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De arte celebrandi
Anmerkungen zur priesterlichen Zelebration?
Universititsprofessor Dr. Jakob Baumgartner

Vor einigen Jahren besuchte ich in einer kleinen Kirche Athens eine byzan-
tinische Eucharistie. Was mich bei dem mehrstiindigen Gottesdienst zutiefst
gepackt hat, war die Art und Weise, wie der orthodoxe Priester, ganz einge-
taucht in das Mysterium, der Feier vorstand. Sein Bild hat sich meiner Seele
fur immer eingepragt. Da ging mir mit einemmal auf, dafl echtes Zelebrieren
einem Kunstwerk gleicht. Kunst setzt Kénnen voraus, eine Fertigkeit, die nur
in langer Eintibung erworben wird. Seit der Liturgiereform fillt dem Vorste-
her einer Versammlung bei der Ausiibung seines Amtes eine weit groflere
Verantwortung zu als frither — wo aber lernen die katholischen Geistlichen
noch die ars celebrandi? Es ist erfreulich, daf Humanwissenschaftler sich mit
dem Thema befassen;? doch hat auch der Theologe seinen Beitrag dazu zu lei-
sten. Unsere ,,Anmerkungen zur priesterlichen Zelebration‘ fassen wir unter
die vier Stichworte: theologische Voraussetzungen (1); funktionale Aspekte
(2); kommunikative Aufgaben (3); spirituelle Haltungen (4).

1. THEOLOGISCHE VORAUSSETZUNGEN

Wir feiern hiufig Messe; was man oft tut, lauft Gefahr, durch Routine zu
verblassen. Deshalb vergegenwirtigen wir uns drei theologische Aussagen,
die fir ein richtiges Verstandnis unseres Vorsteherdienstes ausschlaggebend
sind.

1.1. Reprisentation Christi

Der Gottesdienst — und dies hat uns die Liturgiekonstitution mit allem
Nachdruck in Erinnerung gerufen — ist Ausiibung des Priesteramtes Jesu
Christi.? Er, der Herr, fungiert als der eigentliche Liturge, und zwar in einer
Doppelbewegung, indem er einerseits die Heiligung der Menschen bewirkt
(absteigende Linie) und andererseits die Verherrlichung des Vaters vollzieht
(aufsteigende Linie). Weil jedoch im christlichen Kult alles mittels sinnfalliger
Zeichen geschieht,* bedarf es einer Darstellung, einer Versichtbarung desjeni-
gen, der geheimnisvoll die liturgische Feier durchwaltet und trigt. Diese Auf-
gabe erfiillt nun der Vorsteher. In seiner Person kommt der Herr selber auf
die Gemeinde zu, sucht sie gnidig heim und beschenkt sie mit seinen Gaben.5
Die westliche Tradition bezeichnet diesen Sachverhalt mit den Wendungen:

! Die folgenden Ausfiihrungen bringen ein Kurzreferat, das der Verfasser im September 1981 in
Schloff Puchberg im Rahmen der Sommer-Akademie fiir Seelsorger gehalten hat.

2 Vgl. etwa S. Blaser, Das Unbehagen im Gemeindegottesdienst. Uberlegungen und Anregungen
zur Gestaltung der Meffeier (Luzern/Miinchen 1978) 66—97.

* 8C 7; vgl. E. J. Lengeling, Liturgie — Dialog zwischen Gott und Mensch, hrsg. von K. Richter
(Freiburg i. Br. 1981).

4 SC 7: per signa sensibilia.

* Ebd.: Christus praesens adest in ministri persona . . .



,»in‘“ oder ,,ex persona Christi handeln, ,,gerere personam, gerere vicem
Christi“.® Darin beruht die Grofe, aber auch die Grenze dessen, der die Vor-
steherschaft innehat: repraesentatio Domini. Wir kénnen nie genug iiber die-
ses begliickende Geheimnis nachsinnen.

1.2. Leitung der Gemeinde

Christus, der in der Liturgie als Protagonist auftritt, gesellt sich dabei im-
mer wieder die Kirche zu, seinen Leib und seine Braut.” ,,Una cum Ecclesia®
vollbringt er das Werk unserer Erlosung. Stets neu {ibernimmt der Vorsteher
zeichenhaft auch die Rolle als Vorbeter und Anfiihrer der Gemeinde. Die
Gebete, die der Priester an den Vater richtet, spricht er, an der Spitze der
Versammlung stehend, ,,im Namen des ganzen Volkes und aller Umstehen-
den.® Er schreitet gleichsam der Prozession voran, die sich auf Gott hinbe-
wegt. Dafiir prigte die Uberlieferung den Ausdruck, er handle ,,Ecclesiae
nomine®.® Nicht dafl er das Tun der Gemeinde ausschalten soll, vielmehr ist
er von der Kirche, aufgrund seiner sakramentalen Angleichung an das einzige
Priestertum Christi, dazu beauftragt, das Organ zu sein, durch das die Ge-
meinschaft der versammelten Christen ihren Glauben artikuliert und bekennt.
In der Person des Vorstehers sind also Christus und die Gemeinde zeichen-
haft reprasentiert: Diener des Herrn und zugleich Diener der Gemeinde, an
die sein Amt zuriickgebunden bleibt und ohne die sein Ministerium seinen
Sinn verlore.

1.3. Proklamation des Heilswerkes

Zu den beiden Gegebenheiten (Prasenz Christi und Anwesenheit der Ge-
meinde) fiigt sich in jeder liturgischen Handlung ein drittes Element hinzu:
die Heilstatsache, die kommemoriert und so fiir die Mitfeiernden wirksam
wird. Im Grunde geht es stets um die Vergegenwirtigung des einen Gesche-
hens: des Pascha des Herrn, in dem wie in einer Abbreviatur das gesamte
Christus-Ereignis zusammengefafit aufscheint. Nie verfiigt der Vorsteher
tiber das aktualisierte Mysterium; es ist nicht sein Privatbesitz, mit dem er
schalten und walten konnte nach freiem Belieben, sondern als ein zu treuen
Hinden anvertrautes Gut hat er es zu bewahren, in der versammelten Ge-
meinde zu proklamieren und sich von thm ergreifen zu lassen (vgl. 1 Kor
11,23).1° Dasselbe verkiinden auch die anderen ,,Mitarbeiter Gottes” (1 Kor
& B.-D. Marliangeas, In persona Christi — in persona Ecclesiae: Spiritus 70 (1978) 19-33. — Vgl.
PO 2; 1L.G 10;28.

JSERT:

AESEC 33

® SC 33; PO 2; IGMR (Allgemeine Einfiihrung in das Rémische Mefibuch) 10.

10 Paulus erklirt an dieser Stelle beziiglich des Herrenmahles: ,,Ich habe vom Herrn empfangen,

was ich euch iiberliefert habe. Die Eucharistiefeier erscheint demnach grundlegend als ,,Parado-
sis*, als Tradition.
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4,1-2; 3-9), so dafl der Zelebrant mit diesen in inniger Verbindung steht.
Nur wenn er sich mit ihnen solidarisch weiff, in Communio mit dem Ordo
presbyterorum et episcoporum, nur wenn er auf seine eigenen Vorlieben ver-
zichtet und sich restlos in den Dienst des empfangenen und weiterzugebenden
Geheimnisses stellt, trigt er zur Einheit des Volkes Gottes bei, auf die letzt-
lich alle Liturgie abzielt. Welches auch immer die Einstellung der Ordinierten
zum kirchlichen Amt, zum Gottesdienst und zur Autoritit sein mag — hier
sind manche Nuancen moglich —, die drei angefiihrten fundamentalen Glau-
benstatsachen (Christus-Reprisentation, Gemeindeleitung, Heilsproklama-
tion) konnen und diirfen nie unterschlagen werden, soll die christliche Vor-
steherschaft nicht zur Leadership eines x-beliebigen Vereins absinken.!

2. FUNKTIONALE ASPEKTE

Liturgie ist ein symbolischer Vorgang, der zwei Dinge in sich schliefit: den
Vollzug der Handlung und die in ihr enthaltene Bedeutung.1? Alle Funktio-
nen sollen sich so abwickeln, daff der Sinn des Geschehens méglichst deutlich
hervortritt. Dem Priester obliegt es nun, vorzustehen, und zwar in der Weise,
dafl er die lebendige Gegenwart des Herrn (in seiner Kirche) bewufit macht. 13
Was besagt also das ,,praeesse genauerhin?

2.1. Die Versammlung vorbereiten

Vorstehen heiflt dienen;'* sachgerechter Dienst verlangt immer nach
Kenntnis, Kenntnis ihrerseits aber ruft nach Liebe. Das erste Anliegen des
Priesters mufl es demnach sein, das Volk, dessen Gebet er leitet, zu verste-
hen, um seine Sorgen und Note, seine Freuden und Hoffnungen, seine Be-
diirfnisse und Erwartungen zu wissen. Der alltigliche Kontakt mit den Leu-
ten (durch Hausbesuche usw.) bewahrt davor, daff wir uns im Abstrakten
verlieren. Jede Gemeinde hat ihre Vorziige und Schwichen, ihre Art zu rea-
gieren; merken wir uns diese Dinge vor und wihrend der Feier! Bei der Zu-
sammenstellung der Formulare diirfen nicht unsere Neigungen den Ausschlag
geben, allein des ,,commune bonum spirituale coetus* zihlt.’> Wie ein Leit-

11 Vg, J. Lécuyer, Le célébrant. Approfondissement théologique de sa fonction: MD 61 (1960)
5-29; H. Jenny, Le célébrant: MD 60 (1959) 193-212.

12 J. Gelineau u. a., Dans vos assemblées. Sens et pratique de la célébration liturgique I (Paris
1971) 59-81.

13 IGMR 60. — Der Terminus ,,Vorsteher* eignet sich besser als ,,Zelebrant®, denn alle, auch
das Volk, zelebrieren. Vgl. Tertullian, De Corona I11,3—4: praesidentes; Justin, Apologie I,65;
67. Im fritheren Pontificale hief} es: sacerdotem opportet praeesse.

14 IGMR 60: ,,Wenn der Priester die Eucharistie feiert, soll er Gott und der Gemeinde in Wiirde
und Demut dienen . . .

15 IGMR 313.



motiv kehrt dieses Anliegen in der Einfilhrung ins Missale wieder. Unsere
Liebe zur Versammlung wird uns einen grofien Respekt, Achtung und Ehrer-
bietung einfléfen, selbst dann, wenn wir meinen, die Gemeinde verdiene Ta-
del und Ermahnung. Die Vorbereitung (wenigstens des Sonntagsgottesdien-
stes) geschieht am besten zusammen mit den Gliubigen beziehungsweise de-
ren Vertretern, auf die wir héren, mit denen wir uns absprechen und die Rol-
len verteilen. Und schlieflich hingt fiir das Gelingen des nichsten Gottes-
dienstes einiges davon ab, wie wir die Anwesenden entlassen, ob griesgrimig
oder mit einem Wort froher Zuversicht.16

2.2. Die Versammlung ineinanderfrigen

Wir wissen alle, wie im Sport der richtige Start sich auf das Resultat der
Konkurrenten entscheidend auswirkt. Etwas Ahnliches gilt von der liturgi-
schen Feier: wenn der Beginn harzt, kostet es einige Miihe, die Gliubigen
nachher in Schwung zu bringen. Deshalb gebiihrt der Konstituierung der
Versammlung einige Aufmerksamkeit. Obwohl die Gliubigen mehr oder we-
niger beisammen sind — das Bewufitsein, eine gottesdienstliche Gemeinde zu
bilden, erfiillt sie noch nicht. Lingst nicht an allen Orten existieren die ,,ser-
vices d’accueil“, wie die Franzosen sich ausdriicken, jene Dienstinhaber, wel-
che die Leute in Empfang nehmen, ihnen die Plitze anweisen, sie gruppieren,
Texte austeilen usw. Unter Umstinden kann ein vorausgehendes Orgelspiel
die Briicke schlagen zwischen drauflen und drinnen oder eine kurze Gesangs-
probe menschliche Kontakte herstellen. Ein verantwortungsvoller Zelebrant
kiitmmert sich auch um diese ,,Priliminarien. Vor allem ist es ,,Ziel und
Aufgabe der Eréffnung®, die sich vom Einzug bis zum Tagesgebet erstreckt,
die Gliubigen zur Gemeinschaft zusammenzuschliefen und sie zur aktiven
Teilnahme zu befihigen.?” Der Vorsteher entbietet den Gruff, nicht mit
einem saloppen Spruch, sondern in biblisch-liturgischer Form, die allein der
Situation gerecht wird; durch den Gruff ruft der Priester der versammelten
Gemeinde die Gegenwart des Herrn ins Bewufitsein. ® Er fihrt kurz in die
Feier ein, nicht durch Vorausnahme von Ideen aus den Lesungen oder durch
Auswalzen eines Motivs beziehungsweise einer Thematik — man feiert weder
Ideen noch Themen —, sondern durch eine knappe Bezugnahme auf das My-
sterium Christi.? Er liflt geniigend Zeit zur Sammlung beim Bufiakt, er
strukturiert das Tagesgebet, wie es sich gehort. Er wird auch darauf bedacht

16 P, Cneude, L’assemblée: MD 100 (1969) 89—103.

17 IGMR 24.

B Ebd. 28!

! Wenn wir schon zu Anfang die Leute mit einer Fiille Gedanken iiberschiitten, schalten sie ab.
Sie sehnen sich nach Geborgenheit, weshalb es uns daran gelegen sein muff, Atmosphire zu
schaffen, einen Raum zu bieten, in dem sie aufatmen diirfen.



sein, den Eroffnungsteil in eine Einheit zu bringen, anstatt allzu viele hetero-
gene Elemente aneinanderzureihen.2°

2.3. Die Versammlung animieren

Wie jeder Vorsitzende im Vereinssaal den entsprechenden Platz einnimmt —
er sitzt oder steht am Vorstandspult —, so verhilt es sich auch bei der gottes-
dienstlichen Versammlung. ,,Der Sitz des Priesters hat dessen Dienst als Vor-
steher der Gemeinde und dessen Aufgabe, das Gebet zu leiten, gut erkennbar
zu machen.“2?! In wie vielen unserer Kirchen wird gegen dieses Prinzip ver-
stoflen, sei es aus zweifelhaftem Demokratismus, sei es aus Unkenntnis der
Leitungsfunktion. In irgendeine Ecke hineinverpflanzt (und nicht vom Schei-
telpunkt des Altarraumes aus), versucht der Geistliche, seines Amtes zu wal-
ten . . . Der richtige Ort, von dem aus man den Vorsteher im Blick und im
Ohr hat, fordert lebendige Dialoge, Dialoge, bei denen man die Gemeinde
anschaut und iiberschaut, durch die man mit ihr immer wieder die Verbin-
dung aufrecht erhilt und vertieft. Wer die Anwesenden lahm und uninteres-
siert anspricht, darf keine frischen Antworten erwarten. Durch die Monitio-
nen (zu Beginn der Feier, vor den Lesungen, vor der Gabensammlung, vor
der Prifation, vor dem Vaterunser, bei der Einladung zur Kommunion, vor
der Entlassung) sind dem Vorsteher Méglichkeiten geboten, sich schopferisch
zu betdtigen.?? Diese Hinweise, mystagogischer (und nicht katechetischer)
Natur, rufen nach Vorbereitung, sonst verfillt man leicht der Vielrednerei.
Bei den Gebeten, die der Priester vortrigt (Prisidial- oder Amtsgebete), hat
er sich bewufit zu sein, daf er als Vor-Beter (in persona Christi et nomine to-
tius plebis sanctae) handelt, was besagt, dafl die Anwesenden sich die Worte
aneignen und mit threm Amen gleichsam unterschreiben sollen.?* Daher ge-
braucht er die offiziellen Texte, welche den Glauben der Kirche (und nicht
des Pfarrers) artikulieren und die Gemeinde vor Subjektivismus und Willkiir
schiitzen. Falls es sich als notwendig erweist, wird er unter Umstinden eine
Formel behutsam anpassen. Entscheidend fiir den Vortrag von Gebeten ist es,
sich diese vor der Feier anzueignen, damit die Rezitation personlichen Klang

20 Wie man den Eingangsteil (und die ganze Feier), ausgehend von den gebotenen Schrifttexten,
zu einem geschlossenen Ganzen zusammenfiigt, zeigt mustergiiltig L. Deiss, Priéres des diman-
ches. Cycle A (Paris 1980); Cycle B (Paris 1981).

21 IGMR 271. Vgl. W. Blasig, Fiir einen menschengerechten Gottesdienst. Anregungen zur li-
turgischen Praxis und zur Fortfithrung der Liturgiereform (Miinchen 1981) 29-30.

22 IGMR 11. — In reformierten Agenden wird die Gabenkollekte, das ,,Opfer, durch ein bi-
blisches Wort eingefiihrt und mit Gesang begleitet. Als Beispiel sei erwihnt: Liturgie des temps
de féte a I'usage des Eglises réformées de la Suisse romande, hrsg. von der Communauté de tra-
vail des Commissions romandes de liturgie (Epalinges 1979), S. 9, 1. Adventssonntag: ,,Der
Herr spricht: Sammelt euch nicht Schitze auf der Erde, sondern im Himmel. Denn wo dein
Schatz ist, da ist auch dein Herz. — Wir wollen nun unsere Gaben zum Dienst der Kirche bei-
steuern. Wihrend des Opfereinzuges singen wir das Lied . . .

23 IGMR 10.



bekommt.24 Als Animator der Versammlung obliegt es dem Priester, einer
Feier Dynamik zu verleihen. Anstatt einfach ein Ding nach dem anderen zu
erledigen, mufl der Leiter die einzelnen Elemente, je nach ihrem Gewicht, in
die Gesamthandlung integrieren (zum Beispiel die Brechung). Es gilt, jedem
Gottesdienst Rhythmus zu geben, mit intensiveren und ruhigeren Phasen
(crescendo, diminuendo), mit sich erginzenden Formen der Teilnahme. Man
achte darauf, nie zwei gleiche Elemente (etwa zwei Gesinge) unmittelbar auf-
einander folgen zu lassen.25 Ehe man einen neuen Teil beginnt, etwas zuwar-
ten (vor den Lesungen, vor der Prifation, vor dem Vaterunser), lautet doch
eine Regel: nie eine Handlung anfangen, bevor die voraufgehende abgeschlos-
sen ist.

Die Versammlung vorbereiten und konstituieren, sie mit Takt und Ge-
schick fiithren und leiten: das gehort wesentlich zur Funktion dessen, der mit
dem ,,prae-esse’* beauftragt ist. Er soll dabei nur das, aber auch wirklich all
das tun, was thm rechtens zukommt.2¢

3. KOMMUNIKATIVE AUFGABEN

Die Liturgie vollzieht sich in symbolischen Vorgingen, die man Riten
nennt. Die Riten, die das Wirken Gottes anzeigen und an dessen Heilshan-
deln Anteil gewihren, gehorchen aber, weil sie Zeichen fiir den Menschen
sind, den Gesetzen menschlichen Verkehrs. Wir erwihnen drei Aufgaben, die
im Dienste gottesdienstlicher Kommunikation stehen.??

3.1. Sprachkultur

Durch seine Worte vergegenwirtigt der Priester das Wort, indem er dem
Volk die Botschaft verkiindet (Prophet vor der Gemeinde) und die Antwort
des Volkes auf Gott hin zusammenfaflt (Orans vor Gott). Es liegt einiges dar-
an, dafl derjenige, welcher diesen Dialog ins Werk setzt, das zu Sagende mog-
lichst gut sagt. Wir driicken aber nur das aus, was uns selbst be-ein-druckt
hat, was wir mit unserem eigenen Leben, sozusagen mit unserem eigenen Blut
anreichern: Vortragen gleich eine Art Geburtsvorgang.?® Wenn wir uns um
eine Sprechtechnik bemiihen (richtiges Atmen, Artikulieren, Strukturieren
des Textes, Einhalten der Pausen, passende Tonlage usw.), so deshalb, um
der Ubermittlung der Botschaft nicht hinderlich zu sein.?® Pathos und Senti-

24 Vgl. H. Denis, Les prétres et la liturgie: MD 97 (1969) 5875 (73—75: la nécessité des textes de
référence et de ralliement).

25 C.N.P.L., Célébrer la messe selon le Missel de Paul VI (Paris 1977) 7-8; Cneude, a.2.0.
100f.

25080 28;

27 Cf. J. Gelineau u. a., a.2.0. 59-81.

28 E. Royer, La communication entre le célébrant et son peuple: MD 84 (1965) 38—54 (spez.
50-53).

22 IGMR 12.



mentalitdt sind ebenso zu vermeiden wie Seelenlosigkeit und Monotonie, wie
Leiern und Hasten. Wie der Lektor bedarf auch der Vorsteher einer Sprach-
kultur, zumal die heutigen Gliubigen durch Fernsehen und Rundfunk ver-
wohnt sind. Ein noch viel zu wenig beachteter Grundsatz fordert, daf} die
Vortragsweise der Eigenart des jeweiligen Textes entspreche: also Respektie-
rung der genera litteraria.3® Man kann drei Formen vokalen Ausdrucks unter-
scheiden: a) das ,,horizontale Wort*, das Kommunikation unter den Gliedern
der Versammlung schafft (Grufl, Information, Kommentar, Einladung, Re-
flexion/Meditation, Engagement = Credo); b) das ,,aufsteigende Wort*™, also
die Gebete (von allen gesprochen oder im Namen aller = Prasidialgebete; die
Antworten: Amen; Kehrvers des Responsorialpsalms; Lobpreis/Dank = Pri-
fation, Sanctus . . .); ¢) das ,,niedersteigende Wort”, das von Gott her an die
Gemeinde ergeht (Lesungen in der Form der Erzihlung, der Ermahnung, der
Poesie, der Prophetie). Jede dieser vokalen Gattungen ruft nach einer je be-
sonderen Vortragsweise — dies jedoch will gelernt sein, vorab die Durchge-
staltung des Hochgebets, dieses stark differenzierten Gebildes. Nur wenn der
Zelebrant sich vor Augen hilt, daf er nicht fiir sich ,,die Messe liest®, son-
dern mit der Gemeinde und fiir sie Eucharistie feiert, wird er sich von der
Notwendigkeit der Sprecherziehung iiberzeugen lassen. Von seiner Vor-
tragsweise hingt es ab, ob die Texte, vom Buchstaben zum Geist erweckt, in
den Herzen der Horenden einen Widerhall finden. Die voraufgehende Be-
schiftigung mit den Formularen erlaubt dem Vorsteher eine gewisse Distanz
zum Buch, so daff sein Beten nicht zu einem gequilten Ablesen wird.

3.2. Symbolempfinden

Wenn wir uns auf die Liturgie vorbereiten, bedringt uns oft nur die eine
Sorge: Was soll ich sagen? Als ob Gottesdienst allein aus Rede bestiinde. Ge-
wifl, das Wort belegt einen wichtigen Platz in einer Feier, doch ist Liturgie
nicht zuerst ein Sprechen, sondern ein Handeln, gemiff der Weisung Jesu:
»» Tut dies zu meinem Gedichtnis!*® und zwar ein symbolisches Tun, in dem
dank der Gesten und Worte das Unsichtbare aufscheint und sich unser be-
michtigt. Es geht dabei nicht blof um Informationen, um intellektuelle
Ubungen, sondern um ein Geschehen, in dem das Unbewufite mindestens so
stark mitspielt wie das Bewufite. Die Franzosen sagen: ,,Le symbole me fait
quelque chose, il accomplit un travail.“ Symbole wirken auf den ganzen Men-
schen ein, sie schlagen die Briicke zum Transzendenten.3! Die Liturgie leiten
heiffit demnach: alles versuchen, damit Worte und Gesten zur Begegnung mit
dem fiihren, dessen unsichtbare Gegenwart wir feiern. Hier wire einiges zu

3¢ Ebd. 18. — Vgl. E. J. Lengeling, Die neue Ordnung der Eucharistiefeier (Miinster i. W. 1970)
175; 179-180.
31 C.N.P.L., S’initier 3 la liturgie (Paris 1977) 15-22.



bemerken iiber unseren Leib als Mittel der Kommunikation zwischen Gott
und der Gemeinde: der Leib selbst, ein groffartiges Symbol, ein wunderbares
Ausdrucksmedium!32 Wie bringen wir ihn in den gottesdienstlichen Vollzug
ein? Verstimmelt oder entfaltet? Welche Haltungen machen wir uns zu
eigen? Lassen wir uns gehen, oder kontrollieren wir unsere Bewegungen, un-
sere Gesten und Gebirden? Warum bemiihen wir uns so wenig um men-
schenwiirdige leibliche Vollziige? Denken wir nur an die Ausdrucksméglich-
keiten mit den Hinden: ausstrecken, auflegen, falten, erheben, umfassen, be-
rithren. Schamen wir uns vielleicht unseres Leibes? Warum so manche Mini-
gesten (Waschung mit einigen Wassertropfen, Salbung als leichtes Betupfen
mit Ol, Knickse anstatt Verbeugungen), warum soviel Unkultur und Zucht-
losigkeit? Wir miifiten einmal jeden leiblichen Vollzug, angefangen von der
Einzugsprozession tiber die Kniebeuge, den Altarkuf} bis zum Entlassungs-
segen durchdenken, meditieren, um die Sprache des Leibes zuriickzugewin-
nen.3? | Notre beau métier d’hommes!* so heiflt ein franzdsischer Buchtitel;
iibertragen wir ihn auf uns: Notre beau métier de célébrants. Welch einzigar-
tige Chance! ,,Einen Leib hast du mir bereitet, siche, ich komme, deinen Wil-
len zu erfillen* (Hebr 10,5-7).

3.3. Feieratmosphire

Wiirden wir die Leute befragen, warum sie zur Kirche gegangen sind, gi-
ben sie wohl Auskiinfte wie diese: Weil es Sonntag ist, weil das zu den Pflich-
ten der Getauften gehort. All dies stimmt, doch bleiben diese Antworten das
tiefste Motiv schuldig; denn ein Christ besucht den Gottesdienst deshalb,
weil sein Herz brennt, da er den Auferstandenen in seinem Leben gegenwir-
tig weifl. Und diese Tatsache treibt ihn zur kultischen Begehung. Das innere
Fest provoziert die liturgische Feier, in welcher der Mensch sich fiir das We-
sentliche Zeit nimmt.3* Die Riten als Zeichenhandlungen haben nun etwas
mit Kunst zu tun, der Kunst, die uns das Ubersinnliche erahnen lifit. Kein
»»,I’art pour ’art*, vielmehr steht die Kunst im Dienst des zu feiernden Myste-
riums. Von daher die Forderung nach dsthetischen Mafistiben in unseren
Gottesdiensten. Der ,,Glanz edler Einfachheit*35 begiinstigt das symbolische
Schauen, wihrend das spielerische Moment — Liturgie ist grundlegend Spiel —
die Gratuitit, den Geschenkcharakter des gottesdienstlichen Geschehens wi-
derspiegelt.?® Es erstaunt einen nicht wenig zu sehen, wie der Sinn fiir das
Schone uns Geistlichen zuweilen abgeht. Anstatt Echtes bieten wir viel Un-

32 J. Baumgartner, Liturgie und Leiblichkeit: HD 31 (1977) 143—164.

33 Siehe E. Royer, a.a.0. 41-45; 47-50.

3% C.N.P.L., S’initier 4 la liturgie 25-33,

MSC 34,

3% R. Guardini, Vom Geist der Liturgie (Freiburg i. Br. 1957) 87-105; J. Gelineau u. a., a.2.0.
67f.



echtes, Attrappen, anstatt wiirdige Gewander und Kultgegenstinde, anstatt
Texte, die etwas von der Gloria Dei widerstrahlen, anstatt Gesinge, die dem
Geheimnis angemessen sind, verwenden wir Vulgdres und Hiflliches (zer-
schlissene Biicher, Réhrenkerzen, kiinstliche Blumen, kitschige Statuen; Altar
als Abstelltisch fiir alles mogliche, Ambos, die wackeln). Wie soll da das Volk
zur Ehrfurcht, zur heiligen Scheu, zum Staunen und Anbeten erzogen wer-
den? Das Schéne — ein Widerschein des Wahren — zu pflegen, miifite das
nicht ein Uranliegen jedes Zelebranten sein? Der Kontext, in dem sich die
Feier abspielt — Raum, Farben, Licht, Festatmosphire —, erweist sich fiir das
symbolische Wahrnehmen von nicht zu unterschitzender Bedeutung.

Die kommunikativen Aufgaben bewiltigen wir erst dann sachgerecht,
wenn wir liber ein gutes Stiick Know-how, das nétige savoir-faire verfiigen.
Nichts erreichen wir hier mit purer Improvisation. Beginnen miifiten wir alle
mit dem seridsen Studium der Einfiithrungen in die liturgischen Biicher (Prae-
notanda), Einfuhrungen, die, leider immer noch zu wenig zur Kenntnis ge-
nommen, viel an spirituellen und auch technischen Anweisungen enthalten.

4. SPIRITUELLE ANLIEGEN

Allen unseren bisherigen Ausfiihrungen lag die Absicht zugrunde, Ele-
mente zu einer Spiritualitit der Vorsteher beim liturgischen Handeln zu
liefern. In einem letzten Teil wollen wir aber noch speziell auf einige Grund-
haltungen aufmerksam machen, die den Zelebranten zutiefst prigen miissen,
will er sein Amt sachgemifl erfiillen.

4.1. Dem Herrn dienstbar

Wenn der Priester vorsteht, so erklirt die Allgemeine Einfiihrung in das
Meflbuch, ,,soll er Gott und der Gemeinde in Wiirde und Demut dienen
(debet Deo et populo cum dignitate et humilitate servire).3” Seine Grofie be-
ruht darin, dafl er als Reprisentant Christi (und des Bischofs) der Gemeinde
vor- und damit gegeniibersteht, dafl er als Werkzeug den Dialog zwischen
Gott und seinem Volk ermoglicht. Das stimmt ihn froh und dankbar, zu-
gleich aber ruft es ihn auch in die Demut, denn er darf nie vergessen, daf} er
ein Mensch ist und bleibt, stets Glied der Gemeinde, das sich unter das Wort
beugt, mit den Versammelten das Opfer darbringt und so mit ihnen vor Gott
erscheint. Er sei eingedenk der Mahnung Jesu: ,,Ich bin unter euch wie der
Diener* (Lk 22,27). Einer der ersten Nachfolger Petri, Klemens von Rom,
erwartet von den Liturgen, daf} sie ihre Aufgabe ,,in Demut, Ruhe und Wiir-
de®, ,,fromm und untadelig® erfiillen.3® Damit ist ein ganzes Programm fiir

37 IGMR 60.
* Clément de Rome, Epitre aux Corinthiens (Sources chrétiennes 167, Paris 1971) 172f
(44,3-4).
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uns Priester am Altar vorgezeichnet. Das Mysterium, dem wir uns nahen,
verlangt von uns letzte Ehrfurcht — ein Thema von grofler Dringlichkeit, wie
Johannes Paul II. in seinem Schreiben iiber die Eucharistie (1980) aufzeigt.
Die Tiefe des in aller Wirklichkeit heiligen Geheimnisses miisse der Priester
durchscheinen lassen, ,,damit dieses allein durch die Vermittlung seines Dien-
stes im Herzen und Bewufltsein der Menschen aufleuchtet®.3®

4.2. Der Gemeinde verpflichtet

Die leitende Funktion des Presbyters schlieft die briiderliche Verbunden-
heit mit der Gemeinde nicht aus, sondern ein (debet Deo et populo servire).
Unablissig rufe er sich in Erinnerung, dafl er nicht um seinetwillen zelebriert,
sondern fiir das versammelte Volk da ist, dem seine ganze Sorge und Auf-
merksamkeit zu gelten hat. Die Verantwortung fiir die Anwesenden auferlegt
ihm ein Dreifaches: dal er den wirklichen Bediirfnissen der Teilnehmer
Rechnung trage und nicht auf seine eigenen Vorstellungen erpicht sei; dafl er
bei der Verteilung der Rollen auf die Kompetenz der Leute, auf ihre Gaben
und Charismen achte, also nicht etwa dem Erstbesten das Amt des Lektors
anvertraue; daf er sich tiber die Art und Weise, wie er seinen Vorsteherdienst
ausiibt, informiere und auf Anregungen, ja sogar Kritik von seiten der Got-
tesdienstbesucher eingehe (feedback!). Wir wissen, wie Unarten, Marotten
und Tics eines Priesters uns auf die Nerven gehen konnen; selber aber merkt
man es nicht, wie abstoflend ein gewisses Verhalten wirkt.

4.3. Der Kirche gehorsam

Wir haben den Dienstcharakter des Vorsteheramtes betont. Wir sind Ver-
walter der gottlichen Geheimnisse, und von solchen, sagt Paulus (1 Kor
4,1-2), verlangt man, daf sie sich treu erweisen. Wir versiindigen uns, wenn
wir uns als die Herren der Liturgie aufspielen; diese gehort der Kirche. Las-
sen nun aber die vorgeschriebenen Biicher der Spontaneitit keinen Raum
mehr? Im Gegenteil, gerade die neuen Ordines fordern von den Priestern ein
durch und durch schépferisches Engagement. Sie sollen mit den angebotenen
Elementen etwas anzufangen wissen, was indessen nur gelingt, wenn sie von
der Wirkmacht des gottesdienstlichen Geschehens iiberzeugt und ergriffen
sind. Jene, die immer nach Neuem Ausschau halten, geben sich einer Tau-
schung hin, weil es sich bei der Liturgie um eine Wirklichkeit handelt, die
durch den Zelebranten und die Gemeinde immer wieder zum Leben erweckt
werden will. Nie geht es dabei in erster Linie um die Verwendung ,,vorfabri-
zierten Materials”, nur um die Ausfihrung von Riten, sondern um eine Neu-

3 Ein Leib und ein Geist werden in Christus. Schreiben ,,Uber die Eucharistie* Papst Johan-
nes Pauls II. Mit einem Vorwort von W. Kasper (Freiburg i. Br. 1980) 15; 81-87.



schopfung von Mal zu Mal, die auf das Vorgegebene zuriickgreift. Die wirk-
liche Kreativitit des Priesters ereignet sich im Akt des Liturgiefeierns selbst
und nicht am Schreibtisch, wo man Gebete verfaft. Wie die Musik nicht zu-
erst Partitur, so ist auch die Liturgie nicht zuerst ein Text; was der Dirigent
beziehungsweise der Vorsteher aus dem Niedergeschriebenen herausholt, das
zahlt in beiden Fillen.4

Schluflwort

Wir glauben als Christen an die Inkarnation mit all ihren Grenzen und Be-
dingtheiten. Auch die Liturgie unterliegt dem Gesetz der Menschwerdung
Gottes, und deshalb bejahen wir sie in threr Gebrechlichkeit und Unvoll-
kommenheit. Wir versuchen mit totaler Hingabe, aus ihr den Ort zu machen,
wo das Volk seinem Gott begegnet. Wir, die Priester, konnen nichts anderes,
aber auch nichts Groferes tun, als die Hinwege bereiten, damit der Transitus
Domini sich ereignet.

4 D. Rimaud, Faut-il créer dans la liturgie? MD 97 (1969) 95-103.

Das sind die heiligen Geheimnisse, die der Bischof durch die heiligen Akte
der Liturgie andeutet, wenn er die verhiillten Gaben sichtbar macht, ihr ein-
heitliches Ganzes an viele zerteilt und durch die innigste Vereinigung der ver-
teilten Gaben mit dem Wesen der Empfanger diese zu vollendeten Teilnehmern
an ihnen heiligt. Denn er zeichnet uns in den Zeremonien, da er uns Jesus
Christus vor Augen hélt, auf sinnlich wahrnehmbare Weise gleichsam ein Bild
des geistigen Lebens unserer Seelen, wie Christus aus dem Dunkel der Gott-
heit dadurch, daB er vollstédndig und unvermischt ein Mensch gleich uns ge-
worden, aus Liebe zu den Menschen eine Gestalt unserer Natur angenommen
hat und, ohne eine Veranderung zu erleiden, aus dem, was der [géttlichen]
Natur nach Eines ist, in das geteilte Wesen unserer Natur hervorgetreten ist
und durch diese werktatige Liebe zu den Menschen unser Geschlecht zur
Gemeinschaft mit sich selbst und seinen Giitern berufen hat. Voraussetzung
ist, daB wir durch eine moglichst treue Verdhnlichung mit ihm mit seinem
gottlichsten Leben eins werden und dadurch in Wahrheit zur vollkommenen
Anteilnahme an Gott und dem Géttlichen gelangen.

Aus: Pseudo-Dionysius Areopagita: Kirchliche Hierarchie 3
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Stellvertretung — Leid — Jenseitshoffnung
Die Botschaft des vierten Gottesknechtsliedes (Jes 52,13-53,12)

Univ.-Doz. Dr. Friedrich Vinzenz Reiterer
1. Aligemeine Vorbemerkung zum vierten Gottesknechislied

Im Titel wurde schon die Textgruppe genannt, zu der der im folgenden be-
handelte Text gerechnet wird, nimlich die Gottesknechtslieder. Wie in der
exegetischen Diskussion gewohnlich, werden auch beziiglich der ,,Gottes-
knechtslieder weit auseinandergehende Positionen vertreten. Bis zur Ge-
genwart gibt es Fachleute, die der Ansicht sind, die ,,Gottesknechtslieder
seien zu Unrecht als Textgruppe zusammengefafit; man miifite sie als Partien
des iibrigen Deuterojesaja verstehen, meint man?l. Der Grofiteil der Exegeten
bringt jedoch recht iiberzeugende Argumente vor, nach denen die Gottes-
knechtslieder als eigener Block zu behandeln sind. In diesem Falle wird man
sich noch immer iiberlegen miissen, ob eine in sich geschlossene Textgruppe
vorliegt.

Eng verbunden mit diesen Fragen ist die Deutung des ,,Knechtes. Wer ist
gemeint?? Die Verfechter der These, es gibe iiberhaupt keine eigene Gruppe
,,Gottesknechtslieder sehen im ,,Knecht** Israel. Andere sehen in ithm den
Propheten ,,Deuterojesaja‘‘ (oder — wenn auch seltener vertreten — eine an-
dere geschichtliche Gestalt). Eine weitere Deutung nimmt eine Idealperson-
lichkeit an; im Hintergrund steht meist — wenn auch hiufig unausgespro-
chen — die Meinung, dafl es sich hier um eine Weissagung handle, die mehr
oder weniger deutlich schon von vornherein auf Jesus Christus abziele3.
Wenn das Lied von Deuterojesaja verfafit wurde, diirfte es ausgeschlossen
sein, dafl der Prophet von sich selbst spricht. Wollte er jedoch eine Idealper-
son zeichnen, konnten alle Gottesknechtslieder von ihm stammen. Selten
wird die These vertreten, die Gottesknechtslieder seien wesentlich spiter
als das Schrifttum Deuterojesaja entstanden®. Die iiberzeugendsten Argu-
mente scheinen jene Autoren vorzubringen, die im Gottesknecht den Pro-
pheten selbst sehen. In diesem Falle wird man annehmen, dafl der Text von
Schiilern des Propheten verfafit wurdes. Dadurch wird man auch der Beob-

1Vgl. so u. a. Harry M. Orlinsky, The so-called ,,suffering servant in Isaiah 53, Cincinnati
(Ohio) (The Hebrew Union College press) 1964; ,,Es gibt keine ,EJ-Lieder‘. Es gibt hingegen
eine grofiere Grupe von Texten, die vom ,Knecht* des Herrn sprechen, und hierher gehtren auch
die vier, die bisher ,EJ-Lieder* genannt worden sind* (Tryggve N. D. Mettinger, Die Ebed-
Jahwe-Lieder. Ein fragwiirdiges Axiom: Annual of the Swedish theological institute 11 (1978)
68—75; Zitat auf Seite 75).

2 Vgl. die ausfiihrliche Darstellung der Literatur und der Deutungsvorschlige bei Christopher
R. North, The suffering Servant in Deutero-Isaiah. An historical and critical study, Oxford
(University press) 21963, 28-116.

3 Interessant ist hier der Versuch von Herbert Haag, der zum Ergebnis kommt: ,,Wir sehen . . .
nicht nur, daff mit dem Ebed der Lieder eine Einzelpersonlichkeit gemeint sein muf}, sondern
auch, daf diese Persénlichkeit mit Jahwe gleichgestellt wird . . .* (Das Lied vom leidenden Got-
tesknecht (Is 52,13-53,12): Bibel und Kirche 16 (1961) 3-5; Zitat von Seite 4.

4 Dies vertritt etwa Haag [Anm. 3] 3.

5 ,,Wenn . . . der ,Knecht Jahwes‘ ein Prophet war, dann Deuterojesaja selbst, der in den beiden
ersten Spriichen sein prophetisches Selbstverstindnis entwickelt und in den beiden folgenden



achtung gerecht, dafl — vom literarisch-stilistischen Standpunkt aus gesehen —
das Gedicht sich an deuterojesajanisches Denken anschlief3t.

Die bisherigen Ausfithrungen zeigen schon, dafl sich im Zusammenhang
mit dem vierten Gottesknechtslied eine iiberaus groffle Zahl von Problemen
ergibt. Dies ist vor allem auch deswegen der Fall, weil es sich um einen iu-
flerst bedeutsamen Text handelt, der schon nach allerlei Seiten hin untersucht
worden ist, sodafl die Einzelfragen besonders deutlich hervortreten. Doch
auch vom theologischen Standpunkt aus sei auf die Wichtigkeit hingewiesen.
»» Wir stehen vor einem Einblick in das Mysterium der Erldsung, wie es selbst
den Evangelisten nicht vollkommener zuteil wurde. . . . Wie weit auch unter
den Auslegern die Auffassungen tiber den Sinn unserer Lieder auseinanderge-
hen mogen: darin sind sich doch alle einig, daff die Offenbarung des Alten
Testamentes in ihnen ihren Gipfel erreicht hat6. Daher ist es nicht verwun-
derlich, daf sich neben einer Unzahl von Artikeln auch eingehende Mono-
graphien mit Jes 53 beschaftigen”.

2. Der Hintergrund als Verstindnishilfe

Da hier die Ansicht vertreten wird, daff die religidsen Probleme, die durch
das Leben im Exil veranlaflt worden waren, den Hintergrund fiir das zeitge-
schichtliche Verstindnis des Knechtes abgeben, braucht man diesen Teil nicht
weiter auszufithren. Dies geschah ja schon frither8. Hier geht es um litera-
risch-methodische Erwigungen, die fiir die Auslegung und das Verstindnis
nutzbar gemacht werden kénnen. Der Abschnitt Jes 52,13—53,12 hebt sich
derart deutlich vom Kontext ab, daf} es keiner Belege bedarf, wo die Abgren-
zung vorzunehmen ist. Auch der Aufbau ergibt sich einem aufmerksamen Le-
ser ohne Schwierigkeiten. 52,13—15 und 53,11b-12 stellen Rahmenteile dar,
in denen Gott selbst zu seinem ,,Knecht** Stellung nimmt. Aus der Stellung
von 52,1315 folgt aber auch, dal am Anfang schon Ergebnisse vorwegge-
nommen werden. Wir werden den ersten Rahmenteil deshalb nach dem Mit-
telstiick behandeln. Der Hauptteil gliedert sich in 53,1-6 und 7-11a. Der er-
ste Abschnitt (Vv 1-6) bietet ein in Wir-Form gehaltenes, kollektives Be-

Spriichen wie in einer Art prophetischen Testaments den Sinn seiner Aufgabe und seines Lebens
festzuhalten sucht. Die beiden letzten Spriiche — also auch Jes 52,13-53,12 — stammen aus dem
Kreise seiner Anhinger, die sein scheinbares Scheitern neu durchdacht haben und zu eigenen
Deutungen des Leidens und Sterbens gelangt sind*, schreibt Georg Fohrer, Theologische
Grundstrukturen des Alten Testaments, Berlin/New York (de Gruyter) 1972, 23.

® Haag [Anm. 3] 4.5.

7 Vgl. Hans Walter Wolff, Jesaja 53 im Urchristentum, Berlin (Evangelische Verlagsanstalt)
*1952; Harald Hegermann, Jesaja 53 in Hexapla, Targum und Peschitta (Beitrige zur Forderung
christlicher Theologie 56), Giitersloh (Bertelsmann) 1964; Erich Fascher, Jesaja 53 in christlicher
und jiidischer Sicht (Aufsitze und Vortrige zur Theologie und Religionswissenschaft 4), Berlin
(Evangelische Verlagsanstalt) 1958. 3

8 Vgl. Friedrich Vinzenz Reiterer. Das geknickte Rohr zerbricht er nicht. Die Botschaft vom
Gottesknecht: Heiliger Dienst 35 (1981) 162-180; bes. 163 f.
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kenntnis tiber die Haltung der Sprecher zum Knecht. Der nichste Teil (Vv
7—11a) schildert das Schicksal und die Aufgabe des Gottesboten. Danach er-
gibt sich im Zusammenhang der formkritischen Analyse folgende Textstruk-
tur:

52,13-15: Erster Teil des Rahmens

53,1-6:  Bekenntnis iiber die Stellung zum Knecht

53,7-11a: Schicksal und Aufgabe des Knechtes

53,11b—12: Zweiter Teil des Rahmens.

Dagegen 1afit sich das literarisch wertvolle, vom Thema her einzigartige
Gedicht nur schwer gattungsmapig bestimmen. Daher nimmt es nicht wun-
der, dafl sehr verschiedene Thesen vorgetragen werden. Es wird u. a. die
Nihe zum Leichenlied angefiihrt®. Daneben liest man, daff die ,,Gliede-
rung . . . in den beiden Hauptteilen . . . auf den Dankpsalm (berichtender
Lobpsalm) des Einzelnen . . . (weist), in dessen Mitte die gleichen Teile Be-
richt von der Not — Bericht von der Rettung stehen1.“ Mit solchen Uberle-
gungen kommt man in die Nihe des Kultes. Auch dieser Ansatz wurde schon
ausgebaut. Danach ,,enthilt (Jes 52,13-53,12) die drei Wesenskomponenten
jeder Liturgie: die von Gott an die Gemeinde ergehende Verkiindigung, das
als Antwort erfolgende Bekenntnis der Gemeinde, sowie die sowohl die Ver-
kiindigung des Gotteswortes als das Bekenntnis (das Credo) der Gemeinde
deutende und vertiefende Predigt1.* Insgesamt lif8t sich der Text als prophe-
tische Liturgie beschreiben. — Eine ganz andere Zuordnung schlagt Baltzer
vor. Nach ihm ,,ist eine himmlische Gerichtsszene (dargestellt), in der der
Knecht rehabilitiert wird. Der Aufbau folgt antiken Prozefberichten?2.*

3. Auslegung

Nach diesen methodischen Uberlegungen ist es an der Zeit, zum Text und
seiner Auslegung zu gehen. Wir richten uns nach der in der Formkritik ge-
fundenen Struktur, stellen aber die beiden Rahmen an das Ende, damit die
Schwere und Gewichtigkeit des Gedichtes noch deutlicher hervortrete.

® Vgl. Gerhard von Rad, Predigtmeditationen, Gottingen (Vandenhoeck & Ruprecht) 1973, 74.
10 Claus Westermann, Das Buch Jesaja. Kapitel 40—66 (Das Alte Testament Deutsch 19), Got-
tingen (Vandenhoeck & Ruprecht) 41980, 207; vgl. auch Joachim Begrich, Studien zu Deutero-
jesaja (Theologische Biicherei 20), Miinchen (Kaiser) 1969, 151.

11 Notker Fuglister, Jesaja 52,13—53,12 (Karfreitag), in: Josef Schreiner (Hrsg.), Die alttesta-
mentlichen Lesungen der Sonn- und Feiertage. Auslegung und Verkiindigung B 2, Wiirz-
burg/Stuttgart (Echter/Kath. Bibelwerk) 1970, 40-54; Zitat von Seite 40f.

12 Klaus Baltzer, Die Biographie der Propheten, Neukirchen (Neukirchner Verlag) 1975, 176.



3.1. Das Bekennitnis zum Knecht

2l Der-Text

Wer hat unserer Kunde geglaubt? Der Arm des Herrn — wem wurde er
offenbar? (V 1). Vor seinen!® Augen wuchs er auf wie ein junger Sprofs,
wie ein Wurzeltrieb aus trockenem Boden. Er hatte keine schone und
edle Gestalt, so dafl wir ithn anschauen mochten. Er sah nicht so aus,
dafl wir Gefallen fanden an ihm (V 2). Er wurde verachtet und von den
Menschen gemieden, ein Mann voller Schmerzen, mit Krankheit ver-
traut. Wie einer, vor dem man das Gesicht verhiillt, war er verachtet;
wir schitzten ihn nicht (V 3). Aber er hat unsere Krankheit getragen
und unsere Schmerzen auf sich geladen. Wir meinten, er sei von Gott
geschlagen, von ihm getroffen und gebeugt (V 4). Doch er wurde
durchbohrt wegen unserer Verbrechen, wegen unserer Siinden zer-
malmt. Zu unserem Heil lag die Strafe auf ihm, durch seine Wunden
sind wir geheilt (V 5). Wir hatten uns alle verirrt wie Schafe, jeder ging
fiir sich seinen Weg. Doch der Herr lud auf ihn die Schuld von uns al-
len (V 6).

3.1.2 Die einleitende Frage (V 1)

Es ist nicht nur theoretisches Interesse, das wissen mochte, wer in V 1
spricht. Wer sind die erwihnten ,,wir*? Ist Israel gemeint oder die Heiden-
welt? — In beiden Fillen ergeben sich bedeutsame Konsequenzen fiir die
Reichweite des Siihneleidens. — Die ,,Kunde, die man nicht zur Kenntnis
genommen hatte, bezieht sich auf die zuvorgehende Gottesrede, namlich den
ersten Rahmen?4. Das ,,wir” diirfte die Autoren umfassen?S, die sich mit den
Hérern verbunden fiihlen. Vielleicht gehdren hierzu auch die Schiiler des
Propheten, die zuerst fiir ihren Meister eingetreten waren, aber zwischenzeit-
lich zu den Skeptikern iibergewechselt waren.

Jedenfalls handelt es sich um eine Kunde, die die Kraft Gottes erfahrbar
werden liflt. ,,Der Arm* ist eine Chiffre fiir Kraft. Im profanen Bereich be-
zeichnete man den siegreichen Arm eines Kriegers oder Feldherrn (vgl. den
des Kyros in Jes 48,14) damit. Deuterojesaja hat diesen Ausdruck in die reli-

13 6,,Vor seinen Augen‘ pafit dann zum Kontext, wenn man Jahwe meint; doch bleibt der Ein-
druck eines Bruches; statt lefanaw wurde daher lefanenu (vor uns) zu lesen vorgeschlagen; vgl.
D. Winton Thomas, Biblia Hebraica Stuttgartensia 7; Christopher R. North, The Second Isaiah,
Introduction, translation and commentary, Oxford (Clarendon) 1964, 229.

14 Vgl. Franz Karl Heinemann, Der leidende und erhéhte Gottesknecht. Jes 52,13-53,12, in:
Klemens Jockwig, Willi Massa (Hrsg.), Am Tisch des Wortes 164, Stuttgart (Kath. Bibelwerk)
1978, 38-49; Hinweis auf Seite 40.

;5 Vgl. so Paul Volz, Jesaja. Zweite Hilfte Kapitel 40-66, Hildesheim/New York (Olms) 1974
1932), 174.
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gios-theologische Ausdrucksweise iibernommen. Er umschreibt bei ihm die
siegreiche Hilfe Jahwes, die er seinem bedringten Volk zukommen lafit.
Nach 40,10 kommt Jahwe ,,mit Macht, er herrscht mit starkem Arm. . . . Er
bringt seinen Siegespreis (= die aus der Zwangsherrschaft befreiten Israeliten)
mit. Alle, die er gewonnen hat, gehen vor ihm her. ,,Denn der Herr trostet
sein Volk, er erldst Jerusalem. Jahwe macht seinen heiligen Arm frei vor den
Augen der Volker* (Jes 52,9b.10a)16.

Was wir also jetzt zu horen bekommen, ist die Botschaft von einer iiberra-
genden Machttat Gottes. Befindet man sich im Bereiche solcher Ausdrucks-
weise, erwartet man eindrucksvolle, fir alle Welt sichtbare Ereignisse. Doch
wird man bald ins Verwundern geraten, wenn die Frage aus V 1 nicht ohne-
dies als Zeichen des Staunens gewertet werden will'”. Soll denn das ein Aus-
weis der Uberlegenheit Gottes sein, was des weiteren tiber den ,,Knecht* ge-
schrieben steht?

3.1.3. Der Bericht tiber die dufiere Erscheinung und das Schicksal des
Knechtes (Vv 2—4)

Wenngleich der Teil Vv 2-4 im ersten Abschnitt des Hauptteiles ein eige-
nes Gewicht besitzt, sollte man bedenken, dafl der Autor einen weiten Bogen
spannt und so beide Hauptteile zusammenschweifit: von der Geburt (V 2) bis
hin zum Grab (V 9). Er iibersteigt damit die Klage der Psalmen. Auch aus
dem schweren Schicksal Jeremias, dessen leidvolle Existenz in seinen eigenen
Augen mit der Geburt beginnt (vgl. Jer 10,14.17), ist kein so umfassendes
Leiden bekannt.

Der Mann, der hier beschrieben wird, wichst ohne ,,iiberragende Qualiti-
ten® — nach innerweltlichen Kriterien gemessen — auf. Ja, man kann schirfer
formulieren: er fillt negativ aus der Rolle. Weder ist er schon, noch stark,
noch durchschlagkriftig. ,,Schonheit des Kérpers ist im Alten Testament et-
was zum Segen Gehoriges*“18. Somit ist mit der Beschreibung die Wertung
des Knechtes vorbereitet: er ist nicht gesegnet, er steht auflerhalb des Segens.
Man meidet den, dringt ihn in die Einsamkeit und Verlassenheit, von dem
man annimmt, Gott habe sich von ihm zuriickgezogen.

Zudem ist der Mann krank. Es wird zwar nicht gesagt, an welcher Krank-
heit er litt, doch vermutete man, er sei aussitzig gewesen'®. Der Vergleich mit
der Ausdrucksweise und den geprigten Formeln der Klagelieder erwies je-
doch, dafl man solche Riickschliisse nicht ziehen kann. Es liegen nimlich lite-

16 Vgl. auch noch Jes 40,11; 51,5.9.

17 Vgl. so Westermann [Anm 10] 210.

18 Vgl. Westermann [Anm 10] 211.

19 Vgl. so Bernhard Duhm, Das Buch Jesaja, Gottingen (Vandenhoeck & Ruprecht) 51968
(= *1922), 397; Haag [Anm 3] 4: ,,Der Aussatz galt den Israeliten als die Strafe Gottes*.



rarische Topoi vor, in denen die Beschreibung vollzogen wird?°. Betonen
mag man, dafl die Streuung der Motive iiberdurchschnittlich groff ist. Und
unbestreitbar sind die Leiden real und nicht nur ubertragen zu verstehen,
auch wenn man nicht mehr festlegen kann, um welche Krankheit es sich ge-

handelt hat.

3.1.4. Einer trigt die Strafe fiir andere (Vv 4—06)

Mit diesen Versen setzt die erste Deutung des Leidens ein. Wie man aus
den Vv 5b.6d entnehmen kann, haben die Sprechenden tatsichlich gesiindigt.
Sie liefen sich awon zuschulden kommen. Im Hebriischen gibt es kein
Sammelwort ,,Siinde* wie im Deutschen. Die Dimensionen des Bosen wer-
den unter verschiedenen Aspekten und in den verschiedenen Erscheinungs-
weisen bzw. Wirkungen eingefangen. Das Wort ‘awon will die Verkehrung
des Guten, die Verdrehung des von Gott vorgesehenen Lebenswandels aus-
driicken. Das bestitigt auch V 6b, demzufolge jeder seinen Weg ging. Nach
dem Schopfungsplan ist der Mensch dazu geschaffen, dem anderen Hilfe zu
sein (vgl. Gen 2,18). Wenn jeder seinen eigenen Weg geht, verdreht er just
den Schépfungsinhalt.

Die zweite Dimension des Bosen ist pescha®. Dieses Wort bezeichnet die
aktive und heftige Auflehnung. Es geht hier darum, dafl eine Verpflichtung,
die man an sich zu erfiillen hitte, nicht nur ignoriert, sondern bewufit be-
kampft wird.

Das Bose der Sprechenden ist demnach schwerwiegend?!. — Es ist bekannt,
dafl nach alttstamentlichem Denken das Unrecht irgendwie beglichen und
ausgeglichen werden mufl. Hat jemand ein Tier gestohlen, muf} er es vielfach
erstatten (vgl. Ex 21,37). Und wenn man etwas nicht ersetzen konnte, gab es
sogar das Institut der Schuldsklaverei. In diesem Falle mufite man solange ar-
beiten, bis der geschuldete Wert erreicht war (vgl. Lev 25,39-43). Ahnlich
haben auch nichtmaterielle Vergehen in Ordnung gebracht zu werden. Etwa
gibt es Boses, das den Tod verlangt, wenn man sich solches zuschulden
kommen lief} (vgl. Jos 7,1-26; V 25: ,,Womit du uns ins Unheil gestiirzt hast,
damit stiirzt dich der Herr heute ins Ungliick. Und ganz Israel steinigte
Achan®). — Diese Fakten fithrten dazu, dafl manche Exegeten — etwas iiber-

20 ,,Diese grofie Nihe zur Sprache der Psalmen hat eine wichtige Konsequenz: wir kénnen dann
in diesen Sitzen eine direkte buchstibliche Beschreibung des Leidens des Knechtes nicht erwar-
ten. Es ist das gleiche typische und allgemeine Reden vom Leid wie das der in den Psalmen ihr
Leid vor Gott Klagenden® (Westermann, [Anm 10] 211); vgl. auch P.-E. Bonnard, Le second
Isaie. Son disciple et leurs éditeurs. Isaie 4066 (Etude Bibliques), Paris (Gebalda) 1972, 272.
1 Wenn man sich diese Aussagen vor Augen hilt, erkennt man, da Volz [Anm 15] 177 den In-
halt nicht entsprechend beschreibt: ,,Es sind keine besonderen, schweren Siinden, die die ,wir®
veriibten, aber charakteristisch fiir die ,wir", fiir den alltiglichen Menschen, ist eben die Selbst-
liebe, das Nebeneinanderlaufen, der Mangel an Gemeinschaftsgefiihl, das gedankenlose sich Aus-
leben nach Augenblicksimpulsen®.
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spitzt — von einem notwendig funktionierenden Tun-Ergehen-Zusammen-
hang sprechen?2.

Die Sprecher im Gedicht verrit die Argumentation, daff auch sie nahe
daran sind, ,,von der Folge, vom Ergehen des Menschen, auf sein vorherge-
hendes Verhalten“?? riickzuschlieflen. Sie gehen ja doch davon aus, dafl die
Folgen der Vergehen jemanden treffen miissen. Doch siehe, nicht die Schul-
digen sind betroffen, sondern der unschuldige ,,Knecht“. Damit fallt der
Knecht aus dem Rahmen herkommlicher Vorstellungen. Es ist ja aus dem
Buche Ijob bekannt, dafl sich ein Unschuldiger heftig gegen Verdichtigungen
zur Wehr setzt. Hier jedoch hat ein Schuldloser die der Untat folgenden
Sanktionen zu ertragen.

Damit noch nicht genug! ,,Zu unserem Heil . . ., heiflt es, ,,die Strafe auf
ihm®. Das ist kein sprachlicher Fehler, sondern der Versuch, die hebriische
Ausdrucksweise (Nominalsatz = Satz ohne Zeitwort) nachzuahmen. Faktisch
geschieht durch diesen Knecht schalom (iibersetzt mit ,,Heil*) fiir die Un-
rechttiter. Schalom meint den integren, heilen Zustand, den die Welt von sich
aus nicht erreichen kann, den nur Gottes Tat zu verwirklichen imstande ist.
Jetzt, so lesen wir, erreicht diesen Heilszustand der ,,Knecht* fiir die Stinder.
Durch das Leid eines Unschuldigen hindurch fihrt der Weg zum Heilszu-
stand der Schlechten. — Ein unerhorter Gedanke!

3.2. Schicksal und Aufgabe des Knechtes

3.2.1- Der Text
Er wurde miffhandelt und niedergedriickt, aber er tat seinen Mund
nicht auf. Wie ein Lamm, das man zum Schlachten fiihrt, und wie ein
Schaf angesichts seiner Scherer, so tat auch er seinen Mund nicht auf
(V 7). Durch Haft und Gericht wurde er dahingerafft, doch wen kiim-
merte sein Geschick? Er wurde vom Land der Lebenden abgeschnitten
und wegen der Verbrechen seines?* Volkes zum Tode?s getroffen26

22 | Der Vergeltungsglaube geht von dem Satz aus, daff Verhalten und Schicksal des Menschen
einander entsprechen und dafl daher eine gute Tat immer Heil nach sich zieht, eine Missetat da-
gegen Unbheil . . . Es hitte ja keinen Sinn, bestimmte Lebensregeln zu empfehlen, wenn man
nicht davon iiberzeugt wire, dafl ihre Befolgung Gutes nach sich zieht, wihrend derjenige, der
sich nicht darum kiimmert, unter den Folgen dessen zu leiden hat** (Georg Fohrer, Das Alte Te-
stament. Einfithrung in Bibelkunde und Literatur des Alten Testaments und in Geschichte und
Religion Israels II, Giitersloh (Mohn) 31980, 165f).

23 Fohrer [Anm 22] 166.

24 Die Ubersetzung setzt voraus, dafi man statt “ammi (mein Volk) ®ammo (sein Volk) liest, wie
schon in Qumran belegt; andere empfehlen mippescha®enu (wegen unserer Siinden) (Westermann
[Anm. 10] 205) oder nur ®amme (der Vélker) statt “ammi (mein Volk) North [Anm 13] 230;
Bonnard [Anm 20] 267).

25 Im Hebriischen steht lamo (fiir ihn, vor ihm); da dies keinen guten Sinn ergibt, schliefit sich
die Einheitsiibersetzung dem Vorschlag lammawet (zu Tode) an; sie folgt der Septuaginta (vgl.
auch North [Anm. 2] 125).

26, Der Schlag* (nega®), wie im Urtext steht, wird auf nugga® (er wurde getroffen) geindert (vgl.
Westermann [Anm. 10] 205).



(V 8). Bei den Ruchlosen gab man ihm sein Grab, bei den Verbre-
chern?? seine Ruhestitte?8, obwohl er kein Unrecht getan hat und kein
triigerisches Wort in seinem Mund war (V 9). Doch der Herr fand Ge-
fallen an seinem zerschlagenen (Knecht), er rettete den, der sein Leben
als Siithnopfer hingab?®. Er wird Nachkommen sehen und lange leben.
Der Plan des Herrn wird durch ihn gelingen (V 10). Nachdem er so vie-
les ertrug, erblickt er das Licht3?. Er sittigt sich an Erkenntnis3!
(V 11a).

3.2.2. Die Verfolgung bis zum Tode (Vv 7-9)

Man verfolgte diesen stillen Dulder, der fiir seine Peiniger Heil schaffen
sollte. Er wurde vor Gericht geschleppt, verurteilt und getdtet. Nicht genug
damit! Man wollte ihn noch im Tode treffen: sein Grab ist bei jenen, die Gott
ferne sind, bei den Verbrechern. Dies wurde ihm alles zugefiigt, obwohl nie
ein unrechtes Wort iiber seine Lippen kam. Nicht einmal die grofien Schmer-
zen entlockten ihm Auflehnung. Nein! ,,Wie ein Lamm, das man zum
Schlachten fithrt, und wie ein Schaf angesichts seiner Scherer, so tat auch er
seinen Mund nicht auf (7b).

Einige Gedanken sollte man hier besonders hervorheben. ,,Freiwillig leidet
der ,Knecht’, d. h. dem hebriischen Wortverstand zufolge, ,er selber . . .
beugte* bzw. ,verdemiitigt sich“32. Hier wird der Gedanke aus dem dritten
Gottesknechtslied aufgenommen: ,,Ich aber wehrte mich nicht, wich nicht
zuriick . . . Ich hielt meinen Riicken denen hin, die mich schlugen*
(Jes 50,5b.6a). — Diese Haltung hat auch Wirkungen auf den Gottesplan.
Keine Reaktion des Knechtes ibernimmt die Eigeninitiative!! Damit provo-
ziert und fordert der Knecht den Eingriff Gottes. Und zwar ist das ein Weg,
der auch Gott nicht festlegt, in welche Richtung ein Ausweg versucht werden
miifite. Dadurch wird nun eine Méglichkeit erdffnet, die bis dahin nicht Ge-
hortes geschehen laflt (vgl. 52,15).

%7 Die Einheitsiibersetzung lehnt “aschir (Reicher) ab; vorgeschlagen werden “ose ra® (Ubeltiter,
Verbrecher); vgl. Westermann [Anm 10] 205; North [Anm 2] 125.

28 Das hebridische bemotaw ist verderbt; Thomas (BHS) schligt ,,bamato sepulchrum suum®,
wie auch die Einheitsiibersetzung schreibt, vor.

2 Der Vers 10 a.b bereitet Schwierigkeiten. Begrich [Anm 10] 64 empfiehlt hehelim et-sam (er
heilte (den), der hingab) statt des unpassenden heheli *im-tasim (die Krankheit, wenn du/sie
setzt); nach BHS sollte nur statt taim (du/sie setzt) tusam (sie wird gesetzt/gegeben) vorgeschla-
gen.

3 Nach der Jesajarolle aus Qumran wird ’or (Licht) erginzt.

31 Wahrscheinlich richtig ist die Deutung, wonach bei Beibehaltung des Textes ein anderer
Wortsinn zugrundeliegt. Denn da‘ato muf} nicht von ,,seinem Wissen hergeleitet werden, son-
dern kann auch ,,seine Erniedrigung® bedeuten; vgl. so D. Winton Thomas, A consideration of
Isaiah 53 in the light of recent textual and philological study, in: H. Cazelles (Hrsg.), De Mari 2
Qumran, FS J. Coppens, Gembloux/Paris (Duculot/Lethielleux) 1969, 126.

32 Fiiglister [Anm 11] 46.
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3.2.3. Der Weg iiber den Tod hinaus (Vv 10-11a)

Mit dem Tod ist nicht das letzte Wort gesprochen. Gott wendet sich sei-
nem Knecht zu. Er rettet den, der sein Leben als Siihnopfer fiir ,,die vielen*
hingab. Die ,,vielen* sind wahrscheinlich eine absichtlich allgemein gehaltene
Formulierung33. Uber die Grenzen Israels hinaus wird man entsprechend
dem deuterojesajanischen Universalismus die Wirkung annehmen. Doch wird
deswegen nicht ,,alle” stehen, weil — trotz der Riicksichtnahme auf die
Schwichen und Unzulinglichkeiten der Menschen — ein Mindestmafl an
Sehnsucht auf Erlésung notwendig ist, damit Gott eingreifen kann. Aber fiir
diese, die zur Einsicht kommen, wird das ,,Sithnopfer* tatsichlich alle Schuld
tilgen.

Besonders wichtig ist der Hinweis, daf} der getotete Knecht Nachkommen
sehen werde. Nach seinem Leiden und Tod wird er Licht erblicken. ,,Licht*
als Hinweis auf die Befreiung aus grofler Not wird hier weiterentwickelt.
,,Licht schauen® kann nach der biblischen Ausdrucksweise soviel wie ,,le-
ben besagen. ,,Warum schenkt er dem Elenden Licht, und Leben denen, die
verbittert sind?* (Ijob 3,20) belegt dies ebenso wie Ps 36,10: ,,Denn bei dir
ist die Quelle des Lebens, in deinem Licht schauen wir Licht®. — Wenn deut-
lich ist, dafy die Chiffre ,,Licht™ reales Leben bezeichnet, dann mufl man sich
vor Augen halten, daf} der ,,Knecht” ja schon tot ist bzw. war. Hier bricht
das erstemal in der Bibel eine neue Form von Weiterlebenshoffnung durch.
Wenn auch noch nicht klar ausformuliert, so geht der Text doch unzweideu-
tig in die Richtung, dafl mit dem Tod erstens nicht das ,,Ende* gekommen
ist, und zweitens, dafl das Weiterleben in Lebenstfiille erfolgen wird. Mit die-
ser Stelle ist inneralttestamentlich ein neuer Weg moglich geworden. War man
auch schon immer iiberzeugt, dafl das Leben mit dem Tode nicht so einfach
zu Ende ist, so ubersteigt die jetzt gegebene Offenbarung durch die anzie-
hende Freude doch die vorhergehenden Vorstellungsformen. Die Sche’ol
z. B. ist ein Ort der dumpfen Dimmerung, die nicht sonderlich anziehend
wirkt. In ihr duflert sich Gott nicht so faszinierend wie auf der Erde, sie ist
ein Ort traurigen Dahindésens. ,, Wirst du an den Toten Wunder tun, werden
Schatten aufstehen, um dich zu preisen? Erzihlt man im Grab von deiner
Huld, von deiner Treue im Totenreich?* (Ps 88,11f), schreit der Psalmist
verzweifelt hinaus. Selbst Kohelet, der mindestens 200 Jahre nach dem Autor
des vierten Gottesknechtsliedes lebte, schrieb noch: ,,Ein lebender Hund ist
besser als ein toter Lowe. Und: die Lebenden erkennen, dafd sie sterben wer-
den; die Toten aber erkennen tiberhaupt nichts mehr. Sie erhalten auch keine
Belohnung mehr; denn die Erinnerung an sie ist in Vergessenheit versunken®

(Koh 9,4b-5).

33 Vgl H. W. Hertzberg, Die ,,Abtriinnigen und die ,,Vielen*. Ein Beitrag zu Jesaja 53, in:
Arnulf Kuschke (Hrsg.), Verbannung und Heimkehr. Wilhelm Rudolph zum 70. Geburtstage, ,
Tiibingen (Mohr) 1961, 97-108.



Im Ringen um die Durchdringung der Weiterlebenshoffnung, so sieht man,
ist das vierte Gottesknechtslied ein tiberaus hoffnungsvoller Markierungs-
stein.

3.3. Erster Teil des Rahmens
3.3.1. Der Text

Seht, mein Knecht hat Erfolg, er wird grofl sein und hoch erhaben
(52,12). Viele haben sich iiber ihn3* entsetzt, so entstellt sah er aus,
nicht mehr wie ein Mensch, seine Gestalt war nicht mehr die eines
Menschen (V 14). Jetzt aber setzt er viele Volker in Staunen, Konige
miissen vor thm verstummen. Denn was man ihnen noch nie erzihlt
hat, das sehen sie nun; was sie niemals horten, das erfahren sie jetzt

(V 15).

3.3.2. Gott charakterisiert seinen ,,Knecht

Wer den ersten Rahmen liest, weif8 sofort, daf} das folgende zu einem heil-
vollen Ende kommen wird. So war es sinnvoll, das Geschehen um den
Knecht in seiner scharfen Profilierung herauszunehmen. Nun aber zum Text.
In der Ubersetzung kommen einige wichtige Akzente nicht zur Geltung. Es
heifit, daff der Knecht ,,Erfolg hat*. Doch steht im Urtext: ,,er erwirkt den
Erfolg®. Diese Nuance ist bedeutsam. Wird doch dargetan, dafl gerade und
besonders durch das augenscheinliche Scheitern der Erfolg erwirkt wird.

Mit wenigen, aber markanten Worten wird die nachstehende (V1-7) Be-
schreibung des vom Leid und der Krankheit gezeichneten Knechtes vorweg-
genommen, aber auch die sieghafte Rettung. Menschenunwiirdig und un-
menschlich schien der Knecht zu enden, doch durch Gottes Eingriff geschieht
bis zu jener Zeit Unerhértes. In der Auslegung wurde auf dieses Moment
oben schon hingewiesen. Als radikale (wurzelhafte) Konsequenz wird man
,»das Urteil tiber den ,Knecht‘, den man bislang als einen von Gott Geschla-
genen und total Gescheiterten miflachtet hat, von Grund auf revidieren miis-
sen. Universale Konsequenzen (hat man zu ziehen, da) nicht nur Israel, son-
dern auch ,die (Heiden)Vélker* . . . und ,die Konige* - d. h. die grofie Masse
der Menschen samt ihren Michtigen — . . ., vor Staunen verstummend, um-
denken (werden) miissen. In dieser Umwendung, in dieser Hinwendung zum
;Knecht‘, von dem man sich zuvor entsetzt und enttiuscht abgewandt hat, ist
die Um- und Hinkehr zu Jahwe . . . impliziert und damit, zumindest ein-
schluflweise, das weltweite Heil grundgelegt, mit dessen Herbeifiihrung der
Knecht von allem Anfang an beauftragt war3s.«

% Im Hebriischen steht ,,iiber dich* (“aleka); da dies nicht zum Kontext pafit, wird zurecht auf
“alaw (iiber ihn) geandert; vgl. BHS.
3 Fiuglister [Anm 11] 44f,
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3.4. Zweiter Teil des Rahmens

3.4.1. Der Text

Mein Knecht, der gerechte36, macht die vielen gerecht; er lidt ihre
Schuld auf sich (V 11). Deshalb gebe ich ihm seinen Anteil unter den
Groflen, und mit den Michtigen teilt er die Beute, weil er sein Leben
dem Tod preisgab und sich unter die Verbrecher rechnen lieff. Denn er
trug die Siinden von vielen und trat fiir die Schuldigen ein (V 12).

3.4.2. Der Erfolg des Knechtes

Einen noch nie vernommenen Erfolg wird der Knecht erwirken, hief§ es im
ersten Rahmen. Jetzt erfahren wir, was das sein wird, zusammengefafit, im
Munde Gottes bestitigt: wir lesen, dafl der Knecht tatsichlich unschuldig ist.
Das Wort ,,gerecht™ ist irrefilhrend, wenn man die alltagssprachliche Ver-
wendung zugrundelegt. ,,Jahwe ist derjenige, der diesen freispricht bzw. sein
Recht erweist und damit als Unschuldigen ausweisen*“37 wird, will der Autor
sagen.

Dieser unschuldige und gerechtfertigte Knecht setzt den Heilsplan durch,
erwirkt seine Erfiillung, wie sich aus jasdiq ergibt. Die Ubersetzung ,,er
macht gerecht™ gibt diesen Inhalt nur blafl wieder. Es geht nimlich darum,
daf der Knecht fiir die vielen (vgl. oben), also in universalem Umfange wir-
kend, Heil vor Gott erreicht. Und wie geschieht dies? — Dadurch, daf der —
von Gott bestitigte — Unschuldige die Schuld der eigentlich Schuldigen tragt!
Hier blickt man in einen Bereich, der uns das Erschreckende an den Dimen-
sionen des Bosen aufzeigt: So schrecklich wirksam ist die Siinde, daf} sie von
denen, die sie begingen, nicht aufgehoben werden kann.

Das Ergebnis der Wirksamkeit des Knechtes ist grandios. Der Knecht lebt
weiter, zu jenen gerechnet, die Gott schon ausgezeichnet hat. Das ,,Verteilen
der Beute* ist eine Chiffre fiir grofle Freude (vgl. Jes 9,2d: ,,wie man jubelt,
wenn Beute verteilt wird). — So ergibt sich, daff das iiber den Tod Hinaus-
existieren von Freude geprigt sein wird. Abschliefend heifit es noch, daf§ er
alle Zielverfehlungen — das meint das hier verwendete Wort, das man mit
,,Stinde {ibertragen hat —, also alle bewufiten und unbewufiten Verstofle ge-
gen das von Gott vorgesehene Ziel, authob. Noch fehlt etwas Besonderes: Bis
jetzt hatte man den Eindruck, daf der Knecht von Gott geschoben wird,
wihrend er selbst apathisch passiv ist. Dieser Eindruck ist falsch. Die
Schlufliworte sagen uns, daf8 er sich fiir die ,,vielen* einsetzte: ,,er trat und

36 Vgl. dazu Friedrich Vinzenz Reiterer, Gerechtigkeit als Heil. sdq bei Deuterojesaja. Aussage
und Vergleich mit der alttestamentlichen Tradition, Graz (Akademische Druck- und Verlagsan-
stalt) 1976, 107-114.

37 Reiterer [Anm 36] 111.



tritt . . . fiirbittend fiir sie ein, leidenschaftlich und stiirmisch. Auf diese
Weise nimmt er eine typisch prophetische Funktion wahr . . . Dieses Eintre-
ten geschieht jedoch nicht nur mittels verbaler Fiirsprache, sondern durch den
engagierten Einsatz seiner ganzen Person: er trat und tritt, wie es von Mose
heifit ,vor Jahwe in die Bresche, seinen Grimm vom Vertilgen zu wen-
et 38

4. Theologische Akzente

Da nun der exegetische Teil abgeschlossen ist, kann man daran gehen, die
theologischen Schwerpunkte, die das vierte Gottesknechtslied behandelt, dar-
zulegen.

4.1. Der Glaube

Unter einem zweifachen Aspekt kann man iiber den Glauben etwas erfah-
ren. Das einemal ist es der Glaube des Knechtes. Nichts wird direkt iiber den
Glauben dieser Person geauflert, doch zeugt seine Verhaltensweise von einem

derartigen ,,Sich-Verlassen™ auf Gott, dafl man dieses blinde Vertrauen nur i

als innigen Glauben verstehen kann. Der Glaube hilt durch, trigt durch
menschliche Verlassenheit, kérperliche Not und Krankheit, dieser Glaube er-
reicht das Ziel, namlich die Rettung des Glaubenden, auch iiber den Tod hin-
aus, in ein freudiges Weiterleben hinein.

Der zweite Aspekt ist der Glaube der Sprechenden. Offensichtlich fehlte
der Glaube, sowohl auf der menschlichen Ebene (vgl. die urspriingliche Hal-
tung zum Knecht und die Wertung seines Schicksals), als auch auf religiosem
Gebiet. Man sah Gott nicht am Werke. Belehrt durch die Offenbarung, wie
sie im Gotteswort der Rahmenteile gegeben wird, dndert sich dies grundsitz-
lich. Jetzt sieht man plétzlich neue Dimensionen des gottlichen Wirkens:
,»Was sie niemals hérten, das erfahren sie jetzt“ (52,15) und sie nehmen es
auch glaubig an.

4.2. Die Gottesfithrung

Die Menschen neigen dazu, sich einen Weg, auf dem sie vermeinen gut
weiterzukommen, auch als den von Gott vorgegebenen zu deuten. So ge-
schieht es auch in der Wertung des Schicksals des Gezeichneten. Da Gott fiir
alles Gute sorgt, er niemanden unrechterweise zu Schaden kommen liflt, muff
der Leidtragende ein Siinder sein. Selbst ist man natiirlich gerecht und in
Ordnung.

Gottes Fiithrungs- und Weltenplan kann jedoch ganz andere Bahnen gehen,
als man sie vermutet: ,, Wir meinten, er sei von Gott geschlagen, von ihm ge-

38 Fliglister [Anm 11] 48.
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troffen und gebeugt® (53,4¢c,d). Vor Gott jedoch schaut das gleiche Faktum
ganz anders aus. Nur jener, der auflerhalb der Schuldverfallenheit steht, kann
bewirken, daf jenen, die dem Unbheil verfallen sind, eine Chance er6ffnet
wird, um zum Heile zu kommen. ,,Mein unschuldiger Knecht erwirkt fiir die
vielen (,die Masse®) Heil* (53,11c).

4.3. Heil fiir ,,die Stinder*

Die Stinder steuern geradewegs auf das Unheil zu. Dieses kann aber abge-
wendet werden, da der von Gott ausersehene Heilsbringer zu deren Heilung
die Schuld auf sich nimmt: ,,Zu unserem Heil lag die Strafe auf ihm, durch
seine Wunden sind wir geheilt” (53,5¢.d).

4.4. Heil fiir die Volker

. Dieses so unerwartete Handeln Gottes ist aber kein Rettungsweg, der nur
fir jahwegliubige Israeliten offensteht. ,,Er setzt nicht nur viele Volker in
Staunen (52,15a), da sie an ihm das — innerweltlich gesehen — unfafibare
Heilswirken sehen, sondern werden selbst zum Heile gefiihrt. ,,Denn er trug
die Siinden von vielen* und erldste sie so aus der Verstrickung der Schuld
und des Unterganges.

4.5. Die theologische Deutung des Leides

Das Leben des Knechtes ist durchwirkt von Leid. Es scheint keinen ande-
ren Weg der Befreiung fiir andere zu geben, als den durch das Leid hindurch.

Doch kann man zweierlei grundsitzlich verschiedene Stellungnahmen zum
Leid registrieren. Eine ist die Auflehnung. Dann ist das Leid ein Anlafi, iber
den Schopfer herzufallen. Das Geschopf macht sich zum Richter. Dadurch
entbloflt es seine Widerspenstigkeit, seinen Hochmut und die Unfihigkeit,
sich dem Schopfungsplan einzuordnen. — Die zweite Stellung bezieht der
Knecht: ,,er beugt sich willig”. Er bejaht das Leiden und ordnet sich in der
Extremsituation der harten Erwartung Gottes unter.

Dieses bejahte Leiden hat nicht deswegen einen Sinn, weil ein krankhafter
Geist sich selbst qualen will. Ganz das Gegenteil! Das Leiden nimmt die Fol-
gen der Verschuldungen auf sich. Entscheidend ist, daf ein Unschuldiger —
noch dazu von jenen verfolgt, die er rettet — die Leidenslast trigt. Sinn und
Wert bekommt aber diese Tat erst dadurch, dafl sie Gott selbst sanktioniert:
»»Doch der Herr fand Gefallen an seinem Zerschlagenen® (53,10a).

Das Leiden endet aber nicht im Grab. Vielmehr ist das Leid Durchgang zu
einem erfillten, freudigen Leben. Der Letzteinsatz fiir Gott ist geleistet, und
der Herr nimmt seinen Knecht in die Fiille des Lebens: ,,Und er wird lange
leben* (53,10c).



Aber nicht nur den Leidenden selbst fithrt das stellvertretende Leiden zum
Heil. Nein, man kann das Leiden auch fiir andere tragen. Der leidende Got-
tesknecht steht fiir ,,alle wie Schafe Verirrten® (V 6). Er hat den Erfolg des
Heilswirkens Gottes erreicht. Er lidt der Betroffenen Schuld auf sich, damit
sind sie entladen, eben frei. Er ermoglicht auch jenen den Weg zu Gott.

