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Liturgische Spiritualitit
und Volksfrommigkeit

Symposion der Liturgischen Kommission fiir Osterreich in
Salzburg, Bildungshaus St. Virgil,am 21. und 22. Oktober 1985

Die Liturgische Kommission fiir Osterreich veranstaltete in
Salzburg am 21. und 22. Oktober 1985 mit dem Institutum
Liturgicum das Symposion ,Liturgische Spiritualitit und
Volksfrommigkeit“. Es sollte einerseits beitragen, die Frage
zu kliren, wie volksnah heute die Liturgie ist; anderseits
wollte man das Spannungsfeld zwischen der Liturgie und der
Volksfrommigkeit abstecken. Dariiber hinaus suchte man
nach tatsichlichen und méglichen Verbindungen von Liturgie
und Volksfréommigkeit. Diesen Fragen dienten Referate, Ge-
spriche und Beitrige der etwa vierzig Teilnehmer aus ganz
Osterreich, die sich zusammen mit dem Vorsitzenden der
LKO, dem Salzburger Erzbischof Dr. Karl Berg, im Bildungs-
haus St. Virgil eingefunden haben.



Auseinanderentwicklung von Liturgie und Volksfréommigkeit

Mag. Roland Bachleitner

Einleitung

Liturgie, das griechische Wort Aevtovpyia, bedeutet , Tun des Volkes®.
Sie soll Werk des Gottesvolkes sein. Dabei verstehen wir unter ,, Volk® die
theologische Sicht als ,Volk Gottes®, das neue Israel, das unter der Fiih-
rung des Auferstandenen den Weg des Heiles Gott entgegengeht. Da aber
das Wort ,Laie“ die gleiche griechische Wortwurzel hat, ist auch der an-
dere Gesichtspunkt zu sehen: Volk ist die Gruppe von Menschen, von der
der Klerus ausgesondert ist. So war es das verbreitete Verstindnis bis zum
2. Vatikanischen Konzil. ,,Volk® ist aber auch der Begriff fiir die religios-
kulturelle Einheit von Menschen einer bestimmten Region. Doch ist auch
dieses Verstandnis heute differenzierter zu betrachten, weil es diese Fin-
heit in einer Zeit des Pluralismus nicht mehr gibt. Dies alles zeigt, wie diffe-
renziert der Begriff ,,Volk“ zu behandeln ist.!

Liturgie 1st die Gesamtheit der Gottesdienste, die von der Kirche eines
bestimmten Ritus geordnet ist und nach dieser Ordnung vollzogen wird.
Nun betont das Zweite Vatikanische Konzil die ,,actuosa et fructuosa par-
ticipatio, die titige und fruchtbare Teilnahme des Gottesvolkes und stellt
diese als eine wichtige Aufgabe hin.? Die Konzilsviter betonen aber auch
das Eingehen auf den Volkscharakter® und die Anpassung an die Gegenden
und Volker.*

Neben der Liturgie oder mit ihr verbunden gibt es die Volksfrémmig-
keit. Der allerdings wenig geklirte Begriff hat einen inneren und dufleren
Aspekt: den Volksglauben und den Volksbrauch. Es ist eine Erscheinung
bei allen groflen Religionen, dafl neben dem offiziellen Kult eine relativ
eigenstindige Volksfrommigkeit besteht. Sie griindet auf religioser Erfah-
rung, Furcht und Ehrfurcht vor Gott, vereinfacht Glaubenswahrheiten
oder setzt andere absolut, sucht das Transzendente mit den Sinnen zu er-
fassen, meist als Hilfe gegen die Existenzbedrohung des irdischen und ewi-
gen Gliicks. Einseitigkeiten der Volksfrommigkeit werden begiinstigt
durch einseitige Verkiindigung. Allzu grofie Niichternheit und Objektivi-
tit des offiziellen Kultes férdern den Wunsch nach volksniheren From-
migkeitsibungen.’

Vielleicht ist es gut, sich noch das Wesen der Frommigkeit in Erinnerung
zu rufen. Drei Momente machen die Frémmigkeit aus: 1. Frommigkeit ist
die lebendige Gesinnung der Ehrfurcht und Liebe gegeniiber Gott; sie ist

' Hennig John, Volksfrommigkeit aus der Sicht des Liturgiehistorikers, in: Baumgartner Ja-
kob (Hrsg.), Wiederentdeckung der Volksreligiositit, Regensburg 1979, 25.

% Vat. I1, Konst. ,Sacrosanctum Concilium®, Nr. 11 und 14.

* Vat. IT, Dekr. , Ad gentes®, Nr. 19.

* Vat. I1, Konst. ,Sacrosanctum Conecilium®, Nr, 38.

> Dommann F., Volksfrémmigkeit, in: LThK, Bd. 10, Sp. 850.
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aber nie blofl Zustandsgefuhl, sondern immer Stellungnahme, Entschei-
dung und Haltung. 2. Diese lebendige Gesinnung Gott gegentiber findet
ihren Ausdruck in Kultakten. 3. Die Haltung weitet sich aus auf alles, was
Gott geschaffen hat und liebt, also auf die menschliche Gemeinschaft, das
eigene Ich und die Welt der Dinge.®

Vor dem Hintergrund des bisher Gesagten mochte ich nun kurz skizzie-
ren, wie sich im Laufe der Kirchengeschichte Liturgie und Volksfrommig-
keit auseinanderentwickelt, aber auch angenahert haben. Dann wird der
Versuch eines Befundes der heutigen Situation unternommen.

1. Die apostolische Zeit und das Frithchristentum

In der Urgemeinde von Jerusalem sehen wir die Feier der Junger noch
eingebettet in die jiidische Volkstradition. Dort werden Mihler als Gottes-
dienste verstanden, und die ,Hausliturgie® war eine Selbstverstindlich-
keit. Vom Leben der Junger in Jerusalem heifit es: , Tag fiir Tag verharrten
sie einmiitig im Tempel, brachen in den Hiusern das Brgt und hielten mit-
einander Mahl in Freude und Einfalt des Herzens“ (Apg 2,46).

Erste Spannungen und Konflikte treten auf, als auch Junger aus dem hel-
lenistischen Heidentum dazukamen. Wir denken an das Apostelkonzil
und die Auseinandersetzung des Apostels Paulus mit Petrus in Antio-
chien.” Von den Heiden wird fiir das Mahl nicht das gleiche Verstandnis
mitgebracht wie von den Juden. Der Heide kannte zwar Opfermihler,
aber das Mahl im Haus hatte nicht einfachhin gottesdienstlichen Charak-
ter. Und die jiidischen Speisevorschriften hatten in erster Linie rituelle Be-
deutung.

Noch schlimmer war die Lage in Korinth. Dort fehlt von den Teilneh-
mern her fast jedes Gespir fiir den gottesdienstlichen Charakter des Her-
renmahles. Deshalb mufl Paulus die Gemeinde ermahnen, das Herrenmahl
so zu feiern, dafl es zum Nutzen aller gereicht.® Hier klaffen die urspring-
liche Form des gottesdienstlichen Mahles aus der jiidischen Uberlieferung
und die Praxis in heidenchristlichen Gemeinden schon weit auseinander.

Dies fihrte in der weiteren Entwicklung zur Loslosung der Eucharistie-
feier vom Sattigungsmahl, der Agape, wie schon Justinus (f um 150) in sei-
nen apologetischen Schriften klar belegt. Es hat sich also eine lebendige
Form von christlichen Gottesdiensten entwickelt, die ihre Elemente aus
der jiudischen Tradition entnahm, sie aber der hellenistisch-romischen

¢ Auer Alfons, Frommigkeit, in: LThK, Bd. 4, Sp. 402 {.
7 Vgl. Apg 15,1-35 und Gal 2,1-21.
8 Vgl. Apg 11,17-34.



Umwelt anpafite. Dabei ist zu bedenken, daf} in den ersten Jahrhunderten
die Christen eine Minderheit waren, die heidnisch-kultische Elemente
(z. B. des Kaiserkultes) vermieden.

2. Due Liturgie im romischen Reich nach Konstantin

Mit der konstantinischen Wende 16ste das Christentum bald die alte, ro-
mische Staatsreligion ab. Dabei kam es rasch zur Ubernahme von Elemen-
ten anderer Kulte in den christlichen Gottesdienst. Einige Beispiele: Aus
dem Kaiserkult wurden Beamtenkleidung und Insignien iibernommen,
ebenso der Weihrauch, der frither bei den Christen ganz verpént war. Fe-
ste wurden Gibernommen und mit neuem Sinn erfiillt. So ist das Weih-
nachtsfest die volkstiimliche Antwort auf den Sonnenkult: und Heiligen-
feste Iosten den romischen Totenkult ab.

Es ist also gelungen, rémischen Geist und Brauch mit dem christlichen
Gottesdienst und der Botschaft der kirchlichen Lehre zu einer klassischen
Einheit zu verbinden.

3. Von der Vilkerwanderung und Germanenmission bis zum Spitmittel-
alter

Es ist auffallend, daf§ die Missionare bei der Missionierung der Kelten
und Germanen wenig Riicksicht genommen haben auf deren Volksbriu-
che und Religiositit. Viele dieser Kulte wurden einfach unterdriickt, Den-
ken wir an das Fillen der Donareiche durch Bonifatius. Die Missionare
trugen einfach die romische Liturgie in den germanischen Raum hinein,
ohne eine volksgemifie Anpassung vorzunehmen. Die Bekehrungen er-
folgten bei den Fiirsten meist aus politischen Uberlegungen und bei deren
Untertanen aus Gefolgschaftstreue.

Sehr wesentlich fiir diese Phase der Kirchengeschichte war die Grund-
entscheidung fiir die lateinische Kultsprache. Mit ihr wurde das rémische
Zeremoniell in eine fremde Kultur hineingetragen. Es war eine liturgische
Sonderwelt, die das Volk nicht erreichte. Dadurch war Liturgie nicht Sache
des Volkes, sondern des Klerus und der Ménche und blieb geheimnisvolles
Tun fiir das Volk, verstirkt noch durch die Verkiindigung vom ,myste-
rium tremendum®, dem Geheimnis des unnahbaren Gottes.

Ganz aber lief} sich das Volk alte Brauche nicht nehmen, und es kam zur
Verchristlichung einzelner heidnischer Brauche und Kultorte. Wir denken
dabei besonders an die Heiligtimer zu Ehren Michaels, Oswalds oder
Leonhards.



Die meisten Frommigkeitsformen im Volk liefen aber neben der Litur-
gie her, oder das Volk nahm nur einzelne Elemente der Liturgie fiir sich in
Anspruch. Vor allem waren es Dinge, wo es viel zu schauen gab. Wir den-
ken an das Schauen der erhobenen Hostie bei den Einsetzungsworten, an
den Rosenkranz, an den Kreuzweg, der durch den Einflufl der Kreuzziige
entstanden ist, an die Osterspiele, das Heilige Grab und die Weihnachts-
krippe, aber auch an die vielen Segnungen im Mittelalter.” Dazu kommen
noch die groffen und kleinen Wallfahrten.

4. Die Neuzeit

Wesentliche und kennzeichnende Ereignisse, die am Beginn der Neuzeit
zu einer Reihe von Verinderungen fithrten, waren die Reformation und
das Konzil von Trient. In dieser Zeit wurden viele Frommigkeitsformen
von den Reformatoren unreflektiert iiber Bord geworfen. Vor allem waren
die Segnungen betroffen. So gab es um 1600 kaum mehr im Einfluflbereich
der Reformation das Weihwasser. Auf katholischer Seite hat man dagegen
an alten Formen festgehalten, wenn auch in geringerem Umfang als im
Hochmittelalter. Fiir das Volk war es eine Zeit der Unsicherheit, in der vie-
les Herkommliche aufgegeben wurde.

Fragen wir nach den Ursachen der gewaltigen Anderungen, so finden
wir sie in einem neuen Verstindnis der Welt und des Menschen. Es ist die
Zeit, da sich das kopernikanische Weltbild durchsetzte und der Humanis-
mus den Menschen von einer neuen Seite betrachtete. Wahrend das Mittel-
alter sehr sinnenfreudig war und die Menschen auf alles Schaubare aus wa-
ren, fihrte der Rationalismus zu einem Spiritualismus. Typisch dafur ist
ein Satz von Erasmus von Rotterdam: ,,Steig auf vom Sichtbaren zum Un-
sichtbaren!”

In der Liturgie kam es zu einer Vereinheitlichung durch die tridentini-
sche Reform, beim Volk zu einer Neubelebung alter, mittelalterlicher
Briuche in einer Phase der Beruhigung nach den Wirren der Reformation.

Eine Hochblute fiir Liturgie und Volksfrommigkeit brachte die Barock-
zeit. Es entfaltete sich eine grofie Farbenpracht und tberwaltigender Bil-
derreichtum. Prozessionen — vor allem zu Fronleichnam -, das Heilige
Grab, Kreuzwege und Krippen wurden mit besonderem Reichtum ausge-
stattet. Da gab es ,lebende Bilder®, in denen Szenen der Passion dargestellt
wurden. Dem Einfallsreichtum waren keine Grenzen gesetzt. Es kam so-
gar zu einer gewissen Anniherung und Ubereinstimmung von Liturgie
und Volksfrommigkeit, da durch die Prachtentfaltung bei Hochimtern
und Prozessionen das Volksempfinden getroffen wurde, auch wenn sie nur
ein umgehingtes Mintelchen war.

? Franz Adolph, Die kirchlichen Benediktionen im Mittelalter, Freiburg 1909, 2 Bd.



Es sei aber auch nicht verschwiegen, daf} es bei duleren Feiern zu Aus-
wiichsen kam sowie zu aberglaubischen Praktiken. Ein Beispiel: Die Do-
minikaner von Wiirzburg hatten sich zu verantworten wegen der Segnung
von Schniiren gegen eine Viehseuche. !

5. Von der Aufklirung bis zur Gegenwart

Vom Geist der Aufklirung gepragt hat Kaiser Joseph II. im &sterreichi-
schen Raum viele Formen der Volksfrommigkeit drastisch eingeschrinkt,
was den Widerstand der Gliubigen hervorrief. Er ist sicherlich in vielen
Dingen zu weit gegangen und hat dadurch das Volksempfinden verletzt,
trotz bester Absichten. Der Geist der Aufklirung wirkte sich sicher reini-
gend aus gegen abergliubische Praktiken (z. B. Schluckbildchen); es gin-
gen aber auch manche gute Dinge verloren (z. B. Wallfahrten, Prozessio-
nen, Kirchweihfeste).

Mit der Aufklirung ist auch wieder ein Auseinanderbrechen von Litur-
gie und Volksfrémmigkeit zu erkennen, die in der Barockzeit nur eine
oberflichliche Verbindung gefunden hatten.

Bald aber kommen wieder Wallfahrten auf, neue Formen der Volks-
frémmigkeit entwickeln und verbreiten sich, meist in enger Verbindung
mit Predigten. Erwihnen mochte ich die Verehrung der Unbefleckten
Empfingnis, die die Dogmenverkiindigung von 1854 mit sich brachte, und
die durch die Erscheinungen in Lourdes und die vielen Lourdes-Grotten
bei uns gekennzeichnet ist. Sie findet ihren Niederschlag in Andachten, im
Linzer Dombau, aber auch im Fest am 8. Dezember, wobei das Fest im
Volk vielleicht weniger verankert war als die Erscheinungen in Lourdes.
Und ein zweites Beispiel: die Herz-Jesu-Verehrung, Man hat sie sich pa-
storal zunutze gemacht zur Férderung des haufigen Kommunionempfan-
ges an den Herz-Jesu-Freitagen und Herz-Jesu-Sonntagen. Und dennoch
lief diese volksfromme Praxis neben der Liturgie her, weil ja auch die Kom-
munion lange Zeit meist nur vor oder nach der Messe ausgeteilt wurde.

Durch die Anderung der soziologischen Voraussetzungen kam es in un-
serem Jahrhundert zuerst noch langsam zu einem Verlust an iiberlieferten
Formen der Volksfrommigkeit, dann aber, nach dem Zweiten Weltkrieg,
immer rascher bis hinein in die bauerliche Bevolkerung, die am lingsten an
vielen verschiedenen Formen der Volksfrémmigkeit festhielt. Heute sind
viele Formen der Volksfrémmigkeit verschwunden, und es bestehen nur
noch Erinnerungen an sie.

' Veit Ludwig und Lenhart Ludwig, Kirche und Volksfrommigkeit im Zeitalter des Barock,
Freiburg 1956, 27 f.

Goy Barbara, Aufklirung und Volksfrommigkeit in den Bistiimern Wiirzburg und Bamberg,
Wiirzburg 1969, 181.



Manches ist allerdings auch durch die Liturgiereform tiberfliissig gewor-
den, z. B. die Auferstehungsfeier am Karsamstag abends durch die Oster-
nacht. Verschiedene Andachten sind auch dadurch verschwunden, weil an
ihrer Stelle Messen angesetzt wurden.

6. Ursachen fiir die Entwicklung in den letzten 200 Jabren

Bis vor etwa zweihundert Jahren bestand eine Gesellschaftsstruktur, in
der die verschiedenen Lebensbereiche der Menschen ein konzentrisches
Ineinander bildeten. Freilich war dadurch die Freiheit des Einzelnen einge-
schrinkt; er konnte nicht viel auswihlen und nicht ausbrechen. Durch die
Entwicklung der letzten Jahrhunderte hat zwar der Mensch individuelle
Freiheit gewonnen, doch ist das Leben in viele Lebensbereiche auseinan-
dergebrochen: Familie, Politik, Schule, Freizeit, Sport, Kultur, Religion.
Eine Folge dieser Vielfalt ist die Distanzierung vieler Menschen, Skepsis
gegeniiber allem und jedem. Die Familie ist zerbrechlicher denn je. Die
Menschen sind durch ihre Freiheit iiberfordert. Und es gibt dadurch auch
keine einheitliche Lebens- und Weltanschauung.!!

Eine weitere Ursache ist die Technisierung und Spezialisierung des Le-
bens: hier die Landwirtschaft, da die Industrie, und dort die Verwaltung.
Alles wird wenig durchschaubar. Es fehlen den Menschen die Zusammen-
hinge. Und was nicht einsichtig ist, wird abgelehnt. So ist auch weithin ein
Verlust an priméren Beziehungen zur Natur eingetreten.

Dazu kommt die Mobilitat der Bevolkerung: Wohn- und Arbeitsplatz
sind in den seltensten Fillen beisammen. Auflerdem ist die Motorisierung
eine Moglichkeit, rasch von einem Ort zum anderen zu gelangen. Dadurch
geht auch die Bindung an einen bestimmten Ort verloren.

Durch das Auseinanderbrechen der Lebensbereiche, durch die vielen
Ideologien und Weltanschauungen ist auch die Kirchlichkeit auf weiten
Linien verlorengegangen. Dadurch ist die ,, Volkskirche“ stark zurtickge-
gangen.

7. Versuch eines Befundes der hentigen Lage

Die innere Zerrissenheit macht heute viele Menschen seelisch krank. Sie
suchen und brauchen eine Heimat. Daf diese Tatsache erkannt wird, sehen
wir am Erscheinen vieler volkskundlicher Werke, in der Pflege der Tracht,
im Hervorholen alten Brauchtums. Aber bleibt vieles davon nicht im mu-
sealen Bereich stecken? Wird nicht oft daraus Folklore gemacht?

Es wurde sicher viel getan, die Liturgie durchschaubarer zu machen. Es
gab vielerlei Experimente, um die Liturgie attraktiv zu machen. Dabei
wurde viel Altes als scheinbarer Ballast abgeworfen. Doch wurde oft vor-

11 Zauner Wilhelm, Die Glaubenssituation in den Dekanaten, Linz 1985. Manuskript.



nehme Einfachheit mit simpler Einfallslosigkeit verwechselt. Und statt zu
feiern wurde Vieles zerredet (Kommentatormessen, Einleitungen als Zu-
satzansprachen).

Der Verlust an vielen Ausdriicken der Volksfrémmigkeit wird von vie-
len Menschen als schmerzlich empfunden. Andererseits ist Klage zu héren
tiber eine zu niichterne oder verarmte Liturgie. Dabei ist ein Abwandern
zu Sekten und evangelikalen Gruppen einerseits oder zu Traditionalisten-
gruppen anderseits zu beobachten. Bei Seelsorgern fiihrt dies zusammen
mit anderen Fehlschligen nicht selten zu Resignation und Mutlosigkeit.

Gleichzeitig ist aber auch bei vielen Geistlichen und ihren Mitarbeitern
ein Mangel an erforderlichen Grundkenntnissen fiir eine gute Liturgie mit
ithren Moglichkeiten festzustellen. Es werden die Funktion verschiedener
Gottesdienste und die Bedeutung der einzelnen Teile verkannt. Erforder-
nisse des Raumes oder der Grofle der jeweiligen Versammlung werden
miflachtet. Der Wert von Riten und Wiedererkennungsmerkmalen ist
weithin unbekannt. Und oft fehlt es einfach am notwendigen Gespiir. Un-
sicherheit und Hilflosigkeit sind die Folge.

Weithin fehlen auch Erfahrungen von echter Volksfrémmigkeit. Denn
diese lebt von der direkten Weitergabe. Und diese ist nicht selten abgebro-
chen.

Trotz allem besteht bei den Menschen immer noch ein gewisses Symbol-
verstindnis. Man kann es selbstverstindlich nicht bei allen in gleichem
Mafe voraussetzen. Deshalb muf§ man mit Zeichen und Symbolen behut-
sam umgehen. Sie miissen klar und deutlich gesetzt werden (z. B. Wasser,
Brot, Licht).

Dazu kommt das vielfache Interesse an alten Uberlieferungen und Briu-
chen, das in Stidten stirker in Erscheinung tritt als auf dem Lande. Wert-
volles Gut der Volksfrommigkeit soll erhalten bleiben. Und es kann
durchaus manches wieder belebt werden (z. B. Herbergsuchen, Metten-
gang, Rorate). Daneben entstehen neue Briuche, die von lebendiger
Volksfrommigkeit zeugen (z. B. Osterbrot und Eier nach der Osternacht,
Osterlicht auf Griber).

Es wird allerdings unmdglich sein, ein allgemein giiltiges Rezept fiir eine
gliltige Verbindung von Liturgie und Volksfrémmigkeit zu finden. Eine
Differenzierung nach Orten, Gruppen und Bildung wird erforderlich sein.

Es gibt gegliickte, mifflungene und sehr fragwiirdige Beispiele von Ver-
suchen einer Verbindung von Liturgie und Volksfrémmigkeit und einer
Anpassung der Liturgie. Als gegliickt konnte man bezeichnen die Verbin-
dung von Anbetungsstunden beim Heiligen Grab mit den Trauermetten,
eines Leonhardirittes und der Pferdesegnung mit der anschliefenden Ves-
per in der Wallfahrtskirche, das Einbeziehen der Krippe in die Christ-
mette; als mifllungen sogenannte ,Mundartmessen®, die nur den Schein



von Volkstiimlichkeit erwecken; als fragwiirdig, wenn Messen zu allen
Gelegenheiten stattfinden, auf Sportplitzen, in Festzelten, Bierhallen und
auf Bergen, ohne daf eine wirkliche Notwendigkeit dafiir besteht.

Weithin besteht eine grofe Hilflosigkeit im Umgang mit den verschie-
denen Méglichkeiten, die die Liturgie bietet, und mit Formen der Volks-
frommigkeit. Vielfach bestehen Hemmungen und Scheu sich religiés zu
suflern bis hinein in den Bereich der Familie. Dazu kommt die Rollenunsi-
cherheit von Rollentrigern in der Liturgie.

Es erhebt sich schlieRlich die Frage, wie weit unsere Liturgie wirklich
volkstiimlich ist. Sie ist zwar ,libersetzt®, aber dennoch weithin dem
Volksempfinden fremd. Sicherlich ist ein wichtiges Kriterium fiir eine ge-
lungene Liturgie, die ihre vorhandene Geistigkeit dem Volk nahebringen
will, wie weit alle Sinne angesprochen werden. Das Schaubare, Greifbare,
Riechbare, Begehbare wird in erster Linie das Volk ansprechen und beriih-
ren. Wir kénnen hier auf das Beispiel der Ostkirche verweisen, deren Li-
turgie bis heute wirklich im Volk steht.

Die Spannung, die zwischen Liturgie und Volksfrommigkeit bestanden
hat und immer bestehen wird, sehe ich als anregend fiir eine gediegene
Auseinandersetzung. Beide miissen einander erginzen und korrigieren.
Auswiichse und abergliubische Entartung von Volksfrommigkeit sind ein
Ausdruck von verwildeter Liturgie und mangelhafter Verkiindigung. Hier
muf das Bemiihen um eine Ordnung einsetzen. Volksfrommigkeit kann
aber auch anregend und bereichernd fiir die Liturgie selber sein, wenn
diese deren Formen mit viel Feingefiihl einbezieht. Eine gute Liturgie wird
aber auch ausstrahlen auf die Volksfrommigkeit im Stil und in der Form
des Betens und Feierns. Liturgie hat eine bestimmte Ordnung und wird
nach ihr vollzogen. Volksfrommigkeit aber ist nicht machbar. Sie auflert
sich in Zeichen, an denen fiir den Vollzug der Liturgie manches abgelesen
werden kann. Die beste Symbiose von Liturgie und Volksfrommigkeit
wire dann gegeben, wenn die Gottesdienste mit Formen der Volksfrom-
migkeit so gefeiert werden, dafl sie den Geist und die Sinne der Menschen
ansprechen und dem Volk Gottes zu Herzen gehen.
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Liturgie und Volksfrommigkeit — eine Lerngemeinschaft

Dr. Josef Schicho

Im Folgenden handelt es sich um eine Erginzung des Referates von De-
chant Roland Bachleitner, von jemandem, der durch Interesse und Stu-
dium der Volkskunde verbunden ist und der sich viele Jahre mit den Anlie-
gen der Landpastoral befafit hat. Nach wie vor kann man bei Gesprichen
mit ilteren Volkskundlern und Brauchtumsfdrderern eine relativ grofle
Enttduschung gegeniiber der Liturgiereform und ein gewisses gespanntes
Verhiltnis zur Kirche feststellen. Die Vorwiirfe hinsichtlich einer ,Ent-
riimpelung der Kirche®, Verminderung des volksfrommen Brauchtums
und einer Rationalisierung des Gottesdienstes gehen bis zum Hinweis, dafl
die Kirche in den letzten Jahrzehnten das selbst durchgefiihrt habe, was
Kaiser Josef II. und der Aufklirung nicht gelungen sei.

Sicherlich hatsich in den letzten Jahren manches in den Bezichungen ge-
bessert. Viele neue Ansitze sind vorhanden. Manche meinen sogar, dafl im
Verhiltnis zwischen Volksfrommigkeit und Liturgie nach einem Héhe-
punkt der Auseinanderentwicklung nun wieder ein stirkeres Miteinander
festzustellen sei. Dennoch ist der bestehende Graben nicht zu iibersehen.

Ich méchte aber fir die Kluft zwischen Liturgie und Volksfrommigkei-
ten und den Fachleuten der beiden Bereiche nicht nur einer Seite die Schuld
zuschieben. Es gab und gibt nicht nur Unverstindnis auf kirchlicher Seite
fiir die Volkskunde, sondern auch eine dhnliche Haltung bei nicht wenigen
Brauchtumsforschern. Manche von ihnen standen der Kirche und ihren
eigentlichen Aufgaben sehr fremd, wenn nicht gar ablehnend gegeniiber.
Einen speziellen Héhepunkt bildet hier sicher die NS-Zeit. Aber auch der
Kirche nahe stehende Volkskundler neigen —ich méchre fast sagen natur-
gemif — zu bestimmten Werten und Anliegen wie Tradition, konservativ,
Ordnung, Autoritat und kénnen sich mit den ebenso zur Kirche gehoren-
den entgegengesetzten Werten und Anliegen oft wenig anfreunden.

Noch auf eines sei hingewiesen. Einiger Konfliktstoff zwischen Liturgie
und Volkskunde liegt bereits in der Sache selbst. Sicherlich, es geht in wei-
ten Bereichen um die gleichen Lebensvollziige, um das, was mit den Be-
griffen Gemeinschaft, Feiern, Sinnerlebnis, Bewiltigung von Extremsitua-
tionen usw. umschrieben werden kann. Es bestehen aber sehr wesentliche
Unterschiede. In der Volkskunde, in der Volksfrémmigkeit finden wir die
besonderen Formen menschlicher Erfahrung und Uberlieferung, wie
Menschen bestimmter Bereiche ihrem religiésen Naturbediirfnis entspro-
chen haben und dies durch Vollzug und Weitergabe entfaltet und ange-
reichert haben. Schon im Wort ,Brauchtum® stecken viele Hinweise: et-
was brauchen, Moglichkeiten gebrauchen.

So sehr der christliche Gottesdienst auf die Natur aufbaut, von ihr her
mitgepragt ist, so kommt hier doch etwas ganz Neues dazu: Liturgie ist
Antwort auf eine geschichtlich konkrete Einladung und Zuwendung Got-
tes, ist die Weiterfithrung dessen, was Jesus Christus in seinem Wort, sei-



nem Leben und Sterben getan und fiir uns getan hat. Von da her ist der
immer wieder neue Ruf, zuriick zu den Quellen, eigentlich selbstverstind-
lich. Es wird aber auch ein wenig spiirbar, wie berechtigt der christliche
Bruch mit dem damals traditionellen Religionsvollzug war, jenes ,weg von
den heiligen Orten, Zeiten und Zeichen® und der Versuch, das christliche
Leben, Beten und Feiern zum Wesentlichen zu vereinfachen, es in richti-
gem Sinn verstanden, zu ,verweltlichen®.

Ich habe das etwas zugespitzt formuliert, damit wir die Unterschiede
nicht tibersehen. Um es am Beispiel auszudriicken: Die bis zur Karwo-
chenreform so beliebte Auferstehungsprozession am Nachmittag des Kar-
samstags, die eine ideale Entfaltungsméglichkeit fiir Vereine und uber-
haupt fiir gesellschaftliches Feierbediirfnis bot, die noch dazu in den Fami-
lien so schon das Eierverstecken durch die Mutter und das Suchen nach der
Prozession ermdglichte, steht kirchlich in einem ganz anderen Zusammen-
hang. Die Feier der Osternacht und das Hineinstellen meines Lebens und
das der Gemeinschaft in die Auferstehung Jesu sind m. E. nicht zu verglei-
chen mit den natiirlichen familiiren und gesellschaftlichen Bediirfnissen
nach Frithlingsprozession und giinstiger Eierversteck-Zeit. Wie das Bei-
spiel des Karsamstags zeigt, haben sich in relativ kurzer Zeit um die neue
Auferstehungsfeier viele erlebnistiefe neue Brauche entwickelt (Feier in
der Frithe des Ostermorgens, Mitnahme des Lichtes in die Familie, Vertei-
lung gesegneter Osterbrote usw.).

Ich mochte eine erste These, ein erstes Anliegen zum Thema, so formu-
lieren: Auseinanderentwicklungen von Liturgie und Volksfrommigkeit
sind normal, ja in gewisser Hinsicht notwendig. Angehaufter Ballast, man-
che Fehlentwicklungen und Verdunkelungen des Wesentlichen miissen
von Zeit zu Zeit eine Bearbeitungsmoglichkeit bekommen. Dabei wird die
aktive Rolle der kirchlichen, der liturgischen Seite zufallen. Volksfrom-
migkeit, Volksempfinden, Beachtung des Brauchtums haben in ihrer be-
wahrenden Art eine bremsende und damit klirende Funktion (was ist
wirklich notwendig, auf welche Werte sollte ich nicht verzichten? Welche
Gefahren bestehen? usw.). Vielleicht mufl man aber noch ein Stiick weiter
gehen und daran erinnern, dafl Glaube sehr oft in die Gefahr kommt, mit
Aberglauben vermischt zu werden, daft Gottesdienst immer in Gefahr ist,
zur Bediirfnisbefriedigung menschlicher Anlagen und Sehnsiichte zu wer-
den, zur lieben Gewohnheit. Hier gibt es nicht nur ein Recht, sondern eine
dringende christliche Pflicht zur Reform, von der sich keine Zeit driicken
kann.

Ein zweites Anliegen méchte ich mit dem biblischen Satz ausdriicken:
Was Gott verbunden hat, soll der Mensch nicht trennen. Der Mensch mit
seinen natiirlichen Bediirfnissen und Empfindungen und der Christ sind
eine Einheit. Das Bemithen um die immer neue und bessere Erfassung und
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Verwirklichung der christlichen Botschaft kann nicht vom Menschen ab-
gekoppelt werden. Und gerade dann, wenn eine groflere Zahl von Men-
schen sich um die Verwirklichung des Glaubens bemiiht (bis zur Volkskir-
che), sollen und miissen die Bereiche der natiirlichen Religion, der Volks-
frommigkeit ihren Platz haben. Dazu ein primitives Beispiel: Warum soll
ich nur sagen und denken, ich liebe Gott mit allen meinen Sinnen und dies
nicht auch nach allen Méglichkeiten vollziehen (Licht, Weihrauch, Mu-
sik . . .). Volksfrémmigkeit und alles, was dazugehort, konnen die wich-
tige Aufgabe haben, die Liturgie und den Glauben mit beiden Fiiffen auf
der Erde zu lassen. Darin steckt oft eine wichtige Botschaft wie etwa:
Spontaneitit ist gut, aber die Erfahrungen und Uberlieferungen vieler Ge-
nerationen sind auch nicht zu verachten. Oder: In Worte auszudriicken
und genau zu verstehen ist gut, aber hinter manchem ein Geheimnis zu
erahnen, etwas zu fiihlen, ohne es genau ausdriicken zu kénnen, gehért ge-
nau so zum Leben.

Damit komme ich zum Dritten —und wie konnte es bei einer kirchlichen
Tagung anders sein — zum Anliegen, dafl es zu einem Miteinander von Li-
turgie und Volksfrommigkeit kommt. Damit meine ich beispielsweise, dafl
es ein Voneinander-Lernen gibt. Die Volksfrommigkeit kann und mufl
von der Liturgie sich immer wieder den Kern der Lebensvollziige sagen
lassen, damit nicht eine inhaltsleere Hiilse entsteht, ein schones Paket, wo
nichts mehr drinnen ist.

Die Liturgiefachleute miissen sich durch die Volkskundler und Brauch-
tum-Engagierten immer wieder auf Empfindungen und Anliegen des Vol-
kes hinweisen lassen, auf die Werte, die hinter manchen Traditionen und
Briuchen stecken. Zu diesem Miteinander gehéren gegenseitige Informa-
tion, Abbau von Vorurteilen, Schaffen von Verstindnis fiir den Bereich des
andern (etwa auch in der theologischen Ausbildung). Dazu zihlen sicher
auch die gemeinsame Beobachtung von Zeiterscheinungen und Trends
und das Uberlegen, wie man darauf reagieren soll, wie man sich bietende
Chancen besser ausniitzen kann.

Ein viertes Anliegen méchte ich aber auch noch nennen: jedem Bereich
die Eigenstindigkeit lassen. Warum soll es im religisen Brauchtum nicht
auch manches geben, was die Liturgiefachleute nicht unbedingt mit Freude
erfiillt? Warum soll die Kirche — aus wichtigen inhaltlichen Griinden und
um die eigentliche Zielsetzung besser zu verwirklichen — nicht manches in-
dern, woran das Herz des Volkskundlers hingt? Das eigentliche Anliegen
ist ja nicht der einzelne Brauch, sondern der gemeinsame Lebensvollzug,
der den ganzen Menschen und auch seine Geschichte einbezieht. Was fiir
den Zeitgenossen bisweilen schmerzlich ist, bietet sich dem riickblicken-
den Betrachter oft als durchaus bereichernde Weiterentwicklung an.

Auf einige Trends der gesellschaftlichen Entwicklung, die fiir Gottes-



dienstgestaltung und Brauchtumspflege genau so wichtig sind, méchte ich
noch hinweisen. Sie konnten bei Neuiiberlegungen und Zusammenarbeit
Berticksichtigung finden. Vereinfacht ausgedriickt geht es um den Wandel
der relativ geschlossenen bauerlich geprigten Gesellschaft zur Industriege-
sellschaft. Dazu einige mehr oder minder typische Kennzeichen und Er-
scheinungen:

Das Bewuf3tsein der Machbarkeit unserer Lebensumstinde und die Er-
fahrung der Grenzen: Bis vor einigen Jahren gehorte es zum beherrschen-
den Lebensgefiihl, dafl die Abhiangigkeit von Natur und Umstinden einer
weitgehenden Gestaltungsméglichkeit des Menschen gewichen sei. Wenn
man es mit einem banalen Beispiel ausdriicken will, konnte man sagen: die
Kenntnisse der Wissenschaft und die Méglichkeiten der Technik haben die
Bittprozessionen um das Wachsen der Feldfriichte durch den richtigen
Einsatz von ,Kunstdinger und Schidlingsbekimpfungsmitteln ersetzt.
Dieses Grundgefiihl ist zwar weiter feststellbar, wird aber immer mehr
durch unsere katastrophalen Erfahrungen durchléchert, daff wir durch
Umweltgefidhrdung und andere Katastrophen eigentlich am Ende unserer
Méglichkeiten stehen.

Gesellschaftliche und sachbezogene Stiitzen weichen der personalen Be-
ziehung. An die Stelle der beherrschenden Natur und eines weithin vorge-
gebenen gesellschaftlichen Rahmens ist eine relativ grofle Freiheit getreten.
Bestimmend ist der Mensch, die personale Beziehung. Selbst bei den Kata-
strophen droht das Argste vom menschlichen Versagen (Atombombe,
Nichtbewiltigung des Hungers in der Welt, obwohl genug Nahrung vor-
handen wire usw.). Vielleicht sieht man den Wandel am deutlichsten in der
Ehe und Partnerschaft, wo die fritheren gesellschaftlichen und wirtschaft-
lichen Stiitzen weithin unwirksam geworden sind, die eine echte personale
Beziehung ermdglichen, aber gleichzeitig die Gefihrdung erhéhen, wie
man an den hohen Scheidungsziffern sieht. Bewufites Handeln in freier
Entscheidung verlangt eine grofiere Reife und letztlich mehr Anstrengung,
was vielleicht noch zu wenig begriffen wurde.

Die Folge der Verinderungen besteht im Vorherrschen frei gewihlter
sozialer Bezichungen. Man ist nicht mehr automatisch in bestimmten Ge-
sellschaften und Beziehungen, sondern kann wihlen. Die Vorteile werden
aber auch hier durch den Nachteil vermindert, dafl nicht wenige keinen
Zugang zu Gemeinschaften finden. Nachbarschaft in der Stadt, Koopera-
tion und gegenseitige Stiitzen zwischen den Generationen und anderes ha-
ben zwar sehr schéne Beispiele, aber auch viele weifie Flecken auf der ge-
sellschaftlichen Landkarte. Mit diesem Wandel sind auch viele Triger des
Brauchtums wie kirchlicher Initiativen weggefallen und miissen durch per-
sonlichen Einsatz oft neu aufgebaut werden. Die Trigerschaft (z. B. Jung-
schar — Sternsingen, St.-Martins-Briuche — Kindergirten; Familienfasttag
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— Katholische Frauenbewegung usw.) ist heute vielleicht die wichtigste
und entscheidendste Forderung guter Anliegen.

Verselbstindigte Freizeit und Konsumhaltung. Es ist sehr erfreulich,
daf die Armut an Giitern und die Beschrinkung der Méglichkeiten in un-
seren Breiten fiir vicle Menschen aufgehoben wurde. Der Massenkonsum
ist gleichzeitig ein entscheidender Faktor fiir Vollbeschaftigung und Wirt-
schaftswachstum. Die Gefahr liegt aber — neben der verdringten weltwei-
ten Sicht mit der krassen Unterentwicklung in anderen Erdteilen — in
einem Ubergreifen der Konsumenthaltung auf andere Lebensbereiche —
auf Freizeit, Kultur und sogar Religion.

Man kénnte noch verschiedene weitere Aspekte des gesellschaftlichen
Wandels aufzihlen, die unser Denken und Verhalten oft nicht unwesent-
lich prigen. Beispiele wiren noch die gednderte Autorititsvorstellung, die
Prigung durch die Massenmedien (vor allem Fernsehen), die Beschnei-
dung der grundsitzlichen Freiheit und personalen Méglichkeiten durch
iiberstarke neue Institutionen in Politik, im Arbeitsbereich bis hin zur
Mode, aber auch die neuen Probleme, von der Arbeitslosigkeit bis zur
Drogenszene mit ihren Hintergriinden. All das miifite aber wohl mitbe-
riicksichtigt werden, wenn wir uns fragen, wie heute Volkstrommigkeit,
aber auch liturgische Feier aussehen sollten.

Abschliefend méchte ich noch anmerken, dafl ich die Entwicklung der
letzten Jahre im Verhiltnis Liturgie — Volksfrommigkeit sehr positiv sehe.
Brauchtum, Vereine usw. haben in der Kirche neue Beachtung gefunden.
Es gibt zahlreiche Initiativen — ich denke beispielsweise an die derzeitige
Ausstellung iiber Volksfrémmigkeit in Linz, an die vielen Versuche im Zu-
sammenhang mit der Hauskirche oder an die Weiterfithrung der Liturgie
in den Alltag hinein. Diese Tagung wird ja manches davon im einzelnen
behandeln, etwa die neuen Fastentiicher, neue Formen der Prozession
(Kindergartenkinder zu Martini u. v. a.), Nachtwanderungen, die man-
ches Anliegen der Wallfahrt aufgreifen usw. Kleine Hilfen von kirchlicher
Seite — etwa bei den Totenwachen, bei Totengedenken von Vereinsver-
sammlungen, bei Firmenadventfeiern, wie man die sogenannten Weih-
nachtsfeiern eigentlich nennen sollte — konnen den Menschen wirklich
helfen und gleichzeitig eine pastorale Tiir 6ffnen.



Verhaltnis von Liturgie und Volksfrommigkeit
Prof. Dr. Jakob Baumgartner

Wenn die Liturgische Kommission firr Osterreich ein Symposion iiber
sLiturgische Spiritualitit und Volksfrommigkeit“ veranstaltet, dann schal-
tet sie sich in eine Debatte ein, die seit Jahren einige Kirchen auflerordent-
lich bewegt. Dies gilt zunichst fir Frankreich, wo seit den 70er Jahren die
Auseinandersetzungen um die ,religion” beziehungsweise den ,catholi-
cisme® oder ,,christianisme populaire“ duflerst lebhaft verlaufen, und zwar
auf der theoretisch-wissenschaftlichen wie auf der praktisch-seelsorgli-
chen Ebene.! In Italien befafit sich eine ganze Schule neomarxistischer Pri-
gung, auf Antonio Gramsci ( 1937) fuflend, mit dem Phianomen religioser
Subkulturen, mit den Denk- und Verhaltensweisen der wirtschaftlich Be-
nachteiligten und fragt nach Sinn und Bedeutung einer solchen Religiosi-
tit.” Eine Wende in der Einstellung zur ,religiosidad popular® bahnt sich
auch in Spanien an, wo Theologen und Praktiker sich darum bemiihen, die
volkstiimliche Frémmigkeit neu zu bewerten und die religiésen Auflerun-
gen einfacher Gliubiger von innen her zu verstehen.’> Besonders aber
gewinnt das Thema an Aktualitit durch die Tatsache, daff die Kirche in
Lateinamerika, vorab seit dem Puebla-Ereignis (1979), eine Relecture des
dortigen Volkskatholizismus vornimmt, um Volk und Kirche miteinander
zu versohnen.* Im deutschen Sprachraum ist die Diskussion noch nicht so
recht in Gang gekommen, obwohl wir alle spiiren, daf} die gottesdienstli-
chen Reformen im Gefolge des II. Vatikanischen Konzils ein gewisses Un-
behagen ausgelost haben.” Die erneuerte Liturgie scheint einzelne Schich-

' A. M. Altermatt, Die aktuelle Debatte um die ,,Volksreligion® in Frankreich: ]. Baumgart-
ner (Hg.), Wiederentdeckung der Volksreligiositit (Regensburg 1979) 185-209; A. Rousseau,
Polémique idéologique et polémique raisonnée autour du catholicisme populaire: LMD 122
(1975) 108-115. — Die ,histoire religieuse berticksichtigt auflerordentlich stark das volksreli-
giose Verhalten, z. B. Y. Lambert, Dieu change en Bretagne. La religion a Limerzel de 1900 2
nos jours (Paris 1985); J.-Cl. Schmidt (Hg.), Les saints et les stars. Le texte hagiographique
dans la culture populaire (Paris 1983). — Vgl. J. Duquesne, Un débat actuel: , La religion popu-
laire®: LMD 122 (1975) 7-19.

? L. Magni, La religione popolare: un interrogativo per la chiesa (maschingeschriebene Liz-
entiatsarbeit, Fribourg 1982) (mit einer reichen Bibliographie).

® V. J. Sastre Garcia, Volkstiimliche Religiositit in Spanien. Die Grundlage der soziologi-
schen Forschungen: Concilium 13 (1977) 122-126; J. Llopis, Die Volksreligiositit in Spanien
in der heutigen theologischen Diskussion: Concilium 13 (1977) 127-131; M. Gallart, Volk
und Kirche im heutigen Spanien: J. Baumgartner (Hg.), a. a. O. 211-226.

* Die Literatur dazu ist sehr umfangreich. Hier nur einige Titel: CELAM (Hg.), Iglesia y
religiosidad popular en América Latina. Ponencias y Documentos final (Documento CE-
LAM no. 29; Bogotd 1977); ]. M. Bonino, Die Volksfrommigkeit in Lateinamerika: Conci-
lium 19 (1974) 455—460; G. Secundo, Die Diskussion iiber die Volksreligiositit in der latein-
amerikanischen Befretungstheologie: Concilium 16 (1980) 418—422; E. Dussel, Volksreligiosi-
tit in Lateinamerika. Grundlegende Hypothesen: NZM 42 (1986) 1-12; H.-]. Prien, Volks-
frommigkeit in Lateinamerika. Uberlegungen von der Kirchengeschichte her: NZM 42 (1986)
2843,

® Vgl. etwa R. Kaczynski, Art. , Brauchtum/Fest: P. Eicher (Hg.), Neues Handbuch theo-
logischer Grundbegriffe, Bd. I (Miinchen 1984) 131-150. Der Verfasser scheint die ganze Pro-
blematik Volksreligiositit-Liturgie zu ignorieren.

15



16

ten von Katholiken nicht zu befriedigen, weshalb sie sich, an den Rand ge-
drangt fuhlend, Ersatzformen zuwenden.

Meine Aufgabe besteht darin, das ,, Verhiltnis von Liturgie und Volks-
frommigkeit® zu kldren: kein leichtes Unterfangen, denn was das zweite
Glied des Binoms, ,, Volksfrommigkeit®, genauerhin meint, ist nur schwer
in den Griff zu bekommen.® Daher dringt sich vorerst auf, uns kurz mit
der Terminologie zu beschiftigen.

1. Terminologische Vorbemerkungen zur Volksfrommigkeit

Wer sich in der einschligigen Fachliteratur etwas umsieht, gelangt bald
einmal zur Einsicht, daff die verwendete Terminologie vielfaltig und selt-
sam unbestimmt, ja verschwommen ist. Ehe man sich also zu unserem
Thema auflert, mifite man wissen, was ein Begriff wie , Volksfrommig-
keit“ genauerhin bezeichnet.”

1.1. Tiicken des Vokabulars

Zunichst stellen wir fest: neben dem Ausdruck ,Volksfrommigkeit®
tauchen in der Literatur eine Reihe anderer Termini auf: Volksreligion,
Volksreligiositat, Volkschristentum, Volkskatholizismus, Andachtsiibun-
gen des christlichen Volkes,® religiése Volksanschauungen und -praktiken,
Andachtswesen, religioses Brauchtum. Es diirfte schwer fallen, die einzel-
nen Begriffe sauber gegeneinander abzugrenzen.” Was indessen die Sache
noch mehr verwickelt, liegt in dem Umstand, daf} stets die Prizisierung
»Volks-“ (populaire, popolare, popular) mitliuft. Sowohl Ethnologen wie
Volkskundler und Soziologen empfinden Schwierigkeiten, den Inhalt des-
sen, was ,, Volk“ eigentlich bedeutet, in Worte zu fassen.'

1.2. Komplexitit des Sachverhalts

Aufgrund dessen, dafl ,Evangelii Nuntiandi“ (1975) dem Begriff
»Volksfrommigkeit“ den Vorzug gibt und auch Sie diesen Ausdruck (im
Programm) bentitzen,'! wollen wir ihn beibehalten, was nicht heifit, daff

¢ B. Secondin, Attualitd e complessita della religiosita popolare: Edizioni del Teresianum
{(Hg.), La religiosita popolare. Valore spirituale permanente (Rom 1978) 11-37.

7 R. Courtas/Fr.-A. Isambert, Ethnologues et sociologues aux prises avec la notion de ,,po-
pulaire®: LMD 122 (1975) 20-42.

8 SC 13: pia populi christiani exercitia; sacra exercitia.

? Paul VL., Evangelii Nuntiandi (= EN) Nr. 48: Aufgrund ihrer dufleren und inneren Cha-
rakteristiken ,nennen Wir sie gern Volksfrommigkeit, nicht Religiositit, sondern Religion
des Volkes®.

1% Das Kriterium kann sehr unterschiedlich lauten: die Ungebildeten, die Masse, die Tradi-
tionsverhaftetheit, die besitzlosen sozialen Klassen usw.
"' LKO, Symposion ,,Liturgische Spiritualitit und Volksfrémmigkeit*.



wir andere Termini ganz ausschalten. Doch was sollen wir hier unter
,Volksfrommigkeit“ verstehen? Wir sehen darin die Einstellungen, Ge-
fithle und Verhaltensweisen, welche die Christgliubigen in ihren Bezie-
hungen zum Heiligen oder Géttlichen mittels kultureller und kultischer
Formen zum Ausdruck bringen. Es geht letztlich um die Art und Weise,
wie sich das (katholische) Christentum in den verschiedenen Kulturen so-
wie Volksschichten einwurzelt und wie es tatsichlich gelebt und bekundet
wird.!2 Bei der Rede von ,,Volksfrommigkeit“ neigen wir vielleicht dazu,
nur auf die weniger gebildeten, weniger fortgeschrittenen Glaubigen zu
blicken, auf die breite (passiv empfangende) Masse im Gegensatz zu den
fithrenden Leuten, also auf die schweigende Mehrheit. Doch erhebt sich
dann sofort die Frage: Muf§ ein echtes Christentum denn nicht ,volkstiim-
lich® sein, sofern man die Kirche Christi wirklich als Volk Gottes begreift?
Die Versuchung liegt stindig nahe, daf} jene, die von Volksfrommigkeit
sprechen, sich von den anderen Getauften abheben, so dafl diese als ein An-
hingsel derer erscheinen, die das Sagen in der Kirche haben. S. Bonnet be-
merkt dazu, je mehr man vom Volk rede, desto mehr entferne man sich
von ihm.!?

2. Nachvatikanische Situation

Nachdem wir uns die Klippen vergegenwirtigt haben, die einem bei der
Beschiftigung mit der Volksreligiositit begegnen, befassen wir uns mit den
beiden Wirklichkeiten, deren Zusammenhang es aufzuzeigen gilt. Einer-
seits handelt es sich darum, die postvatikanische Liturgie auf ihre Nihe
zum Kirchenvolk hin zu befragen, andererseits das religiés-brauchtiimli-
che Verhalten der Gliubigen in den Blick zu nehmen, wobei wir uns wohl
oder iibel mit Verallgemeinerungen abfinden miissen.

2.1. Die unpopulire Liturgiereform

Die Umgestaltung des Gottesdienstes fand in einer Zeit statt, in der sich
die tonangebenden Kreise nur sehr wenig an volkstiimlichen Frommig-
keitsauferungen interessierten. ,Evangelii Nuntiandi“, in welchem
Schreiben Paul VI. die Werte der Religion des Volkes zum erstenmal offi-
ziell wiirdigte, erschien ja erst, als die Liturgiereform bereits weit vorange-
schritten war (1975), zum anderen erfolgte die Liturgiereform von oben;

12 Vgl. J. Lopez Gay, Fondamenti teologici della religiosita popolare: Edizioni del Tere-
sianum (Hg.), La religiosita popolare 103—120 (hier 105).

13 Siche das Pamphlet von S. Bonnet, A hue et i dia. Les avatars du cléricalisme sous la Ve
République (Paris 1973).
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das Volk bildete das Objekt, nicht das Subjekt der Erneuerung, so daf}
seine Erwartungen und spezifischen religiosen Ausdrucksweisen kaum
zum Zuge kamen. Gewif§ bemiihten sich die Fachleute, welche die neuen
Gottesdienstordnungen ausarbeiteten, das 6ffentliche Gebet der Kirche
dem Empfinden des christlichen Volkes niherzubringen, doch blieb dieses
selber vom reformerischen Prozef ausgeschlossen. Die Gemeinden sahen
sich in die Rolle von Empfingern verwiesen, welche die von Spezialisten
entworfenen Riten anzuwenden hatten, und dies oft ohne die notwendige
Einfiihrung. Nicht verwunderlich, wenn heutzutage ein neuer Formalis-
mus um sich greift. Zwar sucht man dieser Gefahr dadurch zu entgehen,
dafl man das Feiern mit kleineren Gruppen fordert, doch fehlt auch da mei-
stens der volkstiimliche Charakter, weil diese Kreise sich aus kulturell und
religiés gebildeten Minderheiten zusammensetzen.'* Ohne die Verdienste
derer, die die postvatikanischen Liturgiebiicher verfafit haben, schmailern
zu wollen, kommen wir nicht um die Feststellung herum, dafl die Reform,
vom griinen Tisch aus verwirklicht, erhebliche Mingel aufweist. ,Die Er-
neuerung bestand in der Riickkehr zur goldenen Epoche der romischen Li-
turgie (5. bis 8. Jahrhundert), nicht aber in einer Anpassung an den Men-
schen von heute und noch weniger an den Christen von gestern. Die Auf-
merksamkeit konzentrierte sich vor allem auf die Liturgie als solche und
nicht so sehr auf den Menschen, der sie feiern sollte.“'> Der historisierend-
intellektualistische Einschlag der Reform wird von den jungen Kirchen na-
tiirlich noch viel stirker empfunden als in unseren Breiten. Deshalb miis-
sen wir einen Kritiker ernst nehmen, der aus lateinamerikanischer Sicht be-
hauptet, die jetzige romische Liturgie sei ,eine fiir den heutigen normalen
Menschen sterile Neuinterpretation der christlichen Quellen®, ein Ge-
bilde, das die anthropologischen und sozialen Voraussetzungen des kon-
kreten Lebens kaum in Betracht ziehe.!® Immerhin gestehen auch westli-
che Beobachter zu, daff der erneuerte Gottesdienst hohe rationale Ansprii-
che stellt und die Zeichenhaftigkeit in etwa vernachlissigt.!” Aus all dem
ergibt sich die Fragwiirdigkeit einer Liturgiereform, die, von einem Punkt,
Rom, aus betrieben, fiir eine Kirche gelten soll, die allmahlich zur Kenntnis
nimmt, dafl sie sich iiber die ganze Okumene erstreckt. Infolgedessen stellt

" Vel. V. J. Sastre Garcia, a. a. O, 122,

1% J. Castellano, Liturgia e pieta popolare oggi: Edizioni del Teresianum (Hg.), La religiosita
popolare 122-148 (hier 131 {.). Vgl. C. Braga, Un problema fondamentale di pastorale litur-
gica: adattamento e incarnazione nelle varie culture: Eph. Lit. 89 (1975) 5-39; B. Secondin,
a.a.0. 53

16 ], Piepke, Kirchliche Verkiindigung und Volksfrémmigkeit. Anthropologische und theo-
logische Aspekte eines Schismas zwischen Volk und Kirche: Ordensnachrichten 23 (1984)
255-265 (hier 259).

7 So K. Richter, Liturgische Frommigkeit im Wandel: Diakonia 16 (1985) 99-106 (spez.
102).



die Inkulturation des Gottesdienstes ein dringendes Gebot der Stunde dar,
nicht blof in Afrika, Asien und Lateinamerika, sondern ebenso bei uns.'®

2.2. Die zihlebige Volksfrommigkeit

Das Bediirfnis der Christen, ihren Glauben in den ihnen gemifien For-
men zu bekunden und zu bezeugen, hat selbst der soziokulturelle Wandel
— den man gerne als Sikularisierung bezeichnet — nicht auszuldschen ver-
mocht. Die Volksfrdmmigkeit, der viele bereits den Tod angekiindet hat-
ten, hielt, mindestens zum Teil, den Erosionserscheinungen stand. Wie das
Wallfahrtswesen, das einen einmaligen Aufschwung erlebt, konnten auch
andere volksfromme Ubungen sich durchretten.”” Zwar verschwand das
christliche Sterbebrauchtum (infolge der Unterbringung der meisten
Schwerkranken in Spitilern und Kliniken) fast ganz, aber manche Sitten
um den Tod und die Toten sind noch vorhanden.?° Dasselbe stellen wir fiir
die Begehung des Kirchenjahres fest, obwohl deren Ausprigungen das ka-
tholische Leben nicht mehr grundlegend bestimmen. Neben Uberbleib-
seln barocker, romantischer und spiterer Formen, die eine gewisse Renais-
sance verzeichnen, ,machen sich verschiedentlich auch neue Brauchan-
sitze bemerkbar, die oft innovative Mutationen fritheren Brauchtums
sind“.2! Alte und bisher unbekannte Ausdrucksweisen verbinden sich zu
einer Einheit, wie aus einer Umfrage im Bistum Basel hervorgeht.*?

Wie Lt sich die Wiederentdeckung der Volksreligiositit in den letzten
Jahren erkliren??® Zunichst sei der Wandel des Kirchenbildes erwihnt.
Wenn die Kirche wirklich das Volk Gottes ist, dann kommt dem Handeln
aller Getauften eine entscheidende Bedeutung zu. Dem Volk, das den
Glauben bewahrt und lebendig weitergibt, eignet das Recht, seinen ureige-
nen Ausdruck fiir die Begegnung mit Gott zu schaffen. Ein weiterer Um-

18 A Amato/A. Strus (Hg.), Inculturazione e formazione salesiana. Dossier dell* Incontro di
Roma (1217 settembre 1983) (Rom 1984); darin besonders A. M. Triacca, Inculturazione e
liturgia. Traccia per una chiarificazione, 5. 343-367.

19 B, Bourdeau u. a., Permanence et renouveau du pélerinage (Lyon 1976); R. Laurentin,
Lourdes, pelerinage retrouvé (Paris 1979); R. Laurentin, Pélerinages — Sanctuaires — Appari-
tions. Année Sainte 1983/1984. Redécouvrir la religion populaire (Paris 1983); 1. Baumer/W.
Heim, Wallfahrt heute (Fribourg 1978).

20 Vgl. W. Briickner, Das alte Thema Tod im Boom der neuen Literatur: Bayerische Blitter
fiir Volkskunde. Mitteilungen und Materialien 11 (1984) 75-96.

21 Y, Heim, Volksbrauch im Kirchenjahr heute (Schriften der Schweizerischen Gesellschaft
fiir Volkskunde Bd. 67) (Basel 1983) 150.

2 W, Heim, Heutiges Kirchenjahrbrauchtum im Bistum Basel. Ergebnisse einer Umfrage.
Schweizerisches Archiv fir Volkskunde 81 (1985) 24—46; vgl. ders., Altes und neues religidses
Brauchtum: Diakonia 16 (1985) 107-111, wo der Verfasser die Revitalisierung religiésen
Brauchtums an ,existenzsichernden®, ,festlichen, ,kommunikativen®, Hleistungsbetonten®
und ,sozial-karitativen Briuchen® aufzeigt; ders., Wandel der Volksfrommigkeit seit dem
1. Vatikanum; ]. Baumgartner (Hg.), Wiederentdeckung der Volksreligiositat 37-52.

2 Siehe Sastre Garcia, a. a. O. 123.
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stand, der zur Verdnderung der Haltung gegeniiber der Volksfrommigkeit
beitrug, ist eine vermehrt auf die menschlichen Wirklichkeiten ausgerich-
tete Theologie? sowie eine Liturgieauffassung, die weniger rationalistisch
und puritanisch verfihrt. Die Einsicht bricht sich Bahn, daf sowohl der
Gelehrte wie der einfache Christ der Neigung nachgeben kann, die Ge-
heimnisse des Glaubens auf seine Ebene herabzuzichen. Und schliefilich
mag auch der Einfluf} der lateinamerikanischen Theologie eine positivere
Einstellung zur Volksreligiositit mitbewirkt haben. Das wachere Gespiir
fiir die Werte der Volkskultur und ihrer menschlich-festlichen Ausdrucks-
formen erzeugt ein pastorales Denken, das nicht mehr alles Heil von aufge-
klirten Planern erwartet. Denn jedes Volk besitzt die Fihigkeit sowie das
Verlangen, seine religisen Uberzeugungen und Sehnsiichte zu iufiern,
und zwar nicht in erster Linie durch theoretische Grundsatzerklirungen,
sondern eher durch symbolisch-rituelles Tun. Zu allen Zeiten gab es im
Christentum religiése Praktiken, gleichsam als ,,supplément d’dme*, um
dem Glauben Anschaulichkeit und Farbigkeit zu verleihen, ihn tatsichlich
in einem bestimmten Milieu zu inkarnieren.?

Trotz einer gewissen Offnung in Richtung Volksfrommigkeit dauert der
Bruch zwischen liturgischem Feiern und volkstiimlichen religidsen Aufie-
rungen jedoch fort.”® Selbst das Konzil schaffte hier keine Abhilfe, im
Gegenteil, es verfestigte den kultischen Dualismus, indem es einerseits den
offiziellen Gottesdienst von sogenannten folkloristischen Elementen siu-
berte, andererseits die ,, Andachtsiibungen® durch juristische Kategorien
zu retten suchte.?

3. Besonderheiten der Volksfrommigkeit

Wollen wir die eben angedeutete Kluft in etwa iiberbriicken, erweist es
sich als notwendig, einige charakteristische Ziige der Volksfrommigkeit zu
nennen, und zwar im positiven wie im negativen Sinn. Wenn wir ihre
Werte wie thre Grenzen kennen — Paul VI. sagt, sie sei ,reich und gefihrdet
zugleich**® —, werden wir ihr gegeniiber auch das richtige pastorale Verhal-
ten finden.

 A. Exeler/N. Mette (Hg.), Theologie des Volkes (Mainz 1978).

? Zu den verschiedenen Haltungen der Kirchenviter gegeniiber der Volksreligiositit siche
J. L. Gonziles Novalin, Il movimento ondulatorio della religiosita popolare nell’ antichita e
nel medio evo: Edizioni del Teresianum (Hg.), La religiosita popolare 39-54 (bes. 47 £.).

% ].Piepke, a. a. O. 255f.

7 SC 13. - Vgl. J. Castellano, a. a. O. 134 f.;]. L. Gonzilez Novalin, a. a. O. 52; S. Marsili,
Liturgia e devozioni: tra storia e teologia: Rivista liturgica 63 (1976) (nuova serie) 174—198;
J. Piepke, Evangelisierung der Volksfrommigkeit. Pastorale Ansitze zur Verséhnung von
Volk und Kirche: Ordensnachrichten 23 (1984) 279-293 (spez. 280).

# EN Nr. 48 weist in knappen Worten auf beide Aspekte hin.



3.1. Die Werte der Volksfrommigkeit

Stichwortartig fithren wir nun einige positive Merkmale der Volksreli-
giositat an.”

