Als unter Umstinden sinnvoll und fruchtbar hat es sich dagegen er-
wiesen, Jugendliche (entgegen der ,,Dritten Instruktion®s, auf die an der uns
hier beschaftigenden Stelle von ,,Inaestimabile donum** verwiesen wird) ein-
zuladen, innerhalb der vom Zelebranten gehaltenen Homilie einige kurze
Aussagen zu machen, etwa iiber ihre eigenen spontanen Reaktionen gegen-
iiber einem Bibeltext oder ihre Erfahrungen beim Bemiihen, ihn in threm Le-
ben zu verwirklichen. Eine solche Praxis scheint aufgrund der genannten

Analogie mit den Kindermessen und angesichts des breiten Konsenses unter
Seelsorgern, dafl die Beteiligung Jugendlicher am Gemeindegottesdienst mit-

unter besondere Anpassungen erforderlich macht, durchaus rechtens zu sein.

Kein ,,Self-service®

Nr. 9: ,,Die hl. Kommunion ist ein Geschenk des Herrn, das den
Gldubigen durch die dafiir Beauftragten gereicht wird. Es ist nicht ge-
stattet, dafl die Glaubigen sich selbst das konsekrierte Brot und den hei-
ligen Kelch nehmen. Erst recht diirfen sie diese nicht von einem zum
anderen weiterreichen.

3 Vgl. ebd. Nr. 3130-3133.

# In diesem Sinn scheinen auch die Aussagen der Gemeinsamen Synode der Bistiimer der BRD,
Beschlufl: Gottesdienst, 4.2.3 bis 4.3 zu verstehen sein.

5 Nr, 2 a; Enchiridion, Nr. 2175.



Unter den ,,dafiir Beauftragten sind Priester, Diakon, bestellter Akolyth
und Kommunionhelfer zu verstehen.

Was hier in Erinnerung gerufen wird, betrifft den Unterschied, den die li-
turgische Tradition beziiglich des Kommunionempfanges von jeher zwischen
Inhabern der Weiheimter und Nichtgeweihten gemacht hat: ersteren und nur
ihnen wird, wenn sie in Ausiibung ihres Amtes an der Feier teilnehmen, die
hl. Kommunion nicht gereicht, sondern sie nehmen sie sich. Wo es sich aus
praktischen Griinden ergibt, dafl bei einer Konzelebration der Hauptzele-
brant oder ein anderer dennoch das verwandelte Brot an Konzelebranten oder
an den Diakon weiterreichen miissen, so sollten sie es mit dem Gefaf§ reichen,
damit es die Konzelebranten und gegebenenfalls der Diakon diesem selbst
entnehmen konnen, und es soll keine Spendeformel gesprochen werden.

Der tiefere Grund, warum die hl. Kommunion den Laien dagegen, sofern
ein Beauftragter zugegen ist, von diesem gereicht werden soll, ist ein kirchen-
disziplindrer, der leider seit langem kaum noch gesehen und auch durch den
Text der Instruktion nicht ins Bewufitsein gehoben wird. Es kommt in die-
sem Vorgang zum Ausdruck, dafl die Geweihten die hl. Kommunion nicht
unterschiedslos allen Bewerbern reichen diirfen, sondern in Ausiibung ihrer
pastoralen Verantwortung zu entscheiden haben, wer sie bekommen soll und
wer nicht. Ohne eine ernsthafte Riickbesinnung auf diese Urgegebenheit
kirchlichen Lebens lafit sich fiir die liturgierechtliche Aussage der Instruktion
keine einleuchtende Begriindung finden.

Verweigern miissen die Geweihten die hl. Kommunion: a) wenn Bewerber
sich im Akt des Hinzutretens unehrerbietig benehmen; z. B. wenn einer im
offenkundigen Zustand der Trunkenheit hinzutritt, oder nachdem er die ge-
samte Feier hindurch gelacht oder geschwitzt hat; b) wenn ein Bewerber
nicht getauft oder c) nicht katholisch ist und die von der Kirche festgesetzten
Bedingungen fiir die Spendung der Kommunion an nichtkatholische Christen
nicht erfiillt; d) wenn einer zwar duflerlich zur katholischen Kirche gehort,
ithren Glauben jedoch in wichtigen Punkten nicht teilt und darum das Glau-
bensbekenntnis oder das Amen vor dem Kommunionempfang (als Bekenntnis
zur Realprisenz) ehrlicherweise nicht sprechen kann und dieser Tatbestand
aufgrund offentlicher Bekundung seinerseits der groflen Mehrheit der Ge-
meindeglieder bekannt ist; und e) wenn einer in einem aktuellen Widerspruch
zu einer eindeutigen und schwerwiegenden Moralforderung des Christentums
lebt und dies der groflen Mehrheit der Gemeindeglieder bekannt ist.

Nach einer humanen und fiir die Mehrheit der Fille sicherlich verniinftigen
Praxis, die sich seit einiger Zeit eingespielt hat, wird man lediglich im Fall a)
auf der Stelle verweigern, in den Fillen b) bis e) dagegen, wenn man als Spen-
der von einer entsprechenden Bewerbung iiberrascht wird, fiirs erste Mal die
Kommunion reichen, danach jedoch méglichst bald mit dem Empfinger re-
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den und ihm deutlich machen, dafl man sie ihm ein zweites Mal unter densel-
ben Voraussetzungen nicht mehr wird reichen konnen.

Bestellte Akolythen und Kommunionbelfer konnen und miissen von sich
aus im Fall a) verweigern; in all den anderen genannten Fillen miissen sie, so-
fern ihnen keine besondere Anweisung seitens des sie beauftragenden Prie-
sters vorliegt, die Kommunion zunichst reichen, sofort anschliefend jedoch
dem zustindigen Priester Bericht erstatten und fiir den Wiederholungsfall
seine Entscheidung einholen. Falls ein Priester daraufhin zu verstehen gibt,
daf in seinem Verantwortungsbereich unterschiedslos allen Bewerbern die
Kommunion gereicht werden soll, tritt fiir den Akolythen oder Kommunion-
helfer die Notwendigkeit ein zu iibetlegen, ob er vor Gott nicht zur Kiindi-
gung seines Dienstes (gegebenenfalls auch zur Berichterstattung dariiber an
den Bischof) verpflichtet ist.

Bei den Vorbereitungstagungen fiir Kommunionhelfer wire auf das Bespre-
chen dieses kirchendiszipliniren Aspektes grofies Gewicht zu legen.