4.6. Schuld und deren Wirkung

Fiir viele Vergehen hat man heute Umschreibungen gefunden, die das Un-
recht sogar verherrlichen. So ist ein (kleiner) Ladendiebstahl ebenso ein Kava-
liersdelikt wie Steuerhinterziehung. Auch andere Gebiete kénnte man ange-
ben, wo das Ubel zumindest verharmlost, wenn nicht gar empfohlen wird.
Derartige Tendenzen fithrten dazu, dafl wir in einer Umwelt leben, in der
hiufig das Bewufitsein von Schuld in jenen Bereichen, die biblisch als Siinde
qualifiziert werden, verlorengegangen ist. Diese Zeiterscheinung kann aber
iiber den Ernst der Lage nicht hinwegtduschen.

Nach der Regel der Vergeltung, deren Giiltigkeit im Gottesknechtslied
nicht aufgehoben wird, gibt es Vergehen, die todeswiirdig sind. Man kann
mit dieser Feststellung nicht auf die von Menschen verhingte Todesstrafe ab-
gleiten. Hier geht es um den Tod, der in der Gottesferne nach dem physi-
schen Tod liegt. Das Ziel der menschlichen Existenz, sich fiir oder gegen
Gott zu entscheiden, wird damit erreicht. Nun fithrt die Schuld unweigerlich
zu Folgen, und zwar zu solchen, die Unheil iiber die Ubeltiter bringen. Auf-
gehoben konnen die furchtbaren Konsequenzen nur dadurch werden, daf} das
Unrecht ungeschehen gemacht wird. Gott hat nun einen Weg vorgesehen,
dafl ein Unschuldiger wegen der Schuld der Verbrecher zu Tode getroffen
wird. Diese Wirkung der Vergehen sollte man gerade heute wieder intensiver
bedenken, sie nicht verschweigen, sondern deutlich zur Sprache bringen. Nur
eine tiefgreifende Kehrtwendung kann eine Katastrophe abwehren.

4.7. Die Stellvertretung

Der Knecht iibernimmt stellvertretend im Leid und in der Verfolgung die
Schuld der anderen. Dies geschieht nicht rein passiv, sodaf} etwa Gott all dies
dem Knecht iibertrigt, sondern auch aktiv: ,,trat er doch fiir die Schuldigen
ein® (Jes 53,12).

Da das Problem der Stellvertretung so bedeutsam ist, hat man es auf ver-
schiedene Seiten hin untersucht. Bei diesem Unterfangen suchte man ebenso
altorientalische Parallelen wie biblische Vergleichspunkte.

Zum ersten Punkt verwies man auf das Auftreten des babylonischen Ko-
nigs beim Neujahrsfest. Es wird geschrieben, daf8 sich der babylonische K-
nig ,,als Triger der Siinden des Volkes vor dem Oberpriester (erniedrigte)
und . . . stellvertretend die Absolution“3® empfing. Doch konnte diese Be-

* G. Lanczkowski, Stellvertretung, in: Religion in Geschichte und Gegenwart 3357.
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hauptung durch das Textmaterial bis jetzt nicht bestitigt werden. Weitery
fihrte man als Vergleichspunkt die Einsetzung eines Schein- oder Ersatzko-
nigs an, wenn dem Regenten Gefahr drohte. Aus assyrischen Briefen weiff
man, dafl ein einfacher Mann inthronisiert wurde und solange regierte, bis
einige Zeit nach dem von den Orakeln angegebenen Unbheilstag verstrichen
war®, In diesem Falle handelt es sich aber keinesfalls um einen wirklich ver-
gleichbaren Vorgang: weder iibernimmt der Ersatz freiwillig seine Aufgabe,
noch tilgt er durch seinen Tod die Schuldenlast des Konigs oder des Volkes.
Auch inneralttestamentlich ist keine entsprechende Parallele anzufiihren;
auch Ex 32,32 kann, wie gezeigt wird, nicht als solche angegeben werden*1. —
Im Exodustext, der wahrscheinlich zwischen dem Untergang des Nordreiches
(722) und jenem des Siidreiches (686) entstanden sein diirfte, steht: ,,Ach,
dieses Volk hat eine grofle Siinde begangen. Gotter aus Gold haben sie sich
gemacht. Doch jetzt nimm ihre Siinde von ihnen! Wenn nicht, dann streich
mich aus dem Buch, das du angelegt hast* (Ex 32,31f). — Mose tritt hier nicht
als Stellvertreter fiir das Volk auf, sodafl durch seinen Einsatz die Siinden-
schuld der anderen getilgt wiirde. Ja, noch mehr: die Stellvertretung wird ge-
radezu abgelehnt*2: ,,Der Herr antwortete Mose: Nur den, der gegen mich
gesundigt hat, streiche ich aus meinem Buch® (V 33). ,,Letztlich miissen wir
wohl sagen, dafl Jes 52,15 die Lage richtig gesehen hat: Was in dem Knecht-
Jhwh-Spruch gesagt wird, ist Nieerzihltes und Niegehortes! Es besteht keine
wirkliche Parallele und kein Vorbild fiir diese Vorstellung von der Stellvertre-
tung durch das Leiden im Leben des Knechts. Der Gedanke ist von dem Ver-
fasser des Spruches offenbar erstmalig und . . . einmalig geduflert worden43.*

4.8. Tod und Weiterleben nach dem Tode

Der Tod eines Menschen wird durch den besprochenen Text in seiner Viel-
schichtigkeit aufgedeckt. Es ist dem Menschen nicht méglich, von sich aus die
Tiefendimensionen zu durchschauen. Doch erfihrt man, dafl es vor Gott
Wert hat, wenn einer sein Leben fiir die anderen hingibt. Der Herr findet
,»Gefallen an seinem Zerschlagenen, und rettete den, der sein Leben als
Sithnopfer hingab* (53,10b).

40 Vgl. zum ganzen Problem Josef Scharbert, Stellvertretendes Sithneleiden in den Ebed-Jahwe-
Liedern und in altorientalischen Ritualtexten: Biblische Zeitschrift 2 (1958) 190-213; Martin
Kiimmel, Ersatzkonig und Siindenbock: Zeitschrift fiir die Alttestamentliche Wissenschaft 80
(1968) 289—-318.

41Vgl. dazu die Ausfihrungen von Georg Fohrer, Stellvertretung und Schuldopfer in Jes
52,13-53,12, in: Ders., Studien zu alttestamentlichen Texten und Themen (1966-1972) (Beiheft
zur Zeitschrift fiir die alttestamentliche Wissenschaft 155), Berlin/New York (de Gruyter) 1981,
24-43; bes. 39.

42 Ps 106,23 ist erst nach dem vierten Gottesknechtslied entstanden und ist vermutlich von die-
sem beeinfluflt.

43 Fohrer [Anm 8] 40.



Die Rettung durch Gott bedeutet demnach nicht in jedem Fall die Befrei-
ung aus korperlicher Drangsal, Not oder Krankheit, ja sogar den Tod kann
dieser erleiden miissen. Doch ist es zu wenig, wenn man die umfassende Di-
mension der menschlichen Existenz nur auf unser jetziges Leben beschrinkt.
Die Rettung bedeutet in diesem Falle das erfiillte Weiterleben nach dem
Tode. Wenn die Vorstellung tiber diese Existenzdimension auch noch nicht
klar ausgefaltet wird, so sehen wir doch, dafl die Weiterexistenz in der Got-
tesnihe eine freudenerfiillte Seinsweise darstellt.

5. Das vierte Gottesknechislied im Neuen Testament

Ein Engel des Herrn sagte zu Philippus: Steh auf und zieh nach Siiden
auf der Strafle, die von Jerusalem nach Gaza hinabfiihrt. Sie fiihrt durch
eine einsame Gegend. Und er brach auf. Nun war da ein Athiopier, ein
Kimmerer, Hofbeamter der Kandake, der Konigin der Athiopier, der
ithrem ganzen Schatz verwaltet. Dieser war nach Jerusalem gekommen,
um Gott anzubeten, und fuhr jetzt heimwirts. Er safl auf seinem Wa-
gen und las den Propheten Jesaja. Und der Geist sagte zu Philippus:
Geh und folge diesem Wagen. Philippus lief hin und hérte ihn den Pro-
pheten Jesaja lesen. Da sagte er: Verstehst du auch, was du liest? Jener
antwortete: Wie konnte ich es, wenn mich niemand anleitet? Und er bat
den Philippus, einzusteigen und neben ihm Platz zu nehmen. Der Ab-
schnitt der Schrift, den er las lautete: ,,Wie ein Schaf wurde er zum
Schlachten gefiihrt, und wie ein Lamm, das verstummt, wenn man es
schert, so tat er seinen Mund nicht auf. In der Erniedrigung wurde
seine Verurteilung aufgehoben. Seine Nachkommen, wer kann sie zih-
len? Denn sein Leben wurde von der Erde fortgenommen®. —

Der Kimmerer wandte sich an Philippus und sagte: Ich bitte dich, von
wem sagt der Prophet das? Von sich selbst oder von einem anderen? Da
begann Philippus zu reden, und ausgehend von diesem Schriftwort,
verkiindete er ihm das Evangelium von Jesus. Als sie nun weiterzogen,
kamen sie zu einer Wasserstelle. Da sagte der Kimmerer: hier ist Was-
ser. Was steht meiner Taufe noch im Weg? Er liefl den Wagen halten,
und beide, Philippus und der Kimmerer, stiegen in das Wasser hinab,
und er taufte ihn (Apg 8,26-38).

Aus dieser Episode sieht man, daff die Urkirche das vierte Gottesknechts-
lied als Kunde von Jesus verstand. Tatsichlich erfiillten sich in ihm die theo-
logischen Aus- bzw. Zusagen in einer uniibertrefflichen Weise. Daher ist es
nicht verwunderlich, daf im Neuen Testament Teile eben dieses Gottes-
knechtsliedes allenthalben zitiert und zur Deutung Jesu verwendet werden.

Im folgenden wird nur der Verwendung der wortlichen Zitate nachgegan-
gen. Diese Einschrinkung wird wegen des beschrinkten Raumes vorgenom-
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men. Doch wird man festhalten, daf} die indirekten Anspielungen zeigen, daf§
die Autoren vom Denken des Gottesknechtsliedes durchdrungen waren, so-
dafd sie gleichsam nicht anders konnten, als sich jener Gedanken zu bedienen.

5.1 Wortliche Zitate in den Evangelien

5.1.1. Matthdus

Es wurde schon gezeigt, dal Matthdus Jesus als den Gottesknecht dar-
stellt#4. Wie bei der Verwendung von Jes 42,1-4 in Kap. 12, so trifft auch fiir
8,17 zu, daf sich das Zitat in der redaktionellen Notiz, die sicher vom Evan-
gelisten selbst geprigt wurde, findet. Der Text folgt der hebriischen Vorlage
von Jes 53,4:

Am Abend brachte man viele Besessene zu ihm. Er trieb mit seinem
Wort die Geister aus und heilte alle Kranken. Dadurch sollte sich er-
fiillen, was durch den Propheten Jesaja gesagt worden ist: Er hat unsere
Leiden auf sich genommen und unsere Krankheiten getragen
(Mt 8,161).

Nach Wolff iibersetzt der Evangelist den hebriischen Text selbstindig, wie
sich daraus ergibe, dafl er sich nicht der Septuagintalesart anschliefft45. — Was
will Matthius mit diesem Zitat? — Nicht die Wunder, bei denen wir gewohn-
lich hingen bleiben, sind die Bestitigung des Heilswirkens Jesu. ,,Jesus ist
also nicht einer der vielen theioi andres [= gottlichen Minner], die durch
ibernatiirliche Fahigkeiten sich selbst beglaubigen, sondern er ist der, den die
Schrift verheifit, er ist es gerade in seiner charismatischen Begabung®4e.

S22 Lukas

Der Abschnitt aus der Apostelgeschichte, einem lukanischen Werk, be-
zeugt die zentrale Stellung des Gottesknechtsliedes fiir die Verkiindigung, wie
sie von Lukas iiberliefert wird. Im Evangelium fiihrt er in 22,37 den Vers
Jes 53,12 an. Jesus erinnert daran, daf} seine Jiinger einst ohne Vorsorge aus-
gesandt worden waren, trotzdem keine Not litten. Jetzt ist es anders, jetzt
kommt die Stunde der Entscheidung:

Da sagte er: Jetzt aber soll der, der einen Geldbeutel hat, ithn mitneh-
men, und ebenso die Tasche. Wer aber kein Geld hat, soll seinen Man-
tel verkaufen und sich dafiir ein Schwert kaufen. Ich sage euch: An mir
muf} sich das Schriftwort erfilllen: Er wurde zu den Verbrechern ge-
rechnet. Denn alles, was tber mich gesagt ist, geht in Erfiillung
(Lk 22,36).

44 Vgl. Reiterer [Anm. 8].

45 Wolff [Anm 7] 72.

46 Walter Grundmann, Das Evangelium nach Matthius (Theologischer Handkommentar zum
Neuen Testament 1), Berlin (Evangelische Verlagsanstalt) 31972, 256.



Nach dem Zusammenhang ergibt sich, dafl Jesus hier auf seinen kommen-
den Tod anspielt. Viele Griinde wurden angefiihrt, die darauf hinweisen, dafl
tatsichlich Jesus das Wort in den Mund genommen hat?’. ,,Jesus bezieht hier
eine inhaltlich sehr genaue Schriftaussage auf sich. Die Notwendigkeit seines
Leidens bis in seine einzelnen Ziige, das ,Muf}*, folgt nicht aus einer allgemei-
nen Logik, auch nicht aus einer etwa nur Jesus geheimnisvoll innewohnenden
Einsicht, sondern aus der Schrift. In der Schrift begegnet Jesu Wille dem Wil-
len Gottes*8.* Es geht also hier nicht sosehr um die Heilsbedeutung des To-
des Jesu, sondern darum, dafl der Tod dem Willen Gottes entspricht. Die
passive Ausdrucksweise ist deshalb als passivum divinum aufzufassen®°.

5.1.3. Johannes

Obwohl Jesus so viele Zeichen vor ihren Augen getan hatte, glaubten
sie nicht an ihn. So sollte sich das Wort erfiillen, das der Prophet Jesaja
gesprochen hat: Herr, wer hat unserer Botschaft geglaubt? Und der
Arm des Herrn — wem wurde seine Macht offenbar? (Joh 12,37f.)
,»Aus der Tatsache, daf} die Stelle im letzten Knecht-Gottes-Lied steht, das
von seinem Siihneleiden handelt, lifit sich nicht auf einen stirkeren Einfluf}
jenes Kap. auf Joh schlieflen, weil sie nur eine Zwischenbemerkung des Pro-
pheten ist und den Gottesknecht nicht in den Blick bringt. Joh kommt es al-
lein auf die schriftbezeugte Tatsache des Unglaubens an*5°. Danach kann
man nur ableiten, dafl sich die biblischen Autoren dermaflen in der Aus-
drucksweise der Bibel (Altes Testament) beheimatet fiihlten, daf} ihnen ganz
natlirlich Zitate einflossen, wenn dhnliche Gedanken auszudriicken waren.
Dies ist auch der Grund, weswegen solche Worte weit von dem Inhalt abwei-
chen, den sie im urspriinglichen Kontext hatten.

5.2. Wortliche Zitate im Romerbrief

Es ist richtig, dafl in Rém 10,16 aus Jes 53,1 zitiert wird:
Doch nicht alle sind dem Evangelium gehorsam geworden. Denn Jesaja
sagt: Herr, wer hat unserer Botschaft geglaubt?
Doch geht die gesamte Argumentation an jener Stelle um den Nachweis,
Israel sei ungehorsam, weil es die Botschaft von Jesus Christus nicht ange-

47 So auch Werner Grimm, Weil ich dich liebe. Die Verkiindigung Jesu und Deuterojesaja (Ar-
beiten zum Neuen Testament und Judentum 1), Bern (Lang) 1976, 227f; vgl. dagegen Karl
Heinrich Rengstorf, Das Evangelium nach Lukas (Das Neue Testament Deutsch 3), Gottingen
(Vandenhoeck & Ruprecht) 151974, 249; er hilt das Zitat fiir einen spiteren Einschub.

“ Wolff [Anm 7] 58.

* Vgl. auch Joachim Jeremias, Die Sprache des Lukasevangeliums. Redaktion und Tradition im
Nicht-Markusstoff des dritten Evangeliums (Kritisch-exegetischer Kommentar iiber das Neue
Testament. Sonderband), Gottingen (Vandenhoeck & Ruprecht) 1980, 293.

% Rudolf Schnackenburg, Das Johannesevangelium II. Kommentar zu Kap. 5-12 (Herders
Theologischer Kommentar zum Neuen Testament 4,2), Freiburg (Herder) 1971, 516.
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nommen habe. So sieht man, daff auch hier nicht der urspriingliche Sinn auf-
genommen wird.
Auch die zweite Stelle, nimlich 15,21, wo Jes 52,15 angefithrt wird, lafit

nichts von der urspriinglich soteriologischen Absicht erahnen:
Dabei habe ich darauf geachtet, das Evangelium nicht dort zu verkiindi-
gen, wo der Name Christi schon bekanntgemacht war, um nicht auf ei-
nem fremden Fundament zu bauen; denn es heiflt in der Schrift: Sehen
werden die, denen nicht iiber thn verkiindet wurde, und die werden
verstehen, die nichts gehort haben (R6m 15,20f).

5.3. Wortliche Zitate im 1. Petrusbrief

Im Zusammenhang des 1. Petr werden mehrere Gedanken aus dem vierten
Gottesknechtslied (Vv 4.5.6.8.12) aufgenommen:

Er hat keine Slinde begangen, und in seinem Mund war kein triigeri-
sches Wort. Er wurde geschmiht, schmihte aber nicht; er litt, drohte
aber nicht, sondern iberliefl seine Sache dem gerechten Richter.

Er hat unsere Siinden mit seinem Leib auf das Holz des Kreuzes getra-
gen, damit wir tot seien fiir die Siinden und fiir die Gerechtigkeit leben.
Durch seine Wunden seid ihr geheilt. Denn ihr hattet euch verirrt wie
Schafe, jetzt aber seid ihr heimgekehrt zum Hirten und Bischof eurer
Seelen (1 Petr 2,22-25).

Interessant ist, dafl der Autor diese Worte zwar in einem dhnlichen Sinne,
aber ohne die theologische Tiefe des Prophetenwortes gebraucht. Es geht
doch ab 1 Petr 2,18 darum, das Los der Sklaven zu rechtfertigen und sie an-
zuhalten, sie sollten ihren Herren untertan bleiben. Die Heilsbedeutung und

|' die Siihnefunktion des Leidens wird vollstindig tibergangen. Mit einem mo-

dernen Schlagwort konnte man von einer sozialgeschichtlichen Auslegung
sprechen.

5.4. Das wortliche Zitat in Offb 14,5

Wir befinden uns im Zusammenhang der Beschreibung jener, die vom
Lamm (Jesus) gerettet worden sind. In den Versen 4f werden sieben ver-
schiedene Erklirungen gegeben, weswegen die 144 000 als qualifiziert gewer-
tet werden:

Sie sind es, die sich nicht mit Weibern befleckt haben; denn sie sind
jungfriulich. Sie folgen dem Lamm, wohin es geht. Sie allein unter allen
Menschen sind freigekauft als Erstlingsgabe fiir Gott und das Lamm.
Denn in ihrem Mund fand sich keinerlei Liige. Sie sind ohne Makel
(Vv 41).

Uns interessieren nur die durch die Aufnahme des Wortes aus Jes 53,9 Be-
schriebenen. Die Makellosigkeit ist das Ergebnis der stellvertretenden Reini-



gung durch Jesus. Es wird demnach von einer ,,Tadellosigkeit (geschrieben),
die dann eintritt, wenn der Herr die Siinden zugedeckt hat51.“ Demzufolge
findet der Schreiber der Offenbarung das Gottesknechtslied in seinem sote-
riologischen Inhalt in Jesus verwirklicht.

5.5. Riickblick

Abschlieffend ergeben sich interessante Beobachtungen.

Kann man davon ausgehen, daf} die dlteren Texte auch ein entsprechender
Spiegel der Theologie ihrer Zeit sind, dann miiffite man annehmen, daf} die
Deutung des Gottesknechtsliedes als Prototyp fiir Jesus erst allmahlich ent-
wickelt wurde.

Paulus hat nach der iiberlieferten Literatur das Gottesknechtslied zwar gut
gekannt, dieses jedoch nicht als Argumentationshilfe zur Deutung des Heils-
geschehens in Jesus verwendet. Liegt der Grund darin, daff ihm diese Deu-
tung fremd war?

Weiters zeigt der 1. Petrusbrief, eine relativ junge Schrift, dal man das
Gottesknechtslied tiberhaupt nicht als soteriologischen Text verstehen muf.
Wenn es uns heute auch schwerfillt, nur eine soziale Deutung zu billigen, so
ist diese moglich.

Doch zeigen die meisten Belege, wenn auch alle erst nach dem Jahr 70 be-
legt sind, dafl das vierte Gottesknechtslied eine hervorragende Hilfe fiir das
Verstindnis der Erlésungs- und Rettungstat Jesu und seines Sithnetodes dar-
stellt. Obgleich die Texte jiinger sind als die Paulusschriften, zeigen die Un-
tersuchungen, dafl die Wurzeln weit in die Zeit vor ihrer Verschriftung zu-
riickreichen. Daher wird man es auch nicht ausschliefen konnen, dafl Jesus
solche Worte auf sich selbst bezog.

6. Das vierte Gottesknechuslied in der Liturgie

Wie erinnerlich, ist das vierte Gottesknechtslied die Lesung am Karfreitag;
der andere Schwerpunkt ist die Passion nach Johannes.

Es sind bis jetzt schon soviele Gesichtspunkte aufgearbeitet worden, die
hier wiederholt werden sollten. Da es hier nicht um eine Wiedergabe des Ge-
sagten geht, seien nur noch einige wenige Gedanken angefiigt.

In ungeahnt tiefer Weise erlebte die Heilshoffnung ihre Erfiillung durch das
Leiden und Sterben Gottes selbst. Wohl ein schreiendes Bild — aber nicht nur
Bild, sondern erschreckende Wirklichkeit: Gott selbst wird von seinen Ge-
schopfen gefoltert, zum Tode gezwungen! Er tat seinen Mund nicht auf.
Gott-Vater hatte diesen Weg im Propheten vorgezeichnet und Jesus mufite
ihn in shnlicher Weise wie der Gottesknecht er,,leiden®. ,,Obwohl er Sohn

51 Heinrich Kraft, Die Offenbarung des Johannes (Handbuch zum Neuen Testament 16a), Tii-
bingen (Mohr) 1974, 191.
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war, hat er durch Leiden den Gehorsam gelernt (Hebr 4,8), sagt uns ein
neutestamentlicher Theologe.

Jesus hat sein Leiden gleich dem Gottesknecht, nicht aber so wie gew6hn-
lich die Menschen ertragen. Er ist nicht im stolzen Bewuf3tsein, gleichsam mit
fliegenden Fahnen untergegangen. Er hat den Tod nicht — wie Sokrates — als
Demonstration seiner Uberlegenheit ruhig auf sich genommen. Sein Leiden
war vielmehr innerstes Einverstindnis mit dem Willen des Vaters, im Be-
wufltsein, daf} jener nur das beste will, das beste fiir die Welt, — und Er, Got-
tes Sohn, war bereit sich dafiir hinzugeben.

Als letzter Gedanke sei angefiithrt: im Gottesknechtslied hort man keine
Andeutung davon, dafl die Masse zur Nachahmung des Sithneleidens aufgeru-
fen wird. Ein Mensch kann ,,Siihneleiden* von sich aus iiberhaupt nicht auf
sich nehmen und dadurch die Schuld der anderen tilgen. Aus eigener Initia-
tive ist der Mensch nicht befihigt, auch nur auf diesem Wege, den Christus
vorausschreitet, mitzugehen. Schwirmerische Selbstiiberschitzung und Uber-
schreitung dieser Grenze fithrt nur zu unserem Scheitern, wie wir schon von
Petrus lernen konnen:

Simon Petrus sagte zu ihm: Herr, wohin willst du gehen? Jesus antwor-
tete: Wohin ich gehe, dorthin kannst du mir jetzt nicht folgen. Du wirst
mir aber spater folgen. Petrus sagte zu thm: Herr, warum kann ich dir
jetzt nicht folgen? Mein Leben will ich fiir dich hingeben. Jesus entgeg-
nete: Du willst fiir mich dein Leben hingeben? Amen, amen, das sage
ich dir: Noch bevor der Hahn kriht, wirst du mich dreimal verleugnen
(Joh 13,36-38).

Und Petrus verleugnete den Herrn tatsichlich! — Unser Teil ist der Glaube
an die Erlosung, die Jesus fiir uns erwirkt.

Wenn ihr das Geheimnis der groBen Liebe des Herrn richtig erfaBt und euch
vergegenwartigt, was der eingeborene Sohn Gottes fiir die Erlésung der Men-
schen getan hat, dann miiBt ihr dieselbe Gesinnung haben, von der Christus
Jesus erfillt war, dessen Erniedrigung kein Reicher verachten und kein Vor-
nehmer geringschatzen darf. Vermag sich doch keines Menschen Glick zu
solcher Hohe zu erheben, daB er etwas Beschamendes darin erblicken diirfte,
daB es Gott, der stets Gott blieb, nicht unter seiner Wiirde hielt, Knecht zu
werden. Nehmt euch also die Taten des Herrn zum Vorbild. Liebet, was er
geliebt hat, und ihr werdet Gottes Gnade in euch finden! Sehet in ihm voll
Freude euere eigene Natur! Christus wurde arm, ohne seinen Reichtum einzu-
bliBen. Er erniedrigte sich, ohne seine Herrlichkeit zu verringern; er erlitt den
Tod, ohne seine Ewigkeit zu verlieren. Auch ihr miBt darum auf denselben
Pfaden wandeln und in dieselben FuBstapfen treten: auch ihr miBt das Irdische
verachten, um des Himmelreichs teilhaftig zu werden. Wer das Kreuz auf sich
nimmt, muB seine Begierden ertdten, seinen Lastern absterben, alle Eitelkeit
meiden und jede falsche Lehre von sich weisen. Denn kein Listling, kein
Schwelger, kein Hoffartiger und kein Geiziger kann das Ostern des Herrn feiern.

Aus: Leo der GroBe, Predigt 72




Die Liedpredigt — eine homiletische Chance

Univ.-Prof. Dr. Jakob Baumgartner

Welche theologischen Lexiken, Handbiicher der Verkiindigung, Predigt-
lehren oder -geschichtswerke man auch durchgehen mag, nirgends begegnet
einem das Stichwort ,,Liedpredigt“.? Und dennoch gab es einmal eine Zeit —
dies allerdings bei den evangelischen Christen —, in der die Gottesdienstvor-
steher sich bemiihten, die in der Liturgie verwendeten Gemeindegesinge aus-
zulegen und sie zum Gegenstand einer Ansprache zu machen. Seitdem in der
‘katholischen Kirche der ,,religiose Volksgesang*, der, wie das Zweite Vatika-
num wiinscht®®, eifrig gepflegt werden soll, wieder volles Heimatrecht in den
gottesdienstlichen Feiern geniefit, haben die Glaubigen eine Vielzahl alter und
neuer Melodien kennengelernt.? Im deutschen Sprachraum und in zahlreichen
anderen Ortskirchen kamen entsprechende Hilfsmittel heraus, so dafl das
volkssprachliche Singen bereits zu den Selbstverstindlichkeiten im gottes-
dienstlichen Vollzug gehort. Ein lang gehegter Wunsch hat sich damit erfiillt:
Die Gemeinden besitzen ihr eigenes ,,Rollenbuch®, das es ihnen ermoglicht,
in die gleichen Lieder und Gesinge einzustimmen. Damit diese Teilnahme
aber wirklich bewufit geschieht, wie es das Konzil nachdriicklich fordert?,
bedarf es auch auf dem Gebiet der musikalischen Betatigung einer stindigen
Einweisung und Vertiefung.

Eine Moglichkeit, um dem erstrebten Ideal niherzukommen — daf} das
Herz der Versammelten mit der Stimme zusammenklinge* —, besteht nun in
der Liedpredigt, in welcher der Gottesdienstleiter einen Gesangstext aufgreift,
ihn exegesiert und so in den Dienst des zu verkiindigenden Wortes stellt. Wir
alle wissen, dafl selbst die schonsten und inhaltsschwersten Gebete, ofters
wiederholt, der Gefahr des seelenlosen Herunterleierns ausgesetzt sind, die
man zum Teil dadurch zu bannen vermag, dafi man solche Formeln, zum
Beispiel das Vaterunser, von Zeit zu Zeit gleichsam aufpoliert. Dank einer
Erklirung erhalten sie frischen Glanz und gewinnen ihre urspriingliche Kraft
zuriick. Etwas Ahnliches nehmen wir beim Singen wahr; Lieder kénnen
durch den hiufigen Gebrauch abgenutzt und ,,zersungen werden. Anderer-
seits bereitet es einige Miihe, einer Gemeinde bisher unbekannte Gesinge bei-
zubringen, wobei aber nicht blof an die Melodien zu denken ist; auch beziig-
lich der Texte stellen sich Hindernisse in den Weg, die sich nur durch gedul-
dige Erschlieffung {iberwinden lassen. In beiden Fillen empfiehlt es sich, die
Gesangsstiicke zu erkliren und auszudeuten, sei es, um das iiberlieferte Erbe

! SC 118. Eine Ausnahme bildet H. B. Meyer — R. Pacik (Hrsg.), Dokumente zur Kirchenmusik
unter besonderer Berticksichtigung des deutschen Sprachgebietes (Regensburg 1981); Register
S. 471 Stichwort ,,Liedhomilien® (eine Stelle).
* ,JIn der Liturgie im strengen Sinn hat das Kirchenlied, von lokalen Vorrechten (Deutsches
Hochamt) abgesehen, erstmals Eingang gefunden im Karwochenordo von 1955 (J. A. Jung-
mann: Das Zweite Vatikanische Konzil. Konstitutionen, Dekrete und Erklirungen. Teil 1,
LThK Erginzungsband I), S. 99.
* Vgl. E. ]. Lengeling, Die Konstitution des Zweiten Vatikanischen Konzils tiber die heilige Li-
:u;gie (Miinster i. W. 1964) Stichwort ,, Teilnahme® S. 284.
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zu beleben, sei es, um die Einfiihrung neuer Stiicke zu erleichtern. Wenn wir
im folgenden einige Hinweise bieten zur ,,Liedpredigt™ — dieser Terminus
dient als Abbreviatur fiir die Auslegung der Gesinge wiahrend einer gottes-
dienstlichen Feier —, dann beabsichtigen wir damit nichts anderes, als daf eine
in der (lutherischen) Vergangenheit geiibte Verkiindigungsweise in der katho-
lischen liturgischen Praxis vermehrt eingesetzt wird.

Die Homilie im Kontext der Liturgie

Um das spezielle Genus der Liedauslegung im Gottesdienst besser in den
Blick zu bekommen, rufen wir uns kurz einige Besonderheiten der liturgi-
schen Predigt in Erinnerung.5 Die Homilie, vom Zweiten Vatikanum aufge-
wertet und dringend empfohlen, stellt einen Teil der liturgischen Feier selbst
dar.® In der Regel bildet sie die Verlingerung der vorgetragenen Schriftlesun-
gen; sie bringt den dynamischen Vorgang der Verkiindigung zu einem ersten
Abschluff mit dem Ziel, den Anwesenden das Brot des Wortes zu brechen,
damit sie es sich ,,einverleiben®, ehe die Gemeinde zum sakramentalen Ge-
stus Ubergeht. Die gottesdienstliche Predigt umfaflt, wie die Liturgie in ihrer
Totalitit, eine Doppelbewegung. Sie gereicht den Teilnehmern zur Heiligung;
als Wort des Lebens, der Gnade und der Verséhnung bezeugt und vermittelt
sie jenen, die glauben, Gottes Gnadenangebot, was stets auch heifit, daff da-
durch die Kirche auferbaut wird: dies die niedersteigende Linie.” Andererseits
geschieht in der Predigt Verherrlichung Gottes: die aufsteigende Linie. Der
Umstand, dafl die Homilie im Kontext der Rithmung erfolgt (vgl. Eph
5,18-19), farbt auf ihren Inhalt und ihre Form ab. Nicht blof} bereitet sie auf
das Bekenntnis der Grofitaten Gottes (etwa im Credo oder Hochgebet) vor,
vielmehr ist sie selber Rede, in welcher der Lobpreis des Schopfers und Erlo-
sers erklingt. Indem sie zur Sprache bringt, was Gott an seinem Volk gewirkt
hat und noch wirkt, weckt sie Bewunderung, Staunen und Dankbarkeit. Da-
mit sie in den Rahmen der Liturgie hineinpaflt, deren letzte Zweckbestim-
mung lautet: zum Lob seiner Herrlichkeit8, nimmt sie, je nach Anlafl und
Thema verschieden, eucharistisch-doxologisches Geprige an.

Normalerweise bedient sich die liturgische Predigt der in der konkreten
Feier proklamierten Schrifttexte, um diese ,,unter einem bestimmten Ge-
sichtspunkt® zu behandeln.® Doch schliefit eine derartige Richtlinie keines-

5 Dazu siehe J. Baumgartner, Das Verkiindigungsanliegen in der Liturgiereform des II. Vatika-
nischen Konzils: J. Pfammatter — F. Furger (Hrsg.), Theologische Berichte VI, Liturgie als Ver-
kiindigung (Ziirich-Einsiedeln-K&ln 1977) 123-165 (spez. 148-153).

£:8C1355:52,

7 SC 33; vgl. E. ]. Lengeling, Liturgie — Dialog zwischen Gott und Mensch (Hrsg. von K. Rich-
ter) (Freiburg i. Br. 1981).

s Vgl. SC 6.

2 AEM 41.



wegs aus, daf} nicht auch andere liturgische Gegebenheiten dann und wann in
einer Homilie erdrtert werden konnen. Gemifl den Weisungen des letzten
Konzils liefert der Gottesdienst selber eine Menge Stoff, den zu beriicksichti-
gen es sich lohnt.1® Hier wire zunichst an die Interpretation der euchologi-
schen Elemente zu denken, etwa an Prifationen oder Orationen!!, ferner an
das Gesangsgut, das in einer Feier zur Anwendung gelangt. Ein solches Vor-
gehen lauft einer schriftgemifien Verkiindigung nicht zuwider, denn ,,unter
dem Anhauch und Antrieb (der Bibel) sind liturgische Gebete, Orationen und
Gesinge geschaffen worden, und aus ihr empfangen Handlungen und Zeichen
ihren Sinn“.?2 Aufgrund dieses Sachverhalts lifit sich die Liedpredigt durch-
aus verantworten. Da in der gesamten Liturgie die Botschaft gleichsam leib-
hafte Gestalt annimmt, ist nicht einsichtig zu machen, weshalb die Gesangs-
stiicke als Predigtmaterial ausgeklammert bleiben sollten. Noch weniger be-
greiflich erscheint die Miffachtung des Liedgutes in der Verkiindigung, wenn
man die mystagogische Funktion der Homilie in Betracht zieht.!® Eine wich-
tige Aufgabe der gottesdienstlichen Predigt besteht ja darin, dafl die Anwe-
senden durch sie in das liturgische Geschehen, an dem sie hier und jetzt parti-
zipieren, eingewiesen werden. Weil nun aber die Musik in engster Verbin-
dung mit dem gottesdienstlichen Geschehen steht, kann die Homilie nicht
konsequent vom Gesang absehen, sonst verpafit sie eine einzigartige Gelegen-
heit, der Gemeinde mittels der Liedtexte die Mysterien der Erlsung nahezu-
bringen. Wer also versucht, das Gesangsgut zu erldutern und fiir die Verkiin-
digung auszuwerten, der verhilft den Gliubigen dazu, daf} sie mit gréflerem
geistlichen Gewinn an den liturgischen Vollziigen teilnehmen und in das Ge-
heimnis Christi hineinwachsen.

Der Gesang als Element der Verkiindigung

Es kann sich im Rahmen dieses Aufsatzes nicht darum handeln, die an-
thropologische und theologische Bedeutung des Gesangs im Gottesdienst zu
beschreiben. 4 Vielmehr heben wir zwei Aspekte hervor, die fiir unser Thema
von besonderer Bewandtnis sind und das Lied in die Nihe der Predigt ritk-

10 Ebd.; ferner SC 35,2; 52.

! Liturgische Institute Salzburg, Trier, Ziirich (Hrsg.), Erhére die Bitten deines Volkes. Geistli-
che Kommentare zu den Orationen des Mebuches fiir Verkiindigung und Meditation. Bd. I Die
Sonntage im Jahreskreis (Freiburg i. Br. 1978); Bd. II Advent und Weihnachtszeit (Freiburg i.
Br. 1979). — E. Nagel, Ein vergessenes Anliegen. Die Homilien zu den Ordinariums- und Pro-
priumstexten: Gd 13 (1979) 161-162.

12:8C 24

" J. Gelineau, L’homélie, forme pléniére de la prédication: MD 82 (1965) 29-42; A. Adam, Die
Mefipredigt als Teil der eucharistischen Liturgie: Th. Maas-Ewerd — K. Richter (Hrsg.), Ge-
meinde im Herrenmahl. Zur Praxis der Mefifeier (Freiburg i. Br. 21976) 242-250.

4 Dazu siche G. Stefani, Le chant: J. Gelineau u. a., Dans vos assemblées. Sens et pratique de
la célébration liturgique I (Paris 1971) 199-217.
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ken: den Verkiindigungscharakter und die danksagend-lobpreisende Dimen-
sion.

Das gemeindliche Singen, ein ,,notwendiger und integrierender Bestandteil
der feierlichen Liturgie®“15, stellt sich in den Dienst der Botschaft, die im Got-
tesdienst an die Gliaubigen ergeht, damit, wie Luther sich ausdriickt, ,,das
Wort Gottes auch durch Gesang im Volk bleibe.16 Aus dieser Aussage er-
hellt sofort, dafl die Reformatoren besonders das Verkiindigungsanliegen be-
tonten. Den geistlichen Liedern fillt die Aufgabe zu, ,,das heilige Evangelium
zu treiben und in Schwung zu bringen“'?, den Versammelten das Gotteswort
einzuprigen und in ihnen lebendig zu erhalten. Diese Funktion erfiillen sie
jedoch nur, wenn sie sich eng an die Schrift anlehnen und dem Fassungsver-
mogen der Gemeinde entsprechen. Im Gefolge Luthers kehrten andere Re-
formatoren ebenfalls den lehrhaften Aspekt (fast zu einseitig) hervor. Nach
Melanchthon miissen zum gregorianischen Choral ,,deutsche christliche Ge-
singe” hinzukommen, so dafl ,,das gemeine Volk auch etwas lerne und zu
Gottes Furcht und Erkenntnis unterrichtet werde®.18 Das Lied der Gemeinde
stellt demnach nicht blof§ ein Gegeniiber zur Predigt dar, die Antwort auf sie,
sondern es tritt ihr erginzend zur Seite, wenngleich im Sinne einer Gefolg-
schaft. Im offentlichen Gesang ereignet sich Verkiindigung, Verlautbarung
der Botschaft, die denselben Gewinn bringt, auf den die Predigt des gottli-
chen Wortes abzielt. 1 Unter den mancherleir Weisen, ,,Gottes Wort zu han-
deln und zu iiben®, sei das Singen ,,in Reimen und Liedern® nicht die gering-
ste, denn es beabsichtige, die Botschaft den Herzen ,,tiefer einzubilden®.2°

Neben dieser ersten Zweckbestimmung des Kirchenliedes (Erbauung und
innere Erneuerung) wird auch das doxologische Moment, obwohl weniger
nachdriicklich, genannt und gewiirdigt.2! Dies liegt schon begriindet in der
reformatorischen Gesamtauffassung vom geistlichen Singen als eines Aus-
drucks der Freude und der Rithmung. Im christlichen Gottesdienst flielen
Lob und Anbetung Gottes, Belehrung und Ermahnung der Gliubigen stindig
ineinander iiber, weshalb sich die verschiedenen Elemente nicht trennen las-
sen. Das gilt ebenfalls vom Gesang, der all diese Aufgaben beriihrt. Er ver-
mittelt auf seine Weise das Wort, regt zum Nachdenken iiber die Wunderta-
ten des Herrn an und bewegt zum Beten und zur Verherrlichung Gottes.

Zwischen dem liturgischen Gesang und der gottesdienstlichen Predigt wal-
tet demnach ein enger Zusammenhang. In beiden Vorgingen durchdringen

8 SE2:

16 Zit. in: F. Miiller — W. Blankenburg, Leiturgia. Handbuch des evangelischen Gottesdienstes
IV (Kassel 1961) 566.

17 Ebd.

18 Ebd. 567.

19 Ebd. 568.

20 Ebd. 569.

21 Ebd. 567; 570; vgl. SC 112: Das Ziel der Kirchenmusik sei ,,die Ehre Gottes und die Heili-
gung der Glaubigen®.



sich Verkiindigung und Lob, wenn auch in unterschiedlicher Mischung.
Worin besteht nun das Spezifikum der Liedverkiindigung gegeniiber der Pre-
digt? ,,Die Predigt entfaltet das Wort der Heiligen Schrift in freier Rede, das
Lied hingegen verdichtet und konzentriert es in gebundener Sprache.“?2 Die
Homilie richtet sich nach der Situation der hier und jetzt versammelten Ge-
meinde, wihrend der Gesang, fiir den stindigen Gebrauch bestimmt, allge-
meingiiltige Aussagen macht, indem er das Bibelwort nachdichtet und die
christliche Lehre in poetischer Form darbietet. Trotz seines Verkiindigungs-
gehaltes will das Lied die Predigt nicht verdringen, wohl aber mithelfen, die
gute Nachricht zu verbreiten. Dazu besitzt es Qualititen, die der gesproche-
nen Rede abgehen. Der Gesang fiigt und bindet die Stimmen vieler zu einer
Einheit zusammen. Als symbolischer Vorgang schligt er die Briicke zu Wirk-
lichkeiten, zu denen wir auf keine andere Weise Zugang erhalten. Und
schlieflich schafft er eine entlastende, festliche Atmosphire, in welcher der
Mensch aufatmet und etwas von jenem Reich ahnt, wo jeder sich mit jedem
und alle zusammen sich freuen diirfen.?? Diese (und noch manche andere)
Merkmale verleihen dem Gesang, der zur Vollgestalt des Gottesdienstes ge-
hort, eine Wirkung ganz eigener Art, zumal er sich, im Gegensatz zur Pre-
digt, nicht primir an den Verstand wendet. Das Lied sucht sich einen Weg in
unsere Existenz iiber Herz und Gemiit. Das gesungene Wort pragt sich den
tieferen Schichten ein, so dafl es im Menschen und an ihm zu arbeiten ver-
mag, vielleicht nicht sofort, aber gewiff auf die Dauer.2* Mit Recht kann man
deshalb in der Verkiindigung, die im Gemeindegesang geschieht, eine not-
wendige und willkommene Erginzung zur Predigt sehen. Predigt und Gesang
sind zwei verschiedene Formen ein und derselben Betitigung, durch welche
die Botschaft zu den Menschen gelangt. Die Tatsache, daf} die zwei Grofien
enge gegenseitige Bindungen aufweisen, fithrte zu jenem Ereignis, in dem ein
Gesang den Stoff fiir die Predigt abgab und so zum Inhalt der Homilie
wurde. Die beiden vereinigten sich zur Liedpredigt.

Das Lied als Gegenstand der Homilie

Die eben angedeuteten Zusammenhinge zwischen Verkiindigung und got-
tesdienstlichem Gesang, die vor allem von der evangelischen Tradition ernst
genommen und erwogen werden, liefern die Erklirung fiir die Tatsache, daff
die Gattung der Liedpredigt im lutherischen Raum aufkommen und iiber gut
anderthalb Jahrhunderte hinweg eine beachtliche Rolle spielen konnte. Zu
diesem Phidnomen liegt eine vor nicht allzu langer Zeit erschienene, aber we-

22 Ebd. 572.

# J. Baumgartner, Warum gute Kirchenmusik? Plidoyer fiir das Schone im christlichen Kult:
Katholische Kirchenmusik 105 (1980) 86—97.

2 Leiturgia IV, 573 1.
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nig beachtete Untersuchung vor, die ein reiches, bis auf geringe Bruchstiicke
vollig vergessenes hymnologisches Quellenmaterial sichtet.2s

Als erster griff Luther eine Strophe des Weihnachtsfestkreises (ein Kinde-
lein so l6belich) auf und erklirte, was thm an diesem Lied wichtig erschien:
als Zeuge des Glaubens kann es bei der Aneignung der Weihnachtsverkiindi-
gung behilflich sein.26 Bald danach befaflte er sich mit der im Mittelalter be-
liebten deutschen Strophe ,,Christ ist erstanden®, welch beide Texte er aus-
giebig kommentierte.?” Weil er um die erzieherische Kraft der Lieder wufite —
er bezeichnete sie als die Bibel der Einfachen —, legte er die Griinde fiir die
Notwendigkeit ihrer Ausdeutung dar.?® Damit sie ihre ganze Kraft entfalten,
so meint er, diirften sie nicht nur gesungen, sondern miifiten auch bedacht
werden, was nach einer theologischen Interpretation rufe. Den letzten Schritt
zur eigentlichen Liedpredigt vollzog Luther noch nicht, doch bereitete er den
Ubergang von der cantio zur concio vor.2?

Uber ein halbes Jahrhundert hindurch bemiihten sich zahlreiche Anhinger
der Reformation, die Liedstrophe ,,Ein Kindelein® zu exegesieren, und zwar
im Rahmen der Christmette.3® Allmihlich weitete sich die am Weihnachtslied
erprobte Methode auf das ganze Kirchenjahr aus, wobei allerdings darauf ge-
achtet wurde, ein Lied erst dann auszulegen, wenn es in der Gemeinde gut
bekannt, geliebt und in gewissem Sinn schon zersungen war, also in der Regel
etwa finfzig Jahre nach der Entstehung eines Gesangs.3! Die Frage drangt
sich auf, warum in der Kirche der ,,sola scriptura® ein Liedtext eine solche
Bedeutung erlangen konnte. Die Antwort lautet: Das Lied ist, abgesehen von
seinen padagogischen Vorteilen, verdichtete Bibel und versifizierte Bekennt-
nisschrift.32 Deshalb bediente man sich seiner zur Verkiindigung — aufler im
Frithgottesdienst an den Hauptfesten — bald auch bei anderen Gelegenheiten,
so im Katechismus- und Kausualgottesdienst (bei Begribnissen zum Bei-
spiel).3? In den Gebetszusammenkiinften wihrend der Woche verlegte man
sich mehr auf die Psalmlieder, die durch Erklirung dem Verstindnis der Ho-
rer nahegebracht wurden. Gegen Ende des 16. Jahrhunderts hatte sich die ge-
nuin evangelisch-lutherische Gattung der Liedpredigt, nach der Phase theore-
tischer Klarung und praktischer Versuche, durchgesetzt.

In der nachreformatorischen Periode, dem Zeitalter der Orthodoxie
(1590-1690), festigte sich die Stellung der Liedpredigt.3* Nach wie vor galten

25 M. Réssler, Die Liedpredigt. Geschichte einer Predigtgattung (Gottingen 1976).

26 Ebd. 19-20.

2Bhdait:

28 Ebd. 31-34.

29 Fbd. 47-51.

30 Ebd. 55-94.

31 Ebd. 97-128.

32 Ebd119f,

33 Ebd. 131-166. — Gerne zog man das Lied ,,Mitten wir im Leben sind** zu diesem Zwecke bei.
34 Ebd. 175-229.



die Weihnachtsfeste als die bevorzugte Zeit der Liedauslegung. Immer stirker
traten nun Luthers Dichtungen hervor, da sie sich bereits einer gewissen Ka-
nonizitit erfreuten. Seit der Wende vom 16. zum 17. Jahrhundert, als grofie
Note die Menschen heimsuchten, eroberte sich die Predigt iiber Lieder, wel-
che sich mit der ars moriendi befafiten, einen wichtigen Platz, so dafl sie all-
mihlich alle anderen Gattungen iiberfliigelte.35 In Reihenpredigten kamen
Sterbelieder in allen Strophen und mit grofler Ausfihrlichkeit zur Sprache,
verteilt auf die Begribnisse mehrerer Personen. Aber auch bei anderen Ereig-
nissen (Hunger, Krankheit, Krieg und Elend, Tiirkengefahr) fand die Lied-
predigt (in den Wochengottesdiensten) ein weites Feld. Ab der Mitte des
17. Jahrhunderts zeigte sich die Neigung, den drei Hauptfesten (Weihnach-
ten, Ostern und Pfingsten) eine besondere Liedauslegung zuzuweisen. Ein
Novum war in der spiteren Phase der Orthodoxie die Beriicksichtigung von
Passionsliedern, die jetzt zum erstenmal in beachtlichem Umfang auftauch-
ten. Infolge des wachsenden Interesses sahen sich die amtlichen Stellen veran-
laflt, in den Kirchenordnungen Richtlinien fiir die Liedpredigt herauszuge-
ben.36 Mit ihr beschiftigte sich auch die Homiletik, was zur Folge hatte, dafl
diese Verkiindigungsform in den lutherischen Gemeinden fortab ihr Heimat-
recht besafl.37 Den Héhepunkt erlebte die Liedexegese, verbunden mit einer
intensiven wissenschaftlichen Auseinandersetzung, um 1700 herum. Starke
Forderung erfuhr sie durch den Pietismus, der, an der orthodoxen Tradition
ankniipfend, auf diese Weise seine Anliegen in die Predigt einbringen konn-
te.3® Mit dem Eindringen aufklirerischen Gedankengutes in die Verkiindi-
gung, der Aufweichung des Kirchenjahres und dem Absterben der Nebengot-
tesdienste setzte der Niedergang der Liedpredigt ein (nach 1730), bis sie all-
mihlich ganz aus der pastoralen Praxis verschwand.3® Einige Spuren lassen
erahnen, daff man im 19. Jahrhundert noch um sie wuflte, sich aber nicht
mehr mit dem Thema anfreunden wollte. Mit etwelcher Skepsis zieht
M. Rossler das Fazit seiner Studie: ,,Ob eine Liedpredigt in heutige Verhalt-
nisse ibertragbar ist, wird sich daran entscheiden, inwiefern der christliche
Glaube heute und morgen seinen Frommigkeits- und Lebensstil in neuen —
und vielleicht dann auch in alten — Liedern wiedererkennen und aussprechen
kann, «40

35 Die Leichenpredigt nahm flutartig zu ,,und erlangte einen in der Predigtgeschichte nie mehr
erreichten Hohepunkt* (ebd. 218).

3¢ Ebd. 197-198; 225-226.

37 Ebd. 198-199; 226-227.

38 Ebd. 233-259.

32 Ebd. 263-281.

40 Ebd. 280.
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Die Neuentdeckung der Liedpredigt im katholischen Raum

Wie aus der Untersuchung Résslers hervorgeht, existierte die Liedpredigt
in der vorreformatorischen Zeit nicht. ,,Erst nach 1580, also gegen Ende der
Epoche, in der die Gattung ... entstand und theoretisch und praktisch
durchgeformt wurde, iibernahm auch die rémische Kirche diese Auslegungs-
art und iibertrug sie auf Marienandachten, insbesondere auf das Salve Regi-
na.““*1 Allerdings scheint die Liedexegese auf unserer Seite nie eine Hochbliite
erreicht zu haben; es gibt nur wenige Exemplare solcher Versuche.4? Erstaun-
lich ist es aber, dafl gerade im katholischen Raum in letzter Zeit Anstrengun-
gen festzustellen sind, die Liedpredigt zu neuem Leben zu erwecken, wenig-
stens im deutschen Sprachgebiet. Kurz nach dem Erscheinen des Einheits-
gesangbuches (1975) gaben die beiden Weihbischofe Alois Wagner und
Paul Nordhues ,,Predigten zum Gotteslob® heraus. Der erste Band umfaft
,,Lieder des Kirchenjahres (49), der zweite ,,Loblieder, Danklieder, Bitt-
lieder, Heiligenlieder* (49), der dritte ,,Gesinge zur Eucharistie und Christus-
lieder (51).43 Jeder Liedpredigt geht ein ,,Textkommentar” voraus, in dem
die Verfasser sich duflern zum liturgischen Gebrauch und zur Uberlieferungs-
geschichte, zu den biblisch-theologischen Quellen des Gesangsstiickes und zu
dessen Struktur und Machart. Die (hiufig vorhandenen) geschichtlichen
Hinweise erweisen sich als sehr niitzlich, wenn man sich daran macht, den
Geist einer Liedschépfung zu erfassen und in ihre Besonderheiten einzudrin-
gen. Zum Beispiel wird jeder, der eine Homilie iiber ,,Nun bitten wir den
Heiligen Geist hilt, die historischen Erlauterungen begriifien; er erfahrt dar-
in, dafl Luther diese Pfingstleise schon um 1524 durch drei Strophen erweitert
hat, im ,,Gotteslob* aber eine moderne Fassung der drei Zusatzstrophen vor-
hegt.44

Was im ersten Band unserer Homiliesammlung frappiert, ist die Auswahl
der Lieder aus dem Kirchenjahr. Den Lowenanteil bekommt, wie schon in
der evangelischen Tradition, die Advents- und Weihnachtszeit mit 16 Predig-
ten; der Fastenzeit/Passion sind 8, der Osterzeit (Christi Himmelfahrt inbe-
griffen) 9 und Pfingsten/Heiliger Geist 7 Auslegungen zugeordnet, wahrend
den Lob- und Dankliedern 9 Entwiirfe vorbehalten bleiben. Im Gegensatz zu
den ,,Textkommentaren* fallen naturgemiff die Predigtmodelle viel unter-
schiedlicher aus, doch gerade in dieser Mannigfaltigkeit diirften sie manchen
Seelsorger dazu bringen, es bisweilen mit einer Liedpredigt zu versuchen. Die

41 Ebd. 166.

42 Ebd. 201.

43 P. Nordhues / A, Wagner, Predigten zum Gotteslob. Bd. 1: Lieder des Kirchenjahres (Graz
1976); Bd. 2: Loblieder — Danklieder — Bittlieder — Heiligenlieder (Graz 1977); Bd. 3: Gesinge
zur Eucharistie und Christuslieder (Graz 1977).

44 Predigten zum Gotteslob Bd. 1, S. 184-186.



Herausgeber, die freilich mit keinem Wort auf die Geschichte der von uns er-
orterten Verkiindigungsgattung eingehen, empfehlen ,,die Erklirung des Kir-
chenliedes alter und neuer Zeit, weil sie darin eine ,,beachtliche pastorale
Arbeit erblicken. 45

Der zweite Band der ,,Predigten zum Gotteslob™, der einen etwas unpas-
senden Titel trigt — die Lob- und Danklieder figurieren in Band 1%, enthilt
Homilievorlagen zum Thema ,,Vertrauen und Bitte", zu den Heiligen, zu
den beiden Haupthoren (Laudes und Vesper), zu den Stichworten ,,Leben
aus dem Glauben®, ,,Kirche®, ,,Tod und Vollendung*. Die Beriicksichtigung
von Morgen- und Abendliedern sowie von Gesingen zum Sterben des Christ-
lichen ermuntert dazu, die Liedpredigt auch auflerhalb der Eucharistiefeier zu
praktizieren, etwa im Stundengebet oder bei Bestattungen, wie dies einst in
lutherischen Gemeinden Brauch war.

Leider fehlt uns eine moderne Didaktik der Liedpredigt; vielleicht, daﬁ
dank der Einsichten in die Geschichte dieser Gattung und anhand der
150 Modelle im neuesten Liedpredigtwerk, die nicht einem vorgefafiten
Schema folgen, so etwas wie ein Leitfaden fiir die Bewiltigung der zu leisten-
den Aufgabe entstehen konnte. Im Vorwort zum zweiten Band erhebt
W. Blasig einige Forderungen an die Predigt, die Hilfe zum geistlichen Singen
bieten will:

,»den Text verstindlich machen,

den Sinn der musikalischen Gestaltung andeuten,

das im Lied verarbeitete biblische Material und dessen Funktion zei-
gen,

die Situation zur Sprache bringen, in der man so singen kann, viel-
leicht mit Hilfe der Entstehungsgeschichte,

zu der inneren Haltung motivieren, in der das Lied zu singen ist,

die unmittelbaren Konsequenzen aufzeigen, die aus dem Singen die-
ses Liedes hervorgehen: Der Singer, die singende Gemeinde
indern sich beim rechten Singen. Gott nimmt das Lied an und
erfiillt, was er dem Glaubenden, dem Betenden, dem Singen-
den verheifit.

Manchmal ist schlieflich auch von den Pflichten zu reden, die der
Singende iibernimmt. Erfiillt er diese Pflichten, wird auch der
Alltag in sein Lied einbezogen.“4”

Die musikalischen Aspekte, so fiigt Blasig mit Recht bei, sollte man bei der
Lieddeutung nicht unterschlagen. ,,Das geistliche Singen ist schlieflich nicht

A Bbd. Bd. 1.5, 9

“ Die Lob- und Dankgesinge wiirden eher zum 2. Band passen, dem man die umgreifende
Uberschrift ,,Leben aus dem Glauben® hitte geben kénnen. Die Heiligen, dem 2. Band zuge-
. wiesen, wiren in Band 1 (Kirchenjahr) sachgerechter plaziert.

%7 Predigten zum Gotteslob Bd. 2, S. 10.
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nur Beiwerk des Glaubens, sondern Glaubensvollzug.” Jedenfalls muf} -die
Botschaft des Textes, aufgrund einer seriésen Exegese und unter Riickbezug
auf das biblische Wort, deutlich herausspringen. Da das Lied und seine Aus-
legung sich in einen Gottesdienst einfiigen, bedarf es auch der Bezugnahme
zur liturgischen Feier selbst. Je nach dem Inhalt eines Stiicks wird man einmal
mehr das Kerygmatische, ein andermal mehr das Lehrhafte oder Pardnetische
ins Auge fassen. Vielleicht dringt sich im Wortgottesdienst eine gewisse Um-
stellung der verschiedenen Elemente auf, um das Lied und die Liedpredigt
einander zuzuordnen. Wenn der Gesang schon vor der Interpretation erklun-
gen ist, wire zu iiberlegen, an welcher Stelle man ihn eventuell wiederholen
konnte. Desgleichen werfen die Auswahl und Plazierung der passenden Peri-
kopen einige Probleme auf, die von Mal zu Mal bedacht sein wollen.

Moglich ist eine Liedhomilie, wie wir bereits eingangs bemerkt haben, zur
Auffrischung und Verlebendigung eines schon linger bekannten Stiickes, aber
auch zur Einfilhrung eines neuen Gesangs. Ob in diesem letzteren Fall das
Erlernen des Liedes (vorspielen, vor- und nachsingen lassen) im Gottesdienst
selber stattfinden soll, ob also die Singprobe mit der liturgischen Feier gekop-
pelt werden kann, hingt von verschiedenen Faktoren ab. In einer grofieren
Versammlung, etwa einer Sonntagseucharistie, lafit sich dies wohl nur schwer
bewaltigen, wihrend in einer Gruppenmesse die Voraussetzungen dafiir gin-
stiger liegen. Dies trifft sicher auch auf Wortgottesdienste zu, wo man weni-
ger stark einem fixen Ablauf der Riten verpflichtet ist. An solche Moglichkei-
ten der Lieddeutung im Rahmen etwa einer Andacht lassen die acht Predigt-
modelle fiir (gesungene) Litaneien denken, die der dritte Band des Werkes
von Nordhues/Wagner bietet. Darin findet sich des weiteren ein grofles Stoff-
angebot zur Erklirung von Christusliedern, die sich sowohl fiir eucharistische
wie nichteucharistische Gottesdienste eignen.*® Den gesanglichen Elementen
der Meffeier (Kyrie, Gloria, Credo, Sanctus-Benedictus, Vaterunser, Agnus
Dei) und den sechs Meflliedreihen im Einheitsgesangbuch sind ebenfalls Pre-
digten samt Einfiihrungskommentaren gewidmet. Weshalb die vier Hochge-
bete zur Sprache kommen in einem Werk, welches ,,das Lied fiir die Spiritua-
litat und fiir das Gotteslob des einzelnen und der Gemeinde zu erschlieffen®
sucht, leuchtet nicht ein.4®

Die Notwendigkeit der Psalmpredigt

Den Bemiithungen um eine homiletische Fruchtbarmachung der gottes-
dienstlichen Gesinge, wie sie sich im eben gewiirdigten Werk von Nord-

48 Es werden 27 Predigtvorschlige angeboten. — Uber das Singen zu Christus cf. B. Fischer,
Vom Beten zu Christus: J. G. Ploger (Hrsg.), Gott feiern. Theologische Anregung und geistli-
che Vertiefung zur Feier von Messe und Stundengebet (Freiburg i. Br. 21980) 94-99.

49 Predigten zum Gotteslob Bd. 1, S. 9.



hues/Wagner und gelegentlich in anderen Publikationen3® niederschlagen,
wiirde indessen etwas Wesentliches fehlen, wenn sie nicht auch die ,,Lobge-
singe® schlechthin, die Psalmen, in die Auslegung einbezogen. In den ,,Pre-
digten zum Gotteslob* stoflen wir auf mehr als eine Homilie, die die Erhel-
lung eines Psalmliedes, die Nachdichtung eines alttestamentlichen Gesangs,
anstrebt.51 Diesbeziiglich kommt die Psalmpredigt auf ihre Rechnung, doch
bleibt es immer noch ein Postulat, die Psalmen selber, also nicht blof§ eine Pa-
raphrase, in der gottesdienstlichen Verkiindigung eigens zu deuten. Damit
wiirde man eine Tradition aufnehmen, die, von den Kirchenvitern eifrig ge-
pflegt — erinnert sei nur an Hieronymus$2, der dem Psalter vor allen anderen
Schrifttexten den Vorzug gab, oder an Augustinus®3, der das ganze Psalte-
rium auslegte —, durch das ganze Mittelalter hindurch lebendig blieb.5* Chry-
sostomus erblickte in der gottesdienstlichen Psalmodie zunichst die Herablas-
sung Gottes, der auf diese Weise dem Volk sein Wort kundgibt.55 Die Ge-
singe stammen vom Heiligen Geist; sie bergen geistlichen Nutzen fiir den
Menschen, wecken die innere Freude und gewihren den Christen eine
Richtschnur fiir ihr Leben. Andererseits wendet sich die betend-singende
Gemeinde in den Psalmen an Gott, zu dem diese Lieder aufsteigen. Das lehr-
hafte und das hymnische Element vermischen sich miteinander. An diesen
wenigen Hinweisen aus der patristischen Zeit konnen wir schon ermessen,
welche Bedeutung dem Singen der Psalmen im christlichen Kult seit je zu-
kam.

Auch in der postvatikanischen Liturgie verwendet die Kirche das alttesta-
mentliche Gesangbuch in reichem Mafle. In jeder Hore des Offiziums geht
der Lesung des Gotteswortes die Psalmodie voraus, das betende Verweilen
bei den Worten, die der Heilige Geist eingegeben hat.5¢ Ofters (etwa bei den
Prozessionen) begleitet Psalmengesang die gottesdienstlichen Handlungen.
Und schlieflich bildet der Psalm ein unaufgebbares Element der Liturgia ver-
bi, wo er als ein der Lesung angeschlossenes Stiick die ergangene Botschaft in

50 Das ist der Fall in der homiletischen Zeitschrift ,,Prediger und Katechet™, zum Beispiel 118
(1979) 590-591: Kénig ist der Herr (GL 275); 120 (1981) 471-472: Singet Lob unserm Gott (GL
260). — Als Meister der Liedauslegung erweist sich B. Fischer in: Drei Meditationen zu Advents-
liedern aus dem ,,Gotteslob®, gehalten in der Krypta des Domes in Trier im Dezember 1975
(O Heiland, reiff die Himmel auf; Die Nacht ist vorgedrungen; Es kommt ein Schiff, geladen)
(vervielfiltigter Text).

51 Als Beispiele seien angefithre: Bd. 1, S. 219-222: Nun singt ein neues Lied dem Herrn (GL
262) nach Ps 98; 223-225: Dein Lob, Herr, ruft der Himmel aus (GL 263) nach Ps 19; Bd. 2,
S. 13—17: Herr, dein Giit ist unbegrenzt (GL 289) nach Ps 36; 23-27: Auf dich allein ich baue
(GL 293) nach Ps 31; 48—50: Erhér, o Gott, mein Flehen (GL 302) nach Ps 61.

52 . B. Schneyer, Geschichte der katholischen Predigt (Freiburg i. Br. 1969) 75-76.

53 Saint Augustin prie les psaumes. Textes choisis et traduits par A. G. Hamman (0. O. 1980).
54 Cf. Schneyer, a.2.0. unter dem Stichwort ,,Psalmenpredigten bzw. -homilien®‘, S. 386.

55 R. Kaczynski, Das Wort Gottes in Liturgie und Alltag der Gemeinden des Johannes Chryso-
stomus (Freiburg i. Br. 1974) 89-96.

56 A. G. Martimort, Vom Beten der Psalmen im Stundengebet: Pléger, a.a.O. 384-394.
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lyrischer Form aufgreift und die Meditation und Assimilation des Gehdrten
erméoglicht.57 In der Tat ruft das verkiindete Wort nach einer Ant-Wort, die
»actio Dei” verlangt nach einer ,,reactio populi“. Diese Aufgabe erfiillt in
hervorragender Weise der ,,psalmus responsorius®. Als ein wesentliches
Glied des Wortgottesdienstes ist er der einzig verpflichtende Psalm in der
Messe, der, im Unterschied etwa zu den Prozessionsgesingen, nicht durch
ein Lied ersetzt werden kann. Leider begniigt man sich vielerorts mit diirfti-
gen Notbehelfen.5® Wer die Grundfunktion des Responsorialpsalmes einmal
erkannt hat — in ihm antwortet die Gemeinde mit dem Wort Gottes selber auf
die in der Lesung verkiindete Botschaft —, der wird ihn entsprechend schitzen
und sachgemif auszufithren wissen.

Um eine bewufite und fruchtbare Teilnahme am Gottesdienst zu erreichen,
fordert das Konzil ,,eine reichere liturgische und biblische Bildung*, zumal
was die Psalmen betrifft.5® Der erste Schritt in dieser Richtung besteht darin,
die alttestamentlichen Gesinge dem Kirchenvolk zuriickzugeben und das
Verstindnis fiir sie zu wecken. Dazu kann die Auslegung im Rahmen einer li-
turgischen Feier bestimmt einen Beitrag leisten. So diirften die Gliubigen
bald einmal zur Einsicht gelangen, ,,dal der Antwortpsalm tragende Aussa-
gen der Lesung . . . vertieft, sie dem Beter sich ins Herz senken lifit. Wer
sich den Verheiffungen oder dem Gerichtswirken, den Segenszusagen der Le-
sungen aussetzt, der wird sie nicht besser in Lob und Klage, Frage und Sehn-
sucht umsetzen und auf Gott zuriickwenden kénnen, als dafl er all das in den
Antwortpsalmen aufgreift und zum ganz personlichen Herzensanliegen
macht. In diesen Psalmen vermag er sich selber zu Gott zuriickzutragen. Da-
her verdienen sie es, in der Homilie aufgeschlossen und der Gottesdienstge-
meinde nahegebracht zu werden, damit sie sich mit den entsprechenden Zwi-
schengesingen mehr und mehr identifiziert und sich und die Mitwelt zu Gott
hintrigt. 60

Die Psalmpredigt sollte aufler bei der Messe vor allem im Vespergottes-
dienst ihren Platz erhalten, wo das Gotteslob sich ausweitet und fortklingt. 61
Bei der Feier der beiden Haupthoren mit der Gemeinde, so heifit es in der
Allgemeinen Einfilhrung zum Stundenbuch®2, kénne auch eine Homilie ge-
halten werden, in der man die Lesung oder — so ist sinngemif beizufiigen —

57 ]. Baumgartner, Das Verkiindigungsanliegen (Anm. 5) 144-148.

8 Im neuen deutschen Meflbuch heifit es, ,,im Notfall diirfe der Antwortpsalm durch einen
anderen dazu geeigneten Gesang ersetzt werden. Der Notfall scheint weithin zur Regel geworden
zu sein.

998G 90,

0 H. Grof, Ist fiir den heutigen Menschen ein Zugang zu den Psalmen im Gottesdienst noch
moglich? Liturgie konkret, Heft 10 (1981) 1-3 (Zit. S. 3).

¢t Die Lutheraner verbanden die Liedpredigt nicht so sehr mit dem Hauptgottesdienst als viel-
mehr mit den Nebengottesdiensten.

62 AEM 47.



einen der rezitierten Psalmen auslegt. Denn in ithnen findet der Christ Orien-
tierung fiir den Alltag; er schlage, wie Grofl sich ausdriickt®3, eine Briicke zu
dem Gott seines Lebens, der allein die Sehnsucht seines ganzen Lebens zu
stillen vermoge.

Wenn wir, am Ende unseres Plidoyers fiir die Liedpredigt angelangt, das
Anliegen dieses Aufsatzes nochmals begriinden wollten, brauchten wir nur an
die Praenotanda des Missale zu erinnern. Sie nennen als mégliche Grundlagen
der Homilie — neben den Schriftlesungen — ,,andere Texte der Tagesmesse®,
zu denen gewif auch die (lateinischen und volkssprachlichen) Gesange zih-
len.5* Von daher rechtfertigt sich die Liedpredigt durchaus, denn sie eignet
sich vorziiglich dazu, in den Gottesdienst hineinzufiihren, auf ihn einzu-
stimmen und seinen Mitvollzug zu erleichtern. Sicher darf sie kein Monopol
beanspruchen — diese Gefahr scheint keineswegs zu bestehen. Von Zeit zu
Zeit aber wird der Seelsorger sie mit Nutzen verwenden, um den Menschen
die Heilsbotschaft auszurichten und sie zu einer freudigeren Teilnahme am li-
turgischen Geschehen zu bewegen. FEinerseits gewinnen unsere Feiern da-
durch an poetischer Konkretion, andererseits briachten wir ein volkstiimliches
Element vermehrt ins Spiel, was unseren oft akademischen Gottesdiensten
nicht schaden wiirde.5 Wagen wir also den Schritt von der cantio zur concio,
damit die lebendige Stimme des Evangeliums auch in den Liedern, die wir
"dank der 6kumenisch ausgerichteten Gesangbiicher zum Teil mit den evange-
lischen Briidern gemeinsam haben, noch stirker als bisher zum Klingen
kommt.

63 H. Grof}, a.a.0. 3.

64 AEM 41.

65 Auf das Moment des Volkstimlichen machten die evangelischen Liedprediger wieder und
wieder aufmerksam. Nach Luther ist das Lied die Bibel fiir die Laien, die Liedpredigt der Kom-
mentar fiir die Einfiltigen.

Die Homilie ist ein Teil der Liturgie und wird nachdriicklich empfohlen, denn sie ist
notwendig, um das christliche Leben zu stdrken. Sie soll unter Berlicksichtigung des
Mysteriums, das gefeiert wird, und der besonderen Bediirfnisse der Horer die Schrift-
lesungen oder andere Texte der Tagesmesse (Ordinarium oder Proprium) unter einem
bestimmten Gesichtspunkt auslegen.

An Sonn- und gebotenen Feiertagen ist in allen Messen, an denen Glaubige teil-
nehmen, eine Homilie zu halten: fiir die librige Zeit ist sie besonders fiir die Wochentage
des Advents, der Fasten- und Osterzeit empfohlen und auch fir andere Feste und An-
ldsse, bei denen die Glaubigen zahlreicher zum Gottesdienst kommen.

In der Regel soll der Leiter des Gottesdienstes selbst die Homilie halten.
Allgemeine Einfiihrung in das Rémische MeBbuch 41 und 42
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Buchbesprechungen

Odermatt A fmbros] OSB, EIN RITUALE IN BENEVENTANISCHER SCHRIFT.
Roma, Biblioteca Vallicelliana, Cod. C 32. Ende des 11. Jahrhunderts. 376 Seiten,
broschiert. = Spicilegium Friburgense. Texte zur Geschichte des kirchlichen Lebens,
Band 26 (hrsg. von G. G. Meersemann—A. Hinggi-P. Ladner). Universititsverlag
Freiburg Schweiz 1980. Sfr. 64,—.

Bei diesem neuen Band der Reihe ,,Spicilegium Friburgense® handelt es sich um
die — fiir den Druck freilich stark gekiirzte — Doktordissertation, die der Verfasser
dem Liturgischen Institut S. Anselmo/Rom 1972/73 vorgelegt hatte. Er untersucht
darin die Bedeutung dieser Rituale-Handschrift aus der Biblioteca Vallicelliana in Rom
und erbringt damit einen Beitrag zu einem Teilgebiet der Ritualienforschung. Daf} die
Handschrift aus dem beneventanischen Raum stammt, macht die Studie noch interes-
santer, ist der Codex doch in einer Gegend beheimatet, welcher in diesem Zusammen-
hang (im Unterschied beispielsweise zur musikgeschichtlichen Forschung) bisher we-
nig Aufmerksamkeit geschenkt wurde. So kénnen zusitzlich Wechselbeziehungen
aufgezeigt werden, die fiir die abendlindische Liturgie jener Zeit charakteristisch sind,
was diese Studie iiber die engere Zielsetzung hinaus fiir die liturgiegeschichtliche For-
schung wertvoll macht.

Der Edition des Rituale-Textes ist eine umfangreiche Einleitung vorangestellt, wel-
che die Eigenart dieses liturgischen Dokumentes herausstellen will. In einem allgemei-
nen ersten Kapitel falt der Autor die Entwicklungsgeschichte der Ritualien zusammen
und skizziert die geschichtliche, kirchlich-kulturelle und besonders liturgische Bedeu-
tung des Herzogtums Benevent, wobei er neben Spuren alten Liturgiegutes liturgische
Querverbindungen zu Montecassino, Byzanz und Mailand hervorhebt. .

Nach der paliographischen Beschreibung der Handschrift befafit sich der Autor mit
dem Problem ihrer zeitlichen und ortlichen Lokalisierung. Aber weder die dufieren
(paliographischer Befund, Bibliothekskataloge) noch die inneren Kriterien (z. B. Be-
sonderheiten in den Heiligenlisten) erlauben eine genauere Lokalisierung. Der Codex,
geschrleben gegen Ende des 11. Jahrhunderts, scheint aus dem Raum um Montecas-
sino zu stammen, jedoch kaum aus dem berithmten Kloster selber, wohl eher aus ei-
nem von ihm abhingigen Kloster.

Das Rituale enthilt die Ordines folgender Liturgien: Taufliturgie, Bufiliturgie,
Krankenliturgie, Sterbe- und Totenliturgie und einen Ordo Missae. Sie werden im
3. Kapitel des Einleitungsteiles jeweils im Zusammenhang mit der Geschichte dieser
Ordines dargestellt. Eine kurze Zusammenfassung der Entwicklungsgeschichte der
einzelnen Liturgien zeichnet den Hintergrund, vor dem dann die Besonderheit der
Ordines in Codex C 32 beleuchtet wird.

Der zweite Hauptteil bringt dann die kritische Edition des vollstindigen Rituale-
Textes. Der kritische Apparat enthilt die wichtigen Hinweise auf die (vermutlich) be-
nititzten Quellen; es sind dies vor allem Sakramentare des gelasianischen und gregoria-
nischen Typs, aber auch das rémisch-deutsche Pontifikale aus dem 10. Jahrhundert,
der Ordo Romanus XI und andere. Die Edition hilt sich an die Schreibweise der
Handschrift, um auch die sprachliche Eigenart genau zu wahren. Abkiirzungen wer-
den jedoch aufgelést und eine moderne Interpunktion verwendet, um das Verstindnis
des Textes zu erleichtern.

In dieser Studie und der damit verbundenen kritischen Textedition leistet der Ver-
fasser einen nicht unbedeutenden Beitrag zur Erforschung des Rituale. Es geht ihm
auch darum, nachzuweisen, dafl die Handschrift in engem Zusammenhang steht mit
den pastoralen Bemithungen der italienischen Kloster, welche in der damaligen Zeit
offenbar einen nicht unbedeutenden Anteil an der Seelsorge in ihrer Umgebung hat-
ten; denn das Rituale ist nicht fiir den Gebrauch im Kloster selber bestimmt, sondern



fiir die Verwendung in den von ithm betreuten Kirchen. Die Bedeutung der Hand-
schrift, die auch eine solche Textedition rechtfertigt, ist darin zu sehen, ,,dafl wir hier
einen Codex vor uns haben, der die fiir die Seelsorge wichtigsten Ordines in prakti-
scher Anordnung enthilt . . . Mit unserem Codex ist daher ein beachtlicher Schritt auf
dem Weg zur Ausgestaltung der spiteren eigenstindigen Ritualien verschiedenster
Ausprigung getan® (5. 104). Weitere Schluflfolgerungen lassen sich nach Auffassung
des Verfassers noch nicht ziehen. Dazu sind weitere Studien beneventanischer Hand-
schriften mit Teilen des Rituale nétig. P. Odo Lang OSB

Otto Vogl, ANFANG DER HOFFNUNG.
Gottesdienste zum Kirchenjahr, 181 Seiten, kart., Verlag J. Pfeiffer, Miinchen 1981.

Dort wo man ein Vorwort vermutet, findet man in diesem Buch einen Nachruf von
Prilat Michael Héck (Miinchen) auf den Verfasser, der als Stadtpfarrer und Dekan be-
reits vor vier Jahren im 54. Lebensjahr unerwartet gestorben ist.

Der postume Band verweist wiederholt auf einen frither erschienenen Predigtband
des Verfassers mit dem Titel ,,Euer Herz sei ohne Angst”. Vorliegendes Werk aber
enthilt keine Predigten, sondern Vorschlige fiir die Begriilung (Eréffnung), das
Schuldbekenntnis, die Orationen, die Einfiihrung zur Lesung und das Fiirbittgebet.
Diese Texte konnten als Anregung dienen, sollten aber nicht unbesehen iibernommen
werden. Die Vorschlige fiir die einfithrende Begriilung z. B., die ,,brevissimis verbis*
geschehen sollte, fallen oft zu lang aus; sie kénnen aber dennoch Anstéfle vermitteln.

Das Gliederungsprinzip (Kirchenjahr: Advent, Weihnachtszeit. Osterliche Bufizeit,
Sonntage im Jahreskreis) wird dadurch weiter aufgefichert, dafl fiir jeden Gottesdienst
ein thematischer Titel gefunden wird, der dann auch die jeweiligen Texte entsprechend
pragt. Hochst bedenklich erscheint uns die Weise, wie der Vf. die Orationen ,,um-
funktioniert. Der Untertitel engt nicht nur den Begriff ,,Gottesdienst** auf die Mef3-
feier ein; er ist auch insofern fragwiirdig, als die Gesamtheit aller Gottesdienste des li-
turgischen Jahres (oder: das feiernde Gedichtnis der Heilstaten Gottes im Verlauf ei-
nes Jahres) das ausmacht, was man hierzulande seit Johannes Pomarius (Postille von
1589) — nicht ganz unmifiverstindlich — ,,Kirchenjahr*® zu nennen pflegt. Bei allem
Respekt vor den Bemiihungen des verstorbenen Verfassers Otto Vogl (1924-1978) sei
darauf hingewiesen, dafl nur ein kritischer Umgang mit seinen Texten hilfreich sein
kann. Theodor Maas-Ewerd

Otto Biischleb, LEBENSHILFE GOTTESDIENST.
Impulse iiber den Sonntag hinaus, 192 Seiten, kart., Verlag J. Pfeiffer, Miinchen 1981.

Der Verfasser, geboren 1938 in Thiiringen, Augustinerpater, seit 1975 Studenten-
pfarrer im westfilischen Bielefeld, auferdem Mitarbeiter in einer Pfarrei, will mit die-
sen ,,Gottesdienstmodellen® gegen den ,,neuen Formalismus* angehen, der sich —
nach seiner Ansicht — im liturgischen Leben breitgemacht hat: ,,Als sich das Zweite
Vatikanische Konzil in der Liturgiekonstitution von 1963 fiir eine Erneuerung der
Texte und Riten entschied, wurden Erwartungen geweckt, die sich nur teilweise er-
filllten. In der Zwischenzeit hat sich ein neuer Formalismus breitgemacht™ (8).
Biischlebs Vorschlige, die aus dieser vermeintlichen ,,Sackgasse™ herausfithren méch-
ten, sind zumindest insofern beachtlich, als sie dokumentieren, was man mancherorts
mit avantgardischem Eifer und in ,,thematischer Akzentuierung® (sprich: Verzwek-
kung) aus der Liturgie macht. Sein ,,Mut zur Kreativitit* kennt kaum Grenzen und
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macht selbst vor dem Eucharistischen Hochgebet nicht Halt (vgl. 176-189). Damit
versteht sich alles Weitere fast von selbst. Angesichts dieses Buches stellt sich die
Frage nach den Voraussetzungen, ohne die weitere Riume liturgischer Freiheit nicht
zu ,,verkraften® sind. Gehért zum Wesen der Liturgie nicht unter anderem eine be-
griindete Ordnungsbefugnis? Das Buch steckt voller ,,Uberraschungen®, was — bei al-
len Vorbehalten — nicht heiflt, daf} darin kein ,,gutes Korn® zu finden sei.

Theodor Maas-Ewerd

Theodor Maas-Ewerd, LITURGISCHE EINHEIT IN VIELFALT. Die Einheit des
Gottesdienstes der Kirche und der ausgetriumte Traum von einer ,, Welt-Einheits-
liturgie* (Eichstitter Hochschulreden, Heft 30), 31 Seiten, geheftet, 6,80 DM, Mi-
nerva Publikation, Miinchen 1981.