— Zunichst die Ritualitit als grundlegendes Kennzeichen. In seinem
Utrbediirfnis, religiése Vorstellungen und Uberzeugungen anschaulich
darzustellen, bedient sich das Volk einer Fiille kultisch-ritueller Vorginge,
eines entwickelten Zeremoniells. Glaube und Religion stehen nicht im Ge-
gensatz zueinander, vielmehr ruft der Glaube danach, sich im Sinnenfilli-
gen zu verleiblichen.”® Zeichen und Riten er6ffnen den Weg zum Tran-
szendenten, sie gewihren Sicherheit und Geborgenheit; das Heil wird
durch Sichtbares, Greifbares, Hérbares vermittelt, in einem symbolischen
Geschehen. *!

— Das Stimmungshafte. Volksfrommigkeit legt grofles Gewicht auf das
Ambiente, auf das Atmosphirische, das Drum und Dran der Ausiibung
des Glaubens. Wenn das Volk feiert und betet, sehnt es sich nach Stim-
mung; geistliche und weltliche, religiése und kulturelle, glaubensmiflige
und profane Elemente fliefen da zusammen.*

— Das Festliche. Um die Hirten und Priifungen des Alltags bestehen zu
kénnen, braucht das Volk seine Feste. In ihnen gelangt die Volksfrommig-
keit zu ihrer eigentlichen Entfaltung. Nicht umsonst sprechen die Franzo-
sen in diesem Zusammenhang von den ,catholiques festifs“, den ,,prati-
quants festifs“. Damit sind jene Christen gemeint, die der Sonntagsmesse
fernbleiben, nicht aber den Feiern der hohen Festtage, der Feier des Kir-
chenpatrons, des Palmsonntags und von Allerheiligen.”® Das religiose
Brauchtum verstand es in der Vergangenheit stets, die Briicke vom Fest in
der Kirche zum Fest in der Familie, in Haus und Kiiche zu schlagen. Hei-
terkeit, Humor und Spaf}, Phantasie und Uberschwang prigten lange Zeit
hindurch die katholische Volksfrommigkeit,** bis die Strenge des refor-
mierten Glaubens und die Kilte eines aufklirerischen Rationalismus die
Festfreude dampften.

? Zum folgenden A. Dupront, Art. ,Religion populaire“: P. Poupard (Hg.), Dictionnaire
des religions (Paris 1984) 1429-1434; J. Duquesne, a. a. O. 12-14.

3 J.-Cl. Barreau, Du bon usage de la religion (Paris 1976). Es geht also um den rechten Ge-
brauch der ,Religion®.

31 R. M. Valabek, Volutazione della religiosita popolare in chiave positiva: Edizioni del Tere-
sianum (Hg.), La religiosita popolare 177-202.

2 A. Dupront, a. a. O. 1432 f.: Es handle sich um ein ,univers de complétude, ot toutes cho-
ses sont ensemble®; ,la non-distinction, sinon la confusion, entre la profane et le sacré®. Das
wird einem z. B. stark bewufit bei einer Prozession in Lateinamerika. Vgl. L. Boff, Kirche:
Charisma und Macht. Studien zu einer streitbaren Ekklesiologie (Diisseldorf 1985) 164—194:
Plidoyer fiir den ,Synkretismus®.

** Dupront, a. a. O. 1433.

 H. Schauert, Des Volkes Scherz und Spiel mit heiligen Dingen: ThGI 40 (1950) 534-543.
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— Die Totalsprache. Wihrend heute das liturgische Feiern in erster Linie
auf Reden und Héren abzielt, riumt die Volksfrommigkeit der nonverba-
len Kommunikation einen breiten Platz ein, wo Zeichen, Gebirden, Mi-
mik, Spiel, Bewegung und Tanz, Lied und Musik, Farben und Blumen zu
einer Einheit verschmelzen.”® Der einfache Christ artikuliert seine Glau-
bensiiberzeugungen nicht so sehr auf rationale, wortmiflige Weise als viel-
mehr durch die Sprache der Gesten, in welcher der ganze Mensch mit Leib
und Seele, mit all seinen emotiven Kriften zum Einsatz gelangt. Er will sich
betitigen (Kreuzzeichen, Verneigungen, Kniebeugen), will schreiten und
so Raum und Zeit durchmessen (Prozessionen, Wallfahrten), will vereh-
ren, indem er schaut und beriihrt, die heiligen Gegenstinde kiifit, das ge-
segnete Wasser trinkt oder zumindest durch Benetzung spiirt.

— Damit stoflen wir auf das Verlangen nach Gegenstindlichkeit, in wel-
chem der Glaube gleichsam dinghafte Gestalt annimmt, denn das Volk
spaltet die Wirklichkeit nicht in Geistiges und Materielles. Auf seinem
Weg der Gotteserkenntnis und der Begegnung mit dem Heiligen bedient
es sich der Konkretion und nicht der Abstraktion; das Schauen kommt vor
dem diskursiven Denken und Analysieren. Die einfachen Gliubigen be-
gehren nach dem heiligen Ort, dem anschaulichen Bild, der auflergewdhn-
lichen Kundgabe.*® All das verschafft Kontakt mit der letzten Wirklich-
keit, eine Bertthrung mit dem ganz Anderen, welches Begriffe und verstan-
desmiflige Uberlegungen nicht zu leisten vermogen. Konkret und greifbar
erscheint dem Volk alles Personliche, weshalb eslebendige Leitbilder,*” die
Muttergottes und die anderen Heiligen liebt.?® Mit ihnen kann es vertrau-
ten Umgang pflegen. Der Hang zum Konkreten macht sich in der Volksre-
ligiositdt auch auf dem Gebiet des Ethischen bemerkbar; man wiinscht
klare Regeln fiir das sittliche Handeln, exakte Rezepte in allen Lebensla-
gen.

— Das Formbewufitsein. Die Frommigkeit des Volkes weif§ sich be-
stimmten Ausdrucksmustern verpflichtet (z. B. litaneiartiger Reihung,
meditativer Wiederholung).” Fir den einfachen Gliubigen lifit sich die
Form der Gebete und religioser Handlungen nicht beliebig verindern, weil

* 1. Baumer, Kulte als Triger von Verkiindigung: J. Pfammatter/F. Furger, Theologische Be-
richte VI Liturgie als Verkindigung (Zirich/Einsiedeln/Kéln 1977) 29-60.

* Dupront, a. a. O. 1430. — Man denke an das Verlangen der Gliubigen im Mittelalter, die
Hostie zu sehen, an das Gepriange der Translationsfeiern, die Reliquieniibertragungen, an die
dramatischen Auferstechungsfeiern, an das Vertrauen in die Gnadenbilder.

7 Die Persongebundenheit der Volksfrémmigkeit zeigt sich auch in der Papstverehrung —
was freilich nicht bedeutet, dafl die Glaubigen mit allen ethischen Forderungen des Nachfol-
gers Petri einig gehen —, die Aufmerksamkeit auf das Verhalten der Geistlichen und Ordens-
leute (geistliches Gewand!).

38 R. M. Valabek, a. a. O. 184—188.

** Die ,Dublettophobie® der Liturgiker bei der Erstellung der neuen Gottesdienstbiicher
veranschaulicht thre Entfernung vom Volksempfinden.



Form und Inhalt innigst verschwistert sind. Daher die oft gehorte Klage
anliflich der Liturgiereform: ,,On nous change la religion.“ Die Abnei-
gung gegen den Wandel duflerer Dinge kann zuweilen so weit gehen, dafl
das formale Element Unantastbarkeit erlangt. Als Theologen und Seelsor-
ger sind wir rasch mit der Bemerkung zur Stelle, es handle sich ja nur um
Verinderungen von Nebensichlichem. Dabei bedenken wir zu wenig, daff
in der Leutereligion, einer leicht verletzbaren Gréfie, der formale Wandel,
das Ummodeln von sogenannten Details, den Zugang zum Heiligen er-
schwert, wenn nicht gar verunmoglicht.*

— Die Traditionsgebundenbeit. Zum volksreligiosen Verhalten gehort
wesentlich das Wissen um das Eingefiigtsein in eine Uberlieferung und da-
mit in die Abfolge der Generationen. Der einzelne Gliubige, auch wenn er
vielleicht allein eine Wallfahrt unternimmt, fiihlt sich als Glied einer Ge-
meinschaft, verbunden mit vielen anderen, sei es mit den Vorfahren, sei es
mit seinen Zeitgenossen. Aus dieser traditionellen Einstellung heraus er-
warten, ja verlangen viele abseits stehende Christen von der Kirche, dafl sie
ihnen an den wichtigsten Einschnitten ihres Daseins (Geburt, Eintritt ins
Erwachsenenalter, Ehe, Tod) jene Riten spendet, die seit je der Konvention
entsprechen.* Man handelt weniger aus rationaler Einsicht als vielmehr in-
tuitiv, typisch, das heifit nach iiberlieferten Mustern, weshalb der Volksre-
ligidsitat eine gewisse Stete und Gleichférmigkeit anhaften. Dadurch
kommt sie aber dem Schutzbediirfnis vieler entgegen.*

— Die Lebensnahbe. Paul. VI. zihlt unter den Vorziigen der Volksfrom-
migkeit unter anderem auf: ,, Geduld, einen Sinn fiir das Kreuz im tiglichen
Leben, Entsagung.“? In der Tat bringt der Alltag neben Freuden viel
Schmerz, Enttiuschung und Kummer. Bedriickt von der Last des Lebens
nimmt das glaubige Volk gern seine Zuflucht zu Christus in seinem Leiden
und Sterben. Manche Frommigkeitsformen sind von der Passion Jesu ge-
prigt, in der die gepriiften Menschen versuchen, ihrem Elend einen Sinn
zu geben.* Vielleicht miifiten wir iiberlegen, ob in unseren heutigen Litur-
gien, bei der Feier des Paschamysteriums, das Gleichgewicht zwischen den
beiden Seiten des einen Geheimnisses (Leiden/Tod — Auferstehung/Ver-

% A.Dupront, a. a. O. 1431: , Aussi changer ce qui est cru comme s’€tant toujours fait a-t-il
des conséquences traumatisantes, voire déracinantes, dans le mental populaire: la religion,
pour lui, est un corps d’éternité. $’il n’en reconnait plus rites et pratiques, la déchristianisation
n’est pas loin.“

I Ebd. 1432: Jean Fourastié spricht vom ,rite programmé*.

2 Auf das Sicherheitsbediirfnis zahlreicher Glaubiger hat man in der Seelsorge Riicksicht zu
nehmen. Nach einer gemeinsamen Bufifeier mit Generalabsolution hért man dann und wann
die Frage: ,Ist die gemeinsame Lossprechung nun wirklich giiltig?“ Um sich des ewigen Heils
zu vergewissern, nimmt das Volk zu ,besonders wirksamen® Praktiken Zuflucht: neun Frei-
tage, bestimmte ,kriftige® Gebete, Weihwasser, Reliquien, Medaillen.

 EN Nr. 48.

# Die ganze lateinamerikanische Volksreligiositit ist zutiefst vom Schmerzensmann geprigt.
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herrlichung) gewahrt bleibt, sonst laufen wir Gefahr, die Hirten, die Span-
nungen und die bitteren Realititen des Daseins zu iiberspielen — der Got-
tesdienstbesucher mit ,schwerem Herzen® sihe sich in eine allzu heile
Welt versetzt.* Das gleiche gilt fiir den Buflaspekt. Die Volksfrommigkeit
verspiirte stets den Drang danach, eine Sinnesinderung zu bewirken, Bufle
zu iiben, fiir die eigenen und fremden Siinden zu siihnen. Ob wir dieser
Anliegen in der erneuerten Liturgie geniigend Rechnung tragen?

— Die Einfachheit. Volksfrommigkeit gibt sich einfach. Diese Aussage
faflt eigentlich alles zusammen, was wir bis jetzt als Kennzeichen populirer
Religion namhaft gemacht haben.* Das Volk ruft auch in seinem religiésen
Tun nach unkomplizierten, einprigsamen Formeln, nach verstindlichen,
leicht eingéngigen Inhalten und Darstellungsweisen, was freilich keines-
wegs bedeutet, dafl es zum Beispiel vor einem anspruchsvollen Kunstwerk
nicht ins Staunen geriete; denn Bewunderung macht einen Zug volkstiimli-
chen Gebarens aus. Differenzierungen, Abstufungen und Feinheiten lie-
gen ihm jedoch im allgemeinen nicht, es neigt zur Schwarzweifimalerei:
hier gibt es nur Gute oder Bése.

— Fazit: In unserem Uberblick iiber die Hauptmerkmale der Volksreli-
glositit sahen wir uns zur Schematisierung gezwungen. In Wirklichkeit
gibt es zahlreiche Spielarten von Volksfrommigkeit, je nach Gegend, So-
zialgruppe, Altersschicht, kulturellem Milieu.*” Stark fillt der Faktor Bil-
dung ins Gewicht. Man wird sagen diirfen, daff heutzutage in unseren Brei-
ten volkstiimliches und elitires Verhalten in Dingen der Religion haupt-
sachlich von der Schulbildung abhingen. Natiirlich sind auch da wieder
Zwischenstufen und Schattierungen méglich; so kénnen etwa Intellektu-
elle, hochgebildet in ihrem Fachgebiet, religiés durchaus wie Traditionali-
sten handeln. Jedenfalls bietet die Volksfrommigkeit heute ein viel breite-
res Spektrum als friiher.

3.2. Die Grenzen der Volksfrommigkeit

Vielleicht sieht das Bild, das wir eben von der Volksfrémmigkeit ge-
zeichnet haben, fiir den einen oder anderen Betrachter zu einnehmend aus,
um wahr zu sein. Doch ging es uns zunichst um eine positive Anniherung
an das Phinomen, das selbstverstindlich, wie alles Menschliche, auch seine
Schattenseiten aufweist. Die Volksfrémmigkeit, so erklirt ,Evangelii

# R. M. Valabek, a. a. O. 198-201; L. Rétif, Pour une existence chrétienne signe de salut dans
le monde de ce temps: LMD 122 (1975) 142-162 (hier 147 £.). Symptomatisch ist in dieser
Hinsicht der franzésische Roman von H. Bianciotti, Sans la miséricorde du Christ (Galli-
mard, Paris 1985).

* Vgl. K. Krenn, Wege und Irrwege des einfachen Menschen zum Absoluten (Linz 1974).

¥ Man vergleiche z. B. eine lateinamerikanische Indios-Pfarrei mit einer lindlichen Ge-
meinde in der Schweiz.



Nuntiandi® (Nr. 48), sei oft ,dem Eindringen von so manchen religiosen
Fehlformen® sowie dem Aberglauben ausgesetzt. Haufig bleibe sie ,auf
der Ebene kultischer Handlungen, ohne zu einem echten Akt des Glau-
bens zu fiihren. Der Vorwurf der Entartung zu oberflichlichen, inhalts-
leeren, mit Magie und Paganismus durchsetzten Manifestationen einer ir-
regeleiteten Religiositit wird von anderer Seite erhoben.*® Sie fordert unter
Umstinden den Fatalismus und Resignation und entfremdet dadurch den
Menschen. Anstatt seine Krifte zu mobilisieren, ithn zur Mitarbeit am Plan
Gottes mit der Welt zu aktivieren und so als Faktor der Befreiung zu wir-
ken, entmiindigt sie und lihmt.*” Nicht selten tritt die Gestalt Jesu Christi
ganz in den Hintergrund, ebenso verfliichtigt sich Gott Vater, den man als
allmichtigen (und oft auch willkiirlichen) Weltenlenker gnidig zu stim-
men sucht durch die Anrufung der Heiligen, welche eine zwischen Gott
und Mensch vermittelnde Position einnehmen; mit ihnen unterhilt man
eine personliche Beziehung nach der Art eines Kontrakts, der dem Grund-
satz des ,,do ut des* folgt.*®

Die Liste moglicher Depravationen liefle sich um einiges verlingern;
doch dndert dies nichts an der Tatsache, dafl das Volk ihm eigene, authenti-
sche Ausdrucksformen der Suche nach Gott und des Glaubens kennt.

4. Hinwege zu einer volksniheren Liturgie

Das Ziel dieser Tagung besteht wohl darin, Volksfrommigkeit und Li-
turgie vermehrt aufeinander hinzuordnen. Als Tun des Volkes Gottes
kann der offizielle Gottesdienst ja nicht davon absehen, wie die Masse der
Gliubigen auflerliturgisch betet und feiert. Dafl hier immer noch eine
Kluft vorhanden ist, wird einem etwa bewufit, wenn man die Messoratio-
nen mit den ,Prieres secrétes des Frangais d’aujourd’hui® vergleicht, von
denen S. Bonnet eine Auswahl verdffentlicht hat.>! Wir fragen uns also in
einem weiteren Schritt, auf welche Weise die Liturgie die meisten der vor-
hin genannten (echten) Anliegen der Volksfrémmigkeit beriicksichtigen
konnte, so dafl der Graben zwischen den beiden Vollziigen schmiler
wiirde.

8 J.Duquesne, a. a. O. 13 f.; R. Moretti, La religiosita popolare nell‘ insegnamento conciliare
e postconciliare: Edizioni del Teresianum (Hg.), La religiosita popolare 79-101 (hier 85-87).
" A. Botero Alvirez, Liturgia y religiosidad popular: CELAM, Iglesia y religiosidad popu-
lar, S. 297-324 (spez. 310).

% 1. Piepke, Kirchliche Verkiindigung und Volksfrommigkeit, a. a. O. 261-263.

51 Erschienen bei Editions du Cerf, Paris 1976. Es handelt sich um eine Auswahl aus 140.000
Gebeten, welche Gliubige an verschiedenen franzdsischen Heiligtiimern in Hefte eingetragen

haben.
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4.1. Liturgie und Leib

Vorerst geht es um die Ernstnahme der Leiblichkeit im Gottesdienst,
was selbst nach dem Konzil noch weithin ein Postulat bleibt, und zwar bei
den Vorstehern wie bei den Gemeinden.?* Aus der Tatsache, dafl - nach
biblisch-hebriischer Uberlieferung — die Leiblichkeit eine urspriingliche
Befindlichkeit des einen und ganzen Menschen ist, erfliefit die fundamen-
tale Forderung, den Leib auch im Beten voll und ganz einzubeziehen. In
der leibhaften Existenz und durch sie habe ich das Heil zu empfangen und
Gott zu verherrlichen. Die Méglichkeiten, welche die erneuerte Liturgie
uns diesbeztiglich belafit, sind keineswegs gering; die Frage ist nur, in wel-
chem Mafle wir sie ausniitzen und die Glaubigen zum leibhaften Vollzug
ermuntern und erziehen.

4.2. Liturgie und Zeichen

Die Liturgie als leibhaftes Ereignis bedient sich notwendigerweise der
Zeichen, in denen sich unsere Innerlichkeit ausdriickt. Die Heiligung des
Menschen wie die Verherrlichung Gottes, so heifit es in SC 7, erfolge durch
sinnenfallige Zeichen. Die Klagen iiber die Zeichenarmut der nachvatika-
nischen Liturgie verstummen nicht; im nachhinein wird uns bewuflt, daf§
die Reform mit der Siuberung wohl des Guten zuviel getan, an schépferi-
scher Initiative aber zuwenig geleistet hat.® Das Problem der Inkultura-
tion stellt sich also nicht blof} den jungen, sondern ebenso den alten Kir-
chen, welche die romischen Modellriten noch starker in den Kontext der
Lokalkirchen einpassen mifiten. Ein anderes Manko der Gottesdienstre-
form scheint darin zu liegen, daf die anthropologischen Einsichten tber
Sinn, Bedeutung und Funktion der Symbole — diese Zeichen sind ganz be-
sonderer Art>® — bisher, wenigstens im deutschen Sprachraum, die gottes-
dienstliche Praxis kaum beeinflufit haben.”® Wer die liturgischen Feiern
verlebendigen will, der sollte, anstatt noch mehr zu reden, die Glaubigen
mit der Welt der Symbole vertraut machen, was freilich nicht von heute
auf morgen geschehen kann.>®

2 Vgl. J. Baumgartner, Liturgie und Leiblichkeit: Heiliger Dienst 31 (1977) 143—164.

3 Es erhebt sich natiirlich die Frage, ob eine zentral gesteuerte Reform so etwas fiir die Welt-
kirche tiberhaupt zu leisten verméchte. Gewif} sahen die Modellriten Adaptionsméglichkei-
ten vor, aber in der Praxis kamen diese Moglichkeiten wenig zum Tragen.

5% Ph. Harnoncourt, Der Gebrauch von Zeichen und Symbolen in der Liturgie: ThPQ 133
(1985) 114-124.

> Denken wir nur an den Mysteriencharakter der Verkiindigung in der Eucharistie; die tat-
siachliche Gestaltung dieses kultischen Ereignisses wirkt meistens erntichternd.

5 V. Jetter, Symbol und Ritual. Anthropologische Elemente im Gottesdienst (Gottingen
1978); F. Isambert, Rite et efficacité symbolique. Essai d’anthropologie sociologique (Paris
1979).



4.3. Liturgie und Ritus

Leider haftet dem Begriff ,Ritus® heute ein negativer Geruch an, weil
man ihn mit inhaltsleeren, automatischen Férmlichkeiten in Verbindung
bringt. Die Humanwissenschaften belehren uns indessen eines Besseren,
indem sie die fundamentale Rolle der Ritualitit im Leben des Menschen
beleuchten.” Dieser ist wesentlich ein ,animal rituale“. Was vermag denn
der Ritus zu leisten? Er ermoglicht Kommunikation, mit den anderen wie
mit dem Transzendenten, er stiftet Gemeinschaft. Er spricht den ganzen
Menschen an; er bietet Hilfe in der Bewiltigung von Lebensfragen und in
Krisensituationen des Individuums wie der Gemeinschaft. Da er uns von
der stindigen Kreativitit befreit, wirkt er entlastend und schonend, er ge-
wihrt Sicherheit und Beheimatung, Wer dem rituellen Vollzug im Gottes-
dienst keine sorgfiltige Pflege angedeihen liflt, untergribt den Kult und
verachtet letztlich den Menschen. Die Liturgie gibt uns rituelle Verrich-
tungen an die Hand, wenn Reden, Erkliren, Beweisfithrungen nicht mehr
geniigen, und in diesem ihrem Angebot trifft sie sich mit der Volksfrom-
migkeit, die das rituelle Element in reichem, zuweilen iiberreichem Maf}
ins Spiel bringt.

4.4. Liturgie und Fest

Nach einer Periode allzu grofier Niichternheit unserer Gottesdienste
sind wir daran, die Bedeutung der Festlichkeit fir den christlichen Kult
neu zu entdecken.’® Auch diesbeziiglich erteilt uns die Volkstrommigkeit
cinen Wink fiir die Gestaltung der Liturgie, hat sie doch stets das Festen
und Feiern in besonderer Weise gepflegt, um auf ein Urbediirfnis des Men-
schen, des ,homo festivus®, zu antworten. Das Fest durchbricht das Einer-
lei des Alltags und laft die Gratuitit des Daseins erfahren, welche Erfah-
rung in der Zustimmung zur fundamentalen Gutheit der Welt griindet.
Das Fest als Gegengewicht zur Tretmiihle des Gewdhnlichen erlaubt dem
Menschen, das Leben neu zu sichten und zu gewichten, den Sinn des Gan-
zen zu bedenken, sich jenen Dingen zuzuwenden, die thm am wichtigsten,
am kostbarsten, am wesentlichsten scheinen und denen er sich im Andrang
der Geschifte und des Betriebs zu wenig widmen kann. Und schlieflich
stiftet das Fest Gemeinschaft. Im gelosten Beieinander spiiren wir das
Gliick der Geborgenheit, gemeinsames Schicksal; wir suchen die Lebens-
ingste zu beschworen, wir bekunden unsere Solidaritdt mit den anderen.
Kurz und gut: Fest ist Geschenk, Sinngabe und Verbundenheit aller mit
allen: Dimensionen, deren die liturgischen Feiern nicht entraten kénnen.

57 . Bischofberger, Wesen und Sinn des Ritus: J. Baumgartner (Hg.), Wiederentdeckung
des Volksreligiositit 153—163; M. Scouarnec, Vivre, croire, célébrer (Paris 1983) 39-92.

58 . G. Ploger (Hg.), Gott feiern. Theologische Anregung und geistliche Vertiefung zur Feier
von Messe und Stundengebet (Freiburg i. Br. 1980); B. Fischer, Eucharistie als Fest: J. Schrei-
ner (Hg.), Freude am Gottesdienst. Aspekte urspriinglicher Liturgie (Stuttgart 1983) 43-52.
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4.5. Liturgie und Leben

Das Fest, so haben wir festgestellt, hat es mit dem Leben zu tun, mit dem
Leben in seinem Uberschwang, in seiner Fiille. Nicht umsonst kam im Zu-
sammenhang mit der Liturgie das Schlagwort auf: ,das Leben feiern®,
,célébrer la vie“, wie die Franzosen nicht miide werden zu betonen.*
Worauf zielt dieser Appell ab? Man méchte verhindern, dafl Glauben und
Leben, Liturgie und Alltag unverbunden nebeneinander herlaufen, daf§ der
Gottesdienst sich in einer Scheinwelt abspielt, in der die konkreten Sorgen
und Anliegen der Menschen ausgeblendet werden. Von daher die Forde-
rung, das, was man miteinander erlebt, erarbeitet, besprochen hat, auch ge-
meinsam zu feiern. In der Volksfrémmigkeit durchdrangen sich seit eh und
je Alltag und rituelle Begehung; die Welt und der konkrete Mensch blieben
nicht ausgeklammert. Eine volksnahe Liturgie wird also das zur Sprache
bringen miissen, was den heutigen Menschen umtreibt, wonach er sich
sehnt und woran er leidet (,,wo ihn der Schuh driickt®). Freilich miissen
wir hier einem Mifverstindnis vorbeugen. Welches Leben zelebriert denn
die Liturgie? Das Leben des in Christus angebrochenen Reiches, das My-
sterium unseres Herrn, welches das eigentliche Leben ist, in das wir im
Gottesdienst hineingenommen werden, von dem wir dann zehren und in
dessen Kraft unser ganzes Dasein eine Wandlung erfahrt. Im Kult emp-
fingt der Glaubige einen neuen Sinn der gelebten Wirklichkeit, einen Sinn,
den Gott ihm in der Feier selbst enthiillt. Er tritt dadurch in die Wahrheit
ein und verpflichtet sich, diese im Alltag zu verwirklichen, so daf} seine Ar-
beit, seine Mufle, seine Liebe, sein Schmerz in einem anderen Licht erschei-

nen.®

5. Liturgiepastorale Strategie

Wir haben im voraufgehenden mehrere Kennzeichen der Volksfrom-
migkeit grob umrissen sowie einige anthropologische Grundlagen liturgi-
schen Feierns herausgestellt. Dabei diirfte uns zu Bewufltsein gekommen
sein, dafl eine die menschlichen Urbedurfnisse tatsichlich beriicksichti-
gende Liturgie die Erwartungen der ,gewohnlichen® Glaubigen weithin
befriedigen konnte. Damit dies mehr und mehr Wirklichkeit wird, sollten
wir uns in der seelsorglichen Praxis an ein paar Leitsitze halten, die wir im
folgenden vorlegen.

5.1. Das Christentum ist stets kulturgebunden.
Es erreicht uns nie in Reinkultur, sondern als akkulturierte, ,inkar-
nierte“ Grofle. Es nimmt religiose Elemente verschiedenster Herkunft auf,

5% Siehe M. Scouarnec, a. a. O. 13-35.
60 7. Gelineau, Célébration et vie: LMD 106 (1971) 7-23.



wobei es freilich kritischen Geist walten lassen soll.*! Jede, auch die aufler-
christliche Volksreligiositit verbindet sich engstens mit kulturellen und
ethnischen Vorgegebenheiten. Gerade im Volkskatholizismus nimmt der
Glaube sozusagen handgreifliche Gestalt in den vielen kulturellen Milieus
an, weshalb man sagen darf, daf die Daseinsberechtigung der Volksfrom-
migkeit in der Notwendigkeit der Inkulturation beruht.” Die Kirche
braucht den Reichtum volksreligidser Spielarten, will sie als Kirche existie-
ren, die den ,homo religiosus“ ernst nimmt. Der Disput um die Volks-
frommigkeit dreht sich also letztlich um die Frage: Welche Kirche wollen
wir: Kirche des Volkes oder Kirche weniger Auserlesener?®

5.2. Die Kirche ist das Volk Gottes.

Die Schar der Gliubigen insgesamt trigt das religiose Leben, gestaltet
sich ihre Formen der Frommigkeit. Wiirden diese fehlen, zeigte sich die
Kirche in einem ihr fremden Gesicht. Die Ausformung volksgemifier
Praktiken griindet in einer vom IL. Vatikanum gutgeheifienen Ekklesiolo-
gie,%* so dafl sowohl die Liturgie als auch das Frommigkeitswesen dem
ganzen Volk und nicht blof einer bestimmten Schicht zu dienen haben.

5.3. Elitires Christentum ist bedenklich.

Stets droht der Kirche die Gefahr, dafl eine Minderheit sich iber die
Masse der Getauften erhaben diinkt. Die Aristokratie beziehungsweise
Oligarchie der ,reinen Christen® wihnt sich allein im Besitz der Wahrheit.
Sie maflt sich an, an Stelle der vielen anderen, die schweigen, das Wort zu
fithren. Auch heute noch besitzen die Theologen, die Kleriker, die religios
gebildeten Laien diesbeziiglich die Macht, welche gerade auch in Sachen
Volksreligiositit dariiber befindet, was den ,anderen“ frommt und was
nicht.> Man kann, wenn man selbst zu den Gelehrten gehért, nicht aus
Distanz und unschuldig iiber Volksfrémmigkeit palavern und dekretieren.
Masse und Elite sind einander zugeordnet und aufeinander angewiesen.
Welch ein Paradox, wenn die Kirche als Volk Gottes nicht ,,volkstiimlich“
ware!%®

61 H. Denis, Les stratégies possibles pour la gestion de la religion populaire: LMD 122 (1975)
163-193 (hier 170 £.).

€ | Lépez Gay, a. a. O. 106 f.; E. Pacho, Religiosita popolare e devozionale nell” epoca mo-
derna: Edizioni del Teresianum (Hg.), La religiosita popolare 55-78 (hier 62).

6 H. Bourgeois, Le christianisme populaire —un probleme d’anthropologie religieuse: LMD
122 (1975) 116-141 (spez. 127); J. Duquesne, a. a. O. 8.

% Loépez Gay, a. a. O. 111-115.

8 . Rovira, Orientamenti e criteri per il rinnovamento della religiosita popolare: Edizioni
del Teresianum (Hg.); La religiosita popolare 149-175 (hier 165).

% H. Denis, a. a. O. 178-180.
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5.4. Keine Politik des ,,Alles-oder-Nichts*.

Sofern wir das Phinomen der Volksfrommigkeit nicht einfach beiseite
schieben, sondern es mit Wohlwollen und Takt angehen, wird uns die pa-
storale Liebe zu den einfachen Gliubigen auch zur notwendigen Offenheit
und richtigen Einschitzung verhelfen. Weder geht es darum, alles religidse
Brauchtum unbesehen zu glorifizieren sowie um jeden Preis retten zu wol-
len, noch darum, es in Bausch und Bogen abzulehnen.®” Priifen wir alles
und behalten wir das Gute (1 Thess 5,21). Bei einer minimalistischen Ein-
stellung laufen wir Gefahr, die Geringen, die Kleinen und Armen zu ver-
letzen, bei einer maximalistischen Haltung Minderwertiges weiterzutra-
dieren. Immer noch bieten sich anlifllich religiéser Vollziige fiir Randchri-
sten — bei Taufen, Hochzeiten, Beerdigungen — wertvolle Kontaktmég-
lichkeiten mit breiten Schichten des Volkes. Sollen wir diese Chance leicht-
hin verscherzen? Wenn wir den Pluralismus bejahen, miissen wir uns dazu
bequemen, verschiedene Grade der Kirchenzugehérigkeit gelten zu lassen,
also auch jene zu respektieren, die vor allem nach der Erfiillung religioser
Bediirfnisse mittels kultischer Praktiken verlangen.®®

5.5. Die Volksfrommigkeit bedarf der stindigen Evangelisierung.

Das Ideal bestiinde gewifl darin, daff die Frommigkeit des christlichen
Volkes sich voll und ganz auf das Wesentliche konzentrieren wiirde, die
Liturgie andererseits geniigend Raum fiir die volkstimlichen Elemente
bote, so daf sie den Erwartungen der Grofizahl der Gliubigen entspri-
che.®” Doch ist die Entwicklung anders verlaufen; die Volksfrommigkeit
schlug eigene Wege ein, welcher Tatsache wir Rechnung zu tragen haben,
sonst kénnte sich eine verhingnisvolle Leere bilden. So bleibt uns unter
den gegebenen Umstinden nichts anderes, als die Volksfrommigkeit stin-
dig zu reinigen, sie dem Anspruch des Evangeliums zu unterziehen und
soweit als moglich auf die Liturgie hin auszurichten.”® Dann kann sie eine
nicht zu unterschitzende Erganzung zum offiziellen Gottesdienst sein.

5.6. Von einer elitiren zu einer populiren Liturgie.

Eine neue Phase der Reform miifite jetzt beginnen, und zwar auch bei
uns: eine vertiefte Anpassung der Ausdrucksformen der Ritualitit der ré-
mischen Liturgie an die Volkskultur und Volksreligion einer jeden Orts-
kirche. Es handelt sich darum, die Hauptanliegen der Volksfrommigkeit
vermehrt in das liturgische Geschehen einzubringen; diese lauten: ein-

7] Rovird; 2.2, @159,

68 J. Duquesne, a. a. O. 79.

 P.-M. Gy, Approbation des célébrations non strictement liturgiques: LMD 77 (1964) 30.
70 H. Denis;a..a. Q. 174-178.



driicklichere Feierformen, weniger Klerikalismus, grofere Beteiligungs-
moglichkeiten, eine angepafite Sprache, stirkere Verbindung zum Leben,”!
Das Schreiben Pauls VI. ,Marialis Cultus* enthilt einige Weisungen zum
schépferischen Tun im Umgang mit der Volksfrommigkeit (biblisches,
liturgisches, dkumenisches, anthropologisches Kriterium).”2 Allerdings
wiren bei der Ausarbeitung einer volksnaheren Liturgie zwei Dinge zu be-
achten: dafl man zum einen besonders auf die einfachen Leute (die Armen)
Bedacht nihme und zum anderen die sogenannte Basis in den Prozef} ein-
schalten wiirde. Vielleicht daf} in einer so erneuerten Liturgie jene Gliubi-
gen, die sich zur Feier des Herrentages versammeln, und die Christen, die
sich fiir Frieden und Gerechtigkeit einsetzen, aber dem Gottesdienst fern-
bleiben, sich wieder zusammenfinden.”

"' D. Sartore, Il rinnovamento delle forme devozionali. Orientamenti pedagogico-pastorali:
Rivista liturgica 63 (1976) 199210 (spez. 204 f£.).

” Die rechte Pflege und Entfaltung der Marienverehrung. Apost. Mahnschreiben , Marialis
Cultus® vom 2.2.1974, mit einer Einfiihrung von W. Beinert (Leutersdorf am Rhein 2/1975)
Nr. 29-39, S. 66-79.

” L. Maldonado, La liturgie comme réalité communautaire: G. Alberigo/J.-P. Jossua, La ré-
ception de Vatican IT (Paris 1985) 409426 (spez. 422).
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Lebendige Liturgie und Zeichen der Volksfrommigkeit

Dr. Helga Maria Wolf

Volksfrommigkeit ist in aller Munde: Symposien werden gehalten, Aus-
stellungen mit groflem Erfolg veranstaltet — im vergangenen Jahr in Miin-
chen, heuer u. a. in Linz, Altenburg und Eisenstadt — Biicher erscheinen,
wie die Jahrbiicher der Erzdidzese Wien oder das Burgenlandische Jahr-
buch. Man nihert sich dem Thema aus verschiedensten wissenschaftlichen
Blickwinkeln und es ist in nichster Zeit noch vieles zu erwarten. Solches
Interesse an einem jahrelang unterbelichteten Thema kommt nicht zu-
fallig.

Es wire allerdings ein Irrtum, wollte die Kirche —und darunter verstehe
ich immer: wir, Laien und Priester gemeinsam — meinen, durch Wiederbe-
lebung duferer Formen der sogenannten Volksfrommigkeit christliche In-
nerlichkeit vermitteln zu koénnen. Bernardin Schellenberger: ,Horen wir
doch schlicht und einfach gemeinsam auf das trockene, aber nahrhafte
Wort Gottes und versuchen wir, es zu befragen. Von diesem niichternen,
unscheinbaren Kern her — und nur von ihm her — werden wir dann auch
wieder allmahlich die richtigen, angemessenen und ehrlichen Formen fin-
den.“ Dazu méchte mein Referat beitragen.

1. Voraussetzungen

A Vol ®

Wer 1985 von ,,Volksfrommigkeit* spricht, kommt nicht am Anderl
von Rinn vorbei. Andreas Oxner, der am 12. Juli 1462 in der sidostlich
von Innsbruck gelegenen Gemeinde Rinn umgebracht worden ist—der Le-
gende nach von durchreisenden Juden als Opfer eines Ritualmordes —die-
ses unschuldige Kind hat ein halbes Jahrtausend nachher mehr Schlagzei-
len gemacht als das Unrecht an Kindern, das heute geschieht (und leider zu
alltiglich ist, um irgendjemanden wirklich aufzuriitteln).

Dieses Beispiel zeigt wie kaum ein anderes, wie gefahrlich ,,Volksfrom-
migkeit* werden kann. ,Das Anderl® ist aber nicht nur durch die Medien
gegeistert — wobei in keinem Artikel die Anspielung auf die Volksfrém-
migkeit fehlt — sein Kult scheint einigen Tirolern wirklich sehr am Herzen
zu liegen. Ist diese kleine Gruppe von Anderl-Fans — das Wort stimmt in
diesem Zusammenhang, weil sie die Verehrung augenscheinlich fanatisch
betreiben — ist diese Gruppe von Menschen ,,Volk“? Und wie sieht ithre
,Frommigkeit“ aus? Man kann, gerade an diesem Beispiel, im Medienjar-
gon sagen, daf} ,die Volksseele kocht“. Aus der wissenschaftlichen Dis-
kussion muf die , Volksseele“ aber endlich gestrichen werden.

Den Begriff Volksseele hat der Dichter, Geschichtsphilosoph und Theo-
loge Johann Gottfried von Herder (1744-1803) aufgebracht. Herders
Volksbegriff — auch das Wort Volkslieder stammt von ihm — hat mit dem



,Pobel auf den Gassen® nichts zu tun, denn: ,der singt und dichtet nie-
mals, sondern schreit und verstiimmelt.“ Fiir den Romantiker ist , Volk®
eine primér psychische Erfahrung, die Aufschlieflung tieferer Seelenkrifte
und damit ein Vehikel des Schopferischen. Er nimmt beispielsweise auch
Lieder Goethes in seine Volksliedsammlung auf. Nicht, weil sie damals so
populir gewesen wiren, sondern weil sie, fiir Herder, threm Wesen nach
»volksmiaflig® waren. Diese Auffassung von ,Volk“ hat nun dazu gefiihrt,
dafl sich ,volkskundliche“ Bemithung mehr und mehr als philologischer
Sammeleifer verstand. Die ,,Volkspoesie® schien losgelést von den sozia-
len Bedingungen. Mit Pflege ist notwendig ein Moment der Erstarrung
verbunden: ,Retten, was noch zu retten ist“. Diese Gefahr besteht auch
heute.

Die Begriffe ,Volkstum® und ,volkstiimlich“ sind Schépfungen des
»Turnvaters® Friedrich Ludwig Jahn (1778-1852), der 1810 sein Buch
»Deutsches Volksthum* herausbrachte. Fiir Jahn ist Volk als ,héchste und
grofleste und umfassendste Menschengesellschaft bestimmt durch die
»Einigungskraft des Volkstums®, das aber nur mystifizierend umschrieben
wird: Da , waltet des Volkes urspriinglicher Urgeist“. Das Wort ,,Volks-
tum® ist bis heute nicht befreit, und wohl auch nicht zu befreien, von den
Jahn’schen Mystifikationen. Wie Sitte, Brauch und dhnliche Begriffe ist es
ideologisch schwer belastet und daher mit duf8erster Vorsicht zu gebrau-
chen.

Der Liberalismus des 19. Jahrhunderts trennte die biirgerliche Gesell-
schaft vom Volk, den sozialen Unterschichten. Die Volkskunde hat inten-
siv nach einem neuen Namen fiir ihre Wissenschaft gesucht —und ist doch
beim alten geblieben. Fiir sie gibt es allerdings kein romantisches Volk und
keine Volksseele. ,Volk, das sind die Menschen, die innerhalb bestimm-
ter Staatsgrenzen leben. Dieses Staatsvolk besteht aus soziologisch defi-
nierten Schichten und Gruppen, die einem steten Wandel unterworfen
sind.

Bis ins 19. Jahrhundert lebte die Mehrzahl der Bevolkerung auf dem
Land. Noch 1850 waren fast drei Viertel der Osterreicher in der Land- und
Forstwirtschaft titig, nach der Volkszahlung 1981 aber nur noch 6,7 Pro-
zent der Wohnbevolkerung. Und auch das ,Landvolk® war keineswegs
eine homogene Masse, da gab es Bauern, Gesinde, Landarbeiter, Arme,
und Reiche, Minner und Frauen . . .

Der Wiener Theologe Werner Reiss schreibt: , Es wire falsch, es (Volk)
mit traditionsbestimmter lindlicher Unterschicht zu definieren. Zum Volk
gehort sowohl der traditionsgeleitete Gebirgsbauer wie der akademisch
gebildete Auswahlchrist, die beide auf den kultischen Zusammenhang mit
unserer Kirche Wert legen, obwohl niemand weifl, was er fiir sie bedeu-
et
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Fiir die Kirche hat ,Volk“ noch eine andere Bedeutung. Das 2. Vati-
kanum hat ein alttestamentliches Bild aufgegriffen: Ahnlich wie das Volk
Israel auf der Wiistenwanderung, versteht sich die Kirche als ,,Volk Got-
tes“, als Gemeinschaft der Gliubigen. Ein Volk — zu dem auch die Amts-
triger gehdren — wird von Gott als Fiihrer geleitet.

Diese Auffassung hat sich in 20 Jahren noch nicht iiberall durchgesetzt.
Dem ,,Kirchenvolk®, der mehr oder minder passiven Masse der Konsu-
menten, stehen die Amtstriger als aktive Elite gegeniiber, der ,,Volksfrom-
migkeit die ,liturgische Spiritualitdt*.

Ist der Volks-Altar wirklich jenes Zentrum, das fiir die Gemeinschaft
zum Mittelpunkt wird, wie schon Pius Parsch gefordert hat, daf§ die Glau-
bigen Circumstantes, Herumstehende, werden sollen, die aktiv an der Li-
turgie teilnehmen? Pius Parsch (1884-1954) hat sich selbst gern als Volksli-
turgiker bezeichnet. Mit seinem Volksliturgischen Apostolat in Kloster-
neuburg wollte er vor allem zur Bewuftseinsbildung beitragen. Er hat die
Liturgie ,ein heiliges Schauspiel genannt und den Altarraum eine heilige
Bithne, wo sich die heilige Handlung vollzieht, an der Priester und Laien
teilnehmen. Wo die Schola, Knaben und Midchen, in liturgischen Gewin-
dern ,infra actionem®, mitten in der Aktion, dabei sind. Pius Parsch
schrieb 1939: ,,Wird da nicht jeder Schritt, jede Bewegung neu gewogen
und gemessen werden, wenn die Liturgie heiliges Spiel ist? Wird die Kir-
cheneinrichtung tiglich die gleiche bleiben? Die papierenen Blumen, die
zerschlissenen Paramente, all der Kitsch? Wird nicht vielmehr der geistli-
che Regisseur trachten, die Bithne dem Kirchenjahr in Farbe, Schmuck und
Stufung anzupassen?

1.2. Frommagkeit

Das Wort ,fromm®, vom althochdeutschen ,fruma (Nutzen, Vorteil)*
bedeutete urspriinglich ,niitzlich, brauchbar, tiichtig, tapfer, rechtschaf-
fen“. So wurde es auch noch von Luther in der Bibeliibersetzung verwen-
det. Seit dem 15. Jahrhundert erfihrt es eine Umdeutung im religidsen
Sinn. Von der Nebenbedeutung ,fligsam, artig” ist es nicht mehr weit zu
,Frommelei® (18. Jh.); im heutigen Sprachgebrauch eher mit dem abwer-
tenden ,bigott (iibertrieben fromm, scheinheilig) gleichgesetzt.
,Fromm¢ ist heute nicht mehr niitzlich und die Religion nicht mehr le-
bensbestimmend fiir die Menschen.

Manche Autoren sprechen realistischerweise schon von einer ,histori-
schen Bedeutung der Religion®, wie der Deutsche Historiker Werner Bles-
sing: ,Die historische Bedeutung von Religion besteht vor allem darin, daff
Weltaneignung und Daseinsausrichtung der Mehrheit in ihr griindeten.
Diese mentale Bindung an Krifte iber dem realen Erfahrungsraum, die je-
doch entscheidend in ihn hineinwirken, erméglicht, indem sie fundamen-



tale Werte und Normen vermittelt, dem einzelnen Umweltvertrauen und
vereinigt ihn mit anderen, gibt also im doppelten Sinn Verhaltenssicher-
heit. Volksreligiositit als die populdre Erscheinungsform solcher Orientie-
rung ist damit ein Kernstiick der Breitenkultur. “ Blessing zeigt in seinem
Aufsatz die Entwicklung der Volksreligiositit im 19. Jahrhundert, die von
der Aufklirung iiber Erneuerung zur Entkirchlichung fiihrt.

Heute sieht sie so aus:

91% der Osterreicher gehéren einer anerkannten Religionsgemeinschaft
an (Zulehner 1981)

84% sind rémisch-katholischer Konfession (Zulehner 1981)

77% glauben an Gott (Zulehner 1981)

69% bezeichnen sich als ,religios® (Zulehner 1981)

51% glauben an in ,personliches Weiterleben nach dem Tod“ (SWS 1984)

42% messen der Religion ,personlich grofie Bedeutung® zu (Ifes 1978)
aber nur fur

20% ist der religiose Glaube eine ,,wirkliche Hilfe im Leben (SWS 1984)

Je weniger die Menschen iiber Zusammenhinge wissen, umso mehr ver-
sichern sie sich der Hilfe ,von oben®, in religioser, magischer und aber-
gliubischer Weise. Der Fischer im Motorboot, der Bauer, der Kunstdiin-
ger und kiinstlicher Bewisserung vertraut, beten nicht mehr um ihren Er-
trag. Der ,Feldfriichte-Rosenkranz* wirkt anachronistisch. Ist es aber er-
strebenswert, sich vorwiegend aus Existenzangst an Gott zu wenden?

Die Osterreicher haben zwar einen Glauben, aber keinen christlichen.
Das vitale religiése Grundbediirfnis befriedigt die Mehrheit auf profane
Weise: Erfolg, Leistung, Spaf}, vielleicht Familie, Heimat, sind ihr ,heilig®.
Weihbischof Florian Kuntner sprach in einem , Furche“-Interview offen
von einer ,Epoche des praktischen Atheismus®, von einer ,neuheidni-
schen Zeit“.

Pseudoreligiose Einstellungen (,New Age®) und abergldubische Vor-
stellungen sind weit verbreitet. (Aberglaube, soziologisch gesehen, als ,,ge-
glaubte oder fiir wahr gehaltene Meinung einer Vergleichsgruppe®. Aber-
gliubisch sind demnach immer nur die anderen, wobei deren Glaube als
naiv qualifiziert wird). Das ist die Volksfrommigkeit 1985.

Die Gesellschaft ist sikularisiert: In einem Kaufhaus ziert ein grofies
Goldkreuz dekorativ eine Schaufensterpuppe im Pyjama. In der Zeitung
geschehen tiglich ,,Wunder®, ein Kiirzel dafiir, dafl jemand bei einem Un-
fall gliicklich davongekommen ist.

Jeans heiflen Jesus, ein Popstar Madonna und ein Hit Maria Magdalena.
Es vollzieht sich ein lautloser Auszug aus der Kirche. Viele nehmen noch
an ihrem Tun teil, aber sie haben mit dem Glauben in der Kirche Schwie-
rigkeiten. Paul Michael Zulehner bezeichnet sie als Ritualisten, die sich be-
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sonders unter der jiingeren und stadtischen Bevolkerung finden. Die Aus-
wahlchristen leben in ,freundlicher Distanz® zu ihrer Kirche.

Die Nachfrage beschrinkt sich auf die Wendepunkte des Lebens. Altere
Menschen haben aus ihrer Tradition noch eine stirkere Kirchenbejahung.
Diese Generation stirbt frither oder spiter aus. Die Sonntagsfrommigkeit
ist weitgehend von einer Konsummentalitit bestimmt. Méglicherweise
war sie nie ,mehr®.

1.3. ,Volksfrommaigkeit im traditionellen Sinn

»~Anders als die offizielle Lehrmeinung der Kirche, die in ihrem theolo-
gischen Aufbau von strengen kanonischen Regeln bestimmt wird, die bis
ins religiése Kunstschaffen hinein das Erscheinungsbild einer allumfassen-
den Kirche geprigt haben, ist Volksfrommigkeit ein schwer definierbarer
Begriff. Sie ist ein zutiefst menschliches Phinomen das nur in einer Zusam-
menschau von Volkskunde, Verhaltensforschung, Psychologie und Theo-
logie eine gewisse Erklirung findet®, schreibt der Volkskundler Gunter
Dimt zur Linzer Ausstellung.

Fir den Wiener Volkskunderl Helmut Paul Fielhauer ist Volksfréom-
migkeit nicht nur die geistige Haltung, die religiésen Angste und Sehn-
stichte, sondern auch das Tun, das sich daraus ergibt. Sie ist ,angewandte
Theologie“, konkretes Handeln.

Volksfrommigkeit entsteht nicht von selbst — und schon gar nicht aus
der Volksseele. Oft wird sie von der Amtskirche ganz bewufit forciert. An-
dererseits fillt diese popularisierte Theologie unter den Begriff ,,cultural
lag“ (kulturelle Verzégerung): Das, was zuriickbleibt von den offiziellen
Lehrmeinungen oder kulturellen Verhaltensweisen der Oberschichten.
Das sogenannte Volk hat die Theologie der eigenen Lebens- und Arbeits-
welt angepaflt. Daher gibt es eine agrarisch geprigte oder eine ,indu-
strielle” Volksfrommigkeit — und Schwierigkeiten genau dort, wo diese
Anpassung nicht — nicht mehr — funktioniert, wie in der stidtischen, indu-
striellen Gesellschaft. Wie wirkt sich Frommigkeit heute auf das konkrete
Handeln aus? Wie wird sie durch neue Lebensgewohnheiten, durch neues
Wissen veridndert? Diese Fragen werden die Volkskunde in nichster Zeit
beschiftigen, nachdem sie sich traditionell bisher mit den schénen bunten
Briuchen, Wallfahrten und Votivbildern beschiftigt hat.

Volkstrommigkeit ist zeitgebunden. Epochen des Aufbruchs wechseln
mit solchen der Romantik (Das ist auch innerhalb der Erneuerungsbewe-
gungen zu bemerken). Zeugnisse der ,Frommigkeitmoden® sind z. B. die
Kirchenausstattung oder die Lieder. Vieles aus dem 19. Jahrhundert wirke
heute unertraglich sentimental, theologisch untragbar. Moden des
20. Jahrhunderts scheinen so banal, dafd vieles schon wieder aus dem kirch-
lichen Gebrauch verschwunden ist.



Die Stilepochen der Frommigkeit wirken lange nach. Was man seitens
der kirchlichen Hierarchie dem gliubigen Volk generationenlang vermit-
telt hat, wird durch neue theologische und pastorale Erkenntnisse schein-
bar plétzlich ,falsch®. Der franzésische Kunsthistoriker Muchembled hat
darauf hingewiesen, daf} das, was heute , Volkskultur® heifit, Rest der tri-
dentinisch auferlegten Glaubensform ist, die ihrerseits die alte ,,authenti-
schere® im Naturkosmos lebende Volksfrommigkeit des Mittelalters ver-
dringt hat. So hat die Gegenreformation sehr bewufit (und psychologisch
geschickt) die Glaubigen mit allen Sinnen und Emotionen angesprochen.
Vieles hat sich davon erhalten, manches eine Eigendynamik entwickelt,
dltere Ziige sind wieder eingeflossen, bis in der Zeit der Aufklirung der
Gegenschlag erfolgte.

Damals tolerierten eher die Priester die Briuche, die von den Beam-
ten als Aberglaube definiert und von den , kleinen Leuten® lebhaft gepflegt
wurden. Die Kirche legitimierte, organisierte gewisse Formen und kam so
zu einer ,gereinigten®, kontrollierten Volksfrémmigkeit. Die verniinftige
Moralreligion pafit genau zur Verbiirgerlichung, die diese Zeit kennzeich-
net. Das individuelle Glick riickt in den Vordergrund. Die alten Riten zur
Schadensabwehr und Erfolgsbeschwérung in lebenswichtigen Situationen
werden in erster Linie fiir den einzelnen wichtig. Zum Vergleich: ,,Glick®
im Sinn des alteren Brauchtums war die Sicherung der traditionellen Ord-
nung, Segen die dauernde Wiederholung der Sicherungsmafinahmen der
Weltordnung und in der kleinen Welt der (Dorf-)Gemeinschaft (,Alle
Jahre wieder*). Staatliche Verordnungen ersetzten die ungeschriebenen
Gesetze. Das Leben des einzelnen wird bis in die privateste Sphire gere-
gelt, die Pfarreinteilung, die Besoldung der Priester, eine Fiille von Refor-
men werden festgelegt. In den nur zehn Jahren der Regierung Kaiser
Joseph II. vergeht kein Monat ohne Neuregelungen im kirchlichen Be-
reich.

Ahnlich einschneidende Wirkungen auf die Volksfrdmmigkeit hatte erst
wieder das 2. Vatikanum. Dabei gingen allerdings die Reformen von der
Kirche selbst aus und sollten eine Aufwertung des ,, Volks* bringen. Durch
die Verwendung der Muttersprache im Gottesdienst verloren z. B. volks-
timliche ,Ersatzliturgien®, die sich auflerhalb der Messe abspielten, ihre
Funktion. Bei den Auswirkungen des Konzils wird hiufig eine ,Niich-
ternheit” beklagt, sei es in der Ausgestaltung der Kirchen, in einer ,, Verar-
mung der Brauche“ des Liedgutes usw. Votivtafeln aus Marmor wurden in
den Kirchen abgeraumt. Ob aber Altarinseln und Volksaltire aus glinzen-
dem Marmor die Nihe zum Volk férdern? Heute schligt das Pendel zu-
riick. Der Bildersturm ist lingst vorbei, der ,Kitsch®, den schon Pius
Parsch beklagt hat, kommt durch die Hintertiir wieder. Das ,,Gotteslob*
erhilt allenthalben einen inoffiziellen 4. Teil, den Pfarranhang. Paul
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Michael Zulehner: ,, Insgesamt stellt die Zeit nach dem Vatikanischen Konzil
eine vielschichtige Phase in der Nachkriegsentwicklung der katholischen
Kirche Osterreichs dar: Auf der einen Seite Verdunstung von Kirchlich-
keit/Christlichkeit, vor allem bei Personen mit schwacher Teilnahme. Auf
der anderen Seite Verdichtung von Kirchlichkeit, Erneuerung der Ge-
meinden.”

Zum Glauben gehért Reflexion, Diskussion. Mit Naivitit, die die tradi-
tionelle Volksfrommigkeit auszeichnet, ist es heute nicht mehr getan. Alte
Denkstrukturen waren symbol-assoziierend. Heute denkt man nach dem
Prinzip von Ursache und Wirkung. ,Der moderne Mensch ist symbolun-
fahig,“ sagt der vor kurzem verstorbene Symbolforscher Alphons Rosen-
berg. Wir verstehen Verkehrszeichen oder die Signale der Wirtschaftswer-
bung, die sind eindeutig. Aber die Vielschichtigkeit der christlichen Sym-
bole ist oft nicht — nicht mehr — zuginglich. Symbole haben mit Emotion
zu tun. Symbole sind auch Herrschaftszeichen. Wer das Symbol hat, und
seine Verwendung in verschiedenen Kontexten verschreiben kann, hat die
Macht.

Alte Herrschaftstrukturen sind von demokratischen Mustern abgeldst
worden. Der vermeintlich bunte Bauernhimmel voller Nothelfer spiegelt
die feudale Struktur: Zum Herrscher dringt der ,kleine Mann®, mehr noch
die ,kleine Frau®, nicht vor. Der Konig ist kein Mensch, mit dem man
reden kann, dem man seine Sorgen anvertrauen kann.

Es gibt Verwalter, Vermittler, Protektoren, die vielleicht fiir einen ein
gutes Wort einlegen, wenn man sie glinstig stimmt. Diese Funktion erful-
len die vielen spezialisierten Volksheiligen. Die Gegenreformation hat da
gewisse Gleise falsch gelegt, die Fehlentwicklung ist bekannt: Der
schlichte Gliubige ,betet” den Heiligen ,,an®, oder seine Gipsfigur. Gott
bleibt draufen. Vor ihm hat man mehr Angst als Vertrauen. Stichwort De-
mobkratie in der Kirche: Es gibt die Einrichtung der Pfarrgemeinderite.
Wieweit sind sie aber wirklich — wie die gewihlten Politiker — reprisen-
tative Vertreter des Volkes, oder doch wieder die ,,besseren® Leute?

1.4. Brauch

Das 2. Vatikanum hat einschneidende Verinderungen in der Kirche und
damit in der Volksfrommigkeit gebracht. In der Liturgiekonstitution
Nr. 37 wird aber ausdriicklich ermuntert, alte Briuche zu erhalten: ,Was
im Brauchtum der Vélker nicht unléslich mit Aberglauben und Irrtum
verflochten ist, das wiagt die Kirche wohlwollend ab und wenn sie kann,
sucht sie es voll und ganz zu erhalten. Ja, zuweilen gewéhrt sie ihm Einlaf}
in die Liturgie selbst, sofern es grundsitzlich mit dem wahren und echten
Geist der Liturgie vereinbar ist.“ In diesem Sinne hat sich (um nur ein Bei-
spiel zu nennen) die Katholische Aktion der Dibzese Linz um die Neube-



lebung religioser Briuche, Zeichen und Symbole bemiitht. Am 9. Septem-
ber 1982 meldete die Kathpress: ,Neben dem Brauchtumsschwerpunkt
der Fasten- und Osterzeit soll die Hauskirche im Advent, aber auch wih-
rend des ganzen Jahres, gefordert und belebt werden. Auflerdem soll die
Liturgie in ihren verschiedenen Formen, von der einfachen Andacht oder
Gebetsrunde bis zur Hausmesse und auch im profanen Bereich von Haus-
und Dorfgemeinschaften gefeiert werden.®

Wer braucht eigentlich Brauche? Und warum? Es wire gefihrlich, sie
zur Fixierung von Strukturen zu beschwoéren, die nicht mehr bestehen
(,Dorfgemeinschaft“, Rollenbilder). Brauche bestehen, wo sich Eliten fiir
ihre Erhaltung einsetzen (und dahinter stehen immer bestimmte Interes-
sen). Sie verschwinden, in dem Maf}, in dem sich die Lebens- und Glau-
bensgrundlagen dndern. Ursachen dafiir sind u. a. Information, Sikulari-
sierung, Privatisierung, Pluralismus, Segmentierung der Gesellschaft,
Emanzipation, Rationalisierung. Wenn die Verarmung des christlichen
Brauchtums beklagt wird, ibersicht man oft die verinderte wirtschaftli-
che, gesellschaftliche, kulturelle und religitse Basis.

Sehr realistisch beurteilt hingegen der Schweizer Seelsorger und Volks-
kundler Walter Heim die Situation. Er fafdt in seinem Buch ,,Volksbrauch
im Kirchenjahr heute“ zusammen: ,Die Formen der Kirchenjahrbege-
hung sind nur noch akzidentiell, oft als Pflege eines letzten Restes von reli-
giéser Ambiance, nicht mehr konstitutiv fir das katholische Leben.

Fiir die Volkskunde ist ,,Brauch® ein ahnlich ideologisch-verschleiern-
der Begriff wie ,Volk®. Brauch wird definiert als Tatigkeit, die Leute zu
bestimmten Terminen an bestimmten Orten gemeinsam machen. Da spielt
der nicht minder nebulose Begriff Gemeinschaft hinein (den ich hier nicht
diskutieren mochte). Es gibt Arbeitsbrauche, Festbrauche, Rechtsbriuche,
religiose Brauche . . . Es gibt Brauchtriger, die Personlichkeiten, die dabei
eine Rolle spielen, die das Geschehen ,,von oben® forcieren, es gibt diejeni-
gen die mittun, wobei sich auch eine Eigendynamik ,von unten® entwik-
keln kann, und es gibt die Zuschauer. Sie stellen keineswegs eine Rand-
gruppe dar, bei folkloristischen Veranstaltungen werden sie sogar zur
Hauptsache.

Der Volkskundler Leopold Schmidt hat in seinem Aufsatz ,Brauch
ohne Glaube“ am Beispiel der Fronleichnamsprozession auf die verschie-
denen Rollen hingewiesen: ,Es gibt ja, der Vielzahl der betrachtenden
mehr oder minder nur aufnehmenden Menschen und Menschengruppen
entsprechend, auch eine Vielzahl der Moglichkeiten der engeren oder wei-
teren Bindung zu den Erscheinungen. Der Pfarrer, der in der Fronleich-
namsprozession das Allerheiligste trigt, hat nicht die gleiche Einstellung
zu dem Fest wie die gliubige Biuerin, die am Straflenrand niedergekniet
ist. Die Burschen haben am Vorabend die Birkenbaumchen im Holz ge-
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schlagen und freuen sich nun, dafl die Hausviter die schmalen, kaum be-
griinten Besen richtig aufgestellt haben. Die Hausmiitter aber warten
schon mit Ungeduld darauf, sich gleich nach dem Vorbeizug des Allerhei-
ligsten, nach dem Verklingen des Evangeliums am Hausaltar, auf die gri-
nen Reiser stiirzen zu konnen. Sie tragen die handfeste Besegnung ins Haus
hinein und das griine Birkenreis hinterm Heiligenbild wird das kommende
Jahr iiber das Haus vor Gewitter schiitzen. Welche Vielzahl der verschie-
densten Bindungen, welche durch keinerlei Briicke verbundenen Unter-
schiede, ja Gegensitze im komplexen Ganzen eines einzigen, derartigen
Brauches.”

Diese Schilderung klingt rein historisch. Heute spricht man von der Un-
fihigkeit zu feiern. Immer wieder werden daher von kirchlichen Stellen
,Gebrauchsanweisungen® fiir den Umgang mit Feiern gefordert—und ge-
liefert.

Feste sind Zisuren im Alltag, die man braucht. Allerdings verwischen
sich immer mehr die Unterschiede zwischen den ,sauren Wochen und
den ,frohen Festen®. Der Alltag ist zwar nicht weniger grau geworden,
doch trigt man heute kein ,Sonntagskleid“ mehr, ist im Gegenteil froh,
sich losgeldst von den Zwingen des Biiroalltags, einmal leger kleiden zu
diirfen. Mit der Anderung der Lebensweise dndern sich die Aufierlichkei-
ten.

Feste und Briuche haben immer einen zeremoniellen Anteil. Solange sie
leben, werden die Brauchelemente spontan variiert. Je mehr sie unter
folkloristischem Einfluf}, unter der Beobachtung der Massenmedien oder
aus sonst einer Erwartungshaltung ,gepflegt” werden, erstarren sie. Ne-
bensichliches wird iiberbetont, fiir Spontaneitit ist kein Platz mehr.