Priester und Diakone, die sich die Kommunion selbst nehmen kénnen, be-
finden sich natiirlich mitunter ebenfalls in einer der unter a) bis ) aufgezihl-
ten Situationen. Jedoch muf hier die Verweigerung frither einsetzen als beim
Kommunionempfang. Wer dafiir Verantwortung oder Mitverantwortung
trigt, dafl ein Priesters oder Diakon, bei dem eines der genannten Hinder-
nisse vorliegt, seinen Weihegrad im Verlauf einer Eucharistiefeier ausiibt,
muf dieses nach Mafigabe seiner Zustindigkeit und Verantwortung entweder
effektiv verhindern oder, was seinen Teil betrifft, zu verhindern versuchen.
Auch Laien konnen u. U. dazu die Pflicht haben und ihr, falls der betreffende
Geweihte auf sie selbst nicht hort, im Normalfall am besten durch eine Inter-
vention bei seinen kirchlichen Vorgesetzten entsprechen.

Wenn nun auch, wie dargetan, in den allermeisten Fillen die Notwendig-
keit einer Kommunionverweigerung an Ort und Stelle vermieden werden
kann und soll, so hat doch der rituelle Unterschied zwischen dem Kommu-
nionempfang der Geweihten und dem der Laien nur auf dem Hintergrund
dieser prinzipiellen Moglichkeit einen guten Sinn. Der geborene (,,ordentli-
che’“) Spender der Eucharistie, der sie sich grundsitzlich auch selbst spendet,
ist derjenige, der die Vollmacht bhat, andere zum Empfang des Sakramentes
zuzulassen oder nicht; eine Vollmacht, die der Presbyter in eigener Letztver-
antwortung, der Diakon dagegen nur in partizipierter Weise und von daher in
regelmafliger Absprache mit dem zustindigen Presbyter ausiiben darf.

Kommunionbelfer: wirklich nur Helfer

Nr. 10: ,,Der Glaubige, Ordenschrist oder Laie, der als auflerordentli-
cher Kommunionhelfer beauftragt ist, darf die Kommunion nur dann



austeilen, wenn Priester, Diakon oder Akolyth fehlen, wenn der Prie-
ster durch Krankheit oder wegen fortgeschrittenen Alters behindert ist
oder wenn die zur Kommunion hinzutretenden Glaubigen so zahlreich
sind, dafl die Mef}feier allzusehr in die Linge gezogen wiirde. Zu mif}-
billigen ist daher das Verhalten jener Priester, die sich trotz ihrer An-
wesenheit bei der Zelebration an der Austeilung der Kommunion nicht
beteiligen und diese Aufgabe den Laien tiberlassen.*

Der bestellte Akolyth, der hier neben Priester und Diakon als Kommu-
nionspender erwihnt wird, partizipiert an der kirchendiszipliniren Verant-
wortung der Geweihten, mufl bei der Wahrnahme derselben jedoch in noch
hoherem Mafe als der Diakon seine Vorgehensweise mit dem zustindigen
Priester absprechen. Ob es allerdings einen guten Sinn hat, zwischen dem

Diakon einerseits und den Kommunionhelfern und Mefldienern andererseits
noch die Funktion des Akolythen aufrechtzuerhalten, mag mit Fug und

Recht bezweifelt werden.

Auf jeden Fall: Kommunionausteilen ist von Haus aus Sache derjenigen,
die kraft ihrer Beauftragung Hirtenverantwortung ausiiben oder an ihr teilha-
ben. Von daher ist es verstindlich, dafl diejenigen, die in diese amtliche Ver-
antwortung (die wahrhaftig nicht immer angenehm und sicher nicht jeder-
manns Sache ist) nicht mit hineingenommen sind, nur bebelfsweise die Kom-
munion austeilen und Priester sich nicht hinsetzen und ihnen das Austeilen
tiberlassen sollten.

Allerdings: ein Problem ergibt sich diesbeziiglich, wenn in der Annahme,
daf die Zahl der Geweihten fiir die Austeilung nicht ausreicht, Kommunion-
helfer eingeteilt werden und ausschliefllich dieses Dienstes wegen an einer be-
stimmten Meffeier teilzunehmen sich verpflichten — und wenn dann unvor-
hergesehenerweise zusitzliche Geistliche anwesend sind . . . Daf} es von den
Kommunionhelfern sehr unangenehm empfunden werden kann, in einem sol-
chen Fall plétzlich ,,nicht gebraucht™ zu werden, ist mehr als verstindlich.
Darum wire wohl aufgrund der Epikie eine Gemeinde nicht zu tadeln, die
festsetzen wiirde, daff wenn eine ausreichende Anzahl von Geweihten ge-
sichert ist, keine Kommunionhelfer eingeteilt werden; dafl aber im Fall der zu-
falligen Anwesenheit zusitzlicher Geweihter die eingeteilten Helfer deswegen
nicht von ihrem vorgesehenen Dienst zuriicktreten sollen. Dafl der Zelebrant
jedoch Nichtgeweihten allein das Austeilen iiberliflt, ist aufler im Fall von
Krankheit, Gebrechlichkeit und Behinderung ein grober Unfug, der niemals
gutgeheiflen werden kann.

Liturgische Gefifle

Nr. 16: ,,Besondere Achtung und Sorgfalt verdienen die heiligen Ge-
fifle wie Kelch und Patene . . . und . . . die Ziborien . . . Das Material
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soll edel, dauerhaft und in jedem Fall fiir den liturgischen Gebrauch ge-
eignet sein . . . Unerlaubt fiir diesen Gebrauch sind einfache Korbchen
oder andere Behilter, die fiir den tiglichen Gebrauch auflerhalb der Li-
turgie bestimmt sind, nicht die erforderliche Qualitit aufweisen oder in
keiner Weise kiinstlerisch gestaltet sind . . .

Bei aller Bejahung der hier ausgesprochenen Forderungen wire es zu be-
dauern, wenn das Gesagte dahingehend verstanden wiirde, dafl dem Bemiihen
um formale Angleichung der sakralen Gefifle an die im tbrigen Leben ge-
brauchten kostbaren Teller und Pokale Einhalt geboten werden sollte; ist eine
solche Tendenz doch, wofern dabei die genannten Forderungen Beachtung
finden, vielmehr zu begriifien, weil sie das Bewufitsein von der Einheit zwi-
schen Gottesdienst und Leben fordern kann.

Kommuniondank

Nr. 17: ,,Den Gliubigen soll nahegelegt werden, nach der Kommunion
eine rechte und gebithrende Danksagung zu halten. Diese kann wih-
rend der Feier selbst durch eine Zeit der Stille, durch einen Hymnus,
einen Psalm oder einen Lobgesang erfolgen, aber auch nach der Feier,
indem man nach Moglichkeit eine angemessene Zeit im stillen Gebet
verharrt.”

Diese Nummer kénnte, sollte sie Beachtung finden, einen wichtigen Vor-
gang innerhalb der Struktur der Messe, der bisher dhnlich dem Antwortpsalm

stiefmiitterlich behandelt wurde, nimlich die Stille oder den Dankgesang nach
der Kommunion, aufwerten helfen. Vielleicht war es ein Fehler der Reform,

dies lediglich als eine Moglichkeit vorzusehen und dafiir keine Modelltexte
und -melodien anzubieten. Denn was nunmehr alles an Liedern, die frither als
Schlufilieder gedient haben, in einem derart wichtigen Augenblick innerhalb
der Mefistruktur zum Zuge kommt, entspricht wahrhaftig nicht der Funk-
tion, die ein Gesang an dieser Stelle erfiillen soll.