In der Reihe der ,,Eichstitter Hochschulreden®, die von der Katholischen Universi-
tit herausgegeben werden, legt Th. Maas-Ewerd hier ,,in einer etwas erweiterten Fas-
sung® (2) seine Antrittsvorlesung vom 24. November 1980 vor. Darin setzt er sich mit
den liturgischen Reformmafinahmen auseinander, die eine Anpassung der Liturgie an
die Figenart und Uberlieferung der Vélker intendieren. Der Verfasser analysiert und
wiirdigt diesen Vorgang der Riickkehr zu einer — wie er zeigt — ,,normalen Vielfalt,
indem er folgenden drei Fragen nachgeht: ,,I. Woher kommt der Trend der Verein-
heitlichung der Liturgie und wie hat er sich ausgewirkt? — II. Wie plural oder wie uni-
form kann bzw. mufl die Liturgie sein? — III. Wird durch den Riickgriff auf die ur-
spriingliche Tradition der Vielfalt die Einheit gefihrdet?*

Liturgische Vielfalt, so legt Maas-Ewerd dar, liuft nicht auf eine Negation der Katho-
lizitdt hinaus. In ihr komme vielmehr die Universalitit der Kirche zum Ausdruck.
Entscheidend bleibe jedoch, dafl bei aller Vielfalt gottesdienstlicher Ausdrucksformen
die Einheit des Glaubens gewahrt werde. Adelheit M. Stowasser

Helmut Jan Sobeczko, 1l processo d’introduzione nella riforma liturgica in Polonia nei
primi anni dopo il concilio ecumenico Vaticano II con particolare riferimento all’atti-
vita liturgica del vescovo Francesco Jop (1897-1976), Pontificium Athenaeum S. An-
selmi, 207 Seiten, Typis Pontificiae Universitatis Gregorianae, Roma 1980.

Bei dieser beachtenswerten Arbeit zur Entwicklung der Liturgiereform in Polen
handelt es sich um das dritte, vierte und fiinfte Kapitel einer Doktordissertation am
pipstlichen Liturgischen Institut, die u. a. von Burkard Neunheuser, und Hadrian
Nocent betreut wurde. Fiir Sobeczko, der als Priester an der Kurie in Oppeln titg ist,
lag es nahe, die Liturgiereform in Polen vor allem an der Biographie von Bischof Jop
nachzuzeichnen, der von 1962 bis 1975 Vorsitzender der Kommission fiir Liturgie des
polnischen Episkopats war. So befassen sich die hier veréffentlichten Ausziige aus der
Dissertation einmal mit den Grundlagen der rémischen Liturgiereform, ausgehend
vom Konzil und von den Arbeiten des Rates zur Ausfithrung der Liturgiekonstitution
1964 bis 1970, sodann mit dem Einflufl der polnischen Bischofe auf die liturgische
Entwicklung, die Aktivititen der polnischen Liturgiekommission zur Durchfithrung
der Liturgiereform in Polen und die konkrete Umsetzung der Reform in der Dibzese
Oppeln selbst. Dabei ist die Darstellung der vorkonziliaren Entwicklung von beson-
derem Interesse, wird doch der Versuch gemacht, die Einfliisse des polnischen Epis-
kopats auf die Liturgiereform von 1919 bis 1962 nachzuzeichnen. Auch die genaue
Schilderung der Arbeit der polnischen Liturgiekommission zwischen 1962 und 1975,
die diese Entwicklung ja weiterfiihrt, ist von hohem Wert, zeigt sie doch — was in



deutschen Landen zumeist unbekannt bleibt —, daff die Liturgiereform in Polen zwar
vorsichtig, aber durchaus konsequent durchgefiihrt wird. Eine Fundgrube sind auch
die Literaturangaben, wobei sich — was wir in dieser Zeitschrift schon 1977, Heft 3,
S. 112-116 feststellen mufiten — erneut herausstellt, daff im deutschen Sprachbereich
nur wenige Verdffentlichungen zu dem, was sich im liturgischen Bereich Polens tat
und tut, vorliegen. Und das ist sicher ein Mangel, da das Unverstindnis fiir die polni-
sche Religiositdt und der oft geduflerte pauschale Vorwurf des Traditionalismus fiir die
polnische Kirche letztlich eben auch daher kommen, weil iiber die tatsichlichen Ent-
wicklungen in deutscher Sprache zu wenig publiziert wird. So sollte der Autor ermun-
tert werden, eine Kurzfassung seiner Arbeit in deutscher Sprache, die er beherrscht,
z. B. fiir eine Zeitschrift zur Verfiigung zu stellen. Klemens Richter

Erich Kock, ICH FREUE MICH AUF HEUTE, 96 Seiten;

Hans Wallhof (Hg.), EIN LICHT IST ANGEZUNDET, 96 Seiten;

Hans Wallhof — Ferdinand Rausser, KLEINE WUNDERWERKE, 96 Seiten, alle:
Lahnverlag, Limburg 1981.

Diese drei sorgfiltig gestalteten Veroffentlichungen verstehen sich als ,,Stundenbii-

cher, die Entspannung und Ruhe bringen und zur Besinnung fithren méchten. Texte
und Bilder sind ebenso reizvoll wie ausgewogen. Sie dienen diesem Ziel in hervorra-
gender Weise. Theodor Maas-Ewerd

Biichereinginge

Manfred Probst: DER RITUS DER KINDERTAUFE. Reformversuche der katho-
lischen Aufklirung. Trierer Theologische Studien. Paulinus-Verlag, Trier (4333).

Werner Jetter: SYMBOL UND RITUAL. Anthropologische Elemente im Gottesdienst.
334 Seiten, kart., DM 42,~. Vandenhoeck und Rupprecht, Gottingen (4335).

Heriburg Laarmann OFM: FREUDE AM GLAUBEN. Kinder- und Familiengottes-
dienste im Kirchenjahr. 164 Seiten, Kst., DM 19,80. Matthias-Griinewald-Verlag,
Mainz (4336).

Peter Antes: DIE BOTSCHAFT FREMDER RELIGIONEN. Hinduismus, Buddhis-
mus, Islam. Topos-TB 107. 154 Seiten, Kt., DM 8,80. Matthias-Griinewald-Verlag,
Mainz (4337).

Wills Hofsiimmer (Hg.): 255 KURZGESCHICHTEN FUR GOTTESDIENST,
SCHULE UND GRUPPE. 152 Seiten, Kst., DM 19,80. Matthias Grunewald-Verlag,
Mainz (4338).

Camillus Lapauw: TERESA VON AVILA. Wege nach innen. Erfahrung und Fithrung,
Kommentar zur ,,Inneren Burg. 222 Seiten, Snolin, 6S 160,-. Tyrolia, Innsbruck
(4339).

Josef Steiner (Hg.): WENN WIR BETEN: VATER UNSER. Gemeinde-Katechismus I.

96 Seiten, kart., DM 12,80. Herder, Freiburg/Br.

Hans Albert Hontges, BOTSCHAFT DER FREUDE.
Texte zur Besinnung, 168 Seiten, kart., Matthias-Griinewald-Verlag 1981.

49



Pbb.

Verlagspostamt 5020
Erscheinungsort Salzburg

DAS HEILIGE
SIEBENGESTIRN

HERMANN GERSTNER

256 S. und 32 Bildtafeln, 4farb. Schutzumschlag und Autorenpor-

trait nach einer Zeichnung von Harald Vigano, Augsburg
36,00 DM

Der als Romancier und Biograph weithin bekannte Autor stellt in
diesem Geschenkband folgende grofle christliche Gestalten des
Abendlandes dar: §

Thomas Becket (England) / Franz und Klara von Assisi (Italien)
Franz Xaver (Spanien) / Theresia von Avila (Spanien)

Ludwig Maria Grignion von Montfort (Frankreich) / Charles de
Foucauld (Frankreich) / Edith Stein (Deutschland)

Religiose Kleinschriften

Pater Gangolf Diener OFM

Lourdes — Erinnerungsbuchlein fir Lourdespilger .. ...... DM 3,50
Lourdespilger — Gebet- und Gesangblchlein . .......... DM 4,80
Rom — DI EWIge SIaaly - o ot e s e e DM 3,50
Antonius von Padua —Der groBe Prediger . . ........... DM 4—
Umbrien — Das Heimatland des hl. Franziskus. .......... DM 4,80
Padua — und andere italienische Stadte . . .. ............ DM 3—
Assisi— Die Heimatstadt des hl. Franziskus. ............ DM 3—
Franziskus —Der Arme von AsSiSi . . . .......ccovv... DM 3,50
Geht zum hl. Antonius! Vier Antoniusandachten. ........ DM 1 .50

Papsttum im Wandel
Hans-Giinter Réhrig

Von Johannes XXIII. bis Johannes Paul ll. 168 Seiten, DM 21,80

ST. OTTO-VERLAG GMBH BAMBERG

Auslieferung:
Buchhandlung MORAWA & CO, Wollzeile 11, A-1011 Wien




| HEILIGER
DIENST




DIE FEIER DES FRONLEICHNAMS-
FESTES

Herausgegeben im Auftrag der Osterreichischen Bischofskonferenz.
56 Seiten, Format 21,5x30 cm, Kunstleder mit Goldpragung, 6S 125,—.

Die Pastorale Einfihrung zum Ritus stellt die Bedeutung des Fronleichnams-
festes heraus und bringt Vorschléage fir die Festgestaltung, angepaBt an die un-
terschiedlichen Voraussetzungen der Gegenwart:

Traditionelle Form der eucharistischen Prozession

Eucharistische Prozession mit Ortssegnung

Wortgottesdienst oder Eréffnung und Prozession zur Eucharistiefeier
Eucharistiefeier ohne Prozession

Zur leichteren Handhabung sind Formulare fiur jede Station voll ausgedruckt;
Flrbitten, SchluBgebet und Segen im Kantillationston, ebenso der AbschluB der
Feier in der Kirche.

Der Anhang enthélt Textvorschlage fiir den Wortgottesdienst der MeBfeier und
ein reiches Angebot von Auswahlperikopen zur Prozession.

Verlag St. Peter, A-5010 Salzburg

Mit kirchlicher Druckerlaubnis

Der ,,Heilige Dienst'* erscheint bis auf weiteres viermal jahrlich. — Preis: Einzelheft 6S 40,—, DM 5,50,
sfr 5,50 — Ganzjahr: 6S 148—, DM 20—, sfr 20— (zuzlglich Porto + Versandspesen).

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

Abbestellungen nur schriftlich zu JahresschiuB. Ricksendung von Heften kann nicht als Abbestel-
lung anerkannt werden.

Verleger (Medieninhaber): Verlag St. Peter, Herausgeber: Institutum Liturgicum, Schriftleitung:
P. Rupert Schindlauer OSB, alle A-5010 Salzburg, Postfach 113, Tel. 42 1 66.
Hersteller: Druckhaus Nonntal, A-5020 Salzburg, Petersbrunnstrafe 15-17.

,Heiliger Dienst” ist eine Fachzeitschrift, die sich mit dem Themenbereich Liturgiewissenschaft
und liturgischer Praxis beschaftigt.



St. Peter, die ilteste ,,Schule fiir den Dienst des Herrn®
im deutschen Sprachraum, jubiliert

Jahrhundertfeiern, die seit dem Jahr 1582 begangen wurden, veranlassen 51
die Benediktiner-Erzabtei St. Peter in Salzburg auch im Jahr 1982 zu ,, jubilie-
ren‘‘. Obwohl sich die Historiker zumindest darin einig sind, daf§ der hl. Ru-
pert nicht im Jahr 582 in die frithere romische Stadt Juvavum kam, sondern
wahrscheinlich im Jahr 696, um bei uns den christlichen Glauben zu verkiin-
den, kann man hier das Jahr 1982 doch nicht sang- und klanglos vorbeistrei-
chen lassen. Heifdt es bereits in der Vita des hl. Rupert, daf} er die Ortlichkei-
ten zu erneuern begann (loca renovare coepit), so sollte fiir uns das Jahr 1982
Anlafl genug sein, einerseits die Klostergebaulichkeiten zu renovieren, ande-
rerseits — was wesentlicher ist — uns (als Klostergemeinschaft von St. Peter)
auf unseren Auftrag von heute zu besinnen. Dazu war zunichst eine Selbst-
darstellung des Klosters in einer kleinen Ausstellung geplant. Durch die In-
itiative des Landes Salzburg ist daraus die 3. Landesausstellung entwachsen
unter dem Titel: ,,Das ilteste Kloster im deutschen Sprachraum: St. Peter in
Salzburg, Schitze europiischer Kunst und Kultur.* Das rege Interesse der
Besucher dieser Ausstellung bestitigt die Richtigkeit dieses gemeinsamen Un-
ternehmens.

Das Spezifikum jeglicher Ausstellung und damit auch dieser Ausstellung
bringt es mit sich, daf§ der Schwerpunkt auf die Geschichte, die bewegte Ver-
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gangenheit des Klosters, gelegt ist. In einem Raum, im Psallierchor, wird ver-
sucht, St. Peter — heute zu prisentieren. Es gibe kein Heute, wenn es nicht
aus dem Gestern herausgewachsen wire, und es gibe kein Morgen, wenn das
Heute nicht lebendig wire. Was uns das Morgen bringt, miissen wir dem
Plan Gottes anheimstellen, genauso verdanken wir Thm, dem Geber alles Gu-
ten, das Gestern unseres Klosters und vor allem das Heute unserer kloster-
lichen Gemeinschaft und ihrer Aufgaben.

Dieses Gestern und Heute ist wesentlich geprigt von der Ordensregel des
hl. Benedikt von Nursia (= RB), die in St. Peter um 799 iibernommen wur-
de. Der hl. Benedikt beabsichtigte mit seiner Regel eine ,,Schule fiir den
Dienst des Herrn** (RB, Vorwort 45) zu griinden. Wer also nach seiner Regel
zu leben wiinscht und in diese ,,Schule eintreten will, fiir den kann nur der
Herr, unser Gott, und der Dienst vor ihm im Mittelpunkt des Lebens stehen.
Und diesem Mittelpunkt hat sich alles andere unterzuordnen, ,,dem Gottes-
dienst darf nichts vorgezogen werden® (RB 43,3). Selbst die tigliche Hand-
arbeit und auch das dazu benétigte Werkzeug soll zur grofieren Ehre Gottes




dienen. Von daher ist es auch verstindlich, dafl fiir die eigentlichen liturgi-
schen Geridte zur Verwendung im Gottesdienst nur das Wertvollste und Be-
ste, das die jeweilige Zeit zu geben hatte, aufgeboten wurde. Groflartige
Kostbarkeiten aus vergangener Zeit und der Gegenwart kénnen im Rahmen
der Ausstellung besichtigt werden.

Die in der Regel grundgelegte Richtung benediktinischen Ménchtums, die
auch das Leben in St. Peter heute prigt, mag auch Dr. P. Adalbero Raffels-
berger (T 27. September 1952) angespornt haben, im Jahr 1946 das ,,Institu-
tum Liturgicum® zu errichten und damit zusammenhingend Werkblatter un-
ter dem Titel ,,Heiliger Dienst* herauszugeben. Aus diesen Werkblattern ist
die vorliegende Vierteljahreszeitschrift ,,Heiliger Dienst* entstanden, die ih-
ren Platz in der Reihe der gegenwirtigen pastoralliturgischen Zeitschriften
hat.

Die Arbeit am Erbe des P. Adalbero ist ein Zeichen des Bemiihens, den
Aufgaben von heute gerecht zu werden. Neben dieser und der Jugenderzie-
hung, der Lehrtatigkeit und der wirtschaftlichen Verwaltung stehen die Seel-
sorge in den inkorporierten Pfarreien, die auflerordentliche Seelsorge im
Kloster und dessen Umgebung und das gemeinsame Chorgebet in der Ma-
rienkapelle, an dem auch das Volk teilnehmen kann, im Mittelpunkt unseres
Bemiihens in der Schule fiir den Dienst des Herrn.

Die bewegte Klostergeschichte von St. Peter zeigt uns ein lebendiges Bild
des verschiedentlichen Trachtens, den jeweiligen Anforderungen der Zeit ge-
recht zu werden. Krisen und Mifistinde fehlen dabei ebensowenig wie Hoch-
bliiten des Lebens in dieser ,,Schule®. In Zeiten des ehrlichen Bemiihens,
Gott und seinen Dienst in den Mittelpunkt zu stellen, erlebte die klosterliche
Gemeinschaft einen Aufschwung. Tiefpunkte zeigten sich, wenn andere
Dinge in den Mittelpunkt geriickt wurden.

Moge die Geschichte dieser ,,Schule fiir den Dienst des Herrn® die Lehr-
meisterin fiir die Gegenwart und Zukunft sein. Wenn der Zeitgeist auch
scheinbar nach etwas anderem verlangt, so mége doch die Mahnung des
Zweiten Vatikanischen Konzils beziiglich der Erneuerung des Ordenslebens
beachtet werden: ,,Zeitgemifie Erneuerung des Ordenslebens heifit: stindige
Riickkehr zu den Quellen jedes christlichen Lebens und zum Geist des Ur-
sprungs der einzelnen Institute, zugleich aber deren Anpassung an die verin-
derten Zeitverhiltnisse® (Perfectae caritatis 2).

Fiir St. Peter kann also nur gelten: In unserer Zeit treu zu dienen in der
Schule fiir den Dienst des Herrn. Dazu mégen wir uns in diesem traditionel-
len Jubiliumsjahr 1982 erneut verpflichtet wissen, dazu mogen uns die ver-
schiedenartigen Veranstaltungen anlifilich dieses Jubiliums anspornen, und
dazu moge vor allem der dreieinige Gott, in dessen Dienst wir standen und
stehen wollen heute und in Zukunft seinen Segen schenken.

Mag. P. Winfried Bachler OSB
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Ist die Feier der Quatember heute noch zeitgemifi?
Uberlegungen zu einem — fast — vergessenen Element des Kirchenjahres

Univ.-Prof. Dr. Georg Langgirtner

Vor einem halben Jahrhundert hat Josef Andreas Jungmann anlafllich des
Eucharistischen Weltkongresses von Karthago 1930 einen kleinen Aufsatz ge-
schrieben, in dem er zeigte, dafl die seit dem spiten 19. Jahrhundert gefeier-
ten Eucharistischen Weltkongresse auf ein Vorbild zuriickgehen, das auf der
Hohe des christlichen Altertums, im Jahrhundert des grofien Leo, aufkam
und ein Jahrtausend hindurch in Bliite stand, bis ihm durch das Exil der Pap-
ste in Avignon die Seele und der Sinn entzogen wurde: die rémischen Sta-
tionsgottesdienste!. Nach einem festen Plan, dessen Spuren wir in dem bis
1970 gebrauchten romischen Mefibuch finden, feierte der Papst oder ein von
ihm Beauftragter in den basilikalen Hauptkirchen und vielen Titel- oder
Pfarrkirchen der Stadt Rom die Eucharistie, zu der sich, je nach dem liturgi-
schen Termin, die rémische Gesamtgemeinde oder nur die Bewohner eines
bestimmten Stadtviertels versammelten. Die diesen Stationsgottesdiensten wie
auch den modernen Eucharistischen Weltkongressen zugrunde liegende Idee
ist die Darstellung der Einheit der um ihr Oberhaupt versammelten Kirche in
Christus.

Als 1960 der Eucharistische Weltkongrefl in Miinchen gefeiert wurde, der
vielen von uns noch in lebhafter Erinnerung ist, wurde der christologische
Bezug dieser Veranstaltung erstmals auch durch die duflere Gestalt des Kon-
gresses eindrucksvoll zum Ausdruck gebracht. Der Charakter der einzelnen
Tage, der Kongrefiveranstaltungen und vor allem der Gottesdienste richtete
sich nach der Leitidee des mysterium paschale, des Paschamysteriums Chri-
sti2. Die Woche des Kongresses erschien als ein abgeschwichtes Nachbild der
Karwoche, in der die Kirche ihr grofles Jahrespascha feiert?.

Diese beiden hier herausgestellten Leitideen der Eucharistischen Kongresse
haben auch die Ausgestaltung und Durchfiihrung der Quatember beeinfluflt,
mit denen wir uns in diesen Uberlegungen befassen wollen. Die Feier der
Quatember erfolgte, da wir sie erstmals in aller Deutlichkeit erkennen, in den
romischen Stationskirchen und sie wurden, wenn auch nicht urspriinglich, so
doch seit ihrer Bliitezeit, vom Paschagedanken her verstanden.

Man hat die Quatember mit dem altchristlichen Stationsfasten am Mitt-
woch und Freitag in Zusammenhang gebracht, das erstmals in der sog.
,»Lehre der Zwolf Apostel® aus dem frithen 2. Jahrhundert, der Didache, be-

! Josef Andreas Jungmann, Die Eucharistischen Weltkongresse in einem alten Vorbild, in: Ge-

wordene Liturgie, Innsbruck—Leipzig 1941, S. 322-327.

2 Joseph Pascher, Mysterium paschale — Das Ostergeheimnis im liturgischen Jahr, in: Anton ¢
Hinggi (Hrsg.), Gottesdienst nach dem Konzil. Vortrige, Homilien und Podiumsgespriche des

dritten deutschen Liturgischen Kongresses in Mainz, Mainz 1964, S. 80-94, bes. S. 85.

3 Josef Andreas Jungmann, Der liturgische Wochenzyklus. 1. Die sterliche Woche der Friih-

zeit, in: Liturgisches Erbe und pastorale Gegenwart, Innsbruck—Wien—Miinchen 1960,

S. 333-336. — Balthasar Fischer, Von einem Pascha-Triduum zum Doppel-Triduum der heutigen

Rubriken, in: Paschatis Sollemnia. Studien zu Osterfeier und Osterfrommigkeit (= Festschrift

J. A. Jungmann zum 70. Geburtstag), Basel-Freiburg-Wien 1959, S. 146156, bes. S. 146f.



zeugt ist. So vertrat der franzdsische Kirchenhistoriker Louis Duchesne die
Auffassung, die Quatember seien in Ablésung dieses zweimal wochentlich
geiibten Fastens entstanden; sie hitten dieses wochentliche Fasten auf jahrlich
vier Termine, die auf den Anfang der vier Jahreszeiten festgesetzt wurden,
konzentriert und durch die Beibehaltung des Mittwoch, der ansonsten in
Rom als Fasttag bald wieder verschwunden sei, verschirft®. Man wird zuge-
ben miissen, dafl sich die Quatember in den diszipliniren und liturgischen
Rahmen des Stationsfastens durchaus einfiigen. Die genannte Theorie schei-
tert aber an der leicht nachweisbaren Tatsache, daff das Stationsfasten nicht
durch die Quatember abgelst wurde, sondern noch lange Zeit neben diesen
bestand, ja dafl Mittwoch und Freitag, auch abgesehen von den Quatember-
wochen, das ganze Mittelalter und dariiber hinaus bevorzugte Wochentage
bliebens.

Als die ,,Lehre der Zwolf Apostel* ein wochentliches Fasten am Mittwoch
und Freitag vorschrieb, wollte sie damit lediglich einen Ersatz fiir das Fasten
der Juden am Montag und Donnerstag schaffen. Das frithchristliche Fasten
am Mittwoch und Freitag hat also urspriinglich nichts mit dem Paschagedan-
ken zu tun®. Aber ein knappes Jahrhundert spiter deutet Tertullian das Lei-
den Christi als Gegenstand trauernden Gedenkens an und die nur wenig jiin-
gere syrische Didaskalie spricht es klar aus. Am Mittwoch, so wird von da an
an zahlreichen Stellen wiederholt, habe Judas den Herrn an den Hohen Rat
verraten, am Freitag aber sei Jesus am Kreuz gestorben. Wiederum zwei
Jahrhunderte spater begriindet Innozenz I. auch das inzwischen aufgekom-
mene wochentliche Samstagsfasten aus der Leidensgeschichte: Weil die Apo-
stel an beiden Tagen, am Freitag und Samstag, getrauert und sich verborgen
haben, miisse man an beiden Tagen fasten”.

Bedeutsam ist ferner, dafl Papst Innozenz das Samstagsfasten mit dem Jah-
respascha in Verbindung bringt: Es miisse wochentlich mit gleicher Strenge
gefastet werden wie an Karfreitag und Karsamstag®. Eine recht rigorose
Forderung! Wichtiger erscheint mir, dafl man hier den Gedanken des jahrli-
chen Triduum sacrum in jeder Woche prisent machte, was sich vor allem,
und ganz besonders nach dem Verschwinden des wochentlichen Stationsfa-
stens, fiir die Quatemberwochen auswirken mufite. Die Quatember wurden
zum Vierteljahrespascha®.

4 Louis Duchesne, Origines du culte chrétien, Paris 51909, S. 236-238.

% Vgl. Ludwig Fischer, Die kirchlichen Quatember. Thre Entstehung, Entwicklung und Bedeu-
tung in liturgischer, rechtlicher und kulturhistorischer Hinsicht, Miinchen 1914, S. 21-23. -
J. Pascher, Mysterium paschale, S. 85.

6 J. Pascher a.a.0.

” ]. A. Jungmann, Der liturgische Wochenzyklus, S. 333f.

8 J. Pascher; a.2.0.
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Der Gottesdienst am Quatembersamstag wurde dem der Osternacht nach-
gestaltet. Er wurde als nichtliche Vigil gefeiert, war mit zwolf Lesungen aus-
gestattet und schloff mit der Eucharistiefeier ab. Der nachfolgende Sonntag
hatte keine eigene Messe mehr: ,,Dominica vacat® lesen wir an dieser Stelle in
den alten liturgischen Biichern. Aber auch weiterhin nahm der Quatember-
samstagsgottesdienst am Schicksal der Osternacht teil: Er riickte immer mehr
in den Samstag hinein und verlor damit seinen sonntiglich-paschalen Charak-
tertd.

Die Erneuerung der Osternacht ist lingst gelungen. Die Feier der Quatem-
ber stellt immer noch — oder richtiger: gerade erst jetzt — ein Problem dar. Es
versteht sich, dafl die Liturgie der Osternacht wie die des ganzen gliicklich
wieder hergestellten Triduum sacrum einen Termin ersten Ranges darstellt.
Die Frage ist, ob die Quatember demgegeniiber so nebensichlich sind, daf}
man auf sie getrost verzichten kann oder ob sie nicht doch in mehrfacher
Hinsicht eine Hilfe bieten kénnte, dem pastoralen Auftrag der Kirche auch in
dieser unserer Zeit gerecht zu werden. Ein Blick in die Geschichte der Qua-
tember zeigt nimlich, daf sie fihig waren, die verschiedensten Inhalte aufzu-
nehmen und daf} sie dadurch einer ganzen Reihe von je neu auftauchenden
Situationen entsprechen konnten.

1. Der Ursprung der Quatember

Der franzosische Kirchenhistoriker Germain Morin schrieb um die Jahr-
hundertwende iiber die Herkunft der Quatembertage: ,,Unter allen Beson-
derheiten der romischen Liturgie gehort jenes aus Fasten und Gottesdiensten
bestehende Gebilde, das wir als Quatember bezeichnen, zu den altesten,
wichtigsten, aber auch ritselhaftesten. Wann wurden sie eingefiihrt, unter
welchen Umstinden, unter welchen Einfliissen? Niemand hat das bis heute
genau sagen konnen!l.‘ Inzwischen aber hat im Rahmen der liturgiewissen-
schaftlichen Arbeit auch die Erforschung der Quatember Fortschritte ge-
macht, so dafl wir heute, nicht zuletzt durch die Ergebnisse, die Morin selbst
veroffentlicht hat, deutlicher sehen.

Die Quatember — von quattuor tempora: die Vierzeitenfeier — sind eine Ei-
genheit der rémischen Liturgie. Versuche, sie mit den Fastenzeiten der Grie-
chen in Verbindung zu bringen!2, miissen als nicht gelungen angesehen wer-
den. Die Quatember sind ausgesprochen stadtrémischen Ursprungs und ver-
breiteten sich mit dem Vordringen der rémischen Liturgie iiber die ganze
westliche Kirche. Wir finden sie im 7. Jahrhundert in Neapel und in England,

10 1. Pascher, Das liturgische Jahr, Miinchen 1963, S. 38—42.

11 Germain Morin, L’origine des quatre-temps, in: Revue Bénédictine 14 (1897) 337.

12 Vgl. Karl Holl, Die Entstehung der vier Fastenzeiten in der griechischen Kirche, in: Gesam-
melte Aufsitze zur Kirchengeschichte II, S. 155-203.



im 8. Jahrhundert in Gallien, im 11. Jahrhundert in Spanien und im
12. Jahrhundert im Bereich der Mailinder Liturgie. Seitdem wurden sie iiber-
all dort beachtet, wo das romische Missale beniitzt wurde3,

Als ersten, der iiber die Quatember spricht, kénnen wir Leo den Groflen
(440-461) feststellen. Von ihm sind uns 25 Quatemberpredigten erhalten!4.
Man gewinnt den Eindruck, daf die Beachtung der Quatembertage in der
Zeit vor ihm vernachlissigt war und durch ihn wieder belebt wurde. Bis in
die Anfinge unseres Jahrhunderts wurde immer wieder erklart, Leo fiihre die
Quatember auf apostolischen Ursprung zuriick. Das ist aber nicht richtig.
Denn Leo spricht in diesem Zusammenhang nie pauschal iiber die Quatem-
bertermine, sondern hat nur jenen Termin im Sinn, aus dessen Anla er ge-
rade predigt. Allein die Herbstquatember betrachtet er als ,,apostolica et lega-
lia instituta® und iber die Pfingstquatember sagt er, sie seien entstanden ,,de
traditione apostolica et de sancti Spiritus doctrina“. Daraus ist zu entnehmen,
daf} die Quatember zu seiner Zeit bereits so alt waren, dafl er thren Ursprung
als ,,apostolisch bezeichnen konnte. Die schon vertretene Annahme, sein
zweiter Vorganger Papst Coelestin I. (422-432) habe sie eingefiihrt'%, kann
also nicht stimmen. Ferner wird man beachten miissen, daff Leo mit seinen
Auflerungen keinesfalls sagen will, die Quatember gingen auf die Apostel
selbst oder unmittelbar auf die apostolische Zeit zuriick. Zu seiner Zeit —
auch nach ihm sehr hiufig — war man geneigt, kirchlichen Einrichtungen ein
hohes, woméglich apostolisches Alter zuzuschreiben, so dafl derartige Aussa-
gen nicht strikt zu nehmen sind. Auch von den sog. Kollekten, den grofien
Almosentagen der romischen Kirche, sagte Leo einerseits, dafl sie die ,,Pat-
res“ eingefiihrt hitten, ein andermal fiihrt er sie auf die ,,Apostel* zuriick,
niherhin auf die ,,apostolica institutio®. Leo gebraucht also ,,apostolicus” im
Sinn von ,,traditio**¢, Die Quatember sind fiir ihn eine uralte Einrichtung
der romischen Kirche, deren genauen Ursprung er nicht mehr kennt bzw.
tiber den er sich auch nicht duflern méchte.

Bemerkenswert ist ferner, daf§ Leo als erster die jahrlich viermalige Be-
achtung der Quatember bezeugt!?, so daf} ihnen erst von da an dieser Name —
»quattuor tempora“ — wirklich zukommt. Urspriinglich wurden sie namlich
nur dreimal im Jahr begangen. Der Liber Pontificalis, dessen erste Schicht
wohl um 530/32 entstand, fiihrt seinen Ursprung auf Papst Kallistus
(217-222) zuriick'® und stellt von diesem ausdriicklich fest: ,,hic constituit ie-

13 G. G. Willis, Ember Days, in: Essays in Early Roman Liturgy, S. 51.

14 Es sind die Sermones 12-20, 75—81, 86—94: PL 54,168-190. 400—-422. 437-460.

'S Vgl. Ludwig Fischer, Die kirchlichen Quatember, S. 19f.

16 Im einzelnen: Fischer, S. 2-7.

7 ,,Siquidem jejunium vernum in Quadragesima, aestivum in Pentecoste, autumnale in mense
septimo, hiemale autem in hoc qui est decimus celebramus . . .: Sermo 19,2 (PL 54,186).

'8 Liber Pontificalis, ed. Duchesne, I, 141; vgl. G. G. Willis, a.2.0., §. 51.
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iunium die sabbati ter in anno fieri frumenti vini et olei secundum prophe-
tiam — er ordnete gemaf} einem prophetischen Spruch ein jahrlich dreimaliges
Sabbatfasten an, nimlich zur Zeit der Getreideernte, der Weinernte und der
Olernte®, also im Juni, im September und im Dezember. Die hier angespro-
chene Prophetenstelle ist Sacharja 8,19: ,,50 spricht der Herr der Heere: Das
Fasten des vierten, das Fasten des fiinften, das Fasten des siebten und das Fa-
sten des zehnten Monats werden fiir das Haus Juda Tage des Jubels und der
Freude und froher Feste sein.*

Dieser Hinweis auf den Propheten Sacharja hat in der Tat viele Erklarer
veranlaflt, die Quatember auf alttestamentlich-jiidischen Ursprung zuriickzu-
fithren®. Thre Reihe beginnt nach dem mehr allgemeinen Hinweis Leos des
Groflen auf die ,,Patres® im frithen Mittelalter und findet in der von Morin
edierten anonymen Schrift ,,De observatione Quattuor Temporum® einen
markanten Héhepunkt2°. Wihrend jedoch anfangs unseres Jahrhunderts der
Historiker der Quatember, Ludwig Fischer, eine Ubernahme aus dem alt-
testamentlich-jlidischen Bereich entschieden ablehnte und erkldrte: ,,Gegen
eine unmittelbare Heriibernahme in den ersten christlichen Jahrhunderten
spricht die scharfe Opposition gegen das Judentum. Wir erinnern hier nur an
den Kampf des Apostels Paulus gegen das Judentum, wie er in seinen Briefen
zum Ausdruck kommt, an das Apostelkonzil in Jerusalem, an die Polemik
der Viter gegen den Judaismus, an die ausdriicklich der judischen entgegen-
gesetzten Praxis des Fastens am Mittwoch und Freitag sowie am Samstag?'®,
womit die tatsichliche Ubernahme zahlreicher Elemente und Strukturen jiidi-
scher Gottesdienstpraxis nicht geniigend beachtet wird, hielt vor noch nicht
langer Zeit Josef Andreas Jungmann eine Abhingigkeit fiir durchaus moglich.
Im Rahmen einer Untersuchung zu dem judischen und judenchristlichen Sek-
ten zugehorigen Handschriftenfund aus der Hohle von *En Fe$cha?? erlautert
er einen Text, der iiber Gebetszeiten ,,an den Anfingen der Jahre und zur Pe-
riode ihrer festgesetzten Zeiten . . ., in der Zeit der Ernte, fiir den Sommer,
in der Zeit des Sdens, fiir die Zeit des Griinens, den Zeiten der Jahre gemafl
ithren Wochen® spricht. Jungmann fragt hier: ,,Konnte in dieser Hervorhe-
bung der Jahreszeiten, besonders wenn damit mehr gesagt sein sollte, als nur,
dafl der Fromme im ganzen Umkreis des Jahres Gott verherrlichen mufi,
nicht etwas wie ein Vorliufer der rémischen Quatember vorliegen? Dafl der
Quatember auf Uberlieferungen aus dem Judentum zuriickgeht, war eine seit
Isidor im ganzen Mittelalter wiederholte und im Protestantismus vielfach er-
neuerte Annahme.” Jungmann weist auf die alttestamentliche Prigung der

19 Fbd.; 582

20 Notes liturgiques, 3: Un opuscule de I’époque carolingienne sur la raison d’étre des Quatre-
Temps, in: Revue Bénédictine 30 (1913) 231-234.

A0 88

22 ]. A. Jungmann, Alwchristliche Gebetsordnung im Lichte des Regelbuches von ’En Fe3cha, in:
Zeitschrift fiir katholische Theologie 75 (1953) 215-219.



romischen Quatemberliturgie hin, auf die Tatsache, dafl Leo der Grofle we-
nigstens die Herbstquatember auf apostolische Uberlieferung zuriickfiihrte,
auf die Bezeugung eines ,,Fastens des 4., des 5., des 7. und des 10. Monats*‘
beim Propheten Sacharja und ist deshalb geneigt, dem angefithrten Text aus
dem Regelbuch, ,,ungefihr dem Zeitalter des beginnenden Christentums ent-
stammend*, ein solches Gewicht zu geben, ,,daf} er, bei all seiner Unklarheit,
das Ziinglein der Waage nach der Seite des Ursprungs aus dem Judentum hin
zu neigen imstande ist“. Einige Jahre nach diesen Feststellungen Jungmanns
hat tibrigens Jean Daniélou fiir die Herbstquatember Zusammenhinge mit
dem Laubhiittenfest wahrscheinlich gemacht23.

Diese Moglichkeit mufl also ernstlich beachtet werden, wenngleich das er-
ste sichere Zeugnis auf Kallistus zu Beginn des 3. Jahrhunderts verweist, der
ohne Zweifel eine wichtige Entscheidung iber die Beachtung dieser Termine
getroffen hat. Ein Versuch von José Janini, das Quatemberfasten und die da-
zugehorigen Mefiformularien des Leonianum auf Papst Siricius (gest. 399) zu-
riickzufiihren, weil in diesen Texten Anklinge an Lieblingsausdriicke jenes
Papstes feststellbar seien, hat aus verschiedenen Griinden keinen Anklang ge-
funden24.

Man wird also davon auszugehen haben, daff die Quatember unter Kalli-
stus zu einer festen Einrichtung der rémischen Kirche wurden. Aber selbst
wenn man ihre Verbindung mit einem jahrlich geordneten jiidischen Fasten
gelten 1aft, wird man nach dem als glaubwiirdig anzusehenden Wortlaut des
Liber Pontificalis die dreimalige Fixierung der Quatember mit den wichtig-
sten romischen Erntezeiten in Verbindung bringen miissen, der Getreideern-
te, der Weinernte und der Olivenernte2s. Diese Erntezeiten konnten auch im
damaligen Rom selbstverstindlich nicht kalendermifig fest eingeordnet wer-
den; ihre Zeit war nach Ort und Reifestand der Friichte verschieden. Die Ge-
treideernte wurde zwischen Juni und August gehalten, die Weinlese war zwi-
schen dem Vinalia-Termin, dem 19. August, und der Tag- und Nachtgleiche
im September, die Olivenernte zwischen dem 11. November und der De-
zembersonnwende?6. Es war deshalb notwendig, den Quatembertermin je-
weils im Gottesdienst bekanntzugeben. Dies geschah am Sonntag vorher au-
fer in der Predigt, wofiir die Sermones Leos zahlreiche Beispiele bieten, nach
dem Pax domini sit semper vobiscum, wofiir sich in den Sakramentaren zahl-
reiche Formulare finden?’.

23 Jean Daniélou, Les Quatre-Temps de Septembre et la féte des tabernacles, in: La Maison-Dieu
46 (1956) 114-136.

2% José Janini, S. Siricio y las cuatro temporas, Valencia 1958; dazu die Besprechungen von
Jungmann in: Zeitschrift fiir katholische Theologie 81 (1959) 256 und Benz in: Archiv fiir Litur-
giewissenschaft VII,2 (1962) 559.

25 Vgl. Anm. 18.

%6 G. G. Willis, S. 54.

NsBhbd.. 8377,

59



60

Die liturgiegeschichtliche Bedeutung der Quatembertage sehe ich vor allem
in zwei Fakten begriindet: einmal in der Tatsache, daff wir hier einer sehr al-
ten Liturgie begegnen, zum andern, daf} sich die Quatember als geeignet er-
wiesen haben, im Lauf der Zeit die verschiedensten Inhalte aufzunehmen.
Das soll im folgenden gezeigt werden.

2. Die Liturgie der Quatembertage

Von Anton Baumstark stammt die bekannte Formel vom ,,Gesetz der Er-
haltung des Alten in liturgisch hochwertiger Zeit?#‘: An wichtigen Terminen
des Kirchenjahres hat sich die urspriingliche liturgische Form unversehrter
erhalten als das sonst méglich war. Das zeigt uns vor allem die Liturgie der
Karwoche und der Osternacht, besonders in jener Gestalt, in der wir sie bis
zum Beginn der jiingsten Liturgiereform gefeiert haben. Zu den iltesten Be-
standteilen des rémischen Missale gehort auch die Liturgie der Quatember.
Sie liefert uns zusammen mit den Requiemsmessen zugleich das ilteste Bei-
spiel fiir Ferialoffizien?°.

An den frithen Ursprung dieser Liturgie erinnert uns auch ihr stark judai-
sierender Charakter, wie er uns in der romischen Liturgie sonst nicht mehr
begegnet. Nirgends finden im rémischen Missale die sog. kleinen Propheten
eine so ausgiebige Verwendung, nirgends ist auch eine so auffallend starke
Betonung der Gesetzestreue festzustellen wie an den Quatembertagen3®.

Immer wieder zeigt sich, dafl die Quatemberliturgie selbst in der fiir uns il-
testen greifbaren Gestalt nicht die urspringliche Form darstellt. Dennoch
kénnen wir manche weiteren Hinweise auf das hohe Alter dieser Liturgie er-
kennen. Da sind etwa die Lesungen der Quatember im Advent, die aus-
nahmslos dem Propheten Jesaja entnommen sind. Dabei fillt auf, daf§ die ein-
zelnen Texte nach der Ordnung des Jesaja-Buches voranschreiten. Wir haben
es hier also mit einer Art Bahnlesung oder lectio continua zu tun, die ur-
spriinglich allgemein angewendet wurde3'.

Handelt es sich hier lediglich um Spuren der alten lectio continua, so fiih-
ren uns die meisten Lesungen der Quatemberliturgie in die Anfangszeit einer
festen Perikopenordnung. Der bereits genannte Germain Morin konnte zei-
gen, dafl jene Handschrift des 8. Jahrhunderts, die als Comes von Wiirzburg
bekannt wurde, ein Perikopenverzeichnis aus der Mitte oder dem Ende des
6. Jahrhunderts enthilt, das fast durchgingig schon dieselben Lesungen auf-

28 Anton Baumstark, Das Gesetz der Erhaltung des Alten in liturgisch hochwertiger Zeit, in:
Jahrbuch fiir Liturgiewissenschaft 7 (1927) 1-23.

29 So L. Fischer, Die kirchlichen Quatember, S. 101.

3¢ Ebd,; 8. -102.

31 Ebd., S. 96f.



weist, die bis in die jiingste Vergangenheit an den Quatembertagen verkiindet
wurden. Das gleiche zeigt ein von Morin ediertes etwas jiingeres, dem
7. Jahrhundert zugehériges Evangeliar32. Beachten wir, dafl wir in diesen
Dokumenten einer bereits abgeschlossenen Entwicklung der Quatemberlitur-
gie begegnen, so fithren uns die frithesten Elemente dieser Liturgie noch er-
heblich weiter in das kirchliche Altertum zuriick. Darauf weist auch die Tat-
sache hin, daf} der Quatemberfreitag im Gegensatz zu dem mit zwei Lesun-
gen vor dem Evangelium ausgestatteten Quatembermittwoch nur eine Lesung
vor dem Evangelium besitzt. So begegnen wir diesen Quatembertagen schon
im Wiirzburger Lektionar mit seiner Ordnung des 6. Jahrhunderts. Bereits
hier bietet uns der Freitag eine jiingere liturgische Gestalt an, wihrend der
Mittwoch an die zwei Lesungen der noch ilteren romischen Liturgie erinnert.

Den tiberzeugendsten Beweis fiir das hohe Alter der Quatemberliturgie lie-
fert uns jedoch der Wortgottesdienst — diese Bezeichnung sei hier zunichst
einmal entsprechend unserer heutigen Terminologie verwendet — der Qua-
tembersamstage. Denn wir erkennen, daf} es sich hier nicht einfach um einen
zur anschlieflenden Liturgia eucharistica gehérenden Wortgottesdienst han-
delt, sondern um eine Vigil im urspriinglichen Sinn, um einen sich von der
Meffeier unterscheidenden eigenen Lesegottesdienst. Darauf weisen nicht nur
die Uberschriften zu diesen Texten im gelasianischen Sakramentar hin, son-
dern auch die Einladungen zu diesem Gottesdienst, die Leo der Grofle in sei-
nen Predigten an die Gliubigen aussprach: ,,Sabbato apud beatum Petrum vi-
gilias celebremus33“. Wihrend das alte Mefbuch noch zahlreiche Vigilien
kannte, die nichts anderes waren als sog. profesta, Mefifeiern, in denen eines
auf den folgenden Tag fallenden grofleren Festes gedacht wurde, gab es nur
drei eigentliche Vigilien, also echte Nachtgottesdienste: neben der Osternacht
und der Pfingstvigil nur noch die Quatembersamstage. Dabei bestehen eine
ganze Reihe von auffallenden Parallelen zwischen der Ostervigil bzw. auch
der Pfingstvigil und dem Lesegottesdienst der Quatembersamstage.

Wenn wir danach fragen, wie die Quatembersamstage zu dieser Vigil ka-
men, finden wir die gleiche Antwort wie in bezug auf das Fasten und den
Paschagedanken, die eigentlich jede Woche prigen sollten, aber wegen der kaum
moglichen Realisierung wenigstens in der Vierzeitenfeier der Quatember be-
achtet wurden. So auch hier: Wie die Feier der Heiligen Woche zum Vorbild
fiir die liturgische Wochenbegehung iiberhaupt wurde, so wurde die Oster-
vigil, die ,,mater omnium vigiliarum*, das Vorbild fiir die wichentliche Sonn-
tagsvigil, wie noch Augustinus bezeugt3*. Die Sonntagsvigil konnte sich we-

# Liturgie et basiliques de Rome au milieu du VII® siécle d’apres les listes d’evangiles de Wiirz-
burg, in: Revue Bénédictine 28 (1911) 296—330.

33 Fischer, S. 67-80.

3% ,,Quanto ergo alacrius in hac vigilia, velut matre omnium sanctarum vigiliarum, vigilare de-
bemus, in qua totus vigilat mundus?: Sermo 219 (PL 38,1088).
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gen der Beschwerlichkeit des Nachtgottesdienstes schliefilich ebenfalls nur
noch an den Vierzeiten halten.

Daf es eine echte Vigil mit vielen Lesungen war, verrit uns ein merkwiir-
diger Widerspruch. Obwohl selbst die iltesten uns bekannten Lektionsver-
zeichnisse fiir den Quatembersamstag nur sechs Lektionen angeben, trigt die-
ser Lesegottesdienst den Namen ,,Sabbatum in duodecim lectiones — Samstag
der zwolf Lesungen®. Die Zwolfzahl der Lesungen war in Ost und West ty-
pisch fiir die Feier einer nichtlichen Vigil. Sie war also auch an den Quatem-
bersamstagen iiblich, in einer Zeit lingst vor Entstehen unserer iltesten Peri-
kopenverzeichnisse. Als die nichtliche Vigil verschwand, wurde die Zahl der
Lesungen auf zehn, sechs, ja auf vier begrenzt und der Umfang der einzelnen
Lesungen stark gekiirzt, um den verinderten Bedingungen zu entsprechen.
Versuche, die Bezeichnung ,,Sabbatum in duodecim lectiones zu erkliren,
fihrten zu der Annahme, die sechs Lesungen seien urspriinglich zunichst la-
teinisch, dann griechisch vorgetragen worden, was man im Mittelalter ver-
schiedentlich zu realisieren suchte, so dal man in Einzelfillen sogar eine
Zwolfzahl durch entsprechenden Vortrag auf 24 Lesungen erweiterte3s.

Fiir die selbstandige Stellung des Lesegottesdienstes am Quatembersamstag
spricht auch der Hymnus Benedicite, der an allen Quatemberterminen (mit
einer gewissen Einschrinkung beim Pfingsttermin) nach der 5. (alttestament-
lichen) Lesung und vor der neutestamentlichen Epistel gesungen wurde. Er
gehort zu jenen biblischen Cantica, die schon im 4. Jahrhundert neben den
Psalmen in der Liturgie einen besonderen Rang einnahmen und ihren Platz im
Stundengebet hatten. Das Benedicite ist am Schluf} der sonntiglichen Matutin
bezeugt3¢,

Viele Spuren weisen also auf das hohe Alter der Quatemberliturgie hin und
ihr hohes Alter ist schlieflich wieder der Grund gewesen, daf§ diese Liturgie
trotz der vielen Aufgaben, die sie erfilllen mufite, im wesentlichen Bestand
hatte. Damit fragen wir jetzt nach den Inhalten, die der Quatemberliturgie
allmihlich zugewachsen sind.

3. Inhalte der Quatemberliturgie
a) Das Erntemotiv

Mogen die Quatember allein auf romischen Ursprung zuriickgefiihrt wer-
den oder mogen auch jiidische Einfliisse vorliegen, in beiden Fillen steht das
Erntemotiv am Anfang. Das antike Rom kannte drei Termine, die sich auf die
Ernte bezogen und iibrigens auch mit den Angaben des Liber Pontificalis zu
Papst Kallistus tibereinstimmen: die feriae sementinae, die feriae messis und

35 Fischer, S. 70-74.
36 Ebd., S. 77-80; LThK 2I1,170.



die feriae vindemiales. Als die wichtigsten wurden, was romische Schriftstel-
ler wie Ovid, Varro und Plinius der Altere bezeugen, die feriae sementinae,
die Aussaat im November/Dezember angesehen?’. Diese Tage waren also fe-
riae, keine frohen Feste, sondern Tage der Bufie, des Gebets und der Entsiih-
nung. Hier konnte das frithe Christentum ankniipfen.

Wir begegnen aber auch sonst in der Liturgie dem Erntegedanken. Beson-
ders die Evangelien und Communio-Antiphonen der Sonntage zwischen dem
10. August und 29. September bringen ihn zum Ausdruck. Die Sonntage
wurden einst bekanntlich nach den bedeutenden Heiligenfesten wie Peter und
Paul, Laurentius oder Cyprian gezihlt. Die Evangelienliste des 7. Jahrhun-
derts, die sich im wesentlichen bis zur neuen Perikopenordnung erhalten hat,
kennt fiir diese Zeit eine Gruppe von Perikopen, die sowohl das Motiv der
Ernte wie auch das der Krankenheilung und der Dimonenaustreibung um-
fafit. Bezeichnend dafiir ist das Evangelium vom barmherzigen Samariter mit
der Aussage, dafl dem Verletzten ,,0l und Wein in die Wunden gegossen‘
wurde, das Gleichnis von den Végeln des Himmels und den Lilien des Fel-
des, die der himmlische Vater nihrt und kleidet oder die Perikope Lk 14,1ff
von der Teilnahme Jesu am Gastmahl im Haus des Pharisiers, bei dem er den
Wasserstichtigen heilte.

Die Communio-Antiphonen der Sonntage nach Pfingsten bestehen aus
Psalmversen nach der Ordnung des Psalters. Diese Reihe wird jedoch vom
11. bis 15. Sonntag nach Pfingsten durch andere Schrifttexte unterbrochen,
die sich wiederum auf die Ernte beziehen, genauer gesagt: Es findet eine all-
mihliche, aber zielstrebige Steigerung statt, die von den Friichten der Erde
ausgeht und bis zum Brot vom Himmel, das Jesu Fleisch ist, reicht. Das Be-
merkenswerte ist, daff wir hier Motive vor uns haben, die auch fiir die Qua-
temberliturgie typisch sind38. : :

Andererseits miissen wir jedoch feststellen, daf} sich das Erntemotiv nicht
rein erhalten konnte, am stirksten noch bei den Herbstquatember, wihrend
im Advent und an Pfingsten andere Motive hinzutraten.

b) Die Vorbereitung auf Weibnachten

Die Neugestaltung der Quatember im Advent geschah schon so frith, daf}
wir ihre urspriingliche, auf die Ernte bezogene Liturgie nicht mehr kennen.
Dieser Quatembertermin wurde ganz in die Hinfiihrung auf das Weihnachts-
fest einbezogen. Vielleicht kann man sagen, daff wir im Quatembertermin des
Dezember das ilteste Element des spiteren Advents vor uns haben, der be-
kanntlich weit spiter als die 6sterliche Vorbereitungszeit geschaffen und nie

37 G. G. Wallis, S. 53f.
3 Ebd., S. 54-56; vgl. ]. A. Jungmann, Missarum Solemnia II, Wien—Freiburg-Basel 51962,
S. 495, bes. Anm. 55.

63



zu einer voll abgerundeten liturgischen Gréfle wurde, bis die jiingste Litur-
giereform dies nachholen konnte. Ludwig Fischer sprach die Vermutung aus,
man miisse die Quatemberwoche im Dezember in Analogie zur Woche vor
Ostern sehen: Er spricht in diesem Zusammenhang von einem ,,einwochent-
lichen, vorgallikanischen, romischen Advent3?.*

Eine markante Stellung nahm der Quatembermittwoch des Dezember ein.
Hohepunkt dieser Liturgie war das Evangelium von der Verkiindigung der
Geburt Jesu Lk 1, 26—38. Diesen Tag hat man im Mittelalter festlich began-
gen. Die Verkiindigungsszene wurde dramatisch dargestellt. Eine feierliche
Homilie hatte hier thren Platz. Nicht nur dieser Tag, sondern die ganze letzte
Woche vor Weihnachten galt der Verehrung Mariens. Um zu verhindern, daf§
das Fest der Verkiindigung des Herrn vom 25. Mirz, einst ,,Marii Verkiindi-
gung* genannt, in die Passionszeit fiel, sollte es in der Woche vor Weihnach-
ten und da festlich begangen werden. So verloren die Dezemberquatember ih-
ren urspriinglichen Charakter und erhielten ihr marianisches Geprige. Aus
der szenischen Darstellung des Evangeliums haben sich vielleicht die Engel-
imter entwickelt, deren Offizium im wesentlichen das gleiche ist wie das des
Quatembermittwoch im Dezember.

¢) Motivmischung in der Pfingstwoche

Weniger zu einer Umgestaltung als zu einer Vermischung kam es bei den
Quatember nach Pfingsten. Quatembergedanken und Pfingstmotive ver-
mischten sich miteinander. Eine eigene Pfingstoktav in Nachbildung der
Osterwoche entstand erst in der Zeit zwischen 630 und 650 — heute ist sie
gliicklicherweise wieder beseitigt. Die Quatember sind also wesentlich ilter.
Die Woche nach Pfingsten war urspriinglich eine normale Woche des Kir-
chenjahres der nachpentekostalen Zeit. Es gab die beiden Wochenfasttage
Mittwoch und Freitag, die nach siebenwéchiger Unterbrechung nach Ostern
bzw. auch nach vorausgegangener Quadragese den Rhythmus des Jahres wie-
der aufnahmen. Nach Entstehung der Pfingstwoche kam es zu der genannten
Vermischung der Motive, wobei Mittwoch und Freitag von Pfingsten her ge-
prigt wurden, wihrend der Samstag das Quatembermotiv beibehielt. Ehe je-
doch Papst Gregor VII. diesen Quatembertermin endgiiltig in die Pfingstwo-
che verlegte — er konnte zuvor auch auflerhalb dieser liegen —, gebrauchte
man in diesem Fall das Formular der inzwischen lingst aufgekommenen Qua-
tember der Fastenzeit. Seit Gregor die Feier in der Pfingstwoche angeordnet
hatte, mufiten jeweils zwei Messen gefeiert werden, eine nach dem pfingstli-
chen und eine nach dem Quatemberformular der Fastenzeit. Liturgieerklirer
des Mittelalters klagten tber diese ,,heillose Verwirrung der Offizien®. Erst
das Meflbuch Pius’ V. hat diese ungliickliche Verdoppelung beendet*°.

39 Fischer, S. 96f.
40 Wallis, S. 68—72; Fischer, S. 99.



d) Das Fastenmotiv

Damit ist bereits der vierte Quatembertermin angesprochen, den uns Leo
der Grofle anscheinend als erster bezeugt. Erst durch ihn kamen die ,,quat-
tuor tempora’‘ zustande. Aber mit der Ernte hatten diese Quatember im
Frithjahr, der Jahreszeit gemafi, nie etwas zu tun. Ja wir miussen uns sogar die
Frage stellen, ob Leo, da er von einem vierfachen Fasten wihrend des Jahres
spricht, mit dem Fasten im ersten Monat, also im Mirz, einen festen Termin
von drei Tagen wahrend einer einzigen Woche meint. Tatsichlich spricht Leo
in seinen Predigten entweder sehr allgemein von den ,,vier Zeiten®, oder er
entwickelt zwei Gruppen, indem er einerseits vom Herbstfasten im siebten
und vom Winterfasten im zehnten Monat spricht, vom sommerlichen Fasten
aber sagt er, es werde an Pfingsten, und vom Friihjahrsfasten, es werde in der
Quadragesima gehalten*2. Er ordnet also einmal von den Monaten, das an-
dere Mal von liturgischen Zeiten her. Weiterhin fillt auf, dafl Leo die drei il-
teren Quatembertermine jeweils in seinen Predigten ankiindigt, niemals aber
die Frihjahrsquatember.

Die Losung dieser Schwierigkeit ist darin zu sehen, dafl Leo mit dem Friih-
jahrsfasten gar nicht bestimmte Quatembertage meint, die es auch zu seiner
Zeit noch nicht gab, sondern dafl er die ganze 40-tigige Fastenzeit als ieiu-
nium vernum bezeichnet und sie den drei anderen Terminen gegentiberstellt.
Er nannte das ieiunium vernum die groflen geistlichen Frithjahrsibungen der
Christenheit, denen er iibrigens die Pfingstquatember unmittelbar zuordnete,
weil an diesen nach der Freude und Auflockerung der Osterwochen der Ernst
des Fastens wieder aufgenommen werden sollte. Inwieweit diese Systematisie-
rung auf Leo selbst zuriickgeht, sei dahingestellt. Jedenfalls bringt er die
Vierzeitenfeier in Verbindung mit der viel ilteren und weitverbreiteten sym-
bolischen Herausstellung der vier Evangelien.

Das Fasten im Frithjahr umfafite fiir Leo also die ganze Quadragesima, den
Mittwoch-, Freitag- und Samstagtermin gab es auch zu seiner Zeit nur drei-
mal jahrlich. Davon zeugt iibrigens auch der Hinweis der ca. 530/32 entstan-
denen ersten Redaktion des Liber Pontificalis auf die Einfithrung des jihrlich
dreimaligen Fastens durch Papst Kallistus. Ein jihrlich viermaliger Termin
war dem Verfasser des Papstbuches — trotz Leos Aussagen fast ein Jahrhun-
dert zuvor — also noch unbekannt. Erst das gelasianische Sakramentar be-
zeugt, dafl auch im Friihjahr drei Quatembertage festgehalten wurden. Das
geschah zwischen 560 und 590, also unmittelbar vor Gregor dem Grofien*3.

#t ,,Ideo enim ipsa continentiae observantia quatuor est assignata temporibus®: Sermo 94,3
(PL 54, 459).

42 Sermo 19,2 (PL 54,186); vgl. Anm. 17.

43 Wallis, S. 58-62; J. Pascher, Das liturgische Jahr, S. 39f; G. Langgirtner, Erneuerung der
Quatember, Wiirzburg 1976, S. 23.
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e) Quatember als Termin fiir Ordinationen

Wir konnten sehen, daff durch das Eingreifen von Papst Leo dem Groflen
die Quatembertage ein neues Profil erhielten. Wenige Jahrzehnte spiter
wurde ihre Bedeutung noch erhéht, als sie zum Termin fir die Ordinationen
wurden*4,

Die Apostelgeschichte meldet uns an verschiedenen Stellen Amtseinsetzun-
gen und Beauftragungen. Vor allem ist zu verweisen auf das 6. Kapitel, das
von der Einsetzung der sicben Minner handelt, und auf das 13. Kapitel, das
von der Aussendung des Paulus und des Barnabas erzihlt. Daraus ergeben
sich bereits die Grundziige der spiteren Ordinationspraxis der Kirche, nim-
lich Beteiligung der Gemeinde an der Auswahl der Kandidaten, Vorbereitung
auf die Ordination durch Fasten, Ordination wihrend des Gottesdienstes un-
ter selbstverstindlicher Gegenwart der Gemeinde?s.

Inwieweit die Auffassung richtig ist, daf} bis ins beginnende 4. Jahrhundert
jeder beliebige Termin fiir die Ordination in Frage kommen konnte, bleibe
dahingestellt. Die Forderung der Gegenwart der Gemeinde ergab unaus-
weichlich, dafl ein Gottesdiensttag zu wihlen war, und das war - von weni-
gen Festen, meist ortskirchlichen Ranges, abgesehen — der Sonntag. Darum
finden wir bereits zu Beginn des 3. Jahrhunderts in der ,,Apostolischen
Uberlieferung® des Hippolyt und bald darauf auch in anderen Dokumenten
die Forderung, die Bischofe miifiten am Sonntag ordiniert werden, wobei die
Anwesenheit der Gemeinde nochmals ausdriicklich gefordert wird4e. Auch
Leo der Grofle erhob diese Forderung und dehnte sie dariiber hinaus auf die
Weihe der Priester und Diakone aus. Aus dem Brief Leos an den Patriarchen
Dioskur von Alexandrien ergibt sich, daff der genaue Termin der Vigilgottes-
dienste in der Nacht vom Samstag auf Sonntag war, ,,post diem sabbati®, wie
Leo schreibt, ,,eius noctis quae in prima sabbati lucescit. Das Fasten der
Weihekandidaten und des Konsekrators wird ausdriicklich geboten, die an-
schliefBende Eucharistiefeier erwihnt und der geforderte Termin mit der Auf-
erstehung Jesu und dem Pascha domini begriindet#”. Dabei handelt es sich,
das sei nochmals eigens herausgestellt, nicht um das jahrliche Osterfest, son-
dern um den wochentlichen Sonntag.

Eine Anderung in Richtung Quatember erfolgte unter Gelasius 1.
(492-496)48, also gut 30 Jahre nach Leo. Die unter Leo erneuerten Quatem-
bertage legten diese Entwicklung nahe. Im iibrigen finden wir bei Gelasius

44 Vo, zu diesem ganzen Abschnitt Fischer, S. 102-128; Wallis, S. 78—84; Pascher, Das liturgi-
sche Jahr, S. 41f; B. Kleinheyer, Die Priesterweihe im rémischen Ritus. Eine liturgichistorische
Studie (= Trierer Theologische Studien 12), Trier 1962, S. 35-57.

45 Fischer, S. 103.

4 Kleinheyer, S. 35.

47 Ebd.

48 Fischer, S. 108-111; Kleinheyer, S. 36.



auch sonst das Bestreben, wichtige liturgische Handlungen auf feste Termine
zu fixieren. So beschrinkte er die Taufzeiten auf Ostern und Pfingsten, die
Jungfrauenweihe auf Epiphanie, den Weiflen Sonntag und die Apostelfeste.
In dieser Linie liegt auch seine Bestimmung, die Ordinationen diirften nur
noch an den Quatembertagen, niherhin in der Liturgie des Quatembersams-
tags, stattfinden. Das Papstbuch beweist allerdings, daff, von wenigen Aus-
nahmen abgesehen, vor allem der Quatembertermin im Dezember aufgegrif-
fen wurde#®. Dafiir wurden in der Forschung verschiedene Begriindungen
beigebracht; am iiberzeugendsten erscheint wohl die einfache Erklirung, der
Dezembertermin sei gewihlt worden, weil die Ubernahme des neuen Amtes
moglichst zu Beginn des biirgerlichen Jahres erfolgen sollte. Erst im 8. Jahr-
hundert trat der Dezembertermin, hauptsichlich zugunsten des Friihjahrs-
termins, zuriick. Die Spendung der niederen Weihen blieb jedoch noch lange
zeitlich unbeschrinkt und wurde erst im 10. Jahrhundert auf die Quatember
festgesetzt.

Die Wahl der Quatembertage fiir die Ordinationen ist einleuchtend. Es wa-
ren Tage von besonderem religiosem Profil, geprigt durch Fasten und Gebet,
durch das Bestreben, die Siinde zu tiberwinden und Werke der Nichstenliebe
zu iiben, wozu besonders Leo in seinen Predigten hiufig aufrief. Eine wich-
tige Voraussetzung fiir die Eignung dieser Termine fiir Ordinationen war die
Tatsache, daf} sich an ihnen eine grofle Gemeinde zum Gottesdienst versam-
melte, so daff méglichst viele Gliubige iiber die Eignung der Kandidaten be-
fragt werden konnten. Das geschah bereits am Quatembermittwoch und
-freitag, nachdem die Weihekandidaten schon am Montag der Quatemberwo-
che den sog. Eid der quattuor capitula’® abzulegen hatten, durch den sich ihre
Freiheit von bestimmten Weihehindernissen erweisen sollte. Fiir diese Got-
tesdienste wurden Stationskirchen gewihlt, in denen sich eine grofle Ge-
meinde versammeln konnte5!. So zog man am Quatembermittwoch von
Sankt Hadrian am Forum Romanum nach Maria Maggiore, die Ordination
im Gottesdienst von Samstag auf Sonntag fand in Sankt Peter statt.

Als Gelasius I. die Quatembertage als Weihetermine festsetzte, formulierte
er fiir den Friihjahrstermin eine Bestimmung, die lange Zeit eine crux der
modernen Interpreten war, nachdem sie bereits im Mittelalter jahrhunderte-
lang im Raum nérdlich der Alpen grofie Unsicherheiten verursacht hattes2.
Gelasius schrieb, die Frithjahrsquatember sollte ,,ingressu quadragesimali, at-
que medianae vespere sabbati* gefeiert werden, zu Beginn der Fastenzeit und

4 Kleinheyer, ebd., bes. Anm. 57.

50 Ebd., S. 47-49.

1 Ebd., S. 53; Hartmann Grisar, Das Missale im Lichte romischer Stadtgeschichte, Freiburg
ivB. 19255, 58=67.

f:thl. zu diesem Problem den Exkurs bei Kleinheyer, S. 38—47: ,,Der Weihetermin im Friih-
jahr,
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in der Mittfastenwoche. In einem spiteren Dokument, das Rechtsbestim-
mungen fiir neugeweihte Bischofe enthilt, wird diese Vorschrift des Gelasius
wiederholt und hinzugefiigt, die Quatember des Friihjahrs miifiten im ersten
Monat, also im Mirz gehalten werden. Wegen dieses scheinbaren Wider-
spruchs hat man zwischen den verschiedenen hier genannten Terminen — erste
Fastenwoche, vierte Fastenwoche, erste Marzwoche — gewihlt und sogar drei
Weihetermine des Frithjahrs angenommen, die ratselhafterweise kurz aufein-
anderfolgten. Des Ritsels Losung liegt darin, dafl dieser Quatembertermin
immer in den Mirz fallen sollte, méglichst in die erste Woche der Fastenzeit;
liegt diese aber schon im Februar, so wird Quatember in der Mittfastenwo-
che, der vierten Fastenwoche, gehalten.

Die Kirche hielt wihrend des Mittelalters an der Beachtung der Quatember
als Ordinationstermin streng fest33. Suspension vom empfangenen Ordo war
die Strafe fiir jene, die sich ,,extra tempora“ hatten weihen lassen. Die Aus-
lassung eines wesentlichen Stiickes bei der Weihe konnte wiederum nur an
den tempora nachgeholt werden. Doch mehrten sich, vor allem seit der be-
ginnenden Neuzeit, die Dispensen, die bestehenden Schwierigkeiten gerecht
werden sollten und zunichst vor allem an die Orden erteilt wurden. Schliefi-
lich trugen diese Ausnahmeregelungen dazu bei, die Quatember als aus-
schlieflliche Weihetermine illusorisch zu machen.

Zurlick blieb das Gebet um geistliche Berufe an diesen Tagen. Hier werden
das Ordinationsmotiv wie auch das Erntemotiv und das Ostermotiv aufge-
griffen und in eins gefafit. Die alten Erntefeste der Kirche, die tief im Natur-
geschehen und im menschlichen Alltag begriindet sind, veranlassen zur Be-
sinnung auf Jesu Wort: ,,Bittet den Herrn der Ernte, dafl er Arbeiter in seine
Ernte sende” (Mt 9,38). Das Ostermotiv verweist auf Jesu Heilstod, durch
den das gottliche Samenkorn in die Erde gelegt wurde und dort untergehen
muflte, um reiche Frucht zu bringen (Joh 12,24f). Das Paschamysterium ist
die Quelle der geistlichen Fruchtbarkeit der Kirche.

2. Teil folgt

Das liturgische Jahr soll so neugeordnet werden, daB die tberlieferten Gewohnheiten und
Ordnungen der heiligen Zeit beibehalten oder im Hinblick auf die Verhiltnisse der Gegen-
wart erneuert werden; jedoch soll der urspriingliche Charakter der Zeiten gewahrt bleiben,
damit die Frommigkeit der Glaubigen durch die Feier der christlichen Erlésungsgeheim-
nisse, ganz besonders des Pascha-Mysteriums, genahrt werde.

Aus: . Vatikanum, Konst. Gber die hl. Liturgie, Art. 107

53 Fischer, S. 112-120.



Schwerpunktverlagerung in der Mefifrommigkeit:
Von der Elevations- zur Kommunionfrommigkeit!

Prof. Dr. Andreas Heinz

Der historische 4. Dezember 1963, der Tag, an dem die Viter des II. Vati-
kanums die Liturgiekonstitution verabschiedet haben, hat eine Gottesdienst-
reform in Gang gebracht, wie es sie in diesem Umfang und in dieser Schnel-
ligkeit der Durchfithrung bisher in der Geschichte der Kirche noch nicht ge-
geben hat. Die Erwartungen waren hoch gesteckt, vielleicht zu hoch. Wenn
nach der Euphorie der ersten Stunde mittlerweile eine gewisse Erniichterung
aufkommt, dann darf das den Blick nicht triiben fiir die tatsichlich nicht hoch
genug zu veranschlagenden Fortschritte, die die Liturgiereform gebracht hat,
nicht zuletzt im Hinblick auf die Mitte allen christlichen Gottesdienstes: die
Eucharistiefeier.

Eines der groflen, bleibenden Verdienste der jiingsten Mefireform besteht
in der Wiederentdeckung und Freilegung des Mahlcharakters der Eucharistie-
feier. Wie griindlich und iiberraschend schnell die wieder ins Licht geriickte
Dimension der Messe als Mahl die Frommigkeit des Volkes beeinflufit und
verdndert hat, zeigt in aller Deutlichkeit das im Vergleich zum vorkonziliaren
Zustand radikal anders gewordene Bild, das sich bei der Kommunionaustei-
lung bietet. Zu Anfang der 50er Jahre hat man es vielerorts noch erlebt, dafl
im Sonntagshochamt, dem ranghdchsten Pfarrgottesdienst der Woche, die
Kommunion iiberhaupt nicht ausgeteilt wurde. Grundsitzlich hatte zwar
schon Papst Pius X. seit 1905 durch seine Ermunterung zum hiufigeren
Kommunionempfang eine Wende eingeleitet. Die Liturgische Bewegung hatte
zwischen den beiden Weltkriegen bewufitseinsbildend gewirkt. Die benedik-
tinischen Volksmefibiicher von Anselm Schott und Urbanus Bomm hatten
immer breiteren Schichten die Messe wieder nahegebracht und den Sinn fiir
die Vollteilnahme geweckt. Aber auf der ganzen Breite hat sich die Erkennt-
nis, dafl zur Mitfeier der Eucharistie normalerweise auch die Teilnahme am
eucharistischen Mahl gehért, erst durchgesetzt im Zuge der Liturgiereform
des II. Vatikanums. Dabei bedurfte es keiner besonderen katechetischen und
homiletischen Kraftakte, um den raschen Wandel herbeizufiihren. Die erneu-
erte Gemeindemesse selbst ist in ihrer inneren Anlage so durchschaubar ge-
worden, dafl einer, der sie wach mitfeiert, sich wie von selbst gedringt fiihlt,
mit hinzuzutreten und mitzuessen. Es geschieht wieder Tischgemeinschaft
um den Altar. Vielerorts hat man den Altar denn auch betont in die Mitte der
Gemeinde gestellt; der Priester steht dem Volk zugewandt am heiligen Tisch,
so daf} das Bild vom Abendmahl aufleuchtet. Man miifite schon bis in die Vi-
terzeit zuriickgehen, um eine solche zahlreiche Mahlgemeinschaft wiederzu-
finden, wie man sie heute an einem gewShnlichen Sonntag in fast jeder belie-

! Es handelt sich bei dem folgenden Beitrag um die geringfiigig iiberarbeitete und mit Anmer-
kungen versehene Fassung eines vom Verfasser auf der Jahrestagung des Abt-Herwegen-Instituts
am 20. 6. 1981 in Maria Laach gehaltenen Referats. Vgl. den Tagungsbericht von A. Gerhards
mn: Gd 15 (1981) 123; ferner den in dieser Zeitschrift (HD 35 [1981] 97-103) abgedruckten, bei
gleicher Gelegenheit gehaltenen Vortrag von P. Emmanuel von Severus OSB.
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bigen Pfarrkirche beobachten kann. Die besten unter den evangelischen Chri-
sten beneiden zu Recht uns Katholiken um diese Kommunionfreudigkeit.
Auf protestantischer Seite hat man bekanntlich alle Miihe, wenigstens an ei-
nem Sonntag im Monat regelmiflig Abendmahl zu halten, und man tut sich
schwer, endlich den bedauerlichen Ausschlufl der Kinder vom Abendmahl zu
iiberwinden.

Das lichtvolle Bild, iiber das wir uns freuen und fiir das wir dankbar sein
diirfen, hat aber auch seine Schattenseiten. Immer hiufiger tauchen die Nega-
tivbegriffe ,,Kommunionroutine* und ,,ungepriifter Kommunionempfang"
auf. Sie signalisieren {iberdeutlich, wo die Gefahren des so selbstverstandlich
gewordenen hiufigen Kommunizierens liegen.

So stellt sich die Frage, ob wir uns aus Sorge um die Gesundheit der Mef3-
und Kommunionfrommigkeit nicht wieder stirker auf jene Formen des eu-
charistischen Kultes besinnen miissen, die nach dem Konzil zunichst griind-
lich ins Abseits geraten sind. Eucharistische Andachten, stilles Gebet vor dem
Allerheiligsten, der sakramentale Segen bekamen in vielen Pfarreien Selten-
heitswert; sogar die volksbeliebten Einrichtungen des Ewigen Gebets und der
Fronleichnamsprozession erschienen suspekt. Die Zeit scheint reif fiir eine
Neubesinnung. Unter manchem Zeitgebundenen an den dufleren Formen der
traditionellen Eucharistiefrommigkeit, die fast ein Jahrtausend lang das Ver-
hiltnis der Glaubigen zum Sakrament entscheidend geprigt hat, gab es doch
wohl auch genuine Anliegen und iiberzeitliche Werte. Wir miissen, um sie
freizulegen, einen Blick in die Liturgiegeschichte tun und zuriickgehen bis zu
den Urspriingen dieser Frommigkeitsformen.

I,

Die Wurzeln liegen in jenem Ritus der Messe, der um das Jahr 1200 in Pa-
ris erstmals auftaucht, und von dem man zu Recht gesagt hat, er sei die be-
deutendste Neuerung in der Mefliturgie, die das Mittelalter hervorgebracht
hat2. Die Neuerung bestand darin, dafl der Priester unmittelbar nach den
Wandlungsworten die konsekrierte Hostie hoch emporhob, so dafl die Glau-
bigen den Leib des Herrn sehen und verehren konnten. Es handelt sich um
die sogenannte Elevation im Zentrum der Messe, von der sich die ganze Pa-
lette der spiteren eucharistischen Andachtsformen herleitet. Wir kénnen diese
Vielzahl der Ausdrucksformen des eucharistischen Kults zusammenfassen un-
ter dem Begriff Elevationsfrommigkeit.

Die treibenden Krifte, die am Anfang dieses eucharistischen Kultes stehen,
scheinen zweifelhafter Natur zu sein. Man hat auf das Schauverlangen des

2 Vgl. H. B. Meyer, Die Elevation im deutschen Mittelalter und bei Luther: ZkTh 85 (1963)
162-217, hier 162.



mittelalterlichen Menschen hingewiesen?; die Religiositit der jungen Volker
des Nordens sei noch ungeiibt gewesen, das Heilige geistlich zu erfassen. Das
Volk méchte das Heilige beriihren und anschauen und erhofft sich von dieser
,;heilbringenden Schau Schutz und Segen. Die mittelalterliche Volksfrom-
migkeit verbindet tibertriebene und nicht selten abergliubische Vorstellungen
mit dem bloflen Anschauen der Eucharistie*. Einer, der am Morgen die Ho-
stie gesehen hat, glaubt, er werde an diesem Tag nicht sterben. Von der gan-
zen Mefifeier interessiert das Volk im Grunde nur mehr das Anschauen der
erhobenen Hostie nach der Wandlung, und wenn sie die Hostie gesehen ha-
ben, so sagt ein spatmittelalterlicher Prediger, dann laufen sie aus der Kirche,
als ob sie den Teufel gesehen hitten®.

Katharer und Albigenser leugneten die Realprisenz®. Das Vorzeigen der
Hostie unmittelbar nach der Konsekration wird so zu einer Demonstration
des Wandlungswunders, der tatsichlichen Gegenwart Christi im Sakrament.

Aber man muf} sich doch fragen, ob es neben dem Schauverlangen des Vol-
kes und theologischen Querelen nicht doch auch tiefere Griinde gegeben hat,
daf seit der Wende zum 13. Jahrhundert eine in Form und Intensitat bis da-
hin nicht gekannte eucharistische Frommigkeit aufblithen konnte. Gibt es
nicht zu denken, dafl es gerade die geistlich lebendigsten Kreise in der dama-
ligen Kirche sind, allen voran der Reformorden der Zisterzienser”, dann auch
die Primonstratenser und die jungen Gemeinschaften eines Franz von Assisi
und Dominikus, die zu den Trigern und engagierten Forderern der neuen eu-
charistischen Bewegung werden? Man muf diesen eucharistischen Friihling,
der im Aufkommen der Elevation sich manifestiert, wohl stirker, als man das
bisher getan hat, in Zusammenhang bringen mit der damals aufbrechenden
Jesusfrommigkeit. Bernhard von Clairvaux und fast ein Jahrhundert spiter
Franz von Assisi sind ihre typischen Vertreter. Neu an dieser Christusfrom-
migkeit ist die intensive Hinwendung zum Menschen Jesus. Diese Neuorien-
tierung in der Christusfrommigkeit kommt nicht von ungefihr. Die Kreuz-

3 Die wichtige einschligige Untersuchung des franzosischen Forschers E. Dumoutet trigt den
bezeichenden Titel: Le désir de voir 'Hostie et les origines de la dévotion au Saint-Sacrament,
Paris 1926; auch A. L. Mayer, Die heilbringende Schau in Sitte und Kult, in: Heilige Uberliefe-
rung (= Festschrift ]. Herwegen) Miinster 1938, 234-262. Den augenblicklichen Forschungs-
stand fafft gut zusammen O. Nufilbaum, Die Aufbewahrung der Eucharistie (= Theophaneia 29)
Bonn 1979, 125-139.

* Beispiele bei H. B. Meyer (s. Anm. 2) 188-196; O. Nufibaum (s. Anm. 3) 137f.

* Vgl. Gottschalk Hollen (Augustiner-Eremit), Sermones dominicales II,1; z. n. A. Franz, Die
Messe im deutschen Mittelalter, Freiburg i. Br. 1902, 18 (Nachdruck Darmstadt 1963).

¢ Auf die bisher zu wenig beachtete Bedeutung dieser breite Volksmassen bewegenden, neu-
manichiischen und sakramentenfeindlichen Irrlehren fiir das Aufkommen und die rasche Ver-
breitung der Elevation hat zu Recht O. Nufibaum hingewiesen (in der in Anm. 3 nachgewiese-
nen Monographie S. 128).

7 Vgl. M. C. Hontoir OCR, La dévotion au Saint-Sacrement chez les premiers Cisterciens
(XII*-XTII® sigcle), in: Studia Eucharistica, Antwerpen 1946, 132-156; O. Nuflbaum (siche An-
merkung 3) 122f.
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ziige hatten das Heilige Land und damit die Stitten des Erdenlebens Jesu
ganz neu und lebendig in das Bewufitsein der abendlindischen Christenheit
gestellt. Wenn das Altertum und das friihe Mittelalter aufgeblickt hatten zu
dem majestitischen Christus, wie er in seiner Géttlichkeit aus dem Gold-
grund der Kuppeln und Apsiden als Weltenherr und kommender Richter her-
abschaute, so sieht der mittelalterliche Fromme mit neuen Augen den Men-
schen Jesus in seiner Menschlichkeit: das Kind in der Armut des Stalls, den
Salvator auf den staubigen Straflen Palistinas, vor allem den Leidenden in der
Erniedrigung und Verlassenheit seiner Passion. Arm dem armen Jesus nach-
folgen, das war die bewegende Losung der geistlichen Reformbewegungen
des 12. und 13. Jahrhunderts®.

In diesen starken Strom einer neu aufbrechenden Jesus-Begeisterung, die
nicht mehr den gottlich erhabenen, sondern den menschlich nahen Christus
sucht, ordnet sich auch die neuartige Eucharistiefrommigkeit der damaligen
Zeit mit threm Pathos der Realprisenz ein. Denn setzt sich die Herablassung
und die unerhérte Nihe des zum Menschenbruder gewordenen Gottes nicht
gerade in der Eucharistie fort? Franz von Assisi ist 1219 ins Heilige Land ge-
pilgert. Er ist den Spuren des irdischen Jesus nachgegangen. Aber unver-
gleichlich wertvoller als die berithmtesten Sehenswiirdigkeiten in Paldstina ist
thm das eucharistische Brot. Denn die konsekrierte Hostie, sagt Franz, ist das
einzige, was wir in dieser Welt mit unseren leiblichen Augen von ihm selbst
sehen konnen?. Wenn die Hostie in der Messe erhoben wird, kann man sozu-
sagen mit dem gegenwirtigen Jesus in Augenkontakt treten. Von daher sein
hymnisches Lob der Elevation: ,,Es erschaudere der Mensch, die ganze Welt
erzittere, der Himmel breche in Jubel aus, wenn in den Hinden des Priesters
iber dem Altar Christus, der Sohn des lebendigen Gottes, gegenwirtig ist0.*

Neu und bemerkenswert ist die personale Sicht der Eucharistie, die hier
durchbricht. Und hier stoflen wir auf einen tiberzeitlichen Wert dieser mittel-
alterlichen Eucharistiefrommigkeit. Das christliche Altertum hatte die Eucha-
ristie vornehmlich als die heilige Speise gesehen. Sehr niichtern nennt Justin
der Mirtyrer sie ,,dasjenige, iiber das dankgesagt worden ist'**‘; hochstens
hat man vom Sakrament des Leibes und Blutes Christi gesprochen. Dagegen
sieht die Eucharistiefrommigkeit des Mittelalters in der Hostie die Person

8 Vgl. H. Grundmann, Religitse Bewegungen im Mittelalter, Darmstadt 21961, 12-69.

? Testamentum: Opuscula sancti Petri Francisci Assisienis, hrsg. v. C. Esser O.F.M. (= Bi-
bliotheca Franciscana Ascetica Medii Aevi 12) Grottaferrata (Roma) 1978, 309; Ep. ad Clericos:
ebda 97, 99.