Briuche geben Sicherheit, Riten vermitteln Geborgenheit, Beheima-
tung. Genau da liegt aber auch ihre Gefahr: Die besonders schone, feierli-
che Form darf nicht iiber ein Defizit an Inhalt hinwegtauschen. Ein Got-
tesdienst, bei dem Weihrauch und viele Kerzen verwendet werden, wird
als ,feierlich empfunden, weil er Emotionen und Erinnerungen weckt. Es
kann aber das viele Drumherum vom wesentlichen Ereignis der Messe ab-
lenken. Oder: Bei einer stillen Anbetung in einer Kapelle kann ich mich
auf das ausgesetzte Allerheiligste konzentrieren, meditieren, beim Um-
gang zu Fronleichnam ist das unmoglich.

Formen fiillen sich nicht von selbst mit Inhalt und Leben. Die Riickkehr
zum vermeintlich guten Alten, Nostalgie und Reaktion, die sich auch in
der profanen Gesellschaft immer stirker bemerkbar macht, ist ein Zeichen
mangelnder Gegenwartsbewiltigung. In der Kirche zeigt sich die Unbe-
holfenheit einerseits in krampfhaften Wiederbelebungsversuchen, ande-
rerseits in banalen Modernismen.



2. Tradition und Innovation
Beispiele lebendiger Liturgie und Volksfrommigkeit

2.1. Alte Briuche in traditioneller Begehung

Mancherorts leben wirklich noch ,echte® alte Brauche. Sie bestehen
dort, wo die Basis noch vorhanden ist und wenig duflere Einflusse (Mas-
senmedien, Folklorismus) gegeben sind. Sie gehoren oft auch zum fixen
Angebot des Festlandes Osterreich, zum Binnenexotismus und werden,
fallweise bis zur Erstarrung, totgeptlegt.

Eher lapidar berichtet die Kathpress 1984 tiber einen, anscheinend noch
vitalen Brauch, den Pestkerzenumgang in St. Benedikten bei Knittelfeld.

Pestkerzenumgang in St. Benedikten

Graz, 22. 6. 84 (Kathpress) In der kleinen steirischen Pfarre St. Bene-
dikten bei Knittelfeld hat sich ein altes Brauchtum erhalten, das in seiner
Art einmalig in Osterreich ist: Jeweils am dritten Sonntag nach Pfingsten,
dem Herz-Jesu-Sonntag (heuer am 1. Juli) findet der sogenannte ,, Pestker-
zenumgang® statt. Der Brauch geht auf ein Gelobnis der Bauern in der
Pestzeit zuriick, vermutlich auf das Jahr 1713, als die Pest diese Gegend
besonders stark heimsuchte. Bei diesem Pestkerzenumgang wird eine fast
15 Meter hohe ,Kerze®, eine Holzstange, die mit Wachs sowie mit Blumen
und Reisig geschmiickt ist, dhnlich wie bei einer Fronleichnamsprozession
von der Pfarrkirche zu vier aufgestellten Feldaltiren getragen. Die Kerze
wird mit Hilfe von geschmiickten Stangen gestiitzt, die seit alters her in
verschiedenen Bauernhofen der Umgebung aufbewahrt werden. Nach
dem ,Pestamt um 9 Uhr wird die ,,Kerze“ zu jedem Altar getragen, wobei
jeweils gebetet und gesungen wird. Unter dem Gelaut der Kirchenglocken
und unter Béllerschiissen spendet dann der Pfarrer mit der Monstranz den
Segen. Nach der Prozession werden Blumen und Zweige, die die Kerze
schmiickten, nach Hause genommen. Die Kerze selber wird wieder in die
Kirche gebracht, wo sie das ganze Jahr tiber im Hauptschiff des Gotteshau-
ses aufgehingt ist.

2.2. Traditionelle Briauche mit innovatorischen Ziigen

Der ,Umgang“ zu Fronleichnam ist der kirchliche Schaubrauch
schlechthin, der auch Ziige einer Demonstration an sich hat. Bei keinem
sind Tradition und Innovation so stark ausgepragt wie bei diesem Brauch.
Es gibt verschiedene Spielarten von der Seeprozession, die mehr folklori-
stischen als religiosen Charakter hat bis zum Gemeinschaftserlebnis eines
Spazierganges, der in einer Feldmesse seinen Hohepunkt findet und mit
einer Agape ausklingt.
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Dafl Fronleichnam pastoral wirklich ein Thema ist, zeigt eine reprisen-
tative Umfrage des Vikariats Wien-Stadt aus dem Jahr 1982. Daraus geht
hervor, dafl mehr als 90 Prozent der befragten Gemeinden Fronleichnam
als , kirchliches Fest in der Offentlichkeit® sehen. Der Brauch lebt (in die-
ser Reihenfolge der Haufigkeit) als Eucharistiefeier in der Kirche mit fol-
gender eucharistischer Prozession, als Messe und eucharistischer Prozes-
sion im Freien, als Sternprozession mit gemeinsamer Eucharistiefeier meh-
rerer Pfarren.

Drei Viertel verbinden Fronleichnam mit einer Ortssegnung, 30 Prozent
haben vier Altire, 23 Prozent nur einen Altar. 94 Prozent singen Lieder
aus dem ,,Gotteslob®, mehr als die Hilfte marschiert mit Blasmusik (Tra-
dition), ein Drittel verwendet auch rhythmische Lieder (Innovation), 14
Prozent erarbeiteten eigene Texte. Die Kommunion in beiden Gestalten
wurde nur in 11 Prozent der Gemeinden gereicht (Tradition). Mehr als die
Hilfte beendet die Feier mit einer Agape (Innovation). Als ,wunder
Punkt® wird in der Untersuchung die mangelnde spirituelle Vorbereitung
genannt. Sie fand in 86% der Pfarren tiberhaupt nicht statt, wo es sie gab,
bestand sie in vermehrter Beichtgelegenheit . . .

Die Prozession gehort zum traditionellen Fundus kirchlicher Rituale.
Doch auch hier sind Innovationen méglich, z. B.: Flurprozession, Felder-
segnung. In Probstdorf im Marchfeld trifft sich die Pfarrgemeinde am
Abend in der Kirche zum Gebet und geht dann, nicht in einer starren Pro-
zession, sondern in Gruppen, zu einem ersten Haltepunkt. Dort wird ein
Lied gesungen, das Evangelium gelesen, Fiirbitten und eine kurze Anspra-
che gehalten. Bei dieser ersten Station liegt der Akzent auf der Arbeit der
Landwirte, aber der Pfarrer kommt doch auf die Problematik von Uber-
schufl und Unterernihrung zu sprechen. Beim zweiten Punkt, bei einer
Fabrik, geht es um die menschliche Arbeit im allgemeinen und die Arbeits-
losigkeit.

Einige Wiener Pfarren halten gememsam am Montag vor Christi Him-
melfahrt in den frithen Morgenstunden eine Feldmesse in einem Heuri-
gengarten. Daran nehmem nicht nur Winzer teil, sondern auch andere Be-
zirksbewohner. Es ist eine ,,ganz normale“ Messe, doch wird sie durch die
Ungewohnlichkeit des Ortes und der Zeit, in Betrachtung der Sonne, die
im Nebel iiber dem Hiusermeer hoher steigt und durch die Naturverbun-
denheit zu einem besonderen Erlebnis.

Fine weitere Prozession, von der iltere Gewihrsleute berichten, sie sei
,s0 schén® gewesen, wird nur noch in wenigen Orten gehalten, die Aufer-
stehungsprozession zu Ostern. Die Kartage haben eine liturgische Erneue-
rung erfahren. Auch zu diesem Thema hat das Vikariat Wien-Stadt eine
Umfrage veranstaltet, an der sich 40% der Wiener Pfarren beteiligt hatten.
Zwei Drittel von ihnen haben den Griindonnerstag besonders gestaltet.



Die Kommunion wurde 1984 an diesem Tag in 77 Prozent der Pfarren in
beiden Gestalten gespendet (1982 waren es nur 62 Prozent). Knapp ein
Viertel praktiziert die Fulwaschung. Am Griindonnerstag, Karfreitag und
Karsamstag wird als Gestaltungselement der Anbetung das Stundengebet
herangezogen. 80 Prozent haben am Karfreitag und Karsamstag ein ,,Hei-
liges Grab®.

Die Osternacht wurde in den letzten Jahren praktisch neu entdeckt. Be-
gannen 1981 nur 2,8 Prozent der Gemeinden um 21 Uhr, so waren es 1982
und 1983 bereits acht und 1984 32 Prozent. Rund 80 Prozent nannten be-
sondere Gestaltungselemente der Osternacht. 50 Prozent entziindeten das
Osterfeuer im Freien. 30 Prozent spendeten die Kommunion in beiden
Gestalten. Feierte 1981 noch keine Wiener Pfarre die Auferstehung am
Ostermorgen, so waren es 1984 bereits sieben. Beginn war um 5 oder 5.30
Uhr.

Eine Gemeinde bezieht die ganze Nacht mit ein. Sie versammelt sich um
20.30 Uhr um das Osterfeuer, hilt mit Lesungen aus dem Alten und Neuen
Testament den Wortgottesdienst, der mit der Entztindung des Osterlichtes
abgeschlossen wird. Zwischen 22 und 6 Uhr halten einzelne und Gruppen
mit Anbetung, freiem Gebet und Gesang die Nachtwache. Die Jungendli-
chen beginnen den Ostersonntag mit einem Emmausgang und feiern bei
ihrer Riickkehr in die Kirche mit allen das Hochamt, an das sich eine Agape
anschliefit.

Fast allgemein (94%) ist in Wien die traditionelle Speisensegnung. Der
Emmausgang am Ostermontag wird von einem Bildungshaus 6kumenisch
organisiert und in vielen Pfarren als kleiner Osterspaziergang einzelner Fa-
milien durchgefihrt.

In der Fastenzeit wurden die ,Hungertiicher wieder entdeckt, sei es als
gemeinsame Bastelarbeit der Kinder oder in der Form des ,Misereor“-Tu-
ches mit der Vision des heiligen Bruders Klaus. Eine Innovation ist auch
der 6kumenische Stadtkreuzweg vom Dom nach Hernals: Ein bewuf3tes
Auftreten als Christen in der Offentlichkeit, dhnlich wie die Straflenevan-
gelisation oder das seit einigen Jahren von der Aktion 365 durchgefiihrte
Schuheputzen von Passanten in der Kirntnerstrafie. Die Katholischen Ar-
beitnehmer machen mit 50.000 Flugzetteln, mit Plakaten und Transparen-
ten auf die Todesstunde Christi aufmerksam, rufen zu ,,persénlichem En-
gagement am Arbeitsplatz* und zur Solidaritit mit den Arbeitslosen auf.

Zu den ,,Christkindlmirkten®, die sich in den vergangenen Jahren in den
Pfarren sprunghaft verbreitet haben, kommen jetzt auch Ostermirkte. Die
Zielsetzung beider ist, durch den Verkauf von Bastelarbeiten karitative
oder sonstige pfarrliche Aktionen zu finanzieren.

Bleiben wir gleich bei Advent — Weihnachten. Da wurde z. B. die Her-
bergsuche wieder belebt. Man trigt ein Marienbild zu verschiedenen Fami-
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lien, wobei die Ubergabe Anlaf fiir ein Gebet oder religitses Gesprich
bildet.

Adventkranz und Christbaum sind Beispiele dafiir, wie die katholische
Kirche relativ neue, aus anderen Bereichen kommende Zeichen zuerst ab-
gelehnt, dann aufgegriffen und die Symbolik tiberbewertet hat. Der Ad-
ventkranz kam nach dem 1. Weltkrieg aus dem protestantischen Norden.
Die Krinze werden bei uns seit etwa 1945 auch in den Pfarren gesegnet, oft
zuvor gemeinsam gebunden, wobei man den Farben der Kerzen besondere
Bedeutung zumafl. Heute l6st man sich eher wieder von diesen Formen.
Es gibt ,rustikale“ Adventkrinze aus Stroh (Stroh galt frither als Schand-
symbol, aber in zentralgeheizten Wohnungen halten sich trockene Krinze
besser als solche aus Reisig!), Adventkrinze werden mit verschiedenem
modischem Aufputz versehen. Allerdings zeichnet sich eine Ablése von
Kranz und Baum durch die haltbareren und billigeren Adventgestecke an.
Uber den Christbaum schreibt Leopold Schmidt, wieder in ,,Brauch ohne
Glaube®:, Jahrzehntelang stand der Christbaum in den Hausern, in den Fa-
milien. In den katholischen Landschaften war er nicht zuletzt durch das
Vorbild adeliger und grofibiirgerlicher Familien bekannt geworden. Sogar
protestantische und jiidische Hauser hatten Einfluf auf seine Verbreitung.
Die Kirche kannte ihn nicht, die katholische Bauernschaft der Alpenlinder
nahm ihn dementsprechend nur spit und z6gernd auf. Man kann geradezu
sagen, dafl das allmahliche Eindringen des stehenden Christbaumchens in
die letzte tiroler oder steirische Bauernstube eher ein Zeichen der Verwelt-
lichung der allgemeinen Haltung als etwa das Gegenteil war. Gar nicht
kleine Teile der Geistlichkeit hielten noch vor der Mitte des 20. Jahrhun-
derts daran fest, dafl das Zeichen der Weihnacht die Krippe und nicht etwa
der Christbaum sei. Aber diesen Widerstinden zum Trotz ging zur glei-
chen Zeit der Christbaum auch in den Gebrauch der Kirche ein . . .¢

Das bekannteste Beispiel, bei dem es gelungen ist, alte und neue
Brauchelemente mit einem neuen Sinn zu erfiillen, ist die Dreik6nigsak-
tion der katholischen Jungschar (die ich in diesem Kreis nicht niher zu er-
lautern brauche). Urspriinglich war das Heischen ein Brauch der armen
Leute, nicht nur zu Dreikonig, und nicht nur der Kinder. Er wurde sinn-
vollerweise so verandert, daf} heute in reichen Landern fiir Entwicklungs-
linder gesammelt wird.

Wenn man in der volkskundlichen Feldforschung Gewihrsleute fragt,
seit wann es diesen oder jenen Brauch gebe, ist die fast stereotype Antwort:
»Schon immer® oder gar ,,Seit Christi Geburt“. Schon diese wenigen vor-
gestellten Beispiele zeigen, dafl dem nicht so ist. Relativ Junges wird gern
als ,uralt® hingestellt, und das , Volk“ glaubt das den Massenmedien und
Hobbyforschern nur allzugerne. Das Beispiel dafiir ist das Erntedankfest.
1933 schreibt Leopold Teufelsbauer in einer Broschiire des volksliturgi-



schen Apostolats: ,,Wo kein Erntedankfest sich findet, sollte es in bauerli-
chen Gegenden eine Ehrenaufgabe der Seelsorger, wie auch des standesbe-
wuflten Bauerntums sein, dieses schone Fest einzufithren. Ein kirchliches
Erntedankfest mit Kranz und Krone hat es vorher nicht gegeben. Das
Schnitterfest war rein weltlich: Die Arbeiter zeigten mit Kranz oder Krone
ihrem Herrn nur an, daff die Arbeit abgeschlossen war und sie thren Lohn,
ihr Fest dafiir haben wollten.

Teufelsbauer beschreibt ganz genau, wie eine kirchliche Erntedankfeier
auszusehen habe, bis zu Details der Krone und dem Wortlaut der Texte.
Dafl dabei das rein Biuerliche betont wurde, lag in der Zeit und mag da-
mals seine Berechtigung gehabt haben. Wenn man aber jetzt tberall in der
Stadt die Erntekronen in den Kirchen stehen sieht und dort mit ,,Bauern-
messen“ und ,,Volkstanzen® ein rustikal-nostalgisches Folklorefest insze-
niert, ist das unehrlich.

2.3. Neue Brauche
Es gibt einige feststehende Brauchelemente und Symbole, die variiert
und zu ,neuen Briuchen gruppiert werden. Neu sind eher die Brauchtra-
ger, die Motivation, Anldsse und Zielsetzungen. Der Katholikentag war si-
cher ein Anlaff, solche neuen Briuche zu iiberlegen. Die Elemente sind
u. a. Prozessionen (,Sternmarsch®), Fahnen, bunte Ticher, Licht, Tanz,
szenische Darstellungen.
Inzwischen zeigt sich die Vorbildwirkung, und fir Dekanatsfeste gibt
es schon so etwas wie einen fixen Stundenplan:
ab 8.30 Uhr Eintreffen der Teilnehmer an den zwei Parkplitzen
ab 9.00 Uhr Treffpunkt Hauptplatz, Platzkonzert der Musikkapelle,
Gemeinsamer Einzug vom Hauptplatz in den Kurpark,
Begriiflung und Vorstellung der Pfarren
10.00 Uhr Festgottesdienst mit dem Didzesanbischof in Konzelebra-
tion mit den Priestern des Dekanats und Mitwirkung der
vereinigten Kirchenchore
ab 11.45 Uhr Verpflegungsstrafie der kath. Frauenbewegung
1215 Uhr Buntes Nachmittagsprogramm, Informationsstinde, ge-
meinsames Singen, Volkstanzvorfihrungen, Platzkon-
zerte, Ausstellungen und Diareihen aus den Pfarren
15.15 Uhr Luftballonstart
15.30 Uhr Abschlufivesper, gestaltet von der kath. Jugend
16.00 Uhr Ende des Dekanatsfestes.

Ich habe in Graz erlebt, wie der Katholikentag die Altstadt im besten
Sinn mit Leben erfiillt hat, weil auch die Mafistibe gestimmt haben. Auch
am Wiener Katholikentag hat sich , Kirche® eine Offentlichkeit verschafft.
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Die Kreuze am Heldenplatz und im Donaupark und viele Marterln im
Umland, die zur Erinnerung gesetzt wurden, sind stehengeblieben. Auf
manchen Autos kleben noch die Etiketten, man sieht vereinzelt die Juteta-
schen mit dem Anker, und die Gliser und Kerzen mit dem Katholikentags-
zeichen. In vielen Wohnungen und Biiros, auch von solchen Christen, die
sonst nicht zu den engagierten zihlen. Durch dieses Geschenk konnten die
Massen, das vielzitierte Volk erfahren, dafl die Kirche nicht nur kassiert,
sondern auch etwas zu geben hat. Bei alledem ist aber nicht von ,Brau-
chen® die Rede, es heifit einfach , Wir machen ein Fest“. Dabei entwickeln
sich neue Strukturen. In den Pfarren biirgern sich Dritte-Welt-Feste ein,
dazu gehéren dann Dritte-Welt-Mirkte, Suppenkochen und ein einfaches
Essen, dessen Erlos Projekten in Entwicklungslindern zugute kommt.

Bei den neuen Festen ist es wie bei den alten Briuchen. Sie werden nicht
vom ,Volk“ erfunden. Moderne Anlisse sind z. B. Katholikentag, Jubi-
lien oder vorgegebene Jahresthemen. Dabei zeigt sich, dafl es trotz inner-
kirchlicher Werbung lange dauert, bis sich solche Dinge herumsprechen.
Sinnvollerweise wurde daher heuer in Wien das Jahresthema ,Sonntag®
prolongiert.

Zwei ,Briuche® dazu:

Die Aktion Sonntagsgrufl. Christen wiinschen Sonntagsarbeitern mit
Kirtchen, die vom Stadt-Vikariat aufgelegt, aber individuell gestaltet wer-
den (bemalt, mit Blumen, Teebeuteln, Zuckerln besteckt) einen guten
Sonntag.

Die Sonntagskerze: Anders als in der jiidischen Tradition wurde in der
katholischen die religiése Familienkultur wenig gefordert. Erst in letzter
Zeit gibt es Hefte mit Anregungen fiir die Hauskirche im Advent, die sich
grofler Beliebtheit erfreuen. Die Sonntagskerze soll nun am Vorabend ent-
ziindet werden. Wihrend sie brennt, ist Zeit fiir Stille, Meditation, ein reli-
gibses Gesprich. Randbemerkung zur religiosen Familienkultur: Sie mufl
auch im Gottesdienst moglich sein, in dem Eltern mit kleinen Kindern
ihren Platz haben und, wenn die Kinder unruhig werden, in ein Spielzim-
mer ausweichen kénnen.

Eine andere, traditionell gewordene Aktion im Vikariat Wien-Stadt ist
das Nachtgebet fiir Wien, wobei jede Stunde von einer anderen apostoli-
schen Gruppe gestaltet wird.

Gewisse Impulse kommen auch aus anderen Landern. Z. B.im Zuge der
Sympathiewelle fiir Solidarnosc, die in Polen tiblichen Blumenkreuze.
Oder Innovation wie Schweigemirsche und sichtbare Zeichen von CSI,
wenn in der Innenstadt Kreuze aus Lichtern oder aus Eisblocken aufge-
richtet werden, um auf das Schicksal politischer Gefangener aufmerksam
zu machen.

An dieser Stelle soll die grundsitzliche Frage gestellt werden: Wenn sich



die traditionelle Volkskunde und die kirchliche Symbolforschung nur der
ihr gewohnten Fragestellung widmen: tibersehen sie nicht, daf} stindig,
und vor allem im Bereich der Jugendkultur neue Symbolisierungen der
Gemeinschaft, des Konflikts, des Widerstandes, der Hoffnung entstehen?
Dafl diese evtl. religiés deutbar sind, wenn man sich nur mit ihnen einlaf
(vgl. die berithmten Shell-Studien iiber die Jugendkultur)?

2.4. Gruppenspezifische Volksfrommigkeit

1. Die Gruppe der Pilger

Wallfahrten erfreuen sich in letzter Zeit wieder steigender Beliebtheit.
Numinose Orte, Steine, Quellen, die als geheiligt gelten, gibt es in vielen
Religionen. Das Motiv ,,Dank und Bitte® ist noch heute lebendig. Die Pil-
ger erwarten von der Opfergabe am Gnadenort weiteren Segen, auch wenn
das Naturalopfer, die Votivtafeln meist der Bankiiberweisung gewichen
sind. Neuere Votivgaben sind z. B. ein bei einer Operation entfernter Na-
gel. Nach wie vor beliebt ist es auch, Anliegen in vorbereitete Biicher oder
auf vorhandene Votivtafeln zu schreiben, z. B. ,HI. Judas Thaddius hilf
mir zu einem Arbeitsplatz®.

2. Besonders Jugendgruppen sind fiir Zeichen, Formen und Symbole
ansprechbar. Sie entwickeln ihre eigene religiose Kultur. Sie sind auch sehr
erfinderisch. So werden bei der Schulmesse eines Wiener Gymnasiums
beim Friedensgrufl nicht nur die Hinde gereicht, sondern auch, je nach
Jahreszeit, Blumen, Weizenkorner, Ostereier iibergeben. Nichtliche
Wallfahrten, Lagerfeuerromantik, Lichtsymbolik erweisen sich als wir-
kungsvoll. Die Gruppen haben ihre eigene Musik, von rhythmischen Lie-
dern mit Gitarrebegleitung bis zu den meditativen Gesingen aus Taizé.

3. In Basisgemeinden und apostolischen Gruppen finden sich eigene
Gesten und Briuche: Begrifflung, ,,vergessene® alte Gebetshaltungen (aus-
gebreitete Arme, Handauflegung). Hier ist lebendige Liturgie nicht routi-
nemafliger Vollzug festgelegter Riten, sondern Ausdruck des Lebens und
Glaubens der versammelten Geist-erfiillten Gemeinde. Nicht zu iiberse-
hen sind der hohe emotionale Wert der Beheimatung in einer Gruppe und
die Gefahr, dafi sie gerade dadurch zum Sammelpunkt psychischer Grenz-
ganger wird.

4. Traditionelle Frommigkeitsformen wie Rosenkranz, Litanei, Herz-
Jesu- und Heiligenverehrung, Marienfrommigkeit leben ebenfalls noch.

Diese und andere Teilkulturen lassen sich nicht auf einen gemeinsamen
Nenner bringen, wie das vielleicht in der Zeit der stindischen Gliederung
mdglich war. Die groflen Feste wie z. B. Ostern miissen fiir die ganze
Pfarrgemeinde in einer fiir alle akzeptablen und attraktiven Form be-
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gangen werden. Rudolf Schwarzenberger: ,Eine doppelte Feier ist ein
Nonsens. Die Osternachtfeier soll fiir die ganze Pfarrgemeinde und nicht
jeweils nur fiir einen bestimmten Teil zelebriert werden. Zu einer Spaltung
der Gemeinde darf es nicht kommen.©

3. Konsequenzen

Nach der Klarung einiger Begriffe und Voraussetzungen und Beispielen
komme ich nun zu den Konsequenzen. Ich habe versucht, sie als Thesen
und Fragen zu formulieren und hoffe, dafl uns die Diskussion zeigt, wie
wir als Kirche die Spiritualitit des Volkes Gottes férdern konnen.

1 Volksfrommigkeit entsteht nicht von allein, schon gar nicht aus der
Volksseele. Sie wird von der Amtskirche mehr oder minder bewufit
vermittelt. Wieweit ist nach dem 2. Vatikanum eine Trennung des ge-
sunkenen Kulturgutes Volksfrommigkeit und einer davon abgehobe-
nen liturgischen Spiritualitit wiinschenswert?

2 Volksfrommigkeit ist individuell und zeitgebunden. Sie sieht 1985 an-
ders aus als 1780 oder 1555. Die Spurensicherung reicht meist nur bis
ins 19. Jahrhundert. Wie weitist z. B. Heiligen-,, Verehrung® zu forcie-
ren? Ein Pfarrer vertrat in einem Rundfunkinterview die Meinung, das
cinfache Volk verstehe den Herrgott hinter den Himmeln sowieso
nicht, daher sei es besser, den Herrgott in tausend Heilige aufzuldsen.

3 (Gekiinstelte) Auflerlichkeiten verstellen allzuleicht den Blick auf das
Wesentliche. Ist es Aufgabe der Kirche, Menschen, die ihr sonst nichts
mehr abgewinnen kénnen, nur noch die Verbraimung ihrer religiésen
Gefiihle zu liefern?

4 Wer braucht Briauche und wozu? Welche Interessen stehen hinter pfle-
gerischen Bestrebungen?

5 , Priift alles, behaltet, was gut ist.“ Pius Parsch: ,Man reifle nicht ein,
ehe man etwas Besseres an die Stelle gesetzt hat.“ So lange ein Brauch
lebt, soll man ihn leben lassen, aber wenn nétig Anpassungen tiberle-
gen.

6 Alte Bauernbriuche zu beleben ist absurd, wenn die wirtschaftliche,
soziale, kulturelle, religitse Basis weggefallen ist. Die Form kann nicht
iiber ein Defizit an Inhalt hinwegtiuschen. Es wire gefahrlich zu mei-
nen, wenn man schone Briuche inszeniere, kime der Inhalt von allein.
Fassadenhaftigkeit ist unehrlich. Das merken vor allem kirchenferne
Christen.
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Méglicherweise hat der moderne Mensch zu feiern verlernt. Wenn
Vorschlige zur Festgestaltung gegeben werden, miissen sie moglichst
offen sein, zur Kreativitit und Spontaneitat anregen. Bei ,,Kochrezep-
ten® ist das nicht der Fall.

Festgestaltung ist austauschbar. Manche Politiker wollen die Stadt in
ein permanentes Gritzlfest umfunktionieren. Pfarren arbeiten oft mit
den selben Versatzstiicken wie politische Veranstalter. Haben sie sonst
nichts zu bieten?

Niemand weif}, ob und wann eine Gewohnheit zum Brauch wird.
Wenn neue Ideen auftauchen, empfiehlt es sich, zu priifen, ob sie orga-
nisatorisch und finanziell durchfiihrbar sind. Kirchliche Feste brau-
chen dariiber hinaus spirituelle Vorbereitung.

Die Zeit der Volkskirche kann mit anachronistischen Relikten der
Volksfrommigkeit nicht zuriickgeholt werden. Ebenso unrealistisch
wire es, die Situation der Urkirche beschwéren zu wollen. Hofft die
Kirche auf den miindigen Christen, der sich frei fiir das Leben aus sei-
nem Glauben und in seiner Kirche entscheidet? Wie sehen die Ent-
scheidungshilfen aus?

Neuerungen sind oft beschimend banal. Moderne Meditationen oder
Lieder bestehen in den seltensten Fillen den Vergleich mit Psalmen
oder anderen biblischen Texten.

Die Schitze der Kirche dringen sich nicht auf. Immer mehr Christen
entdecken sie fiir sich. Doch stille Anbetung oder Stundengebet wird
nur in wenigen Pfarren angeboten.

Die Liturgie ist reich genug. Sie braucht nicht ,gestaltet” zu werden.
Anspruchsvolles Christentum entzieht sich der Infratest-Mentalitit.
Spaf ist nicht alles. Die Nachfrage nach pfarrlichen Angeboten betrifft
nicht nur das Lustige, Bunte, Schone. Beschauliche Orden haben die
wenigsten Nachwuchssorgen. Exerzitien sind lang vor Beginn ausge-
bucht. Wallfahrten zu Fuf sind oft attraktiver als solche mit dem Auto-
bus.

Moderne Menschen tun sich mit den vielschichtigen christlichen Sym-
bolen schwer. Doch Zeichen miissen durchschaubar sein. Wo das nicht
—nicht mehr — der Fall ist, wiren sie neu zu erkliren. Auch die Rolle der
Sakramentalien wire zu tiberdenken.

Die Kirche ist ein Teil der Gesellschaft. Sozio-6konomische und kultu-
relle Faktoren betreffen genauso ihre Mitglieder. Darf sie gesellschaftli-
chen Gegebenheiten nachhinken, indem sie als Bewahrerin des ver-
meintlich guten Alten Erscheinungen pflegt, die ihre reale Existenz-
grundlage verloren haben?

In einer sikularisierten Gesellschaft gibt es ein vitales religioses Grund-
bediirfnis. Niitzt die Kirche die Chancen? Gibt sie auf ehrliche Fragen
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suchender Menschen ehrliche Antworten? Man lernt durch Krisen,
nicht durch Erstarrung. Vertraut die Kirche, dafl sie Gottes Geist wei-
tertreibt und ihr nichts Unmogliches zumutet?

Weihbischof Florian Kuntner: ,Die Kirche soll eine einladende, nicht
eine ausladende sein.“ Vermittelt sie ein einladendes, positives Gottes-
bild? Gelingt es ihr, den Menschen Angst zu nehmen, sie zur Grund-
entscheidung fiir ein Leben mit Christus zu fithren?

Laien wollen als miindige Christen aktiv am liturgischen Geschehen
teilnehmen. Eine Voraussetzung dafiir ist Bildung (religi6se, prakti-
sche, z. B. Lektorenschulung). Jeder Aktivismus in der Kirche ist aber
sinnlos, wenn nicht personliche Glaubens- und Gebetserfahrung da-
hintersteht.

Bernardin Schellenberger: ,Horen wir doch schlicht und einfach ge-
meinsam auf das trockene, aber nahrhafte Wort Gottes und versuchen
wir, es zu befragen. Von diesem niichternen, unscheinbaren Kern her —
und nur von ihm her — werden wir dann auch wieder allmihlich die
richtigen, angemessenen und ehrlichen Formen finden.*



Ergebnisse der Arbeitskreise

L

Themenkreis: Ansitze der Liturgie fiir eine Verbindung mit Formen der

Volksfrommigkeit

Dem Kirchenjahr folgend werden von den Teilnehmern folgende An-

lasse und Beispiele genannt:

Segnung der Adventkrinze: Betonung des Lichtsymbols, Verbindung
von Gemeindeliturgie mit der ,Hauskirche“

Singen von volkstiimlichen Weihnachtsliedern vor der Christmette, die
mit der Liturgie nicht verbunden werden konnen

Agape mit Segnung des Johannesweines am 27. Dezember
Kindersegnung zum Fest der Unschuldigen Kinder am 28. Dezember,
mancherorts mit Weihwasser am Fest der Taufe des Herrn
Lichterprozession zum Fest der Darstellung des Herrn am Abend des
2. Februar

Am Aschermittwoch bringen Familien Asche von den Palmzweigen des
Vorjahres fiir die Feier mit in die Kirche

Gestaltung des Kreuzweges in der Fastenzeit durch verschiedene Grup-
pen: Chor, Jugend, Firmlinge . . .

Kreuzverhiillung am 5. Fastensonntag

Palmsonntag: Kreuzschmiicken, Palmbuschen nach der 6rtlichen Tra-
dition, Mitfithren des ,,Palmesels®

Olbergandacht nach der Abendmahlmesse mit dem ,, Todesangst-Chri-
sti-Gebet*

Karfreitag: Blumengabe bei der Kreuzverehrung (diese Blumen dienen
zum Osterschmuck der Kirche)

Karsamstag: Grabwache als Betstunden durch verschiedene Gruppen
einer Pfarre; Grabwache als Trauermette gestaltet

Osternacht: Betonung der Nachtwache als Hauptgottesdienst des
Osterfestes. Im Anschluff an die Feier: Osterprozession mit Lichtern;
Speisensegnung; Singen um ein Osterfeuer; Austeilen von Brot, Eiern
und Wein; Segnung der Kinder mit dem Osterwasser durch die Eltern
Bittprozessionen an den Bittagen

Bittgottesdienste unter Einbeziehung der industriellen Welt

Zu Beginn der Urlaubszeit: Segensgebet fiir die Urlauber
Rosenkranzfest: Rosenkranz bei Wegkreuzen, Kapellen oder Marterln
Allerseelen: Leuchterbank mit entsprechender Anzahl von Lichtern fir
die im letzten Jahr Verstorbenen

Dariiber hinaus werden noch folgende Anregungen genannt:
Sonntagskerze in den Familien (z. B. die Hochzeitskerze)

Umtrunk und Agape nach der Trauung

Jugendvespern: Liturgische Grundformen sprechen weite Kreise an.
Allerdings muf} dabei die Gefahr einer Absonderung von der Gemeinde
vermieden werden.
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2. Themenkreis: Unterscheidungsmerkmale fiir gegliickte oder mifSlungene
Verbindung von Liturgie und Volksfrommigkeit

Als Zusammenfassung des Gespriches wird versucht, die folgenden

Kriterien als Grundlage fiir weitere Uberlegungen aufzustellen:

1.

3,

Damit Formen der Volksfrommigkeit liturgiefiahig werden, diirfen sie
im Inhalt nicht peripher sein, sondern miissen auf die zentralen Heils-
taten bezogen sein.

. Briuche (z. B. an hohen Festen oder in deren Umkreis) diirfen sich

nicht verselbstindigen und zur Hauptsache werden. Sie miissen im Zu-
sammenhang mit der liturgischen Feier bleiben; es muff klar sein, was
Rahmen und was das Wesentliche ist.

. Es ist darauf zu achten, daf} es nicht zu magischen Mifiverstindnissen

kommt.

. Ein Brauch muf in einem bestimmten értlichen und zeitlichen Zusam-

menhang stehen. Er ist nicht austauschbar und nicht beliebig wieder-

_holbar. Umgekehrt miissen auch die liturgischen Zeichen klar und

durchschaubar sein.

. Fiir ein gutes Gelingen ist auf entsprechende kiinstlerische, dsthetische,

literarische und musikalische Qualitat zu achten.

Themenkreis: Beispiele einer Verbindung von altem und newem Brauch-

tum in der Liturgie

Leonhardi-Ritt wird mit anschliefender Vesper in der Wallfahrtskirche
gestaltet (mit Lucernarium und Chorgestaltung)

Rorate an Abenden der Adventzeit mit Kerzenlicht, von verschiedenen
Gruppen gestaltet

Gang zur Christmette mit Laternen

Aschermittwoch: Mitgebrachte alte Palmzweige werden vorher ver-
brannt

»Beichtkipferl“-Essen nach der Erstbeichte

Karfreitag: ,Grablegung® im Anschluf§ an die Liturgiefeier
Ausschenken von Wein nach dem Gottesdienst bei Hochzeiten, Patro-
zinium und Erntedank

Vespern zu besonderen festlichen Anldssen: Ostern und Weihnachten,
Kirchweihfest, Patrozinium, Anbetungstag

Schmiicken der Fronleichnamsaltire und Prozessionswege durch Fami-
lien

Bedeutung kommt dem Kirchenschmuck zu fiir die Atmosphire des
Raumes und der Feier

Bittprozessionen und Wettersegen zwischen Bittagen und Erntedank-
fest

Fuflwallfahrten



Volksnihe der Liturgie

Unter Leitung von Univ.-Prof. Hans Bernhard Meyer S], Innsbruck,
fand ein Podiumsgesprich mit den Referenten des Symposions statt, wobei
auch die Teilnebmer einbezogen wurden. Die wichtigsten Gedanken dar-
aus seien hier zusammengestellt.

So manches Unbehagen wird laut, wenn verschiedene Versuche beob-
achtet werden, um an das Volk ,heranzukommen®. Technische Gerite mit
Projektoren und Tonbindern machen aber den Gottesdienst nicht volks-
nah; ebenso nicht gewisse Meditations- und Firbittexte, stindige Erkla-
rungen und auf bestimmte ,, Themen® ausgerichtete Formulare. Man kann
auch nicht jeden Sonntag auf einen anderen ,Zweck® ausrichten oder dafiir
ein bestimmtes Zeichen erfinden. Die Mitte bleibt doch die Verkiindigung
und Feier der zentralen Glaubensgeheimnisse. Im Laufe des Jahres werden
Feste mit ihren besonderen Zeichen Hohepunkte des Feierns bleiben. Man
kann auch nicht alles, was im Alltag des Lebens sich ereignet, gewaltsam in
einen Gottesdienst hineinpressen. Es gibt Dinge, wie zum Beispiel Fa-
schingsbriuche, die im Gottesdienst keinen Platz haben. Vielfach gibt es
wesentlich mehr Meffeiern als erforderlich. Dabei verarmt die Liturgie,
weil viele andere Formen von Gottesdiensten wie Stundengebet und An-
dachten zu wenig gepflegt und beachtet werden. Nicht iibersehen werden
darf auch die Gefahr magischen Mifverstindnisses, wenn nicht eine gute
Verkiindigung die gottesdienstlichen Handlungen begleitet.

Fiir volksnahe Liturgie ist eine sachgemifie Verkiindigung unerlafilich.
Thre Aufgabe ist es einerseits, immer wieder die wesentlichen Glaubensin-
halte hervorzuheben, damit die Frommigkeit nicht zu weit ins Periphere
abgleitet. Anderseits kann sie das Brauchbare férdern und muff immer wie-
der vor Miftverstindnissen warnen. Wort und Zeichen gehéren in der Li-
turgie wesentlich zusammen. Das Wort, das den Verstand anspricht,
braucht das Zeichen, daf es sich verleiblicht; das Zeichen braucht aber im-
mer wieder das deutende Wort. Bei all dem ist aber auch auf die Qualitit
der Worte und Zeichen zu achten. Reine Auferlichkeit und Oberflichlich-
keit soll vermieden werden. Texte bediirfen laufend einer behutsamen Re-
vision.

Ein wichtiger Begriff fiir die volksnahe Liturgie ist die ,Festlichkeit®.
Sie wird sicher je nach Anlal verschieden sein. Hochfeste, einfache Sonn-
tage und Werktage werden sich im dafiir notwendigen Aufwand unter-
scheiden. Zu einem richtigen Fest gehoren der besondere Anlaf}, vor allem
die Heilsereignisse, die begangen werden, und die Gestaltung. Das be-
ginnt schon beim zeitlich richtigen Ansatz; eine Osternachtfeier braucht
zum Beispiel die Dunkelheit der Nacht. Keine geringe Bedeutung haben
das Umfeld und die Vorbereitung der Feiern: das Malen, Sticken oder Na-
hen von Fastentiichern und Antependien, das Aufstellen des Heiligen Gra-
bes, das Binden von Palmbuschen und Fronleichnamskranzln, der Blu-
men- und Kerzenschmuck. Diese sinnenhafte Vorbereitung und Gestal-
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tung ist auch ein gutes Mittel gegen eine Konsummentalitit. Auch das
Stundengebet braucht nicht dem Volksempfinden fremd sein: Eine Vesper
mit Lucernarium, Weihrauch und Chorgesang wird sicherlich volkstiim-
lich sein, weil in ihr eine Reihe sinnenhafter Elemente vorkommen. Ver-
kiirzungen in der Zeichenhaftigkeit gehen bei liturgischen Feiern zu Scha-
den der Durchschaubarkeit und der Festlichkeit. Feste sollen nicht um ih-
rer selbst willen begangen werden, und schon gar nicht um iiber Enttau-
schungen oder Erfolgslosigkeit hinwegzutauschen. Deshalb ist die From-
migkeit fiir den Vollzug der Liturgie besonders wichtig. Die gliubige Feier
in einer Haltung innerer Ruhe und Sammlung ohne dufiere Hektik tragt
wesentlich zu einer guten Atmosphire bei.

Bei all dem ergibt sich fiir die Liturgiepastoral, daf hier keine neuen
Aufgaben entstehen. Wohl aber ist von Liturgen, den Rollentrigern 1m
Gottesdienst und ihren Mitarbeitern die notwendige Offenheit und Ein-
sicht erforderlich fiir jene Dinge, die der Feier die festliche Stimmung ver-
leihen. Wenn es gelingt, das Gespiir fiir das rechte Feiern aufzubringen,
kann man hoffen, daf} unsere Liturgie volksnah ist.



Liturgie und Volksfrommigkeit

Zusammenfassende Uberlegungen
P. Dr. Hans Bernhard Meyer S]

Die Referate und Diskussionen haben so viele und verschiedenartige
Themen, Gesichtspunkte und Fragestellungen zutage gebracht, daf§ eine
zusammenfassende Darstellung, die sie alle gebithrend beriicksichtigt,
kaum méglich ist — jedenfalls nicht in der hier gebotenen Kiirze. Ich muf§
mich daher darauf beschrinken, auf mir wichtig erscheinende Schwer-
punkte hinzuweisen, und kann nur hoffen, daf dabei nichts Wesentliches
aufler Acht bleibt. Gelegentlich erlaube ich mir allerdings aus der inzwi-
schen gewonnenen Distanz auch einen Hinweis, der iiber das beim Sym-
posion Gesagte hinausgeht oder davon abweicht.

. Zum Begriffsverstandnis

Es diirfte nitzlich sein, zunichst ein paar Bemerkungen dazu zu ma-
chen, wie im Kontext der Fragestellung des Symposions die wichtigsten
Begriffe zu verstehen sind:

1. Volk (davon abgeleitet: Volkstum, volkstiimlich u. 4.)

Es hat sich gezeigt, daff man diesen (seit der Romantik stark emotionali-
sierten) Begriff inklusiv verstehen, d. h. sehr weit fassen muff, wenn von
Volksfrommigkeit die Rede ist. Er umfafit nicht nur alle sozialen und Bil-
dungsschichten (also nicht nur das niedere, ungebildete Volk), sondern
kann auch kaum adiquat mit genauer bestimmten Begriffen wie ,Staats-
volk® oder , Volk Gottes* wiedergegeben oder gar im Sinn der Distinktion
Klerus — Volk eingeengt werden.

2. Liturgie

Auch dieser Begriff sollte im Zusammenhang unserer Uberlegungen so
weit gefafit werden, dafl er den gesamten 6ffentlichen Gottesdienst der ka-
tholischen Kirche umfafit, d. h. einschlieflich der ,sacra“ und ,pia exerci-
tia“, die in der bischéflich geordneten Gottesdienstfeier der Ortskirchen
eine Rolle spielen: Fronleichnamsfeier, Andachten im , Gotteslob“, Sonn-
tagsgottesdienste ohne Priester u. 4. Die Formen der Volksfrommigkeit
und das volksfromme Brauchtum unterscheiden sich dann von der Litur-
gie in diesem weiteren Sinn vor allem dadurch, dafl sie entweder nicht-61-
fentlich (z. B. im Familienkreis, in informellen Gruppen) oder nicht von
der zustandigen kirchlichen Autoritit geordnet sind, oder dafl beides auf
sie zutrifft.

3. Frommigkeit
Auch hier handelt es sich um ein viel-deutiges Wort, das erst in der Neu-
zeit aus einem ethischen zu einem religidsen Begriff geworden ist, der eine
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stark emotionale und individuelle Konnotation hat. Die emotionale Kon-
notation wird durch die Wortfiigung Volks-Frommigkeit noch verstirkt.
Ohne dariiber ein Werturteil abgeben zu wollen, scheint es mir wichtig,
daf wir fiir unser Thema eine Unterscheidung beachten:

Es gibt eine naturale Religiositit, die dem Gefiihl, der Ahnung von uber-
menschlichen und iiberindividuellen Gesetzen und Michten entspringt,
die in der Natur und im Lauf des Lebens oder hinter ihnen stecken. Das
unterscheidet sie von der christlichen Frommigkeit, deren Grund Offen-
barung und Glaubensgehorsam sind. Naturale Religiositéit wird sich spon-
tan in Formen der sinnenhaften Verehrung und Festlichkeit duflern — bis
hin zu Rausch und Ekstase, christliche Frommigkeit hingegen vor allem
im Horen, Bekennen und stiftungsgemifien Handeln — in der liturgischen
,actio®. Naturale Religiositit und christliche Frommigkeit sind aber keine
Gegensitze, sondern verhalten sich dhnlich zueinander wie Natur und
Gnade — aber den Primat hat letztere. Darin liegt ein wichtiger Grund fiir
die relative ,Strenge® und , Objektivitat® der Liturgie, die Spontaneitit,
Festlichkeit und Sinnenfreude nicht ausschliefft, aber sich unterordnet.
Das kann freilich die Gefahr einer unangemessenen Entweltlichung oder
Spiritualisierung der liturgischen Feiern mit'sich bringen. Es ermoglicht
aber andererseits eine Subjektivismen weitgehend enthobene regelmifige,
ja hiufige Feier in einer fiir alle offenen Gemeinschaft, d. h. einen festen,
wiederholbaren Ritus. :

4. Spiritualitat

Dieser eigentlich und urspriinglich christliche Begriff bezeichnet die
vom HI. Geist getragene und durchformte Gestalt christlicher Existenz.
Auch er hat in der Neuzeit (seit dem 17. Jh.) einen Bedeutungswandel
durchgemacht und wird seitdem fiir die subjektive Eigentiimlichkeit der
Beziehung zu Gott, sei es des einzelnen, sei es einer Gruppe oder Gemein-
schaft verwendet.

Der Ausdruck ,liturgische Spiritualitit® ist im Zusammenhang der
Kontroverse um die Liturgische Bewegung viel gebraucht worden und von
dort her belastet. Zwar gibt es legitimerweise verschiedene Auspragungen
(z. B. benediktinische, franziskanische, ignatianische Spiritualitit) der ei-
nen und ganzen christlichen Spiritualitit, aber es ist irrefihrend, sie gegen-
einander ausspielen oder sie auf eine einzige konkrete Ausprigung — und
sei es die ,liturgische — reduzieren zu wollen. Es ist auflerdem fraglich, ob
man sinnvoll von einer liturgischen Spiritualitit sprechen kann, weil die
Liturgie Sache der ganzen Kirche ist, eine spezielle Spiritualitit hingegen
im Charisma einer Person oder einer Gruppe ihren eigentlichen Grund hat
(nicht in einer Lehre, Institution oder dgl.), aus dem eine geistliche Hal-
tung, ein Stil erwichst, demgemaf nicht ein Teil, sondern das Ganze des
Christseins gelebt wird.



Aufgrund dieser begrifflichen Klirung wird verstindlich:

a) Warum man gut daran tut, Liturgie (nicht: liturgische Spiritualitit)
und Volksfrémmigkeit einander gegeniiberzustellen oder besser: sie mit-
einander zu vergleichen und zueinander in Beziehung zu setzen.

b) Warum von vornherein damit zu rechnen ist, dafl unter dem Doppel-
begriff Volks-Frémmigkeit mehr als unter dem Begriff Liturgie emotio-
nale, spontane, informelle und private Ausdrucksformen religidsen (nicht
immer auch spezifisch christlichen Glaubens-)Lebens erfafit werden. Das
hingt auch mit der hermeneutischen Funktion solcher Begriffe (und ihrer
Geschichte) zusammen.

¢) Warum in der Volksfrémmigkeit anthropologische und allgemein
religivse Bediirfnisse und Anliegen, in der Liturgie hingegen (offenba-
rungs-)theologische Prinzipien bestimmend sind.

Im Folgenden méchte ich kurz zusammenfassend einige mir wichtig er-
scheinende Gesichtspunkte nennen, die sich aus den Referaten und in der
Diskussion ergeben. Am Anfang steht jeweils eine Art These, der Hin-
weise und Erliuterungen folgen.

I1. Sachliche Schwerpunkte

1. Man mufl die Eigenart und Eigenstindigkeit der Liturgie und der
Volksfrommigkeit ernstnehmen, damit man sie sinnvoll und sachge-
recht miteinander verbinden kann, so, daf§ sie einander befruchten.

Die jeweilige Eigenstindigkeit von Liturgie und Volksfrommigkeit hat
ihren Grund vor allem in der Eigenart der Triger und der Inhalte, obwohl
sie sich teilweise decken oder iiberschneiden, und daraus resultieren auch
deutliche Unterschiede im Feierstil.

Triger der Liturgie ist die offizielle, hierarchisch geordnete Kirche im
Ganzen und mit ihren Gliederungen: Regionen (Sprachgebiete, Bereiche
einer oder mehrerer Bischofskonferenzen), Didzesen, Pfarrgemeinden.
Trager der Volksfrommigkeit sind hingegen private Gruppen und Ge-
meinschaften (Familie, informelle Gruppen oder Bewegungen), aber auch
bffentliche Vergemeinschaftungen wie kirchliche und biirgerliche Ge-
meinden, Vereine, Verbande.

Beziiglich der Inhalte gibt es tendentielle oder schwerpunktmiflige Un-
terschiede. Die Liturgie orientiert sich an Offenbarung und Heilsge-
schichte, insbesondere an den Heilsgeheimnissen des Lebens und Sterbens,
der Auferstehung und der Verherrlichung des Herrn. Aus ihnen gewinnt
sie in erster Linie die Kriterien fiir die Anlisse und den Rang der liturgi-
schen Feste und Feiern, die sie im Jahres- (Festjahr der Kirche) und im Ta-
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geslauf (Stundengebet) begeht, aber auch fiir jene, die den Lebenslauf der
Gliubigen begleiten und deren Leben in Kirche und Welt betreffen (Sakra-
mente, Sakramentalien). Die Volksfrommigkeit hingegen gewinnt ihre
Anlisse fiir Feste, Feiern und Brauchtum vorwiegend aus Ereignissen, die
der naturalen Religiositit (s. o. 1. 3.) naheliegen: der naturhaft-kosmische
Lauf der Welt mit seinen Jahreszeiten, die , Geheimnisse® des menschli-
chen Lebens von der Geburt bis zum Tod, das Berufs- und Arbeitsleben
u. a. m. Das fithrt dazu, dafl die Formen der Volksfrémmigkeit vergleichs-
weise konkreter, unmittelbarer mit der Natur und dem Alltagsleben ver-
bunden, dem Gefiihl niherliegend sind als liturgische Feiern — was Vor-
und Nachteile hat (vgl. u. 4.).

Der Feierstil volksfrommer Feste und Briuche unterscheidet sich in-

folge der verschiedenen Inhalte und Trigerschaft betrichtlich von dem li-
turgischer Feiern. Die Liturgie einer weltweiten Grofkirche kann insge-
samt, besonders aber in ihren zentralen Feiern die Bindung an Stiftung und
Tradition nicht aufgeben. Sie bedarf daher —auch unter Beriicksichtigung
der notwendigen Inkulturation und der Freiheit zur situationsgerechten
Adaptation — einer verbindlichen Ordnung. Die rituelle Grundstruktur
muf} gewahrt, die Rollenverteilung beachtet, das einer 6ffentlichen und of-
fiziellen liturgischen ,actio® angemessene Niveau des Sprechens, Singens
und Agierens gehalten werden. Die volksfrommen Feiern und Briauche im
privaten und offentlichen Leben kénnen, ja sollen in all diesen Bereichen
vielfiltiger und beweglicher sein.
Die hier genannten Fakten machen deutlich, daff man der Liturgie ebenso
wie der Volksfrommigkeit eine sie unterscheidende Eigenart zusprechen
und daher ihre Eigenstindigkeit respektieren muf}. Man wird beiden wohl
am besten nach dem (aus der Christologie geliufigen) Prinzip gerecht: un-
vermischt und ungetrennt.

2. Liturgie und Volksfrémmigkeit unterliegen in je verschiedener Weise
dem geschichtlichen Wandel. Damit wandelt sich aber auch das Ver-
haltnis beider zueinander.

Die unbestrittene Tatsache des geschichtlichen Wandels hingt mit den
Fragen zusammen, die heute vor allem unter dem Stichwort Inkulturation
verhandelt werden. Geistesgeschichtliche, kulturelle, soziale, politische
und wirtschaftliche Verinderungen haben Riickwirkungen auf die Theo-
logie, die Verkiindigung, die Liturgie und die Frommigkeit — und umge-
kehrt. Ebenso bestehen Wechselwirkungen zwischen Anderungen in der
Theologie, in der Verkiindigung, im Gottesdienst und in der Frémmigkeit.

Es scheint, dafl die Liturgie aufgrund ihrer Eigenart weniger rasch und
intensiv von den Veranderungen im kulturellen, sozialen und wirtschaftli-
chen Bereich (z. B. Wandlungen der Sprache, Musik, Lebensgewohnhei-



ten; Ubergang von einer agrarischen zu einer industrialisierten Gesell-
schaft; Privatisierung des religiésen Lebens) beeinflufit wird und auf sie
reagiert als die Volksfrommigkeit, die enger mit ihm verflochten ist. (Aller-
dings gibt es auch in ihr sehr starke konservative Tendenzen!) Andererseits
wirken Theologie und Liturgie rascher und stirker aufeinander ein als auf
die Volksfrommigkeit, die aber ihrerseits sehr deutlich und nachhaltig die
Liturgie beeinflufit.

Ein signifikantes Beispiel dafiir bietet m. E. die Geschichte der Feier und
der Verehrung der Eucharistie im Mittelalter: theologie- und liturgiege-
schichtliche Verinderungen gehen zunichst Hand in Hand vor sich (auf
die Realprisenz fixierte Eucharistietheologie — Ausbildung der sog. Kle-
rusliturgie); sie fithren zu einer neuen Eucharistiefrommigkeit, die sich
dann in volkstiimlichen Formen der Meflandacht und Eucharistievereh-
rung niederschligt (allegorisch-dramatisierende Meferklirung, Schau-
frommigkeit, Prozessionswesen u. 4.), die in der Folge den Ritus der Mef3-
feier beeinflussen (Elevation, Kreuzzeichen usw.) und zu neuen Formen
eucharistischer Liturgie fithren (z. B. Fronleichnam). Aus dem altkirchli-
chen Mysteriengedichtnis der ganzen Gemeinde wird ein mittelalterliches
Mysterienspiel, dessen Akteure der Priester und seine Assistenz, dessen
Zuschauer die Gliubigen sind. Mit anderen Worten: das volksfromme
Prinzip der Mimesis hat das liturgietheologische Prinzip der Anamnesis
iiberspielt — mit vielen negativen Konsequenzen, die das Verstindnis und
die Feier der Liturgie im Mittelalter und bis in unser Jahrhundert belasten.
Man kénnte — etwas tiberspitzt —sagen: die vom Mittelalter bis in die Neu-
zeit reichende Entwicklung hat aus der Mefifeier eine Ubung der Volks-
frommigkeit gemacht, die der privaten, subjektiven, individualistischen
Frommigkeitsilbbung entgegenkam — und das macht es manchen so schwer,
die durch die Liturgiereform zuriickgewonnene Feier als gemeindliches
Mysteriengedichtnis anzunehmen.

Man kann an diesem Beispiel ermessen, wie schwerwiegend eine solche
geschichtliche Entwicklung sein kann, deren Folgen bis heute noch nicht
aufgearbeitet sind. Zugleich zeigt es, wie wichtig die Frage nach der rech-
ten Verbindung von Liturgie und Volksfrommigkeit ist. Damit komme ich
zu einem weiteren sachlichen Schwerpunkt.

3. Die Verbindung von Liturgie und Volksfrommigkeit ist wiinschens-
wert und kann fruchtbar werden, wenn man ihre jeweilige Eigenart und
Eigenstindigkeit beriicksichtigt und wenn der Liturgie beziiglich der
Inhalte die Funktion einer kritischen Instanz, damit aber auch die Fih-
rungsrolle zugestanden wird.

Es wire weder fiir die Liturgie noch fiir die Volksfrommigkeit forder-
lich, wollte man volksfromme Brauche und Begehungen ,liturgisieren®,
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d. h. ihnen die Strukturgesetze und den Feierstil liturgischer Handlungen
aufoktroyieren. Umgekehrt darf man nicht erwarten, daf} die Liturgie in
gleicher Weise wie die Volksfrommigkeit — oder gar nur — den individuel-
len, subjektiven, emotionalen religiésen Bediirfnissen des einzelnen oder
privater Gruppen und Gemeinschaften entspricht. Denn sie hat dariiber
hinausgehende Inhalte und Aufgaben: als Grundvollzug der Kirche und
als umfassende ,repraesentatio® des Heilshandelns Gottes und der Glau-
bensantwort des Gottesvolkes unterliegt sie ihr eigentiimlichen Struktur-
und Stilgesetzen.

Es ist das gute Recht, ja die Aufgabe volksfrommer Feiern und Briuche,
das hiusliche und familiire Leben, die Welt der Arbeit und des Berufes,
der privaten und 6ffentlichen Gemeinschaften und Gemeinden mit ihren
Anliegen und Feieranlissen in aller Konkretheit aufzugreifen. Aber wenn
es um christliche Volksfrommigkeit geht, die diesen Namen verdient, dann
mufl sie vor dem Kriterium des Glaubens der Kirche in seiner Ganzheit
und der ,Hierarchie der Wahrheiten® bestehen kénnen. Nicht in dem
Sinn, als sei es ebenso wie bei der Liturgie Aufgabe der Volksfrommigkeit,
diesen Glauben in seiner Ganzheit und mit seiner Hierarchie der Wahrhei-
ten addquat zum Ausdruck zu bringen. Wohl aber in dem Sinn, daf} sie ih-
nen nicht widersprechen darf und sich in sie einordnen lassen muf3.

Umgekehrt gilt fur die Liturgie, dafl sie gut daran tut, Elemente der
Volksfrommigkeit zu fordern oder in ihre Feiern zu integrieren, die geeig-
net sind, ithnen je nach ihrem Stellenwert Gewicht und Farbe zu verleihen.
In diesem Sinn verdient z. B. alles, was das volksfromme Brauchtum zur
Hervorhebung der Sonntags- und der Osterfeier beitragen kann (Sonn-
tagskerze, Osterlicht u. a. m.) besondere Beachtung. Denn es bedeutet eine
nicht unerhebliche Verschiebung der Gewichte, wenn etwa Fronleichnam
oder auch Weihnachten gerade vom Brauchtum und der Volksfrémmig-
keit her mehr Farbe und Anziehungskraft haben als die Feier des Pascha
Christi. Solche Akzentverschiebungen kénnen durch Elemente der Volks-
frommigkeit gefordert, aber auch korrigiert werden.

Als letzten Schwerpunkt, der immer wieder genannt und in den vorste-
henden Ausfithrungen verschiedentlich beriihrt worden ist, méchte ich auf
typische Chancen und Gefahren von Liturgie und Volksfrémmigkeit hin-
weisen.

4. Die jeweilige Eigenart der Liturgie und der Volksfrommigkeit bringen
typische Gefahren mit sich, eréffnen aber auch typische Méglichkeiten.
Je deutlicher man sie sieht, um so wirksamer kann man sie vermeiden
bzw. nutzen. Dabei sollte man nicht verkennen, daff Chancen und Ge-
fahren zumeist nur die zwei Seiten ein und derselben Medaille sind —
man schiittet sonst allzuleicht das Kind mit dem Bad aus.



Man konnte bei diesem Punkt, weil es ins Konkrete geht, eine lange Liste
von positiven und negativen Tendenzen und Fakten aufzihlen und kime
nicht so bald an ein Ende. Ich beschrinke mich auf einige signifikante Bei-
spiele; auch deshalb um nicht zuviel von dem zu wiederholen, worauf ich
selbst oder andere schon hingewiesen haben. Dabei geht es nicht ohne pla-
kative Vereinfachungen ab, um Tendenzen deutlich zu machen. Die Wirk-
lichkeit ist vielschichtiger und differenzierter als es knappe Hinweise sein
konnen.

Die Kirche feiert in ihrer Liturgie die zentralen Glaubensgeheimnisse.
Das lobpreisende Gedenken (Anamnese und Doxologie) und die Bitte
(Epiklese) halten sich die Waage in den Feiern der Kirche. Sie weif sich
dabei gebunden an die Offenbarung (HI. Schrift), an die Stiftung durch Je-
sus, an die normgebende Tradition, an die daraus erfliefende Ordnung
und Offentlichkeit ihres Gottesdienstes. Das verleiht der Liturgie ihr Ge-
wicht, fordert angemessene Qualitit der Ausdrucksformen, begriindet
ithre Verbindlichkeit und Objektivitit. Das kann zu hieratischer und rituel-
ler Erstarrung fiihren, zum Ritualismus und zur Ausbildung einer dem
konkreten Leben fernen liturgischen Sonderwelt.

Auch die Volksfrommigkeit ist nicht gegen Erstarrung, Traditionalis-
mus, Absinken in blofle Folklore gefeit. Aber sie ist dem konkreten, vor
allem dem privaten Leben niher, spricht das Gefiihl stark an, ist — wegen
ihres naturreligiosen Untergrundes — fiir nicht (mehr oder noch nicht) im
vollen Sinn Gliubige oft zuginglicher als die Liturgie. Eben deshalb ist sie
viel mehr als die Liturgie in Gefahr, ins Periphere abzudriften, der Siche-
rung vor Unheil und der Befriedigung religiéser, aber auch sehr konkreter
irdischer Bediirfnisse zu dienen (z. B. Heiligenverehrung, Gebrauch ge-
weihter Gegenstinde, Dominanz des Bittgebetes bis zu abergldubischen
Praktiken). Die Neigung, das doxologische Element véllig zu vernachlis-
sigen und die mit dem Glauben verbundenen Forderungen auszublenden,
ist unverkennbar.

Die Volksfrommigkeit bietet mehr Raum fiir private und gruppenspezi-
fische, fiir ortliche und regionale Bediirfnisse und Eigentiimlichkeiten;
und sie lafit iberdies jedem die Freiheit, ob und wie weit er sich beteiligen
will. Das verleiht ihr eine grofle Offenheit und Variabilitit, macht sie aber

auch anfillig fiir subjektive Eigenwilligkeit sowie fiir dulere Einfliisse und

Interessen (Konventikelbildung, Vermarktung u. 4.).

Die Liturgie bietet ihrerseits die Chance, daf§ sie die oft ungeklirten und
peripheren Auﬁerungen der Volksfromm1gke1t »evangelisieren®, auf die
wesentlichen Inhalte des Glaubens hin ausrichten und in den Kosmos der
Glaubensgeheimnisse einordnen kann. Dabei kann es freilich zu einem pu-
ristischen Eifer kommen, zu einem einseitigen und rigorosen Streben nach
Einfachheit, Durchschaubarkeit und Verstindlichkeit. Die Folge ist dann
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u. U. eine Niichternheit, die Verarmung bedeutet, und Schulmeisterei statt
Festlichkeit, Verbalisierung statt Zeichenfiille mit sich bringt.