3. Die beiden ,,schwerwiegenden Mifibriuche*

Unter den Miflbriuchen bei der Durchfithrung der durch das 2. Vatikani-
sche Konzil eingeleiteten Liturgiereform, gegen die sich die Instruktion rich-
tet, bezeichnet sie einen als ,,schwerwiegend*: das Ersetzen der Schriftlesun-
gen der Messe durch auflerbiblische Texte; und den anderen als ,,sehr
schwerwiegend*: die Abinderung der approbierten Hochgebete oder ihre Er-
setzung durch nicht approbierte Texte.
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Nr. 1: ,,. .. Zu beachten sind ferner die im Lektionar festgesetzten
Normen, sei es, was die Zahl der Lesungen oder was die Hinweise zu

besonderen Anlissen betrifft. Es wire ein schwerer Miflbrauch, das
Wort Gottes durch Menschenwort zu ersetzen, von wem immer es

€<

Se€l.

Die Begriindung diirfte fiir diesen ersten Fall einfacher und auf Anhieb ein-
sichtiger sein als fiir den zweiten, das Hochgebet betreffenden: Menschen-
wort wird an die Stelle von Gottes Wort gesetzt — entgegen einer allgemeinen
und festen Tradition, die bis auf das Judentum zuriickgeht und im Bereich
des Christentums bereits bei Justin® um die Mitte des 2. Jahrhunderts aufs
klarste bezeugt ist. Ursache eines derartigen Fehlverhaltens diirfte mitunter
das Bestreben sein, die Liturgie zusammen mit der gesamten Religion ins rein
Humanitire und Sozial-Politische umzudeuten — eine Tendenz, gegen die die
Instruktion in ihrer Einleitung mit Recht Verwahrung einlegt.

Weitaus respektabler mag demgegeniiber der Versuch einer Rechtfertigung
von den Verstindnisschwierigkeiten der Gliubigen gegeniiber der HI. Schrift
her erscheinen. Hier wird sicher ein echtes Problem deutlich. Kein grofieres
allerdings, als es die griechischen Christen zur Zeit des Paulus der ihnen von
Haus aus vollig fremden jiidischen Bibel gegeniiber empfinden mufiten. Und
dennoch beweisen die Paulusbriefe, wie sehr ihr Verfasser die Kenntnis der
Inhalte und Denkkategorien des Alten Testaments auch bei den Christen
nichtjiidischer Abstammung voraussetzte — was auf eine intensive Schulung
im Verlauf ibrer christlichen Initiation schliefen lafit. Aber gerade dieses Be-
mithen um Initiation geht uns heute weitgehend ab; u. a. deshalb, weil viele
Seelsorger noch immer von der Voraussetzung ausgehen, als seien nahezu alle
Menschen unseres Kulturraumes ohne weiteres Christen und als brauchte
darum nichts Besonderes unternommen zu werden, um jemanden ins
Christentum hinein zu initiieren. Die Losung des Problems kann nun sicher
nicht darin liegen, die Bibellesungen durch andere Texte zu ersetzen, sondern
im Zusammenhang mit einer selektiven und pastoral verantworteten Sakra-
mentenspendung eine wirksame Initiation der Gemeindeglieder in die geistige
Welt der Bibel ernsthaft in die Wege zu leiten.

Mit Recht spricht die Instruktion dem Zelebranten auch die Befugnis ab,
die vorgeschriebene Zahl der Lesungen zu dndern oder andere Bibelabschnitte
an Stelle der vorgesehenen zu wihlen. Diese ist natiirlich mit Hilfe des gesun-
den Menschenverstandes zu interpretieren und schlieft — &hnlich allen
menschlichen Gesetzen und Regelungen — Ausnahmen aus entsprechend

5 1. Apologie, 67: ,,. . . Dann werden die Denkwiirdigkeiten der Apostel oder die Schriften der
Propheten vorgelesen.*



178

wichtigen Griinden in gesetzlich nicht zu erfassenden Ausnahmefillen nicht
aus. So z. B. kann es nicht als der Leseordnung zuwiderlaufend angesehen
werden, wenn jemand in einer Gemeinde, in der nur einige Male im Lauf der
Woche Messe gefeiert wird, nicht immer die gerade auf den jeweiligen Tag
anfallenden Perikopen wihlt, sondern etwa diejenigen der betreffenden Wo-
che, die zur Kontaktnahme mit dem anstehenden biblischen Buch den besten
Einstieg oder Uberblick erméglichen.

Hochgebet

Nr. 5: ,,Verwendet werden diirfen nur jene eucharistischen Hochgebe-
te, die im Romischen Mefbuch stehen oder rechtmiflig vom Heiligen
Stuhl zugelassen sind, im Rahmen der Bedingungen und Grenzen, die
er festgelegt hat. Die eucharistischen Hochgebete, welche die Kirche
approbiert hat, zu indern oder andere, privat verfafite, zu verwenden
ist ein sehr schwerer Miflbrauch.

Die Qualifizierung der Verwendung privater Hochgebetsformulierungen
als ,,sehr schwerer Miflbrauch* kénnte auf den ersten Blick verwundern, da
dies wihrend der vier ersten Jahrbunderte in der Kirche laufend praktiziert
wurde. Aber es handelte sich dabei keineswegs um eine ,,Freiheit”, wie sie
heute, gerade von denen, die sie fiir sich in Anspruch nehmen, verstanden
wird, sondern um eine solche, wie sie in intensiv religiosen Gruppen (Sekten,
Jesus People, charismatische Kreise) hinsichtlich der Struktur und des Inhalts
ihrer Gebetstreffen praktiziert wird. Und da gleicht eine Versammlung der
anderen, wie zwei Wassertropfen einander gleichen. Bei aller Freiheit der
Wortformulierung sorgt die intensive soziale Kontrolle der Gruppe fiir die
vollige inhaltliche und strukturelle Anpassung an das vorgesebene Schema. So-
lange die Kirche als ganze, soziologisch gesehen, eine solche Gruppe war,
konnte sie ohne groflere Gefahren die Wortformulierung ihres zentralen Ge-
betes den einzelnen Zelebranten iiberlassen. Als sie jedoch zur Grofkirche
geworden war, sorgte die spontane Sozialkontrolle nicht mehr in ausreichen-
dem MafRe dafiir, daf die Grundgegebenheiten des iiberlieferten Schemas ein-
gehalten und gravierende Fehlentwicklungen vermieden wurden. Mit der ver-
bindlichen Fixierung des Textes erfiillte die Kirche darum nichts anderes als
eine Bedingung ihrer Selbsterhaltung.