Die Eucharistie ist Franziskus deshalb ungleich verehrungswiirdiger als etwa das Heilige Grab,
der Inbegriff des Heiligen fiir die Heilig-Land-Pilger des Mittelalters; vgl. Ep. toti Ordini missa:
ebda 143.

10 Ep. toti Ordini missa: ed. C. Esser (s. Anm. 8) 144: ,,Totus homo paveat, totus mundus
contremiscat, et caelum exsultet, quando super altare in manu sacerdotis est Christus, Filius Dei
vivi (Joh 11,27).¢

1 TJustin, Apol. I, 65. 67; vgl. J. A. Jungmann, Missarum Sollemnia, 2 Bde., Wien 51962, T 29f.



Jesu, den Konigssohn, der die Seinen besucht, den Erloser, der sich dem
Siinder zuwendet. Die merkwiirdigen Hostienwunder, die der rheinische Zi-
sterziensermonch Cisarius von Heisterbach zu erzihlen weify, illustrieren
eindrucksvoll diese Wende zum Personalen. Da ist z. B. ein Priester, der
nach der Wandlung in seinen Hinden anstelle der Hostie den Jesusknaben
sieht!2. Andere sehen in der konsekrierten Hostie Christus am Kreuz'3. Un-
gemein stark ist also das Erlebnis der personalen Begegnung mit dem dem
Gliubigen in der Eucharistie nahekommenden Jesus. Im Bewufitsein dieser
Nihe spricht man ihn direkt an. Die groflartigen Sakramentshymnen und
Elevationsgebete haben im Augenblick der Erhebung ihren Sitz im Leben.

Man tut der Elevationsfrommigkeit und den aus ihr erwachsenen Aus-
drucksformen des eucharistischen Kults unrecht, wenn man sie nur von thren
zweifellos vorhandenen Auswiichsen und abergliubischen Fehlformen her
beurteilt. Das Anschauen der Hostie suchte im tiefsten die personale Kom-
munikantion mit dem im Sakrament nahen und ansprechbaren Christus.

Man kann sich fragen: Wenn die seit der Wende zum 13. Jahrhundert neu
aufgekommene eucharistische Anbetungsfrommigkeit letztlich aus einer ver-
tieften Jesus-Frommigkeit gespeist wurde, warum hat man dann die personale
Begegnung blof durch das Anschauen der Eucharistie und nicht in der wirk-
lichen Kommunion gesucht und verwirklicht?

Das ist eine komplexe Frage. Ein tibertriebenes Ehrfurchtsdenken und eine
tief eingefahrene Fehlpraxis standen hinderlich im Weg und lieen sich nicht
leicht {iberwinden. Aber man muff doch sehen, daff die Elevationsfrommig-
keit tatsichlich auch hindringte zu einem hiufigeren Kommunionempfang.
Der Reformorden, in dem die eucharistische Anbetungsfrommigkeit am be-
geistertsten gepflegt wurde, der Zisterzienserorden, war auch der Orden, in
dessen Hiusern am hiufigsten kommuniziert wurde4. Bei den Zisterziensern
war die sonntigliche Kommunion im 13. Jahrhundert weit verbreitet. Ein
Dokument von 1317 spricht sogar von einem Kommunionempfang mehrmals
in der Woche5. Wir wissen, daf} fromme Frauen deshalb zu den Zisterziense-
rinnen dringten, weil man ihnen dort erlaubte, hiufiger zu kommunizieren.
Die Zisterzienserinnen Mechthild (¥ um 1298) und Gertrud die Grofle
(t 1302) im thiiringischen Helfta sind Vorkimpferinnen fiir einen hiufigen
Kommunionempfang?®.

12 Vel. die zahlreichen Belege bei P. Browe, Die eucharistischen Wunder des Mittelalters, Bres-
lau 1938, 100-111.

13 Vgl. ebda 96f.

4 Vegl. C. M. Hontoir (s. Anm. 7) 145f.

15 Vgl. ebda 147.

16 Vgl. P. Browe, Die hiufige Kommunion im Mittelalter, Miinster 1938, 91; C. M. Hontoir
(s. Anm. 7) 146f.; A. Heinz, Eucharistische Frommigkeit bei den Zisterzienserinnen von
St. Thomas nach dem Zeugnis einer um 1300 entstandenen Gebetbuchhandschrift, in: St. Tho-
mas an der Kyll. Geist und Zeit, St. Thomas/Eifel 1980.
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Bei den Dominikanern wirbt der Mystiker Heinrich Seuse fiir den hiufigen
Kommunionempfang!”. Gleiches tut sein Ordensbruder Johannes Tauler in
seinen Kolner Fronleichnamspredigten. Daff man beides nicht gegeneinan-
der ausspielen darf, zeigt sich am Beispiel der seligen Dorothea von Montau,
die Ende des 14. Jahrhunderts in Danzig lebte. Einerseits weifl ihr Seelenfiih-
rer, Johannes von Marienwerder, zu berichten, ihr Verlangen, die Hostie zu
sehen, sei auch dann noch nicht gestillt gewesen, wenn sie 100mal an einem
Tag das eucharistische Brot angeschaut habe. Andererseits hat sie selbst aber
auch das zu ihren Zeiten ganz unerhérte Privileg durchgesetzt, daf§ sie in den
letzten Lebensjahren tiglich kommunizieren durfte!®, So kam, wenigstens in
den religios anspruchsvolleren Kreisen, die Elevationsfrémmigkeit tatsichlich
auch der Kommunionfrequenz zugute.

I1;

Einer der bedenklichsten Mingel der Elevationsfrommigkeit lag zweifellos
darin, daf sie den Sinn fiir den Gesamtzusammenhang der Messe verloren
hatte. Die Aufmerksamkeit war zu exklusiv auf den feierlichen Augenblick fi-
xiert, in dem man das Sakrament sehen konnte. Trotz dieser Engfithrung muf}
man doch auch erkennen, daf durch die Erhebung der Eucharistie in der
Mitte der Messe dem Volk ein Fenster aufgetan wurde, das ihm erlaubte, in
den Innenraum des heiligen Geschehens zu schauen und vom Kern der heili-
gen Handlung etwas zu erfassen. Die iltesten Deutungen sehen in der Erhe-
bung der Hostie ndmlich die Erhéhung Christi am Kreuz dargestellt2°, Man
braucht nur hineinzuschauen in den groflartigen Schatz von Elevationsgebe-
ten und -gesingen, um festzustellen, wie sehr sie angefiillt sind von Erinne-
rung an den rettenden Opfertod Christi. Ich brauche nur an das bekannte
»»Ave verum zu erinnern, in dem es vom Leib Christi heifdt, ,,der fiir unsere
Schuld gebiifiet und am Kreuz das Opfer war?1. Einer der grofiten Volks-
prediger des Mittelalters, Berthold von Regensburg, erklirte seinen Zuhg-
rern den Ritus der Elevation folgendermafien: ,,So denn der Priester unseren
Herrn aufhebt, das bezeichnet, dafl er auferhoben ward an dem Kreuz®. Aber
gleichzeitig erinnert die Elevation auch an den jetzt erhohten und als Hoher-
priester wirksamen Christus. Denn, wenn der Priester die Hostie erhebe, sagt
Berthold von Regensburg, dann sei das, als ob er sprache: ,,So wie ich ihn

'7 Vgl. Des Mystikers Heinrich Seuse o. Pr. deutsche Schriften, hrsg. von N. Heller, Heidelberg
1926, 271.

' Vgl. P. Browe (s. Anm. 16) 31,

' Joh. von Marienwerder, Septililium 3,2: An Boll 3 (1884) 408f; vgl. E. Dumontet (s. Anm. 3)
17; O. Nuflbaum (s. Anm. 3) 135; P. Browe, (s. Anm. 16) 121.

2% Radulph Ardens (f 1215), Hom. 47 (PL 155, 1836); vgl. O. Nuflbaum (s. Anm. 3) 126f;
H. B. Meyer (s. Anm. 2) 163; P. Browe, Die Verehrung der Eucharistie im Mittelalter, Miin-
chen 1933, 29f.

! Vel. J. A. Jungmann (s. Anm. 11) II 268f; H. B, Meyer (s. Anm. 2) 181.



heute zeige, so zeigt er sich und seine Wunden dem Vater alle Tage fiir den
Menschen?2.*

Die Elevationsfrommigkeit hat viel dazu beigetragen, dafl das Bewufitsein
von der Messe als Opfer lebendig geblieben ist. Darin liegt ein zweiter blei-
bender Wert! Gerade den Opfergedanken sprechen zahlreiche Elevationsge-
bete mit iiberraschender Klarheit aus. Ein spitmittelalterliches handgeschrie-
benes Missale aus der Benediktinerabtei St. Matthias in Trier lifit beispiels-
weise den Priester selbst zur Erhebung der Hostie sprechen: ,,Giitigster Va-
ter. Schau, ich bringe dir das ewige ... Wort in unserem menschlichen
Fleisch dar. Blicke hin auf seine Wunden und sein kostbares Blut, und nimm
ihn heute an zum Lob und zur Danksagung fiir alle Wohltaten, die wir je von
dir empfangen haben. Sieh, unser Bruder ruft zu dir vom Kreuz her. Nimm
ihn als Opfer zur Vergebung aller Siinden, zur Rettung und zum Trost der
heiligen Mutter Kirche23.

In Frontstellung gegen die Reformation hat die nachtridentinische Theolo-
gie und Mefifrommigkeit bekanntlich den Opfergedanken im Anschluff an die
Elevation nachdriicklich betont. Dabei hat man mit bemerkenswerter Klarheit
auch schon einen Gedanken herausgestellt, den in jiingster Zeit erst wieder
die Liturgiekonstitution des II. Vatikanischen Konzils ins rechte Licht ge-
rucke hat: die Erkenntnis nimlich, dafl nicht nur der Priester, sondern mit
ihm zusammen auch das Volk das Opfer darbringt?. Der einflufireiche
Volksschriftsteller des Barock, der Kapuziner Martin von Cochem (f 1712),
sieht in seiner bis in die Gegenwart immer wieder aufgelegten, im Volk einst
weitverbreiteten Meferklirung die vielen Hinde der Glaubigen die Arme des
Priesters stiitzen, wenn er den Leib Christi emporhebt, um ihn vor die Augen
des Vaters zu stellen?s.

Hi:

Man hat der eucharistischen Anbetungsfrémmigkeit hiufig den Vorwurf
gemacht, sie bliebe in einer bloffen Innerlichkeit stecken und habe die hori-
zontale Dimension der Eucharistie aus den Augen verloren. Hier wird das alte
Spannungsverhiltnis zwischen Kontemplation und Aktion beriihrt. Ohne
Zweifel war die Elevation von Anfang an primir ,,Aufforderung zur Anbe-
tung (P. Browe). Doch bei einem ihrer ersten Interpreten kann man auch
schon lesen, das Anschauen der Eucharistie wolle die Liebe wecken2®. Sie ist

22 Z. n. H. B. Meyer (s. Anm. 2) 182; vgl. auch A. Franz (s. Anm. 5) 656.

23 Stadtbibliothek Trier, Hs 374/1037, fol. 6.

24 Vgl. Liturgiekonstitution, Art. 48.

25 Martin von Cochem, Medulla Missae Germanica (Meferklirung) 25,15; in der uns vorliegen-
den Auflage (Limburg 1930) S. 269.

26 Wilhelm von Auxerre (f 1272); z. bei E. Dumontet (s. Anm. 3) 18; vgl. H. B. Meyer
(s. Anm. 2) 177.
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,»Antrieb zur Liebe®, weil sie, wie der Franziskanertheologe Alexander von
Hales sagt, dem Christen die Grofle der Erlosungstat Christi vor Augen
stellt??. ,,Ostensio boni provocat ad bonum®, formuliert Albert der Grofie:
Das Zeigen des Guten provoziert zur Nachahmung des Guten?®. Mit einem
Pauluswort konnte man den Grundsatz iibersetzen: ,,Die Liebe Christi
driangt uns“ (2 Kor 5,14).

Die Frommigkeitsgeschichte hilt eine Fiille von Beispielen bereit, die zei-
gen, wie die eucharistische Anbetung und das, was man bisweilen etwas ab-
wertend Tabernakelfrémmigkeit nennt, die Triebfeder fir ein Leben aufop-
fernden Dienstes an den Mitmenschen gewesen ist.

Der rheinische Jesuit Friedrich Spee (f 1635) ist bekannt als ein Mann der
Tat. Er ist als mannhafter Kimpfer gegen den Hexenwahn in die Geschichte
eingegangen und die Todeskrankheit, die ihn im August des Jahres 1635 im
besten Mannesalter hinweggerafft hat, hat er sich bei der Pflege von gefange-
nen und verwundeten Soldaten zugezogen. Aber man braucht nur die Kom-
munionandachten seines ,,Giildenen Tugendbuches* zu tberfliegen, um fest-
zustellen, dafl Spee ganz in der Tradition der eucharistischen Anbetungs-
frommigkeit steht und hieraus seine geistliche Kraft schopft?. Ist es nicht
bemerkenswert, dafl die zahlreichen Kongregationen, die im Laufe des
19. Jahrhunderts mit sozialer Zielsetzung fiir die Jugenderziehung oder die
Krankenpflege gegriindet worden sind, in ihren Statuten der eucharistischen
Anbetung einen auffallend breiten Raum einrdumen? Die Anbetung hat sich
tatsichlich immer wieder als geistliche Kraftquelle fiir vorbildliches christli-
ches Engagement erwiesen.

Iv.

Es ging bei diesen Uberlegungen nicht darum, die im hohen Mittelalter
aufgekommene Elevationsfrommigkeit und die daraus erwachsenen traditio-
nellen Formen der eucharistischen Anbetungsfrommigkeit zu verkliren. Sie
hatte ihre Schattenseiten, vor allem hatte sie den Erstzweck der Eucharistie zu
sehr verdunkelt, die Tatsache nimlich, daf} die Eucharistie gestiftet worden
ist, damit sie als Speise genossen wird. Luther hat diesen Schwachpunkt ein-
mal im Blick auf die Fronleichnamsprozession karikiert, indem er sagte: Was
die Katholiken da titen, kime ihm vor, wie wenn ein Vater seinen hungern-
den Kindern Brot gibt, und anstatt es zu essen, wiifiten die unverstindigen
Kinder nichts anderes zu tun, als es auf eine Stange zu stecken und herum-

27 Alexander von Hales, Summa theologica IV,9; vgl. E. Dumontet (s. Anm. 3) 19.24.
28 Albert der Grofle, Comment. in Sententias II, q. 70, art. 6; vgl. E. Dumontet (s. Anm. 3) 21.
2 Vgl. Friedrich Spee, Giildenes Tugend-Buch, hrsg. von Theo G. M. van OQorschot
(= F. Spee. Simtliche Schriften, hrsg. von E. Rosenfeld, Bd. 2) Miinchen 1968, 483ff.



zuzeigen3. Wir haben gottlob wieder erkannt, dafl das eucharistische Brot
uns gegeben ist, dafl wir es beim Opfermahl der Messe empfangen und genie-
Ren. Aber bedeutet diese wiedergewonnene Erkenntnis vom Mahlcharakter
der Eucharistie, dafl wir die sekundiren Formen der eucharistischen From-
migkeit getrost ihrem Schicksal iiberlassen diirfen? Die Antwort kann nur ein
entschiedenes Nein sein. Wir sind gerade in einer Zeit wiedergewonnener
Kommunionfreudigkeit dringend darauf angewiesen, die Werte, die die eu-
charistische Anbetungsfrommigkeit vermittelt und gepflegt hat, nicht ver-
kiimmern zu lassen.

Krankheitssymptome sind bei der gegenwirtigen Kommunionpraxis nim-
lich schon deutlich diagnostizierbar. Die besorgten Stimmen mehren sich, die
einen Verfall der Ehrfurcht beklagen. Sobald es soweit ist, daff die Kommu-
nion ausgeteilt wird, geht man mit. Die Frage, ob man mitgehen darf, wird
von vielen nicht mehr gestellt. Bei Sterbeimtern dringt sich manchem Seel-
sorger der Eindruck auf, dafl eine Reihe von denen, die mit zur Kommunion
kommen, im Mitkommunizieren lediglich eine Bekundung ihrer Anteilnahme
und Solidaritit mit der Trauerfamilie sehen. Bei Schulgottesdiensten muff man
sich manchmal fragen: Wissen alle, die da bankweise nach vorne dringen,
auch wirklich, was sie tun?

Wenn nach Therapiemafinahmen gefragt wird, ist zundchst an ein Wort
von Odo Casel zu erinnern: ,,Die erste Hinfithrung zum Verstindnis der
Messe ist ihre wiirdige und sachgemife Feier3L. Ob Ehrfurcht vor dem My-
sterium wichst, hingt nicht zuletzt davon ab, ob der Liturge selbst ehrfiirch-
tig mit der ehrfurchtgebietendsten Gabe umgeht, die thm in die Hinde gelegt
ist. Wenn die Wandlungsworte absichtlich nivellierend gesprochen werden;
wenn die vorgesehenen Ehrfurchtsgebirden eigenmichtig reduziert oder ganz
unterlassen werden, muf} sich das auf die Dauer ehrfurchtsmindernd auswir-
ken. Positiv miifiten die Moglichkeiten zur eucharistischen Vertiefung, wie sie
der neue Meflordo eingefithrt hat, noch besser genutzt werden: Der passend
ausgewihlte Einladungsspruch vor dem Austeilen, die meditative Stille oder
die gemeinsame Danksagung nach dem Empfang. Der Vertiefung mochte
auch die neueingefiihrte Gemeindeakklamation nach der Wandlung dienen.
An dieser Stelle war die Elevationsfrommigkeit des Mittelalters betrachtend
stehengeblieben, so sehr, dafl sie dariiber das Vor- und Nachher der Feier
vergafl. Aber grundsitzlich war der Gedanke gesund, in dem Augenblick er-
griffen innezuhalten, wenn Tod und Auferstehung Jesu sakramentale Gegen-
wart werden32, Die Mefireform hat hier etwas nachgeholt, was die Volks-
30 Predigt zum Fronleichnamsfest 1519 oder 1520; WA 4, 705; vgl. H. B. Meyer (s. Anm. 2)
202.

31 Q. Casel OSB, Mysterium der Ekklesia. Von der Gemeinschaft aller Erlésten in Christus Je-
sus. Aus Schriften und Vortrigen, Mainz 1961, 236.
32 §o auch Jungmann gegen gewisse Tendenzen in der Liturgischen Bewegung, die jede ,,Unter-

brechung® der grofen Bewegung der Darbringung durch das Hervorheben der Elevation ablehn-
ten; vgl. J. A. Jungmann, Bei der Wandlung: L] 8 (1958) 65-72.
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frémmigkeit auf thre Weise schon lange praktiziert hat. Nur hitte man sich
eine reichere und flexiblere Gestaltung der Gemeindeakklamation nach der
Wandlung gewiinscht.

Die meditativen Haltepunkte innerhalb der Messe diirfen allerdings, sollen
siec den Gang der Handlung nicht stdren, nicht zu ausgedehnt sein. Es
braucht deshalb neben und auflerhalb der Eucharistiefeier Andachtsformen,
die das fliichtige Geschehen in seiner Tiefendimension immer neu erschlielen
und durch Bedenken und Betrachten verinnerlichen. Es droht sonst die Ge-
fahr, daff mancher Teilnehmer nur bei der unmittelbar zuginglichen Erfah-
rung des Mahls stehenbleibt. Ein gut verbiirgtes, kiirzliches Vorkommnis, ist
in dieser Hinsicht aufschlufireich: Bei einem Wochenende fiir Abiturienten
gingen bei der Gruppenmesse, zu der sich die Klasse am Samstagabend zu-
sammenfand, auch diejenigen ohne Bedenken mit zur Kommunion, die kurz
vorher in der Diskussion noch erklirt hatten, sie betrachteten sich als Athe-
isten. In dem Mitkommunizieren sahen sie lediglich ein Zeichen des Miteinan-
ders mit ihren Kameraden.

Wenn eine solche illegitime Reduktion auf die blofle Horizontale vermie-
den werden soll, dann miissen die Aspekte der eucharistischen Wirklichkeit,
die die Elevationsfrommigkeit betont hat, wieder nachdriicklicher in der Ver-
kiindigung, in der Eucharistiekatechese und durch eucharistische Gottesdien-
ste, die die Hochform der Messe umgeben, ins Volk vermittelt werden. Als
solche nach wie vor giiltigen Kernpunkte der traditionellen Eucharistiefrom-
migkeit hatten wir herausgestellt:

1. die personale Dimension;

2. das Bewufitsein vom Opfercharakter der Eucharistie und

3. die Sensibilisierung fiir den der Eucharistie innewohnenden Appell zur
Nachfolge.

Bei der Kommunion wird nicht nur ,,heiliges Brot* ausgeteilt, sondern es
geschieht Begegnung mit dem lebendigen Christus. Erst wo diese personale
Tiefe in den Blick kommt, kommt es zu jener Ernsthaftigkeit und Ehrfurcht,
die dem Gebrauch des Sakramentes angemessen ist. Dieses personale Gegen-
tiber 6ffnet dann auch die Augen dafiir, daf} es sich bei dem auf den einzelnen
Kommunikanten Zukommenden um den Christus handelt, der sich im Ge-
horsam gegen den Vater und in letzter Hingabebereitschaft fiir den Menschen
geopfert hat. Wer aber innegeworden ist, dafl es der geopferte Herrenleib ist,
der ihm bei der Kommunion gereicht wird, wird auch erfassen, daf} diese Be-
gegnung ihn in die Pflicht nimmt. Wo dagegen vom Opfer nicht mehr ge-
sprochen wird, da wird die Eucharistie um ihre weltverindernde Kraft ge-
bracht. Nur in der Kontemplation der Selbsthingabe Christi wird es moglich
sein, dafl der Christ, wie Augustinus es einmal ausgedriickt hat, durch ihn
lernt, sich selbst zu opfern3,

33 Augustinus, De civitate Dei 10,20: ,,Seipsam per ipsum discit offerre ecclesia.*



Josef Andreas Jungmann, der grofle Wegbereiter der Mefireform des
IL. Vatikanums, hatte zweifellos recht, wenn er vor Jahren in einem Aufsatz
schrieb: ,,Auf die Dauer ist es unmoglich, dafl wir mit gleicher Stirke die eine
wie die andere Art eucharistischer Frommigkeit pflegen. Wir kénnen nicht,
seitdem wir in weitem Umfang zum normalen Gebrauch des Sakramentes zu-
riickgekehrt sind, zugleich auch alle Ersatzformen in gleicher Weise weiter-
iiben.” Doch in der Vorahnung, dafl das unbefangene Mitkommunizieren
auch zum Leerlauf werden konnte, fiigte Jungmann die nach wie vor hachst
aktuelle Mahnung hinzu: ,,Wir haben allen Grund, von der Ehrfurcht, mit
der friihere Geschlechter das heilige Sakrament umgaben, zu lernen34.*

,,Es priife sich der Mensch selbst”, spricht Paulus, ,und dann erst esse er von
diesem Brote und trinke aus diesem Kelch.* (1 Kor 11,28) Nichtso, wie wires jetzt
machen, indem wir uns mehr durch die Zeit als durch frommen Sinn bestimmen
lassen, die heilige Kommunion zu empfangen. Denn wir sind nicht darauf be-
dacht, wohlvorbereitet, von unseren Siinden gereinigt und mit zerknirschtem
Herzen zu nahen, sondern wir begniigen uns, es nur an Festtagen zu tun, wenn
alle hingehen. So lautet nicht des Paulus Befehl; er kennt nureine gelegene Zeit,
zur Kommunion hinzutreten: wenn man ein reines Gewissen hat. Wenn wir mit
Fieber und bésen Siften behaftet sind, nehmen wir an keinem Gastmahl teil, um
nicht eine Beute des Todes zu werden. Ein um so groBerer Frevel ist es, dieses
heilige Mahl zu beriihren, wenn wir voll béser Geliiste sind, die gefahrlicher sind
als Fieber. Wenn ich von bésen Geliisten rede, so meine ich Fleischeslust, Geld-
sucht, Zornwut, Rachsucht, kurz alles Schlechte. Wer das heilige Opfer zu bertih-
ren gedenkt, muB all das abgetan haben; er darf nicht nachléssig und elend sich
durch einen Festtag bestimmen lassen, hinzutreten, doch auch, wenn er reumdi-
tig und vorbereitet ist, sich nicht fernhalten, mag auch kein Festtag sein. Denn
das Fest besteht in der Ausiibung guter Werke, in der Frommigkeit der Seele, in
der Reinheit des Wandelns. Besitzest du dies, so kannst du immer Festtag haben
und hinzutreten. Darum heiBt es: Jeder priife sich selbst und dann erst trete er
hinzu. Paulus will nicht, daB einer den andern, sondern daB jeder sich selbst
priife und insgeheim sich richte und ohne Zeugen erforsche.

Johannes Chrysostomus, Homilien zum 1. Korintherbrief 28,1

34 J. A. Jungmann, Vom Sinn der Messe, Einsiedeln 31955, 75.77.
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Sorge um die Festigkeit des Uberlieferten

Zu Erzbischof Grébers ,,Beunruhigungen®
angesichts der Liturgischen Bewegung

Univ.-Prof. Dr. Theodor Maas-Ewerd

Der Freiburger Erzbischof Dr. Conrad Griber (1872-1948) ist gewifl nicht
nur, aber auch wegen seiner polemischen Stellungnahmen gegen die Liturgi-
sche Bewegung in die jiingste Kirchengeschichte eingegangen!. Wer dieser
Mann gewesen ist und was ihn bewegt hat, kommt neuerdings in einer auf-
schlufreichen Biographie zum Ausdruck, die diesem Bischof jenseits aller kli-
scheehaften Beurteilungen — ,,im abwertenden wie im apologetischen Sinn*
(Hugo Ott) — gerecht zu werden sucht?.

Neue Einsichten

Es ist ein Gliicksfall, daf Erzbischof Grober in Erwin Keller einen Biogra-
phen gefunden hat, der weite Strecken seines Lebensweges unmittelbar ver-
folgen konnte, der mit dem Riistzeug des Historikers umzugehen versteht
und der auflerdem die Umsicht besafl, den bekannten Freiburger Religions-
philosophen Bernbhard Welte mit wichtigen und sehr beachtenswerten Stel-
lungnahmen in das Entstehen dieses Buches einzubeziehen. Welte, vorher
Benefiziat am Miinster in Freiburg, ist vom 1. Mai 1934 bis zum Tode Gro-
bers (1948) Sekretir des Freiburger Erzbischofs gewesen3. Der Autor, Pfarrer
i. R. Dr. h. c. Erwin Keller, hat sich — so erklart er selbst — iiberhaupt nur
deshalb dazu entschliefen konnen, Erzbischof Grober in einer neuen Biogra-
phie ,,s0 darzustellen, wie es geschehen miiflite, weil ihm Professor Welte
seine Mithilfe zugesagt hatte4.

Unter dieser Voraussetzung hat Keller nach dem Urteil des Freiburger Hi-
storikers Hugo Ott ,,die Last auf sich genommen, ein zureichendes und ge-
rechtes Lebensbild Grobers zu vermitteln, wohl wissend, daff eine kontrovers
gefiihrte wissenschaftliche Dikussion® in die Form einer populir gehaltenen
Darstellung eingegossen werden miifite. Ein subjektives, ein apologetisches

1 Vgl. Erwin Iserlob, Innerkirchliche Bewegungen und ihre Spiritualitit, in: H. Jedin und
K. Repgen (Hg.), Handbuch der Kirchengeschichte, Bd. VII: Die Weltkirche im 20. Jahrhun-
dert, Freiburg-Basel-Wien 1979, 301-337, bes. 303—308: Die Liturgische Bewegung.

2 Evwin Keller, Conrad Grober 1872-1948. Erzbischof in schwerer Zeit, Freiburg—Basel-Wien
1981 (366 Seiten, mit einem Vorwort von Erzbischof Dr. Oskar Saier).

3 Vel. Keller, a.a.O. 144, Welte war in dieser Eigenschaft Nachfolger von Alfred Beer (1 1958),
einem geistlichen Fiihrer des Jugendbundes ,,Neudeutschland®, der als Di6zesanjugendseelsor-
ger bis zuletzt einer der Vertrauten Gribers blieb und vor 24 Jahren eine erste ,,Gréber-Biogra-
phie® verdffentlicht hat: Erzbischof Dr. Conrad Gréber. Ein Lebensbild, Konstanz 1958.

4 Keller, a.a.0. 7 (Vorwort). Der Vf. wiirdigt (ebd.), sein Gewihrsmann habe ,,mit nie ermii-
dender Geduld* sein Wort gehalten: ,,Wann immer eine Schwierigkeit auftauchte — und bei Con-
rad Grober war das oft der Fall —, immer war er bereit, guten und klugen Rat zu geben, Auf-
schliisse und Auskiinfte zur Person und zum Wirken des Erzbischofs mitzuteilen und so bei der
Herausarbeitung eines wirklichkeitsnahen Bildes des Oberhirten mitzuwirken.*

5 Vgl. das Literaturverzeichnis bei Keller, a.a.0. 359-361.



Buch also? In jedem Fall ein iiberaus informatives, lesenswertes Buch, das
zum Nachdenken zwingt. Ich meine, nicht zuletzt aufgrund eigener wissen-
schaftlicher Befassung mit Erzbischof Gréber®, dafl es dem Autor gelungen
ist, eine sehr ausgewogene Biographie des Freiburger Oberhirten vorzulegen,
in der die ganze Spannweite des Lebens eingefangen ist, die private wie die
sffentliche Sphire gleichermaflen beriicksichtigend, die theologische und die
kirchenpolitische Entwicklung in der katholischen Kirche als Hintergrund
cinbeziehend”.* In der Tat — hier ist ein ausgewogenes Lebensbild entstan-
den, dessen Ziige bei aller erkennbaren Sympathie fiir den Freiburger Erzbi-
schof gleichwohl kritisch beleuchtet und dargestellt werden.

Agitation und Wirbel, haflliche Intrigen, Verleumdungen, Verrat in den ei-
genen Reihen und schndden Undank hat es um Grober schon gegeben, bevor
dieser spiter populir gewordene Bischof durch Papst Pius XI. am 21. Mai
1932 zum Oberhirten des Erzbistums Freiburg ernannt worden ist8. ,,Ich
danke meinen Feinden, denn sie halten mich wach. So lieR Grober im Jahre
1942 anliflich seines 70. Geburtstages von den Kanzeln verkiinden®. Ob jene
ihn mitgepragt haben0?

Von Auseinandersetzungen sind Grébers sechzehn Freiburger Bischofs-
jahre nie frei geblieben. Gewift haben dazu die ungliicklichen Zeitldufte beige-
tragen; zu einer guten Portion ist dieser Umstand aber wohl auch dem drauf-
gingerischen Temperament des Erzbischofs selbst zuzuschreiben. Daf} das
,,Feuer der Jugend* in diesem Mann lange Zeit mit der ,» Weisheit des Alters®
im Widerstreit lag und dieser offenbar nur mithsam Platz machte, zeigte sich
im Jahre 1943, als die Auseinandersetzungen um die Liturgische Bewegung —
nicht zuletzt durch Grébers Eingriffe — ihren nahezu dramatischen Hohe-
punkt erreichtent.

Sorge um die Kirche

Héchst skeptisch stand Grober den seit den zwanziger Jahren konstatierbar
sich auswirkenden Neuaufbriichen in Theologie und Seelsorge gegeniiber. Er
fand keinen Zugang zu diesen neuen Fragestellungen, denn — so Bernhard
Welte — er ,,war fest verwurzelt in der traditionellen Form der Lehre der Kir-

6 Otts Arbeiten werden bei Keller, a.a.0. 359f, aufgefihrt.

7 8o Ot in seiner Besprechung: Anzeiger fiir die Seelsorge 90 (1981) 416.

8 Vgl. Keller, a.a.O. 130133, 194-199.

9 Zit. bei Keller, a.a.0. 13, aus einem Nachruf von Karl Farber.

10 Jedenfalls hat die Erinnerung an den gegen Griber gefithrten ,,Entehrungsfeldzug®, wie Kel-
ler (a.2.0. 302) aufzeigt, nicht einmal den Todgeweihten verlassen.

11 Vgl. Theodor Maas-Ewerd, Die Krise der Liturgischen Bewegung in Deutschland und Oster-
reich. Zu den Auseinandersetzungen um die ,,liturgische Frage* in den Jahren 1939 bis 1944
(Studien zur Pastoralliturgie 3), Regensburg 1981, 243—469: Der Hohepunkt der Krise.
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che. Er betrachtete diese Grundsitze als die klare und feste Grundlage der
ganzen Seelsorge, insbesondere der Verkiindigung und der Lehre in der Schu-
le, und er war sich auch klar dariiber, daff diese traditionelle Lehrform das ist,
was die Menschen brauchen, um eine klare Orientierung zu haben in den
verwirrenden Gingen des Lebens!2.“

Diese Haltung, die Grobers ganze Arbeit bestimmte, fithrte den streit-
baren ,,Wichter des Glaubens‘ zu einer polemischen Schirfe angesichts zahl-
reicher Erneuerungsbestrebungen in Lehre, Liturgie und Praxis der Kirche.
,»Der Erzbischof war bestimmt von der Sorge dariiber, wo es mit der Kirche
und namentlich mit der kirchlichen Orientierung der Menschen hinkomme,
wenn auf einmal alles sich indere und die Festigkeit des Uberlieferten sich
auflése. So wurde er bisweilen zu einem heftigen Verteidiger der Tradition
und zu einem Mann, der in seinen ilteren Jahren die Neuerungen im kirchli-
chen Leben . . . zu begrenzen und zu bremsen suchte. Er machte auch dies -
wie alles, was er machte — mit dem ihm eigenen Temperament?3.*

Grobers Memorandum vom 18. Januar 1943 (,,Siebzehn Punkte®), mit dem
er sich an den Papst und alle Bischofe in Deutschland und Osterreich wand-
te'4, um ein Eingreifen gegen Neuerungen, die ihm gefahrlich und destruktiv
erschienen, oder gar deren Verbot zu erreichen (,,Kénnen wir grofideutschen
Bischofe, und kann Rom da noch schweigen?“15), zeigt, wie recht Welte mit
dieser Charakterisierung hat.

Keller nennt Grobers siebzehn ,,Klagepunkte®16, geht kurz auf sie ein und
erklirt: ,,Nimmt man die Siebzehn Punkte als Ganzes, so stellt man un-
schwer fest, daf} darin viele Elemente enthalten sind, die zwanzig Jahre spater
vom Zweiten Vatikanum férmlich legitimiert und in die Konzilstheologie ein-
gegangen sind!7.* Auf jeden Fall gilt das von den liturgischen Fragen, die
Grober in seinem Memorandum aufgegriffen hat.

12 Zit. bei Keller, a.a.O. 318.

13 Zit. bei Keller, a2.2.0. 318.

14 Der vollstindige Text ist greifbar als Dok. Nr. 6 bei Maas-Ewerd, a.a.0. 540-569; vgl. dazu
ebd. 259-285; 294-395. S. jetzt auch meinen Beitrag: ,,Klare Unterscheidung statt Verallgemei-
nerung®. Ein benediktinisches Dokument zur Krise der Liturgischen Bewegung (1939-1944):
Erbe und Auftrag (Benediktinische Monatsschrift) 58 (1982) 178-194.

15 So der Schluffsatz des Memorandums. Vgl. bei Maas-Ewerd, a.2.0. 569.

16 Keller bringt (a.a.O. 323f) die ,, Titel” der sicbzehn Punkte. Er iibernimmt sie so, wie Her-
bert Vorgrimler sie vor fast zwanzig Jahren in seiner kleinen ,,Rahner-Biographie® angefiihrt hat,
um zu zeigen, wie es zu der ,,Gegenschrift, dem ,,Wiener Memorandum®, gekommen ist, das
Karl Rabner im Auftrage des Seelsorgeamtes Wien ausarbeitete. Vgl. Herbert Vorgrimler, Karl
Rahner. Leben — Denken — Werke, Miinchen 1963, 31f. Zum Wiener Memorandum iiber
»»Theologische und philosophische Zeitfragen im katholischen deutschen Raum® vgl.
Maas-Ewerd, a.a.0. 599—608 (= Dok. Nr. 10); s. ebd. 313-338. Als Erginzung zum Wiener
Memorandum ist Jungmanns Stellungnahme zu verstehen. Vgl. Maas-Ewerd, a.a.0. 609-616
(= Dok. Nr. 11); s. ebd. 338-351.

17 Keller, a.a.0. 324.



Zur vermeintlichen ,,Uberbetonung des Liturgischen

Es scheine, meint Keller, daf Erzbischof Grober mit seinem Vorstoff vom
18. Januar ,,ziemlich isoliert geblieben® sei. Im deutschen Episkopat habe es
damals ,,bereits auch einige Bischéfe* gegeben, die der Liturgischen Bewe-
gung ,,ausgesprochen wohlwollend* gegeniiberstanden?®. Er nennt ,,zum
Beispiel* die beiden Referenten fiir liturgische Fragen, die Bischofe Dr. Al-
bert Stobr von Mainz und DDr. Simon Konrad Landersdorfer OSB von Pas-
sau. Es waren jedoch nicht nur ,,einige’; man kann m. E. durchaus von einer
Mebrbeit der damals zur Fuldaer Bischofskonferenz gehrenden Oberhirten
sprechen, die in den Anliegen und Bestrebungen der Liturgischen Bewegung
einen pastoral hichst relevanten ,,Gewinn® sahen. Zu dieser Mehrheit gehor-
ten u. a. etwa Kardinal Innitzer (Wien), Bischof Fliefer (Linz), die Bischofe
von Preysing (Berlin) und Rackl (Eichstitt), die Erzbischofe Frings (Koln)
und Jaeger (Paderborn), nicht zuletzt Kardinal Bertram (Breslau), die Bi-
schofe Buchberger (Regensburg), Bornewasser (Trier) und Machens (Hildes-
heim), um nur einige Namen herauszugreifen.

Daf die ,,Beschwerdepunkte® Erzbischof Grobers im Bericht des Vorsit-
zenden der Fuldaer Bischofskonferenz vom 10. April 1943, mit dem Kardinal
Bertram einer Anfrage aus Rom®® entsprach, ,,kaum zur Sprache kamen,
wie Keller anmerkt2°, kann nicht verwundern. Kardinal Bertram erklart nim-
lich in seinem Bericht ,,De ,Actione Liturgica® in Dioecesibus Germaniae*
ausdriicklich, daf er auf die direkt an den Heiligen Stuhl gerichteten Stel-
lungnahmen der Erzbischofe von Freiburg und Wien nicht eingehe, sondern
die Voten der anderen Bischofe zusammenfasse?!. Falsch ist auch die Behaup-
tung Kellers, das romische Reskript des Kardinalstaatssekretirs Maglione vom
24. Dezember 194322 nehme keinen Bezug auf das Memorandum Erzbischof
Grobers?. Die Eingabe vom 18. Januar 1943 wird auch in diesem Reskript
ausdriicklich genannt?%. Richtig ist freilich, daff man in Rom die Bedenken
Grobers gegeniiber der ,, Gemeinschaftsmesse* nicht teilte und sich bereit er-
klirte, das sogenannte ,, Deutsche Hochamt® zu tolerieren?s,

18 Keller, a.a.0. 326. Dal Grobers ,,Vorstof nicht ohne Wirkungen geblieben ist, sondern
viele Bischofe und ihre Mitarbeiter auf den Plan gerufen hat, zeigen die Gegendarstellungen zum
Freiburger Memorandum sehr deutlich. Vgl. Maas-Ewerd, a.a.0. 293-395.

19 Vel Maas-Ewerd, a.a.0. 285-293: Das Eingreifen der rémischen Kurie. S. ebd. 395-453 die
,-Klarstellungen zur Anfrage aus Rom™.

20 Vgl. Keller, a.2.0. 326.

21 Siche den Text (= Dok. Nr. 15) bei Maas-Ewerd, 2.2.0. 634-646. Der Hinweis Bertrams auf
das Freiburger Memorandum steht im zweiten Absatz (s. S. 634). Vgl. ebd. 434-443; 443-450.
22 Abgedruckt bei Maas-Ewerd, a.2.0. 692-695 (= Dok. Nr. 23).

23 Vel. Keller, a.a.0. 326.

24 Vel. bei Maas-Ewerd, a.2.0. 692.

25 Vgl. dazu ebd. 471-498: Die rémische Entscheidung.
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In Punkt 15 seines Memorandums wendet sich Erzbischof Dr. Grober ge-
gen die ,, Uberbetonung des Liturgischen®, wobei er u. a. ausfiihrt: ,,Wir ver-
kennen die Hochwerte der Liturgie keineswegs, wir halten es aber fiir unbe-
rechtigt, in ihr das Allheil der kirchlichen Gegenwart und Zukunft zu erblik-
ken. Ich meine, und Zahllose meinen es mit mir: man hat schon und auch
nicht schlecht pastoriert, ehe der Sinn fiir das Liturgische in weiteren Kreisen
aufging?6.“ Erwin Keller deutet diese Bemerkung mit Recht so: Sie lasse er-
kennen, daf} der Erzbischof ,,in den neuen Bestrebungen auch eine indirekte
Kritik an der seitherigen Seelsorgepraxis erblickte??.« Gréber habe Bedenken
gehabt, ,,0b die sich anbahnende Erneuerung nicht zu weit wegfiihre vom
bisherigen Weg und ob sie iiberhaupt opportun sei in einer Zeit schwerer
Glaubens- und Kirchengefihrdung, wie sie im Dritten Reich jahrelang be-
stand 28,

Aus heutiger Sicht wissen wir, dafl eher das Gegenteil der Fall war. Im
Neuaufbruch zur Liturgie hin, der sich nicht mehr ,,vertagen® oder aufhalten
lieR, lag eine Quelle der Kraft — gerade in der Bedringnis unter dem NS-Re-
gime und wihrend des Krieges.

Erklirungen Bernbard Weltes

Grébers ungewohnliches Vorgehen macht nach Bernbard Welte deutlich,
daf er ,,die Neuaufbriiche der Theologie nicht mehr mitgemacht hat. Dazu
wurzelte er viel zu fest und fraglos in der theologischen Bildung seiner Ju-
gend, und dazu war er auch viel zuwenig reflektiert . . . In ihm lebte uner-
schiittert die Kirche und Theologie, so wie er sie kennengelernt hat?%.*

Welte weist darauf hin, dafl dieser ,,aktive und polemische Konservativis-
mus®, der angesichts der ,,liturgischen Frage® durch fragwiirdige Berater wie
Max Kassiepe, Bernardin Jacobi OFM und August Doerner nur noch mehr
angestachelt wurde3l, ,,nicht der einzige Antrieb® in Conrad Grober gewesen
sei. ,,Er hatte eine viel zu reiche, viel zu offene und auch eine teilweise von
antagonistischen Krdiften erfilllte Natur, und so war er in dieser Sache zwar
heftig, aber nicht stur und schematisch. Er sah durchaus ein, dafl die Lehre

26 Vel. bei Maas-Ewerd, a.2.O. 5581.

215 N k0L 324 L,

284 0101326,

29 Zit, bei Keller, 2.2.0. 325.

30 Vel. Keller, a.a.O. 323: ,,Bernhard Welte erinnert sich, daf M. Kassiepe &fters beim Erzbi-
schof zu Besuch war.* Uber Kassiepe und seine Bemiihungen s. Maas-Ewerd, a.2.0. 100-130.
31 Belege bei Maas-Ewerd, a.a.0. 269-273. Uber Doerner s. ebd. 197-242 und Gabriel Adria-
nyi, Apostolat der Priester- und Ordensberufe. Ein Beitrag zur Geschichte des deutschen Katho-
lizismus im 20. Jahrhundert, Kéln—-Wien 1979. Der V1. berichtet (ebd. 111f) iiber die Verbin-
dung Doerners zu Grober.



und die Praxis der Kirche in der neuen Zeit neu bedacht werden mufite. Er
rief bedeutende Leute, wie z. B. Eugen Walter, als dieser auf das allgemeine
Priestertum eindrucksvoll aufmerksam machte, in Schranken, aber er forderte
thn zugleich und verschaffte ihm die Moglichkeit weiterzuarbeiten . . .32
»Das sind*, sagt Welte, ,,keine zufilligen Inkonsequenzen. Sie sind vielmehr
eine Folge der reichen und oft antagonistischen Krifte in seiner Seele. Er war
in der Lehre beharrend und konservativ, aber er wufite zugleich in der
Grundhaltung sich offenzuhalten fiir mogliche Erneuerungen, und er hat vor
allem in konkreten Augenblicken und in der konkreten Begegnung mit ein-
zelnen Menschen stets das grofie liebende Herz sprechen lassen3?, ohne allzu-
grofle Riicksicht auf die Prinzipien, die er sonst vertrat. Wenn er die Lehr-
grundsitze der Kirche, wie er sie verstand, mit Eifer vertrat, so hat er sie
doch nie zu Tode geritten. Er hat bisweilen durch seine grundsitzliche Hal-
tung scharfe Schlagschatten geworfen, aber er konnte stets iiber seinen eige-
nen Schatten springen . . .34

Bezeichnend scheint uns dafiir eine Aulerung zu sein, die Erzbischof Gro-
ber in seiner temperamentvoll-polemischen Stellungnahme vom 21. April
194335 zum Bericht ,,De ,Actione Liturgica‘ in Dioecesibus Germaniae, den
Kardinal Bertram mit Datum vom 10. April 1943 an Papst Pius XII. gerichtet
hat36, lieferte. Am Schlufl dieser Reaktion, die mit ihrer Heftigkeit das Me-

32 §. dazu Keller, a.a.0. 332: ,,Wenn Minner, zu denen er Vertrauen hatte, neue Wege gingen,
liefl er (Gréber) sie grofziigig gewihren, ja dann konnte es geschehen, daff er sie auch direkt for-
derte. Bernhard Welte erziihlte, er habe bei seiner Habilitationsschrift iiber Karl Jaspers vom
Erzbischof nie auch nur die geringste Beanstandung erfahren, obwohl er dabei bisher unge-
wohnte religionsphilosophische Wege ging, der Erzbischof habe ihn im Gegenteil positiv und
nachdriicklich geférdert.” Vgl. ebd. 144,

3% Vgl. unter diesem Aspekt Weltes Nachruf im ,,Freiburger Katholischen Kirchenblatt, abge-
druckt bei Keller, a.a.0. 354-357. Dort (S. 355) erklirt Welte: ,,Jmmer sah er [Grober] die
Menschen in denen, die er fiihrte, um die er rang, die Menschen auch in denen, die er bekimpfte;
und so war alles unmittelbar warm und durchblutet in diesem groflen priesterlichen Menschen,
selbst bei Zorn noch, in dem er prachtvoll auflodern, aber niemals bleiben konnte.*

34 Zit. bei Keller, a.2.0. 318f.

35 Voller Wortlaut greifbar bei Maas-Ewerd, a.a.0. 647—-660 (= Dok. Nr. 16); s. dazu ebd.
443-448. Abgedruckt ist dieses Dokument auch bei Adridnyi (s. Anm. 31), in dessen Dokumen-
tation es unter Nr. 45 (a.a.0. 446—456) zu finden ist. Wie Adrianyi (geb. 1935, seit 1960 Priester
der Dibzese Veszprém/Ungarn, seit 1976 Ordinarius fiir Mittlere und Neuere Kirchenge-
schichte im Fachbereich Kath. Theologie der Universitit Bonn) mit diesem Text umgeht, er-
scheint besonders fiir einen Kirchenhistoriker (Nachfolger von Hegel und Stasiewski) héchst selt-
sam. Das genannte Dokument taucht dort (als ,,Nachtrag®!) ohne jeden Kommentar und offen-
bar auch ohne Kenntnis des ,,Gesamtberichtes* von Kardinal Bertram (10. April 1943) sowie der
niheren Zusammenhinge auf. Einziges Motiv fiir die Aufnahme des Textes scheint fiir Adrianyi
der Umstand gewesen zu sein, daff Erzbischof Grober das vervielfiltigte maschinenschriftliche
Manuskript selbst an Doerner iibermittelt hat, gewifl ein fragwiirdiges Motiv. Gleiches gilt fiir
Adrignyis ,,Verwendung* des Schreibens, das Kardinal Theodor Innitzer (Wien) am 15. Februar
1943 an Papst Pius X11. gerichtet hat (bei Adridany: Dok. Nr. 44, S. 439-445). Niheres zu die-
sem Schreiben bei Maas-Ewerd, a.a.0. 405—411 (vgl. ebd. Dok. Nr. 7, S. 570-577, dort Erkli-
rungen und Anmerkungen).

36 S. unseren Hinweis in Anm. 21.
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morandum vom 18. Januar 1943 noch in den Schatten stellte, sagt Grober un-
ter Hinweis auf einige Freunde von sich selbst: ,,Was mischt Du dich, alter
Mann, immer noch in solche Dinge ein? Du stehst ja doch allein auf weiter
Flur!37¢

Was Bernhard Welte — wir haben das oben zitiert — anfiihrt, bleibt zu be-
achten, wenn man Grobers ,,konservative Haltung in der Sache der kirchli-
chen Lehre und Praxis, vor allem in seinen ilteren Jahren, bedenkt. Sonst
kann das Bild einer kleinkarierten und schematischen Enge des Geistes ent-
stehen®, Conrad Grober aber, so betont Welte, sei ,,alles mogliche, nur nie
kleinkariert und schematisch® gewesen. ,,Diese scheinbaren Widerspriich-
lichkeiten gehdren geradezu zum Reichtum, zur Lebendigkeit und auch zum
Zauber seiner Natur. Ohne sie wire er nicht der gewesen, der er war38.

Fiir Liturgie und Kirchenmusik

Als Domkapitular in Freiburg (1925-1931) ist Griber im Ordinariat als
»»achbearbeiter und Referent fiir Liturgie und Kirchenmusik® titig gewe-
sen®. Er bearbeitete in diesen Jahren die Neuauflage des ,, Magnifikar*, des
Gebet- und Gesangbuches fiir die Erzdidzese Freiburg, die 1929 bei Herder
erschien und bis 1960 in Gebrauch blieb. Griber beriicksichtigte bei dieser
Neubearbeitung wohl die Schuljugend. Er nahm auch 75 neue Lieder auf. Die
ssinzwischen ins Leben getretene Liturgische Bewegung® fand aber, wie Kel-
ler formuliert, ,,nur maflvolle Beriicksichtigung®. ,,Grofle Zufriedenheit 15-
sten die alten Konstanzer Deutschen Vespern aus der Wessenberg-Zeit aus®,
die Grober ins ,,Magnifikat* aufgenommen hatte, ,,nicht weniger die Trauer-

metten der Kartage, gleichfalls aus dem Konstanzer Gesangbuch von
184240 <

Von dieser Arbeit her wird verstindlicher, warum Gréber spiter seinem
Unmut gegeniiber dem vom Diisseldorfer Jugendhaus unter Ludwig Wolker
herausgegebenen ,,Kirchengebet™ und dem ,,Kirchenlied* Ausdruck gab. So
fragt er in seiner Reaktion auf den ,,Gesamtbericht** Kardinal Bertrams vom
10. April 1943: ,,Was ist iiberhaupt dieser anfinglich schleichenden und nun
sich hochmiitig und gewalttitig gebirdenden Bewegung gegeniiber noch gesi-
chert? Da hatten wir in den einzelnen deutschen Bistiimern wohlausgearbei-
tete Dibzesangesangbiicher neuen und neuesten Datums. Ohne Riicksicht
darauf und ohne der kirchlichen Behorde Kenntnis zu geben, fiihrten nun die
Leiter der Liturgischen Bewegung in Stadt und Land das ,Kirchenlied® ein
und sabotierten damit die Diézesangesangbiicher, obgleich diese die meisten

37 Maas-Ewerd, a.a.0. 659.

38 Zit. bei Keller, a.2.0. 319.
3 Vel. Keller, a.2.0. 112-120.
40 Keller, a.a.0. 113f.



und besten Lieder des ,Kirchenliedes® enthielten und des &fteren sogar noch
in besserer textlicher und musikalischer Fassung?®!.*

Wie ein Kommentar dazu liest sich die Darstellung Erwin Kellers: ,,Das
vom Jugendhaus Diisseldorf herausgegebene ,Kirchengebet* mit der Gemein-
schaftsmesse und das gleichfalls dort bearbeitete ,Kirchenlied* fanden nicht
nur in Jugendgruppen freudige Aufnahme, sondern kamen auch in immer
mehr Gemeinden in Gebrauch. Conrad Gréber war gelegentlich recht unwil-
lig iiber diese Konkurrenz, die seinem ,Magnifikat* damit erwachsen war,
aber indern konnte er daran im Grunde nicht viel, denn die allgemeine Bewe-
gung hin zur Liturgie und, damit verbunden, zuriick zur Bibel wurde immer
lebendiger und stirker. Immerhin hat er aber bereits die ,Gemeinschaftsmes-
se* aufgenommen, freilich nur als ,Missa recitata‘ fiir kleinere Gruppen ge-
dache?.

In seiner Kritik der ,,Gemeinschaftsmesse®, die unter Punkt 16 seines Me-
morandums vom 18. Januar 1943 zu finden ist, macht Erzbischof Grober
deutlich, wie es zur Rezeption der ,,Missa recitata* ins Freiburger ,,Magnifi-
kat* gekommen ist. Er verweist auf seine pastorale Titigkeit in Konstanz am
Bodensee, wenn er erklirt: ,,Ich selber habe gegen die Gemeinschaftsmessen
als solche, sofern sie in beschrinktem Umfang gefeiert werden, nicht das Ge-
ringste einzuwenden. Ich war vielmehr vor Jahrzehnten im stidlichen Baden
wohl der Erste, der fiir die Missa recitata der Quickborner Verstindnis zeig-
te*3.“ Drei Monate spiter schreibt Grober, dafl er sich ,,gegen den evtl. Ver-
such einer gelegentlichen, beschrinkten (dem Volkscharakter und den Orts-
verhiltnissen angepafiten und peinlich vorbereiteten) Gemeinschaftsmesse
nicht allzu energisch straube#4. Darf man auch in dieser letzteren Aussage
eine Anspielung auf Konstanzer Erfahrungen erblicken?

Neben der Neubearbeitung des ,,Magnifikat* hat Grober als Dombkapitular
auch die Neuausgabe des Freiburger Rituale bearbeitet®s, die 1927 als ,,Sup-
plementum ad Rituale Romanum* erschienen ist*6. Auch auf diese Erfahrung
kommt er 1943 zuriick®”. Dafl Grober sich in den Jahren 1925-1931 nicht auf
das Titigkeitsfeld ,,Liturgie und Kirchenmusik® beschrinkt hat, sondern
,;ebenso kompetent® in anderen Sachfragen mitredete, macht Keller sehr
schon klar. Treffend kennzeichnet er in diesem Zusammenhang Conrad Gro-

1 Maas-Ewerd, a.a.0. 657.

42 Keller, a.a.O. 114.

3 Maas-Ewerd, a.a.O. 560.

44 Maas-Ewerd, a.a.0. 652.

45 Keller, 2.2.0. 117f.

46 Genaue Angaben im ,,Verzeichnis der gedruckten Ritualien des deutschen Sprachgebietes von
1700-1960% bei Manfred Probst SAC, Der Ritus der Kindertaufe. Reformversuche der katholi-
schen Aufklirung des deutschen Sprachbereiches (Trierer Theol. Studien 39), Trier 1981, dort
81262

47 Vel. Maas-Ewerd, a.a.0. 658.
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ber als einen ,,regsamen, oft weit mehr aus Intuition als aus abwigender Re-
flexion urteilenden Mann48.*

Angesichts der ,,gewordenen Liturgie*

Gréber ist ,,nie auf die Linie der liturgischen Erneuerer eingeschwenkt. Fiir
ihn waren ihre Bestrebungen eine voriibergehende Zeiterscheinung, eine
kirchliche ,Mode®, eine Sache, von der er fiir das Leben der Kirche nichts
Wesentliches erwartete®?.* Seine Auflerungen im Jahre 1943 bestitigen, dafl
es seiner Ansicht nach, wie Keller sagt, ,,keine zwingende Griinde* gab, ,,an
der bisherigen Gottesdienstgestaltung und Sakramentenspendung etwas We-
sentliches zu indern3°“. Unklar bleibt, was Keller hier unter ,, Wesentliches*
versteht. Auch die Liturgiereform, die das Zweite Vatikanum beschlossen
und eingeleitet hat, hat keine ,,nexe* Liturgie geschaffen und eine solche na-
tiirlich auch nicht gewollt. Auch sie hat nichts ,,Wesentliches” gedndert.
Wohl aber hat sie angesichts der ,,gewordenen Liturgie* (Jungmann) unter-
schieden zwischen einem ,kraft gotlicher Einsetzung unverinderlichem
Teil* und jenen Teilen, ,,die dem Wandel unterworfen sind3.* Diese Teile
koénnen sich dndern und haben sich im Laufe der Zeit geindert. Sie mufiten
und miissen sich dndern, weil die Liturgie ihrer ,,inneren Wesensart” gemaf}
Lebensausdruck der Kirche, konkret derer, die sie feiern, bleiben muff. Thre
Texte und Riten bediirfen der Neuordnung, die so geschehen muf, daf} sie
,»das Heilige, dem sie als Zeichen dienen, deutlicher zum Ausdruck bringen,
und so, daf} das christliche Volk sie mdglichst leicht erfassen und in voller,
titiger und gemeinschaftlicher Teilnahme mitfeiern kann52.*

Nicht nur dem Freiburger Erzbischof, dem ,,der Drang nach dem Neuen*
unheimlich erschien5® und der die Bestrebungen der Liturgischen Bewegung
mit grofler Skepsis verfolgte, waren solche Unterscheidungen ziemlich fremd.
Grober vermutete Unkenntnis der Geschichte der Liturgie bei den ,,liturgisch
Bewegten®, die in Wirklichkeit die Geschichte auf ihrer Seite hatten®* und ge-
rade aus einem tieferen Verstindnis der Liturgie heraus ihre Anliegen und
Argumente vorbrachten.

Verdienen nicht auch all jene unseren Respekt, die — wie Erzbischof Grober —
aus wirklicher Sorge um die Kirche und das Heil der Menschen gegen die li-

48 Keller, a.2.0. 118.

49 Keller, a.a.0, 327.

50 Keller, a.a.0O. 322,

51 Var, 11, SC 21.

52 Ebd.

53 Keller, a.a.0. 331.

54 Vgl. Keller, a.a.O. 322.



turgischen Erneuerungsbestrebungen angetreten sind? Grébers heftige Pole-
mik gegen die Liturgische Bewegung, besonders seine Auflerungen von 1943
haben, wenn wir recht sehen, am Ende auch dazu beigetragen, dafl man sich
in Rom dieser Fragen annahm und den Aufbruch zur Liturgie und ihrer pa-
storal motivierten Reform hin klug steuertesS. Wenn Griober selbst in seinen
letzten Lebensjahren, wie Keller zeigt, nur mehr den ,,extremen Liturgismus*
geifleltes®, so diirfte dies aus seiner Erkenntnis hervorgegangen sein, dafl man
in Rom die Liturgische Bewegung und ihre Anliegen differenzierter und un-
gleich positiver beurteilte. Das hatte bereits das Reskript vom 24. Dezember
1943 gezeigts7.

Antagonismen

Wie eine Bestitigung jener Antagonismen in der Person des Erzbischofs
Grober, von denen Bernbard Welte spricht, mutet es an, wenn man heute in
dem von Gréber ,,mit Empfehlung des deutschen Gesamtepiskopates* her-
ausgegebenen ,,Handbuch der religiésen Gegenwartsfragen* (1937)8 iiber die
Liturgische Bewegung folgendes liest: ,,Da die Liturgie 6ffentlicher, amtli-
cher Gottesdienst der Gemeinde ist, so reifit die Liturgie den Beter aus einer
unberechtigten Sonderfrommigkeit und lafit ithn seine Gliedschaft im mysti-
schen Leibe und die Gemeinschaft der Gnade und der Liebe mit den Mit-
christen erfahren und betitigen. Darum ist es freudig zu begriifien, daff eine
lebensfrische Liturgische Bewegung seit Jahrzehnten die abendlandische Kir-
che durchpulst. .. Von Belgien und Deutschland aus hat die Bewegung
iibergegriffen auf die Kirche in den romanischen und angelsachsischen Lin-
dern®?, so dafl die Gebetsgemeinschaft der Laien in der Kirche eine immer
grofiere und engere wird, der Geist Christi immer lebendiger die Glieder sei-
nes mystischen Leibes durchhaucht und zu wiirdiger Gottesverehrung
fithrtso,

Gewifl hat nicht Gréber den Artikel ,,Liturgie®, aus dem wir hier zitieren
und der sich in der Literaturangabe auf Romano Guardini, Anton Baum-

55 Vel. Maas-Ewerd, a.a.0. 498-505: Von der liturgischen Krise zur Enzyklika ,,Mediator
Dei*. S. ebd. 512.

56 Vgl. Keller, a.a.0. 327f.

57 Vgl. bei Maas-Ewerd, a.a.0. 692-695; s. ebd. 688—691 und 472-498.

58 Vgl. dazu Keller, 2.2.0. 188-194.

%9 Vgl. dazu Theodor Bogler OSB, Liturgische Erneuerung in aller Welt. Ein Sammelbericht,
Maria Laach 1950; s. auch Norbert Haslinger — Theodor Maas-Ewerd (Hg.), Mit sanfter Zihig-
keit. Pius Parsch und die biblisch-liturgische Erneuerung (Schriften des Pius-Parsch-Instituts 4),
Klosterneuburg 1979 (Lit.).

0 Art. Liturgie, in: Conrad Grober (Hg.), Handbuch der religiésen Gegenwartsfragen, Freiburg
im Breisgau 1937, 393-397, Zit. 396f.
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stark, Chrysostomus Panfoeder OSB, Odo Casel OSB, Ludwig Eisenhofer,
Linus Bopp und Hugo Lang OSB beruft, nachdriicklich fiir sein ,,Hand-
buch® geschrieben, das, wie der Freiburger Erzbischof selbst erklirt, das
,swirkliche Wesen und Leben der Kirche bezeugen®' will. Der Artikel
konnte aus Beuron oder Maria Laach stammen. Aber wir kennen den Autor
nicht; denn die Namen der Verfasser der einzelnen Artikel sind nicht ge-
nannt, ,,aus Riicksicht” — so Erwin Keller — ,,auf die scharfe staatliche Uber-
wachung des katholischen Schrifttums. Der Erzbischof iibernahm die volle
Verantwortung fiir das Ganze und die einzelnen Abhandlungen®2, also auch
fiir den Artikel ,,Liturgie” und die ihm entnommenen Zitate iiber die Liturgi-
sche Bewegung. Vielleicht sind es gerade solche Antagonismen oder Inkonse-
quenzen, die uns diesen Freiburger Oberhirten menschlich und deshalb auch
sympathisch erscheinen lassen, denn das Vollkommene ist — wie man weif} —
nicht von dieser Welt.

Tritt zu mir, bester, vollkommenster Hirte, und empfange mit uns und vor uns
dein Volk, das dir der Heilige Geist Ubergeben hat, das die Engel dir zufiihren,
dein Leben und dein Charakter dir anvertraut hat! Du darfst dich nicht dariiber
wundern, daB du unter Priifungen und Hindernissen den Thron Gibernehmen
muBt. Mit allem GroBen sind Heimsuchungen und Prifungen verbunden. Es ist
naturgemaB, daB geringfugige Dinge sich mit leichter Mihe, GroBes aber nur mit
vieler Anstrengung erreichen 1aBt. Du hast das Wort gehort: ,,Unter vielen Triib-
salen miissen wir in das Himmelreich eingehen.” (Apg 14,21) Auch du sollst sa-
gen: ,,Durch Feuer und Wasser sind wir gegangen; aber du hast uns zur Ruhe ge-
fuhrt.” (Ps 65,12) Wie wunderbar: ,,Am Abend herrscht Wehklagen, am Morgen
Jubel.” (Ps 29,6) LaB die Streitsuichtigen dummes Zeug reden, sie sollen schimp-
fen wie Hunde, die nicht wissen, warum sie bellen! Wir wollen uns von Streit fern-
halten. Lehre Gott den Vater, Gott den Sohn, Gott den Heiligen Geist in drei Per-
sonen und in der einen Majestat und Herrlichkeit anbeten! Suche das Verlorene,
starke das Schwache, erhalte das Starke! Wir wiinschen, daB du dich im geistli-
chen Amte ebenso bewahrest, wie du dich im weltlichen tatséachlich erprobt hast.
Von den héheren Fiihrern sollst du eine noch bessere Waffenriistung erhalten,
die dich befahigt, ,,die feurigen GeschoBe des Bdsen zu |6schen'* und dem Herrn
ein vollkommenes Volk, ein heiliges Geschlecht, ein kdnigliches Priestertum
vorzufihren.

Aus: Gregor von Nazianz, an Bischof Eulalius zur Weihe 13,4

8 So Gréber im Vorwort (S. V) des ,,Handbuches” (s. Anm. 60).
62 Keller, a.a.0. 188f.



Zur Erneuerung der Krankensalbung in Polen

Dr. Klemens Richter

Wir hatten in einem Aufsatz in dieser Zeitschrift schon vor Jahren darauf
hingewiesen, daf8 nicht eben viel iiber die Entwicklung der Liturgie in den so-
zialistischen Lindern im allgemeinen und in Polen im besonderen hierzulande
bekannt ist.! Das hat sich auch seitdem kaum geidndert, denn es ist nur wenig
an Literatur nachzutragen.2 Dabei gibt es in Polen dazu eine Fiille von Ver-
5ffentlichungen, die aus Griinden der Sprache im deutschsprachigen Raum
verstindlicherweise kaum Resonanz finden.? Gehen wir im folgenden einem
Beispiel der liturgischen Erneuerung in Polen nach.

Das neue Rituale der Krankensalbung trat in Polen Ostern 1981 in Kraft.
Dabei richtete die polnische Bischofskonferenz ein eigenes Schreiben an die
Gliubigen, wihrend die Liturgiekommission des Episkopats einen Aufruf an
die Geistlichen richtete. Es wurde, wie so oft bei entsprechenden Ereignissen
in Polen, eine ganze pastorale Strategie entwickelt. Das ist wohl auch einer
der Griinde, weshalb in Polen die einzelnen Riten mit erheblicher Verzdge-
rung in die Praxis eingefiihrt werden. Immer geht es auch darum, dafl die li-
turgische Bildung der Einfithrung neuer liturgischer Praxis nicht hinterher-
liuft, so wie es manche fiir den deutschen Sprachbereich beklagen. So er-
schienen aus diesem Anlaf zahlreiche Artikel in katholischen Zeitschriften,
kamen die Geistlichen zu Symposien zusammen. Bischof Albin Malysiak,
Weihbischof in Krakau, hat dazu am 26. April 1981 in der polnischen katho-
lischen Wochenzeitung ,,Tygodnik Powszechny* — der ,,Zeitung des Pap-
stes™, wie sie in Polen oft genannt wird —, die bis zur Einfithrung des Kriegs-
rechts am 13. Dezember 1981 erst 45.000, dann 60.000 Exemplare drucken
konnte, unter dem Titel ,,Die Krankensakramente* einen beachtenswerten
Aufsatz publiziert, der sich vor allem an die polnischen Intellektuellen wen-
det.

Bischof Malysiak geht auf die theologischen und pastoralen Inhalte der
Neuorientierung dieses Sakraments ausfiihrlich ein. In welcher Weise die pol-
nischen Katholiken damit vertraut gemacht werden, mag ein Auszug aus die-
sem Artikel zeigen:

,,Bis vor kurzem loste der Priester, der den Kranken mit dem Sakrament
der Olung und dem Viatikum besuchte, beim Kranken und seinen Hausge-
nossen Angst und Bestiirzung hervor. Es herrschte die Uberzeugung, daff ein
solcher Kranker geradezu zum Tode verurteilt sei. Daher rithrte die Furcht,

1 K. Richter, Zur liturgischen Erneuerung in Polen: Heiliger Dienst 31 (1977) 112-116.

2 W. Schenk, Quellen und Forschungen zur Geschichte der Liturgie in Polen: L] 28 (1978)
179-181; F. Mataczynski, Erneuerung der Liturgie in Polen nach dem II. Vatikanischen Konzil:
Heiliger Dienst 33 (1979) 179-183; K. Kilarski, Die nachtridentinische Mefliturgie in Polen im
16. Jahrhundert am Beispiel der liturgischen Schriften des Hieronymus Powodowski, Diss.
Miinster 1979.

3 Vgl. die Literatur bei H. J. Sobeczko, Il processo . . .183-202 (vgl. die Rezension dieses Bu-
ches in Heiliger Dienst 36 (1982) 481.
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den Priester zum Kranken zu rufen, was sich sehr schidlich auswirkte. Das
Charakteristische an der neuen Liturgie bildet die Tatsache, dafl der Begriff
,Letzte Olung® nicht mehr gebraucht wird. Das Dokument des II. Vatika-
nums und die nachkonziliaren liturgischen Dokumente bezeichnen dieses Sa-
krament als das Sakrament der Krankensalbung. Diese Formulierung kniipft
an die ilteste christliche Tradition an, als das Sakrament den Kranken mehrt-
fach erteilt werden konnte. Die Krankensalbung ist also nicht nur fiir solche
Fille bestimmt, bei denen die Kranken in akuter Lebensgefahr schweben,
sondern es wird auch bei jeder schweren Erkrankung oder auch dann erteilt,
wenn infolge fortgeschrittenen Alters die Lebenskrifte betrichtlich ge-
schwicht worden sind . . . Der Ritus legt die Folgen der Salbung fest: Ihr
Wesen besteht in der Gnade des Heiligen Geistes. Seine Salbung ist es, die die
Schuld tilgt, falls noch solche zu biiflen wire. Sie bringt Erleichterung und
Stirkung der Seele des Kranken und lifit ein grofles Vertrauen in Gottes
Barmherzigkeit wachwerden. Der Kranke, der geistig gestirkt worden ist, er-
trigt die Leiden und Miihen leichter, er versteht es besser, den Versuchungen
des Satans standzuhalten, der darauf aus ist, zu verletzen (Gen 3,15).
Manchmal erlangt der Kranke auch die kérperliche Gesundheit zuriick, wenn
dies dem Seelenheil dient.

Was die Wegzehrung angeht, so erinnert der Ritus erneut daran, dafl sie
dem Kranken erteilt wird, der in akuter Lebensgefahr schwebt. Wie der Be-
griff aussagt, bildet diese Kommunion Nahrung fiir den Weg in die Ewig-
Reit il

Weiter fiihrt Bischof Matysiak aus, dafl das Sakrament nicht isoliert ge-
sehen werden diirfe, dafl es unbedingt in einer engen Beziehung zur Sorge der
Gemeinde um den Kranken iiberhaupt steht. Besonders hervorgehoben wird
die Pflicht der Priester, hiufig und regelmiflig Krankenbesuche abzustatten.
So sei es eine ,,Pflicht der Verwandten und der Pfleger, den Pfarrer zeitig zu
rufen und den Kranken feinfithlig und intelligent auf den rechtzeitigen Emp-
fang der Sakramente vorzubereiten®.

So komme es oftmals vor, dafl der Priester erst zu dem schon Bewufitlosen
gerufen werde, ja gar zu einem Toten. Es sei kein guter Dienst, den die Fami-
lie dem Sterbenden damit erweise. ,,Die Regelung der Angelegenheit mit
Gott und die Heimkehr zu ihm bilden wohl das Wichtigste im Leben des
Menschen. Dazu bedarf es des vollen Bewufitseins. Diese Anstrengung kann
ein bis zum Auflersten erschépfter Kranker nicht auf sich nehmen . . . Der
Seelsorger muf} also lange vor der endgiiltigen Krise eingeladen werden. Nach
Mbglichkeit sollte dies hiufig geschehen. Der Kranke hat ein Recht auf die
Kommunion und auch die in der Wohnung gefeierte heilige Messe.*

Es ist wohl besonders interessant, daff der Bischof hier die Hauseucharistie

befiirwortet. Bislang war eine daheim gefeierte Messe in Polen wohl kaum
vorstellbar, ebenso wohl auch nicht die Spendung des Sakraments der Kran-



kensalbung an mehrere Empfinger etwa in der Eucharistiefeier einer Gemein-
de. Letzteres wird in dem Artikel auch nicht erwidhnt.

Ein fiir Polen wie die anderen Ostblocklinder typisches Problem wird
ebenfalls angesprochen — die Problematik des Krankenhauses. Da es keine
Meldepflicht der Krankenhiuser an die Gemeinden gibt, sterben viele ohne
den Sakramentenempfang. Malysiak erwihnt das Beispiel einer Grofistadt-
pfarrei, aus der 14 Kranke in das Krankenhaus eingeliefert wurden, wobei der
zustindige Pfarrer bei 11 der Kranken erst durch die Erledigung der Sterbe-
formalititen davon erfuhr. ,,Daraus resultiert unmifiverstindlich, daf} die
Familie die Frage des Empfangs der heiligen Sakramente durch den Kranken
vor der Einlieferung ins Krankenhaus regeln oder im Hospital dafiir sorgen
sollte, dafl der Kranke sie erhalt.*

. Was bist du traurig, meine Seele, und was verwirrst du mich?“ Solche Rin-
gende hat der Herr selbst in sich vorzugestalten sich gewiirdigt, da er sprach:
.Meine Seele ist betriibt bis in den Tod.” Er wuBte voraus, wohin er ging.
Aber der Mensch ist verwirrt, wenn die Stunde des Todes kommt, aus Einge-
wohnung in diese Welt. Er erhebt das Ohr zu jenem inneren Ruf Gottes, er hort
inwendig den geistigen Gesang; denn durch das Schweigen klingt etwas zu
ihm herab. Wer immer jene Musik vernimmt, wird von Ekel ergriffen Uber den
Larm der Leibeswelt, und dieses ganze Erdenleben erscheint ihm wie ein Ge-
timmel, das ihn hindert, jenen gewissen Klang von oben, den slBen, unver-
gleichlichen, unaussprechlichen, zu vernehmen. Und wahrlich, wenn ihm so
in einer Art Verwirrung geschieht, erleidet der Mensch Gewalt und spricht
dann zu seiner Seele: ,Was bist du traurig, meine Seele, und was verwirrst
du mich?* Augustinus: Erklarung der Psalmen, zu Ps 42,7
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Vom Glanz liturgischer Handschriften mitten unter uns
Prof. DDr. Ekkart Sauser

Alte Handschriften, ehrwiirdige liturgische Biicher, dimmern oft in Biblio-
theken und deren Tresors so dahin. Nur der Fachmann kennt ihren unbe-
kannten Glanz — und auch bei ihm ist es nicht immer so sicher, ob er in der
Tat auch das duflere Erscheinungsbild solcher Zeugen von Glauben und Kul-
tur je auf sich hat wirken lassen konnen, vielleicht mufite auch er sich begnii-
gen mit der textlichen Wiedergabe des Inhalts, dies geniigt zwar fiir die
,sreine Wissenschaft, aber im Grunde ist es doch sehr bedauerlich, dafl er
nicht auch des dufleren Gewandes gewahr werden konnte, denn erst dann,
wenn Text und Ausstattung, Inhalt und dufleres Erscheinungsbild vor die
Augen treten konnen, ist Begegnung mit dem ganzen Werke moglich. Eine
Maoglichkeit nun, diesen Zustand fiir die, die es wollen, zu beenden, ist das
Verfahren der Faksimilierung solcher bedeutsamer und kostbarer Schriften.
Sicher: Auch hier, da das Original genauestens, in den Ausmaflen ,,bis auf
den Millimeter* kopiert wird, kann nicht davon die Rede sein, daff das Ori-
ginal in seinem ureigentlichen Glanze dem Betrachter gegenwirtig wird — das
heifit: Die Gegenwart des Originals kann durch nichts ersetzt werden — den-
noch: die grofitmogliche Erinnerung an das Original wird durch die Ausgabe
eines Faksimiles dem Interessenten geschenkt, dem Fachmann wie dem Laien.
Also: Grofitmogliche Erinnerung an den Glanz des Originals, so konnte die
Kunst und Technik der Faksimilierung genannt werden.

Da gibt es nun im deutschsprachigen Raum eine Verlagsanstalt, die in be-
vorzugter Weise seit liber 20 Jahren sich diesem Anliegen mit groflem Erfolg
widmet, es ist die Akademische Druck- und Verlagsanstalt in Graz/Oster-
reich. Es stimmt. Hier werden auch in bemerkenswerter Anzahl nichtliturgi-
sche Handschriften faksimiliert, mittelamerikanische und orientalische Werke
erfahren eine gepflegte Aufmerksamkeit.

Aber aus der Fiille seien nun einmal die liturgischen Handschriften heraus-
gegriffen, war es doch ein Sakramentar, das im Jahre 1960 diese stolze Reihe
zu eroffnen vermochte — und es ist wiederum ein Sakramentar, das vor weni-
gen Monaten die Reihe der ,,Codices Selecti* bereichern konnte. — Dieses
;»Sakramentar am Anfang® ist das sog. Leonianum, benannt nach dem Papste
Leo dem Groflen (gest. 461). Es fithrt auch den Namen ,,Sakramentar von
Verona®, weil es in der Kapitelsbibliothek dieser Stadt gefunden wurde und
bis heute dort aufbewahrt wird. Dieses iiberliefert die iltesten erhaltenen Ge-
bete der romischen Kirche, wobei man heute der Ansicht ist, diese Sammlung
sei frithestens um die Mitte des 6. Jahrhunderts entstanden. Aus dem 8. Jahr-
hundert entstammt der sog. ,,Comes Romanus Wirziburgensis, heute in der
Universititsbibliothek in Wiirzburg. Er stellt dar ein Kalendarium der Wiirz-
burger Epistel- und Evangelienliste, iibrigens der ilteste, rein romische Typus
dieser liturgischen Buchgattung, ein Werk eines Angelsachsen, in England
oder Rom entstanden. Dem 9. Jahrhundert zuzurechnen sind ein Karolingi-
sches Sakramentar, vielleicht in diesem Jahrhundert in Liittich verwendet,



dessen Text auf ein Sakramentar zuriickgeht, das Papst Hadrian I. an Karl
den Groflen gesandt hatte und das in der Hofkapelle zu Aachen aufbewahrt
wurde, das Drogo-Sakramentar, das an den groflen Bischof Drogo von Metz
erinnert, wie das Sakramentar von Metz, ein fiir den Konig bestimmtes Sa-
kramentar. — Aus dem 10. Jahrhundert wurde eine der beriihmtesten Exul-
tet-Rollen faksimiliert. Sie ist wahrscheinlich fiir die Abtei der Schwestern
von St. Peter in Benevent geschrieben worden. — Zeugnisse aus dem
11. Jahrhundert sind das Reichenauer Evangelistar wie die eben faksimilierte
Handschrift des Echternacher Sakramentars und Antiphonars. — Das Anti-
phonar der Erzabtei von St. Peter in Salzburg gehort seiner Grofie und sei-
nem Umfang nach zu den imponierendsten Handschriften des mittleren
12. Jahrhunderts. Im weiteren Sinne seien in diesem Zusammenhang genannt
der Codex Millenarius, ein Evangelienplenarium aus Kremsmiinster, um 800
entstanden; die Trierer Apokalypse aus dem 9. Jahrhundert; die Evangelien-
harmonie des Otfrid von Weiflenburg, ebenfalls aus dem 9. Jahrhundert; der
Goldene Psalter Karls des Grofien, nach seinem Schreiber Dagulf-Psalter ge-
nannt; das Mosaner Psalter-Fragment aus dem 12. Jahrhundert; das Gebet-
buch Karls des Kithnen oder Stundenbuch der Maria von Burgund; das Altere
Gebetbuch Maximilians I, beide aus dem 15. Jahrhundert, und schlieBlich aus
dem 16. Jahrhundert das Gebetbuch Karls V. wie das Rothschild-Gebetbuch,
eines der schonsten und wertvollsten Beispiele aus der Spitzeit der Livres
d’heures, in Briigge oder Gent fiir einen unbekannten Auftraggeber ausge-

fithrt.

Die Biicher, aus denen das Wort Gottes gelesen wird, machen den Horern ge-
nauso wie die diensttuenden Personen die gottesdienstlichen Handlungen, Orte
und Dinge,die Gegenwart Gottes bewuBt, der zu seinem Volk spricht. Deshalb
soll man fiir die wirklich wiirdige, passende und schéne Ausstattung der Biicher
sorgen, sind sie doch im Gottesdienst Zeichen und Symbole der Uberirdischen
Dinge.

* Aus: Past. Einflihrung in das MeBlektionar 35

95



96

Buchbesprechungen

Alexander Kubne: ZEICHEN UND SYMBOLE IN GOTTESDIENST UND
LEBEN. 123 Seiten, kart., DM 12,80, Verlag Bonifatius-Druckerei, Paderborn 1981.
(4319)

Dieses Buch, das einem wichtigen Anliegen dient, ist aus Beitrigen in der Pader-
borner Bistumszeitung (,,Der Dom*) hervorgegangen. Von daher ist seine Zielsetzung
bestimmt: Es verfolgt die Absicht, ,,allen, die an gottesdienstlichen Fragen interessiert
sind, zu einem neuen und besseren Verstindnis der Zeichen und Symbole zu verhel-
fen® (8).

Der Autor nennt einige Grundsitze, um dann die Zeichen zu behandeln, die in je-
dem Gottesdienst, bei der Mefifeier, bei der Taufspendung, bei der Firmung, bei der
Spendung des Bufisakramentes, der Krankensalbung, der Weihe und bei der Feier der
Trauung vorkommen. Es folgen zwei Abschnitte, die den ,,Zeichen im Umbkreis des
‘Gotteshauses® und den ,,Zeichen im Kirchenjahr gewidmet sind.

Obwohl dieses Buch von seinem Ursprung und seiner Zielsetzung her zu werten ist,
bleibt zu bedauern, dafl mitunter wichtigste Quellenangaben fehlen, die leicht in
Klammern anzufiigen gewesen wiren. Begriifienswert hingegen ist die Konzeption,
die sich im Aufbau des Buches widerspiegelt, wobei gleichwohl anzumerken ist, daf§
Griindlichkeit und volkstiimliche Einfachheit (Klarheit, Durchschaubarkeit) sich nicht
,»beiflen (miissen). Theodor Maas-Ewerd

Hubert Luthe (Hg.): CHRISTUSBEGEGNUNG IN DEN SAKRAMENTEN.
696 Seiten, gebunden, DM 32,—, Verlag Butzon und Bercker, Kevelaer 1981. (4343)

Die theologische Grundlegung dieses Werkes geht auf den Miinchener Ordinarius
fiir Dogmatik, Leo Scheffczyk, zuriick, der selbst die beiden ersten Abschnitte iiber-
nommen hat: ,,Jesus Christus — Ursakrament der Erlésung® (9-61) und ,,Die Kir-
che — das Ganzsakrament Jesu Christi (63—120). Neben dem Augsburger Dogma-
tik-Professor Anton Ziegenaus, der die Bufle und die Krankensalbung behandelt, fin-
den sich unter den weiteren Autoren, K. Bommes, S. Horn, H.-]J. Jaschke, P. Kuhn,
J.-H. Nicolas und V. Twomey, Schiiler Kardinal Ratzingers aus dessen Regensburger
Lehrertitigkeit.