Man konnte diese Aufzahlung noch lange fortsetzen, aber ich mufl zum
Schlul kommen. Die Frage nach dem Verhiltnis von Liturgie und Volks-
frommigkeit ist — das hat sich wohl sehr deutlich gezeigt — nicht einfach
und nicht ein fiir alle Mal, aber auch nicht fiir jede konkrete Situation in
gleicher Weise zu beantworten. Phantasie und Unterscheidungsvermégen,
Mut zum Experiment, aber auch zum Eingestindnis von Fehlern und Irr-
wegen sind notwendig, um immer wieder neu eine fruchtbare Verbindung
zwischen dem offiziellen Gottesdienst der Kirche und den Formen der
Volksfrommigkeit zu finden.
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Liturgie und Schonheit
Prof. Dr. Jakob Baumgartner

Wer sich vom Sinn fiir das Schone entfernt,
verliert die Fabrte. André Gence™

Uber das Eindringen des Unechten in den christlichen Gottesdienst ha-
ben sich manche wache Christen vor dem letzten Konzil arg beklagt. Das
Mittelmifige beherrschte damals weithin das Feld, besonders was die Aus-
stattung der Kirchen und das liturgische Zubehér betraf. ,Es erweist sich
als hochst notwendig, schrieb A.-M. Roguet im Jahre 1950!, ,,dafl wir die
Augen 6ffnen angesichts des andauernden, allzu oft jedoch nicht wahrge-
nommenen Argernisses, welches darin besteht, den Kult der Liige beharr-
lich fortzufiithren. Mit einer Gleichgiiltigkeit sondergleichen ertriigen
zahlreiche Gliubige den Kitsch in der feiernden Gemeinde: ,die Unwahr-
haftigkeit im Dienste des Gottes der Wahrheit*. Ahnlich dufierten sich
Stimmen auf dem Ersten Internationalen Pastoralliturgischen Kongrefl
(Assisi 1956): man begegne in unseren Gottesdiensten leider noch hiufig
dem Minderwertigen.?

Inzwischen hat die Liturgiereform des II. Vatikanum stattgefunden.
Vieles von dem, was gesundes Empfinden beleidigen konnte, verschwand
aus den Kultriumen. Nicht wenige Reformer fielen indessen einer anderen
Gefahr zum Opfer: der ,Bildersturm® galt nicht nur mehr blof} der frag-
wiirdigen Ausschmiickung von Kirchen und Kapellen, sondern der Hang
zum Purismus erfafite das rituelle Gefiige selbst. Das Konzil hatte nach
Vereinfachung und vermehrter Durchschaubarkeit der Formen, nach de-
ren Anpassung an die Fassungskraft der Glaubigen gerufen’. Diese (an sich
legitime) Forderung verwechselten gewisse Vorsteher mit reinem Funktio-
nalismus und alltiglicher Niichternheit. Andere wiederum leiteten aus den
konziliaren Darlegungen {iber den belehrenden und seelsorglichen Cha-
rakter der Liturgie* das Postulat ab, eine gottesdienstliche Feier solle vor
allem Evangelisation beziehungsweise Katechisation betreiben. Folglich
dringe sich eine Gestaltung mit duflerst bescheidenen Mitteln auf — was
nicht selten zu dirftigen, ja frustrierenden Liturgien fithrte, bar jedes
kiinstlerischen Ausdrucks. Eine Flut von Banalititen spiilte iiber die Kir-
chenbesucher hinweg; sie mufiten sich Geschmacklosigkeiten, wenn nicht
gar AnstoBiges gefallen lassen, und zwar aufgrund vielbemiihter Schlag-
worte wie Entsakralisierung, Entfeierlichung, Entkultung. Im Zeichen der
titigen Teilnahme — das Leitmotiv der ganzen Erneuerungsbewegung, das

* «Quand on se coupe du sens du beau, on est désorienté». La Croix, numéro spécial 25/26
décembre 1984: L’art passage de Dieu, S. 2.

I Plaidoyer pour la vérité des choses: LMD 20 (1950) 117126, hier 124.

2 So ]. Wagner, Liturgische Kunst und Seelsorge: Erneuerung der Liturgie aus dem Geiste
der Seelsorge unter dem Pontifikat Papst Pius XI1., hg. von J. Wagner (Trier 1957) 105—128.
3 SC34.

* §C 33-36.
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natiirlich seine Giltigkeit bewahrt, das man aber hiufig mifibrauchte —
hielten es Liturgieverantwortliche fiir angebracht, alles zu nivellieren und
dsthetische Mafistibe zu beseitigen.

1. Ein liturgietheologisches Defizit

Was konnen wir beziiglich einer Gottesdienstreform unternehmen, de-
ren Durchfiihrung stark pragmatische, wenn nicht gar utilitaristische Ziige
aufweist und deren Feierformen nur zu oft fad und platt wirken? Es scheint
an der Zeit zu sein, grundsitzliche Uberlegungen iiber die Schonheit des
christlichen Kultes anzustellen. Es stimmt bedenklich, daf}, soweit man in
die Runde blickt, die prinzipielle Frage, was Liturgie mit dem Schénen
tiberhaupt zu tun hat, kaum der Erérterung wiirdig befunden wird>. Diese
Frage interessiert anscheinend wenig — gemessen an dem, was die Liturgi-
ker dariiber zu sagen wissen. In seinem mehrbindigen Werk ,Herrlich-
keit“ entwarf H. U. von Balthasar ,.eine theologische Asthetik“¢, Der Gott
der christlichen Offenbarung kommt auf uns zu nicht so sehr, indem er die
Wahrheit mitteilt oder uns sein Wohlwollen bekundet, sondern vielmehr
dadurch, daf er sich dem Menschen im ewigen Glanz seiner dreieinigen
Liebe kundtut. ,,Alles, was schén und strahlend ist in der Wel, ist die Epi-
phanie, das Aufleuchten der michtigen und verborgenen Seinsprinzipien,
die dank der SelbsterschlieBung Gottes in Christus Gestalt annehmen*’.
Etwas Entsprechendes wire fiir die Betrachtung des Gottesdienstes not-
wendig: eine liturgische Asthetik. Die Kirchen des Ostens haben die Litur-
gie nie von der Schonheit getrennt; nie haben sie diese ihr wesentliche Di-

® A.-G. Martimort (Hrsg.), Handbuch der Liturgiewissenschaft I (Freiburg i. Br. 1963)
194.255 begniigt sich mit der Forderung, die gottesdienstlichen Riume und Gegenstinde so-
wie die Feiern miifiten schon sein; in A. Adam —R. Berger, Pastoralliturgisches Lexikon (Frei-
burg i. Br. 1980) taucht das Stichwort ,Schonheit® iberhaupt nicht auf, ebensoweniginR. Le
Gall, Dictionnaire de liturgie (Chambray-lés-Tours 1983) und A. Adam, Grundrif der Litur-
gie (Freiburg i. Br. 1985). H. Reifenberg, Fundamentalliturgie. Grundelemente des christli-
chen Gottesdienstes I/1I (Klosterneuburg 1978) streift da und dort die Frage nach der Schén-
heit im christlichen Kult (vgl. Stichwort ,Schénheit® im Sachregister), behandelt aber das
Problem nicht eigens. Am meisten Anstofe vermittelt in dieser Hinsicht das Handbuch des
evangelischen Gottesdienstes Leiturgia I (Kassel 1954) etwa in den Ausfithrungen iiber die
Verherrlichung des dreieinigen Gottes, ferner im Abschnitt iiber ,,Gottesdienst und Kunst®
(2911f.). Siehe auch L. Maldonado, Iniciacién litirgica. Teologia, espiritualidad, pedagogia
(Madrid 1980); P. Miquel, La liturgie — une ceuvre d’art (Abbaye de Bellefontaine, Bégrolles-
en-Mauges 1981). >

¢ H. U. von Balthasar, Herrlichkeit. Eine theologische Asthetik, 3 Bde. (Einsiedeln 1961—
1969). Zur Begrindung siehe Bd. I Schau der Gestalt, 15-120. Schon K. Barth hatte in seiner
Dogmatik die Schénheit mit der Herrlichkeit in Verbindung gebracht: KD I1/1, 722764, Vgl.
J. Wohlmut, Art. ,Schonheit/Herrlichkeit*: P. Eicher (Hrsg.), Neues Handbuch theologi-
scher Grundbegriffe, Bd. 4 (Miinchen 1985) 104—113.

7 S. de Fiores - T. Goffi (Hrsg.), Dictionnaire de la vie spirituelle (Paris 1983) 697.



mension vergessen, und zwar aus dem Bewuftsein, daf} die Schonheit die
Welt erlésen wird. Jedesmal nach dem Empfang der eucharistischen Gaben
singt im byzantinischen Ritus der Chor: ,, Wir haben das wahre Licht gese-
hen, wir haben den himmlischen Geist empfangen, wir haben den wahren
Glauben gefunden, die unteilbare Dreieinigkeit beten wir an, denn sie hat
uns gerettet“®. In der vorvatikanischen Meflordnung setzte der Johannes-
prolog einen kriftigen Schlufakzent mit den Worten: ,,Und wir haben
seine Herrlichkeit geschaut, die Herrlichkeit des einzigen Sohnes vom Va-
ter, voll Gnade und Wahrheit“ (Joh 1,14), voll Liebreiz und Treue. Wahr-
haftig, in der Feier des Herrenmahles schaute die Gemeinde die Herrlich-
keit des Herrn, sie bekannte sich dazu: wir sind Christi, der wahren Schon-
heit, innegeworden’.

In den Anfingen der liturgischen Bewegung beschiftigte sich Ildefons
Herwegen verschiedentlich mit dem Problem des Schénen, beziehungs-
weise des kiinstlerischen Ausdrucks im Gottesdienst. Er sah im ,,Verkli-
rungsgedanken® die Grundlage, welche , die Liturgie zum Kunstwerk von
Ebenmafl und Schonheit von innen heraus gestaltet®, ,das Kunstprinzip
der Liturgie schlechthin®, so daf} der Gottesdienst zum Trager und Ver-
mittler der Verklarung wird, das heifit zur , Teilnahme am géttlichen Sein,
am gottlichen Lichte und Glanze® verhilft.!° Das veranschaulicht Herwe-
gen an den drei Initiationssakramenten, die er jedes als , Kunstwerk®, als
ysinnlichen Ausdruck einer iibersinnlichen Tatsache® betrachtet. Die Li-
turgie, ,,der brautlichen Vereinigung Christi und der Kirche® entsprungen,
schlof} so viel Schonheit in sich, dafl sie sozusagen nicht anders konnte, als
zu einem Kunstwerk heranzuwachsen.!! In der Wohlgestalt ihrer Formen
dringt die Fiille ihres inneren Reichtums nach aufien.!?

Die folgenden Darlegungen maflen sich keineswegs an, eine liturgische
Asthetik zu bieten; ihre Absicht geht dahin, die Sorge um gepflegte Got-
tesdienste theologisch zu untermauern, damit diese mehr und mehr jenen

8 Die gottliche Liturgie des hl. Johannes Chrysostomus mit den besonderen Gebeten der
Basilius-Liturgie im Anhang, Heft A griechisch-deutsch, hg. von F. von Lilienfeld (Erlangen
1970) 171.

? Vgl. dazu H. Kahlefeld, Christus inmitten der Gemeinde. Die Kontemplation des Erhoh-
ten im Gottesdienst (Frankfurt a. M. 1983).

10 1. Herwegen, Alte Quellen neuer Kraft. Gesammelte Aufsitze (Diisseldorf 1920) 22-47:
Der Verklirungsgedanke in der Liturgie (hier 261.).

' 1. Herwegen, Das Kunstprinzip der Liturgie (Paderborn 2/3 1920) 10-11.18-19; vgl. ebd.
5:13.20.

12 1. Herwegen, Lumen Christi. Gesammelte Aufsitze (Reihe VIII: Der katholische Ge-
danke) (Miinchen 1924) 81-91: Die Liturgie als eine Quelle der kirchlichen Kunst (hier 88). —
Vgl. ders., Vom christlichen Sein und Leben. Gesammelte Vortrige (Berlin 2/1931) 120-130:
Gottes Antlitz in der Kunst. Ebd. 128: ,Der liturgische Kultus der Kirche ist Erneuerung,
Fortsetzung, bestindige Gegenwartigsetzung des Erlosungswerkes Christi. Kultische Kunst
muf daher erlésend wirken, Verklirung ausstrahlen . . .*
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Ausdruck finden, durch den die Anwesenden einen Schimmer vom Glanz
des gefeierten Geheimnisses erfahren. In einem ersten Schritt gilt es, nach
dem inneren Wesen, dem Sinngehalt der Liturgie zu fragen, denn ihre
Schénheit beruht in nichts anderem als dem Aufstrahlen des sich darbie-
tenden Mysteriums. In einem zweiten Anlauf wenden wir uns der erschei-
nenden Gestalt der Liturgie zu; diese Gestalt ist schén, insofern sie die Tie-
tenwahrheit und -gutheit des kultischen Ereignisses aufzeigt und Anteil
daran gibt.!?

2. Die Liturgie — Mysterium der Herrlichkeit

An den Ansatz Herwegens ankniipfend, fassen wir zunichst das Wesen
der Liturgie in den Blick. Die Kirche hat nie aufgehért, sich zur Feier des
Paschamysteriums zu versammeln; sie verkiindet dabei das Wort und be-
geht das Herrenmahl, indem sie Gott fiir die durch Christus empfangene
Gabe dankt und lobpreist.!* In der Liturgie setzt demnach die Gemeinde
der Gliubigen, die Braut Christi, das Gedichtnis all dessen fort, was der
Herr fiir die Menschen getan hat und noch tut, und dies aufgrund der
Wirkmacht des Geistes, der diese Welt verwandelt und sie auf die Verherr-
lichung Gottes hinlenkt.

2.1. Im Angesichte Gottes, der die Schonbeit ist

Gott steht nicht nur am Beginn der Liturgie, weil er die Initiative ergreift
und die Christglaubigen zusammenruft, er bildet auch den Endpunkt, auf
den jede gottesdienstliche Feier hinstrebt. Deren letzter Sinn liegt im Lob-
preis des Vaters, so daf8 Vatikanum II sagen kann: Bei der Verwirklichung
dieses groflen Werkes geschieht durch die mit Christus geeinte Kirche die
Heiligung der Menschheit und die vollkommene Verherrlichung Gottes.!®
Das Ziel der Liturgie filltletztlich mit dem Ziel der Schopfung zusammen.
Der von der Kirche stellvertretend fiir die Welt gefeierte Gottesdienst ent-
hille die Endbestimmung und die Grundausrichtung des ganzen Kosmos:
die immerwihrende Anbetung des lebendigen Gottes durch alle Kreatur
zum Ausdruck zu bringen. Diese zutiefst liturgische Absicht vermochte
die Stinde nicht zu durchkreuzen, denn im Verlauf der Heilsgeschichte, be-

3 H. U. von Balthasar, Herrlichkeit, Bd. I, S. 111,

HISEi6:

"> 8C 7. — Vgl. A. Verheul, Einfiihrung in die Liturgie. Zur Theologie des Gottesdienstes
(Wien 1964) 33-35; E. J. Lengeling, Liturgie - Dialog zwischen Mensch und Gott, hg. von K.
Richter (Freiburg i. Br. 1981) 26-33. Die Heiligung des Menschen gereicht letztlich auch zur
Ehre Gottes, denn ,,die Ehre Gottes ist der lebendige Mensch, das Leben des Menschen aber
ist die Anschauung Gottes* (Irenius, Adv. haer. IV, 20,7). Ebd. 29.



sonders aber durch die Ankunft seines Sohnes im Fleisch half Gott allen,
ihn zu suchen und zu finden.'® Als ,,unsere Hoffnung® (1 Tim 1,1) ist Jesus
Christus auch die Hoffnung der Schépfung. Die Neuausrichtung der Men-
schen und der Dinge durch ihn auf den Vater ereignet sich im Gottesdienst
der Kirche, wenngleich erst gebrochen und verborgen. Und dennoch ist
die Liturgie der Ort, wo die Menschen hienieden ihre erste und letzte Be-
rufung, namlich Gottes Herrlichkeit zu rithmen, wieder ausiiben. Sie ge-
schieht stellvertretend fiir Menschheit und Welt. Die Kirche schuldet die-
sen Dienst nicht allein Gott, sondern auch der Schépfung, um diese sowohl
an ihre Urbestimmung wie an ihre verheifiene Zukunft zu erinnern.!”

In der Liturgie findet also das Woraufhin des Geschaffenen bewufiten
Ausdruck. Wenn wir Gottesdienst feiern, versammeln wir uns vor dem,
der den gottlichen Namen ,,die Schonheit trigt;'® wir stehen vor dem An-
gesicht dessen, der in sich selbst die Fille der Schonheit ist. Vor ihm werfen
sich im Himmel alle Wesen auf ihr Angesicht, in der Gebirde der Anbe-
tung legen sie thre Krinze vor dem Thron nieder: ,, Wiirdig bist du, unser
Herr und Gott, Herrlichkeit und Ehre und Macht zu empfangen. Denn du
bist es, der die Welt erschaffen hat, durch deinen Willen war sie und wurde
sie erschaffen® (Offb 4,8-11). In der kultischen Feier kommt Gottes Glorie
mit ihren Gaben auf uns zu, wir unsererseits antworten darauf, indem wir
das Lob seiner herrlichen Gnade anstimmen (Eph 1,6).

Daraus ergibt sich die Grundnorm fir die Gestaltung unserer Liturgien:
Alles, was wir zum Einsatz bringen, soll die Herzen auf Gottes Gnaden-
herrlichkeit hinziehen. Geschieht dies nicht, gleitet die Feier in Selbstzele-
bration ab, und das wire Blasphemie. Wer im kultischen Tun wirklich
Gott groft macht, gelangt, von seinem Ich befreit, in die Weiten des ganz
Anderen; er wird im liturgischen Dienst alle Nachlissigkeiten ablegen,
jede Formlosigkeit bekimpfen.’” Im Angesicht der gottlichen Majestit
lernt er das neu, was man als ,doxologische Phantasie® bezeichnen
konnte.® Die Liebe zu Gott dringt zum Lob, befliigelt zu Lyrik und
Hymnik, die ihren unersetzlichen Platz im Gottesdienst haben, weil sie auf
das Unsagbare verweisen (vgl. Offb 4,2-3).

16 Siehe viertes Hochgebet.

7 J.-J. von Allmen, El culto cristiano. Su esencia y su celebracién (Salamanca 1968) 69-70.

% Siehe O. Clément, La beauté comme révélation: La Vie spirituelle 637 (1980) 251-270 (hier
251£).

' Vgl. Hochgebet I1: , Wir danken dir, daf8 du uns berufen hast, vor dir zu stehen und dir zu
dienen.*

* M.-]. Krahe, ,Psalmen, Hymnen und Lieder, wie der Geist sie eingibt*. Doxologie als Ur-
sprung und Ziel aller Theologie: H. Becker — R. Kascynski (Hrsg.), Liturgie und Dichtung,
Ein interdisziplinires Kompendium, Bd. II Interdisziplinire Reflexion (St. Ottilien 1983)
923-957.
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2.2. Die Gegenwart des verherrlichten Christus

Der christliche Kult griindet im Stiftungsbefehl Jesu beim Abschieds-
mahl: , Tut dies zu meinem Gedichtnis“ (Lk 22,19; 1 Kor 11,25). Uberdies
verhiefl der Herr den Jiingern seine Nihe bis ans Ende der Zeiten (Mt
28,20), er versprach ihnen, in ihrer Mitte zu weilen, wenn sie sich zur got-
tesdienstlichen Versammlung einfinden (Mt 18,20). Auf diese Zusage
Christi baut die Kirche, wenn sie Liturgie begeht; sie huldigt dabei keiner
Tauschung, sie vertrdstet sich nicht mit einer frommen Illusion. Vielmehr
ereignet sich in jeder threr Gedachtnisfeiern Ankunft Christi, Parusie ihres
Herrn: Prisenz und Aktion des Auferstandenen als Wirklichkeit des gott-
lichen Heils.?! In einer schrittweisen Vertiefung kommt Christus auf seine
Gemeinde zu: zuerst in der Versammlung der Gemeinde, dann in der Per-
son des Priesters, der zeichenhaft den Herrn vertritt, hierauf im Wort, an-
schlieflend im Sakrament, das seine intensivste Steigerung in der eucharisti-
schen Gegenwart erfihrt.”? Immer geht es um eine sakramentale, das heifit
zeichenhafte, aber reale Prisenz. Auch wenn die Gemeinde nicht {iber sie
verfiigen, sondern sie nur demiitig herbeiflehen kann — sie wird nicht er-
zwungen, vielmehr erbeten” —, so bleibt trotzdem nicht der geringste
Zweifel tber das gnadige Ankommen ihres Herrn. Sie wartet nicht ins
Leere hinein.*

In jeder gottesdienstlichen Feier erlebt demnach die Kirche neu das
Wunder der Ankunft des Auferstandenen unter den Seinen. Seine Gegen-
wart und Wirkmacht l6sen in der versammelten Gemeinde Freude, ja
eschatalogischen Jubel aus.” In der Riickschau und Riickbesinnung auf die
in Christus verwirklichten Heilstaten, die durch die Gedenkfeier in das
Hier und Heute hereinragen, fiihlen sich die Feiernden zur Eucharistia ge-
dringt, zu Lobpreis und Danksagung. Es handelt sich um eine Grundhal-
tung des Christen, die nicht nur sein gottesdienstliches Tun, sondern sein
ganzes Dasein durchstimmt, so daf} der Gliaubige selber Eucharistie wird
(vgl. Kol 3,15). Danksagung und Lob aber rufen nach Gesang und Musik,
nach Zeichen der Freude und der Schénheit. Ganz auf die mirabilia Dei,
die Wundertaten Gottes in Christus ausgerichtet, findet die Liturgie, um
die Herrlichkeit Gottes zu besingen, nur das Beste gut genug. Dem wahren
Christen weitet sich dabei das Herz, und ,,mit der unsagbaren Freude der
Liebe“? dankt und preist er. Er kennt nichts, was ihm teurer wire als der

! Vgl. K. O. Nuflbaum, Die Liturgie als Gedichtnisfeier: J. Schreiner (Hrsg.), Freude am
Gottesdienst. Aspekte urspriinglicher Liturgie (Stuttgart 1983) 201-214.
** F. Eisenbach, Die Gegenwart Jesu im Gottesdienst. Systematische Studien zur Liturgie-

konstitution des Zweiten Vatikanischen Konzils (Mainz 1982).

# Von daher die Notwendigkeit der Epiklese.

* J.-J. von Allmen, Okumene im Herrenmahl (Kassel 1968) 32-39.
5 Apg 2,46-47 (agalliasis); 16,34; 1 Petr 1,8; 4,13; Jud 24.

26 Regula Benedicti, Vorwort.



Herr, weshalb er fiir seine Eucharistie allein das Kostbarste fiir angemessen
hilt. Und tatsichlich ,,gibt es und kann es nichts Schéneres geben als Chri-
stus“ (Dostojewskij). Seine Schonheit zieht an, sie reinigt das Verlangen
des Menschen, der sich kiinftig von nichts anderem mehr fihren lifit als
von diesem ewigen Ideal der Schonheit.?

2.3. Der Geist, der alles erneuert

Wie die ganze Liturgie Herrengedichtnis ist, so ist sie nicht minder An-
rufung des Geistes, eine geist-gewirkte und geist-getragene Grofle. An ei-
ner der wenigen Stellen, wo das Pneuma in der Liturgiekonstitution Er-
wihnung findet (Art. 6), heiflt es, alles im Gottesdienst geschehe ,,in der
Kraft des Heiligen Geistes“. Die Liturgie manipuliert nicht ibernatirliche
Dinge, sondern erfleht das Kommen des Herrn; sie ist von Anfang bis
Ende epikletisch.?® Nur der Geist, den die Gemeinde herbeibittet, bringt
das zustande, was der christliche Kult beabsichtigt: die Verwandlung der
Dinge und der Menschen zu gottgefilligen Werkzeugen des Heils. Der
Geist, der die Liturgie beseelt, zielt darauf ab, dafl die Geschépfe das Lob
Gottes singen. So gibt er im Gottesdienst dem Prediger das Wort, er ver-
leiht den Sangern das Lied, indem er sie zu solch erh6htem Sagen befihigt
(Eph 5,19; Kol 3,16), er fithrt die Gliubigen ins Beten ein (R6m 8,15.26-
27). Doch vollzieht der Mensch den Gottesdienst nicht bloff mit dem
Mund, sondern mit all seinen Organen. Wenn er seinen Leib zum liturgi-
schen Handeln gebraucht, driickt sich darin der Geist der Wahrheit aus,
der in unseren Herzen wohnt. Andererseits pragt das leibliche Tun unsere
ganze Person mit dem Geist; dieser bemichtigt sich unser und verwandelt,
ja vergeistigt unser Wesen. Das Lob setzt sich sogar Giber den Leib hinaus
fort; die materiellen Dinge (das Wasser, das Brot, der Wein, das OI) erhal-
ten zusitzlich zu ihrer Alltagsbestimmung einen Tiefensinn, so dafl sie
kraft des Geistes die Gnade wirksam zu vermitteln vermogen. Der in der
Liturgiefeier waltende Geist laflt in der Gemeinde einen Abglanz der kom-
menden Herrlichkeit aufleuchten. Es ist gewifl kein sprachlicher Zufall,
wenn das Wort, das bei den Griechen von kérperlicher Anmut und von
der Schonheit einer Rede gebraucht wird, namlich ,,charis®, im Neuen Te-
stament die in Jesus erschienene Huld Gottes bedeutet.” Die Grazie der
Schénheit und die gratia Dei stehen nicht beziehungslos nebeneinander.
Wo die Gnade Gottes erscheint, duflert sich Uberschwang, Uberfiille,
Liebreiz. Die Wohlgestalt im Gottesdienst erfliefit aus dessen pneumatischem
Wesen; sie weist auf die unsagbare Schonheit des kommenden Reiches hin.

27 0. Clément, 2.2.0. 264.

28 Vgl. . Baumgartner, Locus ubi Spiritus Sanctus floret. Eine Geist-Epiklese im Wortgottes-
dienst? FZPhTh 23 (1976) 112-145.

2 X. Léon-Dufour, Vocabulaire de théologie biblique (Paris 1962) 420.
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Dem gottesdienstlichen Geschehen eignet deshalb ein doppelter Zug:
Begeisterung und ,,Vielstimmigkeit“. Das Rihmen Gottes und die Dan-
kesbezeugung sind nicht vorstellbar ohne Enthusiasmus, dies freilich ge-
mifl dem Viterwort von der ,,sobria ebrietas®, der niichternen Trunken-
heit. Ergriffenheit gehort zum christlichen Kult. Wer sie miflachtet oder
verketzert, rechnet nicht mit dem, der im eigentlichen Sinn be-geistert. Po-
lyphonie verstanden als Zusammenspiel der Talente all derer, die beim
Gottesdienst mitwirken, erfliefit ebenfalls aus dem Wirken des Geistes, der
die verschiedenen Gaben und Anlagen der Menschen aktiviert. Die
pfingstliche Ausgieflung des Pneuma erweckt ein vielfaltiges Preisen der
Grofitaten Gottes. Die Liturgie gibt in der Mannigfaltigkeit ihrer Formen
und Auflerungen dem Reichtum des Geistes Raum.* Da der Geist aber al-
les, was dem Mysterium Christi dienen soll, von Chaos, Disharmonie und
Hafllichkeit befreien will, miissen die Gemachte des Menschen ein Stiick-

weit durch den Tod hindurchgehen.

2.4. Die Kirche, Braut ihres Herrn

Um die volle Bedeutung der Liturgie und ihres Reichtums zu erfassen,
gilt es daran zu erinnern, daf} die Kirche die mystische Braut Jesu Christi
ist. Das Geheimnis des Briutigams umschlief3t dasjenige der Braut, wie es
in der Liturgiekonstitution (Art. 7) zum Ausdruck kommt. In der Tat , ge-
sellt sich Christus® in den gottesdienstlichen Feiern ,immer wieder der
Kirche, seiner geliebten Braut, zu“. Zur Veranschaulichung dieses Sach-
verhalts deutete die Tradition das Hohelied im sakramentalen Sinn, sei es,
dafl die Viter das Canticum canticorum im Lichte der brautlichen Vermah-
lung Christi mit der Seele betrachteten, sei es, daf sie verschiedene Verse
zu einzelnen Aspekten der Liturgie in Bezug setzten. Auflerdem bediente
sich die Uberlieferung der Gleichnisse vom kéniglichen Hochzeitsmahl
(Mt 22, 1-14) und der klugen Jungfrauen (Mt 25,1-13), um den briutlichen
Charakter des gottesdienstlichen Geschehens herauszuheben. So erscheint
die feiernde Versammlung eindeutig als brautliche Gemeinde.’!

Was beinhaltet aber diese biblisch-patristische Bildrede? Braut Christi
meint zunichst die Gemeinde, die auf den Ruf ihres Herrn hort, mit Ja dar-
auf antwortet, sich ansprechen und beanspruchen lafit sowie nach dem Bei-
spiel Jesu sich hingibt. In der Liturgiefeier tritt die Kirche als brautliche
und somit als glaubende Gemeinde in Erscheinung. Briutliche Haltung
bedeutet aber auch, daff die Kirche sich ausstreckt nach dem Kommen ih-

3 J. Baumgartner, Warum gute Kirchenmusik? Plidoyer fiir das Schone im christlichen Kult:
Katholische Kirchenmusik, Zeitschrift fiir die Musik in der Liturgie 105 (1980) 86-97; ders.,
Singen im Gottesdienst — Gabe und Aufgabe: ebd. 109 (1984) 82-93.

3! J. Daniélou, Bible et liturgie (Paris 1958) 259-280, 291-299.



res Herrn, dafl sie thn ersehnt und herbeifleht. Sie rechnet mit seiner Ver-
heiflung; sie wire verloren, wenn der Briautigam ausbliebe. In ihrer freudi-
gen Erwartung weif} sie sich vom Heiligen Geist getragen, ausgestattet mit
dessen Unterpfand (2 Kor 1,22;5,5; Eph 1,13-14); sie versetzt ihre Glieder
in die eschatalogische Spannung, macht sie als eine Gemeinschaft Hoffen-
der sichtbar. Schliefflich heifft Brautsein, daf} der Kirche nach ithrem Herrn
und Erloser verlangt, daff sie ihm all thre Schonheit und jede Schonheit
weiht. Daher unterlafit sie nichts, um ihm zu huldigen und das, was er fir
sie getan hat, gebtihrend zu wiirdigen. Indem die Liturgie die Kirche als
Braut darstellt, zeigt sie, daff die Gemeinde die grofle Liebende ist. Im Got-
tesdienst entsagt die Kirche jeder Selbstgefalligkeit; nicht ihretwegen sucht
sie schon zu sein, sondern fiir den, dessen Leib sie ist.*?

Das briutliche Verhaltnis der Kirche zu Christus mufl seinen Nieder-
schlag in der hier und jetzt feiernden Gemeinde finden: in der Schénheit
der liturgischen Ausdrucksformen. Dazu zihlt vorab eine angemessene
Sprache, die gewifd verstindlich, aber nichtsdestoweniger edel, erlesen sein
soll. In ihren Gebeten verzichtet die gottesdienstliche Versammlung auf
die gewohnliche Umgangssprache, wie sie auch vom Jargon offizieller
kirchlicher Dokumente oder der Redeweise in einer Katechismusstunde
Abstand nimmt. Dem briutlichen Charakter der Gottesdienstgemeinde
entspricht am meisten die Sprache der Hymnen und Lieder, der Doxolo-
gien und Confessiones, der Prifationen und Hochgebete, deren Schatz die
nachvatikanische Reform um einiges vermehrt hat.

2.5. Der Einbruch der nenen Welt

Der Gottesdienst verbindet uns zunachst mit der Vergangenheit, indem
er Leben, Tod und Auferstehung Jesu Christi reaktualisiert, das heifdt in
die Gegenwart hereinholt. Andererseits aber langt er aus nach der Zukunft,
er antizipiert die Wiederkunft des Herrn und die Vollendung aller Dinge.
In der Liturgie ist das Reich schon gegenwirtig, angeldhaft geschenkt in
Christus, der anwest. In ihr treten wir hinzu, wie eine der schonsten kult-
theologischen Stellen des Neuen Testaments (Hebr 12, 22—24) lautet, ,,zum
Berg Zion, zur Stadt des lebendigen Gottes, dem himmlischen Jerusalem,
zu Tausenden von Engeln, zu einer festlichen Versammlung, zur Ge-
meinde der Erstgeborenen, die im Himmel eingeschrieben sind, zu Gott,
dem Richter aller, zu den Geistern der schon vollendeten Gerechten, zum
Mittler eines neuen Bundes, Jesus . . .“ Im Grunde existieren nicht zwei
Liturgien, eine himmlische und eine irdische; vielmehr partizipieren wir,
indem wir hienieden Gottesdienst feiern, an der einen Liturgie, der Chri-
stus vorsteht, umgeben von den Scharen der Engel, Heiligen und Gerech-

32 1.-J.von Allmen, Célébrer le salut. Doctrine et pratique du culte chrétien (Genf 1984) 471.
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ten aller Zeiten. Gewissermaflen sind wir bereits in den Himmel versetzt
oder, um es anders auszudriicken, der Himmel west schon unter uns an,
was die Ostkirchen unablissig bezeugen. ,In der irdischen Liturgie®, so
erklart Art. 8 der Liturgiekonstitution, ,nehmen wir vorauskostend an je-
ner himmlischen Liturgie teil, die in der heiligen Stadt Jerusalem gefeiert
wird, zu dem wir pilgernd unterwegs sind, wo Christus sitzt zur Rechten
Gottes . . . In der irdischen Liturgie singen wir dem Herrn mit der ganzen
Schar des himmlischen Heeres den Lobgesang der Herrlichkeit . . .“ Eine
leise Ahnung von dem, was unser einmal wartet, vermittelt die Offenba-
rung des Johannes, die die Herrlichkeit der kommenden Welt einzufangen
sucht.

Wenn die Kirche feiert, streckt sie sich nach der Zukunft aus.? Sie be-
schleunigt das Ende aller Dinge, indem sie sehnsiichtig ruft: ,Dein Reich
komme. Maranatha, komm, Herr Jesus.“ Sie kostet die Krifte der kiinfti-
gen Welt (Hebr 6,5). Da erfiillt sie ihre edelste Aufgabe, ., Erstlingsfrucht
seiner Schopfung® (Jak 1,18) zu sein. Der Kult ist der Ort, wo das Geheim-
nis der Schopfung (des Menschen und der Dinge) seinen echtesten Aus-
druck findet vor der vollen Offenbarung des Reiches. In der Liturgie ent-
hiille sich der erste und letzte und ewige Sinn des Geschaffenen: Gefifd der
Herrlichkeit Gottes zu sein, damit diese in der Welt aufstrahle. Im Kult
hebt die eschatalogische Verwandlung an, von welcher der Apostel (2 Kor
3,18) spricht: , Wir alle splegeln mit enthilltem Angesicht die Herrlichkeit
des Herrn und werden so in sein eigenes Bild verwandelt, von Herrlichkeit
zu Herrlichkeit, durch den Geist des Herrn.“ Zuerst sind es die Menschen,
die in der liturgischen Feier zu ihrer wahren Bestimmung zuriickfinden,
damit aber auch die Dinge dieser Welt, die dank der Heiligung durch Got-
tes Wort und das Gebet (1 Tim 4,4-5) mit ihren Formen, Farben, Ténen
und Rhythmen zum Lobpreis und zur Anbetung Gottes werden. Die
Schonheit bemichtigt sich der Gesten, der Dinge, der Kunst, jene Schon-
heit, von der Dostojewskij sagt, sie allein werde die Welt erlosen.**

3. Die Liturgie: Epiphanie der Herrlichkeit

Die Liturgie zielt in erster Linie darauf ab, — das haben wir aufzuzeigen
versucht —, daf} die Glaubigen durch Christus im Heiligen Geist Anteil am
gottlichen Leben erhalten und so ihr Dasein der Verherrlichung des Vaters
weihen. Doch nimmt sie, sozusagen im nebenher, ohne es direkt zu beab-
sichtigen, das Aussehen eines Kunstwerkes an, weil ihre Ausdrucksformen
das verborgene, allem voraufgehende gottliche Heilshandeln zur Darstel-

3 Ebd. 94f.; vgl. A. Schmemann, 1’ Eucharistie, sacrement du Royaume (Paris 1985)
HPh, Moch Liturgie et monde a venir: Résurrection. Cahiers théologiques 53 (Paris 1977)
9-28.



lung bringen. Die Schonheit wird ihr dann gleichsam hinzugegeben (vgl.
Mt 6,33). Die Gottesdienstfeier muf zuerst und zuvérderst fir die Gnade
durchlissig sein; erst wenn sie sich voll und ganz in den Dienst ihrer Tie-
fenwirklichkeit stellt, fallt ihr die gewinnende Gestalt als Widerspiegelung
des gottlichen Lebens geschenkhaft zu. Wer den christlichen Kult also nur
als rein dsthetisches Gebilde betrachtet und seine Schonheit genieflen will,
ohne zum Kern vorzudringen, verfehlt den Zugang zum Eigentlichen. Das
Wesen der Schonheit der Liturgie enthiillt sich nur dem, der in ihr das Auf-
strahlen der Wahrheit entdeckt.

In der Tat ist die Liturgie Epiphanie: Aufleuchten, Erténen, Greifbar-
werden des Mysteriums.*> Den Hinweg zu ihr verschaffen uns die Sinne,
die nicht bloff materielle Gegebenheiten registrieren, sondern den lebendi-
gen Geist erfassen, insofern er sich verleiblicht, sich ausdriickt. Bewufit
oder unbewuflt begehrt der Mensch in der gottesdienstlichen Feier nach
der Epiphanie, nach der Kundgabe der heiligen Wirklichkeit: ,das Aufto-
nen des ewigen Wortes im Sprechen und Singen, die Gegenwirtigkeit heili-
gen Geistes in der Leibhaftigkeit des Greifbaren®.*¢ Dem Gottesdienstteil-
nehmer ist demnach abverlangt, sich dem liturgischen Ereignis zu 6ffnen,
sich von der Logik der Bilder und Vorginge erfassen zu lassen und dadurch
des Sinnes und der Strahlkraft der Feier innezuwerden. Der Liturgie, die
auf den grundlegenden Tatsachen der Schopfung, der Menschwerdung
und der Kirche aufruht, eignen nun einige Aspekte, die im besonderen zur
epiphanischen Natur des Gottesdientes beitragen.

3.1. Der Glanz der Poesie

Ein erstes, was die Liturgie von ihren Anfingen an auszeichnet, ist ihre
Nihe zum Poetischen. Das erklirt sich schon daraus, dafl der christliche
Gottesdienst, zutiefst im Judentum verwurzelt, sich seit je an der Bibel in-
spirierte, vor allem am Buch der Lieder, dem Psalter. Lobpreis und Dank-
sagung, beides beschwingte Redeweisen, reichen in die Urspriinge des
Christentums zuriick. Vom erstaunlichen Hymnenschatz der frithesten
Gemeinden legen noch die im Neuen Testament vorhandenen Fragmente
Zeugnis ab. Aus der Viterzeit, einer liturgisch iiberaus fruchtbaren Peri-
ode, stammen (zum Teil) die groflen Weihe- und Segensgebete der romi-
schen Kirche, alles Gebilde, die Formgefiihl und kiinstlerische Kraft verra-
ten. Auch das Mittelalter entwickelte zahlreiche literarische Gattungen
(Metren, Tropen, Sequenzen, Motetten usw.), die fiir den gottesdienstli-
chen Gesang verfafit wurden. Das ,,Alma redemptoris mater®, das ,,Veni

3 R. Guardini, Die Sinne und die religiose Erkenntnis. Zwei Versuche iiber die christliche
Vergewisserung (Zirich 1950) 51-74.
%6 Ebd. 55. - Vgl. die Prifation von Weihnachten 1.
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Creator” und andere Kostbarkeiten unserer heutigen Liturgie verdanken
ihre Entstehung vorab dem Verlangen der Ménche, zu Ehren Gottes zu
dichten. Diese hielten den Grundsatz hoch: , Wenn du Gott alles, was du
hast, hingibst, dann darfst du dich deiner ganzen Bildung bedienen, sofern
du sie, wie es sich ziemt, fiir die Liturgie dienstbar machst.“¥ Nur das Teu-
erste und Schénste schien ihnen fiir den Kult zu gentigen. Alle Hilfsmittel
der artes der literarischen Technik und des religiésen Denkens sowie der
biblischen, patristischen und klassischen Bildungsquellen fanden im Kult
ihre Erfiillung, indem sie in einem Akt der Huldigung Gott zurtickerstattet
wurden.

Noch heute eignet dem liturgischen Geschehen zutiefst poetischer Cha-
rakter, sei es durch das Gebetserbe aus allen Jahrhunderten — denken wir
etwa an die hymnische Prosa des Exultet —, sei es durch Neuschopfungen
wie zum Beispiel die nachvatikanischen Hochgebete. Doch miissen wir
uns allen Ernstes fragen, ob die Vorsteher diese Tatsache iiberhaupt zur
Kenntnis nehmen, da sie zuweilen durch ihre Art des Zelebrierens und ih-
ren Mangel an gestalterischer Fihigkeit den Eindruck erwecken, es gehe
thnen jegliches Gespir fir das Poetische ab. Vieles, was in den Gottesdien-
sten an inoffiziellen Erzeugnissen, an Improvisationen und freien Kreatio-
nen den Gliubigen heutzutage dargeboten wird, entspricht kaum der
Wiirde liturgischen Betens, das stets einen Schimmer des Schonen in sich
bergen sollte.

Wieso aber geht der Gottesdienst mit der Poesie geradezu eine Symbiose
ein? Weil er absieht von Nutzerwigungen, von Kalkiil und Efficiency. Die
Zeit, die bekanntlich fiir uns Geld bedeutet, und die Dinge, mit denen wir
sonst rechnerisch umgehen, bringen wir in der Liturgie gleichsam ver-
schwenderisch Gott dar, indem wir die eigenen Interessen vergessen, um
fir IHN dazusein. Nichts wire hier unangebrachter als die Frage: ,Was
wirft das ab?“ Besonders dem Gesang haftet der Glanz des Umsonst an;
beim Singen geht es weniger um zielgerichtetes Mitteilen als vielmehr um
befreiendes Tun. Weil die Liturgie nicht auf Ertrag und Gewinn aus ist,
waltet zwischen den beiden Vollziigen, dem liturgischen und dem musika-
lischen, eine enge Verwandtschaft. Musik und Poesie als Zeichen der Gra-
tuitit des Daseins, als Manifestation des Geschenkcharakters des Lebens
entsprechen wie sonst kaum etwas der Gnadenhaftigkeit christlichen Kul-
tes, in dem Gott in der Gestalt seiner Hingegebenheit auf uns zukommt,
als kristallisierte und zugleich verfliissigte Liebe. Prosaisch-pragmatisches
Verhalten lduft solchem Geschehen stracks zuwider.

¥ Zitiert bei J. Leclercq, Wissenschaft und Gottverlangen. Zur Ménchstheologie des Mitrel-
alters (Diisseldorf 1963) 270. - Vgl. R. Assunto, Die Theorie des Schonen im Mittelalter (K6ln
1982); J. Leclercq, The Love of Beauty as a Means and an Expression of the Love of Truth:
Mittellateinisches Jahrbuch, Bd. 16 (Stuttgart 1981) 62-72.



3.2. Die Macht des Symbols

Zum christlichen Kult gehort das Sinnenfillige, wie es Thomas von
Aquin programmatisch festhalt: ad sacramenta requiruntur res sensibiles*®
—Sakramente beziehungsweise die Liturgie verlangen nach Verleiblichung.
Liturgisches Tun vollzieht sich in Zeichen.” Das Heil, das Gott uns in Je-
sus Christus schenkt, tritt uns in der Liturgie in leibhafter Gestalt entge-
gen, so dafl es fiir die Glaubigen sichtbar, horbar, bertthrbar wird. Darin
besteht die Groflartigkeit kultischer Begehungen: Mittels Zeichen, die ent-
hillen und zugleich verhiillen, gelangen wir mit dem menschgewordenen
Herrn in Kontakt. ,,Von Angesicht zu Angesicht hast du dich mir gezeigt,
Christus®, so schreibt Ambrosius mit Erstaunen, ,ich begegne dir in dei-
nen Sakramenten.“*

Auch in diesem Bereich sehen wir uns zur Feststellung veranlafit, dafl
unsere rationalistische, neuaufklirerische Epoche zu wenig Sinn fiir die
Welt der Symbole und Zeichen aufbringt. Manchem Seelsorger liegt das
Erkliren, Reden, Bereden niher als das Aufmerken und Sichergreifenlas-
sen von der Macht der Zeichen. In der Liturgie geht es nicht zuerst um Ge-
danken, sondern um Wirklichkeit, und zwar um gegenwirtige, die immer
aufs neue sich ereignet, sich ereignet in Gestalt und Handlung. Solches Ge-
schehen begreift man nicht durch Spekulieren und Theoretisieren, viel-
mehr dadurch, dafl man, aus dem Glauben heraus, an der leibhaften, sin-
nenfilligen Gestalt das Innere abliest, am irdischen Vorgang das Geistlich-
Verborgene schaut.*! Weil gestaltgewordenes, sakramentales Geschehen,
verlangt die Liturgie vom Menschen, dafl er jene Akte lerne, mit denen er
die unsichtbare Gnade auffaflt, entgegennimmt und realisiert: lebendiges
Schauen, gesammeltes Horen, intensives Erfahren, das sind die Grund-
krifte, von denen christliche Liturgie zehrt.

Unter den Zeichen spielt nun das Symbol eine hervorragene Rolle*.
Man kann sagen, daf} der gesamte christliche Kult Symbolcharakter be-
sitzt. Was meinen wir denn mit dem Begriff Symbol? In unserem Leben
gibt es eine Tiefenwirklichkeit, die sich nicht wiedergeben laflt mit dem
Satz: ,Das und das ist der Fall.“ Stets liegt in der Hoffnung, in der Liebe,
in der Freude, im Schmerz, die mich bewegen, also in Primérerfahrungen,
etwas Uberschiefendes an Wirklichkeit; ein Stiick Unsagbarkeit ragt in
den Bereich des Sagbaren, des eindeutig Identifizierbaren herein. Das Pro-
blem besteht demnach darin: Wie wird das Unsagbare sagbar? Hier miis-

* Summa th. II1, 60,4.

F8CT.

*0 Apol. proph. David: P.L. 14,875.

# R. Guardini, Liturgie und liturgische Bildung (Wiirzburg 1966) 9-17.

* ]. Baumgartner, Symbol und Liturgie: Lebendige Seelsorge 29 (1978) 297-303.
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sen wir zum Symbol Zuflucht nehmen, und zwar zum Realsymbol, wel-
ches an Wirklichkeit des Symbolisierten teilhat und teilgibt. Das Symbol —
darin beruht seine eigene Leistung — bringt die unsagbare Wirklichkeit als
die unsagbare zu Sprache, lst also deren Geheimnis nicht auf. Kurz: Sym-
bolisches Geschehen fithrt uns zur Erfahrung der unsagbaren Wirklich-
keit. Es handelt sich um eine Grenzerfahrung, das heifit, wir stoflen an eine
Limite und durchstoflen sie zugleich. Hier wird etwas laut, was in der Ver-
stindigungsweise des gewohnten Umgangs mit den Dingen unbegreiflich
wire. Im Erleben des Symbols ereignet sich ein Briickenschlag iiber den
Graben der Sprachlosigkeit. Es gehort zur Struktur des Symbols, dafl es
{iber sich hinausweist und an dem, worauf es hinweist, teilhaben laflt. Es
eignet ihm die Macht, Wirklichkeit zu vermitteln, die sonst unzuginglich
bliebe. In ihm erschliefit sich die Schwere, die Herrlichkeit des gefeierten
Mysteriums in ganz besonderer Weise.

33 Der Reichtum des Festes

Das Fest entspringt einem Urbediirfnis des Menschen.* Es durchbricht
zunichst das Einerlei des Alltags und bringt die Gabe des Lebens zu Be-
wuftsein. Nicht das Geld entscheidet iiber das Gelingen eines Festes; die
gegliicktesten Feste sind oft jene, wo man mit leeren Handen erscheint und
wieder geht. Diese Erfahrung des Geschenkcharakters des Daseins hdngt
mit dem Glauben an die Schépfung zusammen. In der Tat, Gott ist ein
Gott, der Leben spendet, es in Fiille austeilt (vgl. Ps 104,24). Er findet das,
was er schafft, ,gut“. Festen und Feiern bedeuten also das Jasagen zum Ge-
schaffenen, die Zustimmung zur fundamentalen Gutheit der Welt. Sie gel-
ten im letzten einem Anderen, dem, auf den die Schopfung verweist.

Dann aber beriihrt das Fest die Sinnfrage. Wir erleiden vielfache
Zwinge, doch verlangt uns danach, den gewohnlichen Trott zu sprengen,
wir halten Ausschau nach etwas anderem als der tiglichen Routine, nach
Befreiung und Aufatmen. Wenn der Mensch feiert und festet, dann wendet
er sich jenen Dingen zu, die ihm am meisten bedeuten (Familie, Liebe,
Freundschaft, seiner Geschichte, der Religion), jenen Themen, die thm am
wichtigsten scheinen und denen er sich im Andrang der Geschifte und des
Betriebs zu wenig widmen kann. Das Fest als Gegengewicht zur Tret-
miihle des grauen Alltags erlaubt ihm, das Leben neu zu sichten und zu
gewichten, den Sinn des Ganzen zu bedenken. In einer Festfeier —und dies
gilt im besonderen von der liturgischen Begehung — schwingt stets die
Sinnfrage mit: Was hiltst du von deinem Leben, was erachtest du als das

4 Siehe M. Scouarnec, Vivre, croire, célébrer (Paris 1983).



Wesentliche? Was bedeuten dir die Freuden, die Mifferfolge, dein Ringen
und Mithen? Welche Zukunft wiinschest du fir dich und die Deinen?

Und schliefflich stiftet ein Fest Gemeinsamkeit, Zusammenschluf}, Ver-
bundenheit aller mit allen. Es zielt letztlich auf das vollkommene Einssein
ab, auch wenn es dies nie endgtiltig verwirklicht. In solchem Beieinander
spiiren wir gemeinsames Schicksal, das Gliick der Geborgenheit; wir su-
chen die Lebensingste zu beschworen, wir driicken unsere Solidaritit aus,
indem wir Uberzeugungen und Vorstellungen miteinander teilen.

Nach der Erntichterung durch die zum Teil unglicklich durchgefithrten
vatikanischen Gottesdienstreformen sind wir gottlob daran, uns neu auf
den Festcharakter der Liturgie zu besinnen. Hat denn die Kirche nicht seit
je die gottesdienstlichen Zusammenkiinfte als Festversammlungen, ihr li-
turgisches Tun als ein Feiern verstanden? Gottesdienst ist (nach Augusti-
nus) ,fruitio Dei et se invicem in Deo“, Freude an Gott und Freude anein-
ander im Angesicht Gottes. Die Gliubigen treffen sich regelmiflig, um sich
von der Guten Nachricht, die ihr Leben bestimmt, ergreifen zu lassen. In
der schonenden, zweckfreien und von Leistungsforderungen entlasteten
Atmosphare der Liturgie durfen sie Erlosung von Angst und Schuld, Erhe-
bung und Erfiillung erfahren und so das verheiflene Heil zeichenhaft vor-
wegnehmen. Liturgie mufl sich als Ort erweisen, an dem bereits etwas von
jenem Reich aufscheint, wo jeder sich mit jedem und alle zusammen sich
freuen. Dem geldsten Mit-anderen-Dasein will und soll sie dienen.** Litur-
gie ist das Fest der in und durch Jesus Christus gewonnenen Freiheit, also
grundlegend Fest des Ostermysteriums, ein Fest, in dem etwas von der
Fille und der Pracht des neuen Lebens zum Durchbruch gelangt.

3.4. Die Heiterkeit des Spiels

Der heutige Mensch, der iberall Zwecke verfolgt, empfindet eine beson-
dere Schwierigkeit, die Liturgie mitzufeiern. Diese erscheint thm leicht als
uberflissiges Geprange, als muflige Spielerei. Er ist aus auf Sachlichkeit,
Nutzen und Gewinn. Viele Dinge indessen haben keinen Zweck, wohl
aber einen Sinn: sie sind zwecklos, aber sinnvoll.*> Worin liegt nun der
Sinn des Seienden? Daf es sei, dafl es ein Abbild des unendlichen Gottes
sel. Auch das Kunstwerk hat keinen Zweck, doch eignet ihm ein Sinn,
namlich der: es soll ,splendor veritatis“ sein, der Wahrheit Schénheits-
glanz. Ahnlich verhilt es sich mit der Liturgie. Sie schafft einen Raum fiir
das Mysterium, damit der Mensch sich darin bewege und entfalte. Ihr Sinn
beruht darin, uns zu erlauben, in der Welt heiliger Wirklichkeiten, Wahr-

# J. Moltmann, Die ersten Freigelassenen der Schépfung. Versuche tiber die Freude an der
Freiheit und das Wohlgefallen am Spiel (Miinchen 1971).
# R. Guardini, Vom Geist der Liturgie (Freiburg i. Br. 1953) 89-125.
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heiten, Geheimnisse und Zeichen zu leben, und zwar unser wahres, wirkli-
ches Leben. In der Liturgie bietet sich dem Menschen die einzigartige
Chance, daf} er, von der Gnade getragen, sein wahres Ziel finde: daf§ er sich
vor Gott seiner Jugend erfreut.

Von daher wird begreiflich, dafl der Gottesdienst Spielcharakter auf-
weist. Vor Gott ein Spiel zu spielen, nicht etwas zu schaffen oder zu leisten,
sondern zu sein, das macht das innerste Wesen der Liturgie aus. Daher
auch die sonderbare Mischung von tiefem Ernst und géttlicher Heiterkeit.
In mannigfachen Formen verleiht der Kult dem Mysterium Ausdruck, und
zwar zu keinem anderen Zweck, als daf} die Glaubigen darin aufatmen und
zu sich kommen. Sie miissen lernen, fiir Gott Zeit zu verschwenden, ohne
immer gleich zu fragen: , Wozu und warum?“ Sie miissen lernen, in Frei-
heit und Geldstheit vor Gott das geordnete Spiel der Liturgie zu spielen.
Allem Minderwertigen, allem Banalen und Ordiniren ist hier der Zutritt
verwehrt, weil es sich nicht dazu eignet, dem Wahren, Schénen und Guten
zu dienen. ,Die Gottesfurcht ist Ruhm und Ehre, Freude ist sie und eine
prichtige Krone. Die Gottesfurcht macht das Herz froh, sie gibt Freude,
Frohsinn und langes Leben® (Sir 1,11-12).

3.5. Die Verklirung des Kosmos

Es gab in der Geschichte der Kirche immer wieder Stromungen, die dem
Kreatiirlichen gegeniiber Mifitrauen bekundeten. Obwohl die Christen
seit je in der Liturgie Gott als denjenigen bekannten, der alles ins Dasein
gerufen hat, stand der Schépfungsglaube nicht immer gleich stark im Vor-
dergrund. Nach einer Periode der Schépfungsfreudigkeit in den ersten
Jahrhunderten — sie fand ithren Anhalt in der Bibel — trat das Lob dessen,
der Himmel und Erde gemacht hat, allmihlich zuriick; so vermifite man
zum Beispiel vor dem Zweiten Vatikanum in der romischen Tradition Pri-
fationen, in denen der Dank fiir die irdischen Wohltaten aufsteigt. Auf eine
Periode der Schépfungsbejahung folgte eine lingere Zeit des Schopfungs-
mifStrauens, das sich vor allem in der lateinischen Segnungspraxis (Ex-
orzismus iiber die Sachen) duflerte. Erst die erneuerte Liturgie rang sich
wieder zur Schépfungsbewufitheit durch, indem sie der Benedeiung fiir die
irdischen Dinge vermehrt Heimatrecht im Kult gewihrt.

So verwundert es denn nicht, daf§ auch die Stellung der Kunst im christ-
lichen Kult schwankte. Erinnern wir uns an die Wellen der Bilderstiirme-
rei, den Ikonoklasmus in Byzanz im 7./8. Jahrhundert, der an den Nerv
der 6stlichen Kirche riihrte, an das zerstorerische Drama der Reformation
oder an die kunstfeindlichen Tendenzen in der nachvatikanischen Kirche.
Ist denn das Christentum, so mag man sich fragen, vielleicht von seiner
Wurzel her bilderstiirmerisch beziehungsweise kunstfeindlich? Sicher
trifft dies nicht zu, auch wenn infolge platonisierender Einfliisse immer



wieder die Vergeistigungsidee als Entsinnlichung verstanden wurde. Man
muf} also festhalten: Echte Aufferungen der Kunst stehen dem Wesen
christlicher Liturgie keineswegs entgegen, sondern sind unverzichtbare
Ausdrucksweisen des christlichen Kultmysteriums. Wenn es in einem al-
ten Gebet heiflt, Gott sei derjenige, dem alle Vogel Loblieder singen, den
die Zungen der Himmlischen, der Irdischen und der Unterirdischen rith-
men, den alle Wasser im Himmel und unter dem Himmel verherrlichen,*
dann wird damit nichts anderes gesagt, als daf alles Geschaffene zum Lob-
preis des Schopfers aufgerufen ist. Der Liturgie obliegt der Auftrag, die im
Kosmos verborgene Herrlichkeit aufzudecken und zum Klingen zu brin-
gen, sie in die Gebarde des Lobpreises hineinzunehmen und so auf den Ur-
sprung aller Dinge hinzulenken. Der , liturgische Mensch®, neugeworden
in Christus, befreit die stumme Kreatur, indem er sie durch die Kraft des
Geistes Eucharistie werden lifit. Der heilige Seraphim von Sarow (+1833)
empfing jeden Besucher mit dem Wort: ,Meine Freude, Christus ist aufer-
standen.“ Darin liegt der Schlissel fiir das wahre Leben und die wahre
Schonheit.

4. Die Begegnung von Liturgie und Kunst

Es lag nicht in unserer Absicht, das Verhiltnis von Gottesdienst und
Kunst zu kliren, sondern zu zeigen, wie die Liturgie von ihrer Tiefenwirk-
lichkeit her danach dringt, sich in der Wohlgestalt der Formen auszudriik-
ken. Da aber Kunst, Kult und Kultur miteinander verschwistert sind,
mochten wir abschlieRend thesenhaft festhalten, daff die christliche Litur-
gie, will sie ihren Sinn erfiillen, auf die schonen Kiinste angewiesen ist.¥

— Der Mensch sehnt sich aus seinem innersten Wesen heraus nach der
Schonheit. Auf ihm liegt die Berufung, wirklich schén zu werden, indem
er die Gottebenbildlichkeit, die ithn seinsmaflig prigt, mehr und mehr in
sich ausgestaltet. Die Moglichkeit der Verwandlung erschlief3t sich ihm in
Jesus Christus, der ihm die wahre Schonheit zuriickerstattet. Der Blick des
durch den Herrn gereinigten und befriedeten Herzens bringt ihn dann zur

# Erstes pseudocyprianisches Gebet zitiert bei E. Peterson, Das Buch von den Engeln (Miin-
chen 21955) 371.

# Zu dieser Problematik: Secretariado Nacional de Liturgia (Hrsg.), Arte y celebracion (Ma-
drid 1980); Hans Meier (Hrsg.), Kirche, Wirklichkeit und Kunst (Mainz 1980). Der Graben
zwischen Kunst und Kirche sei noch nie so grofl gewesen wie heute. ,,Die Kirche (war) in der
nachkonziliaren Umbruchsituation mit so vielen grundlegenden Fragestellungen und Proble-
men befafit, daff der Bereich Kunst, wenn tiberhaupt, dann nur am Rand, ins Blickfeld treten
konnte“ (ebd. 127). — LMD 159 (1984): Art, culte et culture. — R. Hoche-Mong, The Artistic
Dimension of Liturgy: Studia Liturgica 11 (1976), 118-130; L. Maldonado, Theologische Me-
ditation iiber die Kunst in der Liturgie: Concilium 16 (1980) 82-85.
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Einsicht, daf in Christus, der persongewordenen Schénheit, alles schén
ist. Die eigentliche Schonheit beruht in der Heiligkeit, in der Liebe; es han-
delt sich dabei nicht zuerst um eine dsthetische, sondern eine metaphysi-
sche Kategorie.*

—Im Gottesdienst gehen Christus und die Kirche aufeinander zu. Diese
Begegnung der Gemeinde mit dem anwesenden Herrn verlangt nach ent-
sprechenden Formen, Ausdrucks- und Verhaltensweisen. Wird die Litur-
gie mit Glaube, Hoffnung und Liebe vollzogen, scheint in ihr auch notge-
drungen die Schonheit auf. Alles was den Kern des gefeierten Mysteriums
umgibt, gehort zur Vorbereitung auf das briutliche Geschehen. Die Kir-
che, die sich in ihrem Kult darstellt, mufl vor ihrem Haupt in ihrer ganzen
Herrlichkeit erscheinen, ,ohne Flecken, Falten oder andere Fehler® (Eph
5,27). Daher kann die Liturgie, soll sie echt und wahrhaftig sein, nicht an-
ders, als sich in Schonheit hillen. Das hat nichts mit Selbstgefilligkeit und
asthetisierender Selbstzelebration zu tun.*

— Der christliche Kult regt zum kiinstlerischen Schaffen an, er fordert
das Stilgefiihl und verleiht Sinn fiir das Schéne. Wenn die Liturgie den
Lobpreis und die Danksagung pflegt, sich wirklich als , Eucharistie® ent-
faltet, eroffnet sie der kiinstlerischen Betitigung ein weites Feld, spornt zur
Phantasie an, auf die keine Verkiindigung verzichten kann. Die ganze
Schopfung in der Mannigfaltigkeit ihrer Farben und Formen findet so Ein-
gang ins Heiligtum und steigt durch den einzigen Mittler als Opfer des Lo-
bes zu Gott empor. Weil ganz in Christus griindend, befreit die Liturgie
die menschliche Kultur von ihren Verzerrungen. Das Wort wird geldutert,
wenn es als Gefiff zum Beten dient. Das gleiche gilt von der Musik, wenn
sie. Hymnen, Psalmen und Doxologien durchstrémt, von den Farben,
wenn sie das Licht des Evangeliums symbolisch widerspiegeln, von der
Architektur, wenn sie einen Raum gestaltet, in dem die Glaubigen sich ver-
sammeln, um den Bund mit Gott zu erneuern.”® Alle wahren kiinstleri-
schen Auﬁerungen besitzen ihr Heimatrecht im Kult, denn dadurch, daf§
sie das Paschamysterium widerstrahlen, empfangen sie ihre Heiligung und
Rechtfertigung.

— Die Liturgiekonstitution (Art. 34) wiinscht, daf die Riten »den Glanz
edler Einfachheit* an sich tragen: Im Verein mit den Texten sollen sie ,das
Heilige, dem sie als Zeichen dienen®, veranschaulichend kundtun (SC21).
Die schénen Kiinste, so heifdt es in Artikel 122, seien »ausgerichtet auf die
unendliche Schonheit Gottes, die in menschlichen Werken irgendwie zum

* P. Evdokimov, L’art de I'icone. Théologie de la beauté (Briigge 1970); O. Clément, Orient
—Occident. Deux passeurs: Vladimir Lossky et Paul Evdokimov (Genf 1985) 126 1f.

# Siehe H. U. von Balthasar, Die Wiirde der Liturgie: Communio. Internationale Katholi-
sche Zeitschrift 7 (1978) 481-487.

* J.-J. von Allmen, Célébrer le salut 131-135.