Heute nun, da das Recht der freien Formulierung von einer Reihe von Ze-
lebranten erneut gefordert oder vorwegnehmend beansprucht wird, ist die
Lage um kein Haar besser als damals. Zwei Zelebranten, die ich selbst bei der
Eucharistiefeier als ,,freischaffende Kiinstler”* erlebt habe, wandten sich im
Hochgebet nahezu durchgehend an Christus; der eine fiigte in eine so konzi-
pierte Formulierung ohne verniinftigen Ubergang den Einsetzungsbericht ein



und hiangte am Ende ebenso tbergangslos die Doxologie an — beides Test-
teile, in denen Christus in der dritten Person genannt wird —, wahrend der an-
dere ein an Christus gerichtetes Gebet mit ,,durch Christus unsern Herrn®
abschloff. Wirklich Grund genug, den Gedanken an eine ,,Freigabe des
Hochgebetes in unserer Zeit weit von sich zu weisen! Daf} die Versffentli-
chung und der Gebrauch nichtautorisierter Hochgebetstexte auch die Gefahr
einer gravierenden Entstellung der Lebre mit sich bringt, habe ich an anderer
Stelle” an bekannten Beispielen nachgewiesen.

Dafl die beiden genannten Verhaltensweisen schwerwiegende Mifibriuche
darstellen, wufiten Informierte und Einsichtige seit langem. Wenn es jetzt
aber derart offiziell festgestellt wird, mufl auch die daraus sich ergebende
Schluffolgerung klar ausgesprochen werden: Falls Bischife diese Mifibriuche
ungehindert weiter geschehen lassen, stellt dies seinerseits einen schwerwie-
genden Mifilbrauch dar. Wie die Instruktion in ihrer Einleitung sehr richtig
erklirt, haben die Glaubigen ,,ein Recht auf eine wahre Liturgie, die nur
dann gegeben ist, wenn sie so vollzogen wird, wie die Kirche es gewollt und
festglegt hat**8. Einem solchen Recht der Glaubigen entspricht die Pflicht der
Bischofe, dafiir zu sorgen, dal #berall diese und nur diese Liturgie gefeiert
wird. Solange dies in nennenswertem Ausmafle nicht gewihrleistet ist, sollten
hellsichtige Priester und Glaubige sich zusammentun, um selbst ihr Recht
nach Moglichkeit durchzusetzen; Priester z. B., indem sie sich weigern, mit
einem Hauptzelebranten zu konzelebrieren, der einen der schwerwiegenden
Mifibrauche praktiziert oder soviele andere Anderungen am gegebenen Ritus
vornimmt, dafl sie insgesamt als erbeblich zu betrachten sind; Gliubige, in-
dem sie in derartigen Fillen nach Méglichkeit in andere Gemeinden auswei-
chen oder wenigstens alle Bitten, Anweisungen und Aufforderungen ablef -
nen, durch die sie selbst in das ordnungswidrige Tun einbezogen werden sol-
len, wie etwa, die hl. Kommunion auszuteilen, wenn der Zelebrant selbst
ohne Not auf das Austeilen verzichtet. Eine derartige entschiedene Haltung
kann, wie die eigene Erfahrung beweist, mit dem Bemiihen um Nichstenlie-
be, Briiderlichkeit und Offenheit ebenso wie mit der Bereitschaft zu Kontakt
und echtem Gesprich sehr wohl Hand in Hand gehen.

Die Einleitung zur Instruktion gibt den tieferen Grund an, warum Zuwi-
derhandlungen gegen die Ordnung der Liturgie unterbunden werden miissen:
sie fihren zu einer ,,Verletzung der Einbeit des Glaubens und des Gottes-
dienstes**. Wo einer solchen Entwicklung seitens der zustindigen Autoritit
nicht in ausreichendem Mafle gesteuert wird, da herrscht Notstand, und dem-
entsprechend sind dann alle Glieder des Volkes Gottes aufgerufen, zusam-
menzustehen und ihren Mann zu stellen, damit das eigenmichtige Treiben
einzelner auf uniiberschreitbare Grenzen stofit: bis hierhin und nicht weiter!

" Die ,,Kanongebete der hollindischen Kirche* kritisch betrachtet, in: Pastoralblatt 23 (1971)
261-269; 300-304.
8 Hervorhebungen von mir.
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Wenn wir verdrossen werden, weil wir so oft Dinge wiederholen missen, die
uns schon ganz gelaufig sind und nur fir die Kleinen passen, so wollen wir uns in
Bruder-, Vater- und Mutterliebe zu ihnen herablassen: wenn wir so mit ihrem
Herzen verbunden sind, werden auch uns diese Dinge wieder neu erscheinen.
Denn so groB ist die Gemuitsbewegung eines teilnehmenden Herzens, daB wir,
indem jene durch unsere Reden, wir aber durch ihr Lernen gerihrt werden,
gleichsam eines im andern wohnen und daB jene das, was sie héren, gleichsam in
uns sprechen, wahrend wir das, was wir lehren, gewissermaBen in ihnen lernen.
Geschiehtes nichtgewdhnlich auch, wenn wir anderen, die dergleichen noch nie
gesehen haben, eine weite, schone Gegend mit Stadten und Ackerfluren zeigen,
an denen wir gerade deshalb, weil wir sie so oft sehen, gewdhnlich ohne jedes
BewuBtsein des Vergniligens vorlibergehen, daB durch die Freude, welche die
Neuheit dieses Anblicks in den anderen hervorruft, auch unsere Freude erneuert
wird? Ja, dies ist um so mehr der Fall, je lieber uns jene sind; denn auch das Alt-
bekannte wird flir uns selbst wieder in dem MaBe neu, als wir durch das Band der
Liebe in ihnen wohnen.

Haben wir es in der Betrachtung [irdischer Dinge] zu einiger Vollkommenheit
gebracht, so wollen wir nicht bloB, daB sich unsere Freunde beim Anblick dieser
Werke von Menschenhand freuen und verwundern; nein, dann wollen wir sie
auch zum Verstandnis der kiinstlerischen Absicht des Meisters emporheben und
wollen sie dann von da aus zur Bewunderung und zum Preis des allschaffenden
Gottes emporsteigen lassen, des fruchtreichsten Endzieles der Liebe. Um wieviel
gréBer muB also unsere Freude sein, wenn die Leute kommen, um diesen Gott
von uns unmittelbar kennenzulernen, auf den all unser Lernen hinzielen muB!
Um wieviel mehr muB da alles, was ihnen neu ist, auch uns wieder neu werden, so
daB dadurch auch unser Vortrag dank der ungewdhnlichen Aufmerksamkeit un-
serer Zuhorer wieder warm wird, wenn er wegen der Allbekanntheit des Stoffes
allzu frostig war. Und wenn wir schon mit dem wohltuenden Gefiihl der Freude
durch ganz bekannte Gegenden wandeln, falls wir einem darin Verirrten in seiner
Not den Weg weisen kdnnen, mit wieviel groBerer Bereitwilligkeit und Freude
mussen wir dann das Gebiet der Heilswahrheiten durchwandeln, das wir unse-
retwillen nicht mehr zu begehen brauchten, wenn wir da eine arme, auf den Irr-
pfaden des Lebens ermattete Seele zu den Wegen des Friedens hinflihren kén-
nen auf Weisung dessen, der diese Seele an uns gewiesen hat.