,,Wir miissen die Sakramente wiederentdecken, um durch sie im Glauben Christus,
dem Herrn, zu begegnen® (7). Aus dieser Einsicht hat der Herausgeber, Weihbischof
in der Erzdi6zese Koln, dieses Buch veranlafit. So ist eine Darstellung der Sakramen-
tenlehre entstanden, die fiir Priester und Laien (besonders fiir Katecheten) in einer gu-
ten Zusammenschau und im Hinblick auf die kirchliche Praxis eine gute Hilfe dar-
stellt. Dieses Werk, das durch seinen klaren Aufbau und durch seine gute Lesbarkeit
fiir weitere Kreise sich empfiehlt, vermittelt nicht nur theoretische Kenntnisse; es kann
dariiber hinaus — und was wire entscheidender? — zu einem bewufiten Leben aus den
sakramentalen Quellen fiihren. Theodor Maas-Ewerd

Hans Albert Hiontges: BOTSCHAFT DER FREUDE. Texte zur Besinnung, 168 Sei-
ten, kart., Matthias-Griinewald-Verlag 1981. (4402)

Aus dem Blickwinkel der Suchenden und Fragenden beabsichtigt der V1., Pfarrer
der Gemeinde St. Gregorius in Aachen, mit diesem Buch den Dialog mit dem Leser,
um Orientierungshilfe zu bieten und zur Freude am Glauben zu fithren. Die Texte
sind entstanden aus dem Dienst der Verkiindigung in seiner Gemeinde. Sie sind von
hoher Aktualitit und Lebensnihe. Theodor Maas-Ewerd



Biichereinginge

Klans Gamber: DAS OPFER DER KIRCHE NACH DEM NEUEN TESTAMENT
UND DEN FRUHESTEN ZEUGNISSEN. 79 Seiten, kart., Kommissionsverlag Pu-
stet, Regensburg (4341).

Klaus Gamber: SARMANNINA. STUDIEN ZUM CHRISTENTUM IN BAYERN

UND OSTERREICH WAHREND DER ROMERZEIT. 126 Seiten, kart., Kommis-
sionsverlag Pustet, Regensburg 1982 (4342).

Gerbard Debbrecht: MESSE — FUR MICH? Antworten auf Fragen junger Menschen.
96 Seiten mit 9 Zeichnungen von Claus Scheifele, kart., DM 6,80; Mengenpreise. Ver-
lag Herder, Freiburg—Basel-Wien 1982 (4344).

Andreas Bsteb (Hrsg.): ERLOSUNG IN CHRISTENTUM UND BUDDHISMUS.
Beitrige zur Religionstheologie 3. 200 Seiten, kart.,$ 279,—. Verlag St. Gabriel, Mod-
ling 1982 (4345).

Konrad Baumgartner: JOHANN MICHAEL SAILER - GEISTLICHE TEXTE.
176 Seiten, kart., DM 14,80; Verlag Schnell & Steiner, Miinchen 1981 (4346).

Jobannes Madey: MARIENLOB AUS DEM ORIENT. Aus Stundengebet und Eu-
charistiefeier der Syrischen Kirche von Antiochien. 148 Seiten, kart.,DM 8,20; Verlag
Bonifatius-Druckerei, Paderborn, 2. Aufl. 1982 (4347).

Georg Schwaiger: JOHANN MICHAEL SAILER. DER BAYERISCHE KIR-
CHENVATER. 264 Seiten, geb., 78 Abb., davon 4 farbig, DM 34,—;
Schnell & Steiner, Miinchen 1982 (4349).

Paul Nordbues: KLEINES FURBITTBUCH. 204 Seiten, Plastikeinband, DM 16,80.
Verlag Bonifatius-Druckerei, Paderborn, 5. Aufl. 1982 (4350).

Theodor Schnitzlers WAS DIE SAKRAMENTE BEDEUTEN. Hilfen zu einer neuen
Erfahrung. 232 Seiten, kart., DM 24,-. Verlag Herder, Freiburg 1982 (4351).

SING-PSALTER. 288 Seiten, Zweifarbendruck, Psalmodictafel; geb., DM 34,-;
Mengenpreise. Verlag Herder/Christophorus, Freiburg 1982 (4352).

Josef Katzer: MESSE FEIERN — MESSE VERSTEHEN. 60 Seiten, davon 24 Seiten
Schwarzweifibilder. Echter-Verlag, Wiirzburg 1982 (4353).

Helmut Tschol: OTTO NEURURER, PRIESTER UND BLUTZEUGE. Mit einem
Vorwort von Bischof Dr. Reinhold Stecher. 104 Seiten mit 14 Kunstdruckbildern,
Snolin, 6S 98,—, DM 14,80. Tyrolia-Verlag, Innsbruck 1982 (4354).

Dieter Katte: OHNE TRAUSCHEIN? 136 Seiten, kart., DM 19,80. Don Bosco,
Miinchen 1982 (4355).

Elmar Gruber: LEBEN AUS VERGEBUNG. Uberlegungen — Meditationen — Gebe-
te — Texte. 128 Seiten, kart., DM 18,80. Don Bosco, Miinchen 1982 (4356).
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Paul Ringseisen: AUF GOTTES KLOPFZEICHEN HOREN. Besinnung und Er-
mutigung. 148 Seiten, kart., DM 22,80. Don Bosco, Miinchen 1982 (4357).

Bruno Kleinheyer: FEIERN DER VERSOHNUNG. Modelle zur Praxis — Skizzen
zur Theorie. 120 Seiten, kart.,, DM 19,80; Don Bosco, Miinchen 1982 (4358).

Klemens Richter: WAS ICH VOM KIRCHENJAHR WISSEN WOLLTE. Zu Fra-
gen aus der Gemeinde von heute. 128 Seiten, kart., DM 14,80; Herder, Freiburg
(4359).

G. Prigione, R. Zinnhobler, R. Kirchschliger: ST. SEVERIN HEUTE, 3 Festreden.
20 Seiten, broschiert, S 15,—, Mengenpreise. Verlag Veritas, Linz (4360).

Rudolf Zinnhobler: DER HEILIGE SEVERIN. 24 Seiten, brosch. S 18, Mengen-
preise. Verlag Veritas, Linz (4361).

Walter Friedberger: PASTORAL MIT DISTANZIERTEN. 152 Seiten, kart.,
DM 19,80; Don Bosco, Miinchen (4362).

Martin Menne: ANFRAGEN. 52 Meditationen fiir junge Leute. 128 Seiten, kart.,
DM 17,60. Don Bosco, Miinchen (4363).

Elmnar Gruber: SICH FINDEN. Eine Glaubens- und Lebenshilfe. 128 Seiten, kart.,
DM 17,60; Don Bosco, Miinchen (4364).

E. Gutting/Kl. Haarlammert: SUNDE UND TOD. Die Antwort, die noch keiner
gab. 68 Seiten, kart., DM 9,80; Don Bosco, Miinchen (4365).

Thomas Schwaiger: DAS VERGEBENDE GESPRACH: Grundlagen und Praxis des
Beichtgesprichs, 80 Seiten, kart., DM 9,80; Don Bosco, Miinchen (4366).

Fr. Kett/Kl. Griske: GOTT BIRGT DAS HEIL. Kindergottesdienste. 184 Seiten,
kart., zahlreiche Noten und Zeichnungen, DM 24,80; Don Bosco, Miinchen (4367).

Josef Miiller: LEBENSRAUME DES GLAUBENS. Wege zur Verwirklichung der
Kirche in Gruppe und Gemeinde. 88 Seiten, kart., DM 14,80; Don Bosco, Miinchen
(4368).

Helmut Heiserer: KINDERGOTTESDIENSTE ZU BESONDEREN GELEGEN-
HEITEN. 168 Seiten, kart., DM 19,80; Don Bosco, Miinchen (4369).

Walter Kasper: ZUR THEOLOGIE DER CHRISTLICHEN EHE. Topos-TB,
Bd. 112, 95 Seiten, kart., DM 7,80; Matthias-Griinewald-Verlag, Mainz (4371).

Marianne Dirks (Hrsg.): SIE PRAGTEN DAS ANTLITZ DER KIRCHE. Heilige
Frauen. Topos-TB Bd. 113. 140 Seiten, kart., DM 7,80. Matthias-Griinewald-Verlag,
Mainz (4370).

Romano Guardini: BETEN IM GOTTESDIENST DER GEMEINDE. Zur Besin-
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Die deutschen Kirchen der Reformation und
die Liturgische Bewegung im 20. Jahrhundert

Dr. Karl Schlemmer

In seinem 1952 erstmals erschienenen Buch ,,Die Antwort der Mdnche®?
hat Walter Dirks auf das Gesetz der Ordensbildungen in der Geschichte der
Kirche aufmerksam gemacht: Die Orden wollen in Entstehung und Ge-
schichtsauftrag ,,Heilsantwort auf die profangeschichtliche Stunde geben®.2
Darum ist der Sinn und Auftrag der Orden stets in Korrelation zur Gesamt-
lage der Kirche und der gesellschaftlichen Situation der jeweiligen Zeit zu se-
hen und zu wiirdigen.

Dieses Grundgesetz erweist seine Giiltigkeit auch im Blick auf die im
20. Jahrhundert aufgebrochene Neuorientierung kirchlichen und gottes-
dienstlichen Lebens.? Der erste Weltkrieg, der den eigentlichen Beginn des
20. Jahrhunderts markierte, brachte eine kaum mehr vorstellbare duflere und
innere Wandlung des volkskirchlichen Protestantismus: die schiitzenden
Mauern der Staatskirche waren ebenso wie die Lehrgebiude einer weithin an-
thropologisch orientierten liberalen Theologie zerfallen; diese Theologie war
verankert am ,,religiosen Bediirfnis“ des Menschen. An die Stelle einer hu-
manistisch eingefirbten Fortschrittsgliubigkeit trat nun eine streng theozen-
trisch ansetzende ,,Theologie des Wortes”, die radikal die Synthese von
Christentum und Kultur, biblischer Offenbarung und ,,Religion® in Frage
stellte. Unter dem Eindruck der ,,Sache mit Gott“4, wie sie von der dialekti-
schen Theologie leidenschaftlich vertreten wurde, wandte man sich entschie-
den gegen den Kompromif§ von Evangelium und Zeitgeist und gewann wieder
den Blick dafiir, dafl das Reich Gottes etwas ,,ganz anderes* ist als blofier
ethisch-kultureller Fortschritt der Menschheit (= Kulturprotestantismus),
nimlich Einbruch des Ewigen in die Zeit, Krisis der Menschen, der Welt und
der Geschichte.

In dieser Umbruchsituation, die nicht ohne Folgen fiir die Gestaltung des
kirchlichen und gottesdienstlichen Lebens in den offiziellen Landeskirchen
bleiben konntes, erkannte man, daf der Kulturprotestantismus mit seiner oft

! Walter Dirks, Die Antwort der Ménche. Sinn und Auftrag der groflen Orden, Frankfurt/Main
1952,

* Walter Dirks, Die Antwort der Monche, Freiburg/Br. 3/1968, 208.

* Die Uberlegungen dieses Aufsatzes, die in vielem Stiickwerk bleiben miissen, sollen dazu sen-
sibilisieren, dafl der liturgische Aufbruch und die Erneuerung des Gottesdienstes dkumenische
Dimensionen aufweist. Die gegenseitige Befruchtung des kirchlichen Lebens mufl nicht zuletzt
im gottesdienstlichen Geschehen eine wesentliche Quelle besitzen. Grundlegende Anregungen
und Hinweise lieferte fiir diesen Beitrag der Pfarrer der evangelischen Frauen-Communitit ,,Ca-
steller Ring** (CCR) auf dem Schwanberg bei Kitzingen, Dr. Johannes Halkenhiuser. Somit sehe
ich diese Uberlegungen als einen Beitrag ganz eigener Art zur Einstimmung auf das Lutherjahr
1983. -

* Diesen Begriff machte in den letzten Jahren vor allem der evangelische Theologe Heinz Zahrnt
breiteren Publikumsschichten in beredter Weise vertraut. Vgl. Heinz Zahrnt, Die Sache mit
Gott, Miinchen 1966.

* Siehe die moralisierend-pidagogische Engfiihrung des Gottesdienstverstindnisses seit der Auf-
klirung; die Abwertung des Sakramentalen zu Gunsten eines intellektualistisch-worthaften Ver-
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undistanzierten Hingabe an die irdischen Aufgabenbereiche die Verweltli-
chung, Verbiirgerlichung und nicht zuletzt die Agonie des Christentums ent-
scheidend gefordert hatte. Mit Recht konnte im Blick auf diese nicht zuletzt
von einem gewissen Preuflentum begiinstigte Entwicklung festgestellt wer-
den, ,,dafl die Anbetung im protestantischen Gottesdienst weithin verloren
gegangen und der urchristliche Heroismus einer selbstzufriedenen Biirger-
lichkeit im protestantischen Lager gewichen*® war.

Neben der dialektischen Theologie” hat nun auch die Wiederentdeckung
der zentralen biblischen Anliegen Luthers und Calvins im Sinne der Erneue-
rung und nicht der Deformation der Kirche mit dazu beigetragen, dafl der
Gottesdienst in seiner die Kirche begriindenden und sie darstellenden Funk-
tion als die eigentliche Erscheinungsweise der Kirche neu erkannt wurde. Ge-
geniiber einer Kirche, ,,die ihren Auftrag immer ausschlieflicher in der Wen-
dung ad hominem (= zum Menschen) als Verkiindigung auffafite und dabei
das allmichtige, lebensschaffende Wort Gottes zur Menschenrede verengte,
wagte man es wieder, die ebenso notwendige Wendung ad Deum (= zu Gott)
zu vollziehen*. 8 Ahnlich wie Romano Guardini im Jahr 1921 das Erwachen
der Kirche in den Seelen als einen ,,Vorgang von unabsehbarer Tragweite®
bezeichnete, hat Otto Dibelius, der spitere Bischof von Berlin, im Jahr 1926
die Verdichtung eines neuen Kirchenbewufitseins im Protestantismus als
»»Jahrhundert der Kirche® charakterisiert. So hat in der Tat ,,die Frage nach
der Kirche die Geister im Protestantismus nie so viel beschiftigt wie heute.
Im Zusammenhang damit steht die Forderung einer Erneuerung des Sakra-
ments und der Liturgie, die seit der Reformation nie mit solchem Nachdruck
erhoben worden ist”.?

1. Die Triger der liturgischen Erneuerungsbewegung vor dem zweiten Welt-
krieg
1.1 Die Hochkirchliche Vereinigung

»Die Hochkirchliche Bewegung in Deutschland ist nach der Auffassung
ihrer Trager fiir die Wendung der evangelischen Christenheit von einem un-
verbindlichen Protestantismus zum Bewufitsein der Gliedschaft in der ganzen

stindnisses von Gottesdienst. Bis zur Aufklirungszeit waren die sonntiglichen Sakramentsgot-
tesdienste in den lutherisch-geprigten Kirchen eine Selbstverstindlichkeit; vgl. dazu Karl
Schlemmer, Eine Lebensfrage fiir die Kirche, in: Heiliger Dienst (34), Salzburg 1980, 64—67
(Abschnitt ,,Okumene im Gottesdienst®).

© Friedrich Heiler, in: Eine Heilige Kirche, Miinchen 1935, 1.

7 Ein Vertreter der dialektischen Theologie ist z. B. Karl Barth.

8 Hans Dombois, Uber den gesamtkirchlichen Sinn evangelischer Orden, in: Evangelische Jah-
resbriefe, Pfingsten 1951, 140.

® Friedrich Heiler, Eine Heilige Kirche, Miinchen 1955/56, Heft 2, 32. — Siehe auch Johannes
Halkenhiuser, Kirche und Kommunitit. Ein Beitrag zur Geschichte und zum Auftrag der kom-
munitiren Bewegung in den Kirchen der Reformation, Paderborn 1977, 185£.



Kirche des ganzen Christus bahnbrechend geworden.“1® Im Aktionspro-
gramm der am 9. Oktober 1918 in Berlin gegriindeten ,,Hochkirchlichen
Vereinigung® (HV) konnte man dann u. a. lesen: ,,Die Hochkirchliche Ver-
einigung erstrebt eine Ausgestaltung der Kirche der Reformation hinsichtlich
ihrer Verfassung und ihres Kultus.“1! Das erklirte Ziel der Hochkirchlichen
Vereinigung, der seit 1929 der Marburger Religionswissenschaftler Friedrich
Heiler (1892-1968) vorstand, war von Anfang an bewufit kumenisch-ekkle-
sial auf die Verwirklichung ,,evangelischer Katholizitit ausgerichtet. An
Zielvorstellungen wurden im einzelnen genannt:12

1. Riickkehr zur unverkiirzten biblischen Wahrheit in Lehre und Verkiin-

digung;

2. Verwirklichung des vollen apostolischen Amtes der Kirche in apostoli-

scher Sukzession;

3. starke Betonung der heiligen Sakramente unter ,,mafivollem Zuriicktre-

ten der Predigt®;

4. eine reichere liturgische Ausgestaltung der Gottesdienste;

5. Forderung eines intensiven gottesdienstlichen und sakramentalen Le-

bens.

In der Praxis bedeutete dies u. a. die Wiederherstellung der Messe als
Hochform christlichen Gottesdienstes, was zunichst unter starker Anlehnung
an das Missale Romanum erfolgte, dann aber auch zur Aufnahme altkirchli-
cher und spiterer Gottesdienstordnungen aus dem Bereich der West- und
Ostkirche fiihrte.'® Des weiteren wurde erstrebt eine Neubelebung der Pri-
vatbeichte, des Stundengebetes und einer reicheren eucharistischen Praxis,
schlieflich ging man iiber zur Erneuerung bruderschaftlichen und klosterli-
chen Lebens.14

19 Walter Drobnitzky, Artikel ,,Hochkirchliche Bewegung®, in: Die Religion in Geschichte und
Gegenwart 111, Tiibingen 3/1956ff, 379. — Vgl. auch Johannes Halkenhiuser, Kirche und Kom-
munitit. 186-191.

11 Zeitschrift ,,Die Hochkirche® 1919, 2. — Aus neuerer Zeit: Hans Joachim Mund, 50 Jahre
Hochkirchliche Vereinigung 1918/1968. Versuch einer Bilanz und eines Ausblicks, in: Hochkir-
che heute, Marburg 1970, 29ff.

12 Siehe Zeitschrift ,,Die Hochkirche* 1922, 1.

13 Heiler selbst bezeichnete die Hochkirchliche Messe, die neben den lutherischen Agenden und
dem Missale Romanum Elemente der Chrysostomus-Liturgie, der syrischen Jakobusliturgie, der
Didache, der keltischen, der Katholisch-Apostolischen Liturgie, der Schweizer Christkatholi-
schen Messe, des anglikanischen Book of Common Prayer und evangelisch-ékumenische Neu-
schopfungen in sich vereinigt, als einen ,,liturgischen Briickenschlag zwischen Ost und West*.
14 Neben den Gemeinden der hochkirchlichen Pfarrer waren und sind die bruderschaftlichen
Gruppen der Evangelischen Franziskaner-Tertiaren (seit 1927), des Humiliaten-Ordens (seit
1925) und der Evangelisch-Okumenischen Johannesbruderschaft (frither: Evangelisch-Katholi-
sche Eucharistische Gemeinschaft, seit 1929) Stitten eines intensiven gottesdienstlich-sakramen-
talen Lebens. Dazu kann ohne Abstriche auch die evangelische Frauen-Communitit ,,Casteller
Ring* auf dem Schwanberg gerechnet werden, die nach der Regel des hl. Benedikt lebt und in
engem Kontakt zur benachbarten Benediktinerabtei Miinsterschwarzach steht. — Vgl. dazu Jo-
hannes Halkenhiuser, Kirche und Kommunitit, 188f.
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Es bleibt das geschichtlich unbestreitbare Verdienst der Hochkirchlichen
Vereinigung — seit 1947 in ,,Evangelisch-Okumenische Vereinigung des
Augsburgischen Bekenntnisses (EOV) umbenannt —, einen wesentlichen
Beitrag zur Uberwindung des theologischen Liberalismus und Individualis-
mus eines kirchlich ungebundenen Neuprotestantismus geleistet und die
weithin vergessene katholische Tradition der evangelischen Kirchen ins Be-
wuitsein gehoben und im Gottesdienst als Mitte der Kirche lebensmiflig er-
neuert zu haben. Daf freilich die Evangelisch-Okumenische Vereinigung im
allgemeinen nur eine geringe Resonanz in den Gemeinden fand und sich bis
heute inner-evangelischer Kritik ausgesetzt sieht, ist ebensowenig zu bestrei-
ten. Schuld daran diirfte die stark restaurative Tendenz sein, die diese Bewe-
gung von Anfang an geprigt hat. Es ist sehr bezeichnend, daff in den Kreisen
der Evangelisch-Okumenischen Vereinigung immer wieder Stmmen der
Sorge und der Kritik laut wurden, die den Reformen der romisch-katholi-
schen Kirche seit dem Vatikanum II mit einer gewissen Reserve gegeniiber-
stehen und dort hiufig das ,,Verstindnis fiir die geheiligte Uberlieferung*
vermissen. Erst in jiingster Zeit lifit sich — wenigstens in der jiingeren Gene-
ration der ,,Hochkirchler — eine zunehmende Offenheit fiir eine pastoral ge-
forderte, zeitgemifle Erneuerung der Liturgie feststellen. s

1.2 Die Berneuchener Bewegung?'®

Eine wesentlich grofere Breitenwirkung ging von der im Jahr 1931 in Mar-
burg gegriindeten ,,Evangelischen Michaelsbruderschatt (EMB) aus, die aus
geistlichen Konferenzen auf dem Rittergut Berneuchen in der Neumark her-
vorgegangen war. Seit 1923 hat die Berneuchener Konferenz Minner der
denkbar verschiedensten theologischen, kirchlichen, sozialen und politischen
Richtungen zusammengefithrt, die vom schopferischen Aufbruch der Ju-
gendbewegung herkommend sich gerufen wufiten, innerhalb einer von Er-
starrung und Verfall bedrohten Kirche Wege zu einer geistlichen Erneuerung
zu finden. Auch das wenig erfreuliche Echo auf die programmatische Schrift
,,Das Berneuchener Buch“?7, in der sie den Ertrag ihres theologischen Nach-
denkens der kirchlichen Offentlichkeit iibergaben, entmutigte sie nicht, durch
zahlreiche Publikationen und zunehmend durch ,,Geistliche Wochen® ihren

15 Diese Feststellung beruht auf Beobachtungen, die Dr. Johannes Halkenhiduser bei den seit
Jahren auf dem Schwanberg stattfindenden Jahrestreffen der EOV machen konnte.

16 Aus der Fiille der Literatur: Reinhard Mumm, An der Kirche bauen. Was ist und was will die
Evangelische Michaelsbruderschaft, in: Una Sancta (17), Meitingen-Freising 1962, 24-43. —
Adolf Kéberle, Theologie und Leben der Evangelischen Michaelsbruderschaft, in: Deutsches
Pfarrerblatt 1961, 582ff. — Johannes Halkenhiuser, Kirche und Kommunitit, 193-205.

17 Das Berneuchener Buch, Hamburg 1926, Nachdruck Darmstadt 1971. — Vgl. Wilhelm Stih-
lin, Via Vitae, Lebenserinnerungen, Kassel 1968, 313-3191.



eigenstindigen Beitrag zur Neugestaltung der Kirche und des christlichen Le-
bens zu leisten. ,,Theologische Arbeit wollte man nicht anders als im Rahmen
des geordneten Gemeinschaftslebens tun; nach der Kirche wollte man nicht
fragen ohne zugleich nach dem Kosmos zu fragen; die Erneuerung einer
kraftlos gewordenen Verkiindigung wollte man nicht ohne die Erneuerung
des sakramentalen Lebens erstreben. In alledem war man bemiiht, eine in der
protestantischen Tradition eingetretene Verengung der Schriftwahrheit vom
Ganzen der Heiligen Schrift her zu {iberwinden, wobei besonders Epheser-
brief, Kolosserbrief, Hebrierbrief und die Offenbarung in den Vordergrund
traten. Darum war man bei aller Treue zur Reformation auf ckumenische
Weite bedacht. 18

Vieles von dem, was heute im gottesdienstlichen Leben der evangelischen
Kirche fraglos Allgemeingut geworden ist, wie z. B. die Neuordnung des
gottesdienstlichen Agendenwerkes, die Lesungen fiir das Jahr der Kirche, die
Ordnung der Wochenspriiche, ist ohne die bahnbrechende und wegweisende
Arbeit von Minnern wie Wilhelm Stihlin, Karl Bernhard Ritter, Wilhelm
Thomas oder Heinz-Dietrich Wendland nicht denkbar. Als besonders glick-
licher Umstand muf} es bezeichnet werden, daf} die theologisch-wissenschaft-
liche Arbeit und die gottesdienstlich-praktische Erprobung und Weiterent-
wicklung der liturgischen Ordnung in der Michaelsbruderschaft als ,,Labora-
torium der Kirche® Hand in Hand gingen.

Das umfangreiche Berneuchener Schrifttum, gepriagt von der ,,unteilbaren
Dreiheit* von Leiturgia (gottesdienstliches Handeln) — Martyria (Verkiindi-
gung) — Diakonia (dienende Liebe)® zeigt den umfassenden Ansatz dieser ge-
samtkirchlichen und nicht nur liturgischen Erneuerungsbewegung. Neben
dem Ringen um die rechte Gestalt der Verkiindigung, der Erneuerung des
Gottesdienstes (als Deutsche Messe mit Wiederherstellung des Eucharisti-
schen Hochgebetes, Erneuerung der Liturgie der Kar- und Ostertage) und
des Gebetes (Stundengebet als Gebet der Tageszeiten), der Meditation, der
Seelsorge (Einzelbeichte), der rechten Verfassung der Kirche und der 6kume-
nischen Verantwortung alles kirchlichen Handelns geht es der Michaelsbru-
derschaft ebenso um die sozial-ethische und diakonische Verpflichtung der
Kirche in der modernen Gesellschaft. So ist sie ,,durch theologische Arbeit,
geistliche Lehre und Ubung, und nicht zuletzt durch bahnbrechende Agen-
den fiir die Messe, Sakramente, Stundengebet und Kasualien und Schriften
zur Liturgie ein wichtiger Anreger fiir die Erneuerung des gesamten Lebens
im heutigen Luthertum geworden®.2°

18 Rudolf Stihlin, Artikel ,,Berneuchen®, in: Evangelisches Kirchenlexikon I, Spalte 403.

12 Vel. dazu die drei christlichen Grundvollziige bei: Karl Schlemmer, Liturgie und mensch-
lich-christliche Existenz, in: Heiliger Dienst (35), Salzburg 1981, 61f.

20 Emil Joseph Lengeling, Der gegenwirtige Stand der liturgischen Erneuerung im deutschen
Protestantismus, in: Miinchener Theologische Zeitschrift (10), Miinchen 1959, 83-101 und
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1.3 Die kirchliche Arbeit von Alpirsbach

Seit dem Jahr 1933 versammelte sich in der ehemaligen Benediktinerabtei
Alpirsbach bei Freudenstadt im Schwarzwald ein um die Liturgie bemihter
Kreis von Laien und Theologen unter Fithrung des Kantors Friedrich Buch-
holz zu kirchlichen Arbeitswochen.?! Stirker im reformierten Raum behei-
matet und der Theologie Karl Barths wie tiberhaupt der dialektischen Theo-
logie verpflichtet, stellt die kirchliche Arbeit von Alpirsbach in ihrem Ver-
standnis der Liturgie, der intensiven Ubung des altkirchlichen Stundengebe-
tes, der Riickkehr zur Vollgestalt der Messe in der Einheit von Wort und Sa-
krament eine ,,merkwirdige Verbindung von katholischer Liturgiebegeiste-
rung und einer im wesentlichen liturgiefeindlichen protestantischen Theolo-
gie“?2 dar. Neben der theologischen, musikwissenschaftlichen und histori-
schen Grundlagenforschung macht die intensive Pflege des Gregorianischen
Chorals in seiner vorreformatorischen Form?? das Proprium, das Eigentliche
und Unverwechselbare von Alpirsbach innerhalb der Gruppen liturgischer
Erneuerungsbewegungen aus.2*

200-225, hier 97. Vgl. dort die ausfihrliche Bibliographie, vor allem in den Anmerkungen
56—66. — Neben dem Schrifttum von Wilhelm Stihlin sei vor allem auf Karl Bernhard Ritter und
seine (von der Michaelsbruderschaft ,,autorisierte™ Privat-)Agende ,,Die Eucharistische Feier*
(1961), sowie u. a. auch auf das Standardwerk ,,Leiturgia* (1954 ff) verwiesen, das im wesentli-
chen von Mitgliedern der Evangelischen Michaelsbruderschaft herausgegeben wird. — Vgl. dazu
den interessanten Aufsatz von Walter Blankenburg, Offizielle und inoffizielle liturgische Bestre-
bungen in der Evangelischen Kirche Deutschlands, in: Liturgisches Jahrbuch (13), Miin-
ster/Westf. 1963, 70—83.

21 Siehe Karl Ferdinand Miiller, Neuordnung des Gottesdienstes in Theologie und Kirche, in:
Liemar Hennig (Hrsg.), Theologie und Liturgie, Kassel 1952, 265-269. — Vgl. den knappen, aber
sehr instruktiven Artikel ,,Kirchliche Arbeit von Alpirsbach®, in: Die Religion in Geschichte
und Gegenwart III, 1605f, verfafit von Friedrich Buchholz.

22 Friedrich Heiler, zit. in: Konrad Algermissen, Konfessionskunde, Paderborn 8/1969, 434.
23 Nach Emil Joseph Lengeling ,,im Rhythmus der Solesmer Schule mit Ubernahme auch der
reicheren melismatischen Formen fiir Brevier und Messe™ (= Der gegenwartige Stand der liturgi-
schen Erneuerung, 99). — Die These von Friedrich Buchholz, die Gregorianik sei die allein sach-
gemifle gottesdienstliche Musik der Messe, forderte Widerspruch heraus; seine Feststellung,
,»dafl iberall dort, wo die Gregorianik aufgegeben wird, auch die Mefiliturgie allmihlich hin-
welkt . . ., dal andererseits dort, wo man die Form der Messe nicht aufgibt, die Gregorianik
alsbald vernehmlich an die Tiir der Kirche pocht (= Vom Wesen der Gregorianik, in: Verdf-
fentlichungen aus der Kirchlichen Arbeit, Heft 4, Miinchen 1948, 31f), scheint im Kontext
nachkonziliarer Erfahrung fiir manche Kreise erneut aktuell zu werden. Ansitze dafiir gibt auch
das ,,Gotteslob™ der deutschsprachigen Katholiken mit seinen Angeboten in Gregorianik. Aller-
dings kann diese These auch katholischerseits undifferenziert so nicht akzeptiert werden.

24 Nur am Rande sei auf zwei weitere ,,Bewegungen hingewiesen, ohne die die Neuordnung
des gottesdienstlichen Lebens in den evangelischen Kirchen nach dem ersten Weltkrieg nicht zu
verstehen ist: die im Zusammenhang mit der Jugendbewegung entstandene Singbewegung (Wie-
derentdeckung des reformatorischen Kirchenlieds, das ,,Neue Lied*) und eine Entfaltung der al-
ten und neuen Kirchenmusik in liturgischen Funktionen, die sich als Mittrigerin des gottes-
dienstlichen Geschehens versteht; vgl. Karl Ferdinand Miiller, Neuordnung des Gottesdienstes,
274-279.



Man kann mit guten Griinden die gemeinsamen Anliegen der liturgischen
Erneuerungsbewegungen in den Kirchen der Reformation nach dem ersten
Weltkrieg in folgenden fiinf Punkten zusammenfassen:?s

1. die Uberwindung des Subjektivismus;
die Orientierung an der alten Kirche;
die Wiedergewinnung des Gesamtgottesdienstes;
die Erneuerung der evangelischen Wortverkiindigung;
die ErschlieRung der eucharistischen Fiille des Altarsakramentes.

wn B N

2. Die kirchliche Rezeption der Liturgischen Bewegung in den offiziellen
Landeskirchen

2.1 Die regionale Neuordnung des gottesdienstlichen Lebens zwischen 1945
und 1950

Die liturgische Erneuerung der evangelischen Kirchen erfuhr neben der
Arbeit der bisher genannten Gruppen entscheidende Impulse durch die Aus-
einandersetzung der Kirche mit dem NS-Staat. Der Kirchenkampf und die
Not des zweiten Weltkrieges liefl das Verstindnis fiir die Bedeutung des Got-
tesdienstes fiir das Leben der Kirche und des einzelnen Christen in den Ge-
meinden in weitem Mafl wachsen. Die ,,Gemeinde unter dem Wort* wurde
immer mehr zur ,,Gebets- und Sakramentsgemeinde®.

Die Neuordnung des kirchlichen Lebens nach dem totalen Zusammen-
bruch im Gefolge des zweiten Weltkrieges brachte notwendig auch eine
Neuordnung des gottesdienstlichen Lebens mit sich. Sie war aus mehreren
Griinden notwendig geworden: auf der einen Seite hatte der Kirchenkampf
die zentrale Bedeututig des Gottesdienstes in einer Weise neu erkennen ge-
lehrt, der die friitheren, meist aus dem 19. Jahrhundert stammenden offiziel-
len Agenden keine Rechnung getragen hatten; zum anderen hatten die theo-
logischen Neuaufbriiche zu einer weit verbreiteten Unordnung und Willkiir
der Gottesdienstgestaltung gefiihrt, die die innere Einheit der Landeskirchen
gefahrdeten. SchlieRlich war ein gewisser Notstand dadurch eingetreten, ,,dafl
die alten Agenden weitgehend vergriffen waren, und das gerade in einer Zeit,
in der viele Pfarrstellen neu gegriindet wurden, die soziologische Struktur der
Gemeinden durch die Fliichtlinge sich véllig zu verwandeln begann und der

theologische Nachwuchs in den kirchlichen Dienst auszog™.

25 Vel. Rudolf Stahlin, Leiturgia I, 80.

26 Karl Ferdinand Miiller, Die Agendenarbeit in den Landeskirchen der Evangelischen Kirche
Deutschlands von 1945-1956, in: Jahrbuch fiir Liturgik und Hymnologie (3), Kassel 1957/58,
80.
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Die regionale Neuordnung des gottesdienstlichen Lebens zwischen 1945
und 1950, die sich meist im Anschluff an frithere Gottesdienstordnungen
vollzog, zeigt ein zwar vielgestaltiges, aber zugleich uneinheitliches Bild:
neben dem nach mittelalterlichem Vorbild gestalteten reinen Predigtgottes-
dienst werden Mef}formulare angeboten, die entweder dem reformatorischen
oder in dessen Erweiterung dem 6kumenischen Typ angehoren.?’

2.2 Die Lutherische Liturgische Konferenz Deutschlands

Die ,,Zeit der Zwischenlosungen* wurde schliefilich durch die Zusammen-
schliisse der lutherischen Kirchen zur ,,Vereinigten Evangelisch-Lutherischen
Kirche Deutschlands“ (= VELKD 1948) und der unierten Kirchen zur
»»Evangelischen Kirche der Union“ (= EKU 1953) beendet.

In diesem Prozef, der die jahrhundertelange Eigenentwicklung der Lan-
deskirchen nicht nur zu einer organisatorischen, sondern ebenso zu einer got-
tesdienstlichen Einheit zusammenfiihren sollte, konnten die Ergebnisse der li-
turgiewissenschaftlichen und liturgisch-praktischen Erkenntnisse eingebracht
werden, die in den landeskirchlich legitimierten Liturgischen Konferenzen
und Ausschiissen der 30er und 40er Jahre erarbeitet worden waren. Beson-
dere Bedeutung erlangte dabei die ,,Lutherische Liturgische Konferenz* (seit
1940), die zum Vorlidufer der ,,Lutherischen Liturgischen Konferenz
Deutschlands® wurde. Sie stellt bis heute neben dem Liturgischen Ausschuf}
der VELKD das Forum dar, auf dem sich die Vorkimpfer der liturgischen
Erneuerungsbewegungen und die berufenen Vertreter der liturgischen Aus-
schiisse der einzelnen Landeskirchen begegnen. So wird die institutionalisierte
Anbahnung einheitlicher liturgischer Verhiltnisse durch die ,,Lutherische Li-
turgische Konferenz Deutschlands® gesehen als ein ,,grofler Fortschritt, den
man nur vor dem Hintergrund der Verfassungsgeschichte des deutschen Pro-
testantismus wiirdigen kann“.2® Damit waren zugleich;die Voraussetzungen
fir die kirchliche Rezeption der Liturgischen Bewegung in den offiziellen
Landeskirchen geschaffen.

2.3 Das Evangelische Kirchengesangbuch

Erstes Ergebnis des kirchenamtlich verantworteten Willens zur liturgischen
Erneuerung war das nach langen Vorarbeiten im Jahr 1950 fiir den Gesamtbe-
reich der evangelischen Kirchen Deutschlands herausgebrachte Einheitsge-

7 Eine vollstindige Zusammenstellung der in den verschiedenen Landeskirchen erarbeiteten
Gottesdienstordnungen dieser Phase des Ubergangs bringt Karl Ferdinand Miiller, Neuordnung
des Gottesdienstes, 284287,
28 Walter Birnbaum, Das Kultusproblem und die liturgischen Bewegungen des 20. Jahrhunderts,
Band II, Tiibingen 1970, 82.



sangbuch (EKG), das seitdem einen unschitzbaren Beitrag zur wachsenden
Vereinheitlichung des gottesdienstlichen Lebens geleistet hat. Die Auswahl
der 394 Stammlieder, die den Hauptteil des EKG ausmachen?®, wurden we-
sentlich bestimmt durch die neuen liturgischen Erkenntnisse, die Ergebnisse
der modernen hymnologischen Forschung und die Anliegen der Singbewe-
gung. Maflgebend war dabei die Zielvorstellung, ,,dal das Gesangbuch
gleichsam die ,Agende‘ fiir die im Gottesdienst priesterlich mithandelnde
Gemeinde darstellt und damit an theologischen Mafistiben zu messen ist*.3°

Die bayerische Ausgabe des EKG, die neben ausfiihrlichen Gottesdienst-
ordnungen ein reiches Angebot von Gebeten einschlieRlich des kirchlichen
Stundengebetes (Matutin, Vesper und Komplet) und einen liturgischen Ka-
lender mit den altkirchlichen Perikopen, liturgischen Farben u. a. enthilt,
verdient eine besondere Heraushebung und Anerkennung.

2.4 Das Agendenwerk der Vereinigten Evangelisch-Lutherischen Kirche
Deutschlands

Im Jahr 1955 erschien nach langen, iiberaus griindlichen Vorarbeiten und
nach mehrjihriger Erprobung in den Gemeinden der erste Band der Agende
fir Evangelisch-Lutherische Kirchen und Gemeinden; er beinhaltet den
Hauptgottesdienst mit Predigt und Heiligem Abendmahl (Untertitel: die
Deutsche Messe) und sonstige Predigt, und Abendmahlsgottesdienste. Damit
war fiir die lutherische Kirche im deutschen Sprachraum zum ersten Mal eine
allgemeinverbindliche Gottesdienstordnung geschaffen, die offiziell den sonn-
taglichen Hauptgottesdienst in seiner Vollgestalt mit Wort und Sakrament als
die Normalform des lutherischen Gottesdienstes versteht und sich ,,bei aller
Verpflichtung gegen das Erbe der Reformation um eine evangelische Katholi-
zitdt bemiiht“.3! Der bekannte Erlanger Theologe Werner Elert meinte da-
mals, die Annahme dieser Gottesdienstordnung sei eines Tedeums der luthe-
rischen Kirche wert. Trotz mancher Kritik aus dem evangelisch-innerkirchli-
chen Bereich und kritischer Anfragen aus dem katholischen Raum3? wird man

29 Wie das im Jahr 1975 erschienene katholische ,,Gotteslob® wurde schon damals das EKG
durch landeskirchliche Anhinge und Zusitze erginzt.

* William Ernst Nagel, Geschichte des christlichen Gottesdienstes, Berlin 1962, 173. — Vgl. die
gute Zusammenfassung bei Emil Joseph Lengeling, Der gegenwiirtige Stand der liturgischen Er-
neuerung, 2001, und Karl Ferdinand Miiller, Neuordnung des Gortesdienstes, 317-321.

*! Friedrich Kalb, Grundrif der Liturgik, Miinchen 1965, 44. — Zum Ganzen siehe Christhard
Mahrenholz, Kompendium des Hauptgottesdienstes, Kassel 1963. Dieses Standardwerk des lang-
jahrigen Vorsitzenden der Lutherischen Liturgischen Konferenz ist als umfassende (Hinter-
grund-)Information unerlifllich fiir das Verstindnis der Agendenarbeit in VELKD und EKU.
** Gottfried Hoffmann, Klaus Gamber, Emil Joseph Lengeling — kurz referiert bei Bernhard
Bohm, Die liturgische Erneuerung in den christlichen Kirchen (Theol. Diplomarbeit, Universitiit
Wiirzburg 1974, 31-37). Von evangelischer Seite wurde gegeniiber den neuen Agenden gelegent-
lich der Vorwurf der Restauration, des Historismus und der Unzeitgemifheit erhoben (vgl. Wal-
ter Blankenburg, Offizielle und inoffizielle Bestrebungen, 81).
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nicht umhin kénnen, die Herausgabe der Agende I als ,,das bedeutendste Er-

eignis in der gegenwirtigen liturgischen Erneuerung im deutschen Luther-

tum“3® zu bezeichnen. Allerdings ergibt nach iiber 25 Jahren eine niichterne

Bestandsaufnahme, daf in den Gemeinden die von AgendeI intendierte

Sonntagsgottesdienstfeier als Wort- und Sakramentsgottesdienst vielfach

Wunschdenken geblieben ist. Die iiberdimensionale Wortliturgie bleibt leider

weiterhin die Normalform, und das Abendmahl die Ausnahme. Und sakra-

mentsfreudige evangelische Pfarrer haben es in ihren von der Synodalstrukeur
geprigten Gemeinden oftmals sehr schwer, die Gottesdienstordnung von

Agende I zu verwirklichen. Sie . fliichten® sich dann zu ,,Messen im kleinen

Kreis“ mit Jugend- oder Familiengruppen.

Die Jahre nach 1955 brachten den Abschlufl des grofien Agendenwerkes,
das nun fiir alle der VELDK angehorenden Landeskirchen verbindlich ist
oder sein sollte:

Agende II: Die Gebetsgottesdienste, u. a. die kirchlichen Stundengebete
(Matutin, Sext, Vesper und Komplet); die Feier der Oster-
nacht.

Agende TII:  Die Amtshandlungen (Taufe, Konfirmation, Trauung, Beerdi-
gung, allgemeine und Privatbeichte, Krankenkommunion etc.).

Agende IV: Ordinations-, Einsegnungs-, Einfiihrungs- und Einweihungs-
handlungen.

2.5 Die Agende fiir die Evangelische Kirche der Union

Die theologisch-liturgiewissenschaftliche Forschungsarbeit der lutherischen
Liturgiker und die praktischen Erfahrungen bei der Einfithrung der Agende I
wirkten sich iiber den Bereich der VELKD hinaus auch positiv auf die Agen-
denarbeit der unierten Landeskirchen in Mittel- und Westdeutschland aus.
Am 12. Februar 1959 wurde nach griindlichen Vorarbeiten®* auf der Synode
der EKU die Agende fiir die Evangelische Kirche der Union, Band 1: ,,Die
Gemeindegottesdienste genehmigt und freigegeben. Das besondere Problem
der Bekenntnisverschiedenheit und dementsprechend unterschiedlicher got-
tesdienstlicher Tradition loste die neue Agende nicht wie frither durch einen
liturgischen Minimalismus, sondern durch das Angebot je eines mehr an der
reformierten Tradition orientierten Pridikanten-Gottesdienstes und einer
stark an die lutherische Agende I angelehnten Ordnung.

33 Emil Joseph Lengeling, Der gegenwirtige Stand der liturgischen Erneuerung, 206f.

34 Hier sind neben den Anregungen der Lutherischen Liturgischen Konferenz vor allem die Ar-
beiten von Joachim Beckmann, Hans Ludwig Kulp, Peter Brunner und Walter Reindell zu nen-
nen, deren Ergebnis 1949 in einer Kirchenagende fiir die unierten Kirchen in Rheinland und
Westfalen und in einem umfangreichen Kommentarband veréffentlicht wurde.



3. Die dkumenische Tragweite der Liturgischen Bewegung im gegenwiirti-
gen deutschen Protestantismus

3.1 Die bleibende Aktualitit der Anliegen der Liturgischen Bewegung im
evangelisch-kirchlichen Raum

Die umfassende Neuordnung des gottesdienstlichen Lebens im Agenden-
werk der VELKD und der EKU darf nicht zu der Meinung verfiihren, die li-
turgische Erneuerung habe mit der kirchlichen Rezeption ihr Ziel erreicht
und ihre Aufgabe erfiillt. Die gemeinsamen Anliegen der Liturgischen Bewe-
gung sprechen vielmehr ein Ziel an, zu dessen Verwirklichung eine dauernde
systematische Erziechung der Gemeinden und ihrer Pfarrer nétig ist. Vor ge-
nau dieselbe Aufgabe sieht sich ja auch die katholische Kirche nach der Litur-
gicerneuerung durch das Vatikanum II gestellt.

Die bleibende Aktualitit dieser Anliegen fiir den kirchlichen Alltag ist in

folgenden fiinf Punkten zu sehen:

1. Die Liturgische Bewegung hat den Gottesdienst als Zentralfunktion der
Kirche, als die grundlegende Erscheinungs- und Wirkweise der Ekklesia
wiederentdeckt. Sie hat damit zugleich den Communio-Charakter des
Gottesdienstes als Dienst des ganzen Volkes Gottes herausgestellt. Die
neuen Agenden lehnen mit Recht den ,,Ein-Mann-Gottesdienst* ab und
erschlieflen gegeniiber den fritheren Gottesdienstordnungen nie ge-
kannte und meist noch zu wenig genutzte Méglichkeiten der aktiven
Teilnahme der Gemeinde am Gottesdienstgeschehen, 35

2. Nur wenn das Wesen des Gottesdienstes primir darin erkannt wird, daf}
sich in ihm das heilsgeschichtliche Handeln Gottes aktualisiert, sind die
auch im neueren Protestantismus zumindest latent vorhandenen Eng-
fiihrungen eines pidagogisch-moralischen oder individualistisch-senti-
mentalen Gottesdienstverstindnisses zu iiberwinden.

3. Die Predigt als unaufgebbarer Bestandteil des Gottesdienstes ist aus
ihrer protestantischen Isolierung herauszuholen und in das Gesamt des
Gottesdienstes sachgemif einzuordnen.

4. Das Abendmahl mufl die ihm zukommende »Aufwertung® erfahren,
d. h. aus seiner ,,babylonischen Gefangenschaft* befreit und in den
sonntiglichen Gottesdienst hineingenommen werden, der in seiner neu-

% Sie konnten dabei auf Gedanken und Vorschlige der Reformatoren zuriickgreifen, die den
gemeinsam verantworteten und von allen mitgetragenen Gottesdienst als Ausdruck der biblischen
Lehre vom Priestertum aller Glaubigen verstanden.
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testamentlichen Vollgestalt Wortverkiindigung und Feier der Eucharistie
in Einheit umfafit. 3¢

5. Im Leben der Kirche besteht eine unauflosliche Einheit der drei Grund-
funktionen Leiturgia, Martyria und Diakonia.?” Darum miissen die vom
Glauben geforderte Pro-Existenz fiir die Menschen und die Absolutheit
und Transzendenz des Gottesdienstes einander komplementir zugeord-
net werden. Soll das christliche Leben geistlich ,,gesund* bleiben, gilt es
mit Roger Schutz, dem Prior von Taize, beides im Blick zu behalten
und zu verwirklichen: ,,Ohne ein tiefes Leben, das sich aus den echten
Quellen des Wortes Gottes und des Heiligen Abendmahls nihrt, kén-
nen wir nicht einmal hoffen, unsere Berufung treu zu erfiillen*3%; und
,,der Lobpreis Christi, wie er injder Liturgie zu Ausdruck kommt, ist in
dem MaRe wirksam, als er sich auch in den bescheidensten Arbeiten
fortsetzt™. 3

3.2 Die liturgische Erneuerung in den evangelischen Kirchen und die Litur-
giekonstitution des Vatikanum II

Die Reformation wollte nicht zuletzt eine ,,Reformation des Gottesdienstes
der im Namen Jesu versammelten Gemeinde* 4 sein. Wenn dies stimmt,
diirfte man annehmen, dafl die Liturgickonstitution des Vatikanum II auf
evangelischer Seite starke Beachtung finden wiirde. In der Tat dufierten sich
viele namhafte evangelische Theologen zur Liturgiekonstitution in dem mit
den Konzilsvitern gemeinsamen Wissen, daf} theologisches Denken heute in
konfessionalistischer Selbstzufriedenheit und Selbstverstindlichkeit nicht

36 Vol den aufsehenerregenden Vortrag des badischen Landesbischofs Heidland iiber ,,Wesen
und Wert des Gottesdienstes® auf der pfilzischen Landessynode am 14. Mai 1974, in dem er sich
energisch fiir die Wiederentdeckung und Wiederbelebung der eucharistischen Dimension des
evangelischen Gottesdienstes einsetzte. Ebenso engagiert verfocht der bayerische Landesbischof
der Evangelisch-Lutherischen Kirche, DDr. Johannes Hanselmann, in seinem Referat vor der
Landessynode am 21. November 1977 die Bedeutung des Abendmahles fiir den Gottesdienst und
fiir die Gemeinde (= Abendmahl in Gottesdienst und Gemeindeaufbau, Presseverband fiir Bay-
ern in Miinchen). — Siehe in diesem Zusammenhang die klare Struktur der erneuerten katholi-
schen Meffeier in die beiden Hauptteile: Liturgia Verbi und Liturgia eucharistica (vgl. dazu Karl
Schlemmer, Gottesdiensthelfer, Wiirzburg 1979, 18-20. — Ders., Bausteine fiir den Gottesdienst,
Wiirzburg 1980, 84-102). — Fiir die Verwirklichung einer Skumenischen Gottesdienstgemein-
schaft mul} gerade von der eucharistischen Komponente her die evangelische Kirche noch bedeu-
tend mehr in den nichsten Jahren einbringen; vgl. hierzu Karl Schlemmer, Hochgebet und
Okumene, in Heiliger Dienst (34), Salzburg 1980, 168f (bes. Anm. 59).

37 Siehe Anm. 19.

38 Roger Schutz, Sakramente — Liturgie — Ordensgemeinschaften, in: Dokumente (13), Kéln
1957, Heft 3, 210.

39 Roger Schutz, Warten auf das Ereignis Gottes, Herder TB 365, 17.

40 Peter Brunner, Zur Lehre der im Namen Jesu versammelten Gemeinde, in: Leiturgia I, 115.



mehr moglich ist und damit zugleich die Gesprichslage innerhalb der eigenen
Konfession verindert.

Es ist hier nicht méglich, ausfiihrlich auf die zahlreichen Stellungnahmen
von evangelischer Seite einzugehen.4! Selbst kritische Beobachter, die von
ihrem konfessionellen und theologischen Standort aus eine distanzierte Hal-
tung zu liturgischen Fragen mitbrachten, konnten nicht umhin, die Liturgie-
konstitution als Ausdruck des ernsthaften Willens zur Erneuerung der katho-
lischen Kirche anzuerkennen. Die Gesamttendenz der protestantischen Wer-
tungen der Liturgiekonstitution diirfte der bekannte inzwischen aber verstor-
bene evangelische Okumeniker Wilhelm Stihlin treffend umschrieben haben:
;»Je besser wir diese umfassende Bedeutung des Wortes ,Liturgie’ im Auge
haben (= als die Gesamtheit alles gottesdienstlichen Handelns, ebenso im
Vollzug der Messe und der anderen Sakramente wie im tiglichen Gebetsgot-
tesdienst), desto mehr fordern die Beschliisse des Konzils zur Erneuerung der
heiligen Liturgie unsere aufmerksamste Beachtung. Wenn wir kiinftig den
Sinn und die Intention des liturgischen Lebens in der rémisch-katholischen
Kirche nach den hier aufgestellten Grundsitzen und Mafistiben wiirdigen,
wird es notwendig sein, falsche Vorstellungen und polemische Urteile zu re-
vidieren, und es ist ernstlich zu fragen, ob, wenn es eine Instanz gibe, die die
rechtliche und geistliche Vollmacht hitte, dhnliche Richtlinien fiir das Ge-
samtgebiet der evangelischen Kirche herauszugeben, sie nicht auf weite Strek-
ken mit dieser Konstitution des romischen Konzils parallel gehen miifiten. 42

3.21 Die Anerkennung zentraler Anliegen der Reformation in der katholi-
schen Liturgiereform*?

Positiv wird in den evangelischen Kommentaren zur Liturgiekonstitution
und den ihr folgenden Reformen herausgestellt, daf§ zentrale Anliegen der
Reformation in sie aufgenommen und fiir die theologische Interpretation der
Liturgie wie auch fiir die Verwirklichung der Liturgiereform fruchtbar ge-

* Vgl. dazu Emil Joseph Lengeling, Protestantische Wertungen der Liturgiekonstitution, in: Li-
turgisches Jahrbuch (20), Miinster/Westf. 1970, 22-39. — Eine Zusammenstellung der wichtig-
sten evangelischen Auflerungen siche Anm. 1 des Aufsatzes von Lengeling.

#2 Wilhelm Stihlin, Die Konstitution in evangelischer Deutung, in: Johann Christoph Hampe
(Hrsg.), Ende der Gegenreformation?, Stuttgare—Berlin-Mainz 1964, 124.

“ Vgl. Herbert Goltzen, Constitutio de sacra Liturgia, in: Jahrbuch fiir Liturgik und Hymno-
logie (10), Kassel 1965, 95-115, hier 112: ,,Die Reform selbst beruht auf Grundsitzen, die tiber
den Bereich dieses Kirchentums hinaus fiir alle Kirchen bedeutsam sind. Auch die Kirche Augs-
burgischen Bekenntnisses kann in der Reform den Durchbruch zentraler Anliegen der Reforma-
tion erkennen.* — Vgl. auch Vilmos Vajta, Die Folgen der Liturgiereform, in: Johann Christoph
Hampe (Hrsg.), Die Autoritit der Freiheit, Band I, Miinchen 1967, 607-616. — George A.
Lindbeck, Die theologischen Grundsitze der Liturgie-Reform, in: Johann Christoph Hampe
(Hrsg.), Ende der Gegenreformation?, 90—101.
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112 macht wurden. Diese Wiirdigung lifit sich in folgenden Punkten zusammen-
fassen:

1. Die Freigabe der Muttersprache in der Liturgie. — Hier muff allerdings
erwizhnt werden, dafl auf dem Konzil von Trient (1545-1563) es eine
starke Minderheit der Konzilsviter gab, die die Muttersprache in der
Gottesdienstfeier forderten, damit jedoch nicht durchdrangen.**

2. Der Wille zur Vereinfachung der Liturgie und damit zur Klarheit,
Durchschaubarkeit und Verstehbarkeit des liturgischen Geschehens in
,»verstandlichen Zeichen®.

3. Ein neues Horen und Ernstnehmen des Wortes Gottes als Strukturprin-
zip der Liturgie; darum stirkere Betonung der Predigt, Erweiterung der
Perikopenordnung fir die gottesdienstlichen Lesungen, Wiederherstel-
lung eines eigenwertigen Wortgottesdienstes und Forderung eigener
Predigtgottesdienste.

4. Die Uberwindung der seit dem Mittelalter eingetretenen Klerikalisie-
rung der Liturgie durch Férderung der ,,aktiven, bewufiten und frucht-
bringenden Teilnahme* des ganzen Volkes Gottes.*5

5. Die Ablosung eines einseitig kultischen Gottesdienstverstandnisses zu
Gunsten des dialogischen Grundcharakters der Liturgie*® unter Wah-
rung der Prioritit der gottlichen Heilszuwendung gegentiber dem ant-
wortenden Tun des Menschen.

6. Die Anpassung der liturgischen Formen an die einzelnen Kulturen und
die Ausgestaltung eigenstandiger Gottesdienstordnungen, ,,in denen der
Glaube der Getauften den Ausdruck findet, der ihrer kreatiirlichen Art

und pneumatischen Begabung entspricht®. 4’
(Schlufl im néchsten Heft)

44 Vgl. Josef Andreas Jungmann, Missarum Sollemnia I, Wien 5/1962, 65. — Theodor Klauser,
Kleine Abendlindische Liturgiegeschichte, Bonn 1965, 26f. — Johannes H. Emminghaus, Die
Messe, Klosterneuburg 1976, 93-97.

45 Hier ist gemeint der neutestamentliche Koinonia-Charakter des Gottesdienstes (vgl. Karl
Schlemmer, Liturgie und menschlich-christliche Existenz, 66-70).

46 Unter Verweis auf die innere Nihe von Liturgiekonstitution des Vatikanum II (Art. 33) und
Luthers berithmter Definition des Gottesdienstes (bei der Einweihung der Schloffkirche zu Tor-
gau 1544; siche WA 49/588) sagt Hans-Rudolf Beck: ,,. . . Wenn nun beide Teile der gespalte-
nen Christenheit das Zentrum ihres geistlichen Lebens, den Gottesdienst, als Dialog zwischen
dem Herrn und seiner Kirche erfahren, so miifite doch daraus auf beiden Seiten die Bereitschaft
erwachsen, nun auch miteinander sich auf einen ernsthaften Dialog einzulassen® (= Zur Litur-
giereform des Konzils. Evangelische Beobachtungen und Fragen zur Liturgiekonstitution, in:
Una Sancta (22), Meitingen-Freising 1967, 264). — Siche auch das Buch von Emil Joseph Lenge-
ling, Liturgie — Dialog zwischen Gott und Mensch, Freiburg/Br. 1981.

47 Herbert Goltzen, Constitutio de sacra Liturgia, 113.



Ist die Feier der Quatember heute noch zeitgemaf3?
Univ.-Prof. Dr. Georg Langgirtner 2. Teil

4. Die kulturbistorische Bedeutung der Quatember

Es versteht sich von selbst, daf} regelmiflige Termine, die von der Kirche
Jahrhunderte hindurch so streng beachtet wurden wie die Quatember, auch
auf das kulturelle und wirtschaftliche Leben der Menschen groflen Einfluf§
haben mufiten. Diesen Aspekt hat Ludwig Fischer ausfiihrlich beschrieben®*
und auch nach ihm wurde in kulturgeschichtlichen Publikationen immer wie-
der auf diese Bedeutung der Quatember hingewiesens5. Darum sei hier auf-
merksam gemacht auf die vielfiltigen Namen fiir die Quatember, die reiche
Einblicke in die Geschichte, die vorchristlichen Religionen und in die Sprach-
entwicklung der verschiedenen Vélker gewihren. Die Fastenvorschriften die-
ser Tage haben nicht nur die Speiseordnungen, sondern dariiber hinaus einen
weiten Bereich der Lebensgestaltung beeinflufit, sowohl in den Klostern wie
auch in der Laienwelt. Die Quatember waren bevorzugte Termine fir Wall-
fahrten und Prozessionen, wobei bei letzteren vor allem das Erntemotiv mit-
spielte. Im Rahmen der Fiirbitte fiir die Verstorbenen erscheinen die Qua-
tember als markante Termine, an denen in diesem Anliegen Gebete und Mes-
sen gehalten wurden. Bemerkenswert ist die Verbindung von Liturgie und
Nichstenliebe, die sich an diesen Tagen deutlich darstellt: Besondere Gaben
fir die Armen, Geldspenden und Speisungen haben hier ebenso ihren Platz
wie die sog. ,,Seelbider®, von Begiiterten gestiftete Bademoglichkeiten fiir die
Armen, durch die man sein ,,Seelenheil® zu sichern suchte, ein Phinomen,
das im Rahmen des reichentwickelten mittelalterlichen Badewesens erhebliche
Bedeutung hatte.

Im biirgerlich-sozialen Bereich begegnen die Quatember als wichtige Ter-
mine fiir das gesamte Vereinswesen, vor allem fiir Ziinfte und Bruderschaften,
deren regelmiflige Versammlungen und Amterwahlen hier stattfanden. Die
Handwerker mufiten an den Quatember ihre Steuern bezahlen und in den
Gemeinden wurden nicht nur die Wahlen durchgefiihrt, sondern ebenfalls
Steuern und Abgaben erhoben und Gehilter ausbezahlt sowie Markttage und
Visitationen gehalten, wobei die Schulvisitationen besonders zu nennen sind.
Dariiber hinaus erlangten die Quatember im Bereich der Mythologie und des
Aberglaubens grofie Bedeutung: Hexen und Unholde gehen in diesen Nich-
ten um, das wilde Heer, ,,Temper genannt, beunruhigt die Menschen.

54 §. 183-267.

%5 Leopold Schmidt, Perchtengestalten im Burgenland, in: Burgenlindische Heimatblitter 13
(Eisenstadt 1951) 129-161; Oswald A. Erich—Richard Beitl, Worterbuch der deutschen Volks-
kunde, Stuttgart 31974, S. 657.
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5. Die Quatember heute: Sind sie noch zeitgemafi?

Wenn wir uns am Schluff diese Frage stellen, miissen wir uns zunichst
noch einmal auf den Inhalt der Quatember besinnen. Bitte um eine gute Ernte
und Erntedank; Gebet, Fasten, Bufie und geistige Erneuerung, bereichert
durch das Motiv der Geistsendung an Pfingsten; Vorbereitung auf die Feier
der Menschwerdung; schlieRlich Termin fiir die Ordinationen: das haben wir
als ihre Inhalte festgestellt. Brauchen wir dazu noch die Quatember? Man
wird ehrlicherweise sagen miissen, dafl viele dieser Motive inzwischen in an-
derer Weise beachtet und praktiziert werden, im allgemeinen sogar zeitgema-
Rer, das heifit besser angepafit an die heutige Lebensweise und Kalenderord-
nung.

Die Aufteilung des Erntegedankens auf die Erntezeiten der verschiedenen
Friichte ist uns, wenn wir einmal von den anders akzentuierten Winzerfesten
absehen, kaum noch bekannt. Wir feiern einmal im Jahr das Erntedankfest,
an dem wir nicht nur fiir die Friichte des Feldes, sondern auch fiir den Ertrag
anderer Arbeiten und all unseres Wirkens Gott Dank sagen. Das Gebet fir
die kommende Ernte hat an den Bittagen seinen Platz, die heute ebenfalls in
ciner Krise stecken und weiterhin nicht mehr oder nicht geniigend beachtet
werden, als sei eine gute Wirtschaftsordnung, die wir iibrigens weltweit noch
Jingst nicht haben, schon gentigend.

Der Forderung nach Bufle und regelmafiger geistlicher Erneuerung sollen
die vierzigtigige Fastenzeit und die liturgisch neugestaltete fiinfzigtagige Pen-
tekoste von Ostern bis zum Pfingstfest dienen und es wire nur zu wiinschen,
daB diese ,,heilige Zeit* von den Gliubigen recht verstanden und angenom-
men wird. In der evangelischen Kirche hat sich der Bufi- und Bettag aus der
alten Quatemberfeier entwickelt, den wir in gewiflem Sinn als Gegenstiick der
in der katholischen Kirche stirker beachteten Fastenzeit betrachten diirfen.
Der Vorbereitung auf die Feier der Menschwerdung will der erneuerte und
erstmals in der Liturgiegeschichte voll ausgestaltete Advent dienen, dem dar-
iiber hinaus als zweiter inhaltlicher Schwerpunkt die eschatologisch gepragte
Erwartung des zweiten Kommens Christi aufgegeben ist. Die heiligen Weihen
sind lingst von den Quatembertagen abgeriickt und werden zu den verschie-
densten — plausiblen und auch weniger plausiblen — Terminen gespendet und
das Gebet um geistliche Berufe hat an einem der Sonntage in der Osterzeit ei-
nen besonderen Platz erhalten. Auch die mit den Quatemberfeiern einst ver-
bundenen Werke der Caritas haben lingst eine andere Verwirklichung gefun-
den, seien es die groflen pastoralen Werke Adveniat und Missio, die Aktion
Misereor, die in besonderer Weise von der Weltverantwortung der Christen
Zeugnis gibt, die jahrlich zweimalige Caritas-Sammlung oder das Freitagsop-
fer. Manche dieser Aktionen sind, wie auch einst, eng mit der Liturgie ver-
bunden und schlagen die Briicke zwischen Gottesdienst und Alltag.



Von da aus gesehen kénnten wir also die Quatember als erledigt betrach-
ten. Wir kénnten sie als ein Element der Liturgie und des christlichen Lebens
ansehen, das sich aus vorchristlichen — jiidischen und heidnischen — Wurzeln
entwickelt hat, eine interessante Geschichte hatte, viele Aufgaben erfiillte,
heute aber durch andere Formen lingst abgelost ist.

Auch die Editio typica des neuen Missale Romanum enthilt keine Mefi-
formulare fiir Quatember mehr. Doch die ,,Grundordnung des Kirchenjahres
und des Kalenders von 1969 zeigt sich den Quatember- wie auch den Bittagen
gegeniiber offens¢. Es heifit dort: An diesen Tagen ,,betet die Kirche fiir
mannigfache menschliche Anliegen, besonders fiir die Friichte der Erde und
fiir das menschliche Schaffen; auch eignen sich die Tage fiir den offentlichen
Dank®. Nihere Bestimmungen werden nicht getroffen, vielmehr wird die
Einzelregelung den ‘Bischofskonferenzen iiberlassen mit der Begriindung:
,,damit die Bitt- und Quatembertage den unterschiedlichen ortlichen und
menschlichen Gegebenheiten auch tatsichlich entsprechen. Dazu gehéren
die Bestimmungen des Termins, die Frage der jeweiligen Dauer — ein Tag
oder mehrere Tage — und die Hiufigkeit ihres Begehens im Laufe des Jahres
ebenso wie die Schaffung geeigneter Mefiformulare, von denen das neue deut-
sche Meflbuch inzwischen deren vier, je eines fiir die einzelnen Termine, ent-
hales?,

Bedeutet dieses, wenn auch etwas zuriickhaltende Ja zur Feier der Qua-
tember auch fiir die Zukunft eine Halbherzigkeit: man kann mit ihr nichts
mehr anfangen, mochte sie aber auch nicht ausdriicklich abschaffen? Das st
kaum anzunehmen, wenn man die klare Lésung anderer schwieriger Pro-
bleme der liturgischen Neuordnung betrachtet. Eher kénnte man einen Ver-
gleich zur neugeschaffenen Liturgie der ,,Eingliederung Erwachsener in die
Kirche* ziehen, die ebenfalls mangels geniigender Erfahrungen noch sehr un-
bestimmt, offen und entwicklungsfihig ist; die einen gewissen Angebots-
charakter besitzt und Erfahrungen sammeln méchte.

Darum wollte man es auch bei den Quatember den einzelnen Ortskirchen
iiberlassen, die Sache anzugehen. Im offiziellen Kommentar zur neuen Ord-
nung des Kirchenjahres heifit es: ,,In unserer Zeit, in der alle Menschen die
grofien Probleme des Friedens, der Gerechtigkeit und des Hungers deutlich
spiiren, sollten die regelmiflig mit den vier Jahreszeiten wiederkehrenden
Ubungen der Bufie und der christlichen Liebestitigkeit wieder ihren ur-
spriinglichen Wert bekommens®.* Die Bischofskonferenzen des deutschen

6 Kap. VII: Die Bittage und die Quatembertage, Art. 45—57. Hier zitiert nach: Der Rémische
Kalender gemif Beschluf des Zweiten Vatikanischen Konzils erneuert und von Papst Paul VI.
eingefithrt (= Nachkonziliare Dokumentation 20), Trier 1969, S. 40f.

57.8. 265-271.

8 Der Romische Kalender (vgl. Anm. 56), S. 108f.
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Sprachgebietes haben je fiir sich Vorschlige erarbeitet, wie die Quatember ge-
staltet werden konnten. Dabei verbinden sich mehr spirituelle Aufgaben wie
Gebet und Bufle mit solchen, die mehr auf die Offentlichkeit hin ausgerichtet
sind wie geistliche Berufe, Gemeindearbeit, Sorge fiir die Hungernden, Of-
fentlichkeitsarbeit der Kirche oder Massenmedien.

Hier begegnen wir Vorschligen, die ein grofies Arbeitsfeld abzeichnen. Der
Bezug dieser Aufgaben zu den Quatemberfeiern liegt darin, dafl es erfah-
rungsgemif richtig ist, derartige Aufgaben mit festen Terminen zu verbinden
und sie in regelmifliger Folge immer wieder anzugehen. ,,Eingewurzelte
Termine sind aus sich ein Anlafl und bringen die Menschen in Bewegung®.*
So konnten im Lauf des Jahres Schwerpunkte entwickelt werden, die an not-
wendige Aufgaben der Gemeinde erinnern und zu ihrer Lésung anregen. Ge-
rade nach dem Umbruch der jiingsten Vergangenheit besteht weithin der Ein-
druck, daf derartige Aufgaben oft dem Zufall iiberlassen oder iiberhaupt
nicht angegangen werden. Zu denken wire hier etwa an ein klares Programm
der Jahresarbeit und der Gottesdienstgestaltung in einer Gemeinde. Um ein
solches vorzulegen und die Gemeinde dafiir zu gewinnen, etwa in einer Ge-
meinde- oder Pfarrversammlung, wire der Termin der Herbstquatember, also
der Beginn der Winterarbeit, der rechte Zeitpunkt.

Schon daraus ergibt sich, daff nicht nur an Gottesdienste zu denken ist,
sondern an Veranstaltungen verschiedenster Art, die gegebenenfalls weit aus-
greifen konnen. Bei den Gottesdiensten ist nicht nur an die Meffeier zu den-
ken, weil sich immer deutlicher zeigt, wie nachteilig es ist, wenn die Messe
der einzige Gottesdienst einer Gemeinde ist — und immer mehr dazu wird! In
vielen unserer Gemeinden mufl zudem der ,,Kerngemeinde* mehr Beachtung
geschenkt werden, fiir die der wiederbelebte Quatembertermin eine echte gei-
stige Erneuerung bringen konnte.

In diesem Sinn wird man kaum bestreiten kénnen, dafl die Quatember auch
heute noch zeitgemif sind; oder richtiger: dafl sie wieder zeitgemifl werden
konnen, wenn wir das, was in unseren Gemeinden zu tun ist, richtig anpak-

ken.

59 Hans Hollerweger, Quatember heute, in: Heiliger Dienst 27 (1973) 32-36, hier S. 32; vgl.
dazu auch Georg Langgirtner, Erneuerung der Quatember, Anliegen-Modelle-Aktionen, Wiirz-
burg 1976, bes. S. 9-18.



Eine frithchristliche Totenmesse aus Aquileja

DDr. Klaus Gamber

Zum Patriarchat Aquileja gehorten im frithen Mittelalter weite Teile Ober-
italiens, ferner die Halbinsel Istrien, das gesamte 6stliche Alpengebiet sowie
der altbairische Raum bis zur Donau. Erst unter Karl d. Gr. wurden die
nordlich der Drau gelegenen Provinzen abgetrennt und daraus das Erzbistum
Salzburg gebildet?.

Zu den iltesten Liturgiedenkmilern aus Aquileja sind sechs Palimpsestblat-
ter einer Handschrift zu rechnen, die spatestens aus dem 6., vermutlich aber
noch aus dem 5. Jahrhundert stammen; die Blitter befinden sich jetzt im
Cod. 908 der Stiftsbibliothek von St. Gallen. Es konnten Teile einer Toten-
messe sowie Gebete zum Morgengottesdienst (,,ad matutinos™) entziffert
werden. Die Texte haben schon mehrmals eine Edition erfahren?. Im folgen-
den soll nur die Totenmesse ithrem lateinischen Wortlaut nach und erstmals
auch in einer deutschen Ubersetzung vorgelegt werden.

Aus frither Zeit stammen aus dem Patriarchat auflerdem ein ,,Capitulare
Evangelii, d. i. eine Liste mit den Evangelien-Perikopen des Jahres3, ferner
ein Lektionar (mit alttestamentlichen Lesungen sowie solchen aus der Apo-
stelgeschichte) und Teile eines Evangelistars (mit den Evangelien-Perikopen)*.

Die Beziehungen Aquilejas zum Orient waren, dhnlich wie spiter die von

Venedig, der Nachfolgerin von Aquileja, immer stark. Auf syrische Ein-

fliisse weist z. B. die Anlage der Prothesis und des Diakonikons der Kirche
S. Maria in Grado (bei Aquileja) hin, die dem in Syrien tblichen Basilika-Ty-
pus mit seinen Nebenrdumen entspricht.

Mit Alexandrien konnte die Markus-Tradition von Aquileja-Venedig in
Verbindung gebracht werden, aufferdem die Stelle in einem Schreiben, das die
Synode von Aquileja, die i. J. 381 unter Vorsitz des heiligen Ambrosius ge-
halten wurde, an die Kaiser gerichtet hat, wo es heifit: ,,Wir haben uns immer
nach der Ordnung der Kirche von Alexandrien gerichtet®.

! Vgl. K. Gamber, Das Sakramentar von Aquileja im Raum der bayerischen Diézesen um 800,
in: Heiliger Dienst 30 (1976) 66-71.

2 Zuletzt von A. Dold, Palimpsest-Studien I (= Texte und Arbeiten Heft 45, Beuron 1955)
1-36; K. Gamber, Fragmente eines oberitalienischen Liturgiebuches aus dem 6. Jh. als Palim-
psest im Codex Sangallensis 908, in: Florilegium Sangallense. Festschrift Joh. Duft (St. Gallen
1980) 165-179.

? Vgl. K. Gamber, Die ilteste abendlindische Evangelien-Perikopenliste, vermutlich von Bischof
Fortunatianus von Aquileja (f nach 360), in: Heiliger Dienst 16 (1962) 85-92, 121-134.

* Vgl. K. Gamber, Codices liturgici latini antiquiores (21968) Nr. 265 und 261, mit weiterer Li-
teratur.,

® Vgl. G. Brusin - P. L. Zovatto, Monumenti paleocristiani di Aquileia e di Grado (Udine 1957)
423ff., vor allem 425.

§ Zur Problematik vgl. H. Brakmann, in: Rémische Quartalschrift 65 (1970) 82-97, vor allem
93ff. — Bemerkenswert ist, daff die Kathedra von Aquileja/Venedig ,,cattedra di San Marco ge-
nannt wird und, wie die Verzierungen beweisen, aus Agypten stammt; vgl. Brusin — Zovatto
2.2.0. 537-545.
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Diese deutlichen Beziehungen zum Osten diirften sich auch in liturgischer
Hinsicht bemerkbar gemacht haben. Leider sind aus der Frithzeit Aquilejas
nur wenige gottesdienstliche Quellen auf uns gekommen — die dltesten hand-
schriftlichen sind, wie gesagt, unsere Palimpsestblatter —, wir erfahren jedoch
einiges tiber die Liturgie, vor allem iiber das Kirchenjahr dieser Metropole aus
Predigten des Bischofs Chromatius von Aquileja (T 407)7.

Das im Patriarchat gebrauchte Tauf-Symbolum liegt dem Kommentar des
Rufinus, eines Zeitgenossen und Freundes des Chromatius, zugrunde. In die-
sem Glaubensbekenntnis begegnet uns die aus dem Orient stammende Formel
,,Descendit ad inferna“ (hinabgestiegen in das Totenreich), die im romischen
Symbolum urspriinglich gefehlt hat®.

Chromatius sagt in einer seiner Osterpredigten: ,,S0 feiern diese Vigil des
Herrn sowoh! die Engel im Himmel als auch die Seelen der Glaubigen im To-
tenreich mit . . . deshalb ist nimlich Christus ins Totenreich hinabgestiegen,
damit der Tod in ihnen nicht mehr herrsche®.*

Wie in einer eigenen Studie durch Stilvergleich nachgewiesen werden konn-
te, ist Chromatius mit grofer Wahrscheinlichkeit auch der Verfasser unserer
Totenmesse!©, Fiir die Abfassung in einer so frithen Zeit spricht allein schon
das Fehlen des ,,Sanctus® innerhalb des Eucharistiegebets. Das ,,Sanctus‘ ist,
wie wir wissen, in den meisten Gebieten des Abendlandes erst zu Beginn des
5. Jahrhunderts eingefiihrt worden, wihrend es im Orient schon wesentlich
friiher innerhalb der Anaphora gesungen wurde®".

Auf eine frilhe Zeit der Abfassung unseres Mefformulars weist auch das
Vorhandensein einer altertimlichen Epiklese nach dem Einsetzungsbericht
bzw. dem Einsetzungsbefehl hin, und zwar in seiner erweiterten Form, wie
er fiir den gallikanischen Ritus typisch ist'2, wobei er die sonst iibliche
Anamnese, das Gedichtnis des Leidens und der Auferstehung des Herrn, er-
setzt und zugleich auf die Wiederkunft Christi hinweist??.

In unserer Epiklese vollzieht sich die Konsekration der Opfergaben ,,durch
die Anrufung des Namens® Gottes und ,,durch die Ausgiefung des Heiligen

7 Vgl. J. Lemarié, Chromace d’Aquilée: Sermons I (= Sources Chrétiennes 154, Paris 1969)
82-108.

8 Vgl. Fr. Wiegand, Die Stellung des apostolischen Symbols (Leipzig 1899) 90-107.

9 Vgl. Corpus Christianorum IXA 73, 34-45.

10 Vg, Gamber, Fragmente eines oberitalienischen Liturgiebuches (oben Anm. 2) 174-179.

11 Vgl, K. Gamber, Die Einfithrung des Sanctus in die hl. Messe, in: Heiliger Dienst 14 (1960)
132-136; ders., Missa Romensis (= Studia patristica et liturgica 3, Regensburg 1970) 63-66.

12 Vgl, J. Pinell, Anamnesis y epiclesis en el antiguo rito gallicano (Lisboa 1974). Unser Text
fehle hier.

13 Da es sich um eine zum Einsetzungsbericht gehdrende, stets gleichbleibende Formel handelt,
ist diese in unserem MeRformular nicht eigens ausgeschrieben worden. Auch der Einsetzungsbe-
richt wird nur mit seinen Anfangsworten (,,Qui pridie quam pateretur®) angegeben.



Geistes*“. Die Anrufung des Namens Gottes ist, wie sich zeigen 1aflt, die al-
tere Form der Epiklese. Urspriinglich wurde dabei das Eucharistiegebet als
Ganzes als eine Anrufung Gottes angesehen!4.

Wahrend in den ostlichen Riten in der Folgezeit das konsekratorische Ele-
ment in erster Linie in der Herabrufung des Heiligen Geistes auf die Opfer-
gaben gesehen wird, setzt sich im Abendland seit dem 5. Jahrhundert mehr
und mehr die Vorstellung durch, daf§ (allein) die Einsetzungsworte Christi die
Konsekration bewirken?s.

Unsere Totenmesse ist nicht vollstindig erhalten; sie beginnt fragmenta-
risch mit den Schlufworten einer ,,Praefatio missae®, womit im gallikani-
schen Ritus die eigentliche Opferfeier (,,missa*) eingeleitet wird. In diesem
»» Vorspruch wird entweder auf das Festgeheimnis hingewiesen oder (bei Vo-
tivmessen) die Mefintention angegeben.

Vollstindig erhalten ist dagegen die darauf folgende Oration, die ,,Collec-
tio*“. Beide Formeln zusammen entsprechen in etwa den beiden Gliubigenge-
beten vor dem Groflen Einzug in der byzantinischen Liturgie.

Von dem im Anschluff an den feierlichen Einzug mit den Opfergaben (aus
dem Sacrarium in den Altarraum) vorgetragenen 3. Gebet (hier ,,Item alia
collectio® iiberschrieben; sonst meist ,,post nomina“) ist in unserem Text nur
der mittlere Teil vollstindig erhalten geblieben; von den Anfangsworten sind
lediglich Teile zu lesen. Es werden in dieser Oration, wie heute noch im by-
zantinischen Ritus, die Opferintentionen genannt: ,,fiir die Toten, fiir uns,
fiir jeden einzelnen* (vota pro defunctis, vota pro nobis, vota pro omnibus).

Aus dem Patriarchat Aquileja ist eine weitere derartige Formel erhalten,
und zwar in der Form, wie sie hier nach Einfiihrung des rémischen Ritus
(nach 700) in das ,,Hanc igitur* des Canon eingefiigt wurde, ehedem aber of-
fensichtlich im Anschlufl an den Einzug mit den Opfergaben ihren Platz hat-
te. Die Texte sind in zwei Handschriften des 9. Jahrhunderts uberliefert:

Fir den Frieden und die Einheit der heiligen Kirche Gottes,

fiir deine Priester und fiir alle Stinde der Kirche,

fiir die Konige und Fiirsten und fiir alle, die ein hohes Amt innehaben,

fiir die Armen, Waisen, Witwen, Gefangenen, Biiflenden, Reisenden und

Kranken,

fiir die Abgeschiedenen, die aus diesem Licht im rechten Glauben und im

Vertrauen auf Deinen Namen hiniibergegangen sind,

und fiir das ganze katholische Volk?®.

1 Vgl. K. Gamber, Sacrificium missae. Zum Opferverstindnis der Frihkirche (= Studia patri-
stica et liturgica 9, Regensburg 1980) 73-79.

!5 Vgl. Gamber, Sakramentarstudien (Regensburg 1978) 43—67.