Ausdruck kommen soll“; sie triigen dazu bei, den Sinn der Menschen auf
das Lob und die Verherrlichung Gottes hinzulenken. Nie habe die Kirche
davon abgelassen, erklirt das Konzil, den ,edlen Dienst“ der schénen
Kiinste zu suchen, ,damit die Dinge, die zur heiligen Liturgie gehoren,
wahrhaft wiirdig seien, geziemend und schén: Zeichen und Symbol tiber-
irdischer Wirklichkeiten® (SC 122). Es geht dabei ,,um ein Stiick Nach-
ahmung des Schopfergottes” (SC 127), und zwar im Hinblick auf dessen
Verherrlichung und die Heiligung der Glaubigen (SC 112). Diese Aussa-
gen —sie lieflen sich um einiges vermehren — zeigen klar, daf} die Kirche die
Rolle des Kunstwerkes in der Liturgie kennt und anerkennt, namlich bei
der Feler der Erlosungstat sein Teil beizusteuern.

— Gewif} gehort die Kunst nicht grundlegend zur Liturgie; diese kénnte
notigenfalls darauf verzichten. Doch seit je hat sich die Kirche darum be-
muht, das Heilsgedichtnis mit jener Vollendetheit zu begehen, die dem
Geheimnis gebihrt. Die liturgische Prachtentfaltung mag einzelnen Glau-
bigen, angesichts des Elends und der Not in der Welt, als Verschwendung
vorkommen. Stellt der gottesdienstliche Aufwand nicht ein Argernis dar,
wenn man sich die Selbstentauflerung Jesu vergegenwirtigt? Die Kenose
Christi mindet indessen ein in die Verherrlichung; sie zielt darauf ab, dafl
das Mysterium unsere ganze Existenz, die verwandelt werden will, mit den
Auferstehungskraften durchdringt. Es gibt zwei Weisen, aus unserem Le-
ben ein Gott wohlgefilliges Opfer zu machen, zwei sich erginzende Nach-
vollziige der Erniedrigung Christi. Auf der ersten, der existentiellen Ebene
geht es darum, durch gliubig-liebenden Selbstverzicht im Alltag fiir Gott
Zeugnis abzulegen; auf der zweiten, der liturgischen Ebene artikulieren
wir ausdriicklich unsere Hingabe an Gott und die Menschen, indem wir zu
den Mitteln der Natur und Kultur greifen. Die liturgische Feier enthebt
uns nicht der existentiellen Opferhaltung; im Gegentell, sie fordert uns
dazu heraus und befhigt uns dazu.

— Die Kirche lebt aus dem Mysterium der Schénheit, von dem sie Zeug-
nis ablegen muf}. Deshalb rufen alle liturgischen Handlungen nach Wohl-
klang, Ebenmaf, Stil und Form. Das betrifft zunichst die Kunst des Vor-
stehens,’! die leider nicht alle Zelebranten beherrschen, dann aber auch das
Gebiet der Rede, des Formulierens, des Sehens und des Schauens, der Be-
wegungen. Eine Bedingung gilt fiir all das, was sich den Sinnen im christli-
chen Kult darbietet: die Einfachheit — das Konzil spricht von der ,,nobilis
simplicitas® (SC 34). Einfachheit darf man jedoch nicht verwechseln mit
Armlichkeit, Dirftigkeit oder Nachlissigkeit. Sie meint vielmehr den Wil-
len zur Konzentration, die entschiedene Ausrichtung der Liturgie auf ihre

°! ]. Baumgartner, De arte celebrandi. Anmerkungen zur priesterlichen Zelebration: Heiliger
Dienst 36 (1982) 1-11.
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Mitte: das Leben und die Glorie des Herrn, der sich den Feiernden zu er-
kennen gibt. Durch diese Verankerung im Herrenmysterium tragt das got-
tesdienstliche Geschehen, das die Zeichen dieser Welt ernst nimmt, dazu
bei, eine Zivilisation der Schénheit aufzubauen.

Wie man Landkinder in der Stadt an der Hand nimmt und herumfiihrt, so will
ich euch wie ein Fremdenfiihrer zu den verborgenen Wundern dieser groBBen
Welt fihren . . . Auch dich selbst wirst du kennenlernen, wie du zwar erdhaft von
Natur, aber ein Werk der Hande Gottes bist, wie du zwar an Kraft weit hinter den
unverniinftigen Geschopfen kommst und trotzdem auserwanhiter Konig der un-
vernunftigen und unbeseelten Kreatur bist, daB du in der nattrlichen Ausstattung
nachstehst, aber doch imstande bist, mit der erhabenen Vernunft dich gar bis
zum Himmel aufzuschwingen. Wenn wir das lernen, dann werden wir uns selbst
erkennen, Gott erkennen, den Schopfer anbeten, dem Herrn dienen, den Vater
preisen, unseren Ernahrer lieben, den Wohltater ehren und unabléssig den Ur-
heber unseres gegenwértigen und kiinftigen Lebens anbeten, der durch den uns
bereits verliehenen Reichtum auch seine VerheiBungen beglaubigt und durch
den GenuB der gegenwartigen Giiter uns die zu erwartenden bestatigt.

Wenn schon die augenblicklichen Giiter so groB sind, wie werden dann erst
die ewigen sein! Wenn die sichtbaren so schén sind, wie werden dann die un-
sichtbaren sein! Wenn die GroBe des Himmels das MaB menschlicher Berech-
nung dbersteigt, welcher Verstand kénnte dann das Wesen der ewigen Dinge
ergriinden? Wenn unsere der Vernichtung unterworfene Sonne so schén, so
groB, so schnell in der Bewegung ist, sich so exakt an wohlgeordnete Umlaufzei-
ten halt, eine dem Weltall entsprechende GroBe hat, die iiber dessen Verhéltnis
nicht hinausgeht, und in ihrer nattrlichen Schénheit wie ein hellglanzendes Auge
der Schopfung leuchtet, so daB wir sie nie genug anschauen kénnen —wie schon
muB dann die ,Sonne der Gerechtigkeit* sein! Wenn es fiir den Blinden eine
Qual ist, diese nicht zu sehen, welche Qual wird es dann dem Siinder bereiten,
des wahren Lichtes beraubt zu sein!

Basilius der GroBe, Sechstagewerk 6,1




Alteste Eucharistiegebete
DDr. Klaus Gamber

4. Teile einer Anaphora auf einem dgyptischen Papyrus-Amu-
lett des 5. Jahrhunderts

Aus der Friihzeit der Kirche sind nur wenige Eucharistiegebete iiberlie-
fert und dann meist nur in relativ spiten Abschriften. Ganz selten finden
sich darunter Dokumente, die noch im 4. oder 5. Jahrhundert abgeschrie-
ben wurden. Wir missen daher unsere Aufmerksamkeit selbst kleineren
Fragmenten aus dieser Zeit zuwenden, wenn sich dadurch fiir die Ge-
schichte des Eucharistiegebets interessante Gesichtspunkte ergeben.

Dies gilt in besonderem Mafle fiir den nun folgenden Text. Er enthilt
den Schlufl einer Anaphora mitsamt dem anschlieflenden Inklinationsge-
bet (Gebet tiber das gebeugt dastehende Volk) und ist in griechischer Kur-
sive auf der Recto-Seite eines Papyrusblattes verzeichnet (die Verso-Seite
blieb leer). Das Blatt wurde im 5. Jahrhundert in Agypten geschrieben und
liegt jetzt im Berliner Museum (Pap. 13918).!

Die Tatsache, daff nur die eine Seite Text aufweist, liflt vermuten, daf es
sich nicht um ein Blatt aus einem Meflbuch handelt. Es diirfte vielmehr ein
Amulett gewesen sein, das man, zusammen mit der Eucharistie bzw. an
deren Stelle, einem Toten mit ins Grab gegeben hat, und zwar wegen des
Inhalts der darauf verzeichneten Gebete (um die Friichte der Kommunion
bzw. um den Schutz Gottes). Ahnliche Amulette sind zahlreich erhalten
geblieben.?

Wie nun zu zeigen sein wird, handelt es sich dabei um die Teilabschrift
eines liturgischen Textes, nimlich den Schluf} der Anaphora, der mit der
Kommunionbitte des Papyrus von Der Balaisa eine nicht zu iibersehende
Ahnlichkeit aufweist.> Der Schreiber hat aulerdem aus seiner Vorlage den
anschliefenden Priestergrufl und Diakonsruf mitsamt dem darauffolgen-
den Inklinationsgebet abgeschrieben. Das von H. Lietzmann seinem grie-
chischen Urtext nach edierte Amulett lautet in Ubersetzung wie folgt:

(...damit die Eucharistie den Empfingern gereiche zum Unterpfand)
der Unsterblichkeit, zur Gemeinschaft des H. eiligen Geistes, zur Bru-

Herausgegeben von H. Lietzmann, Ein liturgischer Papyrus des Berliner Museums in:
Festgabe A. Jiilicher (Tiibingen 1927) 213228 (mit 1 Tafel); abgedruckt in: H. Lietzmann,
Kleine Schriften I1I (= TU 74, Berlin 1962) 56-70, wonach im folgenden zitiert wird; vgl.
auch J. van Haelst, Cataloque des Papyrus littéraire juifs et chrétiens (Paris 1976) Nr. 881
S. 882 mit dem Vermerk: ,Provenance inconnue . . . Probablement une amulette.

Vgl. u. a. H. Quecke, Ein koptischer Papyrus mit den Einsetzungsworten der Eucharistie,
in: Studia Papyrologica 8 (1969) 4353, mit Korrektur ebd. 125. — Mit unserem Fragment
verwandt diirfte ein schwer entzifferbares Amulett sein bei H. Satzinger, Koptische Papy-
rus-Fragmente des Wiener Kunsthistorischen Museums, in: Chronique d’Egypte 46
(1971) 426-428.

* Vgl. K. Gamber, in: Ostkirchl. Studien 7 (1958) 51 und 55.
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derliebe, zur iibermdichtigen Freunde, zur Niichternbeit und Klugheit,
zum Gegengift des Lebens, um nie mehr zu sterben, sondern in dir zu
leben durch deinen eingeborenen Sobn.

Der Presbyter spricht: Friede allen!

Der Diakon spricht: Wo ibr stebt, neigt ener Haupt vor dem Herrn!
Der Presbyter spricht: Heiliger, der du in den Heiligen rubst, Hochster,
der du in den Hohen wobnst und auf das Niedere herabschaust, vor dir
hat dein Volk und dein Erbteil sich hingestellt und den Nacken des Her-
zens und des Leibes gebeugt: Neige dein Obr und erhére das Gebet dei-
ner Diener. Strecke aus deine unsichtbare und gebenedeite Hand und
segne deine Diener und Dienerinnen. Beschiitze sie, bebiite sie durch
deine Engelsmdchte, bestirke sie in deiner Furcht, bewabre sie in From-
migkeit und segne (sie). Mach sicher unseren Eingang und Ausgang in
Frieden. Gewihbre das Gute und Niitzliche durch deinen eingeborenen
Sobn.

Auttillig ist in der Kommunionbitte des Berliner Papyrus die Bezichung
zum Epheserbrief des Ignatius von Antiochien, wo das ,gebrochene Brot*
wie hier genannt wird: ,Arznei der Unsterblichkeit, ein Gegengift um
nicht zu sterben, sondern in Jesus Christus immerdar zu leben® (20,2).
Lietzmann, der unseren Text als erster bekannt machte, war mit Recht der
Meinung, dafl hier kein direktes Zitat vorliegt (die frihen liturgischen
Texte haben nicht die Gewohnbheit, Kirchenviter zu zitieren), vielmehr
eine urchristliche Formulierung, die sowohl bei Ignatius als auch in unse-
rer Anaphora gebraucht wird.! In dieser konkreten Form begegnet sie uns
sonst nirgends mehr.

Fiir ein hohes Alter unseres Textes spricht auch die alttestamentliche Be-
zeichnung ,pais“ (Knecht, Sohn; vgl. Jes 42,1 ff.) fiir Christus, die in den
Dankgebeten der Didache (c. 9 bis 10) und noch CoAp VIII 15,9 (Ende des
4. Jahrhunderts) zu finden ist, von allen spiteren Liturgien jedoch vermie-
den wird.

Autf eine Entstehung der Anaphora vor dem 4. Jahrhundert weist ferner
das Fehlen des Herrengebets hin, das wir in CoAp VIII 15,13 ebenfalls
noch vermissen, wihrend es in der Folgezeit Allgemeingut aller Liturgien
wird. Die fritheste Bezeugung finden wir bei Kyrill von Jerusalem (Cat.
myst. V,11); lediglich die Stellung vor bzw. nach dem Brotbrechen ist un-
terschiedlich. Wihrend es bei Kyrill und in den meisten orientalischen Ri-
ten im Anschluff an die Anaphora bzw. die nachfolgende Bittlitanei des
Diakons seinen Platz hat, finden wir es im alten rémischen sowie im galli-
kanischen Ritus erst nach dem Brotbrechen. Es war Gregor d. Gr., der hier
fir Rom eine Anderung durch Anpassung an den Ritus von Byzanz vor-

* Lietzmann a. a. O. 66.



genommen hat.> Dies wurde ihm damals iibel genommen,® wie sich auch
seine Anderung erst langsam durchsetzen konnte. So ist noch im Bonifa-
tius-Sakramentar (vor 750) die alte Ordnung gewahrt.”

Auf den Schluff der Anaphora (die Doxologie ist vom Schreiber des
Amuletts ausgelassen worden) folgt, dhnlich wie in der Markus-Liturgie
(135,3 bzw. 136,25 Brightman), der Friedensgruf§ des Priesters (,,Friede al-
len!“) und der bekannte Ruf des Diakons als Einleitung zum Inklinations-
gebet, hier mit dem Zusatz ,wo ihr steht®, der uns als ,,quomodo adstatis®
beim Friedensgrufl im gallikanischen Ritus wiederbegegnet.®

Das nun folgende Priestergebet beginnt, dhnlich wie ein solches an die-
ser Stelle in der Jakobus- und Markusliturgie (61,22 bzw. 137,31 Bright-
man) mit einer Anrede, die aus Jes 57,15 und Ps 112,4-6 gebildet erscheint.
Im Codex Rossanus der Markus-Liturgie (64 Swainson) geht es dem Prie-
sterruf ,Das Heilige den Heiligen!“ voraus, wihrend es im Codex Vatica-
nus diesem nachfolgt. Im Gegensatz zur Jakobus- und Markus-Liturgie,
wo die betreffende Formel erst nach dem Inklinationsgebet ihren Platz hat,
also zwei Priestergebete fast unmittelbar hintereinander stehen, leitet sie
bei uns das Inklinationsgebet selbst ein.

Dieses wiederum geht inhaltlich, oft sogar wortlich mit dem entspre-
chenden Text auf einem aus dem 8. Jahrhundert stammenden griechischen
Papyrus-Doppelblatt zusammen, das in Qarara (Agypten) gefunden
wurde und im Gegensatz zum Berliner Fragment in Unziale geschrieben
1st. Das etwa 300 Jahre jiingere Fragment stammt aus einem Liturgiebuch
und befindet sich jetzt in der Heidelberger Papyrussammlung (Pap. Gr.
2).? Die Bezeichnung ,,pais® ist hier vermieden; doch begegnet uns eine
Doxologie, die in die Zeit vor dem 5. Jahrhundert weist. Sie diirfte ahnlich
auch im Berliner Papyrus gelautet haben.

Da das Heidelberger Blatt allem Anschein nach auf denselben Typus wie
das Berliner zurtickgeht und zudem noch dessen direkte Fortsetzung bie-
tet, sei es hier seinem Text nach in Ubersetzung wiedergegeben:

(. . . Reinige uns von aller) Ungerechtigkeit. Vor dir neigen deine Die-
ner und Dienerinnen ihren Nacken, neige du thnen dein Obr. Strecke
deine unsichtbare Hand aus und segne, heilige und leite (sie), damit sie
an das Deine denken, das Deine beachten, an dem Deinen festhalten
durch deinen eingeborenen Sobn, durch den und mit dem dir die Ebre

> Vgl. J. A. Jungmann, Missarum Sollemnia (*Wien 1949) 336 ff.

¢ Vel. den Brief des Papstes Gregor d. Gr. an Bischof Johannes von Syrakus (PL 77, 956 1.).

7 Vgl. K. Gamber, Das Bonifatius-Sakramentar (= Textus patristici et liturgici 12, Regens-
burg 1975) 64; ders., in: Rev. bénéd. 85 (1975) 292-294.

8 Vel. K. Gamber, Ordo antiquus gallicanus (= Textus patristici et liturgici 3, Regensburg
1965) 36.

? Herausgegeben von F. Bilabel, Griechische Papyri (Heidelberg 1924) Nr. 58. Der Text ist
abgedruckt von Lietzmann a. a. O. 58 {.; vgl. van Haelst, Cataloque Nr. 859 S. 853.
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und Macht sei mit deinem Heiligen Geist, jetzt und immerdar und in
alle Ewigkeit der Ewigkeit. Amen.

Der Diakon spricht: Lasset uns aufmerken!

Der Priester nimmt ein wenig von dem konsekrierten Brot und legt es
in den Kelch; dabei soll er sagen: Das Heilige den Heiligen!

Das Volk antwortet: (Einer ist der heilige Vater, einer der beilige Sobn,
einer der heilige Geist. Amen).

Der Diakon: Kommt herbei.

Der Priester: Gebieter, Allberrscher, wir danken dir, daf} du uns gewiir-
digt hast der Gemeinschaft und der Teilnahme am Leib und Blut deines
Christus. Starke in uns die Hoffnung auf das Heil (es fehlen 11 Zeilen).
Behiite uns durch die Engelsmdchte durch deinen Eingeborenen, durch
den und mit dem dir die Ebre und die Macht sei mit deinem Heiligen
Geist, jetzt und immevdar und in alle Ewigkeit der Ewigkeit. Amen.
Der Diakon sagt: Wo ihr steht, neigt (euer Haupt vor dem Herrn!)

In der auf das Inklinationsgebet und den Ruf des Diakons ,, Laflt uns auf-
merken!“ folgenden Rubrik nimmt der Priester (hiereus; im Berliner Text
wird er ,presbyteros® genannt) ein Stiick des konsekrierten Brotes und
legt es mit den Worten ,Das Heilige den Heiligen!* in den Kelch. Es fehlt
also hier deutlich dessen Elevation wie im spiteren Ritus.

Der Antwortgesang des Volkes ist wegen einer Textliicke nicht tiberlie-
fert. Wir haben ihn nach der (gegeniiber den nicht-igyptischen Liturgien
abweichenden) Fassung in der Markus-Liturgie (138,12 Brightman), die
auch im ithiopischen Ritus tibernommen wurde, erginzt.

Danach folgt der Ruf des Diakons ,, Kommt herbei!“ als Einladung fiir
das Volk zum Empfang der Kommunion. Ein solcher begegnet uns in der
Markus-Liturgie nur noch bei der Priester- und Diakon-Kommunion
(139,32 Brightman), jedoch zu: ,Mit Gottesfurcht, Glauben und Licbe tre-
tet herzu!® erweitert, auch in der byzantinischen Liturgie (341,25 Bright-
man).

Das Heidelberger Papyrusblatt bringt unmittelbar danach das Dankge-
bet im Anschluf} an die Kommunion, das seinem Wortlaut nach keine Pa-
rallele mit einer anderen dgyptischen Liturgie aufweist. Thm schlieft sich,
wie in der Markus-Liturgie, ein (letztes) Inklinationsgebet an, von dem
freilich nur mehr der vorangehende Ruf des Diakons erhalten geblieben ist.

Lietzmann war der (meiner Meinung nach) falschen Auffassung, daf das
Inklinationsgebet des Berliner Papyrus, zusammen mit dem vorausgehen-
den Text, hier am Schluf} der Meffeier seinen Platz hatte, wobei er die
darin sich findende Bitte um Behiitung , unseres Eingangs und Ausgangs*
als Hinweis anfiihrt.'® Dies ist jedoch keineswegs richtig, da das erste Ge-

10 Lietzmann a. a. O. 66.



bet deutlich zur Anaphora gehort und hier die iibliche Kommunionbitte
am Schluf} desselben darstellt, wie sie uns dhnlich im gallikanischen Ritus
begegnet, wo es in einem ,.collecta ad panis fractionem* iberschriebenen
Gebet heifit: ,, . . .und gib, daf} (alle), die davon genieflen, Gesundheit er-
langen an Leib und Seele, Schutz ihres Heils, Einsicht in den Sinn Christi,
Sicherheit ihrer Hoffnung und die Ewigkeit des Heiligen Geistes, durch
Christus, unsern Herrn.“!!

Zusammenfassend 18t sich sagen, dafl in beiden Papyrusblittern eine
uns sonst nicht bekannte Form der dgyptischen Liturgie vorliegt. Sie geht
allem Anschein nach auf eine sehr frithe Zeit zurtick und hat bis ins 8. Jahr-
hundert und linger in lindlichen Gemeinden weitergelebt, bevor sie spiter
von verschiedenen koptischen Formularen abgel6st wurde. Es fehlte in ihr
noch das Herrengebet und die Elevation beim ,Das Heilige den Heili-
gen!“. Zu diesen frihen dgyptischen Sonderformen gehort bekanntlich
auch das Euchologium des Serapion'?, das jedoch mit der Liturgie unserer
Papyrusblitter nicht verwandt ist.

Es kam der Sohn, gesandtvom Vater, der uns inihm vor Grundlegung der Welt
erwéahlt und zur Sohnesannahme vorherbestimmt hat, weil es ihm gefallen hat,
in Christus alles zu erneuern (vgl. Eph 1,4—5 u. 10). Um den Willen des Vaters
zu erflllen, hat Christus das Reich der Himmel auf Erden begriindet, uns sein
Geheimnis offenbart und durch seinen Gehorsam die Erlosung gewirkt. Die Kir-
che, das heiBt das im Mysterium schon gegenwértige Reich Christi, wachst
durch die Kraft Gottes sichtbar in der Welt. Dieser Anfang und dieses Wachstum
werden zeichenhaft angedeutet durch Blut und Wasser, die der gedffneten Seite
des gekreuzigten Jesus entstromten (vgl. Jo 19,34), und vorherverkiindet durch
die Worte des Herrn iber seinen Tod am Kreuz: ,Und ich, wenn ich von der Erde
erhoht bin, werde alle an mich ziehen“ (Jo 12,32). Sooft das Kreuzesopfer, in
dem Christus, unser Osterlamm, dahingegeben wurde (1 Kor 5,7), auf dem Altar
gefeiert wird, vollzieht sich das Werk unserer Erlésung. Zugleich wird durch das
Sakrament des eucharistischen Brotes die Einheit der Glaubigen, die einen Leib
in Christus bilden, dargestellt und verwirklicht (1 Kor 10,17). Alle Menschen wer-
den zu dieser Einheit mit Christus gerufen, der das Licht der Welt ist: Von ihm
kommen wir, durch ihn leben wir, zu ihm streben wir hin.

1. Vatikanum, Dogmatische Konstitution liber die Kirche, Art. 3

1 Vgl. K. Gamber, Sacramentorum (= Studia patristica et liturgica 13, Regensburg 1984) 36:
» -« - €L praesta ut qui ex ea sumpserint accipiant sanitatem mentis. integritatem corporis.
tutelam salutis. intellectum sensus Christi. securitatem spei. corroborationem fidei. aeter-
nitatem Spiritus sancti. per.©

2 Vgl. B. Botte, L’Euchologe de Serapion est-il authentique?, in: Orientalia Christiana 48
(1964) 50-56.
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»,Dein Reich komme
Pastoralliturgische Anmerkungen zum Katholikentag in Aachen 1986

Dr. Josef Rafael Kleiner

1. Voriiberlegungen

1.1 Die Zahl der jugendlichen Teilnehmer(innen) an deutschen Katholi-
kentagen nimmt seit Freiburg (1978) zu. Davon gehort ein grofier Teil den
16 bis 20jahrigen Schiilern an. Sie stehen noch (oder wieder) mit distanzier-
ter Sympathie am Rand der institutionellen Kirche (Verbinde, Pfarrge-
meinde, schulischer RU). Die mittleren Lebensalter sind bei Katholikenta-
gen in der BRD immer schwicher vertreten. Die prozentuelle Teilnahme
der uiber fiinfundfiinfzigjahrigen Katholiken wird stirker sichtbar. Je jiin-
ger die Teilnehmer, um so 6kumenischer die Gesinnung und Praxis. Man
trifft sich bei Kirchen- und Katholikentagen.

1.2 Inden dsterreichischen Diozesen hat sich die einjahrige Vorbereitungs-
arbeit auf den Katholikentag in Wien (September 1983) und die pastorale
Nacharbeit in den Gemeinden in etwa positiv ausgewirkt. Es scheint also
angezeigt, tber dhnliche Initiativen einer Vorarbeit im Hinblick auf die
Feier vom 10. bis 14. 9. 1986 nicht nur im betroffenen Bistum oder im ver-
bandlichen Getto, sondern auch in Gemeinden und Gruppen der anderen
21 Bistiimer nachzudenken. Wie konnen die potentiellen Besucher(innen),
insbes. Jugendliche, auf die Thematik spirituell eingestimmt werden?

1.3 Im Bereich der Gemeindekatechese bzw. kirchlichen Erwachsenenbil-
dung (Pfarreien, Verbinde) konnte dies geschehen in der Besinnung auf
entsprechende Texte aus der HI. Schrift, des IT. Vatikan. Konzils (,,Gau-
dium et Spes®), der Wirzburger Synode (,Unsere Hoffnung® Teil I,
Nr. 6), des Neuen Erwachsenenkatechismus (S. 146-155, 232-234, 426
431), mit dem Hirtenbrief der deutschen Bischofe ,,Gerechtigkeit schafft
Frieden®, dem ,, Wirtschaftshirtenbrief* der US-amerikanischen Bischofe,
u. 4.

1.4 Im Bereich der Diakonie gibt es Inspirationen zum Katholikentags-
thema fiir das gesellschaftspolitische Engagement der Christen aus den
Einsichten der ,Befreiungstheologien®, den prophetisch-innovatorischen
Impulsen der Okologie- und Friedensbewegung sowie der ,Dritte-Welt-
Gruppen®. Diese Bereiche sind jedoch hier nicht abzuhandeln.

2. Pastoralliturgische Anmerkungen

In diesem praktischen Beitrag soll auf Elemente hingewiesen werden, die
bei verschiedenen Gelegenheiten und Anlissen (Schul- und Jugendgottes-



dienste, Einkehrtage und -Wochenenden, Schulungen und Glaubens- N |
kurse, Wallfahrten und Hausgottesdienste) bei Andachten, Wort- und Eu-
charistiefeiern Verwendung finden konnen. Sie fithren zur Thematik
»Dein Reich komme!* hin und vertiefen sie. Sie dienen so dem pastoralen
Nutzen und auch der Evaluation der viertigigen Aachener Veranstaltung:
»Kirche als Zeichen und Werkzeug der Vereinigung des Menschen mit

Gott und der Menschen untereinander — als universale salutis sacramen-
tum® (LG 1).

gt Gotteslob“ als Quelle zum Thema ,Dein Reich komme*

3.1 passende Lieder: 112 262 483
154 264 549
174 269 556
183 275 560
227 2817639
249 284
259 304

3.2 passende Kehrverse: 152 286  529,8 633
173 526,3 561,2 646,2

3.3 passende Psalmen: Ps.98 Nr.484  Ps.93 Nr.738
Ps. 110 Nr. 684 Ps. 96 Nr. 740
Psi2 N 709

3.4 passende Litanei zum Einzug: 564 (Christkonigsrufe)

4. Biblische Perikopen zum Thema

4.1 Alttestamentliche Lectio:
Deut 5,32-6,5 Grundforderungen der Gottesherrschaft (lex)
Jesaja 11,1-12 das messianische Reich (propheta)

4.2 responsorialer Psalm: 97 Der Herr ist Konig, die Erde frohlocke . . .
oder Jesaja 12,1-6 Danklied der Geretteten

4.3 neutestamentliche Epistola:
Eph 1,17-23 Kirche als Vorzeichen des Gottesreiches
1 Petr 2,310 Gottes Eigentumsvolk
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4.4 Ruf vor dem Evangelium zum Halleluja (wahlweise):

So spricht der Herr:

Selig, die arm sind vor Gott, denn ihnen gehort das Himmelreich . . .

Wer meine Gebote hilt, der wird grof§ sein im Himmelreich . . .

Die Gerechten werden im Reich ihres Vaters wie die Sonne leuchten . . .
Wer so klein wird wie dieses Kind, der ist im Himmelreich der Grofite . . .
Das Reich Gottes wird einem Volk gegeben, das die erwarteten Friichte
bringt. ..

Das Evangelium vom Reich wird auf der ganzen Welt verkiindet
werden . . .

Kommt und nehmt das Reich in Besitz, das mein Vater fiir euch bestimmt
hat o0

Die Zeit ist erfiillt: Das Reich Gottes ist nahe! Bekehrt euch und glaubt!
Euch ist das Geheimnis des Reiches Gottes anvertraut!

Lafl die Toten ihre Toten begraben, du aber geh und verkiinde das Reich
Gottes!

Selig, wer im Reich Gottes am Mahl teilnehmen darf.

Das Reich Gottes ist schon mitten unter euch . . .

Wenn ihr das geschehen seht, sollt ihr erkennen: Gottes Reich ist da!

Thr sollt in meinem Reich an meinem Tisch mit mir essen und trinken!
Wenn jemand von neuem geboren wird, kann er das Reich Gottes sehen . . .

4.5. thematisches Evangelium:

Lk ist der Evangelist des Lesejahres C (I1I)

Lk 9,1-6 die Aussendung der Zwolf

Lk 16,13-17 die Entscheidung fiir Gottes Reich

Lk 22,24-30 Gott herrscht, indem er durch Jesus unserem Heil dient

5. Fiirbitten
5.1 aus den bekannten Firbittensammlungen:

besonders geeignet sind die Texte aus der Zeit gegen Ende des Kirchenjah-
res, bzw. Advent, Christi Himmelfahrt . . .

5.2 Aus: H. Oosterhuis, Ganz nah ist dein Wort. Wien [°1974]: Seiten 38,

47:50:62,81, 99,168,123, 156 174:

5.3 Aus: W. Rupp: Gottesdienste fiir heute. Innsbruck—Wiirzburg 1971
(S. 38):
Wir beten zu Jesus Christus: Schwachen Menschen hast du vor deiner Er-

héhung dein Reich anvertraut. Wir sollen mitbauen, bis du kommst, dein
Reich zu vollenden. Wir bitten dich:



Bewirke, dafl sich alle Christen, mehr als um alles andere, um das Reich
Gottes sorgen:

Stehe den Volkern in dem Bemiihen bei, Streitigkeiten zu beenden und un-
tereinander Frieden zu halten:

Hilf allen christlichen Gemeinden, der Welt zu kiinden, daf} du uns nahe
bist:

Laf} uns verstehen, dafl wir zuerst bei uns beginnen miissen, wenn sich dein
Reich in der Welt ausbreiten soll:

Grofler Gott!

Dein Reich ist dort, wo Menschen sind,

die deinen Willen tun und dich wirken lassen.

Mach uns Du zu Biirgern dieses Reiches durch Christus, unsern Herrn.
(Dieses Buch enthilt zum Thema ,Reich Gottes“ auch Texte aus der Pro-
fanliteratur und Hinweise auf passende biblische Perikopen: Dan 2,11f.
und Dan 5,1f./Apg 1,6-8; 1 Kor 6,9-11; Apg 14,21-22 und 19,8-9/Mt
4,17.23-24; Mk 4,26-29; Lk 4,42—44 und 9,10-1 1).

6. Prasidialgebete (Tages-, Gaben-, Schlufigebete) zum Thema

6.1 Aus dem rémischen Mefbuch:
Donnerstag der ersten Adventwoche
Samstag der zweiten Fastenwoche
Siebter Sonntag der Osterzeit

26. Sonntag im Jahreskreis
Christkonigssonntag

Messen fiir besondere Anliegen:

21. fir den Fortschritt der Volker
22. um Frieden und Gerechtigkeit

6.2 Aus: H. Oosterhuis, Ganz nah ist dein Wort, Wien [°1974] (Tagesge-
bete) — Herr, unser Gott, jedem schenkst du dein Licht und dein Wort,
wenn er nur will; dein Reich gibst du den Stindern und Armen. So wirst du
auch uns gnidig sein. Schicke uns nicht fort mit leeren Hinden, sondern
erfiille uns mit Jesus Christus, dem Boten deines Reiches, deinem geliebten
Sohn. ..

— Du wachst als Hirte iiber deine Schopfung, alles Lebendige ist in deiner
Hut, uns alle kennst und bewahrst du, wo wir auch gehen oder stehen. Wir
bitten dich: So mége es bleiben, niemals soll uns deine Nahe mangeln. Laf§
uns eintreten in dein Reich der Ruhe und des Friedens heute und an jedem
Tag unseres Lebens . . .

93



9

— Gott, du bist das Herz, die Wahrheit unseres Lebens. Bis zum Auflersten
werden wir gehen miissen, um dein Reich zu finden. Wir bitten dich: Gib
uns die Kraft dazu, damit wir uns nicht abwenden von dir und nicht unwil-
lig werden, wenn dein Reich verborgen ankommt. Laf} uns tun, wie Jesus
Christus getan hat, dein Sohn und unser Bruder, der sich mit Leib und
Seele hingegeben und verloren hat, damit er uns rette und dich gewinne,
seinen Vater, unseren Gott. . .

6.3 Aus: W. Rupp, Gottesdienste fiir heute. Innsbruck—Wiirzburg 1971 (S.
33): Gottaller Vélker! Dein Reich nimmt seinen Anfang hier in dieser Zeit.
Hier soll beginnen, was du einmal vollenden wirst. Mache alle Menschen,
welcher Rasse sie auch angehoren und welche Sprache sie auch sprechen
mogen, fur die Aufnahme in dein Reich bereit! Du bist am Kommen und
offenbarst dich dem, der dich sucht. Wir wollen dir nicht aus dem Wege
gehen. Mache unsere Herzen frei von Mifitrauen und bésen Regungen, da-
mit wir dir begegnen konnen! So viele Menschen kennen dich noch nicht.
Schenke auch ihnen Gemeinschaft mit dir. Lafl uns die Verantwortung
spiiren, die wir fir sie tragen und mach uns fihig, die Menschen, auf die
wir Einfluf} haben, zu dir hinzufithren . . .

7. Eucharistiegebete

7.1 Der Vierte Kanon eignet sich fir das Thema wegen seiner heilsge-
schichtlichen Struktur.

7.2 Ahnliches wiirde auch von der Anaphora der Lima-Liturgie gelten; sie
ist jedoch von seiten der katholischen Kirchenleitung (noch)nicht appro-
biert.

7.3 Das Hochgebet ,, Gott fiibrt die Kirche“ der Schweizer Bistiimer wurde
am 8. 8. 1974 von der rom. Gottesdienstkongregation bestitigt. Zum
Thema passen besonders die 1. und die 4. Variante.

7.4 Préfationen aus dem Romischen Meflbuch, in denen auf das Thema
»Dein Reich komme* in etwa Bezug genommen wird:

Advent I — das zweimalige Kommen Christi

Leiden Christi I — die Macht des gekreuzigten Herrn

Christi Himmelfahrt [ — Christi Herrschaft

Sonntage I — Ostergeheimnis und Gottesvolk

Christkonigssonntag — Christi alles umfassendes Reich



7.5 Einleitungen und Schliisse fur die Prafationen finden sich in der Klein-
ausgabe des R6m. Meflbuches auf S. 1187 f. Der variable Mittelteil wird

mit Riicksicht auf den besonderen Anlafl bzw. das Thema ,,Dein Reich
komme* formuliert.

8. Anaphora ,Dein Reich komme* als Meditationshilfe:

(Nach Eph 1,3—14)

Gott und Vater Jesu, unseres Herrn, es ist wiirdig und recht, dich zu prei-
sen. Durch unsere Gemeinschaft mit deinem Sohn hast du uns mit allem
Segen deines Geistes beschenkt.

Durch Christus sind wir erldst von unseren Stinden und verséhnt mit dir.
So kommt das Reich deiner Gnade zu uns.

In Christus hast duuns erwihlt zu deinen S6hnen und Téchtern. Als Erben
deines Reiches hast du uns eingesetzt.

Mit Christus gelangen wir in dein Reich und empfangen das Siegel des Hei-
ligen Geistes, Weisheit und Einsicht. Als Kirche danken wir dir mit deinem
ganzen Volk, dafl du den Plan unserer Rettung nach deinem gnidigen Wil-
len verwirklichst. Mit allen Engeln und Heiligen rufen wir zum Lob deiner
Herrlichkeit: Heilig . . .

(Postsanctus nach Offbg)

Wir danken dir, Gott und Vater, der du warst und bist (4,8)
und kommen wirst. Du hast die Welt erschaffen, durch (4,11)
deinen Willen ist sie begriindet.

Du allein bist heilig. Deine Wege sind wahr, deine ge- (15,3—4)
rechten Taten werden offenbar. Du hast deine Macht in (1342)
Anspruch genommen und deinem Messias die Herrschaft (11,15)
tber die Schépfung verliehen.

Er ist der Erste und der Letzte und der Lebendige. (1,17)
Er ist wiirdig, Macht zu empfangen, Reichtum und Weisheit, (5;12)

Kraft und Ehre, Herrlichkeit und Lob. Als Lamm wurde er
hingegeben. Mit seinem Blut hat er uns fiir dich erworben aus
allen Stimmen und Sprachen, Vélkern und Nationen.

Zu deiner koniglichen Priesterschaft hat er uns gemacht (5,9-10)
Von thm kommt unsere Rettung. (7,10)
Er hat uns freigekauft als Erstlingsgabe fiir dich, (14,4)
unseren Gott. Der Geist Christi, der von dir kommt und alles

neu macht, ergreife nun unsere Gaben von Brot und {17.3)

Wein und mache sie fiir uns zum Leib und Blut deines Sohnes,
der bei uns eintritt und mit uns Mahl hilt. (3,20)
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(Einsetzungsbericht aus dem Vierten Hochgebet)

(Anamnese-Epiklese I1-Diptychen nach Hebr)

Gott und Vater,

voll Zuversicht gehen wir hin zum Thron der Gnade und
feiern das Gedichtnis an Jesus, deinen Sohn, unseren Hohen-
priester. Auf Erden lebend hat er mit uns gefiihlt und ist
versucht worden wie wir. Fiir uns hat er Gebete

und Bitten vor dich gebracht und hat durch Leiden Ge-
horsam gelernt.

Sterbend ist er mit seinem eigenen Blut

in dein Heiligtum eingetreten. Ein fiir allemal hat er sich
selber als Opfer dargebracht. Du hast ihn erhort, durch seine
Auferweckung vollendet und zur Rechten deiner Ma-

jestit in den Himmel erhoben. Er lebt bei dir, um fir

uns einzutreten. Er ist unsere Opfergabe, die wir dir
darbringen. Gewihre uns, dafl wir vom Altar essen und
trinken diirfen und durch Christi Fleisch und Blut

eintreten in dein Reich.

Vater, nimm das Opfer des Lobes an, die Frucht unserer
Lippen, die deinen Namen preisen.

Wir bitten dich fiir die Kirche und ihre Vorsteber, Papst N.,
Bischof N. und fiir alle, die mit uns auf den neuen und leben-
digen Weg hinausziehen und die kiinftige Stadt suchen.
Maogen auch unsere Toten aufgrund ihres Glaubens bei dir
Gefallen finden und dich, den sie als ihren Gott suchten,

als ithren Lohn empfangen.

Vater, wir wissen uns umgeben von einer Wolke von Zeugen,
von Maria und Josef, von den Vatern und Miuttern unseres
Glaubens, den Propheten und Aposteln, dem (der) hl. N. und
allen He:ligen, der festlichen Versammlung

Vereine du uns mit der Gemeinschaft der Erstgeborenen und
vollendeten Gerechten, die im Himmel verzeichnet sind.

So bitten wir dich im Namen Jesu, des Mittlers eines Neuen
Bundes:

(Schlufldoxologie).

9. Feierlicher Schlufsegen

(4,15-16)
(5,7-9)
(9,12)
(7,27)
(8,1)
(7,25)
(8,3)
(13,10)
(10,19-20)
(13,15)
(13,7)
(13,14)

(11,5-6)

(12,1)

(12,22-24)

— Der freigebige Gott hat die Fiille seiner Gaben den Weisen und Angese-
henen verborgen, den Unmiindigen und Kleinen aber offenbart:



Er wecke in euch Hunger und Durst nach seinem Reich und seiner Gerech-
tigkeit. Amen.
— Jesus Christus lebt als Bote und Unterpfand des Gottesreiches in unserer
Mitte:

Er gewihre euch Vergebung und Trost, Stirke und Freude, Wachsamkeit
und Liebe. Amen.
— Der Geist Christi ist vom Vater ausgegossen iiber die Christenheit und
alle Menschen:

Sein michtiges Erbarmen durchdringe und vollende die Schopfung Gottes
und die Werke der Menschen. Amen.

10. Einschaltungen sind zur Vertiefung des Themas an verschiedenen
Stellen des Ordo Missae méglich bzw. vorgesehen, nattirlich unter der Be-
dingung, dafl sie gut vorbereitet sind (z. B. Kyrie-Litanei, Akklamationen,
Fiirbitten, Memento im Kanon, Einleitung zum Gebet des Herrn, Embo-
lismus, Friedensgebet . . .).

Wahrend die Kirche selbst der Welt hilft oder von dieser vieles empféngt,
strebt die Kirche nach dem einen Ziel, nach der Ankunft des Reiches Gottes und
der Verwirklichung des Heiles der ganzen Menschheit.

Alles aber, was das Volk Gottes in der Zeit seiner irdischen Pilgerschaft der
Menschenfamilie an Gutem mitteilen kann, kommt letztlich daher, daB die Kirche
das ,allumfassende Sakrament des Heiles"” ist, welches das Geheimnis der
Liebe Gottes zu den Menschen zugleich offenbart und verwirklicht.

Gottes Wort, durch das alles geschaffen ist, ist selbst Fleisch geworden, um in
vollkommenem Menschsein alle zu retten und das All zusammenzufassen. Der
Herr ist das Ziel der menschlichen Geschichte, der Punkt, aufden hin alle Bestre-
bungen der Geschichte und der Kultur konvergieren, der Mittelpunkt der
Menschheit, die Freude aller Herzen und die Erfillung ihrer Sehnstichte. Ihn hat
der Vater von den Toten auferweckt, erhéht und zu seiner Rechten gesetzt; ihn
hat er zum Richter der Lebendigen und Toten bestellt. Von seinem Geist belebt
und geeint, schreiten wir der Vollendung der menschlichen Geschichte entge-
gen, die mit dem Plan seiner Liebe zusammenfallt: ,,alles in Christus dem Haupt
zusammenzufassen, was im Himmel und was auf Erden ist” (Eph 1,10).

Der Herr selbst spricht: ,Sieh, ich komme bald, und mein Lohn ist mit mir, ei-
nem jeden zu vergelten nach seinen Werken. Ich bin das Alpha und das Omega,
der Erste und der Letzte, Anfang und Ende“ (Apk 22,12—13).

II. Vatikanum, Past. Konst. liber die Kirche in der Welt von heute, Art. 45
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Liuten als Liturgie
Zum neuen Ritus der Glockenweihe

Dipl. Theol. Guido Fuchs

Mit dem seit Ende 1984 vorliegenden Faszikel De Benedictionibus des
Rituale Romanum! ist nun auch ein endgiiltiger neuer Ritus der Glocken-
weihe gegeben, nachdem im deutschen Sprachgebiet seit 1978 die Studien-
ausgabe des Benediktionale? bereits einen solchen Weiheritus enthielt, Si-
cherlich wird letzterer durch die Editio typica nicht einfach aufler Kraft
gesetzt, doch lassen sich durch einen Vergleich der beiden Riten nach lin-
gerem Gebrauch Anregungen und Veranderungsvorschlige fiir eine end-
giiltige deutsche Ausgabe finden. Ebenfalls 1984 erschien die Editio typica
des Caeremoniale Episcoporum, das auch in einem eigenen Kapitel die
Glockenweihe enthilt,? deren Verlauf die Ordnung des Rituale Romanum
zugrundeliegt. Mit der Erstellung des neuen Glockenweiheritus, wie er
sich in den genannten Biichern —im wesentlichen iibereinstimmend?? — fin-
det, wurde nicht nur der Verlauf der Weihe umgestaltet; der Ritus wie auch
die Glocke selbst erhielten eine andere theologische Deutung. Zwar fielen
die Waschung der Glocke und die Salbung mit Krankendl schon im Ponti-
ficale von 1962 weg, doch ihr apotropiischer Charakter hing der Glocke
nach wie vor an: ,Vor dem Klang der Glocken sollen zuriickweichen alle
Nachstellungen des Feindes, das Prasseln des Hagels, das Brausen der
Stiirme, das Ungestim der Gewitter; gemifigt sollen werden die feindli-
chen Donner, heilsam eingehalten werden das Wehen der Winde: Deine
michtige Hand schmettere nieder die Gewalten in der Luft, damit sie, so-
bald sie diese Glocke héren, zittern und die Flucht ergreifen vor dem auf
ihr gezeichneten Banner des heiligen Kreuzes Deines Sohnes . . .“%.

Erst in dem nachkonziliaren Ritus wurde diese apotropiische Deutung,
die in der Vergangenheit zu manchen Mifiverstindnissen gefiihrt hatte,’
weggelassen. Das heutige theologische Verstindnis der Glocke und ihrer
Weihe nach der neuen Ordnung soll im folgenden dargestellt werden.

1. Thre dlteste Verwendung als Signalinstrument® ist der Glocke nach
wie vor beibehalten, obgleich das Schlagen an eine , kelchférmig gebogene

! Rituale Romanum, Fasz. De Benedictionibus. Editio typica, typis polyglottis Vaticanis
1984; Caput XXX. Ordo benedictionis campanae, Art. 1032-1051, S. 395402 (= RR).

? Benediktionale. Studienausgabe fiir die katholischen Bistiimer des deutschen Sprachgebie-
tes. Hrsg. von den Liturgischen Instituten Salzburg, Trier, Ziirich. Ziirich/Freiburg/Wien
1978, Kap. 31, Glockenweihe, S. 160-166.

* Caeremoniale Episcoporum. Editio typica, typis Polyglottis Vaticanis MCMLXXXIV,
Pars VI, Cap. XVII: De benedictione campanae, Art. 1023-1032, S. 235 ff. (= CE).

** Auf Unterschiede wird am Ende des Aufsatzes hingewiesen.

* Vgl. Pontificale Romanum. Editio iuxta typicam, Taurini/Romae 1962, S. 177-180 (Gebet
$.179).

> Vgl. A. Perkmann, Art. ,,Glocke®, in: Handworterbuch des deutschen Aberglaubens,
hrsg. von H. Baechtold-Stiubli u. a., 10 Bde. (Berlin, Leipzig 1927/42), 111, S. 868-876.

¢ Vgl. die Bezeichnung ,,signum* fiir Glocke in den alten lateinischen Weiheriten.



Metallplatte*” in unserer von der Elektronik gesteuerten Zeit ana-
chronistisch anmutet. ,In erster Linie dienen Glocken dazu, den Beginn
des Gottesdienstes anzuzeigen und die Gliubigen zusammenzurufen.“®
Diese invitatorische Funktion klingt auch in der Begriiflung der zur Glok-
kenweihe versammelten Gemeinde nach der lateinischen Ausgabe an:
»Gratia Domini nostri Iesu Christi, caritas Dei, qui nos convocat in unam
Ecclesiam . . . sit cum omnibus vobis.*?

Zwar ist es Gott, der sein Volk zusammenruft,'° doch im tibertragenen
Sinn mag dies auch fiir die Glocke gelten: ,, . . . eorum sonus . . . plebem
congregat ad liturgicas actiones peragendas, . . .“!'. Gott ruft die Men-
schen durch den Klang der Glocke: , Misericors ipse concedat, ut illi quos
campanae clara resonantis voce in domum ecclesiae convocaverit, verbo,
quod audiunt, intentas praebeant aures.“!?

Die invitatorische Funktion der Glocke unterstreicht der fakultativ an-
gegebene Lesungstext Num 10, 1-10": ,,Der Herr sprach zu Mose: Mache
dir zwei silberne Trompeten! Sie sollen dir dazu dienen, die Gemeinde ein-
zuberufen.“ Auch im zweiten Segensgebet, das die Editio typica anbietet,
wird von der Einladung gesprochen; daff dabei jedoch zu mehr als einer
bloflen Versammlung gerufen wird, kommt in eben diesem Gebet sehr
schon zum Ausdruck: Gott lidt die Menschen ein, seiner Gottlichkeit teil-
haft zu werden.'* Auf diese tiefere Bedeutung der Einladung zielt letztlich
auch die Lesung aus Numeri ab, in der es zum Schluf} heifit: ,Das wird fiir
euren Gott ein Zeichen sein, das ihn an euch erinnert.

Die Glocken rufen also nicht nur zusammen, sie sind zugleich Sinnbild
fiir das stete Heilsangebot Gottes. Davon spricht auch ein weiterer ange-
botener Lesungstext aus Apg 2,36-39.41-42'%:  Denn euch und euren Kin-
dern gilt die Verheiflung und all denen in der Ferne, die der Herr, unser
Gott, herbeirufen wird.“

Der Ruf der Glocke soll uns auch daran erinnern, daf wir eine Familie
sind und als solche zusammenkommen.!® Die gemeinschaftsstirkende
Funktion des ,,Zusammenliutens® wurde auch in den alten Weiheriten er-

7 W. Reindell, Die Glocken der Kirche, in: K. F. Miiller/W. Blankenburg (Hrsg.), Leiturgia,
Handbuch des evangelischen Gottesdienstes, Bd. IV, Kassel 1961, S. 857-886; S. 859.

8 Benediktionale 160.

? RR 1038,

1% Vel. GL 640, ,Gott ruft sein Volk zusammen®.

1 RR 1039.

12 RR 1049.

1 Benediktionale 162; RR 1041 (ohne den neunten Vers).

14+ RR 1047.

15 RR 1041 (nicht im Benediktionale).

16 RR 1039.
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beten'”, und tatsichlich scheint sie auch heute noch ungebrochen, wenn
man die Freude und den Stolz betrachtet, womit eine Gemeinde ,ihre®
neuen Glocken in Empfang nimmt. So wird der neue Ritus im Benediktio-
nale auch sinnvoll unter ,Segnungen im Leben der Pfarrgemeinde® einge-
ordnet, wihrend er frither (Pontificale 1895'%) nach der Weihe der Altarge-
rate und vor der Segnung der Waffen eingereiht war.!?

2. Von dieser invitatorischen Bedeutung muf die signifikative Verwen-
dung der Glocken unterschieden werden, wenngleich auch dieses Lauten
dazu einlidt, in das Gebet der Kirche miteinzustimmen. ,,Eorum sonus
tempora orationis metitur . . . fideles monet de gravioribus eventibus qui
hanc Ecclesiae portionem (hanc civitatem) aut singulos fideles vel laetitia
vel dolore afficiunt.“?° ,Sie erklingen an den wichtigsten Lebensstationen
des Christen: u. a. Taufe, Hochzeit, Tod.“?! Da diese Anlisse jedoch auch
immer Feiern der ganzen Gemeinde sind, ist das Lauten zugleich auch eine
Einladung, an der gemeinsamen Feier teilzunehmen.

Es gilt auch, diese Zeichen nicht nur zur Kenntnis zu nehmen; wahre
christliche Haltung zeigt sich in der Teilnahme: ,,Domine Deus, qui fra-
trum dolores et gaudia nos doces participare, quo plenior fiat nostra dilec-
tepf %

Unter die zeichengebende Funktion der Glocke fillt auch das Liuten zu
bestimmten Abschnitten in der Messe, etwa zum Evangelium, wie es ver-
einzelt noch (oder wieder) geschieht,” und zu den Einsetzungsworten.
Hier muf allerdings das Lauten der Glocke (campana) vom Klingeln mit
der Schelle (campanula) unterschieden werden: richtet sich ersteres als
Mitteilung an Menschen, die sich auflerhalb der Kirche befinden, so dient
letzteres als Mahnung fir die Glaubigen im Gottesdienst, den ,Hohe-
punkt“, die Elevation nicht zu verpassen: ,Kurz vor der Konsekration
kann ein Altardiener ein Glockenzeichen geben: wo es Brauch ist, auch
beidesmal, wenn der Zelebrant dem Volk die konsekrierten Gestalten
zeigt.“* Eine Beibehaltung dieses Brauches ist heute iiberfliissig und zeugt
eher von einem Uberkommenen Liturgieverstindnis. Hingegen ist es
durchaus sinnvoll, wihrend der Einsetzungsworte und zum Evangelium

»Confortetur in Domino per illud populus tuus convocatus® Pontificale Romanum 1962,

S. 180.

18 Pontificale Romanum, Pars secunda. Mechelinae 1895, S. 297-310.

Im RR gehort die Glockenweihe zum dritten Teil, ,De benedictionibus rerum quae in do-

mibus ecclesiae ad usum liturgicam vel piae devotionis destinantur aut eriguntur.

20 RR 1039.

21 Benediktionale 161.

22 RR 1044.

» So im frinkischen Thundorf, wie mir der dortige Pfarrer berichtete. Vgl. auch J. A. Jung-
mann, Missarum Sollemnia I, Wien/Freiburg/Basel °1962, S. 562, Anm. 117,

* AEM 109.



ein Zeichen mit der Glocke zu geben, durch das den Menschen die Gegen-
wart Christi im Wort und Sakrament verktindigt wird.

Freilich ist es das Volk Gottes letztlich selbst, das zum Zeichen der Ge-
genwart Gottes unter den Menschen werden soll; dies driickt auch eine der
Bitten aus, die die Editio typica des Rituale Romanum angibt: ,Domine
Deus, qui nos, plebem tuam, signum perfectius vis fieri praesentiae tuae
apud homines.“%

3. Inseinem Werk ,,Missarum Sollemnia“ nennt Jungmann noch andere
Stellen der Eucharistiefeier, zu denen die Glocken gelautet wurden: so
withrend des Gloria in der Osternacht, wie es ja heute noch vielerorts ge-
schieht. Der Ordo ecclesiae Lateranensis (Mitte 12. Jahrhundert) bezeugt
dieses Lauten aus grofier Freude heraus: ,Gloria in excelsis, et statim om-
nia signa pro gaudio tantae sollemnitatis in classicum pulsentur.“*

Auf diese Funktion, der Freude Ausdruck zu verleithen, verweist im
neuen Weiheritus auch die Lesung 1 Chr 15,11-12.25-28; 16,1-2: ,So
brachte ganz Israel die Bundeslade des Herrn herauf unter groflem Jubel-
geschrei und unter dem Klang des Widderhorns, unter dem Lirm der
Trompeten und Zimbeln, beim Spiel der Harfen und Zithern.“%

Zum freudigen Charakter nicht nur des Glockenliutens sondern auch
der Glockenweihe gehért die Einschrinkung der Wahl des Tages der
Weihe, die das Caeremoniale macht: nicht am Aschermittwoch, nicht in
der Karwoche und nicht an Allerseelen.?® Vielmehr ist ein Tag zu wihlen,
an dem die Glaubigen in grofler Zahl zusammenkommen konnen, bevor-
zugt natirlich der Sonntag.?” Am Ende der Weihe konnen die Glocken
vom Zelebranten und von den Gliubigen ,,zum Zeichen der Freude“ ange-
schlagen bzw. geliutet werden.*

Doch auch die Freude, die am Tage der Weihe und beim Lauten der
Glocken zum Ausdruck kommt, soll nicht in sich selbst bleiben: vielmehr
soll sie vom Heilswerk Gottes kiinden.*!

4. Die Glocken waren und sind neben der Orgel durch ihre Klangmach-
tigkeit stets besonders geeignet, der Festfreude Ausdruck zu verleihen; so
erténen sie auch beim Einzug einer Pilgerschar in die Kirche und wahrend

2 RR 1044.

2% Zitlert nach Jungmann, a. a. O. Bd. I, S. 165, Anm. 22.

7 Benediktionale 162; RR 1041.

28 CE 1024. Hinter dem Verbot des Glockenldutens und damit auch der Glockenweihe in der
Karwoche steckt wohl das ,, Baumstarksche Gesetz“ (Von der Erhaltung des Alten in litur-
gisch hochwertiger Zeit): die Verwendung der Klappern und Ratschen scheint eine litur-
gisch dltere Tradition zu sein.

29 Ebd.

30 RR 1050.

31 RR 1044.
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des Gesanges des Te Deum.’” Es mag dafiir aber noch einen weiteren
Grund fiir das Liuten zu diesem Hymnus geben, denn es gibt einen Zu-
sammenhang zwischen dem Gesang des Te Deum und dem Liuten der
Glocken: bekanntlich greift dieser Hymnus das Trisagion der Engel nach
Jes 6 auf, in welches das Erdenrund, der ganze Himmel miteinschwingt.
Zum Sanctus, zu dem die Menschen, wie es am Ende jeder Prifation heifit,
ihre Stimmen mit denen der Engel vereinen, wurden frither ndmlich eben-
falls Glocken geliutet — so in England, wo es eigene ,sanctus-bells“ gab.?
Méglicherweise ist das Lauten der Glocken hier gedacht als ein Einschwin-
gen und Einstimmen in das Lob der ganzen Schopfung auf ihren Schopfer
und Erloser.

Der grofle Lobpreis ist auch das Thema des Psalms 150, des einzigen
Psalms, der nach der Ordnung des Benediktionale noch gesungen wird.**
Zwar scheint der Grund fiir seine Stellung innerhalb der Glockenweihe
leicht auszumachen, als in der Aufzahlung der Instrumente, die zum Lob
Gottes erklingen sollen, auch die den Glocken dhnlichen Zimbeln genannt
werden (obgleich diese zur Zeit der Entstehung dieses Psalms cher den
heutigen Becken glichen als den Glocken); doch das grofie Thema des Lo-
bes kommt auch in anderen Texten der Weiheliturgie zum Ausdruck:

»Herr des Himmels und der Erde, dich preist deine Schépfung. Im Him-
mel und auf der Erde erschallt dein Lob. Voll Vertrauen bitten wir dich:
Segne diese Glocke(n), die dein Lob kiindet (kiinden).“*> Auch der Le-
sungstext Offb 19,5-9 greift diesen Gedanken des allumfassenden Jubels
iiber die Erlésung auf: ,Da horte ich etwas wie den Ruf einer groflen Schar
und wie das Rauschen gewaltiger Wassermassen und wie das Rollen mich-
tiger Donner: Halleluja! Der Herr ist Konig geworden, unser Gott, der
Herrscher iiber die ganze Schopfung. Wir wollen uns freuen und jubeln
und ihm die Ehre erweisen.“*

Doch auch dieses Einschwingen der Glocken in das Lob der Schopfung
kann nur ein Sinnbild fiir das Lobopfer sein, das die Gemeinde in der Feier
der Mysterien darbringt: ,, Te ergo, Domine, deprecamur, ut, campanae so-
nitu advocante, fideles tui ad ecclesiam festina exsultatione concurrant et
in Apostolorum doctrina, in fraterna concordia, in fractione panis et in
oratione perseverantes, cor unum fiant et anima una, ad laudem gloriae
tuae. ¥

32 Vel. dazu H. Scherl, Festtagsliuten am Dom zu Miinster, in: Monasterium, Domfestschrift
Minster, hrsg. von A. Schroer, Minster 1966, S. 221-247.

» Vel. Anm. 26.

3 Nach der lateinischen Ordnung wird als Responsorium auch Ps 28 (29) angeboten, des wei-
teren Ps 149 als Gesang nach dem Weihegebet.

5 Benediktionale 164.

% Benediktionale 162 (nicht im Rituale Romanum).

¥ RR 1046.



Der im lateinischen Ritus diesem Gebet anschlielende Psalm 149 greift
diesen Gedanken ebenfalls auf: ,,Sein Lob erschalle in der Gemeinde der
Frommen.“*® Dieses Lob der Gemeinde unterscheidet sich eben insofern
vom Lob der Schépfung, als es nicht nur ,objective et realiter”, sondern als
genuin christliches Lob ,effective et verbaliter geschieht:*” ,Deinen Tod,
o Herr, verkiinden wir, und deine Auferstehung preisen wir, bis du
kommst in Herrlichkeit.“

5. An dieser Verkiindigung nehmen auch die Glocken teil. So kiindet
das ,,Angelus-Liuten® nicht von einer bestimmten Uhrzeit — das auch —,
sondern den Menschen, die es héren und verstehen, von der Menschwer-
dung des Gottessohnes. Solchermaflen ist die Glocke ein echtes Symbol:
sie spricht verhiillt und offen zugleich vom Heilswerk Gottes.

Von dieser offenen und verborgenen Verkiindigung zugleich sprechen
innerhalb der Weiheliturgie auch die Lesungen Mk 4,11-12. 23-25 und Mt
13,11-17%: ,Euch ist es gegeben, die Geheimnisse des Himmelreiches zu
erkennen.“ Verkiindigung ist aber auch der Inhalt weiterer zur Auswahl
gestellter Lesungen: ,Mt 3,1-11; Mk 1,1-8; Jes 40,1-5.9-11.

Schlieflich weist auch die fakultative Chrisamsalbung*! auf die sinnbild-
liche Teilhabe der Glocken am priesterlichen Dienst der Verkiindigung hin
(1 Petr 2,9); auch die vier Stellen, an denen die Glocken gesalbt werden,
deuten auf die vier Himmelsrichtungen, die ganze Welt also, der das Evan-
gelium verkiindet werden soll. Im Benediktionale wird als Lied zur Er6ff-
nung GL 263 vorgeschlagen, ,Dein Lob, Herr, ruft der Himmel aus®, das
Ps 19 in Liedform aufgreift. Hier wird ebenfalls vom Schall, der in die Welt
hinausgeht (vgl. 19,5), gesprochen.* Traditionell wird dieser Vers von der
Ausbreitung des Evangeliums verstanden.*

Grofere Abweichungen voneinander gibt es in den beiden vorliegenden
Glockenweiheriten nicht, wenn man davon absieht, daff nach der Ordnung
des Benediktionale die Fiirbitten erst nach der Weihe ihren Platz haben,
wihrend sie im Rituale Romanum sinnvollerweise den Wortgottesdienst
vor Beginn des sakramentalen Teiles beschlielen.

Neben der jeweilig unterschiedlichen Auswahl an Gebeten und Lesun-
gen finden sich im lateinischen Ritus neben Psalm 150 noch zwe1 weitere
Psalmen: neben dem bereits erwihnten Psalm 149, der als Begleitgesang

3% RR 1048.

3 0. Séhngen, Theologische Grundlagen der Kirchenmusik, in: K. F. Miiller/W. Blanken-
burg (Hrsg.), Leiturgia. Handbuch des evangelischen Gottesdienstes Bd. IV, Kassel 1961,
S.2-266; S 227.

40 RR 1041; Benediktionale 162 (ohne Mk 1).

4 Benediktionale 164; nicht im Rituale Romanum.

42 Benediktionale 166.

* So am Hochfest Peter und Paul (29. VI.) als Responsorium.
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der ausdeutenden Riten gesungen wird, wird als moglicher Antwortpsalm
nach der Lesung noch Psalm 29 (29) angeboten, der bei der Glockenweihe
traditionell seinen Platz hat:* ,Vox Domini in virtute, vox Domini in
magnificentia.®

Wesentlicher als die jeweiligen Abweichungen voneinander im Verlauf
scheinen mir die Unterschiede in der theologischen Deutung der Glocken
und ihrer Weihe zu sein: in den Gebeten des lateinischen Ritus wird immer
wieder ausdriicklich der Bezug der Glocke und ihrer Verwendung zur Ge-
meinde und ihrem Dienst hergestellt. Wie auch immer das Liuten der
Glocken gedeutet werden mag, es ist letztlich nur ein Symbol fiir das Han-
deln Gottes an uns und unseren Dienst an ihm und den Menschen. Dies
kommt in der deutschen Ausgabe leider nicht so deutlich zum Ausdruck.