Augustinus: Vom ersten katechetischen Unterricht 1,17




Versuche liturgischer Deutung
Liturgie und Hand
Prof. DDr. Theodor Schnitzler

Vorbemerkung: In etlichen Folgen sollen hier ,,Versuche
liturgischer Deutung® fortgesetzt werden — als Dienst an der
Verkiindigung und als Dienst am Verstehen und Nach-
denken und Verkosten.

1. Gefaltete Hinde / das Handegeben

Von den Gliedern des Menschen ist die Hand eines der bemerkenswerte-
sten. Es hilft den Menschen zum Menschen zu machen, hilft ihm, innere Be-
_ wegung zu duflern, hilft ihm, den Mitmenschen in einem zeichenhaften Tun
wortlos anzusprechen. Deshalb ist es nicht absonderlich, wenn die Hand eine
so grofle Rolle in der Liturgie innehat.

1. Die Hinde gefaltet, — so geht der Priester an den Altar, so mit ihm die
Ministranten und auch die Gemeinde in besonders wichtigen Augenblicken.
Die beiden inneren Handflichen liegen aneinander, die Daumen sind jiberein-
ander gelegt. Was bedeutet das?

Wir alle kennen diese Art des Hindefaltens als indischen Grufi. So begriufit
Mutter Teresa ihre Besucher. Aber der Sinn! Die gefalteten Hande strecken
sich dem Besucher, dem Hoheren, dem Gottlichen entgegen, wie wenn ein
Schiff mit seinem Bug durch die Hafeneinfahrt gleitet. Der Mensch kommt
zum anderen hin, er iiberliefert sich, er geht in ihn hinein, ein Teil fiir das
Ganze.

Von daher gesehen, war es eine selbstverstindliche Entwicklung, daf diese
Art des Hindefaltens sich mit dem weltlichen Ritus des Lehnseides verband.
Als Kénig Harald von Dinemark, seines Reiches verlustig, hilfesuchend nach
Ingelheim zu Ludwig dem Frommen eilte, da legte er seine gefalteten Hinde
in die Hinde des Kaisers hinein. Der Kaiser aber umfafite von auflen die auf-
einandergelegten Hinde des Konigs. In dieser Weise legte Harald seinen
Lehnseid ab. Nun konnte und mufite Ludwig seinen dinischen Vasallen in
seine angestammte Konigswiirde heimfiihren.

In dieser Form wurde regelmifig der Lehnseid abgelegt, ohne daff man an
anderes als diese weltlichen Rechtsverhiltnisse dachte.

Doch seit der nachkarolingischen Zeit iibernimmt auch die Liturgie diesen
Ritus. Beim Gehorsamsversprechen legt der Neugeweihte seine zusammenge-
legten Hinde in die Hinde seines Bischofs und gelobt so Ehrfurcht und Ge-
horsam. Ein weltlicher, ritterlicher Ritus wird verkirchlicht. So blieb es bis
zum heutigen Tag: Lehnseid zu Christus und zum Bischof!

Wenn man also die ausgestreckt gefalteten Hinde des Priesters und der an-
deren Altardiener sieht, darf man sie als Lehnstriger Christi erkennen. Sie
sind Sachwalter seiner Geheimnisse und seines Reiches. Der priesterliche Ze-
lebrant selber weifl sich an sein Gehorsamsversprechen gegeniiber dem Bi-
schof erinnert. Er ist in dieser Stunde nichts als Arm und Hand seines Bi-
schofs, der der letztverantwortliche Zelebrant des heiligen Opfers bleibt.
Priester und alle Altardiener sehen um ihre gefalteten Hinde ausgestreckt die
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umfassenden Hinde des Bischofs, — mehr noch die aufnehmenden, bergenden
Hinde des Apostelnachfolgers.

Diese Form der Gebetshaltung mit ausgestreckten Hinden ist in nicht ger-
manischen Lindern, in Italien und Frankreich und Spanien nie so recht ange-
kommen — bis auf den heutigen Tag, obwohl die Vorschrift des Missale ein-
deutig ist. Man hat vermutlich den germanischen — weltlichen — militdrischen
Lehnseid nicht in die Liturgie aufnehmen wollen.

2. Die Hinde gefaltet, so knien und beten wir vor Gott. Aber dann ist es
gewohnlich das Verschrinken der Hinde, das Ineinandergreifen der Finger,
die auf dem anderen Handriicken ruhen bleiben. Woher stammt dieser
Brauch?

Unsere Grofimiitter, angefiillt von original jansenistischer Padagogik, sag-
ten ebenso eindringlich wie falsch interpretierend ihren Enkeln: ,,Man darf
die Hinde nicht hinunter zur Hoélle falten, man muf sie aufrecht zum Him-
mel hinauf falten!*

Damit hat das Hindefalten wahrhaftig nichts zu tun. Das ist ein Kinder-
schreck!

Das Ineinanderfiigen der Hinde stammt ebenfalls aus weltlicher Sitte, nicht
aus der Liturgie. Wenn einst in einem entlegenen Gutshof ein unbekannter
Besucher kam, dann mufite er seinen Gastgebern beweisen, dafl er nichts Bo-
ses beabsichtigte. Die eng verschlungenen Hinde konnten keinen Dolch,
keine sonstige Waffe halten. Sie konnten keinen Angriff fiihren, ohne sich
zunichst einmal zu entflechten. So wird diese Art des Hindefaltens zum Zei-
chen der Waffenlosigkeit, der Friedfertigkeit, der Freiheit von Angriffsabsich-
ten. Diese Handehaltung benutzte man auch beim Gebet — friedfertig, fried-
liebend vor Gott: ,,Ich fiihre nichts in den Handen, ich bin ganz wehrlos vor
Gott™.

3. Gefaltete Hinde! Manche Volker machen dies ganz anders. Weit be-
kannt ist der franzosische volkstiimliche Gebetsgestus: Die Arme werden vor
der Brust verschrinkt, i#berkrenzt — mehr oder weniger lassig.

Auch hier liegt ein Sich — unschuldig — bekennen vor. Wer die Arme iiber-
kreuzt, kann keine Waffe halten, kann keinen Angriff planen. Zugleich zeigt
diese Haltung an: Ich verschliefle mich in mir selber. Eine Haltung der Inner-
lichkeit! Der so betende und kommunizierende Mensch ist nicht gedffnet fiir
die Welt des Bosen. Diese Versiegelung des Inneren geschieht unter dem Zei-
chen des Kreuzes. Denn die Arme liegen in Kreuzform als Wache vor der
Brust. In der Kreuzestat Jesu Christi und in der Kreuzesnachfolge des Chri-
sten wagt der Mensch sich betend Gott zu nahen. Ob des inneren Reichtums
dieses Gestus willen bedauert man, daf} er im deutschen Sprachgebiet nicht
heimisch ist. Andererseits kommt man nicht an gegen die leise Befiirchtung,
die verschrinkten Arme kénnten ein wenig theatralisch aussehen.