16 Vgl A. Ebner, Iter Italicum (Freiburg 1896) 415—417; dazu Fr. Heiler, Altkirchliche Auto-
nomie und pipstlicher Zentralismus (Miinchen 1941) 110f.
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Eine shnliche, die Opferintention angebende Oration begegnet uns unter
der Uberschrift ,,Post nomina“ in einer Sonntagsmesse des gallikanischen
,,Missale Gothicum* (ed. Mohlberg 512).

Der Schluff unserer Formel fehlt zusammen mit dem ehedem darauf fol-
genden Gebet zum Friedenskufl (,,Ad pacem®) wegen Blattverlustes. Aus
dem gleichen Grund mufiten auch die Einleitungsworte des Eucharistiegebets,
der ,,Contestatio®, wie dieses in den gallikanischen Liturgiebiichern Ober-
italiens heiflt, erginzt werden.

Wir bringen nun den lateinischen Text der Palimpsestblitter, soweit diese
die Totenmesse beinhalten, ohne die weiteren Blitter, auf denen Gebete fiir
den Morgengottesdienst stehen, zu beriicksichtigen. Dariiber hat bereits
J. A. Jungmann eine eigene Studie verdffentlicht!”.

1. (Praefatio missae)
[ s ) (in)tercessione gaudebimus. Per dominum nostrum.

2. Collectio

Deus vivorum et (iudex!8) mortuorum, cui omnia (etiam) mortui vivunt,
et cui nihil perit nisi quod ipse deperit, iudicaturus ipse de omnibus et poenae
meritum ignoranti moderaturus errori: dona famulo tuo illo vel illi quem in
pace adsumere dignatus es, requiem remissione concessa. Quia tibi est gloria
apud aeternum patrem.

3. Item (alia collectio)

Co(mmenda)mus (has) hostia(s) (domino) f(ideliter deprecantes ut) cordis
(e -csip I T ) roganti et haec quae inpendimus vota pro defunc-
tis, vota pro nobis, vota pro singulis propitius et propitiandus exaudiat: ac
pietate consueta, qua in se sperantium sine intermissione miseretur, quae ad
nostram suscipit petitionem defunctis ad beatitudinem (. . . . . )

4. (Ad pacem)
nicht erhalten

5. (Contestatio)

(Dignum et iustum est. Vere dignum et iustum est nos tibi semper gratias
agere, domine sancte pater omnipotens aeterne deus, auctor vitae et resur)rec-
tionis futurae conditor et indultor.

17 J. A. Jungmann, Die vormonastische Morgenhore, in: Zeitschrift fiir kathol. Theologie 78
(1956) 306—333; ders. in: Brevierstudien (Trier 1958) 21-41.

18 Zu dieser und den folgenden Erginzungen der Liicken im iiberlieferten Text vgl. die Austith-
rungen in der Edition von Gamber, Fragmente eines oberitalienischen Liturgiebuches (oben
Anm, 2) 170f.



Deus inmortalitatis promotor dispensator atque largitor, qui posuisti prae-
sentis vitae terminum, ut aeternitatis reserares introitum, et per finem prae-
sentium principia panderes futurorum, ac per depositionem corruptibilem in-
corruptionis limen aperires.

Deus qui dissolutionem recedentium a corporibus animarum, non interi-
tum voluisti esse sed somnum, ut dissolutionem dormiendi robarares fiducia
resurgendi. Dum in te credentium vivendi usus non adimitur sed transfertur,
et electorum tuorum mutatur vita non tollitur®.

Deus cuius restitutioni nulla diversitas mortis, nullum ingenium variae per-
ditionis inludet; sed in tantum opera digitorum tuorum perire non pateris, ut
quidquid in homine per mortis varietate tempus labefecerit, aura dissolverit,
ignis adsumerit, ales rapuerit, fera carpserit, terra sorbuerit, gurges inmerse-
rit, pisces exhauserit: id totum in veterem materiam redactum et reviventi
reddivivum terra restituat, induatque incorruptionem corruptione deposita.

Precamur ergo ac petimus, ne spiritus servi tui illius vel ancillae tristibus
abyssi tenebris aut ignitis gehennae caminis aut perpetuis tartari frigoribus
deputatus, poenalis locum habitationis introeat; sed in sinu Abrahae et in
gremio patriarchae tui requiescens, tempus resurrectionis diemque iudicii cum
gaudio secuturae inmortalitatis exspectet. Per dominum nostrum. Qui pridie
quam pateretur.

(Mandans quoque et dicens ad eos: Haec quotienscumque feceritis in meam
commemorationem facietis; mortem meam praedicabitis, resurrectionem
meam adnuntiabitis, adventum meum sperabitis, donec iterum de caelis ve-
niam ad vos29,)

Fiat nunc quaesumus, indulgentissime pater, per invocationem nominis tui
atque infusionem spiritus tui sancti creaturis omnibus, haec cre(atura panis et
vini pura atque legitima eucharistia . . .)

Nach obiger Wiedergabe des lateinischen Textes und einiger text- und
sakramentargeschichtlicher Ausfihrungen, sei nun zum Schluff der Versuch
einer Ubersetzung angeboten?!:

9 Die gleiche Wendung auch sonst in abendlindischen Toten-Prifationen; vgl. A.
Dold-K. Gamber, Das Sakramentar von Monza (= Texte und Arbeiten, 3. Beiheft, Beuron
1957) Nr. 1086.

2 Fassung des Einsetzungsbefehls nach dem ambrosianischen Ritus von Mailand. In einem an-
deren gallikanischen Sakramentar findet sich folgende Formel: ,,Addens ad suum dictum dicens
eis: Quotienscumque de hoc pane edeatis et ex hoc calice bibitis, ad memoriam meam faciatis:
passionem meam omnibus indicens, adventum meum sperabitis donec iterum adveniam®; vgl.
A. Dold — L. Eizenhgfer, Das irische Palimpsestsakramentar im Clm 14429 (= Texte und Arbei-
ten, Heft 53/54, Beuron 1964) S. 16.

21 Die folgende Ubersetzung geht auf P. Abraham Thiermeyer OSB zuriick.
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Collectio

Du, o Gott der Lebenden und (Richter) der Toten.
Alles lebt auf dich hin, selbst die Toten.
Und nichts verliert sich ins Verderben, es sei denn durch eigenes Wollen.

Du selber wirst alles richten und die verdiente Vergeltung, dem Unwis-
senden und Irrenden angemessen erlassen.

Gewihre nun diesem deinem Diener N., den du gewiirdigt hast, ausge-
sohnt zu sein durch deine geschenkte Verzeihung, die ewige Rubhe.

Denn dir gebiihrt die Herrlichkeit beim ewigen Vater.

Item (alia collectio)??

Dir, o Gott, empfehlen wir diese Opfergaben und flehen demiitig:

Laf, der du jedem einzelnen nachsichtig und zugeneigt bist, diese unsere
Bitten Erhorung finden: die fiir die Verstorbenen und die fiir uns selber.
Nimm auch das an, was aus Glauben und Frommigkeit geschah, der du
dich ohne Unterlafl all derer erbarmst, die auf dich hoffen.

Nimm diese unsere Bitten auf, als inbriinstiges Flehen fiir die Verstorbe-
nen und lafl es thnen zur (ewigen) Seligkeit gereichen (. .. . .. ¥

Contestatio

Wiirdig ist es und recht.

Wahrlich wiirdig ist es und recht, dir immer zu danken, Herr, heiliger Va-
ter, allmichtiger ewiger Gott.

Aus dir entspringt das Leben.

In dir griindet die kommende Auferstehung und von dir wird sie gewahrt.

(Wir rufen dich an:)

Du, o Gott, bringst hervor Unsterblichkeit,
du teilst sie aus und du spendest sie (uns).

22 Freie Ubersetzung des fragmentarischen Textes.



Dem gegenwirtigen Leben hast du eine Grenze gesetzt
und ermdglichst so den Eintritt ins kommende.

Du steckst ab das Zeitliche und breitest aus das Ewige.

Vergangliches legst du aus deiner Hand und sichtbar werden
laflt du die Schwelle zum Unverginglichen.

Du, o Gott, willst nicht das Verderben,

wenn unsere Seele, vom Leibe befreit, heimkehrt zu dir,

sondern die ewige Ruhe.

Du I6st ein unseren Schuldschein bei der Entschlafung

und belebst uns neu in der Hoffnung auf die Auferstehung.

Denn deinen Gliubigen wird das Leben nicht genommen,

sondern bei dir bereitet.

Fir deine Auserwihlten wird das Leben nur gewandelt und niemals be-
endet.

Du, o Gott, bist es, den keine Art des Todes zu hindern vermag
an der Vollendung deines Abbildes,

auch gibt es keinen Weg an dir vorbei.

Niemals lifit du es zu, daf deiner Hinde Werk zugrunde geht,
wie immer auch unser Ende sei:

Sei es, daf} die Zeit uns fallt

oder ein Sturm uns dahinrafft,

sel es, dafl Feuer uns verzehrt

oder gar Raubvogel uns zerreiflen,

sei es, dafl wildes Getier uns auffrifit

oder der Erdboden uns verschlingt

sei es, dafl Strudel uns hinabreiflen

oder Fische uns vertilgen —

alles wird zurlickgebracht zum alten Seins-Urgrund.

Dann gibt die Erde den fiir die Auferstehung Wiederbelebten heraus,
bekleidet mit dem Gewand der Unsterblichkeit,

entkleidet dem Gewand der Sterblichkeit.

Daher bitten wir und flehen zu dir:

la nicht zu, daR der Geist Deines Dieners N. seinen Platz erhilt
im trostlosen Todesschatten des ewigen Abgrundes

oder im Liauterungsort des nie verloschenden Feuers,

oder in der niemals endenden Kilte der Unterwelt.

Gewihre vielmehr, dafl er ausruhen darf an der Brust Abrahams,
im Schof} deines Patriarchen.
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Dort laR ihn, in frohlicher Gelassenheit auf die ersehnte Unsterblichkeit,
der Zeit seiner Auferstehung und dem Tag des Gerichtes entgegengehn.
Durch unseren Herrn Jesus Christus. Der am Abend vor seinem Lei-

den(. . .)

(Es folgt der Einsetzungsbericht)

Er gab ihnen den Auftrag, indem er sprach:

So oft ihr dies tut, tut es zu meinem Gedichtnis:

meinen Tod stellt dar

meine Auferstehung verkiindet

mein Kommen ersehnt, bis ich vom Himmel her wiederkehre zu euch.

Du, Vater der Erbarmungen,

la nun geschehen, so bitten wir dich,

durch die Anrufung deines Namens

und durch die Ausgieflung deines Heiligen Geistes

auf alles Geschaffene,

dafl diese Gaben von Brot und Wein

zur makellosen und vollgiiltigen Eucharistia gereichen (. . .)

Ein wertvoller Begleiter durch das ganze Jahr:

PAULUSKALENDER 1983

Buchiorm: - . . hassats Fr. 9—
AbreiBblock allein . . . . . Fr. 9,90
Wandkalender . . . . . . . . Fr. 10,90

.Von den Kalendern ist von der Qualitat der Texte her der
aus der Schweiz stammende Pauluskalender ohne Zweifel

der wertvoliste.™ Christ in der Gegenwart

PAULUSVERLAG FREIBURG/SCHWEIZ




Einige Uberlegungen zu einer Laienspiritualitit im Geiste der
Regel des heiligen Benedikt

Univ.-Prof. Dr. Balduin Schwarz

Wenn man sich die Frage stellt, was als Ergebnis der Neubesinnung auf den
hl. Benedikt und seine Regel, die das grofle Jubildumsjahr 1980 gebracht hat,
betrachtet werden darf, so kénnten nach meinem Dafiirhalten vor allem drei
Dinge genannt werden: Das erste ist dies: Es ist uns allen bewufSter gewor-
den, in welchem Grade Europa, als eine christlich geformte Einheit, durch
das Wirken der Benediktiner-Ménche und durch die Wirkung des Geistes der
Regel geprigt worden ist. Unsere Cultura als Pflege des Bodens, der Seele,
des Geistes, kann selbst heute noch diese Prigung nicht verleugnen. Daf} hier
ein lebendiges Erbe zu verwalten und zu neuer Fruchtbarkeit zu bringen ist,
das ist vielen unter uns deutlich geworden. Es ist auch deutlich geworden,
wie sehr durch die Regel eine Befreiung der kreativen Eigenkrifte des einzel-
nen und der Volker geférdert wird — die historische Besinnung hat gerade
dies herausgestellt. Ein naheliegender Schluf ist, die benediktinische Kraft der
Inkulturation fiir die Evangelisationsarbeit in den Entwicklungslindern
fruchtbar machen.

Das zweite wire die Besinnung auf die Wirkung, die von der Regel und
ihrer Anwendung auf die im Christentum latent gegebene, aber noch wenig
bewuflt gewordene Heiligung der Arbeit ausgegangen ist. Daf} das abendlin-
dische Arbeitsethos inzwischen seine Grundprigung verloren hat, ist Anlafl
genug, auf die Wurzeln zuriickzugehen und das Arbeitsethos der dienenden
Solidaritit neu zu entwickeln, mit dem Blick auf die ,,Weisheit* der Regel,
die fruchtbar ist auch unter den ginzlich gewandelten Bedingungen unserer
Zeit. Ganz allgemein kann man sagen: Uber dem ,,labora* ist das ,,ora* ver-
gessen und verdringt worden, aber auch das dritte, meist Ungenannte, das in
der Regel einen gleich gewichtigen Platz hat: die ,,lectio divina®, die geistig-
geistliche Ernihrung, von der im 48. Kapitel der Regel die Rede ist, also ge-
rade dort, wo die tigliche Handarbeit ihre Regelung empfingt.

Das dritte Ergebnis, so will mir scheinen, ist die Besinnung auf die Frucht-
barkeit der Regel nicht nur fiir die monastische Spiritualitit, die ihr eigentli-
ches Anliegen ist, sondern auch fiir eine zeitgemifle Laienspiritualitit. ,,Zeit-
gemaf* soll hier keineswegs ,,dem Zeitgeist gemifl* bedeuten, sondern viel-
mehr: den Anforderungen und Méglichkeiten, den Néten und dem Ruf der
Laien in unserer Zeit gemifl. Unter ,,Spiritualitit soll hier eine besondere
Form der Konkretisierung des allgemeinen christlichen Rufes verstanden
werden, und zwar eine Konkretisierung in der Kirche und im lebendigen
Vollzug ihres Lebens, ihrer Sakramente, ihres heiligen Mefopfers und ihrer
hierarchischen Struktur. Die Regel in ihrer kraftvollen Niichternheit, in ihrer
Konzentration auf das Wesentliche, in ihrer Nihe zur Heiligen Schrift und zu
den Vitern, spricht Menschen von heute besonders an.

Das folgende ist als Anregung gedacht. Es bediirfte an vielen Stellen der
Erginzung; es erhebt also keineswegs den Anspruch, eine volle Entfaltung
einer benediktinischen Laienspiritualitit zu sein. Das Gebrachte hat vielmehr
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einen beispielhaften Charakter. Auch hat der Verfasser keinerlei Anspruch
auf Originalitit. Erfahrungen sind hier gesammelt und verarbeitet — nicht
mehr, aber auch nicht weniger.

Die Regel bezeichnet sich selber als ,,Schule: Wir sollen lernen, wie wir in
unserem Leben Gott als Christen dienen sollen oder noch kiirzer: wie wir
Christen werden. Die ,,schola divini servitii*‘ — ,,die Schule des gottlichen
Dienstes kann nichts anderes sein als eine Belehrung, wie wir den Weg
durch die ,,enge Pforte” gehen sollen — statt den ,,breiten Weg** zu wiahlen.
Am Schluf des Prologes, eben dort, wo von der ,,Einrichtung einer Schule
des gottlichen Dienstes*! gesprochen wird, heifit es, es miisse dabei natiirlich
,,wegen der Befreiung von den Fehlern, den Lastern (vitiis) und um der Be-
wahrung der Liebe willen (Prol. 47) gelegentlich Strenge walten, aber
,,nichts Hartes, nichts Lastendes* soll auferlegt werden. Man soll sich auf
diesem ,,Weg des Heils nicht abschrecken und entmutigen™ lassen, wenn es
auch Anforderungen gibt, bei denen wir uns unser ,,Ja* abringen miissen.
Die ,,Schule will den ,,géttlichen Dienst* nicht leichter, aber auch nicht
schwerer machen, als er eben ist. ,,Wenn du aber, so fihrt die Regel fort,
,,voranschreitest im Wandel und in der Treue, dann wird das Herz weit (dila-
tato corde) und mit einer unsagbaren Freude der Liebe wird dann der Weg
der Gebote Gottes gelaufen* (Prol. 49).

Wenn auch die Regel zunichst geschrieben ist fiir solche, die in einer klo-
sterlichen Gemeinschaft und dem Rufe der ,,evangelischen Rite* folgend den
,,gottlichen Dienst® erlernen wollen, um ihn immer vollkommener zu iiben,
50 kann doch auch der Laie in dieser Schule eine wichtige Hilfe gewinnen fiir
das, was auch sein Ruf ist: ein Christ zu werden.

Die Heilige Regel, die Benedikt als ,,Schule® verstanden hat, setzt die
grundlegende Entscheidung, Christus zu folgen, voraus. Sie will dieser
Grundentscheidung konkrete Gestalt geben, will sie festigen, will ithre Ver-
wirklichung férdern. Sie 1ifit erkennen, wie vollstindig und wie ernst die
Grundentscheidung ist.

Dabei kénnen wir hier alle jene besonderen Anweisungen, Vorschriften,
Regeln beiseite lassen, die sich nur auf die Ordnung des Gemeinschaftslebens
bezichen, wobei freilich auch hier fiir die Gemeinschaften in der Welt viele
gute Anregungen zu gewinnen wiren. Und ferner: ein Kapitel, wie das zwei-
te: ,,Wie der Abt sein soll*“ enthilt eine solche Fiille von Weisheit, daf} jeder,
der in der Welt an einer fiihrenden Stelle steht, grofiten Nutzen daraus ziehen
konnte.

1 Tch habe die Regelstellen direkt aus dem Lateinischen tibersetzt, weithin in Anlehnung an die
hervorragende Ubersetzung von Georg Holzherr, Abt von Einsiedeln: DIE BENEDIKTS-
REGEL. EINE ANLEITUNG ZU CHRISTLICHEM LEBEN. (Ziirich, Einsiedeln, Kéln
1980). Auch der Kommentar gibt ausgezeichnete Anregungen und zuverlissige Auskiinfte. Die-
ses Buch darf als eine der wichtigsten Friichte des Jubiliumsjahres innerhalb des deutschen Sprach-
raums betrachtet werden.



Der hl. Benedikt sieht das Leben eines wahren Christen — zu einem solchen
will er ja den Ménch formen — also als Dienst — ,,servitium®. Dies ist grund-
legend fiir den gesamten Geist der Regel. Christus sollen wir dienen, er ist
der Meister. In Seinem Namen spricht der Abt.2 Im zweiten Satz des Pro-
logs — vom ersten wird spiter die Rede sein — definiert der Heilige seinen Ho-
rer: ,,An dich richtet sich nun mein Wort, wer immer du bist, der du dem
Eigenwillen entsagst, und die starken, die leuchtenden Waffen des Gehorsams
ergreifst, um dem wahren Konig zu dienen, Christus dem Herrn* (Prol. 3).

Dies mufl sehr genau verstanden werden, denn was hier gemeint ist, mag
leichter zuginglich gewesen sein fiir Menschen des frithen Mittelalters als fiir
uns. Was gemeint ist, ist gilltig fiir alle Zeiten, aber gerade fiir uns, deren Ge-
fahr es ist, unsere Freiheit mifizuverstehen, ist es von besonderer Bedeutung.
Falsche Gedankenverbindungen miissen darum ausdriicklich ausgeschaltet
werden.

Indem von ,,servitium*, Dienst, die Rede ist, wird zweierlei vorausgesetzt,
was in der Regel zwar nirgends ausdriicklich behandelt wird, aber iiberall ge-
genwartig ist. ,,Servitium® setzt ein freies, vertrauendes Unterordnungsver-
hiltnis und eine persénliche Bindung voraus, wie es das Kind — im gliickli-
chen Falle — dem Vater gegeniiber hat. Als Christ zu leben bedeutet fiir die
Regel, eine feste Glaubensiiberzeugung davon zu haben, dafl Christus auf
eine ganz persdnliche Weise — nicht nur indirekt durch seine Gebote — der
Herr meines eigenen Lebens ist. Christ-Sein bedeutet dann: das Verlangen
haben, aus der eigenen Freiheit heraus sein Leben in seiner Ganzheit und in
jedem seiner einzelnen Bereiche im Dienste Christi zu leben, und zwar so
konkret wie moglich. Es ist das Ziel der Regel, diese Konkretisierung zu for-
dern. Um dem niher zu kommen, ist ein Kampf vonnéten. Es geht im Letz-
ten um die Befreiung der eigenen Freiheit zu diesem Dienst, der ein Dienst
der Liebe ist. Die Regel setzt voraus, dafl Christus mit einem jeden von uns
seine Absichten hat, dafl er einen personlichen Ruf an uns gerichtet hat, ihm
nachzufolgen — auch an uns Laien. Es sind Pline der Liebe und der Sinn un-
seres Lebens ist, diese Pline der Liebe zu erlauschen, sie uns zu eigen zu ma-
chen, sie zu verwirklichen. Darum geht es in der ,,Schule des gottlichen
Dienstes‘*.

Christus zu dienen bedeutet sicherlich nicht eine Art blinder Servilitit. Es
ist ein ,,koniglicher Dienst*, gemafl dem Wort der Liturgie: ,,Servire Deo re-
gnare est” — ,,Gott zu dienen heifit zu herrschen®. Es ist die Befreiung unse-
res wahren Selbst von der Verknechtung unserer gefallenen Natur: Die
»»Freiheit der Kinder Gottes”. Sie soll durch den Gehorsam verwirklicht
werden — im Kloster mit dem Abt als Vermittler dieses Christus geltenden
Gehorsam, im Leben des Laien ohne solche Vermittlung, zu der es einer be-

* Vgl. dazu den Kommentar bei Holzherr, 2.2.0., §. 29.
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sonderen Berufung bedarf. ,,Dienst, ,,Gehorsam*, ,,Freiheit* stehen in der
Regel in engstem Zusammenhang. Sie sind Schliissel zu der in ihr niedergeleg-
ten Spiritualitdt.

Alles dies beginnt mit dem Horchen. ,,Horche, mein Sohn, auf die Vor-
schriften des Meisters, und neige das Ohr deines Herzens und nimm die
Mahnung des liebenden Vaters in Freiheit an® (Prol. 1).

Das ,,Horchen* ist der Beginn des Gehorchens. Es erfordert eine Fort-
wendung von den Stimmen, denen wir gewdhnlich unser Ohr leihen. Das
Horchen gilt einer Botschaft, einem an den Horchenden gerichteten Wort.
Wie schon die Annahme der ,,Guten Botschaft® ein Horchen, und zwar ,,mit
dem Ohr des Herzens®, voraussetzt, so ist es auch mit dem Wort der Wei-
sung, das in der Regel gesprochen wird, um den Weg anzugeben, wie man
das Evangelium leben soll. Das Ziel ist: ,,dal wir unter der Fihrung des
Evangeliums seine Wege gehen, auf dafl wir gewiirdigt werden ihn zu schau-
en, der uns in sein Reich gerufen hat* (Prol. 21). Es ist ein Horchen auf
Christus, der in der Stille des Innern sein Wort an uns richtet. Er ist der ,,lie-
bende Vater — der ,,pius pater” (Prol. 1). Pius ist eines der Hochworte der
lateinischen Sprache. In unserem Wort ,,fromm® klingt, zum mindesten heu-
te, wenig davon nach, was dieses Wort bedeutet. Zum ,,pius pater’ kénnen
wir ,,rufen: Abba, Vater (2,3). Er gibt uns die Weisung fiir unser Leben,
ihm kénnen wir vertrauen, in ihm sind wir geborgen. Thm gilt es zu dienen.

Dieses ,,Horchen mit dem Ohr des Herzens* bedeutet keineswegs ein Ho-
ren mystischer Stimmen. Die Regel wendet sich an ganz gewohnliche Men-
schen. Aber ein jeder von uns hat seine Tiefe, die wir entdecken, in die wir
im Schweigen eintreten sollen — und das miissen wir erst lernen; ,,die Schule
des gottlichen Dienstes will es uns lehren. Der hl. Benedikt hat eine Regel
des gemeinsamen Lebens gegriindet und ungezihlte Gemeinschaften haben
durch die lange Kette der Jahrhunderte hin, bis in die Gegenwart, das Ge-
meinschaftsleben aus den Inspirationen der Regel heraus geformt. Und doch
beginnt der Vater des abendlindischen Monchtums mit dem einzelnen, denn
er weill sehr wohl, dafl im Einzelinnern alle wahre Gemeinschaft beginnen
mufl. Und dort muf sie beginnen im Schweigen und Horchen. ,,Das Ohr des
Herzens muf hingeneigt sein (,,inclina aurem cordis®). Dieses wunderbare
Wort vom ,,Ohr des Herzens* hat Benedikt den Confessiones des hl. Augu-
stinus (I,5) entnommen, wie er iiberhaupt der Geisteswelt dieses groflen Kir-
chenvaters viel verdankt.3 ,,Cor hat eine umfassendere Bedeutung als unser
Wort ,,Herz*. Es ist das Innerste unseres Seins mit Einschluf} der gefiihlten
Bewegtheit, ohne Verstand und Wille auszuschlielen. ,,Cor® bezeichnet vor

3 Aufler dem hl. Augustinus ist die Regel vor allem natiirlich der Schrift verpflichtet; dann aber
in weitem Mafle den griechischen Vitern und den Lehrern der stlichen Einsiedler-Kommuniti-
ten. Benedikt nennt am Ende seiner Regel die ,,Regel unseres hl. Vaters Basilius*, die ,,Collatio-
nes Patrum und anderes. Eine gute Ubersicht bietet Holzherr in seiner Einleitung. Vgl. auch
den Aufsatz des Verfassers: GEDANKEN ZUM 1500. GEBURTSJAHR DES HEILIGEN



allem auch das freie, sich entscheidende Ich, das verantwortliche Selbst des
Menschen. Was das Schweigen im Innern bedroht, ist sicherlich auch der
Larm um uns und das laute Geschehen der Welt, sowie unsere eigene Ge-
‘schwiitzigkeit, gegen die sich die Regel im sechsten Kapitel richtet. Am be-
drohlichsten aber ist die ruhelose Stimme unseres eigenen Innern. Wir be-
merken sie kaum mehr, so sehr sind wir an sie gewohnt. Wir sind erfiillt von
unseren Priokkupationen, unserer Unsicherheit, unseren Irritationen, unse-
ren Gedanken der Selbstbehauptung, der Selbstverteidigung, des Neides und
des Verlangens nach Lob, der Launenhaftigkeit, des Selbstmitleids, des Ar-
gers und vor allem des ,,Murrens®, jener generellen inneren Unzufriedenheit,
jener vagen Anklage und miflmutigen Vorwurfs-Gesinnung, die die Regel als
,;murmuratio® des 6fteren anprangert. Ein in der Seelenkunde weiser Mensch
hat einmal treffend gesagt: Es ist ein indigniertes ,,Mir das!, statt des dank-
baren ,,Mir das!

Nach den groben Siinden — das 4. Kapitel nennt sie realistisch beim Namen
(Mord, Ehebruch, Diebstahl usw.) — sind es die Lieblosigkeiten gegen den
Nichsten und die Unzahl der inneren Gedankenverfehlungen, denen der
Kampf zu gelten hat. Es sind die ,,Eigenwilligkeiten® (,,propriae voluntates®)
denen wir absagen miissen. Hier miissen die ,, glorreichen Waffen des Gehor-
sams® eingesetzt werden. Es ist, wie das wunderbare 7. Kapitel ,,Von der
Demut* ausfiihrt, ein Kampf gegen die Selbstherrlichkeit. Im Grunde ist es
der Kampf gegen den ,,praktischen Atheismus® — die Gottvergessenheit (vgl.
Holzherr, S. 105). Wenn es heifit: ,, Auf der ersten Stufe der Demut hilt man
sich Gott stets mit Furcht vor Augen® so darf das Wort ,,Furcht hier nicht
den rein negativen Klang haben, wie er dem Worte heute zu eigen ist. Holz-
herr iibersetzt ,,timorem Dei‘‘ mit ,,Ehrfurcht®, was sicherlich auch eine in
dem Begriff ,,Gottesfurcht™ mitenthaltene Bedeutung zum Ausdruck bringt
und vielleicht ist es die richtige Wahl bei einer Ubersetzung, die ja einen Aus-
druck wihlen muf}, wo eine Fiille von Bedeutungen im lateinischen Begriffs-
wort anklingen. Es ist darin auch das Erzittern vor der Heiligkeit Gottes und
die ,,Furcht®, wir konnten sie in unserer Selbstherrlichkeit verletzen, enthal-
ten und dies ist sogar primir, wenn der Psalmist sagt: ,,Der Anfang der
Weisheit ist die Gottesfurcht®. ,, Weisheit* bedeutet in der Antike, im Juden-
tum und auch in der Regel des hl Benedikt, wie iiberhaupt im alten
Christentum: Die dem ganzen Leben die Grundordnung gebende Wahrheit.
Fiir den Christen lautet diese Wahrheit: Gott ist der Herr meines Lebens.
Vom Moénch erwartet die Regel, in Kennzeichnung der ,,ersten Stufe der
Demut®: ,,Er hiitet sich, Gott zu vergessen® (7,10). Auf der Grundwahrheit
unseres Lebens ist die ganze benediktinische Spiritualitit aufgebaut und das in

BENEDIKT VON NURSIA in ORTHODOXE RUNDSCHAU (12. Jahrg., Nr. 46, 2. Vier-
teljahr 1980), der sich vor allem auf die Arbeiten der englischen Abte Butler und McCann stiitzt
und den Beitrag der griechischen Viter herausarbeitet.
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gleicher Weise fiir den Ménch, wie fiir den Laien. Das gibt ihr ihre monu-
mentale Grofle und Einfachheit. Wollte man sie ganz kurz zusammenfassen,
so konnte man sagen: Sie ist der Kampf gegen die Gottvergessenheit, sie ist
Geborgenheit in der Liebe Gottes. Das ist das Fundament, auf dem alles auf-
ruht.

Es ist also die Absage an die ,,Eigenwilligkeiten®, die Regungen der Selbst-
bezogenheit, in der sich zu einem guten Teil der mit den ,,glorreichen Waffen
des Gehorsams* gefithrte Kampf ,,fiir Christus den Herrn, den wahren K-
nig* (Prol. 3) konkretisiert. Dies ist die Absage an das ,,Non serviam‘* des
Vaters der Liige, das im Letzten noch hineinklingt bis in die licherlichsten
Trotzreaktionen und Launenhaftigkeiten. Dieser Kampf ist das Gegenteil
eines Verzichtes auf die Gabe des freien Willens, die Gabe, die zu unserem
Personsein zutiefst gehort. ,,Freier Wille*, das bedeutet ja nicht nur, daff wir
dieses, aber auch jenes zu tun imstande sind, sondern vor allem, dafl wir das
Ziel unseres Tuns wihlen konnen, daf wir eine freie Selbststellung vollziehen
konnen, dafl wir dem Anruf der Werte zu folgen vermogen. Welchen Ge-
brauch wir von der Gabe des freien Willens machen, darum geht es, denn wir
konnen ihn ja dazu benutzen, unsere Vergniigungssucht, unsere Selbstbezo-
genheit, unsere Launen und schliefflich unsere Siichte zu bedienen und damit
deren Sklaven zu werden, oder aber, wie es der hl. Benedikt monumental zu-
sammenfaflt: ,,Zu ithm zuriickzukehren.

Das Leben des Christen, der es werden will, ist eine immer erneuerte Um-
kehr. Die urspriingliche Umkehr, die ,,Be-Kehrung®, miissen wir standig neu
vollziehen — das ist die Erfahrung, die der grofle Lehrer der Seelen, der
hl. Benedikt, gemacht hat. Er hat in der Regel en Wort fiir ,,Bekehrung®
und ,,Wandel*, das Wort ,,conversatio®“. Das naheliegende Wort ,,conver-
sio” kommt in der Regel nicht vor. Die Mahnung, die admonitio hat die
,,conversatio* zum Inhalt. ,,Admonitio* bedeutet in der Regel Mahnung und
Aufruf zu dem, was der Horchende bereits grundsitzlich fiir sich in aller
Freiheit entschieden hat: Christus zu folgen, ihm zu dienen. Die ,,admoni-
tio* auf die der also Bereite horchen soll, und zwar mit dem Ohr des Her-
zens, also mit seinem innersten Sein, ist diese: ,,in der Mithe des Gehorsams
heimzukehren zu dem, den du in der Trigheit des Ungehorsams verlassen
hast (Prol. 2). Es liegt hier etwas Erstaunliches verborgen. Kein Zweifel, das
Gleichnis vom Verlorenen Sohn steht hinter dieser Ermahnung. Es wird aber
nicht auf die erste, die grundsitzliche Be-Kehrung angewandt, sondern die
admonitio richtet sich ja an einen bereits Bekehrten. Und doch sagt sie ihm
gleichsam auf den Kopf zu: ,,du bast ihn verlassen.* Es ist die Erfahrung des
Monchsvaters, dal wir unsere Bekehrung immer wieder sozusagen im Stich
lassen und deswegen immer wieder neu anfangen miissen. Diese Erfahrung ist
es, die ihn iiberhaupt veranlafit hat, seine Regel als eine ,,Schule des gottli-
chen Dienstes* zu verfassen, und zwar als ,,minimam inchoationis regulam®



als ,,kurze Regel, die fiir Anfinger geschrieben ist*, wie es am Ende der Re-
gel heifft (73,8). Um der stets zu erneuernden Heimkehr willen also miissen
wir ,,die starken, die glorreichen Waffen des Gehorsams ergreifen.” (Prol.
2.3).

Natiirlich ist in der klésterlichen Gemeinschaft auch der Gehorsam dem
Abt gegeniiber gemeint. Dieses Opfer eines hohen Gutes, der Selbstgestal-
tung des eigenen Lebens, ist von uns Laien nicht erwartet und bedarf eines
besonderen Rufes, dhnlich wie der Verzicht auf das hohe Gut des ehelichen
und des Familien-Lebens. Dieser Gehorsam dem Abt gegeniiber, aber auch
der wechselseitige Gehorsam der Briider untereinander (Kap. 71), ist noch ein
besonderes, ein aszetisch zu verstehendes Mittel, um den allgemeinen Ruf,
den Eigenwilligkeiten abzusagen, in der klosterlichen Gemeinschaft und ihren
Anforderungen des Zusammenlebens zu verwirklichen. Aber unter allen Le-
bensbedingungen gilt das Vater-Unser-Wort als Grundwort des christlichen
Lebens: ,,Dein Wille geschehe! Im Demuts-Kapitel heifit es: ,,Den Eigen-
willen zu tun, verwehrt uns die Schrift mit den Worten: Halte dich fern von
deinem Eigenwillen (Sir. 18,30). Und ebenso bitten wir Gott taglich im Ge-
bete, dafl Sein Wille an uns geschehe® (#:19:20),

»»Gehorsam® — in seinem weiteren Sinne — bezeichnet also in der Regel die
Bereitschaft des ,,Verlorenen Sohnes®, der ein jeder von uns ist, heimzukeh-
ren in das Haus des Vaters in der Abkehr von der Freiheit, als Selbstbehaup-
tung und Hingabe an die Eigenwilligkeiten, zur Freiheit als Dienst Christi.

Auf diesem Hintergrund wird klar, dafl ,,Gehorsam® eine immer wach-
sende Bereitschaft zum Lernen und zur Verinderung zum Ausdruck bringt.
Die ,,Schule des géttlichen Dienstes* erweist sich als ein Arsenal von Hilfen,
um zu lernen, besser zu horchen auf die ,,Lehren des Meisters® — Christi, in
einer begeisterten aber auch ,,niichternen® Hingabe an seinen Dienst. Wie
kann der dazu Bereite den Willen des Herrn erkennen? Es ist die grofle Frage,
vor die sich jeder gestellt sieht, der im Vater Unser betet »»Dein Wille gesche-
he*, und weif, daf§ dies heifit: durch mich, jetzt und hier und unter den ganz
konkreten Bedingungen des eigenen Lebens.

Die Regel gibt einen inneren Weg an, wie das in wachsendem Grade wirk-
lich werden kann. An erster Stelle steht die immer neu vollzogene Erinne-
rung: Es ist der liebende Vater, dessen Willen zu tun du suchst. Er wird zum
ziirnenden Vater, wenn du dich auflehnst durch deine Werke (Prol. 6). Des-
wegen wende dich zunichst im Gebet an thn um Hilfe, wenn du etwas vor-
hast: ,,Zuerst flehe in instindigem Gebete, er moge alles, was du Gutes zu

* Die Regel spricht von ,,initium* (73,1), .,processus* (Prol. 49) und ,,perfectio conversationis*
(73,2), als von Anfang, Fortgang und Vollendung des einen, mit ,,conversatio™ bezeichneten
Verhaltens. Butler behandelt das Wort als gleichbedeutend mit ,,Ménchsleben® — ,,vita monasti-
ca” (a.a.0., p. 195. Justin McCann hat dem Wort zwei schr gelehrte ,,Notes* gewidmet (12 und
107).
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tun unternimmst, zur Vollendung fiihren. (Prol. 4). In solchem Gebet treten
wir innerlich ein in das Haus des Vaters und sind in seiner Liebe geschiitzt,
geborgen, — nicht mehr allein mit uns selber und unseren Verstrickungen,
Verkrampfungen, Voreingenommenheiten, unserer Trigheit und unserem
Hochmut.

Der hl. Benedikt spricht oft vom ,,Frieden, den wir ,,suchen, dem wir
nachjagen sollen. Wir sollen gleichsam hineilen zum Ort des Friedens, wo
allein wir fihig sind, die Dinge in ihrem wahren Lichte zu sehen, ohne Angst,
ohne falsche Selbstsicherheit, ohne Voreingenommenheit, in wirklicher inne-
rer Freiheit. Von hier aus kénnen wir, wenigstens ansatzweise, aber auch mit
wachsender Klarheit, den konkreten ,,Willen Gottes* erkennen: Hier wird
unser Gewissen wach und ansprechbar, nicht nur in bezug auf die eindeutigen
Gebote, die wir selbstverstindlich zu halten haben, sondern auch fiir all das,
was den Sinn der Dinge unseres Lebens ausmacht. Es ist wie ein tiefes Durch-
atmen im Innern, wo zunichst nichts anderes vor uns steht, als die Grund-
wahrheit unseres Daseins: Ich bin ein geliebtes Kind Gottes, ich bin geborgen
in dieser Liebe — von Gott geschaffen, im Blute Christi erlést. Dafl ich im
Lichte der gottlichen Liebe stehe, ist das Leben meiner Seele. Wir miissen
immer zu diesem inneren Ort des Friedens zuriickkehren, da wir ihn ja ,,in
der Trigheit des Ungehorsams verlassen haben (Prol. 2). — immer wieder
verlassen haben. Daf} diese ,,Trigheit“ sehr aktiv, sehr voll eifriger Begier-
den, sehr emsig sein kann, braucht kaum erwihnt zu werden.

Daf} dieses Ausgangsgebet eine Erneuerung der Entscheidung ist, Christus
in unserem Leben zu dienen — ,,Nichts Christus vorzuziehen® (72,11) — wird
klar aus den erdffnenden Worten des dritten Abschnittes des Prologs: ,,Lafit
uns endlich uns erheben, da die Schrift uns weckt mit den Worten: die Stunde
ist gekommen, uns vom Schlaf zu erheben.* (Prol. 8; Rém 13,11). Der Text
ist so dicht, dafl man ihn nur anzufiithren braucht: ,,Offnen wir unsere Augen
dem gottlichen Licht, héren wir mit aufmerksamem Ohr, was die géttliche
Stimme mahnend uns zuruft an jedem Tag: Heute, wenn ihr seine Stimme
hort, verhirtet eure Herzen nicht! (Prol. 9.10; Ps. 95,8).

Hier liegt ein Paradox verborgen, eines jener Paradoxe, wie sie fiir das in-
nere Leben kennzeichnend sind: in unserem geistlichen Schlaf sind wir ruhe-
los, indem wir aufwachen im Innern, finden wir ,,den Frieden, den die Welt
nicht geben kann.“ Indem wir wiederum inne werden jener Grundwirklich-
keit, dafl Christus in uns herrscht, daff wir in seine Liebe eingewurzelt sind
und aus ihm unsere Lebenskraft empfangen, sind wir am Ort des Friedens.
Von dort her allein kénnen wir allem, was auf uns zukommt, oder in uns sich
regt, so begegnen, dafl die Frage nach dem Willen Gottes, die Frage ,,Herr,
was willst Du jetzt von mir?*“ so gestellt werden kann, dafl wir wirklich frei
sind, uns um die Antwort zu bemiihen.

Das also darf als die erste Lehre der ,,Schule® betrachtet werden: Geh an



den Ort des Friedens, laff im Gebet alles los, dann erst wende dich zu dem,
was jetzt vorliegt, was jetzt eine Antwort, eine Stellungnahme, eine Tat ver-
langt. Meist stolpern wir sozusagen in die Ereignisse, die Situationen, die Be-
gegnungen, die Titigkeiten hinein und reagieren dann einfach so wie es unse-
rer Natur entspricht. Die ,,Schule® will, daf wir verantwortlich antworten
und nicht reagieren. In dem Erfreulichen, im Schmerzlichen, in den Priifun-
gen, den Verdunklungen und Erleuchtungen unseres Lebens, vor allem in den
Begegnungen mit den anderen Menschen, sollen wir, als in der Liebe Christi
geborgene miindige Kinder des liebenden Vaters, die seinem Willen entspre-
chende Antwort geben. Als Christen kénnen wir sicher sein, dafl ein tieferer
Sinn oft verborgen ist, wo wir zunichst unverstindig das Auf-uns-Zukom-
mende anstarren, vor ihm erschrecken, weil es uns sinnlos erscheint. Oder
aber, wir gehen einfach und geradewegs auf das ein, was unseres Weges auf
uns zukommt und folgen allen ,,Einladungen® der Situation véllig unbedacht.
Wo es moglich ist — etwa vor den gréfleren Entscheidungen, aber auch den
vielen tiglichen ,,Kleinentscheidungen, sollen wir erst einmal ,,zuriickkeh-
ren zum liebenden Vater, in seinen Frieden — die Dinge gleichsam innerlich
loslassend. Unsere Titigkeiten, unsere Begegnungen werden nicht darunter
leiden, dafl wir einen Augenblick innerlich aufschauen mit einem Blick auf
thn, dem wir in allem dienen wollen.

Wir bediirfen solcher Riickkehr vor allem bei den menschlichen Begegnun-
gen; sie alle sollten mehr und mehr durchformt werden durch die Liebe Chri-
sti, die wir zu den Menschen bringen sollen. Wie schon erwihnt ist der Sinn,
das Ziel der Schule am Ende des Prologs dahin zusammengefafit, dafl sie nur
deswegen eingreifen muf, damit wir von unseren Fehlern gereinigt werden
und ,,um der Bewahrung der Liebe (,caritas) willen®. Die Regel liebt dieses
Wort. So hilt sie die Monche an, ihren Abt ,,in aufrichtiger, in demttiger ca-
ritas zu lieben®. Und der Abt wiederum ,,soll allen die gleiche caritas bezeu-
gen (2,22). Aus der Liebe Christi soll die Flamme dieser caritas gendhrt
werden. Um ihretwillen sollen wir gereinigt werden.

Aber dieses Zuriickkehren an den Ort des Friedens hat eine ganz allge-
meine Bedeutung. Es mag in einem Bilde ausgedriickt werden: Gewéhnlich
sehen wir die Dinge im Lichte unserer Neigungen. Wir weisen ab, wir neh-
men an, wie es uns ,,palit*: wir sagen ,,Ja‘ zu einer an uns gerichteten Auf-
forderung oder gar Forderung ohne uns zu fragen: ,,Ist dies der Wille Got-
tes?™, wenn es uns etwa schmeichelt oder wenn uns die Abweisung — ob-
gleich sie das Rechte wire — unangenehm ist oder uns Beurteilungen eintragen
mag, die wir nicht gerne héren mégen. Oder aber wir sagen einfachhin
,»,Nein®, aus Trigheit oder Selbstherrlichkeit oder sonst einer ungereinigten
Neigung, z. B. Feigheit, oder was es sonst sein mag. Was gegen den ,,Strich*
unserer gefallenen Natur geht, das weisen wir ab, was unserer Natur entge-
genkommt, dazu sagen wir ,,Ja*“. Nun mag es sein, dafl es auch wirklich das
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ist, was wir tun oder lassen sollten, was unsere Natur uns nahelegt. Aber es
sollte eben zuerst das Licht Christi darauf fallen, sodafl wir im Gehorsam —
im oben entwickelten Sinne — tun, was wir tun und lassen, was wir lassen,
und nicht aus unseren Eigenwilligkeiten heraus — ,,ex propriis voluntatibus®.
Dann werden unsere Gaben und unsere Talente erst eigentlich frei und wo
wir ,,Nein* sagen miissen, wird es ein ,,Nein der Festigkeit und der Liebe
sein.

Solcher Art ist die innere Disziplin, die wir in der ,,Schule des géttlichen
Dienstes* erlernen miissen. Sie ermdglicht es uns, zu wachsen in jener hohen
Kunst, den ,,Willen Gottes® zu erkennen. Thr Beginn ist immer der Ausgang
vom Ort des Friedens — im Kleinen, wie im Groflen. Oft wird es, im Ge-
dringe der Tagespflichten und der unmittelbar zu beantwortenden Forderun-
gen des Augenblicks nur wie ein momentaner Aufblick sein. Manchmal aber
geht es auch um eine eigentliche Uberlegung und diese soll nun etwas aus-
filhrlicher ins Auge gefaflt werden.

Hier ist es besonders wichtig, dafl wir zunichst ganz loslassen. Es mag eine
Sache sein, die uns in einem bestimmten Sinne ,,hat*, die uns ganz erfullt,
vielleicht in grofle Angst versetzt oder auch uns auf freudige Weise ganz er-
regt. Aber Christus ist unser Meister — der Meister auch unserer Entschei-
dungen. Das Gebet des Herrn lehrt uns die inneren Schritte ganz direkt und
mit wunderbarer Einfachheit: ,,Geheiligt werde dein Name, dein Reich
komme, dein Wille geschehe! Alle irdischen Dinge treten zuriick vor dem
einen, was ,,im Anfang und jetzt und zu allen Zeiten* geschehen soll. Ein in-
nerer Akt der Anbetung, die um ihrer selbst willen geschieht, ist der Beginn.
Das zweite ist die betende Erinnerung, dafl wir am Kommen seines Reiches
mitwirken sollen, ja dafl unser ,,Dienst* in solcher Mitwirkung besteht. So
stellen wir das zu Entscheidende in diesen Zusammenhang und fragen uns, in
welchem Sinne wir am Kommen seines Reichs jetzt und hier beteiligt sein
werden — etwa an der Vermehrung der Liebe, an der Ausbreitung der Wahr-
heit, an der Bekimpfung des sittlichen Niedergangs. Die zu entscheidende
Angelegenheit wird auf solche Weise in einen weiteren und in einen wichtigen
Zusammenhang gestellt. Wenn es sich einfach um eine sittliche Frage handelt,
sind solche Uberlegungen iiberholt: dem Gebot miissen wir gehorchen. Aber
wo mehr als das im Spiele ist, da geht der dritten der Vater Unser-Bitten diese
Weitung des Horizonts voraus. Denn diese dritte Bitte betrifft ganz konkret
mein Handeln: ,,Was ist jetzt und hier dein heiliger Wille mit mir“? An
einem Tag mogen wir alles leicht finden und gehen selbstsicher ans Werk. An
anderen Tagen sind wir bedriickt, ingstlich, ungewiff. Uber beides miissen
wir sozusagen hinwegsteigen. In Ihm sollen wir unsere Kraft finden, damit
wir das, was wir als seinen Willen erkennen, auch ausfithren konnen. Frei-
lich, wir selber mit unseren Gaben, die begrenzt sind, mit den Gefahren, die
in unserer Natur liegen, mit den Grenzen, die wir nicht iiberspringen kén-



nen, wir miissen auch uns selber demiitig in Rechnung stellen, wenn wir an
das so schwierige Werk gehen, den konkreten Willen Gottes in einer gegebe-
nen Situation zu erkennen. Weder darf uns eine falsche Selbstsicherheit daran
hindern, die aus der Situation heraus an uns gerichtete Frage wirklich zu prii-
fen, noch darf Angst uns blockieren, sodafl wir gar nicht erst wirklich ins
Auge fassen, was vielleicht von uns erwartet wird.

Wir werden den Willen Gottes nur selten mit absoluter Sicherheit heraus-
finden, aufler in solchen Fillen, wo ein klares Gebot oder Verbot vor uns
steht und wir vielleicht nur um die Kraft beten miissen, ihm zu entsprechen,
wo es sich um etwas sehr Schweres, uns hart Ankommendes handelt. Aber in
den gemischten Situationen, wo keine Eindeutigkeit eines Gebotes oder Ver-
botes vorliegt, ist nur dies von uns gefordert: dal wir uns in voller Ehrlich-
keit um den Willen Gottes bemiihen und uns nicht zerquilen. Wir sollen ja
nicht in einen Krampf verfallen oder uns mit Skrupeln beingstigen. Wir miis-
sen zu einem Abschlufl kommen und uns dann im Vertrauen, ,,daf Er es
vollende* (Prol. 4) fest und ohne Verzagtheit oder Zweifel entschliefen und
zur Ausfithrung bringen, was uns der Wille Gottes in der gegebenen Situation
zu sein scheint, es ihm anempfehlend, damit Gutes daraus entstehe, selbst
wenn wir uns in unserer Entscheidung geirrt haben sollten.

Auch hier wieder mag der Prolog zu Wort kommen: ,, Wende dich ab vom
Bésen und tue das Gute; suche den Frieden und jage ihm nach. Und wenn ihr
das tut, dann sind meine Augen auf euch gerichtet und meine Ohren offen fiir
eure Bitten, noch eh ihr mich anruft, werde ich zu euch sagen: Siehe, da bin
ich. Was konnte es Trostlicheres fiir uns geben, meine geliebten Briider, als
diese Stimme des Herrn? Seht, in seiner Giite zeigt uns der Herr den Weg des
Lebens* (17-20).

Zum Abschluff sei das 72. Kapitel, das vorletzte der Regel, in dem ihr
Geist in einzigartiger Weise in Erscheinung tritt, angefiihrt.

»» Wie es einen schlimmen Eifer der Bitterkeit gibt, der von Gott trennt und
in das Reich des Todes fiihrt, so gibt es auch einen guten Eifer, der von der
Siinde trennt, zu Gott und zum ewigen Leben fiihrt.

Diesen Eifer sollen die Ménche mit gliithender Liebe betitigen: in gegensei-
tiger Achtung sollen sie einander zuvorkommen. Ihre korperlichen und gei-
stigen Schwichen sollen sie mit grofiter Geduld ertragen. Sie sollen sich iiber-
bieten im gegenseitigen Gehorsam. Keiner suche den eigenen Vorteil, viel
lieber den des anderen. Die briiderliche Liebe sollen sie selbstlos einander ent-
gegenbringen. In aufrichtiger und demiitiger Liebe seien sie dem Abte zuge-
tan. Christus sollen sie nichts, iiberhaupt nichts, vorziehen, der uns alle ge-
meinsam hinfithren moge zum ewigen Leben.*
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Das Prager Jesukind und die liturgische Feier der
Infantia Domini

Univ.-Prof. Dr. Hugo Rokyta

Darstellungen des Jesukindes, welche an die im Mittelalter haufig gefeierte
INFANTIA DOMINI erinnern, sind sowohl im kultischen wie im volks-
kundlichen Bereich bekannt. Salzburg besitzt bekanntlich zwei ikonografisch
beachtliche Statuetten — das ,,Trosterlein vom Nonnberg und das Loreto-
kindl. Das Filzmooserkindl und andere Darstellungen des siiddeutschen
Raumes, auch jene des iberischen Raumes, haben nicht die weltweite kultur-
geschichtliche Bedeutung erlangt, als das rémische BAMBINO und das
PRAGER JESUKIND.

In der Prager Kirche zu Maria vom Siege, die in den Jahren 16111613 als
Dreifaltigkeitskirche fiir die deutschsprachigen Protestanten der Kleinseite er-
baut worden und im Jahre 1621 den Karmeliten iibergeben worden war, die
thr dann nach erfolgtem Umbau im Jahre 1624 den neuen Weihetitel gaben,
befindet sich in einem Glasschrein tiber dem Tabernakel des mittleren Seiten-
altars im rechten Kirchenschiff eine sechzig Zentimeter hohe Wachsstatuette,
die ein etwa zweijahriges Kind darstellt. Die Statuette ist bekleidet und besitzt
mehr als hundert Prunkgewinder in allen liturgischen Farben des Kirchenjah-
res im Stil der steifen Mintelchen bekleideter Madonnen. Die Garderobe der
Statuette stellt den Rest der einstigen Schatzkammer bei dieser Wallfahrtskir-
che dar. Das vornehmste dieser Prunkgewinder aus griinem Samt, mit reicher
Goldstickerei versehen, ist eine selbstverfertigte Weihegabe der Konigin und
Kaiserin Maria Theresia anlidfilich ihres Besuches der Kirche.

Das Wachsfigiirchen des nun weltweit verehrten PRAGER JESUKINDES
schenkte Polyxena von Lobkowicz, seit 1603 in zweiter Ehe mit Zdenék
Adalbert Popel von Lobkowicz verchelicht, im Jahre 1628 den Prager Karme-
liten. Die Statuette war mit dem Brautschatz ihrer Mutter Maria Maximiliane
Manrique de Lara (1 1608), einer spanischen Aristokratin, nach Prag gekom-
men.

Die Statuette tragt in der linken Hand die von einem Malteserkreuz be-
kronte Erdkugel. Das Ordenskreuz erinnert daran, daff die Kirche nach der
unter Joseph II. erfolgten Auflosung des Karmeliterklosters in den Besitz des
Malteserordens iibergegangen war und bis heute eine Filialkirche der Pfarr-
kirche des Ordens zu Maria sub catena ist. Mit der rechten erhobenen Hand
spendet das Jesukind dem Beschauer den Segen. Das Haupt des Kindes ist
bekront und zur Erinnerung an die Krénung wird jeweils am ersten Sonntag
nach Neujahr beim Festgottesdienst in dieser Kirche die Kronungsmesse von
Mozart aufgefihrt.

War bisher nur die Tatsache bekannt, dafl die spanische Aristokratin die
Statuette in ihrem Brautschatz nach Prag gebracht hatte, iiberraschte ein Be-
richt aus jiingster Zeit des in Salzburg lebenden Historikers Edmund Grafen
Czernin aus der Dymokurer Linie dieses b6hmischen Geschlechtes. Anlif3-
lich eines Besuches des Grabes der hl. Theresia von Avila in dem von ihr ge-
stifteten Kloster in Torre de Alba bei Avila, wurde er auch auf das Grab einer



nahen Freundin und munifizenten Wohltiterin der Heiligen aufmerksam ge-
macht. Es ist das Grab der Sinhora Lara. Sie war die Mutter der nach Prag
mit dem béhmischen Standesherrn Vratislav von Pernstein verheirateten
Tochter Maria Maximiliane Manrique. Aus Dankbarkeit gegeniiber der Fami-
lie ihrer Freundin und Wohltiterin schenkte die Ordensgriinderin der jugend-
lichen Braut vor Antritt ihrer Reise nach Bohmen die Wachsstatuette. Ed-
mund Czernin konnte in Torre de Alba die einschligige hagiographische Lite-
ratur dazu einsehen. :

Die Statuette des PRAGER JESUKINDES ist in zahlenmifig nicht erfafi-
baren Weihetiteln, Altiren, Kapellen, Kopien, Reproduktionen, Medaillen,
Andachtsbildchen und anderen Devotionalien iiber den ganzen Erdkreis ver-
breitet und steht innerhalb der barocken Pietas bohemica ebenbiirtig an der
Seite des Kultes des bohmischen Landespatrons, des hl. Johannes von Ne-
pomuk. Dichter vieler Nationen, unter ihnen Paul Claudel, haben in Stro-
phen und Hymnen im PRAGER JESUKIND die INFANTIA DOMINI be-
sungen. Der Kult des Prager Jesukindes dauert an und verbindet Prag mit den
spanisch sprechenden Volkern der alten und neuen Welt. Die diplomatischen
Missionen lateinamerikanischer Staaten begehen mit ihren Prager Kolonien
am Altar des Prager Jesukindes bei Maria vom Siege auf der Prager Kleinseite
thre Staatsfeiertage mit feierlichen Gottesdiensten.

GroB ist das Wunder, das auf unserer Erde geschah: daB der Herr des Alls auf
sie herabstieg, Gott Mensch ward, der Alte ein Kind ward. Der Herr machte sich
den Knechten gleich, der Sohn des Konigs ward wie ein Irrer. Das allerhéchste
Wesen erniedrigte sich und ward in unserer Natur geboren; und was seiner
Natur fremd war, nahm es auf sich um unser alle willen. Wer sollte nicht gern
dem Wunder lauschen, daB Gott sich herablieB, geboren zu werden? Wer sollte
nicht erstaunen, wenn er sieht, daB der Herr der Engel geboren ward? Glaube
das ohne Griibeln und sei liberzeugt, daB es sich in Wahrheit so verhlt!

Aus: Der Syrer Ephram, Hymnus auf die Geburt Christi |
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Gibt es noch eine Vorbereitung auf die hl. Messe?

Prof. Dr. Dr. Ekkart Sauser

Auf Grund vielfiltiger Beobachtungen und Erfahrungen bekomme ich im-
mer mehr den Eindruck, dafl das, was man Vorbereitung auf die Messe
nennt, sehr im argen liegt. Gewifl: Es gibt seit geraumer Zeit eine Art von
Vorbereitung auf die Eucharistie, die es in fritheren Zeiten nicht gegeben hat
und die nicht genug als positiv zu veranschlagen ist. Ich meine damit in be-
sonderer Weise die Arbeit, die sich etwa Priester und Jugendliche machen,
um eine Messe entsprechend lebendig und zeitnah zu gestalten. Diese Vorbe-
reitung ist vor allem dadurch geprigt und in ihrem innersten Wesen dahinge-
hend bestimmt, dafl Menschen — also in besonderer Art und Weise Seelsorger
und junge Menschen — im Hinblick auf die Eucharistie aktiv werden, Worte,
Texte, Lieder bestimmen und somit versuchen — vielleicht sogar unbewuflt —
alle an diesem Geschehen Beteiligten zu beschenken.

Es gibt auch — wobei ich nicht zu sagen wage, in welch groflerem oder
kleinerem Umfang — die personliche Vorbereitung des Priesters, die darin be-
steht, dafl die Gebete und Lesungen der Messe vorher durchgesehen werden,
dafl die Homilie entsprechend bedacht wird. — In diesen erwihnten Beispielen
kann so allgemein nicht die Rede davon sein, dafl die ,,Dinge* im argen lie-
gen. Wohl aber erscheint diese Feststellung fiir die Tatsache ihre Geltung er-
halten zu haben, dafl es nur mehr wenige Priester gibt, deren Vorbereitung
vor und zur Messe darin besteht, daf} sie ganz bewufit fiir eine bestimmte Zeit
stille werden und dies in direktem und unmittelbarem Zusammenhang mit
dem Beginn der Feier. Anders ausgedriickt: Die Gepflogenheit fritherer Zei-
ten, nicht unmittelbar aus dem Alltag in die Feier der Messe cinzutreten,
alias, hereinzuplatzen, ist offenkundig aus den verschiedensten Griinden aus
der Ubung gekommen. Vielfach steht der Priester bis zu dem Augenblick, da
er an den Altar herantritt, ,,mit beiden Beinen im Leben®, der aufmerksam
mitfeiernde Christ aus der Gemeinde sieht seinem Seelsorger gleichsam noch
die ,,andere Welt“ an — und wenn auch das Mefkleid an Stelle der Strafien-
kleidung getreten ist — es scheint vielfach nur wie eine Attrappe iibergehingt,
wie ein Theaterkostiim angelegt, dafl das ,,ganz andere” wirklich nicht zu
verdecken vermag. Nicht unbegriindet ist daher manchmal der sich nahe-
legende Eindruck: Da trigt einer zwei Kleider, das eine iiber das andere ha-
stig-schnell-oberflichlich geworfen und dies alles pafit eigentlich nicht so
recht zusammen, bildet keine natiirliche Einheit und Harmonie, ist nicht
echt, stimmt irgendwo nicht - bis hin zur krassen-unwilligen, innerlichen Re-
aktion: Das ist ja doch nur eine Show! Man verstehe mich bitte nicht falsch:
Es soll wirklich nicht so kommen, daf} ein bewufiter Gegensatz aufgebaut
wird zwischen ,,Welt und ,,Kirche, zwischen »Alltag® und ,,Gottes-
dienst, zwischen ,,Auflen und ,,Innen* — es soll da schon zu einer gewissen
Einheit sich entwickeln — aber eben ,,nur* zu einer ,,gewissen Einheit — das
will heiflen: Es bleibt in etwa ein Gegensatz bestehen zwischen der Existenz
,»im Leben drauflen und dem Leben wihrend und in der Feier der Euchari-



stie, es kann eben nicht dazu kommen, jetzt schon, dafl aus diesen zwei Wel-
ten schlicht eine Welt ersteht — und weil dies mal so ist, bis zum Erscheinen
Christi am Jiingsten Tage, deshalb muf8 der Priester, der in diese Welt der
Eucharistie hineingeht, zunichst etwas von dieser ,,anderen Welt ablegen,
sic und ihre Worte, Vorstellungen, Pline, Wertungen aufgeben, vergessen,
um bis zu einem gewissen Grad leer, offen, beeinflufibar, wandlungsfahig zu
werden im Hinblick auf das Wort und die Einsprechungen Gottes im Geiste
Jesu Christi. Dieses Ablegen, sinnbildlich auch zum Ausdruck gebracht im
Wechsel der Kleider zur Feier der Messe, muft auch vor allem innerlich voll-
zogen werden — und dazu braucht es Zeit, ja ganz und gar Zeit, geniigend
Zeit — anders: ,,Ein Moment, ,»einige Augenblicke® sind einfach zu wenig,
reichen nicht aus, um sich auf diese Weise auf den Eintritt in die Gemein-
schaft des Mahles mit Christus, in sein Opfer an den Vater fiir uns, in die
sinnbildlich-reale Vorausnahme der Fiille des endzeitlichen Reiches Gottes
vorzubereiten. Es ist allerhchst an der Zeit, dal die die Messe mit der Ge-
meinde feiernden Priester sich auch diesbeziiglich ,,die Zeit nehmen*, ganz
bewuflt und vor jeder Messe von neuem. Eine Ausnahme sollte man sich als
Seelsorger wirklich nur ganz selten »»gewahren®, weil ich meine, dafl zehn
Minuten, um mich ganz konkret-realistisch-eindeutig auszudriicken, einfach
aufgebracht werden konnten — bei einigem guten Willen und vor allem bei
einer richtigen Ein-Schitzung des ganzen Geschehens. Ja, die Ein-Schitzung
ist in diesem Punkt von grofiter Wichtigkeit, daf es nimlich ein Schatz ist,
der da im Acker verborgen liegt, der aber allen Teilnehmern an der Euchari-
stie geschenkt werden soll. Damit man aber die Hinde und vor allem Herz
und Geist frei hat, um dieses Geschenk entgegenzunehmen, muf§ wenigstens
der Vorsteher der Eucharistie, der Priester, in der unmittelbaren Vorberei-
tung auf dieses Ereignis ganz stille werden, jede eigene Aktivitit aufgeben,
sich ganz dem kommenden Herrn anvertrauen, um auszuziehen aus ,,dieser
Welt“ und einzuziehen in den Bereich, der uns doch bei aller Nihe noch so
ferne liegt.

In fritheren Zeiten hat es das strenge Gebot der Niichternheit vor der
Messe gegeben. Dies existiert in dieser Form heute nicht mehr. Aber der
eigentliche Sinn, der in dieser Vorschrift von einst steckt, ist heute noch un-
vermindert, ja ausgesprochen absolut geblieben, nimlich ,,niichtern® zu wer-
den im Zentrum und aus dem Zentrum der ganzen Persénlichkeit heraus auf
den kommenden Herrn hin. Mit anderen Worten: Ein im ,»Geiste und
im ,,Bauch® ,,voller*, ,»angefiillter Priester sollte in diesem Zustand der
s> Fiille® nicht mit der Messe beginnen, denn diese ,,Fiille® versperrt garan-
tiert den Einbruch des Geistes Jesu Christi, der nur dort eintreten kann, wo
»Arme im Geiste* sich versammelt haben.

Hier nun ist auch die Gemeinde mitangesprochen. Diese Worte zur Vorbe-
reitung sind auch gedacht in Richtung auf Gemeindemitglieder. Auch sie soll-
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ten nicht zu sparsam Minuten der Stille und des sich Offnens vor Beginn der
Eucharistie erméglichen, denn auch sie sollten die ,,Kleider* der Welt ab-
legen, aus der sie eben gekommen sind, um den ,,Herrn Jesus Christus anzu-
ziehen®, gemifl dem Wort aus dem Brief an die Romer: ,,Bedenkt doch die
Zeit: Die Stunde ist gekommen, vom Schlaf aufzustehen . . . Legt das neue
Gewand an, Jesus Christus, den Herrn, und lebt nicht so, daf} die Begierden
des Leibes erwachen. (13,11.14). — Es wire in diesem Zusammenhang gera-
dezu pedantisch-licherlich, Vorschlige zu machen, wie man diese Vorberei-
tungszeit ,,sicherstellen konnte. Sie ist in ihrer ,,Sicherung® solange kein
Problem, solange der wache Geist das eucharistische Geschehen als den ganz
anderen Schatz aller Schitze ,,einzuschitzen® versteht.

Wer Weinlese hilt, pflegt zuvor die GeféBe, in die der Wein gegossen wird,
zu reinigen, daB keinerlei Schmutz die Klarheit des Weines triibe. Denn was
nitzte es, den Weinstock reihenweise zu setzen, alljahrlich aufzugraben, mit
dem Pfluge Furchen zu ziehen, ihn zu beschneiden, emporzurichten, an die
Ulmen zu binden und mit ihnen gleichsam zu vermahlen, wenn der so mihsam
gewonnene Wein im Gef4B verdiirbe? Es reinigt, wer den Anfang der Morgen-
sonne betrachten mochte, seine Augen, daB kein Staubchen, keine Unreinigkeit
darin stecke, die den Blick beim Schauen hemmen konnte, daB kein nebeliges
Dunkel beim Betrachten das Auge umflore. So soll uns bei der Schriftlesung die
Sonne aufgehen, die zuvor noch nicht da war . .. Reinige also das Auge des
Geistes, Mensch, und den inneren Blick der Seele, daB kein Stindensplitter die
Sehkraft deines Geistes hemme und das Schauen des reinen Herzens tribe!
Reinige das Ohr, um in reinem GefaB die klare Flut des géttlichen Schriftwortes
aufzunehmen, daB keine Befleckung eindringe.

Ambrosius, Sechstagewerk 4,1




Meditiert der Lektor?

Prof. Dr. Dr. Ekkart Sauser

In sehr vielen Gemeinden ist das Lektorenamt durchaus seit geraumer Zeit
so gut wie eine schon fast gewohnte ,,Einrichtung®. Sieht man sich als Vor-
steher der Feier der Eucharistie jedoch das Verhalten nicht weniger Lektoren
vor Beginn der Messe in der Sakristei an, dann kommen einem verschiedene
Fragen, anders ausgedriickt: Man wird sehr oft sehr nachdenklich.

Vorausgesetzt — was leider heute vielerorts nicht selbstverstindlich ist — dafl
man als Priester wenigstens 10 Minuten vor dem Anfang der Liturgie bereits
vorbereitet und gesammelt am Sakristeitisch steht, kommt es relativ hiufig
vor, dafl der Lektor — jiingeren oder fortgeschrittenen Alters — ziemlich
knapp eintrifft, hastig-nervos sich nach dem Lektorenbuch umsieht, etwas
unbeteiligt nach der Lesung oder den Lesungen fragt und sich nun in letzter
oder vorletzter Minute daran macht, den Text der Schrift zum Vorlesen sich
,,einzutrichtern®. Manchmal passiert es sogar, daff aus der bereits versammel-
ten Gemeinde ein Ersatz-Lektor eilig in die Sakristei gerufen wird, offenkun-
dig, weil der ,,aufgestellte” Lektor nicht zur Stelle sein kann. In dem einen
wie in dem anderen Fall jedoch trifft der Lektor erst einige Minuten vor dem
Vorlesen mit dem entsprechenden Text aus der Heiligen Schrift zusammen.
Es ist absolut keine Zeit mehr dafiir da, sich in den Text betrachend, meditie-
rend einzulesen, einzuarbeiten, einzuleben. Es reicht, wie bemerkt, gerade
noch, daff da einmal ,,durchgelesen* wird, damit man beim Vorlesen keine
Fehler macht und sich auf diese Weise ,,blamiert“. — Die Folge einer solchen
Art von oft ,,getibter’ Nicht-Vorbereitung merken Priester und Gemeinde,
wenn sie lebendig-,,begehrend® dem Wort der Schrift zu folgen besten Wil-
lens sind. Das Wort der Schrift, das da so total ohne Einfithlung ,,vorgespro-
chen® wird, erstirbt im Moment des Vortrages. Anders gesagt: Der unvorbe-
reitete Lektor totet, unbewuflt natiirlich, aber deshalb nicht weniger wirk-
kriftig, die Heilige Schrift, er macht die lebendige Verkundigung zu einem
formelhaften ,,Daher-Reden®, er informiert irgendwie unbeteiligt und nicht
vom ,,Wort™ ergriffen die Glaubigen, er ist sehr weit davon entfernt, die an-
deren und sich vom ,,Wort™ be-eindrucken zu lassen, denn dies ,, Wort® ist
thm nach dem Gesagten ja im Grunde gar nicht vertraut — wie sollte es ihn da
be-eindrucken konnen? Wie sollte er die Gemeinde be-eindrucken, wenn er
nicht zuvor selbst be-eindruckt ist? Ich moéchte auf Grund meiner Beobach-
tungen noch weiter gehen und zu behaupten wagen: Ein nicht unerheblicher
Teil unserer Lektoren ,,verrichtet diesen Dienst an der Verkiindigung als
blofles ,,Routine-Geschift, vielleicht sogar in einzelnen Fillen beeinflufit
durch eine gewisse Form von Ehrgeiz oder sogar Eitelkeit.

Was ist dagegen zu unternehmen? Auf diese Frage ist zunichst ohne Zwei-
fel zu antworten: Es muf} in diesem Punkt unbedingt etwas getan werden.
Denn: Wenn man hier die ,,Dinge* einfach ,,laufen* lifit, dann wird der
Verkiindigung in sehr erheblichem Mafle geschadet, dann erscheint vor aller
Obhren das Wort Gottes, das Wort des lebendigen Gottes, um seine Kraft ge-
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bracht, dann sollte man es in Hinkunft unterlassen, ,,groffspurig* vom ,,Lek-
torenamt” zu reden und diesbeziigliche Ordnungen aufzustellen, dann wire
es in der Tat viel besser, der Priester wiirde selbst, falls meditativ auf die
Texte irgendwie vorbereitet, auch die Lesungen vortragen. Also, das diesbe-
ziiglich wichtige Stichwort ist bereits gefallen: meditativ, meditative Vorberei-
tung. Die Leiter der Lektorenrunde bzw. der Pfarrer oder Kaplan miifiten
unbedingt darauf dringen, ja es als eine direkte Gewissenspflicht den betref-
fenden Gemeindemitgliedern nahelegen, sich, wenn nur irgendwie moglich,
auf die Verkiindigung dieser Texte ganz personlich vorzubereiten. Diese per-
sénliche Vorbereitung hat im Eigentlichen gar nichts zu tun mit dem Einiiben
des bloflen Lesevorgangs, so sehr dies auch seine Wichtigkeit hat. Sie bedeu-
tet vielmehr: Versuch des Lektors, betrachtend auf die zu verkiindigenden
Worte der Schrift einzugehen, diese sich, seinem Herzen und seinem Ver-
stande, regelrecht einzuprigen, den einen oder anderen Satz sogar auswendig
zu lernen — und dies alles nur, weil einem durch das ruhige Nachdenken und
Uberdenken der Schrift ihre Kostbarkeit und Bedeutung aufgegangen ist.
Dies wird in den wenigsten Fillen bedeuten, dafl der Lektor das ganze Text-
stiick in der eben dargelegten Weise aufzunehmen im Stande ist. Wichtig, ja
entscheidend ist eigentlich, daf} er ,,wenigstens* das eine oder andere Wort,
den einen oder anderen Satz ,,ergriffen” hat, besser gesagt, zuvor von ihm
,»ergriffen worden ist — und dies deshalb, weil er sich selbst zur Vorberei-
tung ganz konsequent ,,Zeit genommen* hat bzw. dem ,,Worte* ,,Zeit gege-
ben* hat, sich ihm einzuprigen, sich in ihm zu entfalten, in ihm ,,heimisch*
zu werden, im Innersten seiner Personlichkeit Wurzeln schlagen zu konnen.
Dies alles in den ganz konkreten Vorschlag gebracht: Ein Lektor sollte fiir die
betrachtende Vorbereitung des vorzutragenden Textes mindestens eine halbe
Stunde jeweils aufbringen — diese Zeit auch noch allzu leicht zu verkiirzen,
halte ich iiber kurz oder lang fiir das Ende des hier dringlich vorgetragenen
Anliegens. In diesem Zusammenhang mochte ich noch darauf verweisen, daff
man nicht allzu junge Menschen mit dieser Aufgabe betrauen sollte — und
zwar aus dem Grunde, weil ich vermute, dafl ,,normalerweise* fiir dieses Al-
ter eine meditative Auseinandersetzung wohl nicht méglich sein wird.

Abschliefend sei noch darauf verwiesen, daf} es bei dieser Vorbereitung
nicht an erster — und auch nicht an zweiter Stelle darum gehen kann, sich in
streng exegetisch-wissenschaftlichem Sinn hier einzuarbeiten. Dies wiirde ja
auch wiederum voraussetzen, dafl der Priester vielfach diese Einiibung {iber-
nimmt. Dies ist jedoch nach anfinglichen Einfithrungen nicht beabsichtigt.
Der Lektor sollte selbst und allein sich ganz personlich existentiell dem Texte
offenen Herzens ,,aussetzen®, in der glaubenden, hoffenden und liebenden
Erwartung der Einsprechungen des Geistes Jesu Christi, der uns ,,in die volle
Wahrheit einfiihren wird®“. Ich stehe angesichts des Dargelegten nicht an
nahezulegen: Lektoren, die auf diesbeziigliche dringliche Vorschlige nicht



eingehen, nicht eingehen kénnen, sollten dieses Amt nicht mehr ausiiben -
denn: Es ist schade und es ist gleicherweise ein Schaden, wenn das Wort Got-
tes, ohne vom Verkiinder in der Vorbereitung ,,durchlebt* worden zu sein,
der Gemeinde ,,dargestellt* wird, es wirkt einfach nicht; es ist wie eine ,,leere
Hiilse“, die Menschen gehen unbeschenkt von dannen, weil Hiilsen eben
keine Geschenke sind — und dies erscheint dann besonders dort schlimm, wo
die Predigt ,,ausgefallen* ist.

Es ist ungemein nitztlich, die Heilige Schrift zu lesen. Das macht die Seele
weise, das richtet den Geist himmelwdrts, das bewegt den Menschen zur Dank-
barkeit, das ertdtet das Velangen nach irdischen Dingen, das 148t unseren Sinn
immer im Jenseits weilen, das bringt uns so weit, daB wir alles nur im Hinblick
auf den Lohn tun, den wir vom Herrn erwarten, und daB wir bereitwillig die
Mihsale auf uns nehmen, die das Streben nach Tugend verlangt. Aus der
Heiligen Schrift ersehen wir, wie schnell oft Gottes Vorsehung hilft, wie mann-
haft die Gerechten sind, wie gut der Herr ist und wie groB sein Lohn. Dadurch
werden edle Seelen zum Eifer und zur Nachahmung der Frémmigkeit angeregt,
damit sie nicht schlafen, wo es gilt, um die Tugend zu kampfen, und damit
sie auf die VerheiBungen Gottes vertrauen, noch bevor sie in Erfiillung gehen.

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

Johannes Chrysostomus, Homilien zur Genesis 35,1
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Buchbesprechung

Hans Hermann Henrix (Hg.), UNTER DEM BOGEN DES BUNDES. BEITRAGE
AUS JUDISCHER UND CHRISTLICHER EXISTENZ, Aachen/Einhard-Verlag
1981 (= Aachener Beitrige zu Pastoral- und Bildungsfragen, Bd. 11) — 32 Seiten;
brosch.; DM 14,—. (4401)

Es ist nicht zu iibersehen, daff die Einstellung der christlichen Kirchen gegeniiber
dem Judentum in letzter Zeit in einem starken Wandel begriffen ist. Ein deutliches
Zeichen dafiir war die schon von Papst Johannes XXIII. veranlafite Korrektur der
entsprechenden Karfreitags-Fiirbitte, weitere sind die zunehmenden Zahlen von ein-
schligigen Publikationen und schliefllich auch von Kontaktgesprichen und Tagungen.

Dem personlichen Engagement des Hg. ist es zu danken, daff die Aachener Bischoif-
liche Akademie seit Jahren ein Zentrum des jiidisch-christlichen Dialogs darstellt. Die-
sen Dialog iiber den engen Kreis der bisher daran beteiligten Fachleute auszuweiten
und allgemein Interesse fiir die angeschnittenen Fragen zu wecken, ist Grundanliegen
dieses Buches.

Gott hat nur einen Bund gestiftet. Der Neue Bund, dem sich die Christen zuge-
hérig wissen, ist kein anderer als der Alte Bund, dem wir Alt-Israel und das gegen-
wirtige Judentum zuweisen. So haben wir in den Juden Bundesbriider, ja grundsitz-
lich im fundamentalen Sinn auch Glaubensbriider zu sehen, die von der Huld und
Treue desselben einen Gottes erfahren haben und dafiir danken.

Was fiir die christliche Okumene gilt, gilt im weiteren Sinne auch fiir das Verhalenis
zwischen Juden und Christen: Es verbindet uns mehr als uns trennt — das will der
Buchtitel zum Ausdruck bringen! ,,Der Bogen des Bundes wird zum Unterpfand
einer Einheit, welche der Scheidung vorausliegt und in ihr sich durchhale.” (S. 10).
Und das ist wohl auch ein Hauptgrund fiir emotionale Schwierigkeiten.

Ein erster und unerlifflicher Schritt in Richtung auf gemeinsame Gesprache und
weitere Unternehmungen ist jedenfalls das Aufeinander-Horen und gegenseitiges
Kennenlernen. Diesem Ziel dienen die vorgelegten Beitrige in ausgezeichneter Weise.
Die Einzelbeitrige von Raymund Kottje, David Flusser, Barry S. Kogan, Michael
A. Meyer, H. G. Adler, Gotthard Fuchs, Albert H. Friedlander, Pnina Nave, Jona-
than Magonet, Shemaryahu Talmon, Jakob J. Petuchowski, Wilhelm Breuning, John
May, Schalom Ben-Chorin, Marcel Dubois, Hans Hermann Henrix, Johannes Flof},
Wilhelm Bruners und Edna Brocke scheinen nur auf den ersten Blick zusammenhang-
los aneinandergereiht. Die geschickte Gliederung des Buches und ihre Erlduterung in
der Einfiihrung des Hg. (S. 11f) lassen eine durchgehende Konsequenz erkennen:
I. Geschichte und Gestalten; I1. Mitte in der Zerstreuung; IIL. Schulter an Schulter;
IV. Héren des Wortes.

Fiir den Liturgiker sind besonders die beiden ersten Beitrige tiber Karl den Grofien
(S. 16—46) lesenswert, hat sich doch gerade in jener Epoche das Selbstverstindnis der
Kirche als Erfiillung und Vollendung Israels klar durchgesetzt, und der Beitrag tiber
die Moglichkeiten gemeinsamer liturgischer Feiern (S. 315-320).

Das sehr empfehlenswerte Buch ist nicht im Buchhandel, sondern nur beim Ein-
hard-Verlag (Klappergasse 2-4, D-5100 Aachen) zu beziehen.

Philipp Harnoncourt, Graz

Lothar Zenetti, MANCHMAL LEBEN WIR SCHON. Wege, die der Glaube geht.
157 Seiten, lam. Pappband, DM 17,80 (Pfeiffer Prisent), Verlag J. Pfeiffer, Miinchen
1981, (4299)

Fiinf thematische Schwerpunkte prigen dieses kleine Buch. Sie beschreiben einen
Weg des Glaubens: ,,Das Leben wihlen® — ,, Triume vom Gliick® — ,,Zwischen Angst



und Vertrauen“ — ,,Durch einen dunklen Gang* — ,,Die unvorstellbare Seligkeit. Die
in kleinen, sehr lebendig und anschaulich geschriebenen Kapiteln vorgetragenen Ge-
danken, die zum Teil auf Predigten und Kurzansprachen im Hessischen Rundfunk zu-
riickgehen, sprechen den Leser unmittelbar an. Zwar ist jeder einzelne Beitrag in sich
abgeschlossen, aber dennoch bleibt der Zusammenhang gewahrt.

Die sprachliche Kraft des bekannten Frankfurter Stadtpfarrers (St. Wendel) und
Dekans (Frankfurt-Siid), die aus friitheren Veroffentlichungen bekannt ist, wird hier
erneut unter Beweis gestellt. Von den groflen Dingen des Lebens (und vom Leben
tiber den Tod hinaus) einfach — und von alltiglichen Erlebnissen ausgehend — zu spre-
chen, ist eine ,,Gabe®, die besonders fiir Kurzpredigten in Gemeindemessen wiin-
schenswert wire. Ob man diese methodische Fahigkeit nicht (ganz persénlich und
ohne einfach zu kopieren) einiiben kénnte? Jedenfalls zeigt dieses Buch, wie man’s
versucht — ohne den theologischen Anspruch, der hinter den Darlegungen steht und in

thnen wirksam wird, zu verwissern.
Theodor Maas-Ewerd

Frangois Reckinger, DA BIN ICH MITTEN UNTER EUCH. Gelebtes Kirchenjahr,
192 Seiten, kart., DM 22,80, Verlag Herder, Freiburg—Basel-Wien 1981. (4332)

Es ist erfreulich, dafl man sich gegenwirtig wieder stirker dem Thema ,,Kirchen-
jahr* zuwendet. Und es ist begriiflenswert, daf} dies so geschicht, wie Reckinger es
hier versucht.