Zum Schluf sei noch erwihnt, daff innerhalb der Revision der Agende
IV ,Einweihungshandlungen® seit 1977 auch ein Neuentwurf der Glok-
kenweihe fiir evangelisch-lutherische Kirchen und Gemeinden vorliegt.*
Zwar wird der Rahmen der Glockenweihe gegentiber der Ordnung der
bislang noch giiltigen Agende beibehalten, doch innerhalb des Ablaufes
gibt es manche Anderungen: die bisherige Lesung, 1 Kor 13,1-8 (,, Wenn
ich mit Menschen- und mit Engelzungen redete, und hitte der Liebe nicht,
so wire ich ein tonend Erz oder eine klingende Schelle“) wurde zugunsten
von Jes 62,1012 aufgegeben. Das Evangelium Lk 10,38-42 (,,Eins aber ist
not*) entfillt.

Im Weihegebet wird die invitatorische und signifikative Bedeutung der
Glocke angesprochen: , Allmachtiger, ewiger Gott: gib, daf} diese Glocken
allezeit deine Ehre verkiindigen und deine Gemeinde zum Gottesdienst
versammeln. Lafl sie nicht vergeblich rufen und zum Gebet mahnen. Wenn
sie Zeit und Stunde angeben (und wenn sie tiber den Grabern erklingen),
laf} sie uns erinnern an die Ewigkeit.“ Thr Einstimmen in das Lob der
Schopfung kommt eindrucksvoll nach der Ankiindigung der Bestmmung
und Inschrift der Glocke zum Ausdruck: ,Nach jeweils kurzem Liuten
der einzelnen Glocken kann das volle Geldut erklingen; dabei beginnt zu-
nichst die kleinste Glocke, die anderen setzen im Abstand von 20-30
Schligen ein. Wenn das volle Gelaut erreicht ist, kann die Gemeinde ein
Lob- und Danklied singen.“ Von ihrer Teilnahme an der Verkiindigung
spricht die neue Lesung: ,Saget der Tochter Zion: Siehe, dein Heil kommt!
Man wird sie nennen ,Heiliges Volk®, ,Erloste des Herrn®, und dich wird
man nennen ,Gesuchte® und ,Nicht mehr verlassene Stadt.“

Uber ihre zeichengebende Funktion hinaus, zu der sie heute leider allzu-
haufig reduziert wird, hat die Glocke also eine tiefe symbolische Bedeu-

* Dadurch wurde im Lustrationsritus der apotropiische Charakter noch verstirkt.
# Einweihungshandlungen. Agende fiir evangelisch-lutherische Kirchen und Gemeinden,

Bd. IV, Teil 3 (= Reihe Gottesdienst 7), Hamburg 1977, S. 30-32.



tung, innerhalb und auflerhalb der Eucharistiefeier — doch immer ist ihr
Liuten Liturgie: Dienst des Lobes Gottes und Kiinden vom Werk der Er-
16sung an uns Menschen.

Als Teilnehmer am Amt Christi, des Priesters, Propheten und Kénigs, haben
die Laien ihren aktiven Anteil am Leben und Tun der Kirche. Innerhalb der Ge-
meinschaften der Kirche ist ihr Tun so notwendig, daB ohne dieses auch das
Apostolat der Hirten meist nicht zu seiner vollen Wirkung kommen kann. Denn
wie jene Manner und Frauen, die Paulus in der Verkiindigung des Evangeliums
unterstiitzt haben (vgl. Apg 18,18-26; Rom 16,3), ergénzen Laien von wahrhaft
apostolischer Einstellung, was ihren Bridern fehlt; sie stérken geistig die Hirten
und das ubrige glaubige Volk (vgl. 1 Kor 16,17—18). Durch tatige Teilnahme am
liturgischen Leben ihrer Gemeinschaft genéhrt, nehmen sie ja angelegentlich an
deren apostolischen Werken teil. Menschen, die vielleicht weit abseits stehen,
fihren sie der Kirche zu. Angestrengt arbeiten sie an der Weitergabe des Wortes
Gottes mit, vor allem durch katechetische Unterweisung. Durch ihre Sachkennt-
nis machen sie die Seelsorge und die Verwaltung der kirchlichen Giter wirk-
samer.

Die Pfarrei bietet ein augenscheinliches Beispiel flir das gemeinschaftliche
Apostolat; was immer sie inihrem Raum an menschlichen Unterschiedlichkeiten
vorfindet, schlieBt sie zusammen und fligt es dem Ganzen der Kirche ein.

Aus: Il. Vatikanum, Dekret Uber das Laienapostolat, Art. 10
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Priester und Festtage
Prof. DDr. Ekkart Sauser

1. Zur gegenwirtigen Praxis

Wenn es sich nicht gerade um die hochsten Feste des Kirchenjahres han-
delt, gehen heute die Festtage im Leben eines Priesters und Seelsorgers ir-
gendwie ,unter”. — Das heiflt ganz konkret: Die Feste werden in Euchari-
stiefeier und Stundengebet ,begangen®, aber ,,dann” oder ,,davor® existie-
ren sie mehr oder weniger nicht mehr, da ist dieser Tag genauso wie jeder
andere auch. Man kann also weithin nicht mehr von ,Fest-Tagen®, son-
dern héchstens von ,Fest-Stunden®, besser noch von einer , Feststunde
sprechen, wenn man die Zeitdauer von heiliger Messe und Stundengebet
»zusammenzahlt“. Dies wiederum hat zur Folge, daf solche verkirzte
Festzeiten wie ein ,erratischer Block® in der ,Gegend“ stehen, bezie-
hungslos im Tage ,herumgeistern®, denn: Sinn und Grofie erschliefien sich
einem Priester wie auch jedem Glaubenden eigentlich erst dann, wenn der
Festtag in der Tat unverkiirzt Festtag bleibt, was besagen will: Ein Festtag
kann nur in Wahrheit leben, wenn er sich iber den ganzen Tag hin ,entfal-

ten® kann, wobei nattirlich Eucharistie und Stundengebet die besonderen
Hohepunkte bilden.

2. Uberwindung der gegenwirtigen ,,Festtagsreduktion®

Es erscheint also als ein dringliches Anliegen, dafl zunichst einmal bei
Priestern, und dann von dort ausstrahlend auf die ganze Gemeinde, auch
die ,kleinen® Festtage des Kirchenjahres (Darstellung des Herrn, Verkiin-
digung des Herrn, Johannes d. T, Peter und Paul, Christi Verklarung, Ma-
rid Geburt, Kreuzerhohung, um nur einige Beispiele zu nennen) den gan-
zen Tag gefeiert werden, alle Stunden des betreffenden Tages ihr ganz be-
sonderes Geprage verleihen. Das heifit nochmals: So sehr Eucharistiefeier
und Stundengebet die ,,Herzzeiten der Feier eines solchen Tages sind, so
sehr muf} der Geist dieses Tages auch die anderen Stunden erfullen — hl.
Messe und Stundengebet allein wiren da ,zu wenig®.

3. Beispiele von Formen einer ganztigigen Feier

An erster Stelle wire hier zu nennen eine , Festtagsruhe®, die die leider
fast schon gewohnliche Alltagshektik ablost. Selbst dort, wo vom norma-
len Alltagspensum nichts gestrichen werden kann, sollte alles mit groflerer
Ruhe, Bedachtheit, Freundlichkeit geschehen. Ich bin uberzeugt, dafl sich
dieser ,Geist” mit einigem Bemihen in solchen Zeiten etwas ausbreiten
kann. — Sodann scheint es mir von Wichtigkeit, daff man als Priester be-
strebt ist, die Vorbereitung und Nachbereitung der Eucharistiefeier etwas
bewufiter zu gestalten. Das heifit: An Festen sollte man nicht im ,letzten
Augenblick® in die Sakristei ,,gestiirzt“ kommen — und auch nicht ,még-
lichst bald aus dem Tempel entflichen®. Vielmehr sei angeregt, gerade die



Zeit vor Beginn der hl. Messe etwas mehr in Ruhe zu ,genieflen®. — Eng
damit zusammenhingt auch die Art und Weise, wie man an diesen Tagen
das Stundengebet verrichtet. Wenn méglich, dann sei empfohlen, zu diesen
Anlissen das Brevier im gottesdienstlichen Raum zu beten — und zwar
moglichst verteilt Gber den ganzen Tag. Gerade diese Verteilung bringt es
auch mit sich, dafl eben der ganze Tag ins Festgeschehen mit einbezogen
wird. Also: Die Laudes mdglichst vor Beginn der Liturgie, eine der kleinen
Horen etwa am Mittag, die Vesper wiederum am spaten Nachmittag. — Als
{iberaus entscheidend jedoch halte ich dafir, dafl man wahrend des Tages
sich auf das jeweilige Festgeheimnis besinnt, gleichsam den Inhalt des Fe-
stes immer wieder in sich ,einatmet®, kurz, bewuflt-unbewufit aus ihm
lebt. — Dies ist aber wiederum nur méglich, wenn eine Einstimmung auf
das Geheimnis des Festes nicht erst am Tage selbst, sondern bereits am
Vorabend geschieht. Ich mochte dies die Aktivierung der ,Vigilgesin-
nung“ nennen. — Aber es sollte nicht blof} beim ,, Bedenken® bleiben. Aus
den Gedanken heraus, die einen beseelen und beleben, ergibt sich dann die
eine oder andere Tat, gleichsam als Frucht der festtiglichen, meditativen
Gesinnung. — Dazu noch einige Beispiele: An Darstellung des Herrn
koénnte es sein der Gedanke der Erwartung des Herrn und daraus des Zu-
gehens auf die Menschen, um in ihnen Christus zu begegnen; an Verkiindi-
gung des Herrn wire es der bewuf$te Glaube an das Kommen des Erlésers
— auch heute noch, und eine Gesinnung, die versucht, jeden Menschen als
Erlosten anzunehmen; an Johannes d. T. kénnte die Besinnung auf die Be-
reitung der Wege fiir den Herrn heute stehen und eine ganz konkrete Weg-
bereitung; zu Peter und Paul sollte der Kirche besonders gedacht werden
und der Versuch stehen, an diesem Feste Verbundenheit mit der Kirche zu
iiben; an Verklirung konnte es zu einer bewufiteren Bejahung auch des
Wunderbaren heute kommen; Marii Geburt konnte der Anlafl sein, den
Menschen in seiner Mitwirksamkeit am Heile zu werten und die guten Ta-
ten ganz bewufit im Rahmen der Mitwirksamkeit an der Erlésung zu ,,ver-
stehen®; Kreuzerhohung schliefllich wire die Gelegenheit, das Kreuz als
Zeichen der Zuversicht lebendiger zu sehen, das iiber allem hoch aufge-
richtet erscheint.

Der Dienst der Priester verlangt in ganz besonderer Weise, daB sie sich dieser Welt nicht
gleichférmig machen; er erfordert aber zugleich, daB sie in dieser Welt mitten unter den
Menschen leben, daB sie wie gute Hirten ihre Herde kennen und auch die heimzuholen
suchen, die auBerhalb stehen, damit sie Christi Stimme héren und eine Herde und ein Hirt
sei. Dabei helfen ihnen gerade jene Eigenschaften viel, die zu Recht in der menschlichen
Gesellschaft sehr geschéatzt sind: Herzensgute, Aufnchtlgkelt Charakterfestigkeit und
Ausdauer, unbestechlicher Gerechtigkeitssinn, gute Umgangsformen und Ahnliches, das
der Apostel Paulus empfiehlt: ,Was wahr ist, was ehrwiirdig und recht, was lauter, liebens-
wert und ansprechend, Uiberhaupt was Tugend ist und Lob verdient, darauf seid bedacht*

Phil 4, 8).
( ) Aus: |l. Vatikanum, Dekret Giber Dienst und Leben der Priester, Art. 3
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Buchbesprechungen

Martin Haselbock, MESSE. Liturgische Gesinge. Dreistimmig gemischter Chor
und Orgelpositiv (Klavier, Cembalo), Doblinger (4658).

Martin Haselbock ist einer der bekanntesten Konzertorganisten der jiingeren Ge-
neration in Osterreich. Diese Messe hat er im Auftrag des ORF 1983 fertiggestellt
und ist am 5. Juni desselben Jahres auch uraufgefihrt worden.
Haselbéck bindet sich an keinen Stil, sondern komponiert freitonal, obwohl er Bi-
tonalitit und Cluster verwendet. Im Gloria ist die Vaterschaft des Jazzmusikers
freilich unverkennbar, und so diirfte tiberhaupt die Grundeinstellung dieses Wer-
kes Spielfreude sein. Der Chor ist hochst einfach gehalten. Zwei Frauenstimmen
steht eine Minnerstimme gegentiber, die oft auch unisono gefiihrt sind (so im Glo-
ria auf weite Strecken, und auch im Credo, wo er [wie ein Organist] einmal eine
Stimme allein singen liflt und dann wieder alle). Gegeniiber der musikalischen
Funktion der Orgel, die eigentlich das Geschehen beherrscht, tritt der Chor in den
Hintergrund; er ist manchmal ziemlich diberflssig. Mit einiger Geduld diirfte es
fiir einen Chor nicht schwer sein, die Intervalle einzulernen, obwohl Haselbock
nicht mit ibermafligen Quarten spart. Haselbock vertont die Texte nach der amtli-
chen liturgischen Ubersetzung (samt dem apostolischen Credo), erlaubt sich aber
manche Freiheiten (eine unerhebliche: Im Gloria statt Geist: Geiste); so z. B. im
Credo a3t er aus: am dritten Tage; Gottes, des allmdchtigen (Vaters); auch im
Sanctus ist er sehr grofizigig (unerheblich: Hosannah statt Hosanna): Herr, Gott,
statt Gott, Herr . . .; der Méchte . . . statt aller Méichte; Himmel und Erde sind er-
fillt statt Evfiillt sind Himmel und Erde: Ich bestreite nicht, daf} der Komponist die
Freiheit hat, den Text zu adaptieren, aber ist es hier wirklich notig?
Ein reizvoller Effekt ist es, wenn beim Gloria Claves (ein rhythmisches Holz-
instrument) mitwirken, oder wenn das Agnus Dei mit dem Klang der Altarglocke
beginnt.
Ich mufl leider zugeben, dafl mir der Zugang zu dieser Komposition fehlt, obwohl
es ihr nicht an Originalitaten mangelt. Doch die freitonale Technik ist doch etwas
zu Verschwommenes, wenn sie auch mit Elementen des Jazz oder mit Techniken
von Olivier Messiaen (ein Lehrer Haselbdcks) aufgefrischt ist. So sehr es bedauer-
lich ist, dafl moderne Musik im Gottesdienst zu wenig Raum hat und von vielen
nicht angenommen wird, und man deshalb den Mut des Komponisten begriifien
und bewundern muf}, so steht doch die Qualitit der Komposition nicht recht im
Verhaltnis zur Miihe einer Auffithrung.

Fr. Petrus Eder OSB

Alfred Bamer / Hans Bauernfeind, KIRCHENLIEDSATZE. Lieder aus dem Got-
teslob. Im Satz fiir drei gleiche Stimmen, Doblinger (4653).

Ein Satz fir Frauen- oder Mannerchor (und gleichartige Besetzungen) ist eine ei-
gene Gattung fir sich, die eigene Kunstfertigkeit verlangt. Doblinger hat auch hier
friher erschienene Einzelblatter in einem Heft verbunden. Die Sitze teilen sich Al-
fred Bamer (GL 158, 179, 186, 218, 223, 224, 229, 262, 266, 269, 483, 547, 551, 589,
595, 662, 852, 905 und 920) und Hans Banernfeind (GL 230, 248, 263, 265, 267, 275
und 643). Aufler GL 643 und 265 sind alle Sitze in der Tonart des Gotteslob (des-
halb liegen sie nicht hoch), lediglich die tiefe Stimme geht manchmal bis zum e (wo
aber ein ossia-Vorschlag angegeben ist). Die Sitze sind alle anspruchslos und ein-
fach, ja beinahe asketisch und niichtern.

Fr. Petrus Eder OSB



Augustinus Franz Kropfreiter, MAGNIFICAT fiir gemischten Chor und 15 Bla-
ser. Klavierauszug, Doblinger (4657).

In honovem beatissimae Mariae virginis iiberschreibt Kropfreiter dieses Magnifi-
cat, das auch entsprechend reprisentativ gehalten ist.

Die Auffiihrungsdauer betrigt ca. 17 Minuten. Den lateinischen Text gliedert er in
fiinf Teile. Nicht nur in der Besetzung schlieft das Werk an Bruckners e-Moll-
Messe an — auch in der Schwierigkeit. Der Chor ist vier- bis sechsstimmig, scheut
extreme Lagen nicht und ist auch schwer gefiihrt. Das Blasorchester erfordert Kén-
ner, Melismen und Flatterzungen sind nichts fiir Dorfmusikanten.

1 Benedictio — nicht nur der lingste, sondern auch der schwierigste Abschnitt.
Nach einer Einleitung, die an den 4. Psalmton erinnert, der dreimal wiederholt
wird, folgt der schnelle Hauptteil, der aus homophonen Rufen iiber bewegtem Bla-
seruntergrund besteht. Diese Rufe werden unterbrochen durch imitatorische zwei-
bis vierstimmige Teile, sowie durch Unisono-Partien, die thematisch auf den vier-
ten Psalmton zuriickgehen. Auch die imitatorischen Teile lassen sich auf Psalmtone
(nach der feierlichen Melodie) zuriickfithren. Der Satz wird abgeschlossen durch
einen zweistimmigen Kanon, der auf die Unisonostelle thematisch zuriickgeht.
Das ganze Stiick erzielt aus dem Wechsel von homophonen, bitonalen und imitato-
rischen Abschnitten mitreiflende Effekte.

I Aria canonica — Misericordia (das et ist ausgelassen) ejus a progenie in progenies
timentibus eum. Dieser Vers wird von zwei Solosopranen tiber dem Fundament
der hohen Bliser ausgefiihrt. Der knappe Satz besteht aus einem Kanon der Sep-
time und der Sekund.

Il Fuga interrotta — Fecit potentiam bis et exaltavit. Der Titel besagt, dafl es sich
um eine Fuge mit selbstindigen Zwischenspielen handelt. Genauer gesagt, beginnt
dieser Satz schon mit einem Zwischenspiel, nimlich mit einem erregten Flatterzun-
genakkord. Die Exposition wird durch immer linger werdende Zwischenspiele un-
terbrochen und durch ein abstiirzendes Motiv abgeschlossen. Bereits hier wendet
Kropfreiter die Technik der Engfithrung an. Nach einem ruhigen Mittelteil (er ex-
altavit) folgt eine kurze Reprise in doppelter Engfithrung.

IV Consolatio — Suscepit Israel, ein ruhiger a-Capella-Satz, der durch ausdrucks-
volle Bliserzwischenspiele getrennt ist. Erst bei Sicut locutus vereinigen sich Chor
und Blaser zu einem grofien Crescendo.

V Adoratio — Gloria Patri. Die Angabe Langsam, misterioso erinnert, wie die wei-
chen Akkorde, an Bruckner. Darauf folgt die Wiederholung der Einleitung des er-
sten Teils, die (selbsterfundene) Choralmelodie.

Das Magnificat Kropfreiters steht im Grenzbereich zwischen liturgischer und
geistlicher Musik. Es ist fiir Gottesdienst wie fiir Konzert brauchbar, allerdings nur
von guten Chorsingern und professionellen Instrumentalisten ausfithrbar. Wenn-
gleich es die Besetzung mit Bruckners e-Moll-Messe teilt, scheint es doch eher eine
Ausfiihrung in einer grofen Kirche als im Freien nahezulegen, nicht zuletzt wegen
des kammermusikalischen zweiten Satzes.

Fr. Petrus Eder OSB

Augustinus Franz Kropfreiter, DEUTSCHE MESSE fiir Oberstimmen und Orgel.
Orgelpartitur, Doblinger (4659).

In diesem technisch anspruchslosen Werk — die Besetzung besteht aus einem drei-
bis vierstimmigen Frauen- oder Knabenchor, begleitet von einem schlichten Or-

gelpart — zieht einer der renommiertesten Kirchenkomponisten Osterreichs die
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Summe seiner musikalischen Erfahrung. Es ist dies nicht nur eines seiner jiingsten
Werke (entstanden 1985), sondern auch eines seiner kompaktesten. Die Gegen-
sitze der musikalischen Behandlung, die seine fritheren Kompositionen oft ausein-
anderfallen lieen, sind hier durch musikalische Logik zu einer Einheit zusammen-
geschmolzen. Nur einem guten Musikgeschichtekenner fillt das groffe Vorbild auf,
das an diesem Werk Pate gestanden ist (freilich, ohne dafl es eine platte Nach-
ahmung bewirkt hitte). Es handelt sich um Anton Bruckner. Er ist spirbar in den
misterioso-Sitzen, in den aus einem Orgelpunkt herauswachsenden Klingen, in
den rhythmischen Ostinati, dem Wechsel von polyphonischem Gewebe und ho-
mophonen Einwiirfen. Nicht minder ist der Einfluff der gregorianischen Melodik
und des Oktoechos spurbar.

Kropfreiter hat die Texte des Ordinariums nach den deutschen liturgischen Texten
komponiert, einschliefilich des apostolischen Glaubensbekenntnisses. Lediglich im
Gloria lafit er einmal die Stelle . . . und du allein . . . aus. Textwiederholungen sind
selten.

Das Kyrie (langsam) ist ein sehr innerlicher Satz in dorischer Tonart, die nur an der
Schluffkadenz schmerzhaft durchbrochen wird. Aus einem langgezogenen Orgel-
punkt entwickelt sich ein kontrapunktischer Chorsatz, der sich auf ein schlichtes
zweitoniges Motiv zuriickfiithren 1ift. Das Gloria besteht in Anlehnung an klassi-
sche Formen aus drei Teilen. Nach einem rhythmischen ersten Teil folgt der kon-
trastierende imitatorische zweite Teil (in halbem Tempo) (= du nimmst hinweg),
der gefolgt wird von der Wiederholung des ersten Teiles (Denn du allein). In der
Praxis kommt es dann darauf an, den Gegensatz dieser drei Teile gut heraus-
zuarbeiten.

Das Credo (105 Takte) ist ebenfalls dreiteilig. Allerdings steht formal nicht das In-
carnatus oder Crucifixus im Mittelpunkt, sondern das Resurrexit. Die Aufienteile
sind je zweiteilig. Auf einen homophon deklamierenden Teil (Ich glaube an Gott
bzw. den HL. Geist) folgt ein imitatorischer Teil (Empfangen bzw. und das ewige
Leben), der das zweite Mal allerdings variiert ist und durch eine Amen-Coda abge-
schlossen wird. Im Mittelteil umschlieit ein rhythmisch-schwerstampfender
Chorsatz iiber einem Orgelbafl-Ostinato (gelitten bzw. von dort wird er kommen)
einen imitatorischen Mittelteil (zuferstanden), der mit dem empfangen thematisch
verwandt ist. Es ist klar ersichtlich, daf hinter dem formalen Aufbau eine be-
stimmte theologische Konzeption steht: Die Auferstehung als Zentrum christli-
cher Verkiindigung. Zur Problematik eines von einem Chor gesungenen Credo
mochte ich nur bemerken, daf Credo nicht nur Bekenntnis ist, sondern auch Ver-
kiindigung und Lobpreis. Offensichtlich ist das Bedurfnis nach einem durchkom-
ponierten Credo noch immer grofi.

Das Sanctus-Benedictus gewinnt durch die wechselnde Behandlung der Ab-
schnitte: Sanctus — imitatorisch, Erfiillt sind — homophon, Hosanna — unisono,
Hochgelobt — homophon, Hosanna — unisono die Struktur. Heikel ist jene Stelle,
wo der Chor nach einem G-Dur-Akkord frei in der Mediante Es-Dur einsetzen
muf. Der Komponist lifit die Moglichkeit, mit der Orgel den Akkord anzugeben;
es ist jedoch klar, dafl man nach Méglichkeit darauf verzichten soll. Das Agnus Dei
ist dreiteilig gearbeitet als ein auskomponiertes Crescendo zum Gib uns deinen
Frieden hin, das das Amen des Gloria wiederholt.

Kropfreiter hat hier offensichtlich auf bescheidene Verhiltnisse Riicksicht genom-
men — die Chorstimmen iibersteigen nicht das a” und weisen keine schwierigen
Stimmfiihrungen auf. Nichtsdestoweniger ist es eine seiner besten Kompositionen,
die aus echt religidsem Geist geboren 1st und sich musikalischen Gegebenheiten



stellt. Sie ldfit sich nicht auf Experimente ein, die allein den Schreibtischen von Li-
turgiefachminnern entsprungen sind, wie z. B. Wechselgesang Volk—Chor (der
ganz einfach daran scheitert, weil das Volk nicht die nétige musikalische Ubung
besitzt). Statt dessen versucht er, die musikalischen Formen von innen heraus, d. h.
aus Musik und aus Text zu beleben. Das ist ihm von meiner Sicht aus gelungen.
Fr. Petrus Eder OSB

Peter Planyavsky u. a., LIEDER AUS DEM GOTTESLOB im Satz fiir gemisch-
ten Chor drei- und vierstimmig, Doblinger

— Marienlieder (4656)

— Weihnachten (4654)

— Lob und Dank. Bitte und Vertrauen (4655).

Der Verlag Doblinger stellt in diesen drei Heftchen Kirchenliedsitze zusammen,
die bereits frither als Einzelblitter in der Reihe ,Kirchenliedsitze“ erschienen sind
( 3 Hefte dieser Art, Advent, Passion, Meflgesinge, wurden bereits in HID 1985/4
besprochen). Es sind hier fast alle bekannten 6sterreichischen Kirchenmusiker ver-
treten.

Hans Bauernfeind, einer der Ahnherren der 6sterreichischen Kirchenmusik, ist mit
schlichten vierstimmigen Sitzen zu GL 262, 263, 265, 267, 275 und 643 vertreten.
Seine Sitze sind konservativ, mit einigen Dissonanzen angereichert, und immer li-
near empfunden.

Alfred Bamer hat vierstimmige Sitze zu GL 262, 266, 269, 589, 595 geschaffen.
Seine Sitze sind im stilo antico geschrieben, mit einigen Modernismen angereich-
ert, die allerdings nicht immer iiberzeugend klingen.

Erich Romanousky, der erfahrene Wiener Kirchenmusiker und Pidagoge, hat vier-
stimmige Sitze zu GL 136, 817, 669, 584 und 842, sowie dreistimmige zu GL 136,
872, 669, 584 und 842 geschaffen. Seine Sitze sind sehr reich an Durchgangsnoten,
bei der Vertonung von GL 669 (¢4) finde ich die Durchgangsnoten sogar stérend.
Wunderschon sind die beiden Sitze zum Weihnachtsfest, insbesonders das schwie-
rige GL 817. Warum bei GL 842 die Melodie in Takt 13 verindert werden muflte,
ist mir ritselhaft. Bei GL 842 versteckt sich in der dreistimmigen Fassung ganz be-
scheiden ein Kanon zwischen Ober- und Unterstimme — welche kontrapunktische
Meisterschaft!

Aungustinus Franz Kropfreiter gehdrt zu den Hauptlieferanten; aus seiner Feder
stammen : GL 258, 303, 307, 583, 588, 705, 838, 839, 840 und 848 (alle sowohl drei-
als auch vierstimmig ausgefiihrt). Kropfreiter beweist hier einen grofien Sinn fiir
Farben (besonders GL 583), mit denen er Stimmung in die kurzen Sitze bringt.
Eigenartig sind das modale GL 303 (schade, dafl im Baf} in der letzten Zeile ein h
statt b vorgeschrieben ist!), besonders aber GL 307 und 705 — meisterhafte Klein-
kunst,

Josef Friedrich Doppelbauer schrieb drei- und vierstimmig Sitze zu GL 138, 140,
143, 294 und 644. Seine Bearbeitungen fallen aus dem Rahmen des Heftes, da sie
keine vierstimmigen Sitze darstellen, sondern kontrapunktische Kleinkunstwerke
sind. Er wendet die Technik der Imitation durchgehend an, lifit den Cantus-firmus
durch alle Stimmen wandern, und bringt sogar Textwiederholungen. Die beiden
Fassungen jedes Chorals gehoren von der Anlage her zusammen und bilden so eine
Mini-Partita. Im dreistimmigen GL 644 dirfte im Sopran bei Gerechtigkeit ein
Druckfehler vorliegen (wohl 2’ statt g’). :

Peter Planyavsky gehért zu den jingeren Kirchenmusikern Osterreichs, seine
Sitze zu GL 582 sind entsprechend herb gehalten — iibrigens in dorischer Tonart.
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Ernst Ludwig Leitner, ebenfalls der jungen Generation angehérend, geht noch wei-
ter, seine Sitze zu GL 130, 132, und 134 klingen ,schrag®; er bevorzugt Sept-
akkorde (wobei aber der Satz immer linear bleibt) und scheut selbst vor krassen
Querstinden nicht zurtick. Fr. Petrus Eder OSB
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Die Rezeption der vatikanischen Liturgiereform

Prof. Dr. Jakob Baumgartner

An jedes Konzil in der Kirchengeschichte schlof sich eine mehr oder
weniger lange, mehr oder weniger intensive Phase der Aneignung der Be-
schliisse an; es setzte stets ein Prozef} der Rezeption beziehungsweise der
Nichtrezeption ein. Beziiglich der Lehrentscheidungen, des Wortlautes
der Definition(en) bildete sich jeweils bald ein Konsens unter dem glaubi-
gen Volk; die Disziplinarbeschliisse hingegen fanden oft nur eine partielle,
selektive Aufnahme in der Kirche.! Dies leuchtet ein, ging es hier doch um
die praktische Anwendung getroffener Mafinahmen in einem bestimmten
soziokulturellen Kontext. Jedenfalls lehrt uns die Geschichte, daff auf die
allermeisten Konzilien eine Zeit der Spannungen und Auseinandersetzun-
gen im kirchlichen Raum folgte.? So kannten die Konzilien von Chalzedon
(451) und Trient (1545—1563) einen zum Teil schmerzvollen Rezeptions-
verlauf, der sich aber dem kirchlichen Bewufitsein tief eingeprigt hat.?

Wenn sich im Gefolge des II. Vatikanums turbulente Zustinde ausbrei-
teten, so darf uns das keineswegs verwundern; das Gegentelil, eine Art Gra-
besruhe, miifite uns beunruhigen, denn es kime einem Zeichen der Nicht-
rezeption gleich. Wir beschiftigen uns in diesen Darlegungen mit einem
Teilstiick konziliarer Erneuerung, der Liturgiereform, die thren Ausgang
von einem der vier groflen Dokumente des II. Vatikanums nahm, von Sa-
crosanctum Concilium (SC), der Konstitution iiber die heilige Liturgie.*
Als erste Verlautbarung (am 4. 12. 1963) feierlich promulgiert, loste SC
eine Bewegung aus, die inzwischen irreversibel geworden ist. Seither liegt
eine beachtliche Wegstrecke hinter uns, eine lingere wird und muf} folgen.
Obwohl es noch verfriiht scheint, ein endgiltiges Urteil tiber den gottes-
dienstlichen Reformprozefl abzugeben, dringt sich indessen nach gut
zwanzig Jahren eine Zwischenbilanz auf, die zugleich zu einer Gewissens-
erforschung fithren kann.

Im folgenden werden wir zunichst versuchen, eine allgemeine Diagnose
zur Liturgiereform zu stellen; darauf wenden wir uns den positiven
Aspekten des bisher Erreichten zu; in einem dritten Anlauf fassen wir die
Schattenseiten der Gottesdienstreform in den Blick, um schliefllich in ei-
nem letzten Schritt die Zukunftsperspektiven des liturgischen Wandels zu
bedenken. Im voraus sei bemerkt, in welchem Geist unsere Ausfithrungen
verstanden sein mochten: Mit der auflerordentlichen Bischofssynode 85
halten wir dafiir, dafl das II. Vatikanum auch hinsichtlich der Liturgie ,,die

! Die Unterscheidung zwischen Lehr- und Disziplinarentscheidungen besteht schon seit dem
ersten 6kumenischen Konzil (Nizda 325).

2 Das Konzil von Florenz (1439), welches die Union mit den Orientalen anstrebte, [6ste kein
Echo aus, blieb deshalb toter Buchstabe.

* G. Alberigo, La condition chrétienne aprés Vatican I, in: G. Alberigo —].-P. Jossua (Hg.),
La réception de Vatican II (Paris 1985) 9—40 (spez. 11—15).

* Diedrei anderen Hauptdokumente sind: Lumen Gentium, Dei Verbum, Gaudium et Spes.
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grofite Gnade unseres Jahrhunderts“ darstellt, fiir die wir Gott innigen
Dank schulden.

1. Allgemeine Diagnose zur Liturgiereform

Schon frithere Konzilien hatten Anstéfie zu Verinderungen des Gottes-
dienstes gegeben, doch niemals in dem Ausmafl, wie das beim II. Vati-
kanum zutrifft. Deshalb legt es sich nahe, die neueste Reform in ihrer Be-
sonderheit kurz zu umschreiben.

a) Das Spezifische der vatikanischen Liturgiereform

Vergleichen wir die postvatikanische mit der posttridentinischen Re-
form, dann springen die unterschiedlichen Vorgange sofort in die Augen.
Zwar erfolgten damals wie nach dem letzten Konzil Neuausgaben gottes-
dienstlicher Biicher. Das Tridentinum selbst fafite nur den Reformbe-
schluf}, die Durchfithrung jedoch iberband es dem Papst. Das neue Bre-
vier erschien bereits fiinf Jahre nach Konzilende (1568), das Missale Ro-
manum zwei Jahre spiter (1570), also ungefahr im gleichen Rhythmus wie
bei der jetzigen Reform; fiir die anderen Biicher bedurfte es noch weiterer
44 Jahre.® Die beiden wichtigsten Biicher (Missale und Brevier) waren fiir
alle Kirchen obligatorisch, die iber keine mindestens 200 Jahre alte Eigen-
liturgie verfiigten. Fiir die meisten westeuropiischen Diézesen traf dies
zwar nicht zu, doch bequemten sie sich bald einmal dem Usus romanus an.

Handelte es sich damals um eine Liturgiereform in die Tiefe? Durchaus
nicht; sie bekannte sich zur mittelalterlichen Auffassung von der Liturgie,
nahm vor allem Siuberungen vor, entfernte Wildwuchs und Fragwiirdi-
ges; zu einem eigentlichen Ressourcement kam es nicht. Was aber viel
schwerer ins Gewicht fiel, war die der Reform zugrundeliegende Ekklesio-
logie, nach der alles von einem Punkt aus bestimmt werden sollte. Damals
~eine geschichtliche Notwendigkeit® (H. Jedin) infolge mittelalterlicher
chaotischer Zustinde in liturgicis, forderte der sich durchsetzende romi-
sche Zentralismus schwere Opfer. Bodenstindige Liturgien, ortliche
Briuche und lokales Erbe verschwanden;® eine Liturgieform, die der romi-
schen Stadt, schwang sich obenauf, und dies gerade zu einem Zeitpunkt,

5 Es kamen heraus: 1584 das Martyrologium; 1596 das Pontificale; 1600 das Caeremoniale
Episcoporum; 1614 das Rituale Romanum.

6 Ein Beispiel dafiir bietet die Churer Kirche, die sich lange gegen die Romanisierung ihrer
Liturgie straubte, schlieflich aber sich dem Zug der Zeit fiigen mufite. Cf. H. Bissig, Das Chu-
rer Rituale 1503—1927. Geschichte der Agende — Feier der Sakramente (Fribourg 1979).



als sich die abendlindische Kirche durch die Entdeckungen der Neuzeit
allmihlich zu einer Weltkirche ausweitete.”

Daf} der geschichtliche Kontext in den 60er, 70er Jahren unseres Jahr-
hunderts ganz anders aussah, versteht sich von selbst. Die Liturgie befand
sich — im Gegensatz zur tridentinischen Epoche — in einem fixierten Zu-
stand, der gebieterisch nach Abhilfe rief.® Von daher die in unserem Jahr-
hundert erwachende und michtig anschwellende ,Liturgische Bewe-
gung®, in welcher sowohl das Driangen von der Basis her wie die Vorarbei-
ten der Theologen, Liturgiker, Bibliker, Patristiker als auch die Anstofle
von oben (Pius X.; Pius XII.) zusammenflossen.? Schon Pius XII. erkannte
darin ein providentielles Zeichen und einen Durchgang des Heiligen Gei-
stes in der Kirche.

Wir bezeichnen die vorgenommenen Anderungen in den vergangenen
Jahren als ,Reform®; nicht so die amtlichen Verlautbarungen. Diese zie-
hen den Ausdruck ,instauratio liturgica“ dem Terminus ,reformatio® vor.
Warum? Um jeden Anschein der Radikalitdt, des Bruchs mit der Vergan-
genheit zu vermeiden. Jedenfalls ist damit die Riickkehr zu den Quellen,
zur wahren Tradition gemeint.'® Ad fontes: diese Losung des Ressource-
ment entspricht dem Bildwort, das Johannes XXIII. (1960) verwendete:
,»Die katholische Kirche ist nicht ein archiologisches Museum; sie ist viel-
mehr der alte Dorfbrunnen, der den heutigen Generationen das Wasser
spendet, wie er es denen von gestern gespendet hat.“ Die Liturgiereform
sollte und wollte die lebendige Kontinuitit mit der Vergangenheit aufrecht-
erhalten. Weshalb empfanden trotzdem die meisten Glaubigen die Litur-
gie post Vaticanum secundum als ,neue® Liturgie?'! Weil die vatikanische
Reform einen Mentalititswandel verlangt, nach neuen Verhaltensweisen
ruft, die sich aus dem Prinzip ergeben, daf} die Gemeinde als Trigerin der
Actio sacra waltet. Hinzu kommt die Umstellung auf die Volkssprache,
welche ,provoziert® und eine individualistische, aliturgische Frommigkeit
nicht mehr begiinstigt. Die Veranderungen zielen auf den Geist der Litur-
gie ab, was natiirlich da und dort zu Widerstinden fiihrte. Gewif§ verfolgte
die Erneuerung des Gottesdienstes eine pastorale Absicht; Pastoral griin-

7 Siehe J. Baumgartner, Mission und Liturgie in Mexiko. Bd. II Die ersten liturgischen Bii-
cher in der Neuen Welt (Schéneck-Beckenried 1972) bes. 287—292.

8 Th. Klauser, Kleine Abendlindische Liturgiegeschichte. Bericht und Besinnung (Bonn
1965) 119—130.

? Die Liturgische Bewegung war also nicht ein ausschliefilich ,,demokratischer, von unten
erfolgender Aufbruch.

10 Schon Pius X. hatte im Zusammenhang mit der Liturgie die Parole ausgegeben: ,reverti-
mini ad fontes*.

' Die Anhinger von Ecéne bezeichnen den Gottesdienst in seiner erneuerten Gestalt bewufit
als ,nouvelle liturgie®, als ,,nouvelle messe®.
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det aber stets in theologischen Grundsitzen, was nun auch fiir die Liturgie-
reform zutrifft. Dogma und pastorales Handeln stehen zueinander in Inter-
aktion. Von daher gesehen erklirt sich, daff SC neben den Reformanwei-
sungen (dem Wunsch Johannes’ XXIII. gemafl) die ,altiora principia® her-
vorhob, also die Basis fir eine Liturgietheologie legte, so daff man mit
Recht SC als die ,Magna Charta“ des kiinftigen Gottesdienstverstindnis-
ses charakterisiert hat. Tatsichlich liegt darin das Einzigartige, daf} ein
okumenisches Konzil sich so ausgiebig mit liturgietheologischen und
-pastoralen Fragen auseinandersetzte.

b) Die Durchfiihrung der vatikanischen Liturgiereform

Wieso hielt Vatikanum II es fiir angezeigt, eine Liturgie, die 400 Jahre
hindurch mehr oder weniger starr geblieben war, einer Gesamterneuerung
zu unterziehen? Die Antwort erteilt die Liturgiekonstitution: Die Liturgie
miisse den Bediirfnissen der Zeit angepafit werden, denn sie enthalte, so
SC 21, nebst einem unverinderlichen Kern (divinitus instituta) ,, Teile, die
dem Wandel unterworfen sind“. Diese ,konnen sich im Lauf der Zeit in-
dern, oder sie miissen es sogar, wenn sich etwas in sie eingeschlichen haben
sollte, was der inneren Wesensart der Liturgie weniger entspricht oder
wenn sie sich als weniger geeignet herausgestellt haben®. Die Unterschei-
dung zwischen Unveranderlichem und Verinderlichen im Gottesdienst
der Kirche, zwar schon von Trient anerkannt,'? aber spiter kaum mehr
wahrgenommen,'” erlaubte bei der Revision der Biicher tiefe Eingriffe in
das Ritusgefiige. Die Konzilsviter hatten zwar ausdriicklich erklirt (SC
23), Neuerungen durften nur eingefithrt werden, wenn ,,ein wirklicher und
sicher zu erhoffender Nutzen der Kirche® es verlange, doch bleibt stets ein
Ermessensspielraum beziiglich der ,,vera et certa utilitas Ecclesiae®.

Jedenfalls Ioste die Liturgiekonstitution eine Dynamik aus, die wohl
einmalig ist in der neueren Geschichte der Kirche, sie beschleunigte den
Reformeifer ganz allgemein. Die Erneuerung des Gottesdienstes verlief in
zwei Phasen. Die erste kénnte man als die enthusiastisch-euphorische be-
zeichnen, welche, so hofften einzelne Kreise, als Initialziindung zu einer
totalen Umkrempelung der bis anhin giiltigen Ordnung wirken sollte.
Bald kam es zu Polarisierungen zwischen den sogenannten Konservativen
und Progressiven; die einen taxierten die Reform als protestantisierend, re-
volutionir, traditionsfeindlich, wihrend die anderen deren Ergebnisse als
halbherzig und ungeniigend beurteilten. So zeichnete sich gegen Ende des

12 DS 1728: Die Kirche habe immer die Vollmacht besessen, bei der Feier der Sakramente —
salva illorum substantia — Verdnderungen vorzunehmen, falls dies den geistlichen Nutzen der
Empfinger férdere, pro rerum, temporum et locorum varietate . . .

B CL DS 1613,



Pontfikats Paul VI. (am Ausgang der 70er Jahre) ein Stimmungsum-
schwung ab, es begann die Phase der Erntichterung, der Unlust und Moro-
sitat, der Miidigkeit und des Unbehagens. Es zeigte sich, dafl die Heraus-
gabe neuer Biicher nicht hinreicht, um eine Erneuerung des liturgischen
Geistes, eine Vertiefung des gottesdienstlichen Handelns zu erreichen.
Wenn nicht alles tauscht, stehen wir jetzt vor der dritten Phase der Litur-
giereform, der Phase des Realismus, der niichtern glaubigen Einstellung,
die versucht, ,,von der Schale zum Kern“ (B. Fischer) vorzudringen, eine
Phase, die mithsam und langwierig sein wird.

In die erste Phase der nachkonziliaren Liturgiereform fiel die Veroffent-
lichung der meisten neuen lateinischen Biicher; innerhalb von zehn Jahren
gelang es den Verantwortlichen, beinahe alle Hauptbereiche gottesdienst-
lichen Lebens durch eine stattliche Zahl neuer Ordines umzugestalten:
eine wahrhaftig bewundernswerte Leistung. Es fehlen nur noch die Neu-
auflage des Martyrologium Romanum, an dem intensiv gearbeitet wird,
ein fiinfter Band der Stundenliturgie und der Exorzismus. Man darf also
feststellen, daf} die Ritenreform an ihr Ende gelangt ist. Ob der eingeschla-
gene Weg (die Biicher in so rascher Folge zu publizieren) richtig war, dar-
tiber lifit sich streiten. Eine tiber Jahrzehnte gestaffelte Biicherreform hitte
gewifl auch ihre Nachteile gehabt: eine lang anhaltende Belieferung mit
neuen Riten erzeugt Uberdruf} und eine Unruhe, die auf die Dauer scha-
det. So darf man hinter die Behauptung von Kardinal Joseph Ratzinger, es
sei vieles zu abrupt geschehen, doch ein Fragezeichen setzen.!* Denn ob so
oder so durchgefiihrt, die Rezeption einer derart umfassenden und tief-
greifenden Reform verlangt nach einem langen Atem, den wir schnellebige
Menschen unseres Jahrhunderts kaum mehr aufzubringen bereit sind.

¢) Die Schwierigkeiten der vatikanischen Liturgiereform

Daf} bei der Verwirklichung der Gottesdienstreform Hindernisse auf-
traten, sollte uns keineswegs befremden. Ganz abgesehen vom Priester-
mangel, der die Aneignung der Reformen erschwerte, abgesehen auch von
innerkirchlichen Storfaktoren (z. B. in unseren Gemeinden, vorab beim
Klerus, der antiromische Affekt, der alles, was von der Zentrale kommt,
verdichtigt und ablehnt), gilt es, den zeitgeschichtlichen Kontext, die Ein-
flisse von auflen in Rechnung zu stellen. Da wire zunichst die fortschrei-
tende Sakularisierung zu erwihnen, das rein rational-technische Denken,
das die Feier der heiligen Mysterien nicht unbedingt erleichtert. In einem
solchen Klima entstanden Schlagworter wie Entsakralisierung, Entmagi-
sierung, Entmythologisierung des Christentums und damit auch der Li-

14 J. Ratzinger, Das Fest des Glaubens. Versuche zur Theologie des Gottesdienstes (Einsie-
dein 1981) 75.
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turgie, Ideologien, die sich zum Teil verheerend auf das gottesdienstliche
Leben ausgewirkt haben. Was die romische Kirche erfahren mufite, erfuh-
ren auch andere Kirchen. Nicht umsonst verfafite die Vollversammlung
des ORK 1968 in Uppsala ein Dokument, das die Krise der westlichen Zi-
vilisation und des Glaubens in ziemlich diisteren Farben beschrieb. Hinter
dieser Krise des Gottesdienstes verberge sich eine weitverbreitete Krise des
Glaubens, heifit es in der damaligen Stellungnahme.'® Zum anderen fiel die
Reform in unseren Breiten zusammen mit einer Kulturexplosion. Wie soll
sich unter diesen Umsténden, wenn ein einigermaflen einheitlicher Kultur-
boden fehlt, die Liturgie einwurzeln? Es handelte sich um eine erstmalige
Situation, mit der sich die Kirche bei einer gottesdienstlichen Erneuerung
konfrontiert sah.

Noch ein Letztes sei kurz gestreift: die Reform der rémischen Liturgie
im Gefolge des II. Vatikanums erfolgte von oben. Die Masse der neuen Bii-
cher stammt aus der Werkstatt der Spezialisten: sie konnen ihren Schreib-
tischgeruch nicht verleugnen. Gewifl wurden einzelne Gemeinden und
Gemeinschaften in die Experimentierphase einbezogen, aber der Grofiteil
der Gliubigen war von diesem schopferischen Prozefl ausgeschlossen.
Uber die Moglichkeit eines stirkeren Beizugs des Kirchenvolks bei der Er-
arbeitung der neuen Liturgie mag man sich den Kopf zerbrechen. Minde-
stens sollte man sich vor Augen halten, dafl Rom nicht anders konnte, als
Modellriten fiir eine iiber die ganze Welt ausgebreitete Kirche zu erstellen.
Tatsache bleibt indessen, dafl die Katholiken sich mit den Ergebnissen der
Revision abzufinden hatten, so dafl ihre Erwartungen und Vorstellungen —
besonders im Bereich der Volksfrommigkeit — zu wenig zum Tragen ka-
men.

Fazit: Die Liturgiereform im Gefolge des Konzils, dessen erste Frucht
sie darstellt, verdient als ganze eine gute Bewertung. Davon zeugt eindeu-
tig die im allgemeinen bejahende Einstellung des Kirchenvolkes, auch
wenn es einzelne Schichten gibt, die dem Latein und dem Choral nachtrau-
ern. Zu diesem Schlufl gelangten sowohl die Teilnehmer am liturgischen
Kongref (23.—28. Oktober 1984), an dem die Prisidenten und Sekretire
der liturgischen Kommissionen der ganzen Welt teilnahmen, wie auch die
auflerordentliche Bischofssynode 85. Die Bilanz weist einen Uberschufl an
Positivem auf. Es wire ein tragischer Fehlschluf, wollte man alles, was in
liturgicis nach dem II. Vatikanum schief gelaufen ist, dem Konzil anlasten:
es sei des Konzils wegen passiert . . . Wir sollten uns einmal in aller Ehr-
lichkeit tiberlegen, wo und wie wir stiinden, falls keine Gottesdienstreform
stattgefunden hitte.

'* Uppsala spricht. Die Sektionsberichte der Vierten Vollversammlung des Okumenischen
Rates der Kirchen. Uppsala 1968 (Genf 1968) 82.



2. Positive Aspekte der Liturgiereform

Ohne Zweifel gehort die Liturgiekonstitution zu jenen Hauptdoku-
menten des Konzils, die michtig dazu beigetragen haben, das Bewufitsein
katholischer Christen umzuorientieren. Seit ihrem Inkrafttreten hat sich
die Art und Weise des liturgischen Betens und Feierns augenfillig gewan-
delt. Wir schulden es der Redlichkeit, zunichst die positiven Seiten der
Gottesdienstreform zu wiirdigen. Allzu rasch vergessen wir ja eine Viel-
zahl von Dingen, die uns heute bereits so selbstverstindlich sind, daff die
Miihen der Erarbeitung und die damit verbundenen Probleme kaum mehr
wahrgenommen werden. Deshalb wollen wir uns in einem zweiten Schritt
einige Punkte in Erinnerung rufen, die uns mit Dankbarkeit erfiillen soll-
ten, Dankbarkeit iiber ein neues Wahrnehmen gemeinsamer Verantwor-
tung, iiber die neue Erfahrung von Gemeinschaft, iiber ein neues Verste-
hen der gefeierten Mysterien. Aus dem Schleier der Geschichte heraus tritt
die Liturgie der Kirche in ihrer Einfachheit und Grofle heute neu vor uns

hin.
a) Die Vielfalt der Sprachen

Die wohl einschneidendste Neuerung, die das II. Vatikanum im Hin-
blick auf die Gottesdienstfeier der lateinischen Kirche brachte, bestand in
der Anerkennung der Volkssprachen als neben dem Latein gleichwertiger
Liturgiesprachen. Es setzte eine gewaltige Ubersetzungstitigkeit ein, die
nicht bloff vom gottesdienstlichen Standpunkt aus gesehen werden darf,
sondern auch als kulturelle Leistung die gebiihrende Beachtung verdient.
Bis heute hat Rom liturgische Biicher in 350 Sprachen iiberpriift und kon-
firmiert:' ein Ereignis von weitestreichender Bedeutung, denn manche
Sprachen erlangten so zum erstenmal literarischen Rang. Obwohl das
Konzil nachtriglich wiinschte, das Latein moge seine Rolle als Liturgie-
sprache beibehalten, verlief die Entwicklung, von der Dynamik der Neue-
rungen angetrieben, nicht im Sinne der Konzilsviter.

Andererseits stellten und stellen sich beim Ubertragen lateinischer Texte
schier uniiberwindliche Hindernisse in den Weg. Denken wir blof} daran,
daf einzelne Sprachen (wie etwa Spanisch und Englisch) je nach Landern
verschiedene Versionen verlangen,'” dal manche Linder mehrere Spra-
chen aufweisen,!® daf} gewisse Sprachen einen beschrinkten Wortschatz

16 Es bleibt noch viel zu tun.“ Aus einer Pressekonferenz von Kardinal Augustinus Mayer
iiber die Aktivititen der Kongregation fiir den Gottesdienst: Gd 20 (1986) Nr. 10, S. 76.

7 In der Hispanophonie gibt es eigene Ubersetzungen fiir Spanien, Mexiko, Kolumbien,
Chile, Argentinien usw.

18 Die Schweiz hat deren vier; Ghana unterbreitete Rom Biicher in 24, Indien in 26 Spra-
chen. ..
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besitzen, dafl andere sich durch dialektale Unterschiede auszeichnen.!?
Weiter erhebt sich die Frage, wie die Ubersetzungen auszufiihren sind: in
der Sprache der Strafle, der Akademiker, der Literatur? Zudem unterliegen
die modernen Sprachen einer raschen Entwicklung; In-words, also Worter
kommen in Mode und verschwinden bald wieder. Wie bewahrt man ange-
sichts solcher Probleme die Schénheit, die dem Heiligen gerecht wird, wie
soll man die Bibel, wie die Psalmen mit ihren poetischen Eigenheiten, wie
die verschiedenartigsten literarischen Gattungen der kirchlichen Gebete,
wie Hymnen und Gesinge libertragen? Bei vielen Sprachen wird die Uber-
setzungsarbeit noch lange dauern, weil es an kompetenten Leuten, an Fi-
nanzen usw. mangelt. Bei anderen, z. B. im Franzésisch, ist man bereits
zur nichsten notwendigen Phase iibergegangen, indem echte franzésische
Neuschépfungen erstellt wurden.? Aus all dem erhellt, daf die eingeleitete
Anpassung erst nach Jahrzehnten, wenn iiberhaupt je, beendet sein wird.
Wer schon versucht hat, einen liturgischen Text selber abzufassen, gibt
sich bescheiden und zollt den Werkleuten Respekt, da er weif}, welche
Schwierigkeiten das Ubersetzen und Komponieren wiirdiger Formulare
bereitet.

b) Die Aufwertung des Gotteswortes

Mit der Neuentdeckung der Bibel in der katholischen Liturgie geschah
etwas, das man als kumenische Grofitat einstufen darf. Gewif} hat unsere
Kirche zu keiner Zeit das Wort Gottes vergessen, und dennoch stellen wir
eine lange Periode fest, in welcher die gottesdienstliche Verkiindigung so-
zusagen auf Sparflamme gehalten wurde, eine Strecke, die gekennzeichnet
war durch die Verwendung der lateinischen (also weithin unverstandenen)
Sprache, durch ein mageres Lektionar und durch viele Wiederholungen
derselben Perikopen. Aus der Erklirung des Konzils (SC 24), die Heilige
Schrift sei bei der Feier des Gottesdienstes von grofftem Gewicht (maximi
momenti), zog die Reform die praktischen Konsequenzen, indem sie ei-
nerseits Wort und Sakrament wieder engstens miteinander verband, so dafl
die beiden Realititen sich nicht mehr gegeneinander ausspielen lassen (hier
katholische Kirche als Kirche der Sakramente; dort reformatorische Kir-
che als Kirche des Wortes). Wort und Sakrament, einander wesensmifig
zugeordnet, konstituieren sich gegenseitig und bilden miteinander erst das
Ganze der Heilsvermittlung.?! Andererseits bietet die erneuerte Liturgie
Leseordnungen, tiber deren Reichtum man sich nur freuen kann, beson-

' Das Ritoromanisch Graubiindens z. B. umfaft mehrere Idiome.

% Siche J. Baumgartner, Von Ubersetzungen zu Neuschopfungen. Vorstehergebete in der
Volkssprache: Heiliger Dienst 38 (1984) 1—9; 49—67.

21 J. Baumgartner, Das Wort, das in der Liturgiefeier zum Sakrament wird: J. Schreiner (Hg.),
Freude am Gottesdienst. Aspekte urspriinglicher Liturgie (Stuttgart 1983) 155—173.



ders was die drei Perikopen (Prophet, Apostel, Evangelium) fiir Sonn- und
Festtage anbelangt. Nicht bloff, daff nun alles Wichtige der Bibel Beriick-
sichtigung findet, sondern das Alte Testament gewinnt seinen angestamm-
ten Platz in der katholischen Liturgie zuriick. Dies verstirkt sich noch da-
durch, dafl der Antwortpsalm eine Neubelebung erfahren hat — leider
bleibt er bis heute, wie das Alte Testament iiberhaupt, das Stiefkind der
Mefreform. Offenbar wissen nicht alle Verantwortlichen zur Geniige, daf}
der Psalter, seit jeher das Gesang- und Gebetbuch der Kirche, von Christus
und seinem Geheimnis redet. Und schliefflich sei noch die Homilie ge-
nannt, die, aus ihrem Schattendasein (vor oder nach der Messe) befreit, er-
neut zu einem integrierenden Bestandteil der Liturgie aufgeriicke ist.
Wahrhaftig, die Reform hat die ,Schatzkammer der Bibel“ (SC 51) weit
aufgetan und den Tisch des Gotteswortes reich, fiir manche sogar tiber-
reich gedeckt.

¢) Die Verlebendigung von Gebet und Gesang

Gewisse Kreise machen der nachvatikanischen Liturgie den Vorwurf,
sie habe einen Bruch mit der Tradition bewerkstelligt. Stimmt eine solche
Schelte? Ganz und gar nicht, denn das Gegenteil ist wahr. Im Meflbuch
Pauls VI. begegnen wir Hunderten altrémischer Orationen (aus den frithe-
sten Quellen, den Sakramentaren), die neu in die Eucharistiefeier Eingang
gefunden haben; dasselbe gilt von den Prifationen (ehedem 16, heute iiber
80), deren Herkunft weit iber Trient zuriickreicht. Die neuen Hochgebete
(II-1V) fuflen auf ehrwiirdigen Vorlagen, so Hochgebet II auf der Ana-
phore Hippolyts (ca. 200); die Fiirbitten, die wir verrichten, bildeten in der
Friihzeit ein Element der romischen Liturgie, bis sie gegen Ende des finf-
ten Jahrhunderts untergingen. Die Zahl der eigentlichen Neuschpfungen
beziiglich der Gebetstexte reicht bei weitem nicht an die Fiille des alten Er-
bes heran. Kurz und gut: die postvatikanische Liturgie wurzelt viel stirker
in der Uberlieferung als die tridentinischen Biicher, welche eine Menge
mittelalterliches, zum Teil fragwiirdiges Gebetsgut mitfihrten. Sie er-
scheint durch und durch traditionell im besten Sinne des Wortes.

Was den Gesang angeht, fand eine eigentliche Revolution statt. Obwohl
das Konzil den Choral als ,den der rémischen Liturgie eigenen Gesang*
pries und ihn dementsprechend gepflegt wissen wollte (SC 116), kommt
man nicht um die Feststellung herum, dafi er in unseren Pfarreien weithin
verschwunden ist. Er, wie die zahllosen mehrstimmigen Meflordinarien
und -proprien, sind durch volkssprachliche Gesange ersetzt. Sicher kann
man tiber den Verlust so vieler Schitze der iiberkommenen Kirchenmusik
Klage fiihren; andererseits sehen wir uns zum Eingestandnis gezwungen:
Im Gegensatz zu frither singt das Volk nun wirklich. Uber die Giite des
einst in den Pfarreien gesungenen Chorals kann man tberdies geteilter
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Meinung sein. Heute haben wir — wenigstens vielerorts — wieder singende
Gemeinden und nicht blof§ singende Chore.

In manchen Kirchen, so z. B. in Frankreich, besonders aber in der drit-
ten Welt — denken wir etwa an die Kirche in Simbabwe — tut die aufgebro-
chene Vitalitdt sich kund in einer ungeheueren Experimentierfreudigkeit
und zahllosen Neuschopfungen, wobei allerdings — etwa in der Franko-
phonie mit Tausenden neuer gottesdienstlicher Gesange — nicht jedes
Stiick die gebotene Qualitit aufweist. Man begegnet allen méglichen Sti-
len, von neobyzantinischen Melodien bis zu schlagerartigen Einlagen.
Aber mit der Zeit wird sich gewif§ ein Repertoire herauskristallisieren, das
einerseits biblisch ausgerichtet, andererseits dem heutigen Menschen ange-
pafit ist. Eines diirfte jedoch sicher sein: unsere bunt zusammengesetzten
gottesdienstlichen Versammlungen mit ihren so verschieden gelagerten
Erwartungen erfordern ein mannigfaltigeres Musikangebot als friiher. Ein
gesunder Pluralismus bahnt sich an, der in ein und derselben Feier mehrere
Singweisen und Musikgattungen méglich macht.

d) Die Gemeinde als feierndes Subjekt

Die nachkonziliare Zeit hat uns zu Bewufltsein gebracht, dafl liturgische
Fragen nicht harmlos, sondern mit theologischen Sachverhalten verkniipft
sind. Das Feiern des Gottesdienstes setzt eine theologische Anthropologie,
ein bestimmtes Gottesbild, eine bestimmte Auffassung von der Kirche
voraus. Je nach dem Kirchenbild, das vorherrscht (Kirche als hierarchische
Grofle, Kirche als Communio etc.), wird die Liturgie eine andere Gestalt
annehmen: eine stark klerikale oder gemeinschaftliche oder individualisti-
sche Ausrichtung. Deshalb stehen die beiden konziliaren Verlautbarun-
gen, die Liturgiekonstitution und Kirchenkonstitution, in engstem Zu-
sammenhang; sie erhellen und erginzen sich gegenseitig. Wir stellen fest:
Lumen Gentium, welches in Kapitel I das Mysterium der Kirche, deren
trinitarischen Ursprung beleuchtet (Ecclesia de Trinitate), entfaltet danach
eine Theologie der Ecclesia inter tempora, welche um zwei Grundbegriffe
kreist: Kirche als Gottesvolk und Kirche als Communio.? Diese im ge-
meinsamen Priestertum der Glaubigen wurzelnden Aussagen betreffen di-
rekt die Art und Weise gottesdienstlichen Feierns, wie ein Beispiel sofort
veranschaulicht. In LG 11 heifit es: ,So tibernehmen alle bei der liturgi-
schen Handlung ihren je eigenen Teil . . .“ Die Theologie der Kirche impli-
ziert eine Theologie der Liturgie.

In dieser Volk-Gottes- beziehungsweise Communio-Theologie erlangt
der Begriff der gottesdienstlichen Versammlung eine zentrale Stellung. Die
liturgiefeiernde Gemeinde waltet als Trigerin der heiligen Handlungen

2 B. Forte, L’ Eglise icone de la Trinité. Bréeve ecclésiologie. (Paris 1985).



(und nicht zunichst der Klerus). Sie erscheint als der Ort, wo der Herr an-
west und durch seinen Geist wirkt (cf. SC 7): praesens adest, gegenwirtig
ist ER, und zwar in verschiedenen Weisen, die einander erginzen. Das li-
turgische Geschehen als Tun der Ecclesia umgreift somit alle Anwesenden,
alle betitigen sich als ,Zelebranten®, wobei gewiff dem Vorsteher eine be-
sondere Aufgabe zufillt. Gottesdienstliches Tun ist nie ,privater Natur®,
sondern immer ein Feiern der Kirche (SC 26), das ,,den ganzen mystischen
Leib® angeht, so dafl es keine ,,stummen Zuschauer” geben darf (SC 48).
Von daher die von der Liturgiekonstitution so nachdriicklich betonte par-
ticipatio actuosa, die ,volle, bewufite und titige Teilnahme® aller beim
Gottesdienst Anwesenden, eine participatio, die aus der Taufe als Recht
und Pflicht erfliet und sich vom Wesen der Liturgie her aufdringt (SC 14;
48 usw.). Die postvatikanischen Ordnungen sind ausnahmslos auf den
Mitvollzug einer Versammlung hin konzipiert. Die Einfachheit der Riten,
der durchschaubare Ablauf, die Verwendung der Volkssprache: all dies in-
tendiert letztlich das eine Ziel: aktives Mitmachen und Mitgehen. Dariiber
hinaus nimmt die Reform die Struktur einer Gottesdienstgemeinde, die ein
gegliedertes Ganzes darstellt, voll und ganz ernst, indem sie die verschiede-
nen Dienste und Amter aufwertet. Es soll jeder, sei er Liturge oder Glaubi-
ger, so lautet der entscheidende Grundsatz (SC 28), in der Ausiibung seiner
Aufgabe ,nur das und all das tun®, was ihm rechtens zusteht. Das Signal
also wurde gegeben, damit die Vielgestaltigkeit der Charismen und die
Fiille der damit verbundenen Dienste zum Zuge kommen. Auch dies be-
deutet einen groflen Gewinn im Hinblick auf die Aktivierung der Laien in
unseren Felern.

e) Die Enteuropiisierung des Gottesdienstes

Wir haben gesehen, wie fiir Vatikanum II die liturgische Gemeinde an
Bedeutung gewonnen hat. Nun aber variieren die gottesdienstlichen Ver-
sammlungen von Ort zu Ort, sie setzen sich aus je anderen Menschen zu-
sammen. Daher erhebt das Konzil die Forderung nach Anpassung: ein
weiteres Schliisselwort der Reform. In den letzten Jahrhunderten zeich-
nete sich die romische Liturgie durch ihr Beharrungsvermogen aus. Eine
solche Stetigkeit hatte indessen auch ihre Kehrseite: sie fithrte zur Erstar-
rung und Unbeweglichkeit des Gottesdienstes. Die schopferischen Krifte
erlahmten, und die Ortskirchen verstanden sich als hochstgetreue Repro-
duzenten fixfertiger Vorlagen. Das II. Vatikanum griff wieder auf die tra-
ditionelle Idee der ,,Ordines®, das heiflt der Modellriten zuriick. Die ver-
schiedenen liturgischen Biicher bieten heute fiir die gottesdienstlichen Fei-
ern Muster mit einer festen Struktur, gewahren daneben aber auch Raum
zur Anpassung an die jeweiligen Verhiltnisse, damit die konkreten Ge-
meinden sich mit den zuhandenen Vorlagen zurechtfinden. Es obliegt ih-
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nen die Aufgabe, die Riten — man kann sie als , liturgische Partituren® anse-
hen — zu interpretieren, gleichsam in ihr Milieu hinein zu iibersetzen. So
wird eine Eucharistiefeier in einer kleinen Gruppe, in Basisgemeinschaf-
ten, im hiuslichen Kreis anders vor sich gehen miissen als in einer hetero-
genen Grofigemeinde; es handelt sich um verschiedene Feiermodelle.
Dazu bietet Rom Hilfen an (Messen in kleinem Kreis, Kindermessen,
Hauseucharistien), so dafl den verschiedenen Bediirfnissen Rechnung ge-
tragen werden kann.