4. In die Liturgie ist erst in ganz neuer Zeit eingegangen das Handegeben,
das Shake-hands. Es wird verwendet als Zeichen fiir den Friedensgrufl vor
der hl. Kommunion. Doch ist dieser liturgische Gebrauch des Hindegebens
eine Seltenheit, wenn man mit der welt- und volkerumfassenden Sitte des
Hindegebens vergleicht.

Was bedeutet die Handdarreichung? Sie ist ein Auslieferungsgestus: ,,Ich
gebe mich in deine Hand!“ — Wieder steht die Hand fiir den ganzen Men-
schen da.

Hand in Hand sind zwei Menschen miteinander vereint, um nun gemein-
sam zu wirken. Das Sich-ausliefern an den anderen geschieht also nicht zur
Unterwerfung, sondern zur Gemeinsamkeit: ,,Wir gehoren zusammen!*

Allerdings gewinnt das Hindereichen eine andere Akzentuierung, wenn
etwa die Konigin von England handreichend an ihren Besuchern vorbeigeht:
Sie nimmt ihn in ihre Gunst, ithr Werk hinein. Wie sang doch das einst hoch-
gerithmte Lied: ,,. . . als sei’s ein Stiick von mir!“ Wie eigenartig, der gleiche
Brauch sieht sich von oben nach unten anders an als von unten nach oben:
Hingabe und Annahme, Huld und Unterwerfung . . .

Am Rande fragt man sich, wer wohl noch daran denkt! Aber im Unterbe-
wufltsein lebt doch noch das Wissen um den Sinn. Man sieht es dann, wenn
einmal das Hiandereichen verweigert wird. Hier wird es dann schmerzlich
klar, dafl die Hingabe oder die Annahme verweigert wird.

Wenn auch die liturgische Verwendung des Handegebens beim Friedens-
grufl noch ein Riichlein von fremder kiihler Weltlichkeit umweht, so muf}
man doch zugeben, daf} es sich auch aus gedanklichen inneren Griinden gut
eignet fiir die Bekundung des Friedens und der Gemeinschaft.

2. Erbobene Hinde

Die menschliche Seite

Der nichtliche Streifenpolizist ruft eine verdichtige Gestalt an: ,,Hinde
hoch!“ Der so Angerufene erhebt seine Hande. Was soll das? Wer die Hande
und Arme hoch erhebt, kann nicht mehr schlagen oder schieflen, er wird so-
gar im Laufen behindert. ,,Hinde hoch!* Das ist also eine Geste der Wehrlo-
sigkeit, des Sich-ergebens. Das wollen auch die erhobenen Arme und Hinde
des Beters in der Liturgie sagen: ,,Wir sind wehrlos vor dir, o Herr!*“

Die Verhaltensforschung weiff noch um eine andere Deutung der erhobe-
nen Hinde: Als der Mensch noch auf den Biumen umherkletterte, wuflte er
sich sicher auf der Héhe und im Wipfel des Baumes. Kam ein Raubtier, um
ihn auf einem Spaziergang unterhalb der Biume zu vereinnahmen, so sprang
er zum nachsten Stamm, warf seine Arme in das Geidst und war gerettet. Die
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erhobenen Hinde und Arme wurden ihm zur Rettung aus der Not. So
spricht dieser Gestus zu Gott hin: ,,Herr, nimm mich auf, Du bist meine
Rettung.*

Die christliche Sicht

Der Jurist und Theologe Tertullian im 3. Jahrhundert dachte die Hander-
hebung christlich durch. Er sah sich an die erhobenen, ausgebreiteten und an-
genagelten Hinde unseres Erlosers erinnert. Der Priester, der am Altare
stand, die Hinde ausgebreitet, lenkte ihn auf den gekreuzigten Hohenpriester
hin. Durch diesen Gestus wies und weist sich der zelebrierende katholische
Priester als Stellvertreter des Hohenpriesters aus. Darum geschieht die Erhe-
bung der Hinde bei den ,,Prisidialgebeten* (Amtsgebeten) des Priesters, bei
den Orationen, bei Prifation und Kanon. Diese Schau der Mirtyrerzeit ist
immer noch die fafilichste Erklirung des priesterlichen Orations- und Hoch-
gebetsgestus fir den kindlichen und einfachen Menschen. Am Rande be-
merkt: Welch ein grausiger Widerspruch ist der in der Haltung des Gekreu-

zigten betende Priester, der nur an das nichste Hobby und Abendessen
denkt.

Abarten und Anderungen

Merkwiirdigerweise kann man derzeit beobachten, dafl manchem Zelebran-
ten der alte Ritus zu beschwerlich geworden ist. Lissig legen sie die Hinde
auf den Altar, lesen dabei Oration oder Prifation vor, als genierten sie sich,
das Bekenntnis zum Gekreuzigten sichtbar zu machen, — ein Punkt mehr fiir
das mangelnde sakramentale Selbstbewufitsein des modernen Priesters.

Eine weitere selbstverordnete Abinderung ist zu beobachten: Der Zelebrie-
rende hilt die Hinde mit nach oben gedffneten Handflichen empor. Es ist ein
Gestus des Empfangens, vielleicht auch des Emporhebens oder Darbringens.
Hier kann man nicht leugnen, daff die Haltung einen Sinn hat. Aber sie ist
nicht die iiberlieferte Darstellung des Gekreuzigten, auf die man wahrhaftig
nicht verzichten sollte. Eine nicht gemifie und doch fromm erdachte Ande-
rung war es, wenn noch bis weit in dieses Jahrhundert hinein mancherorts
das Fiinf-Wunden-Gebet von allen Betern mit erhobenen Armen verrichtet
wurde.

Alttestamentliches Erbe

Das Erheben der Hinde zum Gebet hat schon das Alte Testament gekannt.
Wir erkennen es in einer der ergreifendsten Szenen des Buches Exodus
(17,10-13): Moses steigt wihrend Josuas Kampf mit den Amalekitern auf den
Gipfel eines Hiigels. Er erhebt seine Arme und betet fiir die Kimpfenden. Als
seine Arme herabsinken, stellen sich Aaron und Hur neben Moses und halten
seine Arme hoch. Israel siegt, so lange und weil Moses betend seine Hinde
emporhebt. — Eine der Seiten des Alten Testamentes von der Lehre iiber das
Gebet! Aber in unserem Zusammenhang erkennen wir Tatsache und Wert-



schitzung des Gebetsgestus, den manche abzutun beginnen. Man darf mit Si-
cherheit folgern, dafl Christus diese Gebetsform kannte, vielleicht auch, daf§
er sie ausiibte.