Eine knappe Aufzihlung der Themen — Sonntag (I), Osternacht (IT), Osterzeit (III),
Drei 6sterliche Tage (IV), Palmsonntag (V), dsterliche Bufizeit (VI), Weihnachten und
Epiphanie (VII), Advent (VIII)- zeigt bereits, daf die Entstehungsgeschichte des
liturgischen Jahres den Aufbau dieser Publikation bestimmt. Die Darstellung der
Entwicklungsgeschichte, die wichtige Verstindnishilfen liefert, bleibt jedoch hier dem
Bestreben untergeordnet, die Liturgie als Mitte christlichen Lebens und Mitte pastora-
ler Bemithung darzustellen. Der Verfasser beschrinke sich in diesem Band auf den
Sonntag als Fundament des liturgischen Jahres und auf die beiden Festkreise (Oster-
und Weihnachtsfestkreis). Damit sind genau die Schwerpunkte gelegt, mit denen das,
was wir ,,Kirchenjahr zu nennen pflegen, und was ein christliches Verstindnis der
Zeit einschlieflt, steht und fillt,

Zumal das Verstindnis des Sonntags und des sonntiglichen Gorttesdienstes, fiir des-
sen Verpflichtungscharakter der Verfasser jiingst auch in einer anderen Studie ein-
drucksvoll eingetreten ist, — (MThZ 33 [1982] 116—123: ,,Auch wenn es vielen wider-
strebt.* Der Verpflichtungscharakter des Sonntagsgottesdienstes nach der bundesdeut-
schen Synode) — sind fiir die Kirche eine Lebensfrage.

Reckinger wendet sich mit diesem Buch an ,,Christen, die sich um ein vertieftes re-
ligidses Leben aus den authentischen Quellen der Kirche heraus bemithen. Er sucht —
unter Beriicksichtigung heutiger Gegebenheiten (Liturgiereform) und Lebensverhilt-
nisse — seine Darlegungen fiir einen s geisterfillten Vollzug™® des Gottesdienstes
fruchtbar zu machen.

Daf} Versuche solcher Art gegenwirtig von grofier Bedeutung sind, scheint aufler
Frage zu stehen, da nun fiir viele mehr und mehr erkennbar wird, dafl das, was die Li-
turgiereform gewollt hat, keineswegs ,,automatisch® eintritt.

Aus der Einleitung geht hervor, da Francois Reckinger die mit diesem Band be-
gonnenen Bemiihungen — im Geiste Pius Parschs (1884-1954) — fortzusetzen gedenkt,
dessen ,,Jahr des Heiles* ihm dabei als eine Art Leitbild dienen soll. Was wir an ande-
rer Stelle (AnzS 91 [1982] 26ff) erklirt haben, sei hier wiederholt: ,,Das Kirchenjahr
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tiefer zu verstehen, ist ein dringliches Anliegen. Darum bleibt zu hoffen, dafl Reckin-
ger seinen Plan realisieren kann. Was er — sachkundig und gut informiert — in diesem

(,,ersten’’) Band darlegt, berechtigt dazu, etwas Gutes zu erwarten.*
Theodor Maas-Ewerd

Biichereinginge

L’ ECONOMIE DU SALUT DANS LA LITURGIA. Conférences Sainte-Serges,
X VIle Semaine d’ Etudes Liturgiques. Editées par A. M. Triacca et A. Pistoia. Biblio-
teca Ephemerides Liturgicae. Subsidia. 286 Seiten, kart., C.L.V. — Edizioni Liturgi-
che, Roma (4384)

LITURGIA SOGLIA DELL’ ESPERIENZA DI DIO. A cura die Aldo N. Terrin.
260 Seiten, kart. Edizioni messagero, Padova (4385)

SACROSONG - neue Lieder der Jugend. Notenheft. 20 Seiten, geh. S 24,
DM 3,50, sfr. 2,80. Osterr. Kath. Bibelwerk. Klosterneuburg (4394)

Peter Boekbolt: EUCHARISTIE. GEHEIMNIS DES LEBENS IN DER GEMEIN-
DE. Aktuelle Fragen zur pastoralen Praxis. Biblioteca di Scienze Religiose 48. 212 Sei-
ten, kart. DM 29,50. Las — Roma (Provinzialat der Salesianer Don Boscos, Kéln)
(4395)

Franz Fleckenstein: GOTT LOBEN, DAS IST UNSER AMT. Reden und Aufsitze
zum 60. Geburtstag, Hrsg. von Franz A. Stein. 360 Seiten, geb. DM 48,~. Verlag
Friedrich Pustet, Regensburg (4396)

Klaus Haarlammert: GOTTES WORT VERSTEHEN LERNEN. Bibelarbeit in Ge-
meinde und Katechese. 104 Seiten, kart. DM 16,80. Don Bosco-Verlag, Miinchen
(4397)

Alfred Lipple: KIRCHENGESCHICHTE. Impulse zur Kurskorrektur, 124 Seiten,
kart. DM 14,80. Don Bosco-Verlag, Miinchen (4398)

Martin Frobnbifer: JUGENDTREFF. 29 Vorschlige fiir die offene Jugendarbeit in
der Gemeinde. 96 Seiten, acht Zeichnungen v. Cl. Scheifele, kart., DM 9,80. Her-
der-Verlag, Freiburg i. Br. (4399)

Heinrich Festing: WEGE ZUM HEIL. Was bedeuten die christlichen Tugenden, die
zehn Gebote, die Werke der Barmherzigkeit, die Seligpreisungen fiir uns? 238 Seiten,
kart. DM 22,80. Herder-Verlag, Freiburg i. Br. (4400)



Im Herbst 1982
erscheint das grundlegende Dokumentations-
werk zur Liturgiereform

Dokumente zur Erneuerung der Liturgie

Herausgegeben von Heinrich Rennings
und Martin Klockener

Band 1
Dokumente des Apostolischen Stuhls 1963-1973

Herausgegeben von Heinrich Rennings unter Mitarbeit von
Martin Klockener

Ca. 1300 Seiten. Gebunden. Format: 12,56x19,5 cm. Sub-
skriptionspreis bis zum Erscheinen DM 78—; endgliltiger
Preis DM 93,—. ISBN 3-7666-9266-6

Band 2
Dokumente des Apostolischen Stuhls 1974-1983
(erscheint 1984)

Mit Gesamtregister flir Band 1/2. Spéterer Subskriptions-
preis nur bei Bestellung bis zum Erscheinen von Bd. 1.
ISBN 3-7666-9271-2

Dieses Dokumentationswerk bietet erstmalig in deutscher Sprache
alle einschléagigen Texte des Apostolischen Stuhls in einer Samm-
lung vereinigt. Neben den — z. B. in den liturgischen Blichern ent-
haltenen — approbierten Ubersetzungen besteht etwa ein Drittel
des Werkes aus solchen Texten, die bisher noch gar nicht oder
nur auszugsweise Ubersetzt waren.

Der Ruckgriff auf die Originaltexte wird durch ein Numerierungs-
system erleichtert, das sich dem ,Enchiridion Documentorum
Instaurationis Liturgicae* anschlieBt. Das wird vor allem flr die
wissenschaftliche Arbeit eine groBe Hilfe sein.

Fir die theologische Bildungsarbeit, die liturgische Aus- und
Fortbildung und die personliche Information erschlieBt das Werk
einen bisher nicht gebotenen Zugang zu den authentischen Quel-
len der Liturgiereform.

Verlag Butzon & Bercker.
D-4178 Kevelaer 1, Postfach 215
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WIRKSAME ZEICHEN

Eine Besinnung auf die Grundelemente der Eucharistie
80 Seiten, Paperback, S 72— / ca. DM 9,80

Wir verstehen jedes Wort in der Liturgie, weil die Landessprache das
fur viele unverstandliche Latein ,,lbersetzte*, dennoch nimmt der Kir-
chenbesuch mehr und mehr ab, verlieren immer mehr Menschen den
Zugang zu den ,,heiligen Zeichen*, die in der hl. Messe gesetzt, gefeiert,
begangen, verwendet werden.

Dabei sind die verwendeten Zeichen BROT, WEIN, MAHL, OPFER,
GEDACHTNIS, TEILHABE durchaus jedem Menschen aus seinem All-
tagsleben vertraut. Es handelt sich um Ausdrucksmittel, mit denen jeder
unmittelbare Erfahrungen verbindet. Was fehlt, ist das Transzendenzbe-
wuBtsein und Symbolverstindnis. Es fallt dem heutigen Menschen
schwer, diese heiligen Zeichen mit Leben, mit Inhalt, mit eingangiger
Bedeutung zu fiillen. Diesen Bedarf sieht der Autor. Er versucht ihm ab-
zuhelfen, indem er die Spiritualitidt der Gemeinschaftsfeier der Christen
herausstellt und begreifbar macht, daB diese Zeichen von den Mitfeiern-
den erst zur Wirkung gebracht werden missen durch tatige, verstand-
nisvolle Anteilnahme.

Wilhelm Zauner / Johannes Singer

ZEICHEN DER HOFFNUNG

Uberlegungen zu den Sakramenten und Sakramentalien
200 Seiten, Paperback, S 90— / ca. DM 12,80

Dieses Lebens- und Arbeitsbuch fiir den religiés-theologisch Interes-
sierten zeigt auf, daB die Kirche und ihre Sakramente und Sakramenta-
lien flr die an Jesus Glaubenden, ja darlber hinaus fiir die ganze Welt
(die Andersgléaubigen oder Unglaubigen) ,,Zeichen der Hoffnung‘ sind.

In zehn Abschnitten greifen die beiden Autoren die menschlichen Fra-
gen, Note und Sehnsiichte auf, arbeiten heraus, wie sehr menschliches
Leben in allen seinen Aspekten von Hoffnung getragen ist, und machen
deutlich, daB das Leben der Kirche vielfaltiges Zeichen dafir ist, daB
diese Hoffnung Erfullung finden kann und wird:

1 Solang ich atme, hoffe ich / 2 Alle wollen leben / 3 Begeistert fiir das
Evangelium / 4 Niemals mehr Hunger haben / 5 Noch einmal anfangen
kénnen / 6 Endlich einmal gesund werden / 7 Mit dem Tod ist nicht alles
aus / 8 Priester gesucht / 9 Die Liebe hért niemals auf / 10 Hoffnung fiir
alle.

In Osterreich wird dieses Buch im Medienverbund (Horfunk, Glau-
bensseminare, Kassetten, Diskussionen) zur Vorbereitung auf den Ka-
tholikentag 1983 (und Papstbesuch) angéboten — fiir den (ibrigen deut-
schen Sprachraum eine , Sakramentenkatechese fiir kirchliche Insider
und Outsider*’. :

VERLAG HERDER Freiburg - Basel - Wien







DIE FEIER DES FRONLEICHNAMS-
FESTES

Herausgegeben im Auftrag der Osterreichischen Bischofskonferenz.
56 Seiten, Format 21,5x30 cm, Kunstleder mit Goldpriagung, 6S 125—.

Die Pastorale Einfiihrung zum Ritus stellt die Bedeutung des Fronleichnams-
festes heraus und bringt Vorschlage fiir die Festgestaltung, angepaBt an die un-
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Eroffnung im Zeichen der Asche:
der Aschermittwoch

Dr. Francois Reckinger

Noch unter Gregor I. begann die Fastenzeit mit dem ersten Fastensonntag,
der auch spiter in den liturgischen Biichern die Bezeichnung ,,Dominica in
capite quadragesimae® behielt. In den drei nichtrémischen lateinischen Riten
(dem ambrosianischen, gallikanischen und mozarabischen) blieb dieser Zu-
stand erhalten (und darum ist dies bis heute die Praxis von Mailand), wihrend
in Rom bald nach Gregor die vier Wochentage vor dem ersten Sonntag hin-
zugenommen wurden, und zwar wohl deshalb, weil sich auf diese Weise ins-
gesamt 46 Tage, und somit, unter Abzug der Sonntage, 40 Fasttage ergeben?,
entsprechend der von den Evangelien angegebenen Dauer des Fastens Jesu in
der Wiiste.

Die Liturgie des Mittwochs vor dem 1. Fastensonntag ist fiir uns heute
durch die Segnung und Austeilung der Asche charakterisiert. Seinen Ursprung
verdankt dieser Ritus der Buffpraxis des christlichen Altertums. Die Verwen-
dung der Asche seitens der Biifler ist, angefangen von Tertullian, vielfach be-
zeugt?, aber Regino von Priim (9./10. Jh.) ist der erste, der von ihrer Auf-
legung durch den Zelebranten wihrend der Liturgiefeier des hier zur Frage
stehenden Tages spricht.? Nach A. Franz4 kam die Segnung der Asche wohl
schon im selben Jahrhundert auf, wihrend dabei gebrauchte Formeln erst seit
dem 11. Jh. bezeugt sind. In der Zeit vom 10. zum 11. Jh. erfolgte die Aus-
dehnung des Ritus von den Biifiern auf alle Teilnehmer der Feier.5

Die Praxis, sich mit Asche zu bestreuen, war in vorchristlicher Zeit sowohl
bei den Juden als bei den iibrigen Vilkern bekannt und gehérte zu den
Trauerbriuchen; wieso sie sich in diesem Kontext und mit dieser Sinngebung
entwickelt hat, ist umstritten. Fiir ihre Bedeutung innerhalb der christlichen
Liturgie ist ihr bereits erwihnter Zusammenhang mit der Buflpraxis wesent-
lich.

Das Bufisakrament verlief im Altertum in drei Phasen®: Bekenntnis beim
Bischof oder Priester und Festsetzung der Bufidauer und Buflart; Ableistung
der Bufle; Versshnung (Lossprechung) im Rahmen eines feierlichen Ge-
meindegottesdienstes. In Rom findet sich die Verséhnungsfeier seit Ende des
4. Jh.s auf den Griindonnerstag angesetzt?, und von da an gewann die im Zu-

! Diese sehr plausibel erscheinende Erklirung wird von Amalar (De ecclesiasticis officiis, I, 7;
PL 105, 1002f{) als die ,,Meinung einiger' seiner Zeitgenossen erwahnt; er ist sich dabei bewufit,
daf es zu Gregors Zeiten noch nicht so war, dafl dieser vielmehr versucht hatte, Konvenienz-
griinde fiir die Zahl von 36 Fasttagen anzufiihren (Homilia 16 in evangelia; PL 76, 1137).

2 Zusammenstellung der Quellen: DACL 11/2, 3039f; A. Franz, Die kirchlichen Benediktionen
im Mitrelalter, 2 Bde., Freiburg 1909, I, 462, mit Anm. 7.

3 De ecclesiasticis disciplinis, I, 291 (PL 132, 245).

4 A.a.0. (Anm. 2), 463.

* Belege bei J. A. Jungmann, Die lateinischen Bufiriten in ihrer geschichtlichen Entwicklung,
Innsbruck 1932, 59f, mit Anm. 203f.

© Zum folgenden vgl. ebd., passim;

7 H. Vorgrimler, Bufle und Krankensalbung (Handbuch der Dogmengeschichte IV/3) 28-92
(mit umfangreicher Literatur); F. Reckinger, Wird man morgen wieder beichten, Kevelaer 1974,
1627, mit der S. 15, Anm. 4, zitierten ausgewihlten Literatur.
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sammenhang damit sich ausbildende Fastenzeit fiir die Biifler, die die Versch-
nung empfangen wollten, dieselbe Bedeutung wie fiir die Katechumenen, die
sich um den Empfang der Taufe in dem betreffenden Jahr beworben hatten:
sie wurde zur letzten und entscheidenden Phase ihrer Vorbereitung auf die
sakramentale Handlung. Ja, sehr bald beschrinkte und identifizierte sich ihre
Vorbereitung, was Dauer und Termin betraf, mit der fiir alle Christen ver-
pflichtend gewordenen vierzigtigigen Bufizeit, und in dieser Form wurde die
offentliche Bufie vom Mittelalter {ibernommen, nachdem die karolingische
Reform ihre Verbindlichkeit auf den Kreis der dffentlichen schweren Stinder
eingeschrinkt hatte. Wurde laut Ausweis des gelasianischen Sakramentars®, in
der Form, wie es auf uns gekommen ist, den Biiflern zum Zeichen ihres Ein-
tritts in den Biiflerstand am Mittwoch vor dem 1. Fastensonntag das Bufige-
wand iiberreicht, so war dies moglicherweise schon damals mit einer Aschen-
bestreuung durch die Interessenten selbst verbunden. Auf jeden Fall gesellte
sich bald danach die Bestreuung durch den Zelebranten, wie oben erwihnt,
hinzu.

In einem solchen Kontext konnte der Vorgang nur den Sinn haben: ,,Ich
bekenne vor Gott und vor aller Offentlichkeit, daf} ich ein Siinder bin, und
verpflichte mich, in der Zeit, die heute eréffnet wird, fiir meine Siinden Bufle
zu tun. Wenn spiter alle Gliubigen eingeladen wurden, den Ritus an sich
vollziehen zu lassen, so konnte auch das sinnvollerweise nur bedeuten, daff
sie dasselbe gemeinschaftlich bekunden sollten: Bekenntnis ihrer Stinden und
Engagement, in der Fastenzeit ernsthaft Bufle zu tun.

Diese Feststellung ist unabhingig von der Frage, wie denn die Aschensym-
bolik — die inzwischen aus den Trauerbriuchen unseres Kulturkreises vollig
geschwunden ist — niherhin zu deuten sei. Aufgrund der herkommlichen
Spendeformel ,,Bedenke Mensch, dafl du Staub bist und wieder zum Staub
zuriickkehren wirst®, wird sie als Zeichen der Verganglichkeit der Menschen
aufgefafit und ein solches Verstindnis ist in der Uberlieferung seit Isidor von
Sevilla (gest. 636)° bezeugt. Aber ein Bedenken unserer eigenen Verginglich-
keit ist fiir unsere Beziehung zu Gott und damit fiir unsere Rettung nur dann
von Belang, wenn wir Konsequenzen daraus ziehen, d. h. aber uns bekehren,
unsere Siinden bekennen, bereuen und Bufle dafiir tun.

Eine andere Interpretation der Aschenbestreuung erscheint mir allerdings
zutreffender. Diese Geste stellte im Verhalten des antiken Menschen das ge-
naue Gegenteil der Salbung (des Parflimierens) dar. War man froh, gliicklich,
erfolgreich, feierte man ein Fest — dann wusch und salbte man sich; war einer
dagegen traurig, ging alles fiir ihn schief und schien er den Zorn der Gottheit
auf sich gezogen zu haben, dann zerriff er seine Kleider, vernachlissigte die
Kérperpflege und entstellte sein Aussehen durch eine Kleidung aus Sacktuch

8 Mohlberg, Liber sacramentorum, 18, Nr. 83.
9 De ecclesiasticis officiis, II, 17 (PL 83, 802).



und die Bestreuung mit Asche. Vgl. etwa Ester 4,1. 3: ,,Als Mordechai von
allem, was geschehen war (dem kéniglichen Beschluff zur Ausrottung der Ju-
den) erfuhr, zerrif} er seine Kleider, hiillte sich in Sack und Asche, ging in die
Stadt und erhob ein lautes Klagegeschrei®. Jona 3,6: ,,(Der Konig von Nini-
ve) legte seinen Konigsmantel ab, hiillte sich in ein Bufigewand und setzte sich
in Asche; und Matthius 11,21 (= Lukas 10,13): ,,Weh dir, Chorazin! Weh
dir, Betsaida! Wenn einst in Tyrus und Sidon die Wunder geschehen wiren,
die bei euch geschehen sind — man hitte dort in Sack und Asche Bufle getan.

Wie der Kontext der angefiihrten Stellen zeigt, stand die zur Frage stehende
Geste nicht fiir sich allein, sondern bezeichnete einen gesamten Lebensstil,
den man fiir eine bestimmte Zeit annahm und der wesentlich den (totalen
oder teilweisen) Verzicht auf Nabrung einschlofl. Zwar war die Aschenbe-
streuung bereits in sich ein Akt der Bufle, weil man sich dadurch &ffentlich
als Siinder bekannte; aber er wire laut allen angefuhrten Zeugnissen fehl am
Platze gewesen fiir jemanden, der davon abgesehen seinen gewohnten Le-
bensstil hitte fortsetzen wollen. Sie war, zusammen mit der Buffkleidung, der
spektakulirste Ausdruck des Bufiwillens, aber eben nur ein Zeichen dafiir,
daf} jemand auch auf mehrfach andere Weise Bufie zu tun vorhatte. Dement-
sprechend ist der Empfang der Asche heute nur sinnvoll fiir diejenigen, die
dadurch bekunden wollen, dafi sie vorhaben, die Fastenzeit ernst zu nehmen
und wahrend derselben Bufle zu tun.

Noch besser als die iiberlieferte Formel mit der Thematik der Verginglich-
keit bringt darum die seit der Liturgiereform an erster Stelle angebotene For-
mel den Sinn der Handlung zum Ausdruck: ,,Bekehrt euch, und glaubt an
das Evangelium!“ (Mk 1,15).

Mit ,,Bekehrt euch’* wird dabei das griechische Verb ,,metanoeite” wieder-
gegeben, das man an sich gleichzeitig mit den zwe: deutschen Ausdriicken
,»sich bekehren® und ,,Bufle tun‘ iibersetzen miifite. Die Asche empfangen
heifle, sich ein hiflliches Aussehen geben, um damit zu bekennen, daff man
innerlich durch die Siinde entstellt ist; zugleich engagiert man sich dadurch,
Bufle zu tun, um diese Situation zu beheben — wobei all dies niemals in eige-
ner Machtvollkommenheit geschehen kann, sondern bereits der Wille zur
Bufle, die zur Heilung fithrt, Geschenk der Gnade Gottes ist.

Wenn dem so ist, d. h. wenn die Asche am Anfang der Fastenzeit ein tref-
fendes Zeichen ist, weil sie im Gegensatz zu den Schonheitsmitteln den Men-
schen entstellt, ist es unwichtig, dafl mit ihr ein Krexz auf die Stirn gezeichnet
wird, und man sollte in Verkiindigung und Katechese den Akzent keineswegs
auf diesen Aspekt legen. Denn das Kreuz ist in der Liturgie ein Hobeits- und
Herrlichkeitszeichen, das am Griindonnerstagabend zum Zeichen des
Schmerzes aus der Kirche entfernt oder verhiillt wird (vor der Reform bereits
am 5. Sonntag der Fastenzeit, dem damaligen ,,Passionssonntag®) — und das
am Karfreitag feierlich enthiillt oder vorgezeigt wird, um den Triumph Chri-
sti in der Auferstehung anzukiindigen, entsprechend dem ersten Gesang des
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Mefbuches zur Kreuzverehrung ,,Dein Kreuz, o Herr, verehren wir, und
deine heilige Auferstehung preisen und rithmen wir. Denn sieche, durch das
Holz des Kreuzes kam Freude in alle Welt*. Darum ist es sehr sinnvoll, bei
Taufe und Firmung mit dem Chrisam als einem Schénheitsmittel ein Kreuz
zu zeichnen, wihrend die Kreuzesform beim Entstellungsmittel Asche eine
rein praktisch-technische Gegebenheit ist. Dem entspricht, dafl urspriinglich
die Asche obne eine bestimmte Form tiber den Kopf und mittelbar iiber den
ganzen Leib verstreut wurde und die deutsche Sprache, soweit mir bekannt,
als einzige das spitere Detail der Auflegung in Kreuzesform in die Bezeich-
nung des Vorgangs aufgenommen und so den Ausdruck ,,Aschenkreuz* ge-
bildet hat — wihrend die iibrigen Sprachen — wie es scheinen will, zutreffen-
der — einfach von Aschenbestreuung oder Auflegen der Asche sprechen.
Darum war es m. E. keine besonders gliickliche Idee, dafl das deutsche Mef3-
buch die der Liturgie bisher fremde Bezeichnung ,,Aschenkreuz‘ erstmals in
eine der beiden Orationen zur Segnung der Asche aufgenommen hat.

Wie diese beiden Texte in ihrer inhaltlichen Aussage klar erkennen lassen,
gilt der Segen nicht der Asche als solcher, sondern den Teilnehmern hinsicht-
lich der Geste, die sie mit der Asche vollziehen, und zielt darauf ab, daff Gott
uns helfe, ,,die vierzig Tage der Bufle in rechter Gesinnung zu begehen®. Da
die gesegnete Asche mithin in sich selbst noch keinen Wert und kein Heil-
oder Schutzmittel darstellt, kann es nur verwundern, dafl das reformierte
Mefibuch die etwas abstrus-gekiinstelte Sakristanspraxis weiter aufrechterhilt,
die wir im Ordo des Lateran vom 11. [h.'® zum erstenmal bezeugt finden
und nach der die zu segnende Asche aus den geweihten Palmen des Vorjahres
hergestellt werden soll. Denn Asche ist Asche, und ihre Herkunft kann auf
dem Hintergrund einer nichtverdinglichten mehr auf die Symbolhandlung als
die dabei gebrauchte Sache ausgerichteten Auffassung der Religion und der
Liturgie keinerlei Bedeutung aufweisen.

Wichtig dagegen ist, dafl die Aschenauflegung als integrierender Bestandteil
eines Gottesdienstes erscheint. Im Normalfall ist sie entsprechend der zu be-
griflenden Neuregelung nach der Homilie im Verlauf der Meffeier vorzu-
nehmen; sollte sie aus wichtigen Griinden auflerhalb einer Mefifeier stattfin-
den, empfiehlt das Meflbuch zu Recht, ,,vorher einen Wortgottesdienst zu
halten, bei dem die fiir die Mefifeier vorgesehenen Texte genommen werden®:
entsprechend dem Grundprinzip der Reform, tiberhaupt keinen Ritus mehr
zu vollziehen, ohne dafl er durch die Verkiindigung des Wortes gedeutet
wiirde.

Damit der Empfang der Asche als Bestandteil des Gottesdienstes erlebt
werden und eher die Geste der Auflegung als die gesegnete Sache im Mittel-

10 L. Fischer, Bernhardi cardinalis et Lateranensis ecclesiae prioris Ordo Officiorum Ecclesiae
Lateranensis, (Historische Forschungen und Quellen 2 und 3), Miinchen 1916, 27.



punkt der Aufmerksamkeit stehen kann, ist es wichtig, den Vorgang mit ge-
eigneten Gesingen zu begleiten, die seinen Sinn deutlich machen. Fiir einen
solchen Gebrauch kommt aus den ,,Gotteslob*-Stiicken vor allem Nr. 160
(»»Bekehre uns, vergib die Siinde*) in Frage, zusammen mit den vom Mef}-
buch angebotenen Texten, von denen der letzte (Psalm 51 [50]) auch seiner-
seits im ,,Gotteslob* steht (Nr. 190). Hinsichtlich seiner deutschen Text-
gestalt wire dem von A. Kirchgissner!! geiuflerten Verlangen nach einer
weniger miffverstindlichen Ubersetzung von Vers 6 (,,Denn ich bin in Schuld
geboren, in Siinde hat mich meine Mutter empfangen®) unbedingt Rechnung
zu tragen.

Soll aber der Empfang der Asche Entstellung bedeuten und den Entschlufl
zur Bufle wihrend der Fastenzeit dokumentieren, dann stellt sich fiir auf-
merksame und kritische Teilnehmer die Frage, ob sich die Kirche damit nicht
in Gegensatz zum Wort Jesu setzt, das an ebendiesem Tag im Evangelium
verlesen wird und das das genaue Gegenteil verlangt, nimlich daf}, wer fastet,
seinen Kopf salben und sein Gesicht waschen soll, damit die Leute nicht mer-
ken, dafl er fastet (Mt 6,16—18).

Zunichst ist diesem Evangelienabschnitt einmal zu entnehmen, fiir wie
selbstverstindlich es Jesus — zusammen mit seinem ganzen Volk und auf dem
Hintergrund seiner Religion — hilt, daff man als religiser Mensch ebenso ab
und zu fastet, wie man betet und etwas fiir die Notleidenden tut (,,Almosen
geben®). Von keinem dieser drei Dinge hilt er es fiir nétig zu sagen, daff man
sie tun soll, sondern nur, wie man sie tun soll.

Wenn er nun einschirft, man sollte das Fasten nicht nach aufien hin bekun-
den, sondern es im Gegenteil verbergen, so empfiehlt der Gesamtkontext,
darunter lediglich ein privates Fasten zu verstehen, zu dem jemand sich aus
personlichen Griinden an einem x-beliebigen Tag entscheidet. Gegen gemein-
same und offentliche Fasttage, die von der gesamten Kultgemeinde eingehal-
ten wurden und von dufleren Bekundungen begleitet waren, wie sie in der Le-
sung des Aschermittwochs (Joel 2,12-18) angedeutet und in der des Mitt-
wochs der ersten Woche der Fastenzeit'? noch massiver bezeugt sind, wird er
ebensowenig etwas einzuwenden gehabt haben, wie er ja auch das gemein-
same und offentliche Beten im Tempel und in der Synagoge keineswegs abge-
lehnt, sondern im Gegenteil mitgemacht hat — womit deutlich wird, daf} seine
Anweisung, man solle zu Hause in seinem Zimmer bei verschlossener Tiir be-
ten (Mt 6,6), sich nur auf das private Beten beziehen kann.

Zudem ist diesbeziiglich auf einen wesentlichen Unterschied aufmerksam
zu machen, was den menschlich-kulturellen Hintergrund betrifft: Zur Zeit
Jesu brachte Bekundung des Fastens nach aufien einem Menschen im jiidi-

!! Sprachliche Mangel im Meflbuch, in: Gottesdienst 14 (1980) 142f; hier: 143.
12 Jona 3,1-10; vgl. oben S. 149.
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schen Milieu Ehre ein, heute dagegen, selbst innerhalb der Minderheit der en-
gagierten Christen, die unsere Gesellschaft zahlt, eher das Gegenteil! Eine
Gefahr, daR man mittels des Zeichens der Aschenauflegung, verstanden als
Bekundung des Willens zur Bufe in der Fastenzeit, Ehre bei den Menschen
suchen wiirde, scheint darum in unserm Umkreis vorerst kaum gegeben. Sie
konnte aber sofort akut werden, sobald eine Trendwende eintreten und Fa-
sten unter iiberzeugten Christen wieder ,,in“ zu sein beginnen wiirde — und
man miiflte ihr dann u. a. vom Tagesevangelium des Aschermittwochs her
dezidiert entgegenwirken.

Die Aschermittwochsmesse enthilt als Kommunionvers den Satz: ,,Wer
iiber die Weisung des Herrn nachsinnt bei Tag und Nacht, bringt seine
Frucht zur rechten Zeit® (Ps 1,2f). Eine zunichst sehr allgemeingiiltige Aus-
sage, die jedoch im Kontext der beginnenden Bufizeit ein besonderes Relief
gewinnt. Sind doch alle Bufiiibungen nur dazu da, uns freier zu machen fiir
das ,,Nachsinnen iiber die Weisung des Herrn, damit wir durch eine voll-
kommenere Erfiillung des Gebotes der Liebe zu Gott und den Mitmenschen
Frucht bringen; und zwar, dafl wir sie ,,zur rechten Zeit* bringen, d. h: vor-
dergriindig: jetzt in der Fastenzeit'?; dariiber hinaus, ,ssolange es noch heifit:
,heute* (Hebr 3,13), d. h. solange wir im Besitz unserer geistigen Krafte in
dieser Welt leben und damit unser Heil mit Gottes Gnade noch wirken kon-
nen. Daf wir Frucht gebracht haben, wird aber erst im jenseitigen Leben
unmittelbar deutlich werden, jenem Leben, fir das die Osterzeit, in Kon-
traststellung zur Fastenzeit, Bild und Ankiindigung sein will. Angesichts der
Bedeutungsschwere und der geistlichen Ziindkraft des zitierten Psalmverses
vom Nachsinnen iiber Gottes Weisung und dem Fruchtbringen zur rechten
Zeit hat das Stundenbuch einen guten Griff getan, indem es dieses Wort als
einen der Einleitungsverse zu den Lesungen der Leschore ausgewahlt und
damit seinen programmatischen Charakter fiir das gesamte religios-spirituelle
Bemiihen in der Fastenzeit ins Licht geriicke hat.

13 Vel die Anwendung von 2 Kor 6,2, ,,. . . Jetzt ist sie da, die Zeit der Gnade* auf die Fasten-

zeit in der 2. Lesung der Aschermittwochmesse und der Lesung zur ersten Vesper der vier ersten
Fastensonntage.

Auch viele kleine Siinden tdten, wenn sie vernachlassigt werden. Klein sind die Trop-
fen, welche die Fliisse voll machen; klein sind die Sandkorner, aber wenn einem viel
Sand aufgelegt wird, driickt er und wirft nieder. Das Bodenwasser, das vernachléssigt
wird, tut dasselbe, was eine hereinstlirzende Woge tut; das Bodenwasser dringt allmah-
lich ein, aber wenn es lange eindringt und nicht ausgeschopft wird, bringt es das Schiff
zum Sinken. Was heiBt aber ausschépfen anders, als durch gute Werke, durch Seufzen,
Fasten, Almosengeben, Verzeihen, nicht die Stinden das Ubergewicht bekommen las-
sen? Der Weg in diesem Erdenleben ist beschwerlich, voll von Versuchungen; im Gliick
erhebe dich nicht, im Ungliick sei nicht verzagt! Der dir in diesem Erdenleben Gliick ver-
liehen hat, hat es dir zum Trost verliehen, nicht zur Verderbnis. Hinwieder: der dich in
diesem Erdenleben geiBelt, tut es zur Besserung, nicht zur Verdammung. Ertrage den
zurechtweisenden Vater, damit du nicht den strafenden Richter fiihlen muBt! Dies sagen
wir euch téglich, und es muB oft gesagt werden, weil es gut und heilsam ist.

Augustinus, Vortrage (iber das Johannes-Evangelium 12,14



Frithe Salzburger Mef3biicher
Ubersicht iiber den Stand der Forschung
DDr. Klaus Gamber

Direkte Quellen zur Kirchengeschichte Salzburgs sowie des bairischen
Herzogtums aus dem frithen Mittelalter sind, wie man weify, recht spirlich.
So ist es umso unverstandlicher, dal von den Historikern den liturgischen
Handschriften aus dieser Zeit und diesem Gebiet bis jetzt nur wenig Beach-
tung geschenkt wurde.? Doch kénnen auch sie uns wichtige Hinweise auf die
damaligen kirchlichen Verhiltnisse geben.2

So weisen die iltesten Sakramentare (Mef8biicher), die aus dem Gebiet des
Herzogtums der Agilolfinger erhalten geblieben sind, wie ein jetzt in Prag
aufbewahrtes, noch zu Zeiten Tassilos IIL. (abgesetzt 788) in Regensburg ge-
schriebenes und verwendetes Mefbuch® sowie eine Reihe von Mefibuch-
Fragmenten, die alle aus dem siidostdeutschen Raum stammen?, einen Typus
auf, der nachweisbar aus Oberitalien, niherhin aus Ravenna stammt® und die
engen kulturellen Beziehungen dorthin deutlich machen.

Eine ravennatische Vorlage wird auch fiir die Evangelien-Handschriften
angenommen, die in prichtiger Ausstattung an der Wende vom 8. zum
9. Jahrhundert ebenfalls auf dem Gebiet des bairischen Herzogtums angefer-
tigt wurden, von denen der Salzburger Cutbercht-Codex und der Codex Mil-
lenarius in Kremsmiinster wegen der sich darin findenden Miniaturen am be-
kanntesten sind.®

Dem Typus nach jiinger als das eben genannte Prager Sakramentar sind
Fragmente bairischer Mefibiicher des beginnenden 9. Jahrhunderts, die alle
auf ein Sakramentar zurilickgehen, das aus dem Patriarchat Aquileja stammt,
zu dem bekanntlich die bairischen Didzesen bis auf die Zeit des Bischofs Arn
(785-821) gehort haben.” Am umfangreichsten sind die Blatter des ,,Salzbur-
ger Sakramentars®, so genannt, weil es zuletzt in Salzburg aufbewahrt wur-

1 Vgl. den Katalog der liturgischen Handschriften bis zum 11. Jh. von K. Gamber, Codices li-
turgici latini antiquiores (= Spicilegii Friburgensis Subsidia 1, 2Freiburg/Schweiz 1968), im fol-
genden CLLA abgekiirzt.

2 Hinsichtlich der iltesten liturgischen Zeugnisse fiir die Liturgie im bayrisch-Gsterreichischen
Raum vgl. K. Gamber, Liturgisches Leben in Norikum zur Zeit des hl. Severin, in: Heiliger
Dienst 26 (1972) 22-32; Der Mefiritus im Alpen- und Voralpengebiet im 6. und 7. Jh., ebd. 28
(1974) 122-128; eine liturgische Leseordnung aus der Friihzeit der bayerischen Kirche, ebd. 31
(1977) 8-17; Der Zeno-Kult in Regensburg. Ein Beitrag zur Geschichte des frithen Christentums
in Bayern, in: Beitrige zur Geschichte des Bistums Regensburgs XI (1977) 7-24.

3 Auch Tassilo-Sakramentar genannt (Prag, Bibliothek des Metropolitankapirels, Cod. €.3; vgl.
CLLA Nr. 630.

4 Vgl. CLLA Nr. 631-635.

5 Vgl. K. Gamber, Das sog. Sacramentarium Gelasianum. Die ,,missales® des Bischof Maximia-
nus von Ravenna, in: Missa Romensis. Beitrige zur frithen rémischen Liturgie und zu den An-
fingen des Missale Romanum (= Studia patristica et liturgica 3, Regensburg 1970) 107-115.

6 Vgl. W. Neumiiller — K. Holter, Der Codex Millenarius. I. Teil. Der Codex Millenarius als
Denkmal einer bayrisch-sterreichischen Vulgata-Rezension (Graz—Koln 1959) vor allem 46;
K. Gamber, Ecclesia Reginensis. Studien zur Geschichte und Liturgie der Regensburger Kirche
im Mittelalter (= Studia patristica et liturgica 8, Regensburg 1979) 128-140: Fragmentblitter
eines Dom-Evangeliars aus dem 8. Jh.

7 Vgl. K. Gamber, Das Sakramentar von Aquileja im Raum der bayerischen Diézesen um 800,
in: Heiliger Dienst 30 (1976) 66—71.
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de8; es diirfte jedoch fiir die Justina-Kirche in Eppan (bei Bozen) geschrieben
und dort auch verwendet worden sein. Uber dieses Mefibuch ist in dieser
Zeitschrift ausfihrlich gehandelt worden.?

Mit der Person Armns, der 798 zum Erzbischof der neuen bairischen Kir-
chenprovinz mit den Bistimern Salzburg, Regensburg, Freising, Passau,
Neuburg und Siben ernannt worden war, ist ein weiteres Sakramentar ver-
bunden, von dem zahlreiche Blitter heute in der Bayerischen Staatsbibliothek
in Miinchen aufbewahrt werden, einige Stiicke sich aber auch in verschiede-
nen Bibliotheken der USA befinden.® Die erhaltenen Teile aus dem Sakra-
mentar- und dem Lektionarteil dieses Meflbuches — urspriinglich zwei ge-
trennte Codices — sind von Sieghild Rehle in Zusammenarbeit mit mir vor
zwolf Jahren herausgegeben und samt der Fundgeschichte eingehend be-
schrieben worden. !

Nach den Forschungen von Professor Bernhard Bischoff (Miinchen) stellt
das ehemalige Mefibuch eine der 150 Handschriften dar, deren Redaktion
dem Erzbischof Arn nachgerithmt wird.12 In einem dieser Codices liest man:
A(RNO) EPCS FIERI IUSSIT (Bischof Arn liefl ihn machen). Arn war 746
im Isengau geboren und in Freising ausgebildet worden. Dort wurde er 775
zum Diakon und ein Jahr spiter zum Priester geweiht. Nachdem er 782 Abt
des Klosters Saint-Amand in Flandern geworden war, ernannte ihn Herzog
Tassilo 785 zum Bischof von Salzburg.

Wir sind in der gliicklichen Lage, aus Saint-Amand, wo Arn drei Jahre
Abt war, ein mit dem genannten Mefibuch fast gleichzeitiges Sakramentar zu
besitzen, das sogenannte Colbert-Fragment.!? Die beiden Codices sind sich
sowohl der Schrift als auch dem Inhalt nach so dhnlich, daff der eine die Vor-
lage des anderen gewesen sein dirfte und sie auflerdem in der gleichen
Schreibschule entstanden sein miissen.?® Arn hat demnach bei seiner Uber-
siedlung von Saint-Amand nach Salzburg neben anderen Handschriften auch
dieses Meflbuch mitgebracht. Vermutlich sind auch einige Schreiber mitge-
kommen.

Das Salzburger Arn-Sakramentar gehort dem Typus nach zu den sogenann-

8 Vgl. CLLA Nr. 883; weitere Fragmente CLLA Nr. 882, 884, 885.

9 Vgl. K. Gamber, Die Heimat des Salzburger Sakramentars, in: Heiliger Dienst 32 (1978)
174-178.

10 Vgl. CLLA Nr. 806,

11 Sacramentarium Arnonis. Die Fragmente des Salzburger Exemplars (= Textus patristici et
liturgici 8, Regensburg 1970).

12 Vgl. B. Bischoff, Die siidostdeutschen Schreibschulen und Bibliotheken in der Karolingerzeit,
Teil II. Die vorwiegend dsterreichischen Di6zesen (Wiesbaden 1980) 98—140; unser Liturgiebuch
S. 127. — Aus der Zeit vor Bischof Arn ist nur ein Doppelblatt eines Lectionarium plenarium aus
Salzburg erhalten geblieben (jetzt in Straubing, Staatliche Bibliothek) ebd. 97.

13 Vol CLLA Nr. 805; jetzt vollstindig ediert von S. Rehle, Sacramentarium Gelasianum von
Saint-Amand (= Textus patristici et liturgici 10, Regensburg 1973).

14 Vgl K. Gamber, Das Salzburger Arno-Sakramentar, in: Scriptorium 14 (1960) 106—108 (mit
Faksimile).



ten Gelasiana mixta, das sind Mischsakramentare, die aus Orationen und Pri-
fationen des gelasianischen und gregorianischen Meflbuches bestehen. Dieser
Sakramentar-Typus wurde nach 600 in Oberitalien ausgebildet und hat in der
Folgezeit weite Verbreitung bis ins nordliche Frankenreich erfahren.'s Die
wichtigste Handschrift ist das Sakramentar von Monza. 16 In mehreren Fallen
finden wir neben dem Sakramentarteil einen Lektionarteil.’” Dies gilt auch
fiir das Salzburger Mefibuch.

Einige Jahrzehnte jiinger sind Bruchstiicke eines Meflbuches, das unter Bi-
schof Adalram, dem Nachfolger Arns, geschrieben wurde.!® Der damalige
Wechsel auf dem Stuhl der Salzburger Erzbischofe hat zugleich einen Wechsel
im Schriftcharakter bedeutet. Es kam zu einer, wie Professor Bischoff sich
ausdriickte, ,,neuen Kalligraphie, die einen Héhepunkt in der Salzburger
Schriftkunst bedeutet und, im Gegensatz zur vorausgegangenen Arn-Zeit, auf
einer Stiltradition aus der Umgebung Salzburgs basiert.'®

So stellt auch das genannte Mefbuch einen anderen Typus als die bisher im
Herzogtum gebrauchten Sakramentare, einschlieflich des Arn-Sakramentars,
dar. Es handelt sich um ein Sacramentarium Gregorianum, also ein Mefibuch,
das auf der Redaktion des Papstes Gregor L. (590-604) beruht. Im iibrigen
bairischen Gebiet, so in Regensburg und im Kloster Benediktbeuren, lafdt es
sich schon um das Jahr 800 nachweisen, und zwar in einer Redaktion, die il-
ter ist als das unter Karl d. Gr. von Papst Hadrian I. (772-795) nach Aachen
iibermittelte sogenannte Sacramentarium Hadrianum, eine Weiterbildung des
Gregorianum. 2°

Die Bruchstiicke unseres Meflbuches zeigen Mefiformulare vom 2. Februar
bis Aschermittwoch. Unterschiedlich zum Gregorianum ist die Tatsache, dafl
die Sonntagsmessen nach Epiphanie nicht im Anhang stehen, sondern an die
entsprechende Stelle ins Temporale eingefiigt erscheinen.

Wir miissen auch hier, wie so oft, bedauern, daff nicht die volle Hand-
schrift auf uns gekommen ist. Im Gegensatz zu den meisten anderen Hand-
schriften wurden die Liturgiebiicher, wenn sie veraltet oder sonst unbrauch-
bar geworden waren, nicht aufgehoben, sondern die wertvollen Pergament-
blitter als Einbanddecken fiir Akten oder Biicher verwendet, weshalb uns in
der Regel nur mehr einzelne Seiten der ehemaligen Codices erhalten geblieben
sind.

Fiir die nichsten 150 Jahre verlassen uns die Quellen, was die Salzburger
MeRbiicher betrifft, vollstindig. Keine einzige liturgische Handschrift, nicht
einmal ein Fragmentblatt, ist auf uns gekommen. Erst aus dem Ende des

15 Vgl. Gamber, Missa Romensis (oben Anm. 5) 122-128: Das Sacramentarium Gelasianum mix-
tum,

16 Vgl, CLLA Nr. $01.

17 Vgl. CLLA Nr. 801 und 808.

18 Herausgegeben von K. Gamber, Sacramentaria Prachadriana, in: Scriptorium 27 (1973) 3-15,
hier 8f. (mit Faksimile).

19 Vgl, Bischoff, die Siidostdeutschen Schreibschulen (oben Anm. 12) 76 ff.,unser Fragment S.143.

2 Vgl, Gamber, Sacramentaria Prachadriana (oben Anm. 18) 3-15.
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10. Jahrhunderts ist wieder ein Sakramentar erhalten geblieben. Es befand
sich zuletzt im Kloster Tegernsee, ist jedoch, wie der Vergleich mit einer nur
wenig jiingeren Voll-Handschrift, die jetzt in Venedig liegt®, zeigt, in Salz-
burg geschrieben.

Vom chemaligen Mefibuch sind zehn Doppel- und zwei Einzelblitter iib-
rig; sie haben als Vorsatzblitter fiir Tegernseer Handschriften und Inkuna-
beln gedient. Nach ihrer Ablésung liegen sie jetzt in der B. Staatsbibliothek
in Miinchen.?? Einige dieser Blitter mit zwei Rupertus-Messen, wie sie auch
in der Handschrift in Venedig vorliegen, wurden bereits vor Jahren von mir
in dieser Zeitschrift ediert und von Professor Schellhorn kirchengeschichtlich
untersucht. Es geniigt deshalb hier der Hinweis.?3

Bei der neuerdings erfolgten vollstindigen Edition der Blatter wurden wei-
tere Zusammenhinge deutlich.24 Ein Teil der Formulare unseres ehemaligen
Mefbuches weist nimlich Ordnungsziffern auf, die genau mit den entspre-
chenden Formularszahlen im Codex Tridentinus aus der 1. Hilfte des
9. Jahrhunderts?5 iibereinstimmen. Dieses jetzt in Trient aufbewahrte und
einst auch hier oder im Dom zu Siben liturgisch verwendete Sakramentar —
ein Gregorianum wie unsere Handschrift — enthilt zudem eine Rupertus-
Messe, die fast genau mit dem Formular bei uns tibereinstimmt.2¢ Dies alles
lit Beziehungen zu Salzburg vermuten, sei es daff der Codex Tridentinus
hier oder in der Nihe geschrieben ist oder doch wenigstens der Vorlage nach
aus Salzburg stammt.2”

Damit wollen wir unseren kurzen Gang durch die frithe Salzburger Mef-
buchgeschichte beenden. Was uns an Zeugnissen auf diesem Weg begegnet
ist, war nicht sehr viel. Die Fragen, die sie aufwerfen, lassen sich wohl kaum
jemals beantworten. Zu viel ist verloren gegangen. Doch sind auch die weni-
gen erhaltenen Dokumente fiir die frithe Kirchengeschichte Salzburgs von
Bedeutung, da sie Beziehungen deutlich machen, die durch literarische Quel-
len allein nicht geniigend aufscheinen, wie die Beziehungen zu Oberitalien
und vor allem zum Patriarchat Aquileja, wihrend ab dem 9. Jahrhundert der
Einfluf Salzburgs iiber die Alpen bis ins Tal der Etsch gereicht hat.

21 Venedig, Biblioteca Marciana Cod. 2235 (frither Cod. lat. III, CXXIV) aus dem Anfang des
11. Jh.s; vgl. CLLA Nr. 980.

22 Vel CLLA Nr. 981,

23 Ein Salzburger Sakramentarfragment des 10. Jh.s mit zwei Rupertusmessen, in: Heiliger
Dienst 15 (1961) 86—96.

24 Fragmente eines Salzburger Sakramentars aus dem Ende des 10. Jh.s, in: Sacris erudiri XXIII
(1978/79) 318—343.

25 Vgl. K. Gamber, Der Codex Tridentinus. Ein Sakramentar der Domkirche von Siben aus der
Zeit um 825, in: Scriptorium 24 (1970) 293—304; Fr. Unterkircher, Das karolingische Sakramen-
tar von Trient fiir Siben geschrieben?, in: Der Schlern 51 (1977) 54—60 (mehrere Faksimile-
Seiten).

26 Text bei J. Deshusses, Le sacramentaire grégorien II (= Spicilegium Friburgense 24, Fribourg
1979) Formeln 3478-3483, S. 303.

27 Zum Fragekomplex vgl. Unterkircher (oben Anm. 25).



Und was nach den vielen Messen . . .?
Prof. Dr. Dr. Ekkart Sauser

Br. Sonnen zugeeignet

Es erscheint zunichst als eine hochst iiberfliissige Frage, was der Priester
nach den vielen Messen am Sonntag oder gegebenenfalls auch wochentags am
besten tun soll. Es ist doch klar, wonach ,,die Natur® da wohl jeden Seelsor-
ger ,,dringen* mag — eben vorerst ,,weg von alledem®: Weg in die Umge-
bung, weg zu Freunden, Bekannten und Verwandten, weg in irgend ein Ver-
gniigen, weg auf einen Nachmittag mit der Jugend — ja, und dann auch weg in
den vergniiglichen, siifien Erholungsschlaf nach so viel ,,heiligem Tun®.

Es gibt in der Tat ein naiv-harmlos-herzliches ,, Genughaben® von den vie-
len ,,sakralen Handlungen®, von den vielen erbaulich-belehrenden Worten,
auch dann, wenn diese durchaus mit Gehalt und persénlicher Uberzeugung
und engagiertem Einsatz der Gemeinde ,,zu-gemutet” worden sind. Der
Priester méchte nun mal fiir kurze Zeit ,,einfach abschalten®, damit ihm dies
alles nicht auf einmal ,,zuviel” wird.

Was ist auf diese ganz normalen, natiitlichen Reaktionen zu antworten?
Ohne Zweifel ist das ,,Abschalten®, das ,,Erholen, das ,,Weggehen* flir
eine begrenzte Zeit, wenn moglich und verantwortlich, durchaus gut — anders
herum gesagt: Wire das Gegenteil der Fall, miifite man bei aller Zuriickhal-
tung doch fast vermuten, ein Priester, der nicht ,,ausspannen‘‘ wollte, sei ir-
gendwie verkrampft und in unnatiirlicher Weise von seelsorglichem Eifer ge-
radezu ,,besessen. Dies ist das eine. — Das andere aber ist dies: Es ist allen
Ernstes zu fragen, ob ein sofortiges, hastiges, ja geradezu iiberstiirztes ,,Da-
vonlaufen nach den vielen heiligen Messen wirklich notwendig, gut, natiir-
lich, geistig und geistlich sei. Es sei sogar die Frage erlaubt, ob es nicht eine
Art von geistlicher Schizophrenie darstelle, wenn der Priester, der gerade im
intensivsten Bereich christlichen Lebens gestanden und gewirkt hat, der
Worte des Lebens in Christi Auftrag und in des Heiligen Geistes Kraft an die
Gemeinde gerichtet hat, wenn dieser nun die Stitte dieses Geschehens
,»fluchtartigt verliflt, von der er kurze Zeit vorher bekannt hat, sie sei der
Bereich der Begegnung von Gott und Mensch schlechthin, hier werde die Er-
I6sung in verhiillt-geheimnisvoller Weise von neuem gegenwirtig, an diesem
Orte wiirden sich Himmel und Erde fiir kurze Augenblicke vereinigen, in-
dem vielleicht sogar die Aussage der Kirchenviter von den bei der Liturgie
herabsteigenden Engeln bedacht wird. Also: So notwendig, gut, natiirlich,
geistig und auch geistlich es ist, wenn der Seelsorger nach einer gehduften An-
zahl von Meffeiern sich erholt, so unnotwendig, schlecht, unnatiirlich, ungei-
stig und ungeistlich ist es in Wirklichkeit, wenn diese Erholung schlagartig und
unmittelbar nach dem Ende der beiligen Handlungen ihren Anfang nimmt.
Dies heifit: Zwischen Beendigung der Liturgie und Beginn der erholsamen
Stunde oder Stunden muf} eine Zwischenzeit sein, die nicht mebr Liturgie und
noch nicht Mufle darstellt. Diese Zwischenzeit ist, wie gesagt, notwendig:
Wird grundsitzlich nicht auf sie geachtet, dann kann es soweit kommen, dafy
die Vielzahl der heiligen Messen empfindungsmiflig mit der Zeit zu einer Art
,,seelsorglicher Arbeit™ wird, die, ist sie vorbei, ,,gliicklich® vorbei, mit der
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hiaufig anzutreffenden Etikette versehen wird: ,,Fiir heute hitten wir es also
geschafft“. Dies heifit im Klartext: ,,Also wenigstens fiir heute ist es voriiber
— Gott sei Dank®. Eine solche Reaktion ist aber total daneben. Denn: Soviel
Eucharistiefeiern es auch in Wahrheit gewesen sein mégen, soviel Arbeit,
Miihe und Schweify an alledem auch gehangen sein mag — eines muf} unter al-
len Umstinden theologisch feststehen: Man kann als Priester nach dem Ende
der Liturgie nicht in der Weise iiber dieses Ende ,,froh* sein, wie man dies
nach einer Arbeit, ganz gleich welcher Art, sein kann, sein darf und sein soll.
Das Frohsein in diesem Sinne enthilt doch immer auch den Unterton: ,,Gott
sei Dank, daf} es voriiber, vorbei ist.* So konnen Seelsorger nie und nimmer
auf vergangene heilige Messen zuriickblicken. Im Gegenteil: Sie sind und
kénnen nicht froh dariiber sein, dafl dieses Geschehen vorbei ist. Sie kénnen
nur froh sein angesichts der geglaubten Tatsache, dafl wiederum Heil und Er-
I6sung an den Menschen sich ereignet hat, daff Christus durch sie wirkte und
daf das Beste schlechthin ,,getan* wurde, was fiir Menschen tiberhaupt ,,ge-
tan® werden kann. Daher ,,nur*: Freude tiber das Geschehen, nicht Freude
tiber ,,getane Arbeit®.

In der Zwischenzeit kann dieses Heilsereignis in Wort und Sakrament
gleichsam im besinnlichen Riickblick noch einmal im Inneren ,,bewegt®, be-
trachtet werden. Diese Zwischenzeit ist weiter gut und natiirlich, dies will be-
deuten: Es ist einfach unnatiirlich, von dieser so dichten und intensiven Welt
des Heiles, wie wir sie im Glauben in der Eucharistie erleben diirfen und wol-
len, so einfachhin in die doch, trotz allem Guten, ,,diinnere Heilsluft” der
,,Welt drauflen unbesehen zu ,,springen. Solche kecken ,,Spriinge” sind
unnatiirliche Akrobatenstiicke, die mit der Zeit meist dazu fithren, dafl der
,»Seelsorgsspringer die Heilswelt der Eucharistie allzu schnell vergifit. Uber
kurz oder lang weifl ein solcher Priester gar nicht mehr so recht, wo er
eigentlich war, als er in dem eucharistischen Geschehen gestanden hat. Wird
jedoch eine kurze besinnliche Zeit nach dem Ende der Messe ganz bewufit
wahrgenommen, dann hért sich wie von selbst diese tiberstiirzte Verinderung
auf. Der Priester verharrt noch etwas in dieser doch auch, nicht nur, ,,ande-
ren Welt”, sie wird sich ihm auf diese Weise einprigen und er wird kaum zu
vergessen vermogen, woher er kommt, wenn er nach dieser Zwischenzeit
seine Schritte in die wohltuende Abwechslung lenkt. In seinem Geddchtnis
werden auch die vielen heiligen Messen irgendwie haften bleiben, als gute Er-
innerung werden diese vielen Liturgien sein weiteres Leben begleiten — zu
seinem und der Gliubigen Trost, zur Hilfe und zum Schutz in den vielerlei
Gefahren auch eines seelsorglichen Lebens.

Diese Zwischenzeit ist schlieflich und endlich gut fiir das geistlich-geistige
Nivean des Seelsorgers. Dies heifit: Jede heilige Messe, die mit Hingabe gefei-
ert wird, die versucht, die Gemeinde existentiell mit in das Geschehen herein-
zufiihren, ,,hereinzulocken®, stellt eine ungemeine geistlich-geistige Strapaze
und Verausgabung dar. Jeder Priester, der ,,ganz und gar die heilige Messe



feiern wollte und auch konnte, ist am Ende irgendwie ,,leer”, ,,ausgebrannt®,
s»arm®, ,,hingeopfert, ,,entbloft“. Vielleicht geschah es auch, daf er ., ge-
gen* die Gemeinde verkiinden und bezeugen mufite, vielleicht fithrte thn der
Geist Christi auf Gedanken, Auflerungen, Empfindungen, Glaubensoffen-
barungen, die den Gliubigen fremd, ungewohnt, unverstindlich bzw. mif-
verstindlich erschienen. Er aber fiihlte sich auf einmal in diesen Taten, Ge-
fithlen, Gedanken wie daheim, obwohl sie auch thm vor Beginn des heiligen
Geschehens durch und durch fremd gewesen waren — aber eben: Er hatte
sich als Priester zu Beginn der Messe ganz Christus und seinem Kommen ge-
offnet — und Christus nahm ihn bei dieser Offenheit und kam wirklich und
verinderte den Priester durch sein Tun. Innerhalb dieses ,,Einbruchs® der
gottlichen Kraft merkte der Priester wohl, daf} die Gemeinde ,»grof} schaute®,
nicht ganz ,,mitkam* und er nun irgendwie als der grofle oder kleine ,,Tor
vereinsamt dastand — und dies tat weh, sehr weh, aber die Gemeinde konnte
wirklich nichts dafiir fiir ihr momentanes oder vielleicht auch anhaltendes
Nicht-Verstehen-Kénnen. Ja, und solche Erlebnisse miissen verkraftet wer-
den. Dies will besagen: Wenn ein Priester nach solchen Geschehnissen, die
natiirlich nicht immer sich einstellen, nicht die Zeit und Ruhe hat, nach dem
Ende der Messe das Erlebte noch etwas nachwirken zu lassen, dann besteht
die Gefahr, dafl er eben diese in diesem Ein- und Aufbruch erlebte Distanz
zur Gemeinde nicht richtig verkraftet, in ruhigem Einverstindnis wohl wis-
send um idhnliche Situationen im Leben Christi annimmt, sondern im Gegen-
teil verletzt-beleidigt sich im Nachhinein von den Menschen abwendet, die
dies eben nicht verstehen, verstehen wollen und fiir die ,,etwas zu tun® so-
wieso meist umsonst ist. — Anders herum: Wenn diese Zwischenzeit eingehal-
ten wird, dann kann sich der ,,Schock®, der solchen Erlebnissen oft folgt,
legen und der Priester wird schlieflich versohnt mit allem Unverstindnis dem
Herrn dankbar dafiir sein, da} er so auf ihn zukam. Ja, derselbe Priester wird
noch mehr vermégen. Er wird in dieser Zeit zum Glauben daran kommen
kénnen, dafl auch diese scheinbar oder wirklich unverstandenen Einbriiche
des Heiligen Geistes ihre Wirkung dennoch zu tun vermégen, unbemerkt und
oft erst nach langer Zeit. Er wird vielfach zum Glauben daran finden, daf§
diese Einbriiche auch fiir andere zu Einbriichen werden kénnen und daf
nichts von dem, was auf diese Art und Weise geschah, ohne einen Erfolg
bleiben wird. Nichts war umsonst — oder: Nichts wird umsonst sein — solche
seligen Gedanken werden den Priester manchmal in solchen Zwischenzeiten
tiberraschen und begliicken.

Also: Und was nach den vielen Messen? Sicher nicht sofort ,,Schlufi ma-
chen®, sondern noch etwas warten, im stillen Gebet in der Kirche, in einem
kurzen besinnlichen Gang, im rubigen Verharren im Arbeitszimmer. Der
Herr kommt nicht nur in der heiligen Messe — er kommt auch in jener e~
priesenen® Zwischenzeit nachher, in der wir als Priester ,,ausruhen® in Chri-
sti Geist und in Christi getaner Tat an uns allen. Es ist dieses noch hinwar-
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tende Ausruben, Stillesein und Dabeibleiben eine ganz feine Form von geist-
lich-geistigem Takt, von geistlich-geistigem Stil, von geistlich-geistiger Ord-
nung. Ohne diesen Takt, ohne diesen Stil, ohne diese Ordnung gehen wir
weithin der Friichte des eucharistischen Geschehens irgendwie verlustig, weil
wir sie uns nicht im Nachhinein nochmals bewuffitmachen. Umgekehrt gilt si-
cher: Mégen auch die Messen noch so zahlreich sein, was sicher kein Idealzu-
stand ist, sie werden den Segen Christi uns bringen, wenn wir auch nach so
vielen Liturgien die geistig-geistliche Klugheit aufbringen, noch etwas Geduld
mit uns selber zu haben, bis wir in die Erholung gehen konnen, nach der wir
nie und nimmer gieren diirfen, die wir nicht als unser Recht reklamieren sol-
len, die einfach kommt, zu unserer Freude — aber die Freude iiber die vielen
vergangenen heiligen Messen ist noch wviel grofier, sie iibertrifft bei weitem
und ganz wesentlich die Freude iiber das Ausspannenkonnen. Diese viel gro-
fere Freude, die nur ersteht, wenn wir die Kraft zur Zwischenzeit aufbrin-
gen, wird dann auch das richtige Mafl immer wieder bieten fiir Form, Rah-
men und Inhalt priesterlicher Freizeit. Diese viel grofiere Freude wird es auch
erméglichen, daf uns auch die Freude nie abhanden kommen wird fiir wie-
derkommende heilige Messen — nicht, weil wir uns darin betitigen konnten,
sondern weil Jesus sich darin an sein Werk fiir uns alle macht.

Hast du eine kdstliche Speise genossen, dann hitest du dich, ihren Ge-
schmack durch eine schlechtere zu verderben; aber nach diesem geistigen
Mahl belustigst du dich mit schwelgerischen Ergotzungen. Vor der Kommu-
nion fastest du, um einigermaBen wiirdig zu erscheinen; darnach aber, da du
noch gréBere MéBigkeit beobachten solltest, verdirbst du alles. Es ist GUbrigens
nicht das gleiche: vor oder nach der Kommunion méBig sein. In jedem Falle
sollst du niichtern sein, besonders aber nachdem du den Bréutigam empfan-
gen hast. Vorher sollst du es sein, um ihn wurdig empfangen zu kénnen;
nachher aber, um des Empfangenen nicht unwiirdig zu erscheinen. Soll man
also fasten, nachdem man kommuniziert hat? Das sage ich nicht und ich
zwinge dich nicht dazu. Zwar ist auch das etwas Gutes, doch ich notige dich
nicht, sondern ich ermahne dich nur, nicht zu schwelgen. Wenn ein solches
Leben zu jeder andern Zeit verderblich ist, so gilt das in noch hoherem Grad
von der Zeit nach dem Empfang der heiligen Geheimnisse. Du aber begehst,
nachdem du das Brot des Lebens empfangen, eine Handlung des Todes und
erschauderst nicht? WeiBt du nicht, wie viele Ubel aus einem ippigen Leben
entstehen? Unzeitiges Gelachter, ungeziemende Reden, verderbliche Scherze,
narrische Possen und andere Dinge, die der Anstand zu nennen verbietet. Und
das tust du, nachdem du das Mahl Christi genossen, am Tag, da du gewurdigt
wurdest, sein Fleisch mit deiner Zunge zu beriihren! Reinige also, damit du
keinen solchen Frevel begehest, mit aller Sorgfalt deine Hand, die Zunge, die
Lippen, durch die Christus seinen Eingang genommen hat. Und wenn du kor-
perliche Nahrung genieBest, so denke an jenen andern Tisch, an jenes
Abendmahl des Herrn und daran, wie die Jiinger jene heilige Nacht durch-
wachten. LaBt uns also wachen mit dem Herrn und gerihrt sein mit den Jin-
gern! Jeder Tag, besonders aber der Festtag ist ein Tag des Gebetes, nicht der
Trunkenheit; denn der Festtag ist eingesetzt, nicht daB wir Unanstandiges tun,
nicht daB wir Stinden anhaufen, sondern daB wir die begangenen abtun.

Johannes Chrysostomus, Homilien zum |. Korintherbrief 27,5



Die Entlassung der benediktinischen Komplet, ein Zeugnis fiir
den altchristlichen Horenschluf§*

Dr. P. Johannes Hofmann OSB

Als Abschlufl der Komplet hat Benedikt ausdriicklich das ,sKyrie eleison
(Quirie eleison) und einen Segen (benedictio) vorgesehen!. Hinzu kommt —
wie bei allen anderen kleinen Horen — ein leise gebetetes ,,Vater unser, bei
dem nur der Schluff laut gesprochen wird, ,,so daf} alle antworten: ,Sondern
erlése uns von dem Bosen‘ 2. Das ,»Kyrie eleison® nennt er auch am Schluf§
aller anderen Horen, wobei er es bei seiner ersten Erwihnung in der Be-
schreibung des Vigilausklangs als ,,supplicatio litaniae, id est Quirie eleison*3
charakterisiert, wihrend bei Matutin und Vesper lediglich von einer ,,lita-
nia“* und bei den iibrigen kleinen Horen (einschlieflich der Komplet) nur
mehr von einem ,,Quirie eleison®5 die Rede ist. Einen im Rahmen des Offi-
ziums vorkommenden Schluflsegen erwihnt er hingegen nur noch am Ende
der Sonntagsvigil®.

Die Tatsache, dafl Benedikt bei den grofien Horen (Matutin und Vesper)
von einer ,,litania“ spricht, bei der Vigil und den kleinen Horen dagegen nur
von ,,Kyrie eleison bzw. ,,supplicatio-litaniae, id est Quirie eleison‘’, hat
Callewaert zu der vielseitig anerkannten Hypothese? gefiihrt, im benediktini-
schen Offizium grundsitzlich zwei Formen der Kyrie-Litanei zu unterschei-
den: eine mit Fiirbitten ausgestattete, vollstindige Litanei fiir Matutin und
Vesper und eine lediglich aus Kyrie-Rufen, vielleicht schon in der Form des
»»Kyrie eleison, Christe eleison, Kyrie eleison bestehende, gekiirzte Litanei
bei den iibrigen Horen®. Er beruft sich dabei auf die terminologische Prizi-
sion Benedikts, die nicht rein willkiirlich die ,,litania* von Matutin und Ves-
per vom bloflen ,,Kyrie eleison‘ der iibrigen Horen unterscheidet?. Tatsich-
lich scheint der Horenschluf} der kleinen Horen im Vergleich zu den grofien

* Auszug aus der im Sommersemester 1982 bei Prof. Dr. Franz Nikolasch an der Theologischen
Fakultit der Universitit Salzburg eingereichten Diplomarbeit ,,Die Kollationslesung und die
Komplet des benediktinischen Offiziums. Eine liturgiegeschichtliche Studie iiber die in der Be-
nediktusregel grundgelegten Strukturelemente der heutigen benediktinischen Komplet.

! RB (= Regula sancti Benedicti) 17,10: ,,Post quos (psalmos) hymnum eiusdem Horae, lectio-
nem unam, versu, Quirie eleison, et benedictione missae fiant®.

> RB 13,14: ,,Ceteris vero Agendis (gemeint sind hier alle Horen des Offiziums ausschlieflich
Matutin und Vesper) ultima pars eius orationis (dominicae) dicatur, ut ab omnibus respondeatur:
,Sed libera nos a malo®““. — In der RB und im vorliegenden Aufsatz ist mit dem Ausdruck ,,Ma-
tutin® nicht die Vigil sondern die Laudes gemeint.

S RB9:10:

4 RB 12,4 und 17,8.

5 RB 17,4 {. 10.

¢ RB 11,10.

7 Vgl. z. B. Balthasar Fischer, Litania ad Laudes et Vesperas: L] 1 (1951), 56f. bes. Anm. 12;
Odilo Heiming, Heilige Regel und benediktinische Liturgiereform: Liturgie und Ménchtum 14,
Maria Laach 1954, 99 und Josef Andreas Jungmann, Missarum Sollemnia I, Freiburg 51962, 435.
~ Sehr zweifelnd aber Josef Andreas Jungmann, Das Kyrie eleison in den Preces: Liturgisches
Erbe und pastorale Gegenwart. Studien und Vortrige, Innsbruck 1960, 245.

® Vgl. Camillo Callewaert, Les étapes de I'histoire du Kyrie S. Gélase, S. Benoit, S. Grégoire:
Revue d’histoire ecclesiastique 38 (1942), 29-35,

? Vel. ebenda, 30f.
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etwas einfacher gewesen zu sein'?, doch eine bereits von Benedikt grundge-
legte, radikal von den Fiirbitten entbundene Litanei-Form ,,Kyrie eleison,
Christe eleison, Kyrie eleison® ist auch bei ihnen sehr unwahrscheinlich.
Versteht die Sprache der RB doch unter ,,supplicatio eine konkrete Bitte an
Gortt'?, deckt sich also genau mit dem Sprachgebrauch ihrer italienischen
Heimat, die seit dem 5. Jh. geradezu einmiitig nicht den einfachen Kyrie-
Ruf, sondern die im Gottesdienst vorgetragenen Fiirbitten darunter ver-
stand 3. Dazu pafit auch Benedikts Vorschrift, beim letzten Gebet des Got-
tesdienstes (ad orationem ultimam operis Dei) 4 immer (semper), d. h. also in
jeder Hore, aller reisenden Mitbriider zu gedenken's. Wenn wir auch nicht
wissen in welcher Form, eine gewisse Anzahl von Fiirbitten wird daher
hochstwahrscheinlich auch die Komplet besessen haben.

Aber auch wenn die benediktinische Komplet nur eine gekiirzte Kyrie-Li-
tanei besessen haben sollte, was die weitere Struktur ihres Horenschlusses an-
belangt, so scheint doch gerade bei ihr jene klassische Entlassung vorzuliegen,
wie sie sich seit dem 4. Jh. in Jerusalem und Antiochia am Ende des Wort-
gottesdienstes der Messe (Liturgie der Katechumenen) und am Ende der Ves-
per nachweisen lafft16. Der Diakon trug dabei eine Reihe von Bitten vor, wel-
che die Glaubigen und besonders die Kinder jeweils mit dem Bittruf ,,Kyrie
eleison® beantworteten??. ,,Die Reihe der Bitten ist von Fall zu Fall verschie-
den. Aber es wird in der Regel gebetet fiir die ganze Kirche, fiir den Klerus,
fiir das Volk und den Herrscher, fiir die Reisenden und die Kranken, fiir die
Wohltiter des Gotteshauses und der Armen, (und) um den Frieden. Diese
Gebetsform, die man Litanei nannte, ist schon im 5. Jh., vielleicht gerade
durch Jerusalempilger, nach dem Westen verpflanzt und hier entweder in
Ubersetzungen oder in freier Neufassung bald allenthalben gebraucht wor-
den“18, Nach dem Vortrag aller Bitten beschlofl der Hauptzelebrant (Bischof

10 Das legt z. B. die leise Rezitation des ,,Vater unser* bei den kleinen Horen nahe, wihrend
dieses Gebet ja bei den grofien Horen laut vom Oberen zu singen ist; vgl. RB 13,12-14.

11 Vegl. Jungmann, Das Kyrie, 2.2.0., 245.

12 Vgl. Elisabeth Kasch, Das liturgische Vokabular der frithen lateinischen Ménchsregeln: Regu-
lae Benedicti Studia Supplementa 1, Hildesheim 1974, 273.

13 Vgl. Suitbert Baumer, Ein Beitrag zur Erklirung von Litaniae und Missae in Cap. 9-17 der
heiligen Regel: Studien und Mitteilungen zur Geschichte des Benediktinerordens und seiner
Zweige 7 (1886), 289.

14 Benedikt versteht unter ,,opus Dei* ohne Zweifel alle Horen des Offiziums; vgl. Kasch,
a2, Qg

15 RB 67,11.

16 So in der durch Atheria festgehaltenen Jerusalemer Vesper und in der durch die Constitutio-
nes Apostolorum iiberlieferten antiochenischen Entlassung der Katechumenen nach dem Wort-
gottesdienst der Messe und der Gliubigen am Ende der Vesper; vgl. Jungmann, Missarum Sol-
lemnia I, a.2.0., 431.

17 Vgl. ebenda.

18 Ebenda.



bzw. Priester) die Litanei durch eine Oration!®, Anschliefend forderte der
Diakon die Gliubigen zur Neigung ihres Hauptes auf, woraufthin der Haupt-
zelebrant den Entlassungssegen sprach20, Schlieflich entlief sie der Diakon
mit den Worten: ,,Exite in pace®2.,

Schon Atheria und Johannes Kassian (f 430/435) bezeichnen diesen Ab-
schlufiteil des Stundengebets als ,,missa*, RM auch als ,,missae*“22, Wie See-
mann festgestellt hat, meint auch Benedikt ein ganz dhnlich strukturiertes
Entlassungsgebet, wenn er in RB 9-17 von den ,,missae spricht23, Denn
auch der als ,,missae* bezeichnete Abschlufl der benediktinischen Komplet
setzt sich nach RB 13,14 und 17,10 aus einer (wohl etwas gekiirzten) Kyrie-
Litanei, einem als Kollekte darauf folgenden, leise gebeteten ,,Vater unser
und einem Segen zusammen. Lediglich der Hauptneigungs- und Entlassungs-
ruf des Diakons wird nicht eigens erwihnt, war also entweder selbstverstind-
lich oder ist aus Kiirzungsgriinden weggefallen24. Wie schon in Antiochia und
Jerusalem der Bischof, so hielten in der Regula Magistri (= RM), in der Re-
gula quattuor patrum, bei Kassian und bei Benedikt der Abt oder die Prie-
stermonche die ,,missae*“?5, Wenden wir uns nun — im Rahmen der benedik-
tinischen Komplet — der geschichtlichen Entwicklung der einzelnen Elemente
der Entlassung zu.

1. Die Kyrie-Litanei

Schon 1 Tim 2,1-2 fordert ,,zu Bitten (defjoeic) und Gebeten (moog-
evxac), zu Firbitten Gvredéec) und Danksagung (fﬁxagmrfag), auf,
und zwar fiir alle Menschen, fiir die Herrscher und fiir alle, die Macht aus-
tiben, damit wir in aller Frommigkeit und Rechtschaffenheit ungestért und
ruhig leben kénnen®. Daher stoflen wir schon im 2. und 3. Jh. im Osten auf

' Vgl. fiir die Vesper Itinerarium Aetheriae 24,6 (SCh 21, 192) und Constitutiones Apostolo-
rum 8,37,1-3 (Didascalia et Constitutiones Apostolorum, ed. Franz Xaver Funk, Paderborn
1905, I, 544-547). — Zu dieser Oration vgl. Jungmann, Missarum Sollemnia I, 2.2.0. 615 bes.
Anm. 12, 617f., 620 und 623f.

20 Vgl. fiir die Vesper Itinerarium Aetheriae 24,6 (SCh 21, 192) und Constitutiones Apostolo-
rum 8,37,4-6 (Funk, a.a.0., 5461.). — Wihrend Atheria nur den Ritus beschreibt, bietet Const,
Ap. auch das zugehorige Formular,

?1 Vgl. Constitutiones Apostolorum 8,37,7 (Funk, a.a.0., 546£.),

22307o]. Kasch, a:2.0., 22¢.

* Vgl. Hugo Seemann, Der Abschluff der kirchlichen Tagzeiten: Benediktinische Monats-
schrift 29 (1953), 39—43. — Zur weiteren Bedeutung von ,,missae” in anderen Kapiteln von RB
vgl. Kasch, a.2.0., 23f.

** Wie RB 35; 44; 53; 58; 67 und 71 nahelegen, nahm der Ménch den Segen ohnehin stets
kniend, tief verbeugt oder gar auf dem Boden liegend entgegen; vgl. Basilius Steidle, Die Regel
St. Benedikts, eingeleitet, iibersetzt und aus dem alten Ménchtum erklirt, Beuron 1952, 174 f.,
bes. Anm. 2.

» Vgl. Kasch, 2.a.0., 24. — Entgegen Kasch sind hier nicht nur die Gastpriester, sondern ganz
allgemein die Priesterménche gemeint.
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Vitertexte, die fiir den kirchlichen Gottesdienst fiirbittendes Gebet nahe-
legen26. Im 4. Jh. begegnen wir bereits ganz konkret in Antiochia und Jerusa-
lem der oben beschriebenen Kyrie-Litanei, die im Laufe des 5. Jh.s auch im
Westen Eingang findet?’. Thre klassische Form erhilt sie in Rom in der wohl
auf Papst Gelasius I. (T 496) zuriickgehenden ,,Deprecatio Gelasii“28. Dem
rémischen, orientalischen und italienischen Vorbild entsprechend, will auch
die Synode von Vaison (529) das mehrfach gesprochene ,,Kyrie eleison® in
ihrem Bereich ,,in Mette, Messe und Vesper eingefiihrt wissen*?°. Die gleiche
Kyrie-Litanei ibernimmt schlieflich auch Benedikt — freilich bei den kleinen
Horen wohl etwas gekiirzt3°.

,,Wihrend die Synode von Vaison und die Regula S. Benedicti noch den al-
ten Typ der Kyrie-Litanei meinen, wie er vom Osten heriibergekommen ist,
kiindigt sich bald eine charakteristische Verinderung dieses urspriinglichen
Typus an. Heraufkommendes kindliches Lebensgefiihl des Mittelalters emp-
findet die immer gleiche Wiederkehr des Kyrie-Rufes als zu monoton und
hilt Ausschau nach wechselnden Fiirbittrufen, die spezieller auf das jeweilige
Anliegen ausgerichtet wiren. Man findet sie in Fiille in dem Buch, das man
noch als das Gebetbuch empfindet, im Psalter. So beginnt man, auf die vor-
gesprochene Intentionsangabe statt mit dem alten Kyrie mit einem entspre-
chend ausgewihlten Psalmen-Versikel zu antworten*3?, z. B. ,,(Oremus) pro
fratribus nostris absentibus. R.: Salvos fac servos tuos, Deus meus, sperantes
in te“32, Zu dieser irischen, in der Regel des hl. Kolumban (f 615) erstmals
falbaren ,,Form der Psalmenverwendung in den Preces kommt noch eine gal-
likanische, in der auch ohne Intentionsangabe einfach Psalmverse, aufgeteilt
in Versikel und Responsorium, aneinandergereiht werden®33. So bestimmt
schon das Konzil von Agde im Jahre 506, dafl am Ende von Matutin und
Vesper (in conclusione matutinarum et vespertinarum missarum) stets ,,die
,capitella de psalmis‘ gesagt und dieselben mit der Collecte (collecta oratione)
und dem Segen des Bischofs geschlossen werden®3 sollen. Da Caesarius von
Atles (+ 542) dieses Konzil selbst geleitet hat35, tauchen verstindlicherweise
auch in seinen beiden Klosterregeln die ,,capitella” als Horenschlufl auf®*.

2 Vel. Biumer, Ein Beitrag, 2.2.0., 288.

27 Vgl. Jungmann, Missarum Sollemnia I, 2.2.0., 431f.

28 Vgl. ebenda, 433—435 mit dem Text dieser Kyrie-Litanei.

29 Ebenda, 433; vgl. Fischer, Litania, 2.2.0., 56.

30 Vol. oben S. 161.

31 Fischer, Litania, 2.2.0., 57.

32 Jungmann, Das Kyrie, a.2.0., 240.

33 Ebenda.

34 Biumer, Ein Beitrag, a.2.0., 290.

35 Vgl. Odilo Heiming, Zum monastischen Offizium von Kassianus bis Kolumbanus: ALW 7/1
(1961), 121.

36 So in der um 534 entstandenen Nonnenregel schon regelmifig in Terz, Sext und Non der
Werktage (vgl. Clemens Blume, Der Cursus s. Benedicti Nursini und die liturgischen Hymnen



Sein Schiiler und bischéflicher Nachfolger Aurelian (f 551?) schreibt dieses
Strukturelement bereits am Schlufl aller Horen vor3?, bei der Komplet aus-
driicklich als ,,capitella consuetudinaria“3, liflt auf das ,,Capitellum® aber
noch.ein dreimaliges ,,Kyrie eleison® folgen3. Ob dieses dreifache Kyrie ur-
springlich auf jeden Versikel der Psalmen-Litanei antwortete oder lediglich
an ihr Ende gesetzt wurde, lifit sich aus dem Text allerdings nicht erschlie-
flen40.