Von noch unabsehbarer Reichweite wird sich das Prinzip der Adapta-
tion besonders fiir die auflereuropiischen Kirchen auswirken. Die Kirche,
so erklart das Konzil (SC 37), wiinsche nicht eine starre Einheitlichkeit der
gottesdienstlichen Formen; vielmehr pflege und fordere sie das ,glanzvolle
Erbe der verschiedenen Stimme und Volker®. Deshalb redet Vatikanum IT
der ,berechtigten Vielfalt und Anpassung an die verschiedenen Gemein-
schaften, Gegenden und Vélker“ das Wort (SC 38). Die Méoglichkeit einer
»adaptio profundior, welche Artikel 40 von SC anzielt, ist bis heute noch
wenig genutzt worden. Der Alleinherrschaft des rémischen Ritus — einer
westeuropaischen Liturgiegestalt — erteilte das Konzil indes eine klare Ab-
sage. Wir miissen und sollen damit rechnen, daf sich in Zukunft, ausge-
hend vom rémischen Stamm, neue Ritenzweige bilden werden. Es lassen
sich neben der westlichen Liturgie eine afrikanische (schwarze Liturgie),
eine semitische (Nordafrika, Naher Osten), eine sino-japanische, eine in-
dische, slavische, siidafrikanische, ozeanische Liturgie denken,

Wenn die rémische Kirche den Anspruch der Universalitit erheben will,
wird sie sich zur Enteuropiisierung bekennen miissen, und zwar mit Mut
und Entschlossenheit. Den Grundentscheid hat sie gefillt, erste Friichte
der Diversifizierung liegen vor, jetzt ist die Zeit reif, die Adaptionsfrage
resolut anzugreifen. Die Liturgie der Gesamtkirche kann sich auf die
Dauer nicht mit bloen Ubersetzungen romischer Modelle begniigen; sie
mufl sich ausgliedern in einer Vielfalt értlicher Liturgien, von denen jede
ihre Eigenart besitzt. Die Bildung wirklich eigenstindiger Regionalkir-
chen hingt nicht zuletzt von der Ausformung eigenstindiger Liturgien ab.
Dies erméglicht zu haben ist wohl eine der zukunftstrichtigsten Leistun-
gen des II. Vatikanums.

Fazit:Wir konnten nur einige, lingst nicht alle positiven Aspekte der
postvatikanischen Liturgiereform bedenken. Doch schon die angefiihrten
Beispiele geben zu erkennen, dafl wohl keines der konziliaren Dokumente
das Leben katholischer Gemeinden so nachhaltig beeinflufit und verindert
hat wie die Liturgiekonstitution. Vergegenwirtigt man sich etwa das Ver-
halten eines Durchschnittskatholiken bei der Sonntagsmesse vor zwanzig
Jahren und die heute zu beobachtende gottesdienstliche Praxis, dann
kommt man nicht um die Feststellung herum: Hier ist so etwas wie eine
kleine Revolution vor sich gegangen.



3. Negative Aspekte der Liturgiereform

Jede Medaille hat zwei Seiten —nicht anders verhilt es sich bei der Litur-
giereform. Den zahlreichen unleugbaren Fortschritten stehen (leider) un-
verkennbare Krisenerscheinungen gegeniiber, die das positive Bild in etwa
triiben. Obwohl die Revision des Gottesdienstes erfreuliche Friichte zei-
tigte, darf man die Schwichen bei der Rezeption nicht unterschlagen. Sich
mit ihnen zu befassen besagt nicht, sie gutheiflen zu wollen. Ein realisti-
scher Blick darauf soll uns vielmehr einen neuen Impuls fiir eine vollere
Verwirklichung der Anliegen des Konzils geben. Wo zeigen sich nun
einige Fehlentwicklungen in der postvatikanischen Liturgie-Erneuerung,
die man nicht als blofle , Kinderkrankheiten® verharmlosen darf (B. Fi-
scher)?

a) Der Dissens iiber das Wesen christlichen Kultes

Das erste und zwar bedeutsamste Miflverstindnis bezieht sich auf das
Wesen der Liturgie selber, auf ihre grundlegende Struktur. Die Schlagwor-
ter, welche diese Fehleinschitzungen artikulieren, lauten: Kreativitit,
Freiheit, Gemeinde.

— Kreativitit war eine Zeitlang in aller Munde. Man verstand im Grunde
darunter das Machen des Gottesdienstes: Ausdruck einer weitverbreiteten
Lebenseinstellung.?> Wie man mit Hilfe der modernen Wissenschaft und
Technik beinahe alles fertig bringt, so meint man, auch in der Liturgie sich
alles und jedes erlauben zu konnen. Die verlisterte Gegenvorstellung heifSt
dann Ritus, vorgeprigte Form, welche Begriffe jetzt offenbar in die Ge-
rimpelkammer der Historie gehoren sollen. Hier wird vergessen: Gottes-
dienst iiberschreitet den Bereich des Machbaren und Gemachten. Er ist zu-
tiefst Uberlieferung (cf. 1 Kor 11,23: ,Denn ich habe vom Herrn empfan-
gen, was ich euch tiberliefert habe“ — dies in bezug auf das Herrenmahl).
Gottesdienst fithrt in das Feld des Gegebenen, des lebendig Wachsenden,
das sich uns iibereignet. Liturgie entzieht sich der Beliebigkeit der einzel-
nen Liturgen, ja selbst der einzelnen Gemeinden, denn in ihr geschieht
mehr und Grofleres, als Menschen tiberhaupt zu leisten vermogen. Wie
willkiirlich manche Geistliche mit Riten umspringen, bedarf keiner linge-
ren Erérterung. Nur eines sei noch gesagt: Sie miflachten dabei den Sinn
der Ritualitit, die einen unaufgebbaren Bestandteil jeden Kultes, ja sogar
des menschlichen Lebens ausmacht, denn der Mensch ist und bleibt stets
auch ein ,animal rituale®.

2 Siehe G. Muschalek, Verlangen ohne Erfiillung. Ist uns die Liturgie fremd geworden?: Gd
18 (1984) 161—164.
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— Freiheit, das zweite Schlagwort. Es bekimpft die angeblich lihmende
Bindung an kultische Regeln und Gesetze. Deshalb greift man willkiirlich
in das Ritusgefiige ein, produziert ,,des liturgies sauvages®, springt mit den
Texten und Zeichen nach Belieben um. Die Freiheit, um die es jedoch im
Gottesdienst grundlegend geht, liegt nicht im Erfinden und Schaffen von
Formen, sondern in der Befreiung von Siinde und Tod. Die Liturgie haben
wir als Gabe, als reines Geschenk dankbar entgegenzunehmen; sie lebt aus
der Gratuitit. Dafl selbstgebastelte Gottesdienste—ganz abgesehen von ih-
rer hiufigen Armut und Mickerigkeit — nicht selten zur Herrschaftsaus-
tibung mifbraucht und zur Indoktrination des glaubigen Volkes herhalten
miissen, haben wir inzwischen leider mehr als genug erfahren. Die gegen-
wartigen Liturgieordnungen bieten einigen Raum zur schipferischen Ge-
staltung, den aber die , kreativen® Liturgiemacher kaum ausniitzen, beson-
ders was den personalen Vollzug und die Durchseelung der Gebete anbe-
langt. Im @brigen spiirt jeder Verantwortliche bald einmal schmerzlich,
wie eng die Grenzen unserer Kreativitit gezogen sind, so dafl man froh sein
darf, die entlastende Funktion des Ritus in Anspruch nehmen zu kénnen.

— Das dritte Schlagwort schlieflich: Gemeinde. Die Neuentdeckung der
Gemeinde als Trégerin der Liturgie, so haben wir gesehen, zihlt zu den
Errungenschaften postvatikanischer Entwicklung, die wir nicht mehr mis-
sen méchten. Die gottesdienstliche Versammlung, die Synaxis, fiihrt zu-
sammen, vereint, auferbaut und manifestiert Kirche. Das ist alles richtig,
doch weist der Begriff ,,Gemeinde® tiber den Kreis der anwesenden Gliu-
bigen hinaus und weitet sich in die Catholica. Die értliche Gemeinde ist
nur dann wahrhaftig in seinem Namen versammelt, wenn sie das Ganze
einbezieht, wenn sie, vom Ganzen kommend, ins Ganze fiihrt. Das verhin-
dert die Selbstzelebration, die Selbstabkapselung und Selbstbestatigung
von einer Gruppe Christen. Die Einbindung in die gesamtkirchliche Ord-
nung (in geschichtlicher und geographischer Universalitit) bedeutet kei-
neswegs Gingelung, sondern Offnung, Einanderaufnehmen und Aufein-
anderzugehen. Auch hier gilt: Im Selbstvergessen liegt der Friede.

b) Das Defizit an liturgischer Bildung

Kritik, die sich in unseren Tagen gegen den Gottesdienst richtet, bezieht
sich zumeist nicht so sehr auf dessen Inhalt, als vielmehr auf die Art und
Weise, wie die Liturgie vollzogen wird. Das Manko an entsprechender Bil-
dung ist, gelinde gesprochen, grof}. Das trifft auf die Hauptverantwortli-
chen zu, die Geistlichen und Laientheologen, die, als ,, Lehrmeister der Li-
turgie® (SC 14), oft wenig an Kenntnissen mitbringen, um die Reform
sachgemi zu verwirklichen. Einerseits haben es die meisten fiir iiberfliis-
sig gehalten, durch solides Studium der neuen Biicher (mit ihren vorzugli-
chen pastoral-liturgischen Einfithrungen) sich mit dem Wortlaut und dem



Geist der Erneuerung vertraut zu machen; andererseits hapert es an ihrer
liturgiewissenschaftlichen und liturgiepastoralen Formung ganz allge-
mein. Obwohl das Konzil den Gottesdienst als Quelle des Glaubens und
der theologischen Erkenntnis gepriesen hat, fristet die Liturgik im Ausbil-
dungsprogramm der Seelsorger noch ein Schattendasein, was einer ekla-
tanten Miflachtung der diesbeziiglichen vatikanischen Weisungen gleich-
kommt.?* Alles andere — und dies sowohl in der Ausbildung wie in der
Weiterbildung der Seelsorger — bekommt den Vorrang im Curriculum stu-
diorum; ja man erntet nur mitleidiges Licheln, wenn man da und dort die
Anregung macht, sich vielleicht auch einmal (bei Seelsorgstagungen, De-
kanatstreffen usw.) mit einer liturgischen Frage auseinanderzusetzen. Hi-
storisch-theologische Ignoranz in liturgicis racht sich aber; man darf sich
deshalb nicht verwundern, dafd manches bei der Durchfithrung der Reform
schief gegangen ist.

Die ersten Leidtragenden einer solchen Einstellung sind die Glaubigen,
die sich die Eigenmichtigkeiten inkompetenter Vorsteher, welche sich als
Manipulatoren gebirden, gefallen lassen miissen. Das Volk, das nie oder
nur selten eine griindliche Einweisung in das gottesdienstliche Geschehen,
sei es in Katechese oder Predigt, erhalten hat, biifit die Stiinden der Verant-
wortlichen. Wahre liturgische Bildung kann jedoch nicht durch immer
neue Gestaltungsvorschlige erreicht werden — die Phantasie ist bald einmal
erschopft —, sondern nur durch stindige Initiation, durch die Fiihrung von
der Gestalt zum Gehalt, durch die Befdhigung zur inneren Aneignung der
gemeinsamen Liturgie der Kirche. Daher stellt die Erziehung zur Interiori-
sierung, das Vordringen zur Tiefe das Postulat heutiger Liturgiepastoral
dar. Es handelt sich hier um eine Uberlebensfrage der Liturgie als Liturgie.
Was die Bischofssynode 85 als Hauptaufgabe beziiglich der Konzilsbe-
schliisse insgesamt gefordert hat (eingehendere Kenntnis, innere Aneig-
nung, liebende Bejahung, lebendige Verwirklichung), das gilt im besonde-
ren auch von der Liturgiekonstitution und von den in threm Gefolge verdf-
fentlichten Dokumenten. Eine Vernachldssigung oder nur partielle Lek-
tiire der vorhandenen Verlautbarungen zieht unfehlbar eine mangelnde
Rezeption der Reform mit sich. Wenn die eben genannte Synode als
Hauptursache der gegenwirtigen unerfreulichen Situation die Krise im
Kirchenverstindnis bezeichnet hat, so werden die Liturgieverantwortli-
chen nicht darum herum kommen, gewisse ekklesiologische Irrwege zu
korrigieren.”

2t SC 15—19. — Vgl. K. Richter, Die Liturgie — zentrales Thema der Theologie: ders. (Hg.),
Liturgie — ein vergessenes Thema der Theologie? (Freiburgi. Br. 1986) 9—27.

2 So etwa die politische Deutung des Begriffes ,Volk Gottes®, der Ruf nach ,,Demokratisie-
rung® der Kirche, die Offnung der Kirche verstanden als Anpasserei, statt als Sendung in die
Welt.
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¢) Das Weiterbestehen gewisser Fehlhaltungen

Angesichts eines solchen Bildungsdefizits erklirt sich ohne weiteres das
Fortbestehen gewisser Mangelerscheinungen in unseren Gottesdiensten.
Nachdem der Schwung des Konzils erlahmt ist, huldigt man wieder viel-
fach einem Formalismus, der jahrhundertelang die Oberherrschaft gefiihrt
hat. Die von den liturgischen Biichern gewihrten Freiriume (Auswahl-
mdoglichkeiten, Einleitungen ad libitum: bei der Eréffnung, vor dem Wort-
gottesdienst, zum Vaterunser, Schlufwort) werden nicht voll gentitzt. Die
frilhere Buchstabentreue wich einem unertriglichen Neorubrizismus.
Man geht fiinf Minuten vor dem Gottesdienst in die Sakristei, ohne jede
Vorbereitung, weil man sich nicht der Mithe unterziehen will, die gegebe-
nen Moglichkeiten zum Wechsel schopferisch auszuwerten. Der Riickfall
in geistlosen Ritualismus mit seinen Stereotypen und Automatismen wiir-
digt die gottesdienstlichen Feiern nicht selten zu schablonenhaften Vor-
gangen herab.

Trotz dem Ruf nach ,Demokratisierung® der Liturgie hielt zum Teil ein
Neoklerikalismus Einzug ins Gotteshaus; man spricht zwar wohl von der
Miindigkeit der Laien, erniedrigt sie andererseits aber dadurch, dal man
sie zu wenig auf die neuen Aufgaben zuriistet, daf} man sie als Ausfiih-
rungsorgane priesterlicher Lieblingsideen und Einfille einspannt. Ande-
rerseits huldigt die sogenannte Basis weithin noch einer individualistischen
Auffassung von Liturgie; die Last der Vergangenheit lifit sich — wie man
sieht —nicht so schnell abwerfen. Gottesdienstreform verlangt eine voraus-
gehende oder zumindest begleitende Einweisung in das gemeinschaftliche
Denken und Handeln, in die gemeinsame Verwirklichung des Glaubens
(miteinander und fiireinander leben, Briiderlichkeit . . .). Wer meint, eine
eingefleischte Haltung, die durch Jahrhunderte entstanden ist (Zuschauer-
mentalitit, Konsumeinstellung, unverbindliches Anhéren der Lesungen
und Gebete), lasse sich von heute auf morgen indern, tiuscht sich.

d) Das Aufkommen neuer Untugenden

Die vatikanische Liturgiereform mit ihrem Angebot an neuen Gestal-
tungsmoglichkeiten bildete offensichtlich einen fruchtbaren Nihrboden
fiir das Eindringen bisher unbekannter Abwege und Entgleisungen. Da
wire zuerst auf die einseitige Dominanz des Wortes hinzuweisen, woran
die liturgischen Biicher nicht ganz unschuldig sind. Da die Wortinflation
teilweise beangstigende Ausmafie annimmt, so dafl die Feier zu einer Kate-
chismusstunde oder Indoktrinationssitzung auszuarten droht, dringt sich
eine Aszese des verbalen Elements gebieterisch auf. Die Ausuferung der
Rede geschieht auf Kosten der nonverbalen Sprache, der Zeichen und
Symbolhandlungen.



Das Konzil hatte die Uberpriifung aller Zeichen in Aussicht gestellt, da-
mit sie das Heilige, dem sie dienen, deutlicher zum Ausdruck brichten;
Verstehbarkeit, Einfachheit, Durchschaubarkeit, so lauteten die Losungs-
worte (SC 21), mit denen die Spezialisten an die Ritenreform herangingen.
Sie haben ihr Geschift griindlich, nachtriglich méchte man sagen, wohl zu
griundlich besorgt. Die Sauberung, ein Stiickweit sicher notwendig, ent-
puppt sich heute eindeutig als Verarmung, die viele nicht zu Unrecht be-
klagen. Die nachteiligen Folgen solcher , Tempelreinigung®, durch ratio-
nalistisch-neuaufklirerische Tendenzen noch gesteigert, spiiren wir je lin-
ger je mehr: zerebrale Liturgien, Verwortung des gottesdienstlichen Ge-
schehens, Schwund der nichtbegrifflichen Kommunikation. Manches darf
man freilich nicht den offiziellen Biichern anlasten, sondern muf es der Ei-
genmichtigkeit und dem Subjektivismus der Verantwortlichen zuschrei-
ben, die, ,maitres du soupgon®, der Zeichensprache mit Mifitrauen begeg-
nen und sie bis zu klaglichen Resten zuriickstutzen.

Zu Mifibrauchen kam es auch infolge der Fehldeutung des Schliisselbe-
griffs von der , tatigen Teilnahme® in SC, welches Grundwort mit Aktivis-
mus und Getue verwechselt wurde. Dahinter muf jedoch der Gedanke ste-
hen, dafl die christliche Liturgie von ithrem Wesen und ihrer Gestalt her ein
Vollzug in Gemeinschaft ist. Ubersehen wurde leider auch des 6fteren, daf}
die Actio sacra nicht nur und nicht primar in Reden und Betrieb, sondern
in inneren Vorgingen besteht. Das Eigentliche ereignet sich in der Tiefe.
Wo man diese innere Dimension vernachlassigte, kam der Eindruck auf,
Liturgie sei immer noch ,langweilig” und ,unverstindlich®. So verlegte
man sich auf duflere Emsigkeit und baute eine Art Beschaftigungstherapie
ein, durch welche die Glaubigen stindig in Trab gehalten werden. Richtig
verstandene participatio actuosa hat ihr volles Recht; fehl am Platz ist hin-
gegen ihre Veriuflerlichung, wo der Unterhaltungseffekt zihlt und die
Selbsterfahrung der Gemeinschaft im Vordergrund steht. Da schwindet
das Mysterium aus dem Blick und die Anbetung fehlt.

e) Das Eindringen des Banalen in den Kult

Das Konzil stellte die Forderung nach einfachen Liturgiefeiern (SC 34);
Verfremdungen durch dufleren Prunk und durch Zweitrangiges sollten der
Vergangenheit angehoren. Die heiligen Geheimnisse rufen nach einem
schlichten, volksnahen Ausdruck, ohne unnétige Verfeierlichung, die vom
Wesentlichen ablenkt. Freilich kam es auch da zu einem tragischen Verse-
hen, indem man Einfachheit mit Banalitit, mit Alltaglichkeit, mit Sprod-
heit und Nichternheit verwechselte, obwohl SC 34 von ,,nobilis simplici-
tas“ spricht. Ein Riickzug ins Brauchbare fand statt, was unsere Feiern ir-
mer, teilweise sogar durftig machte. Aber das Einfache ist eben nicht das
Billige, das Banale; wahre Einfachheit als Ausdruck der Reife konzentriert
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sich auf das Zentrale, das Wesentliche. Sie setzt hochste Reinigung voraus,
begniigt sich nicht mit seelischer Anspruchslosigkeit. Die Kirche — und in
ihr vor allem die Liturgie — will und muf Stitte der Herrlichkeit, muff Ort
des Schonen sein, denn sie vollzieht sich im Angesicht Gottes, der die
Schonheit ist, in Gegenwart des auferstandenen Herrn,? durch die Kraft
des Heiligen Geistes, der alles erneuert, in der Gemeinde Jesu, die sich als
die Braut zuriistet fiir die Begegnung, in der Erwartung der Herrlichkeit
der kommenden Welt. Deshalb muf} die Frage nach dem ,,geeigneten® Kult
immer auch die Frage nach dem ,, Wiirdigen® sein. Freilich, die Spannung
zwischen dem Anspruch der Kunst und der Einfachheit der Liturgie wird
bestehen bleiben, doch darf man sich nicht dem bloffen Gebrauch unter-
ordnen. Das zwecklose Schone darf und soll Heimatrecht im Gotteshaus
haben. Hier racht sich das Fehlen einer Kultisthetik; denn ,,wer sich vom
Sinn fir das Schone entfernt®, so ein Franzose, ,verliert die Fahrte®.
Glanzlos gewordene nachvatikanische Liturgien, langweilig und frostelnd
da und dort, erbringen den Beweis dafiir.

4. Perspektiven fiir die Weiterfiihrung der Liturgiereform

Nachdem wir uns mit den Licht- und Schattenseiten der Liturgiereform
befaflt haben, bleibt uns zum Schluf, noch einen Ausblick in die Zukunft
zu tun: Perspektiven aufgrund von Retrospektive. In welcher Richtung
sollten fiirderhin unsere Anstrengungen verlaufen? Es scheinen drei Ge-
biete zu sein, auf die sich die Krafte der Glaubigen und der Hauptverant-
wortlichen vermehrt konzentrieren miiiten. Andeutungsweise sei dies
noch dargelegt.

a) Begegnung mit den Kulturen

Schon Paul VI. hatte einmal bemerkt, das Auseinanderklaffen von
Glaube und Kultur sei das Drama unserer Zeit. Das beriihrt auch den Got-
tesdienst, der immer noch im abendlindischen Gewand daherkommt, ob-
wohl die Kirche unserer Tage zum erstenmal voll realisiert, dafl sie Welt-
kirche ist, dafd sie ihre Universalitit nicht bloff zu bekennen, sondern auch
tatsichlich zu verwirklichen hat.?®® Es handelt sich hier um eine epochale
Wende, gerade auch in liturgicis. Das was SC in den verheiflungsvollen Ar-
tikeln 37—40 als ,legitimae varietates et aptationes“ (als berechtigte Vielfalt
und Anpassung an die verschiedenen Gemeinschaften, Gegenden und Vol-

% Dostojewskij sagt, es gebe und kénne nichts Schéneres als Christus geben. Vgl. J. Baum-
gartner, Liturgie und Schonheit: Heiliger Dienst 40 (1986) 65—84.

% Vgl. J. B. Metz, Im Aufbruch zu einer kulturell-polyzentrischen Kirche: ZMR 75 (1986)
140-153.



ker), ja sogar als ,profundior liturgiae aptatio® (als tiefer greifende und
deshalb auch schwierigere Anpassung der Liturgie) bezeichnet, darf nicht
mehr auf die lange Bank geschoben werden, besonders in den jungen Kir-
chen der dritten Welt. Ahnlich wie im vierten Jahrhundert beginnen sich
neue Liturgietypen abzuzeichnen, diesmal im rémischen Ritus.”” Zu-
nichst, also unmittelbar nach dem Konzil, férderte Rom diese Bewegung
im Bewufitsein, daf} die nationalen Kulturen (etwa in Afrika, Lateiname-
rika) nach Anerkennung und Achtung verlangten.?® Doch folgte bald eine
bremsende Haltung, worauf Unzufriedenheit mit den rémischen Instan-
zen sich breit machte. Es miisse jetzt, so lautete die eindeutige Forderung
beim Treffen der Prisidenten und Sekretire der nationalen Liturgiekom-
missionen aus aller Welt (Oktober 1984), die Inkulturationsfrage entschie-
den angegangen werden. In der Tat hat nun die Kongregation fiir den Got-
tesdienst eine Studiengruppe eingesetzt mit dem Auftrag, eine Art Direk-
torium zu erstellen als Hilfe fiir die Bischofskonferenzen und den Heiligen
Stuhl, um die (zugegebenermaflen schwierige) Aufgabe der Inkulturation
voranzutreiben?®?.

Die Initiativen werden von den nationalen Bischofskonferenzen erwar-
tet, welche ihre Vorschlige Rom unterbreiten und nach einer Experimen-
tierphase um die Begutachtung nachsuchen sollen. Zwei Methoden sind
vorgesehen: die der Akkulturation (Integration kultureller Elemente in
den rémischen Ritus) und die der Inkulturation (Ubernahme religiéser
und sozialer Riten bei gleichzeitiger Durchdringung mit christlichem
Geist, Einbindung in das Christentum). Diese neue Phase der Anpassung
umgreift auch das Gebiet der Volksreligisitit, die z. B. in Lateinamerika
von eminenter Bedeutung ist. Aber auch bei uns sind religioses Brauchtum
und offizieller Gottesdienst nicht im wiinschenswerten Maf in Uberein-
stimmung gebracht.?” Die Inkulturationsproblematik beriihrt das Verhalt-
nis von Universalkirche und Partikularkirchen, von Einheit und Vielfalt,
welches Verhaltnis sich nur in einer Communio-Struktur befriedigend 16-
sen laft.> Communio besagt Vielfalt in der Einheit; das Ringen um die
wahrte Katholizitat, in welcher die Reichtimer der einzelnen Volker in die
Catholica zur Bereicherung aller eingebracht werden, hat erst begonnen.
Die Liturgie der Gesamtkirche wird auf die Dauer eine Einheit in der Viel-
falt regionaler Liturgien mit je ihren Eigenarten sein. Eine gesunde Plurali-

%7 Als Beispiel dafiir seien der zairische Mefordo und die Anderungen (speziell beziiglich der
Haltungen und einzelner Gesten) in der Kirche Indiens erwzhnt.

8 In Afrika erscholl uniiberhérbar der Ruf nach ,authenticité®, nach der ,négritude®.

8 Vel. A. M. Triacca, Inculturazione e liturgia. Traccia per una chiarificazione: A. Amato —
A. Strus, Inculturazione e formazione salesiana (Rom 1984) 343 —367.

2% ]. Baumgartner, Verhiltnis von Liturgie und Volksfrémmigkeit: Heiliger Dienst 40 (1986)
15=31;

3% Die Gesamtkirche besteht ,,in und aus® Ortskirchen. LG 23.
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tit erzeugt fruchtbare Spannungen, die dem Ganzen zum Segen gereichen.
Hier stehen noch ungeahnte Entwicklungen bevor.

b) Neuentdeckung des wahren Geistes der Liturgie

Eine zweite Ebene, auf welcher die Rezeption des Konzils beztiglich des
Gottesdienstes weiterlaufen mufl, ist die der Aneignung wahren liturgi-
schen Geistes. Die dufleren Neuerungen (Einfithrung der Biicher, Anwen-
dung der Riten) sind im groflen und ganzen ohne allzu schwere Erschiitte-
rungen angenommen worden, so daf} sie bereits in mancher Hinsicht zur
Gewohnheit gehoren. Doch handelt es sich da nur um die eine, mehr tech-
nische Seite des Rezeptionsvorgangs. Wo es noch weithin hapert, ist der
Wandel, der die Tiefenschichten liturgischen Geschehens betrifft. Manche
hatten sich vorerst der Tauschung hingegeben, mit rituellen Anderungen
stelle sich gleichsam automatisch auch eine Umformung der Mentalititen
ein — was nicht stimmt und was wir allmahlich, wenn auch nur ungern, ein-
gestehen. Haben wir nicht zuviel, so miissen wir uns nachtriglich fragen,
von rein dufleren Reformen, von der bloflen Anderung der Strukturen er-
wartet? Die oft einseitige Betonung institutioneller Mafinahmen hat zum
Teil die Sicht auf das Geheimnis verdeckt. Deshalb besteht heute ein drin-
gender Nachholbedarf an Liturgietheologie.’! Die Besinnung auf die my-
sterienhafte Dimension alles gottesdienstlichen Geschehens (und auch der
Kirche selbst), eine griindliche Initiation in das, was Liturgie im letzten be-
deutet (Heiligung des Menschen und Lobpreis Gottes, durch Christus im
Heiligen Geist im Schofle der Kirche), dies ist es, was die Gottesdienstmi-
sere zu beheben vermag, und nicht standige rituelle Manipulationen. Eine
solche Einweisung in die Tiefe bahnt den Weg zu einer lebendigen und
fruchtbringenden Teilhabe am Osterlichen Geheimnis, am Pascha Jesu
Christi. Die Liturgie muff erneut den Sinn fiir das Heilige fordern, sie mufl
zutiefst vom Geist der Ehrfurcht, der Anbetung und Verherrlichung getra-
gen sein, was sich durchaus nicht gegen die Hinwendung zur Welt und zu
den Menschen richtet. Wahre Gottesverehrung bildet ja das unerlifiliche
Fundament fiir den Einsatz drauflen. In einer Zeit, in welcher die Men-
schen threm Hunger und Durst nach Transzendenz auffilligen Ausdruck
geben, wire es ein Versaumnis sondergleichen, diese Sehnsiichte im christ-
lichen Kultraum nicht wahrzunehmen.” Liturgie will Mystagogie sein, ein
Hinweg zur Erfahrung des Gottlichen. Insofern wird man sagen diirfen,
der Gottesdienst sollte wieder frommer werden. Das heilige Schweigen,

31 Was z. B. Art. 7 von SCiiber die verschiedenen Gegenwartsweisen Christi im Gottesdienst
aussagt, ist wohl noch wenig zur Basis vorgedrungen.

32 A Schilson, Neue Wende zum Mysterium? Unzeitgemifle Bemerkungen zu einem aktuel-
len Thema: Gd 18 (1984) 73—76.



das Verstummen vor dem Mysterium tremendum et fascinosum, das Sich-
preisgeben in das unverfiigbare, abgriindige Geheimnis Gottes hinein, das
sich im gottesdienstlichen Handeln erschliefit, sind in unseren Tagen Er-
wartungen, die alle Aufmerksamkeit verdienen. Betriebsamkeit stillt sol-
che Urbediirfnisse nicht, sondern miindet in Unlust, Miidigkeit und Ent-
tauschung. Die Erfahrungen der letzten Jahre haben es mehr als bestitigt.

c) Horen auf die Anrufe der Zeit

Ein dritter Sektor, dem eine kiinftige Liturgiepastoral sich intensiver
wird zuwenden miissen, sind Fragen, die sich aus der heutigen gesellschaft-
lichen Situation ergeben. Die Hauptnot der Sakramentenpastoral liegt im
Auseinanderfall von Glaube und Sakrament. Was bedeutet das konkret?
Sehr viele Getaufte begehren nach liturgischen beziehungsweise sakra-
mentalen Handlungen, ohne die dafiir notwendige Offenheit, das heiflt,
die gliubige Haltung mitzubringen, was insbesondere bei der Kindertaufe
und dem Ehesakrament zutage tritt. Praktisch haben wir es mit Neuheiden
zu tun, die Liturgiefeiern begehren, obwohl sie dem, was die Kirche damit
beabsichtigt, kaum oder iiberhaupt nicht entsprechen. Sind solche Men-
schen tiberhaupt liturgiefihig? Damit stehen wir erstmals vor einer para-
doxen Lage, die den Seelsorgern einige Sorge bereitet. Glaube und Sakra-
ment bilden ja eine unldsliche Einheit, die sakramentalen Gesten setzen
Evangelisierung voraus, was aber heute weithin nicht mehr der Fall ist.*?
Nachdem die Glaubensstiitzen gefallen sind, leben viele Getaufte nicht
mehr dem Evangelium gemif}. Wir sehen uns des 6fteren mit einer kate-
chumenatsihnlichen Lage konfrontiert. Evangelisierung, bei uns noch fast
ein Fremdwort, ruft danach, bereits Getaufte zur Entdeckung der Frohen
Botschaft zu fiihren: eine immense Aufgabe, die sich auch den Laien stellt,
da sie am Grundauftrag der Mission der Kirche partizipieren. Trotz der
mangelnden Initiation zahlreicher Getaufter bieten wir ihnen zu oft die
Héchstform christlicher Liturgie an, die Eucharistie, zu der im Altertum
bekanntlich nur die Volleingeweihten Zugang hatten. Das ,Mefimono-
pol*, das wir in unseren Tagen praktizieren, verschleudert das Heiligste:
billige Gnade! Es wiren Umfelder nétig, Rdume, die zum Herrenmahl
hinfiihren und von ihm die Briicke zum Alltag schlagen (Wortgottesdien-
ste, liturgies du seuil, katechumenatsihnliche Feiern): also Kontextualisie-
rung der Eucharistie, deren weise Beschrankung sich aufdringt. Dem eu-
charistischen Uberangebot kénnte die Aufwertung anderer Gottesdienst-
formen, besonders der Stundenliturgie, in etwa abhelfen.

% 1. Baumgartner, Die Einheit von Glaube und Sakrament: M. Klckener — W. Glade (Hg.),
Die Feier der Sakramente in der Gemeinde. Festschrift fiir H. Rennings (Kevelaer 1986)
47—63.
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Das Stundengebet, Sache des ganzen gliubigen Volkes, bleibt tatsichlich
wie eh und je Angelegenheit des Klerus. Das Konzil driickte den Wunsch
aus, die Glaubigen mochten wenigstens am Sonntag wieder gemeinsam die
Vesper feiern, wie dies zum Teil bis in die 50er Jahre unseres Jahrhunderts
der Fall war — die Weisung verhallte ungehort. Wir leiden offensichtlich an
einer Verarmung liturgischer Formen. Die Gemeinden bemiihen sich zu
wenig, das gottesdienstliche Angebot auszubauen, so dafl wir von einem
Ubergewicht der Messe im Gesamtvollzug gottesdienstlichen Handelns
nicht loskommen.

Eine andere Tatsache wird uns bald einmal herausfordern: der Mangel
an Priestern, so dafl nicht mehr jeden Sonntag eine Eucharistie gewihrlei-
stet ist. Und trotzdem soll das Volk Gottes zusammenkommen am Her-
rentag, dann eben unter Leitung kompetenter Laien. Das aber verlangt,
dafl wir sie schon jetzt auf kiinftige Aufgaben vorbereiten und schulen, ge-
rade in liturgicis.

Erwihnen wir zum Schluff noch die' Notwendigkeit einer besseren For-
mung der Priester im Dienst der Vorsteherschaft. Thre Rolle hat sich durch
die Reform stark verindert; der Priester muf sich viel mehr als frither in
den Gottesdienst einbringen. Er sollte die Ars celebrandi beherrschen —
doch wie wenige tun es. Sie ermangeln der Zelebrationskultur (beim Spre-
chen, Singen, beim Vollzug der Gesten etc.). Die wenigsten sehen diese
Mingel ein. Die Liturgiker, die hier nach Abhilfe suchen, kommen sich wie
Rufer in der Wiiste vor. Zu bedenken wire schlieflich auch der Platz und
die Rolle der Frauen im christlichen Kult. Sollen sie noch lange als fiinftes
Rad am Wagen (der Kirche) betrachtet werden — mit dem Risiko, daf sie
lautlos ausziehen?

Epilog

Die Rezeption der Liturgiereform des II. Vatikanums geschah in einem
erfreulichen Ausmaf}; die Erneuerung des Gottesdienstes stellt die sicht-
barste Frucht des Konzils dar. Doch vieles bleibt noch zu verwirklichen,
eine vollere Rezeption ist uns als Aufgabe iiberbunden. Die Schattenseiten,
einzelne Entgleisungen diirfen uns nicht entmutigen; im Gegenteil soll uns
der Realismus des Glaubens — er umgreift stets auch die Wirklichkeit des
Kreuzes — zum notwendigen Optimismus, besser noch zu 6sterlicher
Hoffnung bewegen. Jedenfalls haben wir keinen Grund zu entmutigender



Schwarzmalerei. Was wir uns alle wiinschen, ist die Freude an der Kirche
und ihrer Liturgie, eine passionierte Freude, ,la douloureuse joie®, jene
Freude, die aus dem Leid erwichst und die uns niemand rauben kann.**

3 Als weitere Literatur zum Vortrag wurde beigezogen: Synode extraordinaire Rome 1985.
Vingt ans aprés Vatican I1. Textes choisis et présentés par J. Potin et la rédaction de la Docu-
mentation catholique (Paris 1986); Zukunft aus der Kraft des Konzils. Die auerordentliche
Bischofssynode ’85. Die Dokumente mit einem Kommentar von W. Kaspar (Freiburg i. Br.
1986); LMD 162 (1985): Vingt ans de réforme liturgique; LMD 157 (1984): La pastorale litur-
gique en France; R. Kaczynski, Zwanzig Jahre Liturgiereform. Riickschau und Ausblick:
MThZ 35 (1985) 52—66: P.-M. Gy, La réforme liturgique de Trente et celle de Vatican II:
LMD 128 (1976) 61—75; ders., La réforme liturgique de Vatican IT en perspective historique:
P. Jounel u.a., Liturgia opera divina e umana. Studi sulla riforma liturgica offertia S. E. Mons.
Annibale Bugnini in occasione del suo 70 compleanno (Rom 1982) 45-58; ].-CL Crivelli,
Zwanzig Jahre Liturgiekonstitution: SKZ 152 (1984) 418—420; ders., Anstofle zur zweiten
Liturgiereform: SKZ 154 (1986) 18—21; Eine Bilanz der liturgischen Erneuerung: Gd 18
(1984) 177—180; Die Liturgiereform bleibt eine Jahrhundertaufgabe. Interview mit Bischof
Dr. Bernhard Stein: Gd 13 (1979) 185—188; F. Favreau, L’héritage du Concile: la Liturgie
(Paris 1983). - Fiir die kritische Lektiire dieses Beitrags dankt der Verfasser aufrichtig Herrn
Dr. A. M. Lehr, Freiburg i. Br.

In den Dingen, die den Glauben oder das Allgemeinwohl nicht betreffen,
wiinscht die Kirche nicht eine starre Einheitlichkeit der Form zur Pflicht zu
machen, nicht einmal in ihrem Gottesdienst; im Gegenteil pflegt und fordert sie
das glanzvolle geistige Erbe der verschiedenen Stamme und VGlker; was im
Brauchtum der Vélker nicht unloslich mit Aberglauben und Irrtum verflochten ist,
das wagt sie wohlwollend ab, und wenn sie kann, sucht sie es voll und ganz zu
erhalten. Ja, zuweilen gewahrt sie ihm EinlaB in die Liturgie selbst, sofern es
grundsatzlich mit dem wahren und echten Geist der Liturgie vereinbar ist.

Unter Wahrung der Einheit des rémischen Ritus im wesentlichen ist berechtig-
ter Vielfalt und Anpassung an die verschiedenen Gemeinschaften, Gegenden
und Vélker, besonders in den Missionen, Raum zu belassen, auch bei der Revi-
sion der liturgischen Biicher. Dieser Grundsatz soll entsprechend beachtet wer-
den, wenn die Gestalt der Riten und ihre Rubriken festgelegt werden.

II. Vatikanum, Liturgiekonstitution, Art. 37 u. 38
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Die Losung bleibt zu suchen
Zum Unbehagen mit den Mefstipendien

Dr. Frangois Reckinger

Seit 1973 haben eine Reihe von Veréffentlichungen das derzeit weitver-
breitete Unbehagen gegeniiber dem bestehenden Mefistipendiensystem ar-
tikuliert und mehrere unterschiedliche Anderungsvorschlige geiuflert,
teilweise auch das System als solches zu verteidigen versucht.!

Da weder die einschligigen romischen Verfiigungen der sechziger und
siebziger Jahre? noch der neue CIC? diesbeziiglich eine entscheidende
praktische Neuerung gebracht haben, soll die Frage hier noch einmal auf-
gerollt und ein Losungsvorschlag in zwei Etappen vorgelegt werden: zu-
nichst fiir eine verantwortbare Praxis innerhalb des vom CIC festgelegten
rechtlichen Rahmens, dariiber hinaus dann aber auch im Hinblick auf eine
unvermindert weiter anzustrebende rechtliche Reform.

1. Problematik

Die Frage ,,Was kostet eine Messe?“ ist symptomatisch fiir das tiber-
kommene Stipendiensystem, und soviel wir auch informieren und ,,bil-
den” mégen, wir werden diese Redewendung nicht loswerden, solange das
System weiterbesteht. Kritischen Zeitgenossen werden wir immer nur
stheoretisch iiberzeugend“ klarmachen kénnen, dafl dies nichts mit Simo-
nie zu tun hat; und wenn die allermeisten ,, Meflbesteller® sich von derglei-
chen Fragestellung keineswegs beunruhigt zeigen, so sollte das uns Seel-
sorger nicht auch unsererseits ohne weiteres beruhigen; denn die Frage ist
eben, ob die uns Anvertrauten nicht Probleme sehen und empfinden miif3-
ten, wenn Mefifeier und Geld in eine so enge Beziehung zueinander ge-
bracht werden - falls es uns gelungen wire, ihnen klarzumachen, was Eu-
charistiefeier und ,Anbetung im Geist und in der Wahrheit“ wirklich be-
deuten.

' J. Goldbrunner, Mefistipendien. Notizen zu einer Umstellung, in: gd 7 (1973) 121f; ders.,
Noch einmal: Mefistipendien, ebd. 183; ,Was kostet jetzt die Me?“ Leserstimmen zu den
Notizen von J. Goldbrunner (gd 16/73), ebd. 167f; beachtenswert darin bes. die Beitrige von
J. A. Jungmann (167) und B. Bauer (168); A. Mayer, Keine neuen Fehlentwicklungen! Zur
Diskussion um die Mefistipendien, ebd. § (1974) 116f; ders., ,Firma in traditione®. Einige
Neuregelungen im Bereich des Mefistipendienwesens, ebd. 188f; B. Fischer, Zusammenle-
gung von Intentionen, ebd. 14 (1980) 175 ; F. Kohlschein, gd/Echo. Messen fiir Geld?, ebd. 15
(1981) 3f; M. Wogerbauer, Mefintentionen. Ein Versuch zur Losung eines Problems, ebd. 19
(1985) 84; A. Pichler, gd/Echo. Zu: Meflintentionen . . ., ebd. 141; A. Angenendt/Th. A.
Schnitker, Die Privatmesse, in: L] 33 (1983) 76—89; ]. M. Huels, Die Mefstipendien im neuen
Kirchenrecht, in: ThGw 27 (1984) 162—169.

* Motuproprio ,,Pastorale munus® von 1963 ; Notificatio »Quo clarius“ des Staatssekretaria-
tes von 1971; Motuproprio ,Firma in traditione® von 1974 (vgl. Mayer, ,Firma in tradi-
tione®).

3 Can. 945—958.



Daf} etwas in diesem Bereich nicht in Ordnung ist, wurde vielen von uns
vor allem infolge des zahlenmifligen Riickgangs der Priesterberufe kon-
kret und greifbar deutlich. Als ein extremes Beispiel fiir die dadurch einge-
leitete Entwicklung fiihrt Wogerbaner eine Ankiindigung aus einem Pfarr-
brief vom April 1985 an: ,Feier der Osternacht fiir A. (best. v. B.), fiir C
und zum Heiligen Herzen Jesu fiir E. und F.“ sowie den Hinweis im selben
Blatt: ,Mefbestellungen — Wir sind in diesem Jahr ausgebucht, deshalb
konnen wir keine Mefibestellungen mehr entgegennehmen.“ Ich selbst
habe es erlebt, daf} in einer Pfarrei, um den Bestellungen in etwa entspre-
chen zu kénnen, fiir Wochentagsmessen zwei oder drei pensionierte Prie-
ster oder Mitbriider im Schuldienst eigens als Konzelebranten herangeholt
wurden, weil man sich nicht als berechtigt ansah, mehr Intentionen anzu-
setzen, als Zelebranten vorhanden waren. Allerdings machte der zustin-
dige Pfarrer seine Mitbriider darauf aufmerksam, daf er die Theologie
nicht mehr vertrete, die solches als notwendig erscheinen lief}; er meinte
jedoch, seine Leute verlangten es aufgrund eben jener Theologie, die ihnen
Jahrzehnte hindurch beigebracht worden sei.

Wihrend meiner drei Jahre in Afrika machte ich die Erfahrung, dafl dort
(wie wohl nahezu tiberall in der dritten Welt) die Mefistipendien einerseits
fast alle aus den Industrielindern kommen und darum keinerlei gelebten
Kontakt zu den Spendern erlauben und dafl sie andererseits fiir die aller-
meisten Priester die einzige Bareinnahme schlechthin darstellen (Unter-
kunft und Verpflegung werden von den Ditzesen gestellt). Manche Mit-
briider wissen sich allerdings zusatzliche Quellen zu erschlielen, indem sie
sich — weitgehend auf Kosten der Seelsorge — um Lehrauftrige an staatli-
chen Schulen oder Hochschulen bewerben, geschiftliche Unternehmen
betreiben oder ,, Wohltiter in Europa“ suchen (was neben anderen unguten
Folgen zur Fortsetzung eines unwiirdigen Abhingigkeitsverhaltnisses
fithrt). So gesehen kann man die Stipendienfrage darum im Hinblick auf
die meisten Linder der Welt keineswegs mit Goldbrunner* als eine peri-
phere Frage bezeichnen: sie mag dogmatisch peripher sein, im praktischen
Leben der Kirche ist sie es sicher nicht. Vielmehr ist die wirtschaftliche
Existenz der jungen Ortskirchen weitgehend auf diese Art von Spenden
gegriindet —und in manchen Gegenden Frankreichs etwa ist es gewifl nicht
viel anders.

Nun sollte m. E. allerdings alles getan werden, um diese Situation zu én-
dern; denn sie bringt sehr grofie religios-spirituelle Nachteile mit sich, die
ich im folgenden kurz darzustellen versuche.

1. Wenn einer krank ist und nicht zelebrieren kann, verliert er sein Mef3-
stipendium und damit in den zahlreichen erwihnten Landern sein gesam-

4 Noch einmal: Mefistipendien.
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tes Bareinkommen fiir die betreffenden Tage; wieso sollte das gerecht
sein?

2. Gerade die finanzielle Notwendigkeit fithrt mit dazu, dafl in eben die-
sen Lindern eine ganze Reihe Priester ganz allein zelebrieren — eine Ent-
wicklung, gegeniiber der die Gesetzgebung kapituliert hat, indem sie die
frithere Vorschrift, dafl die Messe schlechthin nicht ohne einen Ministran-
ten gefeiert werden diirfe’, dahingehend gedndert hat, dafl dies ,nur aus
schwerwiegenden Griinden® gestattet sei.® Damit ist die paradoxe Situa-
tion festgeschrieben, dafl die Eucharistie, die doch der iiberlieferten Lehre
nach das am meisten gemeinschaftsbildende Sakrament darstellt, zugleich
das einzige ist, das jemand giiltig und gegebenenfalls erlaubterweise fir
sich allein feiern kann.

Der erforderliche schwerwiegende Grund ist dort leicht zu finden, wo,
wie dargetan, das Mefistipendium das einzige Bareinkommen des Priesters
ausmacht. Gewif} sollte man auch und gerade in solchen Situationen nach
Ministranten oder wenigstens Teilnehmern suchen. Allerdings sollte man
dafiir immer nur solche Christen ansprechen, von denen man annehmen
darf, dafl sie sich verniinftigerweise zu einer solchen Teilnahme motivieren
lassen kénnen; also nicht etwa einen Mefldiener oder Kiister, der ohnehin
am selben Tag schon eine oder mehrere andere Mef}feiern zu ,bedienen®
hat (wie es frither vielfach praktiziert wurde); in der Regel auch keinen
Christen, dem der Gedanke einer Mefiteilnahme zumindest an Wochenta-
gen vollig fernliegt; und in der Regel niemanden, der am selben Tag Gele-
genheit hat, auf schénere und sinnvollere Weise Eucharistie zu feiern mit
der Gemeinde, der er zugehort. Ein Priester, der dies beachtet und den-
noch zur Zelebration genétigt ist, um seines Tageseinkommens nicht ver-
lustig zu gehen, wird sehr hiufig den ,schwerwiegenden Grund“, ohne
jeglichen Teilnehmer zu zelebrieren, gegeben sehen —sofern ihm keine ver-
niinftige Moglichkeit der Konzelebration geboten ist.

Auch hier muff man unterstreichen: ,verninftige Moglichkeit“. Denn
dort, wo der Hauptzelebrant nicht die Liturgie der Kirche, sondern seinen
Privatritus feiert — vor allem dann, wenn er auch den Konzelebranten in
den von ihnen mitzuvollziehenden Teilen entsprechende Abweichungen
von den vorgeschriebenen Texten und Gesten zumutet —, wird es sehr
schnell zur Gewissenspflicht, das Konzelebrieren unter derartigen Bedin-
gungen zu verweigern.

3. Noch grofiere Gewissensprobleme ergeben sich fiir Priester, die im
Zustand der (nichtbereuten, noch fortdauernden) schweren Sinde leben.
Gerade in vielen Lindern der dritten Welt, in denen die Geistlichen finan-

WEIE 1917, can. 813,
¢ Allgemeine Einfithrung in das Romische Meflbuch, Nr. 211.



ziell so sehr auf Mefistipendien angewiesen sind, leben eine ganze Reihe
von ihnen offenkundig etwa im Konkubinat. Nun ist die mit dem Stipen-
dium verkniipfte Frage der materiellen Existenz sicher nicht der einzige
Grund, aus dem in einem solchen Fall Gewissensprobleme erwachsen,
wohl aber ein schwerwiegender zusitzlicher Grund. Denn zur Erfillung
ihrer seelsorglichen Funktion wire eine ganze Reihe von Priestern u. U.
nur an Sonn- und Feiertagen sowie zu besonderen Gelegenheiten an Wo-
chentagen unbedingt zur Zelebration verpflichtet. Vom Einkommen her
gesehen jedoch sind sie tiglich dazu gendtigt — wenigstens wenn sie den
mehr oder weniger europiischen Lebensstandard halten wollen, an den sie
wihrend ihrer Ausbildung im Priesterseminar gewohnt wurden (eine Tat-
sache, die man bedauern und hinsichtlich ihrer Berechtigung hinterfragen
mag, der man als Gegebenheit zunachst jedoch einmal Rechnung zu tragen
hat).

Was soll denn nun ein solcher Priester machen, der noch nicht die Kraft
findet, seiner verkehrten Bindung zu entsagen, und dem die Kirche die
Moglichkeit der Umorientierung in einen anderen Beruf und des Einge-
hens einer christlichen Ehe versagt? Aufgrund des Berufes, den er beibe-
halten mufl, ist er hiufig zur Zelebration verpflichtet, aus finanziellen
Griinden sieht er sich tiglich dazu genotigt; von seiner personlichen Situa-
tion her ist sie ihm dagegen an sich strengstens untersagt. Stindigt er wirk-
lich schwer, wenn er aus den genannten Griinden dennoch zelebriert—wie
es ja auch sein Bischof, obwohl er (in sehr vielen Fillen) um seine irregulére
Situation genauestens weiff, von ihm erwartet? Fiir wann diirfen wir ein
Dokument des kirchlichen Lehramtes erwarten, das diese Frage beantwor-
tet?

2. Mefistipendien und Theologie

Wenn man nach Ursprung und Sinn der Mefistipendien fragt, ist die
Antwort eindeutig: sie gehen wie die Kollekte aus der antiken Praxis des
»Offertoriums®, des Herbeibringens von Brot und Wein, gelegentlich
auch anderer Gaben durch die Glaubigen hervor. Der Bezug dieser Gaben
zur Eucharistiefeier ist keineswegs nur ein auflerer oder auch ein blof ritu-
eller. Sollen sie doch dazu dienen, die materiellen Erfordernisse der Feier
(Brot, Wein, Gerite, Kirchenraum) bereitzustellen, den Unterhalt der im
Dienst der Kirche Titigen zu bestreiten und den Armen zu helfen; und
ohne diesen drei Erfordernissen gerecht zu werden kann eine Gemeinde
nicht ehrbarerweise vor Gott hintreten und Eucharistie feiern.”

7 Vgl. F. Reckinger, Eucharistie feiern nach der Liturgiereform (III), in: Heiliger Dienst 38
(1984) 68—77; hier: 70.
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Ein Stipendium besteht nun in nichts anderem, als daff eine bestimmte
Person, eine Familie oder Gruppe einen héheren Betrag spendet, der einem
oder mehreren der drei genannten Zweckbereiche zugute kommen soll;
einen Betrag, der an Wochentagen sinnvollerweise die Kollekte ersetzen
kann und darum, sofern der Spender nicht besonders arm ist, an das zu
vermutende Durchschnittsergebnis einer Wochentagskollekte heran-
reicht.

Vom Altertum her ist die Praxis bekannt, die ,Namen der Darbringen-
den® (nomina offerentium) innerhalb der Eucharistiefeier vortragen zu las-
sen: in Gallien vor, in Rom seit Innozenz I. (1 417) innerhalb des Hochge-
betes: das ist der ganze Sinn der bis heute in unserem ersten Hochgebets-
formular erhaltenen ,N.und N.“. Die Praxis, Mefintentionen bekanntzu-
geben, ist demnach so alt wie die der entsprechenden Abgaben selbst, und
sie mufl, sofern sie in angemessener Weise erfolgt, als sehr sinnvoll erschei-
nen, besonders in unserer Gesellschaft, in der sich — im Unterschied zur
Kirche des Altertums — nahezu jeder Mefibestellungen finanziell gesehen
leisten kann. Durch eine angemessene Bekanntgabe der Namen wird die
besondere Einbeziehung der entsprechenden Personen und ihrer Anliegen

aus der blof} privaten Sphire heraus in den Raum der Gemeinde hineinge-
hoben.

Daf} diese Personen, falls sie ihre besondere Einbeziehung mit Geist und
Herz wiinschen und mitvollziehen, wirklich auch vor Gott besonders ein-
bezogen sind und einen besonderen Anteil an der Heilsgnade der Feier er-
langen, kann verntnftigerweise wohl kaum bezweifelt werden. Theolo-
gisch abwegig war jedoch die seit dem 13. Jh. wirksam gewordene Ansicht,
dafl es sich hierbei um eine Gnade oder ,Mefopferfrucht® ganz eigener
Art handelte, die auf andere Weise (etwa durch engagierte Teilnahme, ge-
gebenenfalls auch an der Kollekte) nicht erreicht werden konnte, und daf}
diese ganz spezielle Frucht, als Gegenstand eines ,, Mefbestellungs-Vertra-
ges, nicht auf mehrere Intentionen angewandt werden kdnnte, ohne an
Wirksamkeit fiir jede einzelne davon einzubiiflen.

Dem widerspricht der oben aufgezeigte Ursprung der Stipendienpraxis.
Dort ist regelmaflig von einer Mehrzahl die Rede: ,,nomina offerentium*®;
»- - . deiner Diener und Dienerinnen N. und N.“ (wobei wir heute, falls
nur eine Intention fiir eine Einzelperson ausgesagt werden soll, natiirlich
entsprechend abindern miissen: ,,. .. deines Dieners N.“, bzw. ,deiner
Dienerin N.“). Um eine unbegrenzte Anzahl von Teilhabenden handelt es
sich auch in der parallelen Praxis der byzantinischen Kirche. Dort hat sich
kein Stipendienwesen in unserem Sinn entwickelt, wohl aber etwas sehr
ihnliches: vor jeder Feier der Géttlichen Liturgie steht es einem jeden
Gliubigen frei, in der Sakristei ein Brotstiick zu kaufen und als Ausdruck



seiner Gebete und Anliegen in das Opfer- und Mahlgeschehen mithinein-
zugeben.?

Als Griinde, wieso es zur Begrenzung auf ein einziges Stipendium pro
Mef¥feier hat kommen kdnnen, sind zwei ersichtlich:

1) verdinglichendes und verrechtlichendes Vertragsdenken bei unseren
germanischen Vorfahren, das meinte, im Fall der ,, Teilung® mit einer Min-
derung der Gnadenwirkung rechnen zu miissen;

2) die Absicht, Gewinnsucht und Bereicherung der Priester im Zusam-
menhang mit der Eucharistiefeier auszuschlieflen.

Letztere Zielsetzung ist natiirlich voll zu bejahen; sie lifit sich jedoch
auch auf andere Weise verwirklichen als durch Begrenzung der Stipendien
auf eines pro Zelebration: durch die Bestimmung, daf}, unabhingig von der
Anzahl der Stipendien pro Meffeier, der einzelne Priester pro Tag nicht
mehr als einen bestimmten Betrag aus dem Stipendienfundus beziehen
darf.

Der erstgenannte Grund kann heute in unserem theologischen Bewuf3t-
sein mit Recht als iberwunden gelten. ,Daff die Theorie von den Mef3op-
ferfriichten keine tragfihige Grundlage (fur die Stipendienpraxis) ist, wird
heute kaum mehr jemand bestreiten®, schrieb Jungmann® 1973, und Gold-
brunner stimmte ihm betont zu.!° Mit Recht stellt Huels fest, dafy im Mo-
tuproprio ,Firma in traditione® von 1974 ebenso wie im neuen CIC die
Stipendien nicht mehr als Vertragsleistung, sondern als Spenden gesehen
werden, daf} keiner der beiden Texte irgendeine Aussage enthilt, die die
mittelalterliche Theorie von einer speziellen ,Meflopferfrucht® stiitzen
wiirde, einer Frucht, die nur durch das Stipendium zu erlangen wire und
der ,eine spezifische Wirksamkeit im Unterschied zu jedem anderen Ge-
denken® zukime; dafl es nach den Darlegungen Pauls VI. eher um eine
Gnade geht, ,die offenbar durch den Glauben und die Hingabe der Spen-
der vermittelt ist“ (,,ex opere operantis offerentium“ kénnte man entspre-
chend der iiberlieferten Schulterminologie dazu sagen).

Demgegeniiber ist es inkonsequent, dafl die erneuerte Gesetzgebung
dennoch am Prinzip des einzigen Stipendiums pro Mefifeier festhalt.!! Das
entscheidende und tiberzeugende Wort dazu hat Wogerbauer geschrieben:
Man wird ,,sich daran erinnern miissen, dafl es . . . (mit der zu applizieren-
den Meffeier) so ist wie mit dem Sonnenschein: wenn sich drei oder hun-

dert Menschen darein teilen, hat der einzelne keinen Nachteil davon®.!?

8 Vgl. C.-]. Dumont, Le sacerdoce dans 'Orient chrétien, in: Etudes sur le sacrement de
I’ordre (Lex orandi 22), Paris 1957, 391—411 (hier: 395, Anm. 1).

® A.a.0. (oben Anm. 1).

1® Noch einmal: Mefistipendien.

11 CIC, can. 948.

12 A.2.0. (oben Anm. 1); im selben Sinn Goldbrunner, Mefistipendien, 122.
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Die positive Regelung durch die geltende Gesetzgebung ist somit der ein-
zige Grund, weswegen wir vorliufig, sofern wir Stipendien im Sinn der
Tradition und des Codex annehmen, diese auf ein einziges pro Meffeier
beschrinken sollen.

3. Empfeblungen fiir eine verantwortete Praxis

Unmittelbar fillige Anpassungen

1) Ohne eine Anderung der Gesetzgebung abzuwarten, kénnen und
sollten wir dafir Sorge tragen, dafl keine Stipendien mehr schlechthin
»weggeschickt” werden und die Spender infolgedessen keine Gelegenheit
haben, die von ihnen bestellten Messen mitzufeiern. Ebenso sollte nie-
mand ungebiihrlich lange auf einen Termin warten miissen. Beides ist auch
im Rahmen der derzeit geltenden Bestimmungen leicht zu bewerkstelligen
aufgrund der Uberlegung, daf statt fiinf Messen fiir je eine von fiinf Inten-
tionen auch fiinf mal je eine Messe fiir alle fiinf Intentionen zusammen ge-
feiert werden kann. Bei Intentionen-Hochkonjunktur hilt man dann eine
Messe fiir die fiinf Intentionen in der Pfarrei, in der sie bestellt wurden, die
iibrigen vier iiberweist man anderswohin. Auf diese Weise konnen alle
Spender die von ihnen bestellte Messe mitfeiern, und fiir die Seelsorger und
Zelebranten ergibt sich die Chance, eine relativ groffe Werktagsgemeinde
um sich zu versammeln."?

2) Ist die Zahl der Intentionen, die man in eine einzige Mef}feier mit hin-
einnehmen kann, von der Sache her unbegrenzt, so dringt sich aus psycho-
logischen Griinden eine Begrenzung der offentlich anzukiindigenden In-
tentionen auf maximal etwa fiinf oder sechs auf, weil sich bei einer gréfie-
ren Anzahl die der einzelnen geschenkte Aufmerksamkeit zwangsliufig
nahezu verliert.'

3) Die Bedeutsamkeit der offentlichen Ankiindigung fir den Bezug der
Mefibestellung zur Gesamtgemeinde wurde bereits hervorgehoben. In
sehr kleinen Gemeinden kénnen alle derartigen Ankiindigungen auch
heute noch, wie frither, miindlich innerhalb des Sonntagsgottesdienstes er-
folgen; in den tibrigen sollte es im Normalfall durch Aushang und Pfarr-
brief geschehen. Doch kénnten auch dort besondere Mefifeiern, wie Be-
grabnismesse, erstes Jahrgedichtnis, Trauung, Jubilden . . . innerhalb der
sonntiglichen Versammlung angekiindigt werden.

** Diese Praxis liegt dem im zitierten Beitrag von B. Fischer vorgelegten Losungsvorschlag
zugrunde und wird auch von A. Mayer (in: Handbuch des katholischen Kirchenrechts, hg.v.
J. Listl, H. Miiller, H. Schmitz, Regensburg 1983, 690, Anm. 97) fiir zulissig erachtet.