Islamische Verwandtschaft

Beten mit ethobenen Armen und Hinden ist auch im Islam iiblich, ja, es ist
die entscheidende Gebetshaltung: Man erhebt die Arme bis Kopfhéhe und
hilt sie neben dem Kopf, nach vorn gedffnet empor. Der Islam hat diese Ge-
betsgeste vermutlich von Israel iibernommen, vielleicht modifiziert, vielleicht
wirken auch die christlichen Gewohnheiten mit, vielleicht ist es fiir alle drei
ein gemeinsames Erbe aus dem Ur-religiosen und Ur-menschlichen.

Halbierung der Handeerbebung

Eigenartig beriihrt es uns, wenn wir iiber die Halbierung dieser feierlich-
sten aller Gebetsgesten nachdenken: Die erhobene rechte Hand, — dazu ein
Wort wie ,,Heil” o. 4. Zunichst erscheint diese Haltung wie ein Grufi, wie
ein Sich-erheben zu einem hohen Herrn. Dann spiirt man: Es ist mehr. Das
Wort! ,,Heil* sagt es. Aber wen spricht da die Silbe ,,Heil an? Wiinscht
man dem Begriifiten Heil? Oder wiinscht man sich durch den Begriifiten das
Heil? Jedenfalls geht dieser scheinbare Grufigestus iiber die Grenze des Gebe-
tes. Dann aber wird er zu einem kleinen Gotzendienst. Das spiirten wir in
den Jahren, da dieser scheinbare Gruff aufgezwungen wurde.

Erhobene Hinde — ein langes Kapitel Gebetsgeschichte und Menschheitsge-
schichte. Wer wollte verantworten, es einfachhin und uniiberlegt abzuschaf-
fen?

Dann ruft der Zelebrant: ,,Himmelwarts die Herzen!"* Wahrlich, in jener schau-
erregenden Stunde soll das Herz aufwérts zu Gott gerichtet sein und nicht ab-
wérts zur Erde und zu den irdischen Geschaften. Eindringlich befielt also der
Priester in jener Stunde, alle sollen die Kimmernisse des Lebens und die hausli-
chen Sorgen beiseite lassen und ihre Herzen bei dem barmherzigen Gott im
Himmel haben. Euere Antwort hierauf lautet: ,,Wir erheben sie zum Herrn."
Durch dieses Bekenntnis gebt ihr dem Priester euere Zusage. Keiner der Beteilig-
ten spreche aber mit dem Munde: ,,Wir erheben sie zum Herrn*', wéhrend seine
Gedanken bei den Sorgen des Lebens weilen. Zwar sollte man immer an Gott
denken; doch wenn dies wegen der menschlichen Schwéache unmaoglich ist, muB
man sich wenigstens zu dieser Stunde darum bemuhen.

Aus: Cyrill von Jerusalem, Mystagogische Katechese 5
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Vor und nach der Predigt — eine Anregung

Prof. DDr. Ekkart Sauser

Der Prediger denkt vor der Predigt an die Predigt — er sollte es zumindest
im Normalfalle tun. Dieses Denken umfafit nicht nur den ganzen Komplex
von Freude, Unsicherheit, Wunsch, dann und wann auch ausgesprochene
oder unausgesprochene Angst und Besorgnis. Dieses Denken bedeutet auch
Auseinandersetzung, Ringen, echte Arbeit am Glauben, im Glauben und um
den Glauben. — Und die Gemeinde, die sich zur Eucharistie, zum Gottes-
dienst riistet, von dem sie genau weif}, dafl hier gepredigt wird — denkt diese
auch schon vor der Predigt an die Predigt? — Vielleicht im mehr oder weniger
negativen Sinne, etwa: ,,Was wird wohl aus dieser Predigt wiederum wer-
den?*, ,,Hoffentlich gerit sie nicht zu lange* oder anderes mehr — vielleicht
auch im positiven Sinne und dies vermutlich so: ,,Hoffentlich wird es wieder
eine interessante Predigt wie bisher®, ,,Wird wohl in dieser Predigt unser
Pfarrer oder Kaplan auf dieses Problem eingehen, wird er es wagen, da ganz
unumwunden seine Meinung zu sagen oder nicht?

Neben diesen geschilderten Haltungen und Einstellungen bei Prediger und
Gemeinde vor der Predigt gibt es aber noch eine dritte Art, sich diesem
kommenden Dienst am Wort existentiell zu stellen: ich meine die betende
Erwartung, das betende Anempfehlen dessen, was da sehr bald geschehen
wird, das sich vom Grundsatz leiten 13t: ,,An Gottes Segen ist alles gele-
gen.” — Ich glaube sagen zu diirfen, daff diese Art zu agieren — obwohl es si-
cher die wichtigste ist — weder beim Prediger heute noch bei den Mitgliedern
der Gemeinde im eigentlichen Sinne, das heifit, ganz bewufit ausgeprigt, ja
direkt gepflegt, hiufig anzutreffen sein wird. — Es ist wohl anzunehmen, dafl
ein kurzer Gebetsgedanke dem Prediger vor Beginn der Verkiindigung in den
Sinn kommt — aber damit scheint mir diesem Anliegen unter gar keinen Um-
stinden im eigentlichen Sinne voll Rechnung getragen zu sein. Es kann zwar
vorkommen, daf diese Art der Einstimmung das eine oder andere Mal aus
verschiedenen Griinden so kurz und knapp davor sein muff und keine andere
Méglichkeit besteht. Soll jedoch diesen Vorstellungen wirklich entsprochen
werden, dann muf die betende Erwartung schon geraume Zeit vor der Pre-
digt einsetzen und sollte im allgemeinen nicht allzu kurz und biindig sein. —
Vor allem aber ist solche Besinnung sicher duferst selten innerhalb der Ge-
meinde anzutreffen. Wo kommt es denn da schon vor, dal Menschen in der
Vorbereitung auf die Liturgie, innerhalb der gepredigt wird, sich im Gebet an
Gott wenden, er moge seinem Wort eine gute Verkiindigung schenken? —
Noch viel seltener mag es zutreffen, daff nach der Predigt der Predigt betend
gedacht wird. Dies kann und mufs zunichst vom Prediger selbst angenommen
werden. Sicher: Eine Form, der Predigt zu ,,gedenken®, diirfte nicht einmal
5o rar sein: Sie besteht ,,landliufig darin, dafl der Prediger sich Rechenschaft
dariiber gibt, ob die Verkiindigung ,,gut oder ,,schlecht* war, ob sie ,,ange-
kommen ist oder nicht, ob die Mitglieder der Gemeinde dabei waren oder
durch geistige Abwesenheit glinzten®. Eine solche Riickbesinnung ist nicht



von der Hand zu weisen, sie ist vielmehr ausgesprochen notwendig, wenn-
gleich sie auch nicht immer geschieht. Dennoch glaube ich, dafl diese Art und
Weise, nach der Predigt sich mit der Predigt nochmals abzugeben, gar nicht
die wichtigste und im eigentlichen Sinne entscheidende wie dringendste ist.