Irgendwie, wenn auch in stark geschrumpfter Form, blieb jedenfalls die
oben beschriebene orientalisch-rémische Kyrie-Litanei auch nach dem Auf-
kommen der Versikel-Litanei erhalten. In der Form ,,Kyrie eleison, Christe
eleison, Kyrie eleison‘ lifit sie sich — eng verbunden mit einem nachfolgenden
,» Vater unser® seit dem 8. Th. in westlichen Beicht- und Bufordines und seit
dem 9. Jh. im Stundengebet vor den eben beschriebenen iro-gallischen Versi-
kel-Reihen nachweisen!. Das erstmals in der Messe neben dem ,,Kyrie elei-
son‘ nachweisbare ,,Christe eleison® wird dabei bereits von Gregor d. Gr.
(T 604) als typisch romisch charakterisiert*2. Das ,,Christe eleison® wurde
damals allerdings noch nicht wie heute als mittleres von drei Gliedern gesun-
gen, sondern beide — ,,Kyrie eleison® und ,,Christe eleison*“ — wurden ledig-
lich in gleicher Anzahl wiederholt*3. Erst in dem Ende des 8. Jh.s entstande-
nen Ordo von St. Amand singen in der Messe zwei Chore je dreimal ,,Kyrie
eleison®, ebensooft ,,Christe eleison” und dann wieder ,,Kyrie eleison®#¢,
Fiir das Stundengebet scheint dagegen eine ausdriickliche Bestimmung der
nach 817, also kurz nach den Aachener Reformbeschliissen entstandenen
»»Capitula notitiarum‘ den Wendepunkt anzugeben, seit dem sich der Wort-
laut ,,Kyrie eleison, Christe eleison, Kyrie eleison auf breiterer Ebene
durchgesetzt hat*s. Amalar (} ca. 850) setzt diese Praxis jedenfalls bereits um

des 6.~9. Jh.s in ihrer Beziehung zu den Sonntags- und Ferialhymnen unseres Breviers: Hymno-
logische Beitrige. Quellen und Forschungen zur Geschichte der Lateinischen Hymnendichtung,
Leipzig 1908, 111, 37), aber auch in der Ostervigil und -Non (vgl. ebenda, 36), sowie in der Fest-
tagsprim (vgl. ebenda, 38). — In der um 506 entstandenen Ménchsregel werden dagegen nur am
Ende der Matutin ,,Capitella® erwihnt; vgl. Biumer, Ein Beitrag, a.2.0., 290 Anm. 1.

37 Vel. Blume, Der Cursus, a.2.0., 40; Heiming, Zum monastischen Offizium a.2.0., 121.
38 Vgl. Blume, Der Cursus, 2.2.0., 43; Camillo Callewaert, De completorio ante s. Benedic-
tum: Sacris erudiri, Steenbrugge 1940, 128.

3 Vel. Anm. 37.

40 ,,Sic in omni opere Dei tercia vice Kyrieleison dicite: antequam incipiatis, et psalmis perdictis,
et capitello perdicto* (Blume, Der Cursus, a.2.0., 40). — Da Aurelian das Abschlufielement sei-
nes Offiziums nach Heiming, Zum monastischen Offizium, a.a.0., 121 abgesehen von der
Komplet stets im Singular als ,,capitellum® bezeichnet, lifit sich auch im vorliegenden Fall nicht
feststellen, ob er damit nur ein einzelnes Versikel-Paar oder eine ganze Versikel-Litanei meint.
41 Vgl. Jungmann, Das Kyrie, 2.2.0., 243£.

42 Vgl. Jungmann, Missarum Sollemnia 1, a.2.0., 436 bes. Anm. 30.

43 Val. ebenda, 436; Jungmann, Das Kyrie, 2.2.0., 245.

44 Vgl. Jungmann, Das Kyne, a.2.0., 245.

45 Vgl. ebenda, 246. — Entgegen Jungmann lautet der Titel der zitierten Quelle nicht ,,Capituli
novitiarum*, sondern ,,Capitula notitiarum*‘. Die Quelle selbst ist auf kurz nach 817 zu datieren;
vgl. Corpus Consuetudinum Monasticarum, hrsg. von Kassius Hallinger, Siegburg 1963, 1, 340.

165



166

830 bei der Beschreibung der Prim als selbstverstindlich voraus“t. Die seit
dem 9. Jh. hervortretende und sich langsam durchsetzende trinitarische Deu-
tung dieser dreifachen, urspriinglich ohne Zweifel christologisch gemeinten
Anrufung diirfte dabei ihre Verbreitung besonders gefordert haben®.

Was die auf unsere inzwischen geschrumpfte Kyrie-Litanei und das ,,Pater
noster folgenden, mit Fiirbitten-Intentionen vermischten und ohne Zweifel
eine Verdoppelung darstellenden Psalmen-Versikel betrifft, so kann natiirlich
erst ein eingehendes Studium der liturgischen Handschriften zu einem exak-
ten Ergebnis fiihren®s, Aber erfreulicherweise zeichnet sich die Entwicklung
auch in den gedruckten oder wissenschaftlich erschlossenen handschriftlichen
Quellen zumindest in groben Ziigen ab. Seit den sehr konkreten ,»capitella
consuetudinaria®, wie sie Aurelian am Schluff der Komplet vorschreibt*,
driicken sich die nachfolgenden Quellen allerdings zunichst nur sehr allge-
mein aus. So spricht Kolumban in seiner Regel lediglich von dem ,,versiculo-
rum augmentum intervenientium*, mit dem in den kanonischen Horen (ora-
tiones canonicae) fiir alle Stinde zu beten seis®. Vom 8. bis 10. Jh. ist nur
noch sehr allgemein von den in allen Horen iiblichen Preces die Rede, ohne
daf ihre Form niher beschrieben wird5%. Erst Ulrich von Ulrichszell (1 1086)
berichtet von 17 Versikeln (versicula), die in Cluny am Schluff der Komplet
als ,,Preces” verwendet werden2, Aber schon im ausgehenden 12. Jh. sind in
einem Brevier von St. Germain des Prés nur mehr sechs reine Psalmen-Versi-
kel als Komplet-Preces nachweisbarS3, Daran scheint sich im benediktini-
schen Bereich nicht viel geindert zu haben. Denn noch ein 1576 in Tegernsee
erschienenes monastisches Brevier druckt die gleichen Versikel ab, lediglich
um zwei Versikelpaare vermehrt54. Ohne Zweifel handelt es sich dabei um die
schon oben beschriebene gallikanische Form der ,,Preces, bei der ja be-
kanntlich ,,ohne Intentionsangabe einfach Psalmverse, aufgeteilt in Versikel
und Responsorium, aneinandergereiht werdenSs.

46 Vgl. Jungmann, Das Kyrie, 2.2.0., 246.

47 Vgl. ebenda, 2471.

48 Einschligige Handschriften des 8.-11. Jh.s fishrt z. B. Biumer, Geschichte, a.2.0., 254f.
Anm. 4 und 611, an, Im Rahmen dieser Arbeit konnten allerdings nur die in Miinchen aufbe-
wahrten Handschriften eingesehen werden; zu den Resultaten vgl. die Fortsetzung im folgenden
Heft.

49 Vol. oben S. 165 bes. Anm. 38.

50 Veol. Baumer, Ein Beitrag, 2.2.0., 291; Fischer, Litania, a.2.0., 57 bes. Anm. 13.

51 Vgl. Biumer, Ein Beitrag, 2.2.0., 2921.

52 Antiquiores consuetudines Cluniacensis monasterii 1,2 (PL 149, 646}); vgl. Edmund Martene,
De antiquis ecclesiae ritibus libri tres, Venedig 21783, IV, 38.

53 Vgl. Martene, 2.2.0., 38. - Das gleiche gilt nach Martene auch fiir ein sehr altes Brevier aus
Montecassino. — Zur Datierung des von Martene herangezogenen Breviers von S. Germain vgl.
Aimé-Georges Martimort, La Documentation liturgique de Dom Edmond Marténe: Studi e Te-
sti 279 (1978), 551 nr. 1167.

54 Breviarium una cum psalterio secundum ritum et consuetudinem monachorum de observantia
S. Benedicti in Tegernsee, Tegernsee 1576, 129.

55 Jungmann, Das Kyrie, a.2.0., 240; vgl. oben S. 164



Wihrend aber noch das neueste lateinische ,,Breviarium Monasticum** das
mit dem leise gesprochenen ,,Vater unser* verbundene ,»Kyrie eleison, Chri-
ste eleison, Kyrie eleison® unverindert iibernommen hat56, wurden die Pre-
ces-Versikel seit dem allgemein verbindlichen ,,Breviarium Benedictinum®
von 1612 gemifl den entsprechenden rémischen Bestimmungen einerseits ge-
kiirzt und andererseits immer seltener gebetet. Der Grund diirfte wohl in
ihrem Buficharakter zu suchen sein, wie er ihnen bereits von Amalar ansatz-
weise?” und in der Folgezeit immer deutlicher zugeschrieben wird5s. Im be-
nediktinischen Brevier von 1612 finden wir jedenfalls als ,,Preces® nur mehr
zwei Versikel-Paare, die ,,practerquam in Officio duplici et infra Octavas®5?
immer zu beten waren®0. Die gleichen Versikel befinden sich noch im mona-
stischen Brevier von 1953, entfallen jedoch abgesehen von den schon 1612 ge-
nannten Ausnahmen auch noch ,,in diebus, in quibus ad Vesperas facta sit
Commemoratio Duplicis aut cujusvis Octavae, etiam Simplicis, nec in Fe-
ria VI post Octavam Ascensionis, nec in Vigilia Epiphaniae®'. Gemifl der
1955 im rémischen Brevier vorgenommenen Streichung der ,,Preces* in Prim
und Komplet®? sind sie schliefilich auch aus dem monastischen Brevier von
1963 verschwunden,

Mégen auch die Preces-Versikel dem benediktinischen Offizium urspriing-
lich fremd gewesen sein — die Wiederbelebung der gekiirzten Kyrie-Litanei
Benedikts, die durch das ,,Vater unser* beschlossen wird, ist sicher abgese-
hen von der benediktinischen Tradition auch vom fiirbittenden Aspekt des
Stundengebets her erwigenswert. Bevor wir uns diesbeziiglich aber der Ent-
wicklung im neuen ,,Monastischen Stundenbuch zuwenden, sei noch ein
Blick auf die Verbindung von Kyrie-Litanei und ,,Vater unser geworfen.,
(Wird fortgesetzt)
*¢ Breviarium Monasticum summorum pontificum cura recognitum pro omnibus sub regula
s. p. Benedicti militantibus jussu abbatis primatis editum, Rom 1963, I, (252). — In dem fiir alle
Benediktiner seit 1616 verpflichtenden und 1612 durch Papst Paul V. approbierten ,,Breviarium
Benedictinum® und in allen nachfolgenden monastischen Brevieren standen »»Kyrie® und ,,Pater
noster” stets als selbstindige Offiziumsteile vor den ,,Preces”. Im Gegensatz zum romischen
Brevier, in dem sie zu den ,,Preces gehorten, wurden sie daher im monastischen Offizium tig-
lich gebetet und blieben von allen rubrizistischen Beschneidungen der ,,Preces unberiihrt, wih-
rend sie im romischen Brevier endgiiltig 1955 zusammen mit den ,,Preces* aus Prim und Kom-
plet verschwanden; vgl. Josef Andreas Jungmann, Das Gebet des Herrn im rémischen Brevier:
Liturgisches Erbe und pastorale Gegenwart. Studien und Vortrige, Innsbruck 1960, 258.

57 Vel. Fischer, Litania, a.2.0., 59; Jungmann, Das Kyrie, a.2.0., 251.

38 Vgl. Jungmann, Das Gebet, a.2.0., 256-258.

%% Breviarium Benedictinum ex Romano restitutum, Pauli quinti pont. max. auctoritate approba-
tum, Venedig 1612, 138.

%0 Wie das zusammen mit den Versikel-Paaren als Teil der »»Preces zu betende ,,Credo™ seit
1612 an diese Stelle des monastischen Breviers kam, kann hier nicht weiter erdrrert werden; vgl.
dazu Josef Andreas Jungmann, Pater noster und Credo im Breviergebet, eine altchristliche Tauf-
erinnerung: Zeitschrift fiir Aszese und Mystik 9 (1934), 259-265.

61 Breviarium Monasticum Pauli V jussu editum, Urbani VIII et Leonis XIII cura recognitum,
Pii X et Benedicti XV auctoritate reformatum pro omnibus sub Regula S. Patris Benedicti mili-

tantibus, pars autumnalis, Mecheln 41953, 254,
62 Vgl. oben Anm. 56.
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Die deutschen Kirchen der Reformation und
die Liturgische Bewegung im 20. Jahrhundert

Dr. Karl Schlemmer 2. Teil

3.22 Kritische Anfragen evangelischer Theologen an die Liturgiekonstitution

Neben diesen erginzungsfihigen positiven Wiirdigungen lassen sich die
wichtigsten Kritiken evangelischer Theologen an der Liturgiekonstitution in
vier Anfragen zusammenfassen:

1. Die Frage, ob der dialogische Charakter der Liturgie in der Liturgickon-

stitution als durchgehende Bestimmtheit durchgehalten wird.*?

2. Die Ausgewogenheit der Beziehung von Wort, Sakrament und Liturge,
also die Frage, ,,0b die Predigt und die Eucharistie in echter Korrelation
auf gleicher Ebene zueinander stehen und nicht das Sakrament eine
Uberhohung des Wortes darstellt®.#?

3. Die Frage nach dem Stellenwert der pneumatologischen Struktur der Li-
turgie.5°

4. Die Frage nach dem kirchlichen Amt und seine Bedeutung fir den Got-
tesdienst als hierarchische und als gemeinschaftliche Handlung.5!

Hier ist nicht der Platz fiir eine ,,Kritik der Kritik®, dennoch sei auf zwei
wichtige Grundsitze hingewiesen, die fiir die Hermeneutik der Liturgiekon-
stitution von evangelischen Kritikern gelegentlich nicht beachtet worden sind:

1. Die Liturgiekonstitution sollte nicht von den iibrigen Konzilsdokumen-
ten isoliert beurteilt werden;

2. die Liturgiekonstitution ist wie alle Konzilsdokumente nicht nur ein
Text, sondern zugleich ein Impuls.*?

Entscheidend scheint zu sein, daf die Verwirklichung zentraler Anliegen
der Reformation in der Liturgiekonstitution und Liturgiereform der katholi-
schen Kirche nicht auf evangelischer Seite zu selbstgefilliger Zufriedenheit
verfithrt, sondern zu einer ernsthaften Uberpriifung der eigenen Position, zur
Skumenischen Gesprichsbereitschaft iiber die nach wie vor kontroversen
Fragens® und nicht zuletzt zu einer realistischen Einschitzung ihrer eigenen
Gottesdienstpraxis veranlaft. Denn umgekehrt 3t sich sehr wohl die Frage
stellen, ob der evangelische Gottesdienst, wie er sonntdglich in den meisten

48 Tst der Vorrang der Heilszuwendung, der Bewegung ,Von Gott her® im Dialog der Liturgie
wirklich durchgehalten?* (Herbert Goltzen, Constitutio de sacra Liturgia, 114).

49 Herbert Goltzen, Constitutio de sacra Liturgia, 114.

50 Siche bei Herbert Goltzen, Constitutio de sacra Liturgia, 114f: ,,Rechnet die Kirche ernsthaft
mit dem Wirken des Heiligen Geistes? . . . (Ist) die Erwihnung des Heiligen Geistes mehr .. .
als eine anstandshalber zur stilistischen Abrundung angefiigte Formel . . .? — Hier hat gewift die
westliche katholische Kirche einen gehdrigen Nachholbedarf, so dafl diese Anfrage sehr berech-
tigt ist.

51g\/gl. die Diskussion bei Emil Joseph Lengeling, Protestantische Wertungen der Liturgiekon-
stitution, 35-39.

52 Siche Emil Joseph Lengeling, Protestantische Wertungen der Liturgiekonstitution, 26-31.
$3 Hierher gehoren: Theologie der Eucharistie, Opfercharakter der Messe, Transsubstantiations-
lehre, Verhiltnis von gemeinsamem und besonderem Priestertum.



Gemeinden gefeiert wird, in der Tradition der Reformation tiberhaupt steht
und dem reformatorischen Anliegen entspricht. ,,In allen entscheidenden
Punkten sind in der Liturgiekonstitution die gleichen Erkenntnisse wirksam,
die gleichen Ziele im Blickfeld, wie sie auch in der liturgischen Erneuerung
innerhalb der evangelischen Kirche seit Jahren wirksam sind; und so rechtfer-
tigt die Prufung dieser Konstitution das Urteil, dafl die liturgische Erneue-
rung nicht nur eine 6kumenische Aufgabe, sondern ein Skumenisches Ge-
schehen ist und dafl, wie es ein lutherischer Beobachter des Konzils ausge-
driickt hat, die nach diesen Grundsitzen gestaltete Liturgie der rémischen
Kirche evangelischer sein wird als es der landliufige protestantische Gottes-
dienst iiberhaupt ist. 54

3.3 Okumenische Offenheit und Konvergenz

Die Reformation war eine starke Herausforderung fiir die katholische Kir-
che und von daher ein heilsamer Anstof} zur kritischen Selbstbesinnung und
Erneuerung. Die Liturgiekonstitution des Vatikanum II und die von ihr aus-
gehenden Impulse zur liturgischen Erneuerung sind ein ganz deutlicher Be-
weis dafur, dafl der Grundsatz der ,,ecclesia semper reformanda® nicht Pro-
prium einer Konfessionsfamilie, sondern urkatholisches Prinzip ist. Auf der
anderen Seite ist die liturgische Erneuerung in der katholischen Kirche zu-
gleich eine ebenso starke Herausforderung fiir das gottesdienstliche Leben der
Reformationskirchen.

Die Verpflichtung, im ,,Jahrhundert der Okumene* das Christuszeugnis
glaubwiirdig in einer sikularen Welt zu leben und missionarisch weiterzuge-
ben, ist Grund genug, sich nicht mit dem Skandal der Spaltung abzufinden. 55
Bedeutsame Schritte auf dem Weg der Anniherung der Kirchen im deutschen
Sprachraum sind mit der Erarbeitung gemeinsamer liturgischer Texte®¢ durch
die ,,Arbeitsgemeinschaft fiir gemeinsame liturgische Texte der Kirchen im
deutschen Sprachraum® seit dem Jahr 1966 getan worden. Diese Texte wur-
den in den letzten Jahren von den Kirchen approbiert und verbindlich einge-
fiihrt.

Die Sammlung ,,Gemeinsame Kirchenlieder ist von der ,,Arbeitsgemein-
schaft fiir 6kumenisches Liedgut* nach seit 1969 andauernden Vorarbeiten am
12. Juni 1973 der Offentlichkeit tibergeben worden. Wenn damit auch an die
Lernbereitschaft der Mitglieder der einzelnen Kirchen nicht geringe Anforde-

#4 Wilhelm Stahlin, Die Konstitution in evangelischer Deutung, 128.

*% Vgl. die Regel von Taize: ,,Finde dich niemals ab mit dem Skandal der Spaltung unter den
Christen, die alle so leicht die Nichstenliebe bekennen und doch getrennt bleiben. Habe die Lei-
denschaft fir die Einheit des Leibes Christi** (Roger Schutz, Warten auf das Ereignis Gottes, 15).
56 Dazu gehéren: Credo, Vaterunser, Ordinariumstexte der Messe.
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rungen gestellt werden, so lafit sich doch der spirituelle, ekklesiale und oku-
menische Wert dieser gemeinsamen liturgischen Texte und Lieder fiir die
,,Okumene am Ort nicht hoch genug veranschlagen.37 ,,Die gemeinsamen
Texte ermoglichen nun das gemeinsame Beten, sie sollen besonders den oku-
menischen Wortgottesdiensten dienen. Es soll die Einheit der Texte Zeichen
des 8kumenischen Willens der Kirchen sein, ein Schritt auf dem Weg zur vol-
len Einheit in dem Einen Herrn.“58 So war es dann auch eine Selbstverstind-
lichkeit, daR dieses kumenische Lied- und Textgut Aufnahme fand in das
katholische Gesangbuch ,,Gotteslob®, das 1975 fiir die deutschsprachigen
Dibzesen herausgegeben wurde.5?

Gewifl wird man gegeniiber der 6kumenischen Euphorie der 60er Jahre
heute niichterner auf die ,,Okumene der kleinen Schritte® (Kardinal Déopfner)
abzielen, gerade im Blick auf die Problematik der Abendmahlsgemeinschaft
oder der gegenseitigen Anerkennung der Amter.® Es fragt sich aber, ob die-
sem Vorgehen auf die Dauer nicht die grofere Verheiffung im Sinne von Jo-
hannes 17 zukommt; der Besuch von Papst Johannes Paul II. in der Bundes-
republik Deutschland im November 1980 hat gerade in dieser Beziehung
iberdeutliche 6kumenische Zeichen gesetzt.

Schlufbemerkung

Das Wort des Heils, das der Kirche anvertraut ist, ist ,,ewiges Evange-
lium®®!, nach Inhalt und Ziel unverinderlich.®? Dieses und ,kein anderes
Evangelium*? hat die Kirche zu verkiinden. Und dennoch wiirde es zu ei-
nem anderen Evangelium, wollte die Kirche das empfangene und ihr aufge-
tragene Wort nur konservieren und so weitertradieren. Oder anders gesagt:
die Kirche wiirde zu einem Museum von vielleicht ehrwiirdigen Altertiimern,
wenn sie nicht ihre ganze denkerische Kraft und ihr missionarisches Engage-
ment einsetzen wiirde fiir die Begegnung von Botschaft und Situation, fiir die

57 Siehe dazu die ausgezeichnete Zusammenfassung und Dokumentation bei Bernhard Béhm,
Die liturgische Erneuerung in den christlichen Kirchen, 90-108.

58 Prises Joachim Beckmann/Kardinal Hermann Volk in der ,,Erklirung zu den neuen kume-
nischen liturgischen Texten® vom 20. Mai 1971, zit. bei Bernhard Bohm, Die liturgische Erneue-
rung in den christlichen Kirchen, 99.

5% Die betreffenden Lieder wurden im ,,Gotteslob* unter der Liednummer mit einem ,,6% ver-
sehen.

60 Dazu erschien 1978 eine eigene Publikation, die inzwischen bereits in der 3. Auflage vorliegt:
Gemeinsame romisch-katholische/evangelisch-lutherische Kommission, Das Herrenmahl, Pader-
born—Frankfurt/Main 1978-80.

61 Offb. 14,6.

62 Vgl. Joh 3,16.

53:G3l-1,9.



je neue Interpretation und Aktualisierung des Zuspruchs und Anspruchs des
Wortes Gottes gegeniiber den Herausforderungen der Zeit.

Dieses vom Evangelium selbst geforderte Aggiornamento (= Verheuti-
gung) gilt in derselben Weise fiir alles Ringen um die rechte Gestalt des Got-
tesdienstes. Das Wissen um die notwendige Korrelation von Kontinuitit und
Situationsbezogenheit aller liturgischen Erneuerung wird dabei vor einer vor-
dergrindigen Hektik des Reformerischen um jeden Preis bewahren, anderer-
seits aber bemiiht sein, die Kontinuitit liturgischer Tradition auf die Realiti-
ten der gegenwirtigen Situation von Mensch, Welt und Gesellschaft zu bezie-
hen. 54

»»Das Geheimnis wahren liturgischen Lebens liegt immer in der Polaritit,
den Consensus der Kirche Christi aller Zeiten nicht preiszugeben und doch
Gottesdienst zu begehen als ein Mensch, der sich seiner Gegenwart verpflich-
tet und ihr gegeniiber zu wirkungsfihigem Zeugnis gerufen weiff.“ %5 Von da-
her gesehen und verstanden muf} liturgische Erneuerung bleibende Aufgabe
und Verpflichtung der Kirche sein!

4 Gegeniiber der ,,geradezu verwirrende(n) Vielfalt von gottesdienstlichen Experimenten und li-
terarischen Angeboten zum Thema: ,Gottesdienst in neuer Gestalt’ will das Strukturpapier der
Lutherischen Liturgischen Konferenz (Versammelte Gemeinde. Struktur und Elemente des Got-
tesdienstes — Zur Reform des Gottesdienstes und der Agende, Hamburg 1974) nicht nur bei der
Gestaltung und Reform liturgischer Ordnungen Hilfe bieten, sondern . . . der Gewinnung neuer
Einsichten in die Vielfalt und Einheit des christlichen Gottesdienstes dienen* (ebend. 4). — Auf
die Problematik der ,,Gottesdienste in neuer Gestalt* kann hier natiirlich nicht eingegangen wer-
den; denn dahinter steht die Grundfrage nach dem Sinn des Gottesdienstes iiberhaupt angesichts
der religitsen, ethischen und sprachlichen Krise der Gegenwart. Vgl. hiezu Georg Langgirtner,
Warum tberhaupt Gottesdienst?, in: Gloria Deo — Pax Hominibus (= Festschrift zum 100jihri-
gen Bestehen der Kirchenmusikschule Regensburg 1974), 63—84.

65 William Ernst Nagel, Geschichte des christlichen Gottesdienstes, 204. — Vgl. auch Lutz Mo-
haupt, Feiern — Héren — Handeln (Zur Gottesdienstumfrage der VELKD), reihe gottesdienst
heft 5, Hamburg 1974.

Uberaus kostbar und wertvoll ist es in den Augen des Herrn, wenn das ganze christli-
che Volk zugleich denselben Pflichten nachkommt, wenn samtliche Stande und Rang-
stufen beiderlei Geschlechts im selben Geist zusammenwirken, wenn alle einmitig und
in gleicher Weise bedacht sind, das Bése zu meiden und das Gute zu vollbringen, wenn
Gott in den Werken seiner Diener verherrlicht wird und viele den Urquell aller Liebe
durch Dankesworte preisen. Man speist die Hungernden, kleidet die Nackten, besucht
die Kranken, und keiner ist auf das bedacht, was ihm selber nlitzt, sondern auf das, was
dem Néchsten frommt, solange jeder seine Habe fiir ausreichend hélt, um fremde Not
damit zu lindern. Leicht findet man dort einen ,,fréhlichen Geber", wo das MaB der Mild-
tatigkeit im richtigen Verhaltnis zu den Mitteln steht.

Niemand aber bleibt durch die Gnade Gottes, ,die alles in allen wirkt*, vom Gewinn
und von den Verdiensten der Glaubigen ausgeschlossen. Kann doch die Gesinnung die
némliche sein, auch wenn der Besitz verschieden ist. Wenn sich der eine (iber die Frei-
gebigkeit des andern freut, wird er durch seine Gesinnung dem gleich, den er mit seinen
Gaben nicht erreichen kann. Bei einem Volk, in dem alle Glieder des ganzen Leibes nur
darauf bedacht sind, nach Kraften die Werke der Liebe zu pflegen, gibt es keinen Vorzug
und keine Verschiedenheit. Es braucht sich auch der nicht seiner Diirftigkeit zu scha-
men, der die reichen Gaben eines andern rithmt; denn der Ruhm des einzelnen ist eine
Zierde fir alle. Wenn wir uns insgesamt vom Geiste leiten lassen, so sind unsere Taten
nicht nur jene, die wir selbst vollbringen, sondern auch die, woriiber wir uns bei anderen
freuen. Trachten wir also nach dieser segenbringenden Festigkeit heiliger Eintracht!

Leo der GroBe, Predigt 88,4—5
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Die Weinsegnung zum Gedenken an den Falkner-Patron
St. Bavo

— Liturgische Aspekte im Rahmen der Verehrung eines Volksheiligen —
Prof. Dr. Hermann Reifenberg

Fiir viele Berufe und Interessengruppen fritherer Zeit war es eine Selbstver-
standlichkeit, einen Schutzpatron zu haben und zahlreiche Bestandteile davon
erhielten sich bis heute. Dies betrifft auch die drei ,,Sparten‘, deren Betiti-
gungsfeld die Jagd ist. So haben beispielsweise die Jiger St. Hubertus bzw. in
manchen Gegenden (friher) St. Eustachius als Patron®. Den Fischern ist be-
sonders St. Peter heilig; daneben begegnen wir aber auch bei ihnen anderen
Personen2. Die Falkner im westlichen Bereich wenden sich meist an St. Bavo,
den im niederlindisch-flimischen Kulturgebiet beheimateten Heiligen3. Hier
ist jedoch fiir entferntere Gebiete ebenfalls ein weiterer Name bekannt#. Un-
sere Aufmerksamkeit soll nun vor allem dem als Falknerpatron weitverbreite-
ten St. Bavo gelten, speziell bestimmtem Brauchtum, das im Zusammenhang
mit seiner Verehrung entstand. Es zeigt deutlich, daf} man St. Bavo — iiber die
Falknerei hinaus — als echten Volksheiligen bezeichnen kann.

DER FALKNERPATRON ST. BAVO ALS VOLKSHEILIGER

Zunichst einmal mag es wissenswert sein, dafl der Falknerpatron, dessen
Hauptfest am 1. Oktober begangen wird, in seinem heimischen Bereich eine
sehr bekannte Heiligengestalt ist. Sie spielt nicht nur im religiosen Umkreis,
sondern auch im Volksleben und Brauchtum eine wichtige Rolles. Beispiels-
weise hat der Gottesdienst an diesem Tag, die St.-Bavo-Messe (Sint Baafs-
mis), zum Begriff ,,Bamis* gefiihrt, der in vielfiltiger Weise zu einem mar-
kanten Termin wurde®. So bezeichnet Bamis, aufgrund des Festdatums An-
fang Oktober, allgemein den Beginn des Herbstes bzw. der kiihleren Jahres-
zeit mit den sie begleitenden Winden und Regen. Vergleichbare Blickpunkte
enthalten die Ausdriicke Bavowetter (Bamisweer) und Bavozeit (Bamistijd).
Ferner benennt man landwirtschaftliche Erzeugnisse gegen Ende des Jahres
wie Riiben, Spark (Futterpflanze) und spiten Klee als Bavofutter (Bamisvoe-

1 Vgl. dazu: Morper, J. J.: Die Wallfahrtskirche Vierzehnheiligen (Landkreis Lichtenfels/Ober-
franken); 5. Aufl. Miinchen 1966, S. 7-11. Als einer der 14 Nothelfer ist der heilige Eustachius
mit einem Hirsch dargestellt. Die jetzige Kirche wurde 1772 geweiht.

2 Am Fischer-Geritehaus der Abtei Maria Laach/Eifel (bei Andernach/Rhein) findet sich ein Re-
lief, das St. Hubertus zeigt. Ein beigefiigter Spruch lautet: Bei Jagd und Fischerei — St. Hubert
steh’ uns bei. Diese Inschrift las Verf. noch 1981.

* Dazu vgl. Dreyer, H. J.: Die Schutzheiligen der Falknerei in der westlichen und 6stlichen
Welt; Jahrbuch Deutscher Falkenorden (= Jb. DFO) 1976/77, S. 83—84. Dort auch weitere Li-
teratur. — Vgl. auch Anm. 26.

* Vgl. dazu die Daten in Anmerkung 3. Genannt wird fiir Rufland ,,Martyrer Trifon, der Falk-
ner*,

* Entsprechende Daten finden sich Brabant, J. van: Sint Bavo — Edelman, boeteling en monnik;
Wilrijk/Belgien 1967. — Der Titel lautet auf deutsch: St. Bavo — Edelmann, Biifler und Ménch.
¢ Vgl. dazu die Belege in Brabant (Anm. 5), S. 25f. und 43f. — Zum Wort ,,Bamis® ist an die
ahnliche deutsche Bildung ,,Kirmes* zu erinnern.



der). In hnlicher Weise heiffen die letzten Pflaumen bzw. Zwetschken Bavo-
pflawmen (Bamispruimen), die Herbstblumen gelten als Bavoblumen (Bamus-
bloemen) und das (Winter-)Getreide hat den Namen Bavokorn (Bamiskoren).
In der Schule werden die Ferien dieser Zeit Bavoferien (Baefmisvacantie) ge-
nannt. Auch im Zahlungsverkehr begegnet uns der Heilige als Bavopacht
(Bamispacht).

ST. BAVO ALS FURSPRECHER IN KRANKHEIT

Bei der Verbundenheit des Volkes mit diesem Heiligen verwundert es
nicht, daf} er ebenfalls in Krankheiten als Fursprecher angerufen wurde. Da-
bei ist speziell fiir die Vergangenheit daran zu erinnern, dafl man bei der viel-
fach feststellbaren Ohnmacht fritherer Zeit gegeniiber bestimmten schweren
Gebrechen und Epidemien oft keinen anderen Rat wufite, als zu beten bzw.
sich an die bekannten Heiligen als Helfer zu wenden. Dies geschah im Hin-
blick auf St. Bavo vor allem, weil aus seinem wechselvollen Leben sowie den
sich darum rankenden Legenden — eine Lebensbeschreibung des Heiligen
trigt im Untertitel als markante Wegstadien die Bezeichnungen: Edelmann,
Biifler und Monch — zahlreiche Wundertaten, gerade auch was Krankheiten
betrifft, berichtet werden.

WEINSEGNUNG IM GEDENKEN AN ST. BAVO BEI KRANKHEIT

Eine typische Form der Bitte um Hilfe bei Krankheit im Gedenken an
St. Bavo ist bzw. war, daf man, in Verbindung mit bestimmten Gebeten,
Kranken besonders gesegnetes Wasser oder auch gesegneten Wein (so zu Wil-
rijk/Belgien) zu trinken gibt. Dieser Trank wird verschiedentlich aus einem
besonderen Gefafl (Kinkhoorn) oder einem (hohlen) Kuhhorn gereicht, das
auch die Bezeichnung St.-Bavo-Horn (Sint-Bavohoorn) trigt?. Vor allem bei
Kinderkrankheiten und speziell Keuchhusten begegnet uns dieser Brauch®.

Eine ausfithrliche Beschreibung des Ablaufs und der Umstinde ist aus der
Gemeinde Wilrijk/Provinz Antwerpen (Belgien) bekannt. Dieser Ort hat in-
sofern besondere Bedeutung, als es sich um eine vielbesuchte Wallfahrtsstitte
zum Gedenken an St. Bavo handelt. Dies dokumentiert auch das Wappen der
Gemeinde, das, in blauem Schild, die goldene Figur des Heiligen Bavo mit
dem Falken auf der Faust zeigt. Dieses Wappen wurde dem Ort 1819 im Auf-
trag des Konigs der Niederlande (’s-Gravenshage; heute: Den Haag) aus-
driicklich bestitigt, und diese Bestitigung schlieflich nochmals 1840 durch
den Kénig von Belgien erneuert®. Was hat es nun mit der Weinsegnung auf
sich?

7 Daten dazu vgl. Brabant (Anm. 5), S. 25.
8 Vgl. dazu Brabant (Anm. 5), S. 109 und S. 25.
9 Dazu vgl. Brabant (Anm. 5), S. 4.
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ALLGEMEINE HINTERGRUNDE KIRCHLICHER WEINSEGNUNG

Der Wein, ein schon friih bezeugtes Nahrungsmittel, Zeichen der Freude
und Heilmittel, ist ein mafigebliches Kulturgut der Menschheit. Von daher
hat er auch schon friih Eingang in den religiosen Bereich gefunden??. Wein-
spenden zu Ehren der Gétter, Wein als Opferbestandteil u. 4. werden uns in
vielen Religionen bezeugt. Auch im Gottesdienst des Volkes Israel (Altes Te-
stament) spielt er eine wichtige Rolle. Er ist mafigeblicher Ausdruck gortli-
chen Segens, Inbegriff von Fruchtbarkeit und sonniger Natur. Hinsichtlich
des Christentums sei erwihnt, daf er im Umkreis Jesu von Nazaret und
iiberhaupt im Neuen Testament, nicht zuletzt vor dem Hintergrund des Ju-
dentums, ebenfalls einen bedeutsamen Platz einnimmt. Im christlichen Got-
tesdienst bzw. seiner Liturgie begegnet er uns vor allem als Bestandreil des
Abendmahls bzw. der Eucharistie. Dariiber hinaus ist er jedoch ebenfalls in
mannigfacher Weise in den verschiedenen éstlichen und westlichen Liturgien
anzutreffen. So vor allem besonders im frinkisch-deutschen Bereich!!. Die
bedeutendste Form neben dem Herrenmahl ist dabei die Weinsegnung, auch
Weinbenediktion genannt!2,

Zum Thema Segnung bzw. Benediktion allgemein sei folgendes gesagt'3:
Der religiose Mensch hat die Uberzeugung, dafl die Schopfung und sein Le-
ben kein purer Zufall ist. Vielmehr glaubt er, daff hinter allem ein — wenn
auch oft schwer zu ergriindender — Sinn steht. Und er meint ebenfalls, dafl
man dariiber inhaltlich etwas erhellen kann. Niederschlag solcher Erfahrun-
gen sind Aufzeichnungen mancherlei Art, speziell die Grundschriften der
einzelnen Religionen, wie etwa Bibel, Koran, u. i. Doch nicht nur ,,Ge-
schriebenes gilt als Quelle solcher (gdttlichen) ,,Offenbarung®. Vielmehr
148t auch die sichtbare Schopfung tiefere Hintergriinde erkennen. Als Beispiel
sei ein Erntedankfest mit seinen Gaben und Friichten genannt. Die dabei auf-
gestellten Erntegaben regen zunichst zur Freude iiber die Natur an und sind
eventuell Anlal zur Dankbarkeit. Beim religiosen Menschen schwingt dieser
Dank iiber die Natur hinaus zum Transzendenten (Gott). Damit verbindet
sich vielfach der Wunsch (Bitte), dafl die Gaben dem Menschen hilfreich sein
mogen. Eine bestimmte Form liturgischer Einkleidung einer solchen Feier
stellt nun die ,,Segnung bzw. ,,Benediktion* dar. Ihr tiefster Kern ist also

10 Franz, Ad.: Die kirchlichen Benediktionen im Mittelalter; 2 Binde. Freiburg/Graz 1909
(Fotomechanischer Nachdruck 1960). Hier besonders Bd. 1, S. 279-334.

11 Vg, Reifenberg, H.: Sakramente, Sakramentalien und Ritualien im Bistum Mainz — Seit dem
Spatmittelalter. Unter besonderer Beriicksichtigung der Diézesen Wiirzburg und Bamberg;
2 Binde. Miinster/Westfalen 1971/72. Hier besonders Bd. I, S. 586-592. — Vgl. auch Bd. II,
S. 411-421.

12 Die Wortform ,,Benediktion’ leitet sich vom lateinischen Verb: benedicere — segnen ab.

13 Beziiglich theologischer Hintergriinde zu dieser Thematik vgl. Reifenberg, H.: Fundamental-
licurgie — Grundelemente des christlichen Gottesdienstes; 2 Bande. Wien—Klosterneuburg 1978.



Offenbarung und Dank (Preisung), eventuell verbunden mit Bitte. Hinsicht-
lich der dufleren Form solcher Feiern gibt es unterschiedliche Moglichkeiten.

Angewandt auf den Wein: Aufgrund der Bedeutung dieses Getrinkes als
Nahrungs- und Genufimittel verwundert es nicht, dafl auch in Verbindung
mit Wein bzw. Weingenuf§ solche Segnungen bzw. Benediktionen entstan-
den#,

ANLASSE BZW. TERMINE FUR DIE KIRCHLICHE WEINSEGNUNG

Hinsichtlich der zeitlichen Festlegung, also der Termine solchen Brauch-
tums der Weinsegnung, ist vor allem die gebietsweise unterschiedliche Trau-
benlese und die damit in Verbindung stehende Reifung des jungen Weines ins
Auge zu fassen. In gewisser Beziehung handelt es sich bei einer derartigen
Weinbenediktion nimlich zunichst einmal um eine besondere Form der
»»Erstlingssegnung®. Das heifit: Die ersten Erntegaben bzw. bevorzugte Ele-
mente dieser Art werden in den Umkreis der Kirche gebracht und sind Anlafl
zu Verkiindigung und Dank. So etwa neben den Trauben beispielsweise Ge-
treide (Erntedankfest; Quatember), Kriuter (am 15. August) und Friichte
(unterschiedliche Termine)s.

Ein Teil solcher Segnungen wurde zeitlich oft mit gewissen Monatstermi-
nen bzw. Heiligengedenktagen verbunden. Dies vor allem, wenn ein bekann-
tes Heiligenfest in der Nihe der Erntezeit lag, oder auch in Verbindung mit
der Feier eines in der betreffenden Gemeinde sehr verehrten Heiligen.

Daneben gibt es solches Brauchtum, aufgrund bestimmter Anlisse. Etwa
bei Hochzeiten oder als ,,Minnetrinken®16. Minnetrinken besagt im christli-
chen Verstehenshorizont: Man trinkt sich beim Gastmahl in besonderer
Weise zu. Aber nicht mehr — wie etwa frither im germanischen Bereich — auf
den Namen von Géttern (wie Wotan), sondern im Gedenken bzw. auf den
Namen von christlichen Helden und Heiligen. Als am St.-Johannes-Tag iibli-
cher Trinkspruch gilt beispielsweise: ,,Trinke die Liebe des heiligen Johan-
TiEs

Monatstermine bzw. Heiligengedenktage, an denen eine solche Weinbene-
diktion oder Minnetrinken iiblich war und noch ist, sind zahlreich und unter-
schiedlich. Beispielsweise begegnen uns fiir dieses Brauchtum im frinkisch-

!4 Reifenberg, Sakramente (Anm. 11), I, S. 586f.

15 Quatember (abgeleitet vom lateinischen ,,Quattuor tempora®) bezeichnet den Beginn der vier
Jahreszeiten. Diese auch (vor allem in fritherer Zeit) im kirchlichen Leben bedeutsamen Termine
(Mittwoch, Freitag, Samstag) hingen (urspriinglich) stark mit landwirtschaftlichen Faktoren
(Saat-Ernte) zusammen. Nihere Daten zu den einzelnen Friichten und Terminen liefert gut:
Franz (vgl. Anm. 10), I, S. 335—421.

16 Franz (Anm. 10) I, S. 284 ff. und 286 ff.

17 Zum Text vgl. Reifenberg, Sakramente (Anm, 11), I, S. 591 und II, S. 413. Lateinischer Text:
Bibe amorem sancti Johannis. — Fiir die neuere Zeit vgl. denselben (deutschen) Spruch: Benedik-
tionale fiir die katholischen Bistiimer des deutschen Sprachgebietes; Freiburg 1978, S. 39.
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deutschen Sprachgebiet die Gedenktage der folgenden Heiligen: St. Michael
(29. 9.), St. Martin (11. 11.), St. Gertrud (17. 11. bzw. 17. 3.), St. Stephan
(26. 12.), St. Johannes Evangelist (27. 12.), St. Sebastian (20. 1.), St. Bene-
dikt (21.3.), St. Johannes der Tiufer (24.6.), St. Ulrich (4.7.) und
St. Bernhard (20. 8.). Und damit sind nur die bedeutendsten genannt®. Hin-
tergrund fiir die Einzeltermine ist der Bekanntheitsgrad bzw. die Verehrung
je nach Gegend oder Gemeinschaft (Kirchen, Berufsgruppen, Kloster u. d.).
In diesem Koordinatensystem hat auch die Weinsegnung am St.-Bavo-Tag
ihren Platz.

GESTALTUNG DER WEINSEGNUNG IM GEDENKEN AN
ST BAVO

St. Bavo gilt nicht nur als Patron verschiedenartiger Berufe, sondern man
hat ihn ebenfalls in manchetlei Anliegen, vor allem in Krankheiten, um Fiir-
sprache angerufen?®. Als Patron wird er beispielsweise von den Rittern,
Kriegsleuten und Falknern verehrt; aber er ist auch Patron zahlreicher Kir-
chen und von anderen Personengruppen?’.

Das Vertrauen auf St. Bavo als Helfer in Krankheit hat in der St.-Bavo-
Kirche zu Wilrijk eine besondere Ausprigung gefunden?!. Von dort ist auch
ein aufschlufireiches dreiteiliges kirchliches Gottesdienstformular mit dem
Thema ,,Krankenheilung im Gedenken an St. Bavo* (in Form einer Segnung)
bekannt?2. Es hat folgende Abschnitte: I. Eine Weinsegnung, die sich in ihrer
Gestaltung an ein Formular des Romischen Rituale anlehnt23; I1. Ein Gebet
um Gottes Schutz auf die Fiirsprache des Heiligen; III. Ein abschlieRender
Grufl- und Segenswunsch. In der hier benutzten Vorlage sind die Texte latei-
nisch und niederlindisch geboten; zum Verstindnis wird am Ende dieser Ab-
handlung eine deutsche Ubertragung vorgelegt. Daraus gehen auch die ent-
sprechenden Einzelheiten hervor.

Zum Gebrauch des Weines wird folgendes berichtet. Es ist tiblich, diesen
Wein in Wilrijk, dem beriihmten Wallfahrtsort St. Bavos, segnen zu lassen.
Die Kranken trinken neun Tage hintereinander jeden Tag von diesem geseg-
neten Wein. In Verbindung damit verrichten sie fiinfmal am Tag (neun Tage

18 Dazu vgl. Franz (Anm. 10), I, S. 286ff. — Hinsichtlich der Monatstermine ist zu sagen, daf}
im katholischen Bereich durch das revidierte ,,Calendarium® von 1969 eine Neufestlegung er-
folgte. So kommt es, daff friiher ibliche Monatstage zum Teil (etwas) abweichen.

19 Vgl. die Daten in Anm. 5 und 7 (mit zugehorigem Text).

20 Brabant (Anm. 5), S. 25 nennt an Berufsgruppen, fiir die St. Bavo u. a. Patron ist, evtl. auch
(in Briigge): Tegel- en strodeklers (also ,,Dachdecker* u. 4.).

21 Dazu vgl. die Daten in Anm. 5 und den Abschnitt ,,Weinsegnung® im vorliegenden Beitrag.
22 Das Formular findet sich (lateinisch und niederlindisch) bei Brabant (Anm. 5), S. 107-109.
Dabei stehen einige zusitzliche Bemerkungen.

23 Vgl. Rituale Romanum; Regensburg 1926, S. 611: Benedictio vini pro infirmis — d. h. Seg-
nung von Wein fiir Kranke.



lang) bestimmte Gebete?4. Falls Kinder nicht in der Lage sind, diese Gebete
zu sprechen, soll es jemand anders fiir sie tun. Aus zusitzlichen Bemerkun-
gen erkennt man, daf§ St. Bavo nicht nur bei Husten, vor allem Keuchhusten,
sondern auch bei anderen Leiden angerufen wurde2s. Dies alles hingt damit
zusammen, weil St. Bavo in seinem Leben in vielfiltiger Weise als Helfer der
Menschheit galt. Da der Gedenktag des Heiligen am Beginn der kiihleren
Jahreszeit (1. Oktober) liegt, ist es verstindlich, dafl man bei der Weinseg-
nung vor allem an Hilfe bei Erkaltungskrankheiten (Husten, Keuchhusten)
dachte.

Die Gestaltung des Formulars der Weinsegnung zu Wilrijk hat folgendes
Aussehen?6.

ORDNUNG DER SEGNUNG VON KINDERN IN DER
ST.-BAVO-KIRCHE ZU WILRIJK

Segnung des Weines

I. Gott, komm mir zu Hilfe.
Herr, eile mir zu helfen.
Ehre sei dem Vater und dem Sohn und dem Heiligen Geist.
Wie im Anfang, so auch jetzt und alle Zeit und in Ewigkeit. Amen.
Der Herr sei mit euch.
Und mit deinem Geist.
Lasset uns beten. Herr Jesus Christus, du hast zu Kana in Galilia Wasser
in Wein verwandelt und bist der wahre Weinstock; vermehre bei uns
deine Barmherzigkeit.
Segne und heilige dieses Schopfungsgut Wein; so moge jeder, der davon
trinkt, die Wirksamkeit deiner Gnade erfahren und auf die Fiirsprache
des heiligen Bavo, deines Bekenners, Heil fiir Leib und Seele erlangen.
Gott, du lebst und herrschst in alle Ewigkeit. Amen.

II. Bavo, Vater und Patron, erinnere Jesus mit herzlicher Bitte, dafl er uns,
seine Diener, errette und zum sicheren Hafen fithre.
Bitte fiir uns, heiliger Bavo.
Damit wir wiirdig werden der Verheilungen Christi.
Lasset uns beten. Gott, dein Bekenner, der heilige Bavo, hat seinen Le-
benskreis verlassen, um deinem gekreuzigten Sohn Dienst zu leisten; wir
bitten dich: lafl uns auf seine Fiirsprache vor allen Feinden sicher sein,
und, nachdem wir uns gliicklich im Dienst dieses Lebens bewihrt haben,

24 Dazu vgl. Brabant (Anm. 5), S. 109.

25 Daten dazu: Brabant (Anm. 5), S. 25, S. 109ff. und S. 112,

26 Vegl. dazu Brabant (Anm. 5), S. 107-109. — Auch an dieser Stelle sei Herrn H. J. Dreyer fiir
mehrfache Auskunft nochmals recht herzlich gedankt.
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die (Krone der) ewige(n) Herrlichkeit erlangen. (Darum bitten wir:)
Durch unsern Herrn Jesus Christus, deinen Sohn, der mit dir lebt und
herrscht in der Einheit mit dem Heiligen Geist, Gott in alle Ewigkeit.
Amen.
Herr erbarme dich — Christus erbarme dich — Herr erbarme dich. Vater
unser im Himmel usw. Amen.

I11. Unser Herr Jesus Christus, der Sohn Mariens, sei dir gewogen und giitig.

ERGEBNIS — PERSPEKTIVEN

Das Thema ,,Heiliger als Patron* kann unterschiedliche Akzente haben.
Manche sehen in einem Schutzpatron vor allem ein ,,iiberirdisches Wesen®.
Er spielt dann nur etwa im Gebet eine Rolle oder man feiert seinen Gedenk-
tag. Patron kann aber auch anderes besagen: Leitbild, Lebensmuster.

Die ,,Beliebtheit* und ,,Wirkkraft™ eines bestimmten Patrons hiangt dabei
von sehr unterschiedlichen Faktoren ab. In nicht unmafigeblicher Weise er-
gibt sie sich gerade aus seiner Verwurzelung im tatsichlichen Leben mit sei-
nen mannigfachen Sparten und Wechselfillen. St. Bavo ist (in seinem Heimat-
land) ein solcher ,,Volksheiliger*. Und so kommt es auch, daf man ithn —
trotz seiner in Geschichte und Legende nie verschwiegenen adligen Her-
kunft — als einen ,,der Seinen betrachtet. Von daher gewinnt er nicht zuletzt
einen besonderen Stellenwert im konkreten Leben — in Freude und Leid.

Ein zweiter Gesichtspunkt sei gerade im Hinblick auf die Falknerei hervor-
gehoben. Diese Kunst galt im westlichen Kulturkreis oft als elitire Jagd —
oder als Vergniigen. Abgesehen davon, dafl diese Seite nur eine sekundire
und spite Erscheinung ist, darf man dabei die primire und urspriingliche
Sicht nicht aus dem Auge lassen. Und das zeigt sich gerade in den Linien, die
im Lebensbild des heiligen Bavo zusammenlaufen. In ihm sahen die Zeitge-
nossen und Interessensgruppen bzw. Berufe, die ihn zu ihrem Patron erkoren
haben, einen Menschen, der mitten in der Vielfalt des Lebens einen echten
Platz hat. Von hier her fillt auch Licht auf die Sparte, die ebenfalls zu seinem
,,Patronatsbereich®* zahlt: die Falknerei. Recht beschen und gerecht ausgetibt
ist sie ein echter Ausdruck des Verhiltnisses zwischen Mensch und Natur.

Nimlich: die Sorge um sie, aber auch der Freude an ihr und an ihrem rechten
Gebrauch.



Altabt Urbanus Bomm OSB
ie2.210:. 82
in piam memoriam

von P. Dr. Emmanuel v. Severus OSB

Mit Altabt Johannes Urbanus Bomm OSB verlor nicht nur die Klosterge-
meinde von Maria Laach ein hochverdientes Mitglied, sondern auch die Be-
nediktinische Konfoderation und die Kirchen des deutschen Sprachgebietes
eine fiir Jahrzehnte der liturgischen und kirchenmusikalischen Erneuerung
reprasentative Personlichkeit. Am 28. Juni 1901 in Lobberich am Niederrhein
als Sohn eines koniglichen Notars geboren, lebte er seit dem frithen Tode sei-
nes Vaters mit Mutter und Geschwistern im Hause seiner Grofeltern und
wuchs seit 1905 in K6ln auf. Der Schiiler des Apostelgymnasiums, der Kir-
che, dem Konzert- und Theaterleben der Domstadt verbunden, fiihlte sich
seiner zweiten Heimat stets inniger verwandt als seinem niederrheinischen
Geburtsort. Statt der zeitweise erwogenen Kiinstlerlaufbahn wihlte der Ab-
iturient 1920 das Theologiestudium in Bonn, besuchte aber auch dort musik-
und kunstgeschichtliche Vorlesungen.

Begegnungen mit dem damaligen Prior des Laacher Klosters Albert Ham-
menstede fiihrten jedoch schon im Herbst 1921 zum Eintritt in diese Abtei.
Dort legte er dann am 20. Mirz 1923 seine ersten Monchsgeliibde ab. Die
Fortsetzung seiner theologischen Studien in Beuron vermittelte ihm durch die
Theorie und Praxis des Kantors P. Dominikus Johner tiefere Einsichten in
die kiinstlerischen Moglichkeiten des Choralvortrags. So sandte ihn denn
auch Abt Ildefons Herwegen, nachdem U. Bomm 1925 die feierlichen Ge-
libde abgelegt und am 22. 8. 1926 die Priesterweihe empfangen hatte, zum
Studium der Musikgeschichte bei F. Ludwig nach Géttingen, das er bereits
1928 erfolgreich mit einer Dissertation iiber die Modalititsbestimmung der
Mefigesinge abschlof.

Eine weitere wissenschaftliche Forschungsaufgabe wurde ihm gestellt, als
Kardinal I. Schuster der Abtei die Revision der mailindischen Liturgiebiicher
tibertrug. Sie ging jedoch iiber eine Bestandsaufnahme und einen ersten Ver-
gleich der ambrosianischen Musikhandschriften nicht hinaus, da die Choral-
ausgaben bereits 1930 von den iibrigen Bereichen des groflen Unternehmens
abgetrennt wurden. Nach kurzer Titigkeit als Spiritual am Salzburger Kolleg
St. Benedikt, wurde P. Urbanus 1932 in Laach 1. Kantor und zugleich mit
der Obsorge fiir die Briiderménche betraut. Es gab kaum einen Dienst, den
er von da an bis zur Einberufung in die Wehrmacht 1942 im Kloster nicht zu
ibernehmen hatte: 1. Kantor blieb er bis zu seiner Wahl zum Abtkoadjutor
am 11. 12. 1964, seit 1936 (bis 1942) war er Leiter der Klosterverwaltung,
von Januar 1939 an auch Novizenmeister (bis 1946), seit 1948 Bibliothekar
(bis 1959), seit 1936 (bis 1942) Subprior, nachdem er bereits 1935/36 den in
den USA weilenden Prior A. Hammenstede vertreten hatte. Es scheint uns
heute kaum faflbar, dafl neben dieser Arbeitslast auch die Herausgabe des
Laacher Volksmeflbuches (1. Auflage 1927) von ihm i{ibernommen werden
konnte, das bis zur letzten Auflage in seinen verschiedenen Gestalten 1966
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fast die Auflage von einer Million erreichte. Durch die von Urbanus Bomm
seit 1929 bis zu seinem Tode im Jahrbuch (spiter Archiv) fiir Liturgiewissen-
schaft veroffentlichten Literaturberichte iiber Gregorianik, deren kritische
Bemerkungen wie weiterfiihrende Anregungen stets riickhaltlose Anerken-
nung fanden, wurde er zum international angesehenen Fachmann, zum Con-
sultor kirchenmusikalischer bischéflicher Kommissionen. Er wurde Vor-
standsmitglied des Allgemeinen Cicilien-Verbandes, der Consociatio Interna-
tionalis Musicae Sacrae, Gastprofessor im musikwissenschaftlichen Institut
der Universitit Mainz, Leiter und Mitglied liturgischer Kommissionen in der
Benediktiner Konféderation, der Salzburger Abtekonferenz und der Beuro-
ner Kongregation.

Die Jahre der Amtsfithrung als Abt von 1964 bis 1977 fielen fiir Urbanus
Bomm in die schwere Zeit nachkonziliarer Entscheidungen und Verinderun-
gen. Er wihlte sich damals als Leitwort fiir seinen Dienst drei Worte aus dem
14. Kapitel des Briefs an die Hebrier: ,,Adeamus cum fiducia® und brachte
damit treffend die geistliche Grundhaltung seiner Personlichkeit als Christ
und Monch zum Ausdruck: ein kindliches Vertrauen in der Zwiesprache des
Gebers, aber auch den Freimut eines reifen Menschen. Dieses Wort im gro-
fen Zusammenhang seines biblischen Ursprungsortes, war Hilfe fiir ihn
selbst, der in der Emfindsamkeit seines Herzens oft vor der Grofle und Last
der ihm gestellten Aufgaben verzagte, aber vor allem auch Hilfe fir die Men-
schen, die Gott ihm innerhalb und auflerhalb des Klosters anvertraut hatte.
Dieses Wort war fiir ihn auch stets der Antrieb, die ihm geschenkten Gaben
briiderlich zu teilen. So sah er seinen Dienst als Kantor, als Erkldrer und
Ubersetzer gottesdienstlicher Texte, aus dieser Gesinnung leistete er seinen
unbestrittenen Beitrag fiir die Erneuerung des liturgischen und geistlichen
Lebens in unserem Volke. Was ihn selbst erfiillte, der Dank an den Herrn der
Lobgesinge, dessen Huld ewig wahrt (vgl. Sir 51,12) vermittelte er deshalb
als Erfahrung an die vielen Menschen, denen er das Haus der Laacher Klo-
stergemeinde zu Einkehr und Besinnung &ffnete. Fiir thn war darum das
Zeugnis fiir Gottes Gnade und Erbarmen auch stets die Hilfe zur rechten
Zeit,

Nach der altersbedingten Amtsniederlegung am 23. Januar 1977 wucherte
der nunmehrige Altabt mit einem Talent, das in allen bisherigen Jahren seines
Klosterlebens hatte brachliegen miissen: Er begann wieder zu zeichnen. Vie-
len Kléstern und mancher Gemeinde in der Bundesrepublik diente er mit die-
ser Gabe, die Besuchern und Touristen grofie Freude machte, ithm selbst eine
Quelle stets wachsender heiterer Gelassenheit wurde.

Als Altbischof Bernhard Stein von Trier mit den Abten der deutschen Be-
nediktinerkongregation, den Vertretern der Bundes- und Landesregierung
und der Brohltalgemeinden Abt Urbanus am 7. Oktober den Begribnisgot-
tesdienst hielt, feierte er die Eucharistie mit dem Kelch, den Papst Paul VI.
dem Heimgegangenen zum Goldenen Priesterjubildum 1975 geschenkt hatte.



Sie alle waren mit der Laacher Klostergemeinde eins im frohen und dankba-
ren Wissen um das Geschenk dieses Lebens in unserer Zeit.

Wir danken der Schriftleitung von ,,Erbe und Auftrag®, Kunstverlag Beu-
ron, diesen Nachruf aus Heft 6/1982 iibernehmen zu kénnen.

Hier bin ich, meine Hirten und Mithirten! Hier bin ich, heilige Herde, die du
Christi, des Hohenpriesters, wiirdig bist. Hier bin ich, mein Vater: in allem bin
ich besiegt, bin unterworfen, doch mehr den Gesetzen Christi als weltlichen
Gesetzen. Ich bin dir gehorsam. Gib mir dafiir deinen Segen! Fiihre auch du
mich durch deine Gebote, leite mich durch dein Wort, starke mich durch dei-
nen Geist! , Der Segen des Vaters baut den Kindern Hauser.* (Sir 3,11) Moch-
ten wir befestigt werden, ich und dieses geistige Haus, das ich erwahlt habe
und von dem ich wiinsche, daB es mir in alle Ewigkeit zur Ruhe diene, wenn
ich einmal von der irdischen Kirche zur himmlichen, zur ,Versammlung der
Erstgeborenen, die im Himmel eingeschrieben sind‘* (Hebr 12,23), hiniiberge-
gangen bin.

Dies ist meine wohlgegriindete Bitte. Der Gott des Friedens, der ,,das Ge-
trennte vereint”, der uns gegenseitig schenkt, der die Kénige auf ihre Throne
setzt, der ,,den Armen von der Erde aufrichtet und den Diirftigen aus dem
Schmutz erhebt” (Ps 112,7), der David zu seinem Diener erwahlt und ihn, ob-
wohl er der letzte und jlingste unter den S6hnen des Jesse war, von seinen
Schafherden genommen hat, der ,den Verkiindigern des Evangeliums die
Gewalt des Wortes verleiht zur Vollendung des Evangeliums: er mge unsere
Rechte ergreifen, uns nach seinem Willen fiihren und mit Ehren annehmen; er,
der die Hirten weidet und die Fiihrer leitet, damit wir seine Herde mit Weisheit
fihren, wofiir den Alten Segen beschieden war, und damit wir nicht , mit den
Mitteln eines térichten Hirten' fiihren, wofiir jenen Fluch zuteil geworden war.
Mbge Gott seinem Volke Kraft und Stdrke verleihen! Er bereite sich in der
Wohnung der Fréhlichen, im Glanz der Heiligen eine herrliche, unbefleckte
Herde, die der himmlischen Herde wiirdig ist, auf daB wir alle, Herde wie Hir-
ten, in seinem Tempel das Lob singen in Christus Jesus, unserm Herrn, dem
die Ehre sei in alle Ewigkeit. Amen.

Gregor von Nazianz, Verteidigungsrede 116-117
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Theodor Schnitzler zum Gedenken

Theodor Schnitzler, der am 1. April 1910 in Disseldorf-Wersten das Licht

der Welt erblickte, war schon von seiner Kindheit an fiir alles interessiert,
was Kirche und Gottesdienst betraf. So zeigte er besonderen Eifer fiir den
Dienst am Altar als Ministrant und traf schon in jungen Jahren die Entschei-
dung fiir den Priesterberuf. Der Gottesdienst war es denn auch, der ihn fiir
sein ganzes Leben geformt und gepragt hat. Schon von daher erfuhr sein
Geist und Charakter, was dem reifen Mann die inneren Antriebe gab: ehr-
fiirchtige Feier des Gottesdienstes, Einfithrung in die heilige Liturgie und ih-
rer Geschichte. Seine besondere Obsorge galt auch hier seinen Ministran-
ten.
Nach seinen Studien, die er mit dem philosophischen und dem theologischen
Doktorat abschloff, war es sein Anliegen, in der praktischen Seelsorge zu
wirken. Auf seinen Seelsorgsstationen als Kaplan in Diisseldorf und Kéln, als
Rektor des Alexianerkrankenhauses in Essen, als Lazarett- und Standortpfar-
rer wahrend des Krieges und vor allem als Pfarrer von St. Aposteln in Kéln
war er allen ihm Anvertrauten ein selbstloser und aufopfernder Priester und
Helfer, ein wohlwollender geistlicher Vater, seinen Mitbriidern ein aufrichti-
ger und treuer geistlicher Freund und Mitbruder.

Uberaus fruchtbar war sein Wirken als theologischer Hochschullehrer an
verschiedenen Ausbildungsstitten der Theologen und an der erzbischéflichen
Liturgieschule in Koln, die er seit ihrer Griindung 1977 leitete.

Sein fundiertes Wissen und seine reiche Erfahrung stellte er iiber seine Di6-
zese hinaus auch in den Dienst der deutschen Kirche als Berater in der Litur-
giekommission und in den Dienst der Weltkirche als Konsultor der Commis-
sio praeparatoria beim II. Vatikanum sowie als Konsultor des Rates zur Aus-
fuhrung der Liturgiekonstitution und dann der Gottesdienstkongregation.

Neben dieser Arbeitsfiille war Prilat Schnitzler auch ein iiberaus fruchtba-
rer Schriftsteller, der die Begabung besafl, dem einfachen Volk, aber auch
dem anspruchsvollen Leser seine Darstellungen in klarer und eindrucksvoller
Sprache darzubieten. In mehr als 20 Biichern und iiber 200 Aufsitzen war er
bemiiht, Gehalt und Geschichte der Liturgie aufzuschliisseln. Auch der Zeit-
schrift ,,Heiliger Dienst* stellte er zahlreiche Beitrige zur Verfiigung. Von
den Biichern, die er vor dem Konzil verfafite, fand besonders ,,Die Messe in
der Betrachtung® grofle Beliebtheit. Von seinen Werken nach dem Konzil
selen nur erwahnt: ,,Die drei neuen eucharistischen Hochgebete®, ,,Der Ro-
mische Kanon®, ,,Was die Messe bedeutet*, ,,Was die Sakramente bedeu-
tetity

Personlich war Schnitzler ein lieber, wohlwollender Mensch. Bekannt war
sein geistreicher Humor und seine oft ,,spritzigen“ Bemerkungen, die er
geistvoll in oft besonders lebhafte Debatten warf.

Theodor Schnitzler starb am 29. August 1982 in Kéln, betrauert von vie-
len, denen er Lehrer, Freund und Helfer gewesen. R. L. P.
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Buchbesprechungen

Franz Kamphans, VOM TOD ZUM LEBEN. Gesammelte Predigten. Herausgegeben
von Paul Deselaers; kart.; 199 Seiten; DM 19,80; Matthias-Griinewald-Verlag, Mainz
1982, (4437).

Der Subregens des Priesterseminars in Miinster, Dr. theol. Paul Deselaers, ein
Schiiler des ,,Eichstitter® AT-Exegeten Prof. Dr. Erich Zenger, der an der Universitit
Miinster lehrt, erweist mit der Herausgabe der Predigten von Bischof Dr. Franz
Kamphaus der pastoralen Praxis einen guten Dienst, wenngleich er in seinem Vorwort
anmerkt, es sei umstritten, Predigten zu veroffentlichen. Nun, die Argumente, die da-
fiir und dagegen sprechen, sind bekannt. Mir scheint: Hier tiberwiegt das Pro.

Die meisten der mit diesem Buch vorgelegten Predigten sind in Miinster entstanden,
wo der jetzige Bischof von Limburg als Professor fiir Homiletik und Regens des Prie-
sterseminars gewirkt hat. Als letzte Predigt findet man in diesem Band erfreulicher-
weise die Predigt, die Kamphaus am 13. Juni 1982, am Tag seiner Bischofsweihe, im
Limburger Dom gehalten hat. Von diesem einschneidenden ,,Wendepunkt* seines
Lebens her blickt die Sammlung zuriick. Sie vereint bereits veréffentlichte mit bisher
noch unveroffentlichten Predigten zu einem stattlichen Band, der das gesammelte
s;Material** unter drei Schwerpunkten gliedert: I. Impulse aus dem Kirchenjahr;
II. Grundhaltungen (Umkehren-Danken-Feiern); III. Anlisse auf dem Lebensweg
(Trauvung; Tod und Begribnis; Berufung und Weihe). Es geht hier um zentrale Fragen
des Lebens, die im Lichte des Glaubens dargestellt werden. Von daher gewinnt der Ti-
tel sein volles Recht: ,,Vom Tod zum Leben*‘.

Was Bischof Dr. Kamphaus vor Jahren in seiner Dissertation ,,Von der Exegese zur
Predigt®, die drei Auflagen (!) erlebte, zur Problematik der schriftgemifien Verkiindi-
gung erortert hat, findet man in diesem Band in vielfiltiger Weise konkretisiert. Der
theologische und spirituelle Anspruch dieser Predigten eines Homiletikers, der Jahre
hindurch junge Mitbriider zum Predigen befihigt und ermuntert hat, und die Art und
Weise, wie er auf die Menschen von heute zugeht, kénnen dem Seelsorger hilfreiche
Modelle bieten, an denen er seinen eigenen Dienst {iberpriift und orientiert.

Treffend hat der Verfasser am Tage seiner Bischofsweihe das zum Ausdruck ge-
bracht, was als besonderes Anliegen sein Denken und Handeln bestimmt und was —
bei aller Vielfalt der Themen — im letzten auch den Inhalt dieses Buches kennzeichnet:
,»Der Grund-Satz ist klar, das grund-legende Wort ist gesprochen: das Evangelium.
Es wartet darauf, aufgeschlagen zu werden in meinem, in Threm Kopf, in unserem
Herzen, in unserem Leben. Und es kommt alles darauf an, dafl wir das Evangelium
nicht uns anpassen und passend machen, sondern dafl wir uns thm anpassen® (192). —
Dem Limburger Bischof (und dem Subregens in Miinster) darf man dankbar dafiir
sein, dafl es dieses Buch gibt.

Theodor Maas-Ewerd

Bruno Rader OSB, LASSET UNS BETEN. Betrachtungen zu den Tagesgebeten, 176
Seiten, kart., S 128,—, Verlag Styria, Graz—Wien-Koln 1981. (4328)

Der Abt des Stiftes St. Paul im Lavanttal/Kirnten macht mit diesen Betrachtungen —
cher indirekt — auf die Bedeutung eines Elementes liturgischer Feier aufmerksam, das
in der sog. ,,Liturgie-Gestaltung* nicht selten in seiner Eigenart, in seiner Struktur, in
seinem Gehalt und in seiner Funktion verkannt wird. Seine kurzen Betrachtungen be-
ziehen sich auf die Orationen im ,,Herrenjahr* (Sonntage und Feste des Herrn), auf
die Tagesgebete zur Auswahl und auf die Orationen fiir besondere Gelegenheiten. Es
ist gar nicht so einfach, eine Oration angemessen zu sprechen. Der rechte Vollzug und
Mitvollzug dieser Prisidialgebete aber sind der ,,normale” Weg, der zum Reichtum
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des Gebetsschatzes fithrt, der in diesen liturgischen Texten steckt. Abt Rader bietet
mit seinem verdienstvollen Buch Hilfen an, diesen inhaltlichen Reichtum der Oratio-

nen zu entdecken und ihn im Vollzug christlichen Lebens zu aktualisieren.
Theodor Maas-Ewerd

Winfried Nonboff (Hg.), AMEN. SO SEI ES. Zeugnisse zum Credo, 126 Seiten,
kart.; DM 14,80; Kosel-Verlag, Miinchen 1982. (4438)

Dieses Buch ist aus zwolf Einzelbeitrigen entstanden, die im Jahrgang 1981 der
,,Katechetischen Blitter” erschienen sind. Der Herausgeber, Redakteur der genannten
Zeitschrift, spricht angesichts der zwolf Beitrige von Walter Dirks, Heinrich Fries,
Gotthard Fuchs, Norbert Greinacher, Pinchas Lapide, Marielene Leist, Gerhard Loh-
fink, Norbert Mette, Tiemo Rainer Peters, Hans Schilling, Peter Stockmeier und
Bernhard Welte von ,,zwolf Lesarten (13) zu den zwolf Glaubensartikeln des
Apostolischen Glaubensbekenntnisses, die hier erldutert und durch personliche Zeug-
nisse verlebendigt werden. Die Beitrige sind von unterschiedlichem Gewicht, grund-
solide die meisten, vage bisweilen einige andere. Sie alle wollen vermitteln zwischen
dem ,,alten Text™ und den ,,Erfahrungen der Leser*. Gewif: ,,Zum Glauben gehdrt
das Recht auf den eigenen Weg™ (12). Wer wollte das bestreiten? Aber: Das Glau-
bensbekenntnis hat von seinem Werden und seinem Rang her im Leben der Kirche
eine andere Funktion, der man mit ,,Lesarten® alleisn kaum gerecht werden kann.
Dennoch haben diese Versuche der Hinfilhrung zu den wichtigsten Inhalten des
Glaubens als Ermunterungen zum Leben aus dem Glauben ihren besonderen Wert.

Theodor Maas-Ewerd

Oda Hagemeyer OSB, SIE GABEN IHR LEBEN HIN. Frithchristliche Martyrer
(Topos-Taschenbiicher 109) 136 Seiten, kart.; DM 7,80; Matthias-Griinewald-Verlag,
Mainz 1981 (4324)

Die Benediktinerin der Abtei vom Heiligen Kreuz in Herstelle/Weser stellt nach ei-
nem einfithrenden Beitrag (,,Verfolgung um Jesu willen*) Berichte iiber die frith-
christlichen Blutzeugen vor (u. a. Ignatius von Antiochien, Polykarp, Justin, Irenaus,
Cyprian). Dabei geht es ihr nicht nur um biographische Daten, sondern um die Be-
deutung des Martyriums fiir das Leben der Kirche. Die Blutzeugen ,»sind lebendiges
Zeugnis der Heilstaten des menschgewordenen Gottessohnes. Sie offenbaren uns die
machtvolle Gegenwart Gottes . . . Wie Christus einst in seinen ersten Martyrern lebte
und siegte, so hat er auch uns — jedes Glied seiner Kirche — bestellt zu seinen Zeugen*
(13). Christenprozesse sind heute in vielen Lindern bittere Realitit. Angesichts dieser
Gegebenheiten gewinnt das Zeugnis frithchristlicher Martyrer eine besondere Leucht-
kraft, die der Orientierung dient.

Theodor Maas-Ewerd

Thomas Schwaiger, DAS VERGEBENDE GESPRACH, Grundlagen und Praxis des
Beichtgesprichs, 80 Seiten, kart.; DM 9,80. Don Bosco Verlag, Miinchen 1982. (4366)

Das BufSsakrament ringt noch immer mit groflen Schwierigkeiten. Dafiir will dieses
Buch eine echte Hilfestellung geben. Im ersten Teil will der Autor in die menschlichen
Grundlagen und Voraussetzungen fiir ein heilendes Gesprich einfithren. Der Haupt-
teil beschiftigt sich mit der praktischen Form des Beichtgesprichs. Der Autor arbeitet



sehr solide heraus, was Beichte eigentlich ist, besonders auch der ganze Bereich der
Umkehrbegleitung. Einige Modelle aus der Praxis runden die 5 Kapitel ab. Das Buch
ist gedacht fiir alle Priester und jene, die in der Beichtvorbereitung entscheidend mit-

i Mag. theol. P. Franz Lauterbacher O.S.B.

Constantin Poblmann, FRANZISKANISCHE MEDITATION, Erfahrungen fiir
heute, 116 Seiten, kart.; DM 18,80; S 189,~, Matthias-Griinewald-Verlag, Mainz
1982. (4377)

Dieses Buch sucht das Eigentliche der franziskanischen Meditation in 8 Kapiteln
aufzuzeigen. Der Autor hat sich lange mit diesem Thema befafit und zeigt auch die
Unterschiede zu ferndstlichen Meditationsformen deutlich auf. Das Entscheidende —
Franz von Assisi gibt dafiir viele Beispiele — ist dies: Gedffnetsein fiir Gott und fiir die
Erfahrungen mit Gott. Alles, was Franz denkt, fiihlt, sagt und tut, ist auf Gott bezo-
gen im Sinne einer existentiellen Ahnung des letzten und umfassenden gottlichen
Seins. Von dieser Haltung ausgehend meditiert der Autor mit dem Leser die groflen
Gebete des Franz von Assisi (Sonnengesang, Kreuzweg) und einiger seiner grofien
Nachahmer. Das Buch kénnte fiir alle, die Franz von Assisi lieben, eine grofle Le-

Sediaiag Gebbliliew st Mag. theol. P. Franz Lauterbacher O.S.B.

Bruno Kleinheyer, HEIL ERFAHREN IN ZEICHEN, Dreiflig Kapitel tiber Zeichen
im Gottesdienst, 188 Seiten, kart.; DM 24,80; Don-Bosco-Verlag, Miinchen 1980.
(4251)

Wer Christus begegnen will, muf§ in seiner Kirche und mit seiner Kirche die Sakra-
mente feiern. Fiir viele Menschen sind diese Zeichen der Liebe Gottes so schwer zu
verstehen. Dem will dieses Buch in 30 Kapiteln Antwort geben. Es behandelt alle 7
Sakramente und die groflen Symbole der Hochfeste des Kirchenjahres (z. B. Lichtri-
ten der Osternacht, Fulwaschung am Griindonnerstag u. 4. m.). Es sind keine Pre-
digten, aber jedes Kapitel lifit sich leicht zu einer Homilie umbauen. Es kommt dem
Verfasser vielmehr auf den biblischen Hintergrund und die Erneuerung der Sakramen-
te, wie sie das 2. Vat. Konzil sich wiinscht, an. Ein Register der Schriftstellen und Pe-
rikopen erleichtern das Einordnen auf bestimmte Sonntage und Feste.

Mag. theol. P. Franz Lauterbacher O.5.B.
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Biichereinginge

Klemens Tilmann: WEG IN DIE MITTE. Glaubensmeditation: Erfahrungen, Voll-
ziige, Reifung. Herderbiicherei Bd. 906. 141 Seiten, kt. DM 6,90. Verlag Herder,
Freiburg (4404)

Hans Meier (Hg.): SIE HERRSCHTEN UND DIENTEN. Heilige als Triger der
Macht. Topos-TB. 121. 132 Seiten, kt. DM 7,80. Matth. Griinewald-Verlag, Mainz
(4405)

Walbert Biihlmann: SIE FOLGTEN DEM RUF. Afrikanische Zeugen des Glaubens.
Topos-TB. 119. 120 Seiten, kt. DM 7,80. Matth. Griinewald-Verlag, Mainz (4406)

Jiirgen Hoeren [ Marianne Miissle (Hg.): MITEINANDER GLAUBEN LERNEN.
Impulse fiir Eltern und Erzieher von Otto Betz, Adolf Exeler u. a. 104 Seiten, kt.
DM 14,80. Matth. Griinewald-Verlag, Mainz (4407)

Walter Friedberger: LANDPASTORAL. Hilfen zur Neuorientierung. 144 Seiten, kt.
DM 17,80. Don-Bosco-Verlag, Miinchen (4410)

Christa Schaffer: GOTT DER HERR — ER IST UNS ERSCHIENEN. Das Weih-
nachtsbild der frithen Kirche. 7. Beiheft zu den Studia Patristica Liturgica. EICONA
— Liturgische Bildkunst in der Ost- und Westkirche I. 66. Seiten, kt. DM 14,80.
Kommissionsverlag Friedrich Pustet, Regensburg (4411)

Arno Schilson: THEOLOGIE ALS SAKRAMENTENTHEOLOGIE. 354 Seiten, kt.
Matthius Griinewald-Verlag, Mainz (4412)

Karl Lebhmann: GEISTLICH HANDELN. 160 Seiten, kt. DM 16,80. Herder-Ver-
lag, Freiburg (4413)

KLEINES STUNDENBUCH. Advent und Weihnachtszeit. 531 Seiten, Kunstleder
DM 28,80, sfr 26,—, S 216,—. Herder-Verlag, Freiburg (4414)

Ansgar Paus: WIRKSAME ZEICHEN. Mit einem Vorwort von P. Heinrich Ségur S. J.
80 Seiten, Paperback, S 72,—, DM 9,80. Herder-Verlag, Wien (4415)

E. Wilbelm Nusselein: DU BIST NICHT WEIT VOM REICHE GOTTES. Unkon-
ventionelle Sonntagsgedanken. Herderbiicherei Bd. 982. 175 Seiten, kt. DM 8,90.
Verlag Herder, Freiburg (4416)

PAULUSKALENDER 1983. Buchform sFr 9,—, Abreifiblock sFr 9,90, Wandkalen-
der sFr 10,90. Paulusverlag, Fribourg (4403)

Pierre Jounel, Reiner Kaczynski, Gottardo Pasqaletti (Hrsg.): LITURGIA OPERA
DIVINA E UMANA. Studia sulla riforma liturgica. Bibliotheca ,,Ephemerides Litur-
gicae’ ,,Subsidia® 26. 715 Seiten, Edizione Liturgiche, Roma (4417).

Johannes Neuhardt: WALLFAHRTEN IM ERZBISTUM SALZBURG. 160 Seiten,
Ln. DM 34,—. Verlag Schnell und Steiner, Miinchen (4418).

Martin Patzek: GOTTESDIENSTE — NICHT NUR FUR JUNGE LEUTE, Bd. 3.
166 Seiten, Plastikeinb., DM 22,50. Verl. Bonifacius Druckerei, Paderborn (4419).



Hans Maier: IHR CHORE, LOBET DEN HERRN! Heiteres und Besinnliches.
141 Seiten, geb. DM 16,80. Herder-Verl., Freiburg i. Br. (4420).

lvo Meyer / Josef F. Spiegel: WIR ENTDECKEN DIE BIBEL. 128 Seiten, geb.
DM 22,80. Verl. Herder i. Br. (4421).

Kallistos Ware /| Emmanuel Jungclaussen: HINFUHRUNG ZUM HERZENSGE-
BET. 127 Seiten, DM 11,80. Verl. Herder, Freiburg-Basel-Wien (4422).

Aus dem Musikverlag Doblinger/ Wien:

ADVENT. Kirchenliedsitze. Lieder aus dem ,,Gotteslob® im Satz fiir gemischten
Chor drei- und vierstimmig (Gotteslob 105, 107, 108, 109, 110, 112, 114, 116). 23 Sei-
ten kart. (4423).

Augustin Franz Kropfreiter: MISSA CHORALIS, ORBIS FACTOR. Gemischter
Chor, Gemeinde (nicht obligat) und Orgel. Orgelpartitur. 27 Seiten (4424).

Peter Planyavsky: HANNA UND ELL Eine biblische Ballade. 12 Seiten (4425).

KIRCHENLIEDSATZE:

Satz von Josef Doppelbaner:

Nr. 79 O wunderbare Speise

Nr. 80 Lal mich deine Leiden singen

Nr. 81 Freu dich, erloste Christenheit

Nr. 82 Komm, o komm, du Tréster mein (4426).

Franz Kett / Klaus Griske: GOTT BEFREIT DURCH JESUS CHRISTUS. Kinder-
gottesdienste. Teil 1. 129 Seiten, kart. DM 22,80. Don-Bosco-Verlag, Miinchen
(4427).

Emil L. Stehle (Hrsg.): SIE VERTEIDIGTEN DIE MENSCHENRECHTE. TO-
POS-Taschenbuch 123. 144 Seiten, kart. DM 22,80. Matth. Griinewald-Verlag,
Mainz (4428).

Wilbelm Pesch / Bernd Granthyll (Hrsg.): DEINE HAND HALT MICH FEST. Un-
sere Gebete. 140 Seiten, Plastikeinband DM 14,— Matthias Griinewald-Verlag, Mainz
(4429).

SCHOTT-MESSBUCH fiir Sonn- und Festtage des Lesejahres C. 848 Seiten, Paper-
back DM 19,80, Kunstleder DM 26,—, Leder DM 38,—. Verlag Herder, Freiburg-Ba-
sel-Wien (4430).

Winfried Nonhoff (Hrsg.): AMEN. SO SEI ES. Zeugnisse zum Credo. 126 Seiten,
kart. DM 14,80. Kosel-Verl., Miinchen (4438).

IL MESSALE ROMANO DEL VATICANO II. ORAZIONALE E LEZIONA-
RIO. Vol. Il. Quaderni di Rivista Liturgica, Nuova Serie n. 7. 551 Seiten, kart. Lire
18.000,~, Elle di ci Editrice, Leumann, Torino (4439).
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