Was hier wirklich not tut — und zwar aus zutiefst theologischen Beweggriin-
den — ist wieder eine Weise des Denkens, die mit Gebet und Bitte innigst ver-
bunden ist und dazu noch den Charakter von zuversichtlicher Erwartung
tragt. Dieses betende, bittende, erwartende Denken wendet sich durch Chri-
stus an den Vater, er moge die Worte, Anregungen, Ermahnungen, Deutun-
gen im Herzen und im Leben der Zuhérenden Frucht tragen lassen. Mogliche
Miflverstandnisse mogen nicht aufkommen, rasches Vergessen sollte verhin-
dert werden, allzu grofie Anerkennung und Begeisterung sollten gar nicht erst
hochkommen, damit nicht so die Person des Predigenden die Predigt selbst
ungebiihrlich in den Hintergrund treten lasse, um nur einige Beispiele beim
Namen zu nennen. Und weiter die Frage: Wie sieht es diesbezuglich bei der
Gemeinde aus? Nicht immer, aber dennoch anzutreffen ist auch hier das
Denken iiber die Predigt nach der Predigt. Dieses kann kurz oder auch etwas
ausgedehnter sein. Ist es kurz, dann besteht es meist in einem Werturteil — ist
es lang, dann bedeutet dies eine intensive Auseinandersetzung mit dem in der
Predigt Ausgesprochenen.

So gut nun beides ist, weil es von Aufmerksamkeit Rechenschaft ablegt und
zu erkennen gibt, dafl ,,die Arbeit nicht umsonst war®, so sehr miifSte eigent-
lich noch ein Drittes hinzutreten und dies nicht im Anschlufl an Urteil und
Verarbeitung, sondern an deren Spitze, gleichsam als deren Voraussetzung.
Dieses ,,Dritte” machte ich so zu umschreiben versuchen: Der Gliubige wird
ganz still, bittet Gott, Er moge thm die Gnade schenken, das in der Predigt
Gute und Bedeutende zu erkennen und willig, das beifit, vorurteilslos aufzu-
nebhmen. Sodann versucht er, sich ganz dem Gesagten obne eigene Gedanken
zu offnen, die Predigt gleichsam nochmals in sich einstromen und auswirken
zu lassen. Ist dies gescheben, dann mag — und muf8 wohl auch — die schon er-
wdhnte Auseinandersetzung folgen.

Aus dem Gesagten ergibt sich fiir Prediger und Gemeinde: Predigt bedeutet
fur den Verkiindiger und den Zuhérenden nicht nur Tun, Arbeit, Anstren-
gung wahrend der Predigt, sondern ebenso auch vor der Predigt wie nach der
Predigt. — Dies wire aber noch zu wenig, ja es wirde sogar das Wichtigste
fehlen. Zu einer verantwortlichen Predigt gehért auch das die Gnade und den
Segen Gottes erwartende und herabflehende Gebet und zwar nicht nur vor
der Predigt, sondern ebenso nach der Predigt. Mit anderen Worten: Das Er-
eignis der Predigt schliefit nicht schon nach dem letzten Wort des Predigers,
sondern erst — sehen wir jetzt einmal von den Fernwirkungen in den Tagen,
Wochen, Monaten und Jahren danach ab — nach der ganz bewuflten Bitte des-
sen, der gepredigt hat, wie der Zuhérenden an Gott um eine gute Wirkung
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und Aufnahme der eben geschehenen Verkiindigung. An diese Bitte kénnen
und sollen sich dann Besinnungen iiber Aufbau und Erfolg der Predigt wie
Verarbeitung des Inhaltes anschlieflen. — Eine, wie mir scheint, wichtige Be-
obachtung in diesem Zusammenhang: Unterbleibt diese Bitte, dann kann bei
einer nicht gerade, wie es scheint sehr gut gelungenen Predigt, Unzufrieden-
heit und Kritiksucht aufkommen beim Prediger und den Gliedern der Ge-
meinde. Die Bitte um die gute Wirkung diirfte hier schon rein psychologisch
dimpfend und beruhigend wie verschnend wirken.

Stellt sich noch eine letzte Frage: Sollte man die Zeit fiir dieses so wichtige
Tun vor und nach der Predigt einfach den Predigern und der Gemeinde iiber-
lassen oder sollte versucht werden, hier bei aller Grofiziigigkeit und Freiheit
doch bestimmte Zeitméoglichkeiten anzubieten. Es hat beides etwas fiir sich.
Sollte jedoch an bestimmte Zeiten gedacht werden, dann wire fiir diese Bitten
vor der Predigt wohl an die Zeit unmittelbar vor der Liturgie zu denken. In
diesem Zusammenhang sollte daran erinnert sein, dafl ein Zusammentreffen
der Gemeinde ,,im letzten Augenblick® sowieso, auch abgesehen von dieser
ganz speziellen Frage, eine hochst problematische Angelegenheit ist. Hier
mehr und eindeutiger nach dem Rechten zu sehen, konnte aber auch einen
besonderen Impuls bekommen von der Notwendigkeit, sich in der geschil-
derten Art und Weise auf die Predigt einzustimmen. — Fiir die ebenso wichti-
gen Bitten nach der Predigt wire, wenn nicht gleich anschlielend an die Pre-
digt, an den Zeitraum nach dem Ende des Gottesdienstes zu denken. Auch
hier konnte, sollte man sich dafiir entschlieffen, gleichzeitig dasselbe Problem
in Angriff genommen werden, das fiir die Augenblicke vor Beginn der Litur-
gie weithin besteht: So sehr es zu iiberwinden ist und wire, wenn die Glaubi-
gen erst im letzten Augenblick angerannt kommen, so sehr wire es ebenso
aus der Welt zu schaffen, daf} dieselben Gliaubigen méglichst unmittelbar
nach Schlufisegen und Schlufilied die liturgische Gemeinde verlassen. Nein:
Mindestens 5 Minuten sollten noch alle, soweit eben méglich, still beisammen
bleiben — in diesen 5 Minuten konnte dann auch das Bittgebet um eine
fruchtbringende Predigt von Prediger und Glaubigern ganz personlich ge-
sprochen werden. — Ich gestehe freimiitig, dafl dies eine Umstellung bedeuten
wiirde — fiir die Gemeinden, wo dies nicht ohnehin bereits im Grunde und
aus diesen Intentionen geschieht. Aber ich vermute, diese Gemeinden lassen
bzw. liefen sich zihlen. Diese Umstellung und Miihe konnten aber ebenso
bewirken, daf} die Bedeutung von Predigt und Verkiindigung — wiederum fiir
Prediger und Mitfeiernde — deutlicher ins Bewufitsein geriickt werden kénnte.
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