* Vgl. Goldbrunner, Mefstipendien, 122: ,,. . . mehr kann menschlich gar nicht realisiert
werden.“



4) Sonntagsmessen sollten von 6ffentlich angekiindigten (und im Nor-
malfall auch von privat zugesagten) Intentionen grundsitzlich freigehalten
werden. Dies gilt nicht nur, wie frither, von einer einzigen Messe pro Sonn-
und Feiertag, hinsichtlich der fiir den Pfarrer ,, Applikationspflicht“ be-
stand. Denn diese Bestimmung entstammt einer Zeit, in der — wenigstens
in der iiberwiegenden Mehrzahl der Pfarreien — nur eine einzige Sonntags-
messe gefeiert wurde; und sie wurde beibehalten in der nachfolgenden
Zeit, in der eine unter den Sonntagsmessen (die frithere einzige) als ,Hoch-
amt vor allen anderen Zelebrationen privilegiert war. Seit der Liturgiere-
form jedoch sind alle Sonntagsmessen gleichberechtigt, und darum dringt
es sich auf, den Teilnehmern bewufit zu machen, daf} eine jede von ithnen
fiir die versammelte Gemeinde als ganze und dariiber hinaus fir die ge-
samte Kirche und das Kommen des Reiches Gottes gefeiert wird, weswe-
gen Privatintentionen von Einzelpersonen und Gruppen zuriicktreten
miissen. Sie haben ihren legitimen Ort in den Wochentagsmessen. Dafl der
neue CIC den Gedanken der Applikationspflicht noch in der alten Form
hinsichtlich blof einer Sonntagsmesse und nur fiir den Pfarrer ibernom-
men hat,!® ist eines unter anderen Anzeichen dafiir, dafl aus der Liturgiere-
form noch nicht alle Konsequenzen gezogen wurden.

Ein Abweichen von der hier empfohlenen Regel kann an gewdhnlichen
Sonntagen — nicht jedoch an hohen Feiertagen — verantwortet werden hin-
sichtlich bestimmter Intentionen von éffentlicher Bedeutsamkeit, wie etwa
Stiftungsfeste von ortsansissigen Vereinen.

5) Die dogmatisch und liturgisch vielfach schiefen Prazisierungen ,zu“
wem oder zu wessen ,,Ebren® eine Messe zu feiern ist, sollten bei Bestellun-
gen nicht mehr als in Inhalt 6ffentlicher Ankiindigung angenommen, dafiir
aber den Gliubigen deutlich gemacht werden, daf} alle Meffeiern sich an
Gott den Vater wenden — durch Jesus und im Heiligen Geist.

6) Didzesane und ortliche Regelungen, wonach die Spender durch Ent-
richten eines héheren Betrages bestimmen kénnen, dafl eine Messe mit Ge-
sang und/oder Orgel zu feiern ist, lassen sich nicht linger rechtfertigen.'®
Vielmehr sollte die Form der Feier allein vom Festlichkeitsgrad des Tages,
vom Vermégen und dem berechtigten Wunsch der Teilnehmer sowie letzt-
lich dem pastoralen Ermessen des Zelebranten abhingen. Vorsanger und
Organisten sollten gegebenenfalls sehr wohl aus dem Stipendienfundus
vergiitet werden, jedoch unabhingig davon, ob fir die Messen, bei denen
sie mitwirken, eine solche Mitwirkung bestellt und bei der Bemessung der
Spende eigens in Rechnung gestellt wurde oder nicht.

15 Can. 534,
16 Vgl. Kohlschein, 4.
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7) Verkiindigung und Katechese sollten sich darum bemiihen, den Glau-
bigen bewufit zu machen, daf} Intentionen und Mef8spenden fiir Lebende
wenigstens ebenso wichtig sind wie fiir Verstorbene, und zwar aus zwei
Griinden. Vor allem: fiir Verstorbene ist die groffe Entscheidung, namlich
die zwischen ewiger Seligkeit und ewiger Verdammnis, bereits gefallen,
wihrend man bei Lebenden mittels der Fiirbitte gerade auf diese Entschei-
dung noch Einflufl nehmen kann; hinzu kommt, dafl man Lebenden ge-
geniiber meist noch Gelegenheit hat, sein eigenes fiirbittendes Gebet
»wahr zu machen durch die Haltung, die man ihnen gegeniiber im tagli-
chen Leben einnimmt.

8) Bewufit machen sollten wir auch mehr als bisher, daf es bei der ,,Be-
stellung® einer Mef}feier in erster Linie darum geht, an dieser auch selbst
teilzunehmen. Auf die Frage ,,Wann konnen Sie eine hl. Messe auf meine
oder unsere Intention feiern? sollten Seelsorger im Normalfall mit der
Gegenfrage antworten: ,, Wann méchten Sie eine solche hl. Messe mitfei-
ern?“ Dafl sich dem fiir gewdhnlich keine uniiberwindlichen Termin-
schwierigkeiten entgegenzustellen und darum keine Intentionen ohne jeg-
liche Feier am Ort weggeschickt zu werden brauchen, dafiir wurden oben
unter Nr. 1 Mittel und Wege aufgezeigt. Ausnahmen sind selbstverstind-
lich bei Krankheit, Gebrechen, und anderen echten Verhinderungsgriin-
den zu machen. Loskommen aber sollten wir ein fiir allemal von einer noch
teilweise verbreiteten Mentalitit, die die Aufgaben aufteilt nach dem
Motto: ,Ich bezahle, Sie beten.“

9) Dementsprechend sollten wir m. E. nene Stiftungen nicht mehr an-
nehmen. Wenn Menschen da sind, die fiir Lebende oder Verstorbene beten
und die Eucharistie mitfeiern wollen, kdnnen sie eine solche Feier sehr
wohl von Fall zu Fall veranlassen; Mefifeiern dagegen auf Jahre und Jahr-
zehnte hinaus zu bestellen, so daf} sie ablaufen, auch und gerade dann,
wenn niemand sich mehr ernstlich dafiir interessiert, kann kaum als christ-
lich sinnvoll erscheinen; es hat eher mit vorschristlichem religiésem Emp-
finden zu tun, das dem kultischen Tun des Tempelpriestertums allein, un-
ter Absehen von der Beteiligung der Nutzniefler oder gar einer Gemeinde,
ausschlaggebende Bedeutung zuerkannte.

10) Noch weniger sollten wir in Zukunft weiter sog. gregorianische Mes-
sen annehmen. Damit ist nach {iberliefertem Brauch, wie ich ihn selbst in
der Praxis noch kennengelernt habe, eine Reihe von 30 Meffeiern gemeint,
die an 30 unmittelbar aufeinanderfolgenden Tagen zu halten sind, und
zwar so, dafl, wenn an einem Tag, gewollt oder ungewollt, die vorgesehene
Zelebration unterbleibt, die ganze Reihe wieder von vorne anzufangen ist
— wotlir dann auch fiir jede dieser Zelebrationen ein héheres Stipendium
entrichtet und dementsprechend eine gréfere Wirksamkeit zugunsten des
Verstorbenen, dem diese Feiern zugute kommen sollen, erwartet wird.



J. A. Jungmann'” hat recht, wenn er diesen Brauch deutlich unter die
abergliubischen Praktiken einreiht, von denen das Mittelalter um die Mefi-
feier herum noch eine ganze Reihe andere gekannt hat. Nachdem er die
Reformbestimmung des Trienter Konzils erwihnt hat, wonach , die aber-
gliubische Beobachtung der Zahl bei bestimmten Messen“ aufhdren
miisse, vermerkt er, die nihere Durchfithrung dieser Bestimmung habe
,bekanntlich von den mittelalterlichen Mefireihen schlieflich nur die drei-
Big gregorianischen Messen fiir Verstorbene fortbestehen lassen“. Somit
wire es nun endlich an der Zeit, auch in diesem Punkt zur Anwendung zu
bringen, was bereits das Trienter Konzil verfiigt hat.

Ein weitergehender Reformuvorschlag

11) Immer noch im Rahmen der derzeitigen gesetzlichen Regelung kann
man einen entscheidenden Schritt weitergehen, indem man zum grofiten
Teil anf Stipendien im eigentlichen Sinn des Wortes verzichtet, datiir aber
die Glaubigen einladt, zugleich mit ihren Intentionen, derer bei der Eucha-
ristiefeier gedacht werden soll, freiwillige Gaben in das Opfergeschehen
mit hineinzugeben, wobei von vorneherein klargestellt wird, dafl eine In-
tention und eine Gabe weitere Intentionen und Gaben keineswegs aus-
schliefen. Dieser Vorschlag — der auf der Tatsache griindet, dafl es der Ge-
setzgebung entsprechend ,jedem Priester, der eine Messe zelebriert, er-
laubt ist, ein Mefistipendium anzunehmen“!®, er dazu jedoch in keiner
Weise verpflichtet ist — wurde von Koblschein (4) und (detaillierter hin-
sichtlich des Durchfihrungsmodus) von Wogerbaner vorgetragen. An
letzteren ankniipfend mochte ich denselben Vorschlag hier in leicht abge-
wandelter Form darstellen und empfehlen.

In Absprache mit dem Pfarrgemeinderat beschlieflen die Seelsorger ei-
ner Pfarrei, Stipendien im Sinne des tiberlieferten Brauches und des CIC
nur noch fiir bestimmte MefSfeiern zu besonderen Gelegenheiten anzuneh-
men, die sie in Pfarrbrief, Aushang und Verkiindigung genau angeben;
etwa: Trauung, Jubilien, Vereinsfeierlichkeiten, Jahrgangstreffen; auch
Begrabnismesse, sofern diese nicht mit einer ohnehin vorgesehenen Wo-
chentagsmesse zusammenfillt, fiir die vor Bekanntwerden des Begribnis-
termins bereits andere Intentionen angekiindigt waren; gegebenenfalls, je
nach Pfarrei, auch Sechswochenmesse und/oder das erste Jahrgedichtnis.

Fur diese Messen ist die angekindigte Intention naturgemafd einzig —
und das entspricht durchweg einer an sich berechtigten Erwartungshal-
tung der Teilnehmer bei derartigen Gelegenheiten: nicht von einer rechne-

17 Missarum sollemnia I, Wien *1962, 177, mit Anm. 42.
18 GIC, can. 945,1.
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rischen Auffassung hinsichtlich der Gnadenwirkung her, sondern wegen
der Konzentration der Aufmerksamkeit auf den gegebenen besonderen
Anlaf. In grofReren Pfarreien wird man jedoch fiir das Zusammenlegen von
Verstorbenen-Intentionen auch der genannten Art Verstindnis aufbrin-
gen. Die Koppelung einer Begribnismesse mit einer Goldhochzeit, wie ich
sie einmal erlebt habe, sollte man dagegen tunlichst zu vermeiden suchen.

Hinsichtlich aller Messen aufler den angegebenen Arten wird den Gliu-
bigen mitgeteilt, dafl dafiir keine eigentlichen Stipendien angenommen
werden, dafl sie jedoch ihre Intentionen fiir Lebende und Verstorbene in
sie hineingeben diirfen und diese vorher angekiindigt, gegebenenfalls auch
bei der Feier selbst genannt werden; und daf} sie, um ihrer Beteiligung auch
einen materiellen Ausdruck zu geben, eingeladen werden, bei dieser Gele-
genheit eine Gabe nach freiem Ermessen zu spenden, wobei sie sich durch-
aus an dem in der Di6zese geltenden Stipendienbetrag orientieren kénnen.

12) Fiir die Art und den Zeitpunkt der Abgabe dieser Spenden ebenso
wie der Stipendien im eigentlichen Sinn des Wortes sollte m. E. der Vor-
schlag von Bauer Beachtung finden: nicht bei der Bestellung im Pfarramt,
sondern durch Einwurf zu Beginn des fraglichen Gottesdienstes in eine in
der Kirche dazu eigens aufgestellte Biichse (oder: Opferstock). Fragt der
Besteller, was denn geschihe, wenn er am betreffenden Tag krank oder
sonstwie verhindert wire, soll ihm bedeutet werden, er mdchte jemand an-
derem seine Gabe mitgeben oder sie spiter, anlifilich eines anderen Got-
tesdienstes einwerfen. Auf die Frage, ,ob das nicht manche ausniitzen und
nichts hineinwerfen®, antwortete der zitierte Autor: ,Dann macht das
auch nichts. Fiir die Intention brauche ich kein Geld. Nur hat der Betref-
fende die Chance, sein Anliegen auch durch ein materielles Opfer zu unter-
streichen, nicht wahrgenommen.“

Wenn man, wie in diesem Vorschlag empfohlen, die freie Festsetzung
des Betrages durch den Spender betont, ist es wichtig, daf} die Abgabe sich
in der hier vorausgesetzten Weise vollzieht, d. h. so, dafl niemand erfibrt,
wieviel der einzelne Spender gegeben hat. Im gegenteiligen Fall ist Mayer
recht zu geben, wenn er meint, feste Betrige seien bescheidener als das, was
die Leute sich verpflichtet fiihlen zu geben, wenn der (offen abzugebende)
Betrag in ihr Belieben gestellt wird."

Bemerkenswert ist noch, was Bauer auf den Einwand: ,Dann wissen Sie
ja nicht, daff ich meine Schulden bezahlt habe®, erwidert: ,,Sie haben nicht
bei mir Schulden, sondern bei Gott, dem Sie ja alles schulden, und der weifl
um jedes Zeichen — auch das kleine materielle Opfer, das Sie in diesem An-
liegen geben.?® Ich muf nicht darum wissen.“

! Keine neuen Fehlentwicklungen!, 117.
% Im Kontext ist von Stipendien im eigentlichen Sinn die Rede.



13) Dem berechtigten Anliegen, das hinter der traditionellen Begren-
zung auf ein Stipendium pro Mefifeier steht, wire bei der hier empfohlenen
Loésung dadurch Geniige getan, dafl der oder die Zelebranten pro Mefifeier
aus dem Ertrag der Mefispenden maximal soviel zu ihrer eigenen freien
Verfiigung erhielten, wie die geltenden Bestimmungen fiir ein Stipendium
vorsehen. In den Lindern, in denen die Priester ithren Lebensunterhalt im
wesentlichen aus den Mef8spenden bestreiten, sollte ein solcher Betrag aus
dem Mef3spendenfundus ihnen pro Tag zustehen, auch dann, wenn sie aus
einem vernunftigen Grund nicht zelebrieren.

Desiderata hinsichtlich einer kiinftigen gesetzlichen Reform

14) Nach einiger Zeit der Erprobung des im vorstehenden geduflerten
Vorschlags sollte eine Losung dieser Art allgemein verbindlich gemacht
und ,,Stipendien im eigentlichen Sinn des Wortes“, die weitere von Spen-
den begleitete Intentionen grundsitzlich ausschliefen, abgeschafft wer-
den.

15) Zu beseitigen wire sobald wie moglich eine recht kuriose Einzelheit,
nimlich die Bestimmung von can. 951,2 (entsprechend ,Firma in tradi-
tione“ und einer Erklarung der Gottesdienstkongregation vom 7. 8. 1972),
wonach ,ein Priester, der am selben Tag eine weitere Messe konzelebriert,
aus keinem Rechtsgrund dafiir ein Stipendium annehmen kann“. Wieso in
dieser Beziehung ein Unterschied zwischen Einzelzelebration (bzw.
Hauptzelebration) und Konzelebration zu begriinden wire, ist beim be-
sten Willen nicht ersichtlich.

Die richtige Zeit, an den Tisch des Herrn zu treten, ist dann, wenn wir ein reines Gewis-
sen haben. Die heilige Kommunion zur Osterzeit hat nichts voraus vor der, die man jetzt
empfangt: es ist ein und dasselbe. Es ist immer dieselbe Gnade des Heiligen Geistes. Es
ist immer Pascha. lhr Eingeweihten versteht, was ich sage! Am Freitag, am Samstag, am
Sonntag, am Tag der heiligen Méartyrer —immer wird dasselbe Opfer vollbracht. ,So oft ihr
dieses Brot esset”, heiBt es, ,,und diesen Kelch trinket, verkiindet ihr den Tod des Herrn.*
(1 Kor 11,26) Der Apostel bindet das Opfer nicht an eine bestimmte Zeit. Wie istes nun zu
erkldren, fragt man, daB es zu jener Zeit Pascha heiBt? Weil Christus zu dieser Zeit fiir uns
gelitten hat. Deshalb soll niemand zu dieser Zeit mit einer solchen und zu einer andern Zeit
mit einer anderen Gesinnung hinzutreten. Es ist ein und dieselbe Kraft, ein und dasselbe
erhabene Geheimnis, eine und dieselbe Gnade, ein und derselbe Leib Christi: das eine
Mal nicht heiliger und das andere Mal nicht geringer. Das wiBt auch ihr: ihr seht zur Oster-
zeit nichts AuBergewohnliches, mit Ausnahme der Kirchenzier hier und der festlich ge-
schmiickten Versammiung der Glaubigen. Etwas haben jene Tage allerdings dadurch vor-
aus, daB sie den Anfangstermin unseres Heiles bilden, den Zeitpunkt, da Christus geopfert
wurde; sonst aber, in bezug auf diese Geheimnisse, besitzen sie keinen Vorrang.

Aus: Johannes Chrysostomus: Homilien zum 1. Timotheusbrief 5,2
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Vigilgesinnung
Prof. Dr. Dr. Ekkart Sauser

Es gibt nur mehr ganz wenige Vigilien in unserem Kirchenjahr. Die ab-
geschafften Vigilien wieder einzufiihren steht nicht in Aussicht. — Trotz-
dem zeigt es sich und merkt es jeder wache, sensible Seelsorger, daff mit
der Streichung der Vigilien doch etwas verlorengegangen ist. Also: Es blieb
nicht einfach bei der Streichung, sondern es kam im Zuge dieser Neuord-
nung auch zu einer gewissen Verarmung im Miterleben der verschiedenen
Feste. — Die Vigilien fritherer Zeiten trugen viel bei zur Einstimmung auf
die entsprechenden Feiertage — dies hatte seine besondere Bedeutung im
Hinblick auf die ,kleinen Feiertage“ — denn die Einstimmung auf die ho-
hen und hochsten Feste mochte auch ohne die Mitfeier der Vigil leichter
moglich sein. — Es gilt nun fiir uns heute, diese Einstimmung wieder ernst
zu nehmen. Es ist in den meisten Fillen einfach zu wenig, wenn erst zu
Beginn des ,kleinen Festes“ an dieses gedacht wird. Diese Aussage stimmt
sicher nicht nur fiir Laien, sondern ebenso sehr auch fiir Priester. — Daher
erscheint es unerlifilich, wieder zu einer Art Vigil zuriickzukehren — auch
bei jenen Festen, fiir die urspriinglich keine Vigil bestanden hat. — Es dreht
sich also bei dieser Anregung nicht um eine Wiedereinfithrung von alten,
liturgischen Formen. Vielmehr soll im Gefolge der schonen alten Gepflo-
genheit von Vigilien generell an Formen gedacht werden, die der Einstim-
mung und der Einfithlung in den kommenden Feiertag dienlich sind. — Es
soll sich dabei nicht unbedingt um eine eigentliche Feier handeln, obwohl
dies in einzelnen Fillen durchaus nicht ausgeschlossen sein miifite. Worauf
es im eigentlichen ankommt, ist die Weckung einer Haltung, die den Feier-
tag nicht so plétzlich einfach ,dastehen® sieht, sondern die es vermag, in
einer schénen, einfachen Vorfreude das kommende Fest gleichsam schon
im vorhinein zu ,verkosten. — Diese Haltung méchte ich ,Vigilgesin-
nung“ nennen und ich glaube, wo diese angeregt und geférdert wird, da

hat die Abschaffung der liturgischen Vigilien sicher keinen Schaden ge-
bracht.

Wie bereits angedeutet ist aber dieses Anliegen einer ,, Vigilgesinnung®
zunichst einmal ,,Sache® des Priesters und aller Mitarbeiter in der Seel-
sorge. — Zur Weckung dieser Gesinnung ist es in der Tat vonnéten, sich
bereits am Vortag mit dem Inhalt des kommenden Festes irgendwie ver-
traut zu machen, sich gleichsam freudig zu ,machen* fiir den bald anbre-
chenden Tag. Man kénnte auch anders sagen: Vigilgesinnung dufiert sich
auch in der Sehnsucht, das kommende Fest tiefer zu erfassen und darum ist
sie eigentlich immer verbunden mit der ausgesprochenen oder unausge-
sprochenen Bitte: ,Herr, komm mit Deiner Gnade, dafl mir das baldige
Fest nicht ferne, sondern nahe sei, daf} es mir wiederum etwas bedeute,
nachdem ich es schon des 6fteren gefeiert habe! — Ja — es geniigt nicht,
wenn der Seelsorger nur dann und wann sich in Vigilgesinnung auf das Fest
vorbereiten méchte. Jedes Jahr sollte, soweit als moglich, ein neuer diesbe-



ziiglicher ,, Anlauf* genommen werden, in dem Bewufitsein, dafl Vorberei-
tung auf ein Fest stindig neu und anders erfolgen sollte. Natiirlich darf dar-
aus keine Ideologie gemacht werden. Es geniigt vollauf, wenn da ein herz-
licher und stiller Wunsch jedes Jahr von neuem in der Vorbereitung auf
den kommenden Tag im Herzen des Seelsorgers erwacht, dafl das Fest
wirklich ,Neues® bringe, ,Neues an Leben, Glauben und Hoffnung. —
Diese so in der Personlichkeit des Seelsorgers wachsende Vigilgesinnung
dringt dann ,nach auflen®, wird sich der Gemeinde mitteilen wollen, um
auch sie in die Vorfreude hereinzunehmen. Vorfreude wirkt in Wahrheit
ansteckend — und im Laufe der Jahre wird es auch so kommen kénnen und
vielleicht sogar dort und da miissen, daf§ die Laien in der Gemeinde dann
selbst sich um Vigilgesinnung bemiihen, sich selbst, unabhingig vom Seel-
sorger, in diese Vorfreude ,hineinleben“ und dann, wie der Seelsorger
selbst, zu merken beginnen, wie ein Fest ungemein gewinnt, wenn man aus
Vigilgesinnung heraus manches von diesem Fest am Vortag schon voraus-
zunehmen sich bemiiht. — Konkret nun werden diese Anregungen vom
Seelsorger fiir die Entfaltung von Vigilgesinnung in der Gemeinde etwa so
aussehen kénnen: Am Vortag sagt der Priester bei der hl. Messe das kom-
mende Fest an — und zwar nicht einfach ,kurz und biindig“ — sondern aus
einem echten Bediirfnis heraus. Erst dann werden die Glieder der Ge-
meinde ahnen, was den Priester da in der Tat zuinnerst bewegt, und sie
werden sich von dieser Bewegung anregen, ja tragen lassen und so entsteht
~Bewegung auf das Fest zu“. Irgendwie werden Menschen diese Ansage
als einen tragenden Gedanken mit nach Hause, mit auf den Arbeitsplatz
nehmen, und der Glanz des kommenden Tages wird schon etwas von der
Alltiglichkeit des vorausgehenden Tages wegnehmen, das heifit: Der Vor-
tag beginnt, ein Vigiltag zu werden. — Es kann auch sein, daff an Stelle der
bewegten und bewegenden Ansage am Vorabend eine besondere Einstim-
mung in Form einer Andacht angesetzt wird. Dies wird normalerweise
nicht immer so sein, aber in besonderen Fillen sollte diese Form ganz be-
wufit gewihlt werden.

Es stellt sich nun die Frage, an welche Feste im Hinblick auf Vigilgesin-
nung besonders gedacht ist. — An erster Stelle stehen hier die Lkleinen
Christusfeste“ des Kirchenjahres — also: Darstellung des Herrn (2. Fe-
bruar), Christi Verklarung (6. August), Kreuzerhohung (14. September). —
Was das Hochfest der Verkiindigung des Herrn am 25. Mirz betrifft, so
gehort dieses Fest zweifellos zu den hochsten Christusfesten, ist aber in
unseren Gemeinden nicht sehr beheimatet und daher als ,, kleines Christus-
fest“ anzusehen, so daf} auch fiir diesen Tag unbedingt eine Vigilgesinnung
zu erarbeiten wire. Hier nun wiirde ich vorschlagen, dafl eine eigene An-
dacht bzw. Besinnungsstunde am Vorabend eingefithrt wird. — Sodann ist
zu denken an die Marienfeste, wobei auch fiir viele Gebiete die Marien-
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hochfeste des 8. Dezember und des 15. August mitgerechnet werden miis-
sen. Es wire daher fiir den 8. Dezember, den 2. Juli, den 15. August, den
8. September und den 21. November (Gedenktag unserer Lieben Frau in
Jerusalem — wegen der 6kumenischen Bedeutung im Hinblick auf die Ost-
christen) an Vigilgesinnung zu denken, vorab aber im Blick auf den 8. De-
zember und den 15. August. Schlieflich sollten nicht {ibersehen werden
das Fest der Kirchweihe, aller Apostel, das Fest der Bekehrung des hl. Pau-
lus am 25. Jinner, wie das Fest der Erzengel Michael, Gabriel, Raphael am
29. September. — Dazu kimen die Tage, die oft einen besonderen Patronats-
charakter tragen, so etwa das Fest des hl. Josef am 19. Mirz. — Schlieflich
gibt es Heiligenfeste, die dariiber hinaus tief verwurzelt werden sollten
im Glaubensbewufltsein unserer Gemeinden — dies kann am besten iiber
die ,Vigilgesinnung“ geschehen. Ich nenne hier vor allem: Das Fest der
hl. Agnes am 21. Jinner, das des hl. Thomas von Aquin am 28. Jinner, das
des hl. Blasius am 3. Februar, das von Petri Stuhlfeier am 22. Februar, des
hl. Markus am 25. April, des hl. Johannes d. T. am 24. Juni, des hl. Benedikt
am 11. Juli, der hl. Maria Magdalena am 22. Juli, der hl. Anna und des
hl. Joachim am 26. Juli, der hl. Marta am 29. Juli, der Kirchweihe von S.
Maria Maggiore in Rom am 5. August, des hl. Laurentius am 10. August,
der hl. Klara am 12. August, des hl. Augustinus am 28. August, der hl. The-
resia von Lisieux am 1. Oktober, der hl. Theresia von Avila am 15. Okto-
ber, des hl. Lukas am 18. Oktober, der Kirchweihe der Lateranbasilika am
9. November, des hl. Martin am 11. November, des hl. Albert und des hl.
Leopold am 15. November, der hl. Cicilia am 22. November, der hl. Ka-
tharina am 25. November, der hl. Barbara am 4. Dezember, des hl. Ambro-
sius am 7. Dezember. — Hier wird fir gewohnlich eine kurze Erwahnung
am Vortag ,geniigen“. — Eine etwas entfaltetere ,, Vigilgesinnung® sollte je-
doch unbedingt fiir die , kleinen Christusfeste, alle Marienfeste, alle Apo-
stelfeste, fiir das Engelfest wie das Fest des hl. Johannes des Taufers in Be-
tracht gezogen werden. — Etwas scherzhaft kénnte man dann von einer
»groflen® und von einer ,kleinen® Vigilgesinnung sprechen.

Beim wirdigen, aufmerksamen und frommen Vollzug dieses Gebetes muB das Herz mit
der Stimme zusammenklingen. Dann erst kann das Gebet von den Teilnehmern personlich
volizogen werden, kann es Quelle der Frémmigkeit und der vielfaltigen Gnade Gottes,
Néhrboden des persénlichen Betens und des apostolischen Wirkens sein. Mit der Gnade
von oben sollen alle unermiidlich zusammenwirken, damit sie die Gnade nicht vergeblich
empfangen. Sie sollen Christus suchen und im Gebet immer tiefer in sein Geheimnis ein-
dringen; sie sollen in der gleichen Gesinnung Gott loben und ihm ihre Bitten vortragen, in
der unser géttlicher Erloser selber gebetet hat.

Aus: Allgemeine Einflihrung in das Stundengebet, 19




Gemeinschaft mit Gott
Dr. Sr. Oda Hagemeyer OSB

In der Predigt der Urkirche spielt die Gemeinschaft der Gliubigen mit
Jesus Christus, der Mensch und Gott ist, eine entscheidende Rolle. Den
Juden aber war die Vorstellung einer Gemeinschaft mit Gott fremd. Der
alttestamentliche Fromme betrachtete sich als einen Knecht Gottes in ei-
nem Abhingigkeits- und Horigkeitsverhiltnis, das sich zwar zu einem
Vertrauensverhiltnis vertiefen konnte, aber nicht in eine mystische Le-
bensgemeinschaft iberzugehen vermochte. Der alttestamentliche Fromme
wagte nicht, sich einen Genossen Gottes zu nennen. Das Alte Testament
hatte auch kein entsprechendes Wort zur Bezeichnung einer Gottesge-
meinschaft; der Mensch konnte dort nur Gottes Verehrer oder Gottes
Freund sein. Paulus aber fand eine Moglichkeit, seine tiefe Erkenntnis der
von Christus geschenkten Gottverbundenheit in Worte zu fassen. In seiner
kleinasiatischen Heimat gab es genug heidnische Kulte, die von der Got-
tesgemeinschaft der Glaubigen tiberzeugt waren; sie sprachen vom koinén
oder der koinonia und meinten damit eine Lebensgemeinschaft der Gliu-
bigen mit threm Gott. Daran kniipfte Paulus an im Wissen, daf} die Juden
in Palidstina, Syrien und Kleinasien gewohnt waren, griechische und latei-
nische Lehnworte aus dem Bereich der hellenistisch-rémischen Kultur zu
tibernehmen. Dort bot sich ein entsprechender Wortschatz aus der helleni-
stisch-romischen Welt an. ,,Das frihe Judentum darf heute nicht in einen
hebriisch-aramiisch sprechenden und einem grundsitzlich verschiedenen
hellenistischen Zweig in der griechischen Diaspora aufgespalten werden*.!
Da ist koinén, die Kultgemeinschaft, der Kultverein, von dem die Urkun-
den der hellenistischen Kultstiftungen immer wieder sprechen. Im be-
rithmten Testament der Epiktete z. B. und im Stiftungsdekret von der Insel
Thera wird das koinén als Stiftungsempfinger genannt fiir Gemeinschafts-
mahle mit der Gottheit, vielleicht mit Dionysos.? Man glaubte an die Ge-
genwart der Gottheit, der gelegentlich eine Lagerstatt und ein Tisch berei-
tet wurden.’ Die Verbundenheit mit der Gottheit war nach der Vorstellung
der Hellenisten enger als das Verhaltnis zu dem Gott des Alten Bundes.*

Paulus griff dies auf und sprach in seinen Briefen erstmalig vom koinén,
von der koinonia der Christen mit ihrem Gott. Diese Worte fanden in den
Briefen des heiligen Paulus eine neue, andersartige Heimat; der christliche

! So Karl Hoheisel, Das antike Judentum in christlicher Sicht. Wiesbaden 1978, S. 78, unter
Verweis auf S. Liebermann, Greek in Jewish Palestine, New York 1942; Hellenism in Jewish
Palestine, New York 1953.

? B. Laum, Stiftungen in der griechischen und rémischen Antike, Bd. I u. I1: Bd. IT Nr. 43.
44. Vgl. ebda. Nr. 7. 21. 34. 52. 74. 91; vgl. auch F. Poland, Geschichte des griechischen Ver-
einswesens, Leipzig 1909, 164 f.; B 418 u. a.

3 Vgl. Poland, a. a. O. (Anm. 2), S. 269.

* Vgl. Oda Hagemeyer, Gemeinschaft mit Gott und den Menschen. In: Regulae Benedicti
Studia, 1973, 11, S. 49-88.
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Umgang mit dem Wort koinén nahm mit Paulus seinen Anfang. ,Die spe-
zielle Fiillung, die ekklesiologische Verwendung des Begriffes ist sein Pro-
prium.“> Wir wiirden dies heute mit , Inkulturation® in Zusammenhang
bringen, der Einbiirgerung und Einwurzelung des Glaubens in ein anderes
religioses Milieu.

Was sagt Paulus?

.Getreu ist Gott®, schreibt er den Korinthern, ,,durch ihn wurdet ihr
berufen zur Gemeinschaft (koinonia) mit seinem Sohn, Jesus Christus, un-
serem Herrn® (1 Kor 1,9).

Und was fiir eine Gemeinschaft ist das? Den Philippern schreibt Paulus:
»Wenn es Ermahnung in Christus gibt, Zuspruch aus Liebe, Gemeinschaft
des Geistes, herzliche Zuneigung und Erbarmen, dann macht meine
Freude dadurch vollkommen, dafl ihr eines Sinnes seid, einander verbun-
den in Liebe, einmiitig und eintrachtig . . .“ (Phil 2,1 f.).

Eine Gemeinschaft des Gottesgeistes ist diese Gemeinschaft die alle in
Gott und durch Gott eines Sinnes werden lifit. Paulus fiigt hinzu: ,,Chri-
stus will ich erkennen und die Macht seiner Auferstehung und die Gemein-
schaft mit seinen Leiden (koinonian patheméton autot); sein Tod soll mich
pragen® (Phil 3,10).

Es geht ihm um die Gemeinschaft mit dem Leiden Christi, die ihm auch

die ,Macht seiner Auferstehung® erfahren laflc.
- Worin die ,,Gemeinschaft des Leidens® bestand, spricht Paulus in Rém
6,1 ff. aus: ,Wir wurden mit Christus begraben durch die Taufe auf den
Tod; und wie Christus durch die Herrlichkeit des Vaters auferweckt
wurde von den Toten, so sollen auch wir als neue Menschen leben“ (R6m
6,4). Paulus stammelt geradezu, um das, was er erfahren hat, auszuspre-
chen. Im 1. Korintherbrief spricht er in dhnlichem Zusammenhang vom
Herrenmahl, dessen Feier Jesus den Seinen aufgetragen hat. Er sagt: ,Ist
der Kelch des Segens, tiber den wir den Segen sprechen, nicht koinonia am
Blute Christi? Ist das Brot, das wir brechen, nicht koinonia am Leibe Chri-
sti? (1 Kor 10,16). Und er figt hinzu: Ein Brot ist es; darum sind wir, die
Vielen, ein Leib; denn wir haben alle teil an dem einen Brot“ (Vers 17).

Paulus hat durch die Ubernabme dieses griechischen Wortes kiononia,
das in den beidnischen Mysterien eine immense Bedeutung hatte, sein Wis-
sen um das Mysterium des Christentums auf eine bis dahin ungewohnte
und unbekannte Weise ausgesprochen. Wir konnen dies nicht anders er-
kliren als daf} er sich beim Vollzug des Herrenmahls hineingenommen in
das Leiden, den Tod und die Auferstehung Jesu erfubr. Er wurde Leidens-
genosse Jesu, des Erlosers, und dadurch wurde er eins mit Jesus Christus
und wuflte sich verpflichtet, diese seine Erfahrung weiterzugeben an seine

® Vgl. Josef Hainz, Koinonia. Kirche als Gemeinschaft bei Paulus. Regensburg 1982, S. 203.



Glaubensgefihrten. Er teilte diese Erfahrung nicht nur den Korinthern
mit, sondern allen, die sie erleben kénnen wie er. Die Aussage von 1 Kor
10,16 griindet in der Erfabrung des in seinem Geist, seinem Pneuma, ge-
genwirtigen lebendigen Christus. Wir wissen nicht, woher Paulus die An-
regung zu den entsprechenden Aussagen empfing. Die Texte der Ge-
meinde von Qumrin enthalten zwar einen in der HI. Schrift kaum ver-
wandten Namen fiir die Gottesgemeinschaft. Man sprach dort vom sod der
Gemeinschaft und meinte damit das geheimnisvolle Miteinander Gottes
mit den Menschen, das die Gliubigen unermiidlich in Hymnen, Psalmen
und Gebeten feierten.* Die Gemeinschaft von Qumran bezeichnete sich
mit dem Wort sdd nicht so sehr als institutionalisierte ,, Gemeinde®, son-
dern als eine in Gott gegriindete geistliche Gemeinschaft. Der sod ist das
geheimnisvolle Miteinander von Gott und Mensch, er ist noch in den heu-
tigen Synagogengebetbiichern das Thema inniger Gebete der Frommen.
Dieser sod ist eine Entsprechung der von den frommen Hellenisten als sol-
che bezeichneten koinonia zwischen Gott und den Menschen. Denn in den
heidnischen hellenistischen Gemeinschaften umschrieben die Worte koi-
nonia die Teilhabe der Mysten an den Mysterien der Gottheit und die Ge-
meinschaft mit dieser Mysteriengottheit. Es ist also nicht ausgeschlossen,
dafl Paulus durch Kontakte mit Qumrin oder durch Berihrung mit den
Hellenisten die Anregung empfing zum Gebrauch des Wortes koinonia,
Gottesgemeinschaft. Die Worter koinén, koinonia fanden infolgedessen in
den Briefen des heiligen Paulus eine neue, andersartige Heimat. Der christ-
liche Umgang mit dem Wort koinonia nahm mit Paulus seinen Anfang.

Die alten Christen sprachen nicht nur dank der Interpretation des heili-
gen Paulus von der koinonia des Leibes Christi, sondern auch von der hei-
ligen koinonia , wenn sie den eucharistischen Leib des Herrn meinten; sie
bezeichneten den eucharistischen Leib des Herrn als koinonia®. Die Latei-
ner haben dieses Wort dann angemessen iibersetzt mit den Worten com-
munio, Kommunion.

Das Fazit ist dies:

Die Gottesgemeinschaft, die koinonia mit Jesus Christus, zu der wir
nach 1 Kor 1,9 berufen sind, griindet nach der Erfahrung des hl. Paulus in
der Teilhabe an Jesu Christi eucharistischem Leib und Blut, die durch die
Teilnahme am Essen des Brotes und Trinken des Kelches beim Herren-
mahl gewahrt wird. ,Weil gemeinsame Teilhabe, werden die Teilhaber
auch untereinander zur Gemeinschaft verbunden®, zur Gottesgemein-
schaft, zur koinonia.”

¢ Vgl. Johannes Moschus, Pratum Spiritale, PG 87, Bd. 3, 2876 f.
7 Vgl. Josef Hainz, a. a. O. (Anm. 5) S. 35.
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Nicht durch unser Tun werden wir eins mit Christus, Christus schenkt
uns die Teilhabe. Wir miissen aber die im Herrenmahl uns geschenkte Ein-
heit mit Jesus Christus sich auswirken lassen durch unser Mit-Tun. Wie
Christus sich hingab fiir uns, so miissen wir teilnehmen an seiner Hingabe
fir alle.

Wir stehen heute in einem dhnlichen Prozef} wie die frithe Christenheit.
Vélker und Kulturen begegnen einander im Ausmafl, wie wir es noch nicht
kannten. Das erfordert und erméglicht eine Besinnung nicht nur auf ele-
mentare Formen menschlicher Gemeinschaft, sondern auch der Gemein-
schaft mit Gott. Welch ein Geschenk der Gnade Gottes!

Nun besitzt jener Leib, den Gott in sich getragen, allein die Gnade, unsterblich zu ma-
chen; unser Kérper aber gelangt nur dadurch zur Unsterblichkeit, wenn er durch die Ver-
einigung mit jenem unsterblichen Leib die Gabe der Unvergéanglichkeit empfangt. Wie ist
es aber moglich, daB jener Leib, obgleich er an so viele Tausende von Glaubigen auf dem
ganzen Erdenrund immerfort verteilt wird, jedem in der groBen Reihe der Teilnehmenden
ganz zuteil wird und daB er fiir sich selbst dennoch ganz bleibt?

Wer weif3 nicht, daB unser Leib seiner ganzen Natur nach nicht durch und aus sich selbst
zu leben vermag, sondern durch eine Kraft, die ihm von auBen zuflieBt und die ihn sowohl
in seiner Existenz wie in seinem Bestand dadurch erhélt, daB in ununterbrochener Tétigkeit
das Mangelnde aufgenommen und das Uberfliissige ausgeschieden wird? Unser Leib ist
nicht so ausgestattet, daB er selbst seinen Bestand sichern kénnte, sondern eine Kraft, die
ihm von auBen zuflieBt, erhélt ihn in seiner Existenz, und diese Kraft ist und heiBt Nahrung.
Doch ist diese nicht fiir alle Kérper, die ihrer bedlirfen, gleich, sondern jedem Leib ist die
ihm entsprechende Nahrung vom Schopfer der Natur zugewiesen. Fiir den Menschen ist
die Hauptnahrung das Brot, und sein Trank zur Erhaltung und Bewahrung der Fliissigkeit
ist nicht lediglich Wasser, sondern haufig mit Wein verbessert. Wer demnach diese Dinge
sieht, sieht unseren ganzen Kérper, weil dieser in ihnen der Moglichkeit nach enthalten ist;
denn wenn ich dieselben in mich aufgenommen habe, wird daraus Blut und Leib, indem
der Korper durch eine anpassende Kraft sie entsprechend in seine Substanz tiberfihrt.

Was von allen menschlichen Leibern gilt, wird auch bei jenem Leib zugestanden: auch
er wird durch Brot erhalten; aber derselbe Leib wird auch durch das Einwohnen des Wortes
Gottes zur géttlichen Wiirde erhoben. Mit Recht also glauben wir, daB auch jetzt das durch
das Wort Gottes geheiligte Brot in den Leib des Wortes Gottes verwandelt wird; denn auch
jener Leib war der Mdglichkeit nach Brot, geheiligt aber wurde er durch das Einwohnen des
Wortes Gottes, das im Fleisch sein Gezelt aufschlug. Wie sonach das Brot, das in jenen
Leib umgewandelt wurde, in die géttliche Macht tiberging, so wird auch jetzt noch auf die-
selbe Weise Brot zum némlichen Leib. Denn damals machte die Gnade des Wortes den
Leib heilig, der durch Brot in seinem Bestand erhalten wurde und in gewissem Sinne also
selbst Brot war; und so wird jetzt in gleicher Weise das Brot, wie der Apostel (1 Tim 4,5)
sagt, durch das Wort Gottes und durch Gebet geheiligt, jedoch nicht so, daB es erst allmah-
lich durch Essen in den Leib des Wortes tiberging, sondern so, daB es sofort durch das
Wort in den Leib verwandelt wird, gemaB der Aussage des Wortes Gottes selbst: ,Das ist
mein Leib.“

Aus: Gregor von Nyssa, GroBe Katechese 37




Buchbesprechungen

Theodor Maas-Ewerd, AUF DEM WEG DURCH DIE ZEIT. Predigten und
Besinnungen zum Kirchenjahr, 362 Seiten, kart. DM 38,—, Friedrich Pustet, Re-
gensburg 1982 (4447).

Das Buch hat sich zum Ziele gesetzt, interessierten Christen einen Leitfaden durch
das Kirchenjahr an die Hand zu geben. Vordringlich erscheint eine solche Hilfe in
einer Zeit, in der altes Glaubensgut an Uberzeugungskraft rapide verliert und neue
Formen noch nicht allgemein anerkannt worden sind. Auf der Suche nach einem
festen Fundament richtet man sich zurecht nach der uns wesenhaft tragenden Ver-
kiindigung des Gotteswortes in der Liturgie. Dies ist das Fundament des Neube-
ginnes. Daher ist es nur zu richtig, daf} sich der gréfite Teil der Coautoren bemiiht,
entsprechend dem Wunsche des 2. Vatikanums, den Tisch des Wortes reicher zu
decken, diesmal durch eher meditativ aufgearbeitete Bibelstellen.

Die zweite Sdule unseres Glaubens ist die Tradition, die sich in den Sakramenten,
aber auch in dem Festkreis des Kirchenjahres und dessen Inhalten fiir alle Glaubi-
gen in Erinnerung bringt bzw. prasent bleibt.

In den Teilbeitrigen wird nun versucht eine umfassende Hilfe anzubieten. Der ein-
leitende Teil beschaftigt sich mit Gedanken dariiber, dafl unsere Zeit sich in Gottes
Hainden befindet, dafl die Zeit wesentlich unser Leben prigt und daf das liturgische
Jahr Lebensbegleitung sein sollte. Daran schliefit sich ein weiterer, eher allgemeiner
Teil, der die Funktion, den Zeugnischarakter und wichtige Inhalte der ~Feler“tage
und mancher Elemente des Feierns behandelt.

Daran schliefit sich — in einer groflen Zahl von Beitrigen — der Osterfestkreis, die
Zeitvon Ostern bis Pfingsten, der Advent und Weihnachtfestkreis, Herrenfeste im
besondern und eine Reihe von Heiligenfesten (z. B. Josef, Petrus und Paulus, Aller-
heiligen) schlieflen diesen Hauptteil ab. Dann folgen Gedanken zum Kirchweih-
fest. Der 10 Beitriage umfassende Schlufiteil zeigt, wie das Kirchenjahr und insbe-
sondere das darin verkiindete Wort zum Wort des Lebens wird, angefangen von
dem Thema: ,Nicht vom Brot lebt der Mensch, sondern vom Wort Gottes®, iiber
die Theologie der Evangelisten zum Herrengebet.

Dieses Werk, das Teilbeitrige von bekannten Autoren im Umfang von je 2—3 Sei-
ten bietet, ist eine wertvolle Hilfe: Erstens kann man sich in tiberschaubarem, recht
zeitsparendem Weg auf ein Thema einstellen, hineinmeditieren. Trotzdem — zwei-
tens — ist es mafivoll dicht, so dafl man nicht iiberfordert, aber doch zum Weiter-

denken angeregt wird. ;
Univ.-Prof. Dr. Fr. V. Reiterer

Heribert Miiblen (Hrsg.), GEISTESGABEN HEUTE (Topos-Taschenbiicher
116), 180 Seiten, kart. DM 10,80, S 84,50, Matthias-Griinewald, Mainz 1982 (4374).
Fiir viele Christen wie Nichtchristen hat die charismatische Erneuerungsbewegung
etwas Befremdliches, mitunter Gefihrliches, Bedrohliches, ja Dubioses an sich.
Dies hingt sicherlich auch mit Fehlentwicklungen zusammen, hiufiger jedoch mit
dem Umstand, dafl man nicht recht weifl, was charismatische Erneuerung eigent-
lich wirklich heifit und wie die immer wieder mit dieser Erscheinung in Verbindung
gebrachten Geistesgaben zu verstehen sind. Darauf will das Sammelwerk Antwort
geben.

Das vorliegende Werk ordnet zuerst das Charisma in den Kontext der Kirche ein
und zeigt dadurch die innere Verquickung, wie zugleich auch die Quelle der Mifi-
verstandnisse, da ,Charisma“ sehr unterschiedlich gebraucht wird. Weiters werden
aus der neutestamentlichen , Kirchenstruktur® die Berechtigung bzw. Notwendig-
keit der Charismen zum Aufbau der Gemeinde dargetan. Bevor einzelne Aufie-
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rungsformen vorgestellt werden, findet sich eine ,,geschichtstheologische Uberle-
gung zur Gemeinde-Erneuerung®, verfafit von Miihlen. Dann werden einzelne Be-
reiche vorgestellt, wie die Umkehr als Voraussetzung prophetischen Redens, die
Prophetengaben, die innere Heilung wie auch der Heilungsdienst in der Gemeinde.
Das Sprachengebet schlieft diesen Teil ab, dem Beitrige iiber die Funktion der
Charismen als gesellschaftspolitische und gesellschaftsaufbauende Elemente fol-
cn.
Das leicht lesbare Buch zielt auf gute Information. Tatsichlich werden wertvolle,
vertiefende Einsichten, mifligende Korrekturen und anziehendes Interesse er-

reicht. ] ?
Univ.-Prof. Dr. Fr. V. Reiterer

Heribert Miiblen (Hrsg.), DOKUMENTE ZUR ERNEUERUNG DER KIR-
CHE (Topos-Taschenbiicher 118), 120 Seiten, kart. DM 7,80, Matthias-Griine-
wald, Mainz 1982 (4375).

Wie der Titel sagt, liegt eine Sammlung bzw. Vorstellung von grundlegen-
den Verdffentlichungen (es sind derer drei) vor. Obwohl 1980 eine umfang-

reiche Dokumentation iiber die charismatischen Aufbruchsbewegungen im

Umfang von ca. 1600 Seiten erschienen ist, rechtfertigt das Buch Miihlens zwei-
erlei: erstens sind die vorliegenden Texte in der erwihnten Sammlung nicht enthal-
ten und zweitens liegen zentrale katholische Dokumente vor. In der Einleitung
{ibernimmt Mithlen den Gedankengang von Iserloh, wonach die Erneuerungsbe-
wegungen durchwegs nicht vom Amt ausgegangen sind, ihre Durchschlagskraft
aber erst dann erhielten, als sie vom Amt aufgenommen und mit Mut und Autoritit
unterstiitzt, zum Teil auch begleitet und korrigiert wurden. Viele Fehlentwicklun-
gen, ja gefihrliche Hiresien hitten vermutlich in die rechten Bahnen gelenkt wer-
den kénnen, wiren sie frithzeitig ernst genommen und im Gesamt der Kirche auf-
gearbeitet worden. Da sich ,in der bisherigen Kirchengeschichte . . . keine einzige
positive und bestirkende papstliche Aulerung zu frei aufbrechenden Charismen®
(11) findet, erachtet Miihlen es als recht sinnvoll, die Ansprache Papst Johannes
Pauls II. anlifllich der 4. Internationalen Leiterkonferenz der katholisch charisma-
tischen Bewegung (113—120) zu verdffentlichen. Neben dem Protokoll des Konfe-
renzberichtes iiber die Bedeutung der charismatischen Erneuerung des Weltrates
der Kirchen (101-102) findet sich das umfingliche und bedeutende Dokument der
»Erneuerung der Kirche aus dem Geist Gottes* (19—99), das vom Koordinations-
team der charismatischen Gemeinde-Erneuerung herausgegeben wurde.

Vier Abschnitte gliedern das Dokument: Der Geist Gottes als Lebensprinzip in
Schopfung und Heilsgeschichte; Stufen des Christwerdens fiir Getaufte; Leben
und Dienen in der Kraft des Geistes: die Gnadengaben; Weg zur Erneuerung der
Kirche. Im einzelnen werden die Grundlagen und Auflerungen der gesamten Er-
neuerungsbewegung dargestellt. Die Evangelisierung als Grundauftrag der Kirche
wird ebenso begriindet wie das Verhiltnis von Charisma und Sakrament, Charisma
und Amt usw. Etwa wird im Abschnitt ,,Kirche und Siinder® dargelegt, dafl gerade
heute, da die Kirche fiir viele an Anziehungskraft verloren hat, die Erneuerung
dringend wird. Die Kirche ist sich des Geistes zwar sicher, doch ist sie ,,der Kampf-
platz zwischen gottlichen und widergttlichen Michten und auf ihrem geschichtli-
chen Weg nicht frei vor Fehlentwicklungen und Entstellungen der Botschaft
Jesu . ..“ (38). Als anderes Informationsbeispiel diene das unter ,,Liturgische For-
men der Geisterneuerung® Gesagte, und zwar das je personliche ,Ja-Wort®, das
nach entsprechender Vorbereitung vor der versammelten Gemeinde zu sprechen



ist. Dann wird auch der Sinn der Handauflegung und die deutliche Abgrenzung
zur Weihehandauflegung durch den Bischof besprochen. Die Gebetsgebirden
(Heben der Hinde bzw. die Hinde schalenférmig zu formen) werden aus der Bibel
und in ihrer Funktion dargestellt.

Insgesamt ist diese Schrift als ein wertvoller Beitrag zum Verstandnis der Erneue-
rungsbewegung wie zum Verhalten ihrer Mitglieder anzusehen.

Univ.-Prof. Dr. Fr. V. Reiterer

H. B. Meyer (Hrsg.)/]. Schermann: DER GOTTESDIENST IM DEUTSCHEN
SPRACHGEBIET. Liturgische Dokumente, Biicher und Behelfe, Studien zur Pa-
storalliturgie V (Sonderband), XIX. 647 Seiten, kart. DM 32,—, Friedrich Pustet,
Regensburg 1982 (4442).

Der einleitende Abschnitt begriindet, dafl eine einschligige Sammlung jetzt dring-
lich ist, da die liturgische Erneuerung aufgrund der Anregungen seit dem II. Vati-
kanum im teilkirchlichen Bereich eine enorme Entwicklung genommen hat. In-
struktiv ist die Vorstellung der Autorititen und die Darstellung der Verbindlich-
keit der verschiedenartigen Veroffentlichungen, angefangen beim Konzil, dem
Heiligen Stuhl tiber den Ortsbischof, die Bischofskonferenzen, die liturgischen
Kommissionen, wie die Interpretationen z. B. durch die Rémische Kongregation
oder wissenschaftliche Auslegungen.

Der Dokumentationsteil ist untergliedert in rémische und deutschsprachige Versf-
fentlichungen. Besonders wertvoll macht die umfangreiche Sammlung folgender
systematisch beachteter Aufbau: Die im Titel (Uberschrift) genannte Materie wird
chronologisch eingeordnet (z. B. die Liturgiekonstitution S. 55 oder Diakonsvoll-
machten hinsichtlich verschiedener Segnungen S. 194). Dann wird angefiigt, wo
bzw. wie das Original (hin und wieder auch wertvolle Interpretationen) erschienen
ist (sind). Kurz und pragnant folgt der Inhalt und wichtige Implikationen. Eine Art
Wirkgeschichte schliefit bedeutendere Abschnitte ab.

Es ist schwer, eine dermaflen umfangreiche und umfassende Sammlung von Doku-
menten, die ab 1964 erschienen sind, auf kleinem Raum zu wirdigen. Sicher ist,
daf} jeder im Rahmen der Liturgie Tatige und Interessierte ein sehr brauchbares In-
strument bekommen hat, dem man grofitmogliche Verbreitung wiinschen wiirde.

Univ.-Prof. Dr. Fr. V. Reiterer

Karl Martin Leicht, GOTTES WORT INS SPIEL BRINGEN. Gottesdienste
von Jugendlichen fiir Jugendliche, 103 Seiten, kart. DM 22,50, Religiése Bildungs-
arbeit, Stuttgart 1983 (4457).

Daf} die kirichliche Jugendarbeit im argen liegt, pfeifen schon die Sperlinge vom
Dach. Die Krise hat wohl auch darin ihre Wurzeln, daf keine die innere personale
Gemeinschaft prigende Grunderfahrung im religiosen Bereich méglich scheint.
Die Resignation hat Seelsorger ergriffen und die kleine Zahl von jugendlichen Got-
tesdienstbesuchern bezeugt, dal mit herkdmmlichen Mitteln eben nur wenige an-
zusprechen sind.

In dieser Situation ist es erfreulich, daf der Versuch unternommen wird, ohne hals-
brecherische Experimente neue Wege zu gehen, wo die Eigeninitiative und — wo
noch vorhanden — die schépferische Gestaltungsfihigkeit geférdert wird. Sieben
Themen (Friede und dessen Verletzlichkeit; In Takt kommen — gemeint ist eine in-
nere Spannungseinheit der Feiernden vergleichbar dem Rhythmus, der Melodie
und dem Text eines Liedes; eine Marionette als Besinnungszeichen; ,Wer zur
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Quelle will, muf} gegen den Strom schwimmen®; Partnerschaft und Bereitschaft
zum Teilen; das Risiko im Leben Jesu und im Leben eines jeden Christen; das von
Gott geduldete Nebeneinander von Guten und Bdsen) werden je nach folgendem
Schema behandelt: Themaeinfithrung, Gottesdienstverlaufsschema, Elemente zum
Gottesdienst inklusive z. B. Meditationen zum Thema, Fiirbitten, Friedensgruf§
usw. Ein Registerteil (Stichworte, biblische Texte) und liturgische Einordnungs-
moglichkeiten, ein umfassender Liedteil und zuletzt (weiterfiihrende) Quellenan-
gaben machen aus dem Buch ein brauchbares Hilfsmittel in zweierlei Hinsicht: Die
Materialien helfen einerseits, ohne viel Zeitaufwand fiir mehrere beim Gottesdienst
mitwirkende Jugendliche Unterlagen zur Hand zu haben, anderseits Anregungen
zu bieten, wie man zeitangepafite Gottesdienste in einer eigenen Gemeinde entwer-
fen kann. Das Buch aus der Praxis, mit Jugendlichen fiir die Praxis erprobt, wird

seiner Intention gerecht. : ;
Univ.-Prof. Dr. Fr. V. Reiterer

Paul Wef, THR ALLE SEID GESCHWISTER. Gemeinde und Priester, 149
Seiten, kart. DM 19.80, Matthias-Griinewald, Mainz 1983 (4462).

In der Schlufzusammenfassung schreibt der Autor, daf} ,,das eigentliche Wesen des
Amtspriestertums als Zeichen und Werkzeug der Einheit zwischen den Gemein-
den zu verstehen (ist), durch das die Kirche als Gemeinschaft von Gemeinden in
der Verbundenheit mit Jesus Christus aufgebaut und bewahrt bleiben kann . . .«
(147). Dem allgemeinen Priestertum der Christen hat das Amtspriestertum zu die-
nen. Dazu wird nétig sein, die ,,Einfiihrung eines Erwachsenenkatechumenats, das
mit einer Tauferneuerung in einer bestimmten Gemeinde — und mit der Bindung an
sie — abgeschlossen wird. Der Mut, die Kindertaufe nur mehr dort zu spenden, wo
wenigstens ein Elternteil die Glaubensentscheidung getroffen hat . . .“ (147f). Fiir
die Firmung gilt Ahnliches.

So scharf abgrenzend die Worte klingen, so verséhnlich und ausgewogen ist der
Autor in der Argumentation, die nur angedeutet werden kann. Er geht von den
gegenwirtig diskutierten Gegensitzen iiber das Amt (insbesondere Priesteramt,
das stillschweigend alle Amter zu subsumieren scheint; hierbei befindet sich der
Autor auf nicht sonderlich originellem Wege, wie er es bei vielen anderen Ansitzen
versucht!) aus und skizziert die Thesen des Priesteramtes von oben (eine Deutung
aufgrund geschichtlicher Fehlentwicklungen [62—71]: ,Priester, Reprisentant,
Stellvertreter, Erscheinungsform Jesu Christi . . .“) bzw. des Priesteramtes von un-
ten, wo die Gemeinde den Dienst des Gemeindeleitungsamtes akzeptiert (15). Wef
geht nun einen dritten Weg, der das allgemeine Priestertum der Gemeinde in das
Zentrum riickt. Er bemiiht sich, nachzuweisen, dafl die eigentlich christliche Ge-
meinde eine geschwisterliche Gemeinde sein muf}. Dabei beschreibt er die geschwi-
sterliche Gemeinde als von ,gegenseitige(r) personale(r) Liebe® getragener Ge-
meinschaft. Im Detail hilt Wef fest, daff die geschwisterliche Liebe wechselseitig
ist und nicht in einseitiger Zuwendung besteht, ein Mindestmafl an Nihe auf
Dauer, ohne stindiges Beisammensein erfordert, untereinander in entsprechender
Beziehung, ohne Bevorzugung einzelner Gemeindemitglieder in Erscheinung tritt.
Im Gegensatz zur Freundschaft und Ehe kann man auch ,die Geschwister nicht
nach Sympathie aussuchen® (38), weswegen diese Liebe als Vorbild gelten kann.
»Die Verwirklichung der geschwisterlichen Gemeinschaft unter den Gliubigen als
des inneren Wesens der Kirche kann nur in iiberschaubaren Basis- und Stammge-
meinden erfolgen . . . In ihnen verwirklicht sich das fundamentale allgemeine Prie-
stertum aller Glaubigen® (72f). Da man eine geschwisterliche Ordnung nicht ei-
genmichtig herstellen kénne (7) und diese in sich ein Ergebnis der Gnade darstellt,



ist der Gnadengeber, nimlich Jesus Christus, im Zentrum. Er will eine Grofige-
meinschaft, die alle Welt umspannende Kirche. Sie wird durch die Verbindung der
Kerngemeinden hergestellt; die Verbindung bilden die Amtspriester und garantie-
ren als personale Zeugen die Finheit.

Solange nun eine Art Griindungssituation — hnlich jener der Gemeindeneugriin-
dung in apostolischer Zeit — gegeben ist, hat der Amtspriester gleich den Aposteln
die fiihrende Stellung (112—115). In einer miindigen Gemeinde wiirde er aber der
Vorrangstellung entbehren und Volksmitglied (Laie!) unter Volksmitgliedern
(Laien; vom griechischen Wort ,laos“ = Volk; 85).

Eine solche neue Betrachtungsweise hitte wesentliche Konsequenzen. Etwa miifi-
ten solche Kerngruppen erst — und zwar durch ein Erwachsenenkatechumenat —
gebildet werden; sie hitten héchstens bis zu 100 Personen zu umfassen (81). Man
miifite den Mut zur Glaubensentscheidung fordern und wo sie nicht gegeben ist,
die Kindertaufe verweigern (113f). Der Priester, wie Bischof oder Diakon (109f)
haben je nach Ermichtigung die Sakramente der Einheit zu spenden. Etwa soll der
Priester die Eucharistiefeier leiten, ,weil gerade sie den Geschenkscharakter des
Heils, der Gemeinschaft mit Gott und der von Gott durch Jesus Christus gestifte-
ten Gemeinschaft der Glaubigen untereinander, sichtbar macht® (105). Die grofle
Fiille von Ideen und Neuansitzen kénnen im einzelnen nicht weiter vorgestellt
werden. Der Autor ist sich bewuf}t, daff seine von einem ideellen Christentum ge-
prigten Vorstellungen im Regelfall erst initiiert weden miissen. Er ist sich dessen
bewuft, dafl herkémmliche Kirchenformen mit der von ihm angeregten solange
nebeneinander existieren miissen, bis sich miindige Gemeinden allseits verwirk-
licht haben.

Und an solchen Erwartungen zeigt sich die Briichigkeit des gutgemeinten Ansat-
zes. Wef nimmt viel zu wenig den »Zeitgeist”, den Aufleneinflufl und die Schwiche
des Menschen ernst, dessen Elan einfach nach mehr oder weniger langer Zeit er-
lahmt. Ein ,professioneller” Verkiinder (Amtspriester) hat ein besseres , Stehver-
mégen®, hangt doch sein Lebensinhalt eng mit seiner Erwerbsgrundlage zusam-
men. So wird man seinen Satz, daf} seine Thesen zum Teil ,,wohl leicht utopisch“
(110) wirken, unterstreichen. Eine Gefahr scheint insgesamt gegeben, wenn man
ein elitdres, nicht mehr die verschiedenen ,, Entwicklungsstufen® hin zum Glauben-
den — und auch diese Personen gehéren trotz aller ihrer, oder wegen all ihrer
Schwichen zum ,Volk Christi“, wie solche »Randschichten®, , passive Mitlidufer®
wesenhaft zu Israel, zu dem Jesus gesandt worden war, gezihlt wurden — beriick-
sichtigendes Christentum als Endziel erreichen sollte.

Doch ist das Buch insgesamt dermafien ideenreich und anregend und fiir viele Fra-
gen wie Situationsanalysen hilfreich, dafl man seine intensive Lektiire nur wirm-

fehlen kann. : :
steog exiplehlen kana Univ.-Prof. Dr. Fr. V. Reiterer

GEMEINDEBIBEL, Lesejahr A-B-C. Die Lesungen und Evangelien der Sonn-
und Feiertage, bearbeitet von H. einzgerd Brakmann, 585 Seiten, Plastik, gebunden,
DM 19,80, Verlag Katholisches Bibelwerk, Stuttgart 1986 (4679).

In einem Band bietet die ,, Gemeindebibel® alle Lesungen der drei Lesejahre fiir
Sonn- und Feiertage. Dazu bringt das Buch gediegene Einfiihrungen zu jedem Le-
sejahr. Hervorzuheben sind die typographische Gestaltung und die knappen Uber-
schriften zu den Lesungen. Ein Lesezeichen hilft beim Aufschlagen, der Plastikein-
band gewihrt lange Dauer. Die Gemeindebibel ist damit eine gute Hilfe, sich in
personlicher Schriftlesung auf den Tag des Herrn vorzubereiten oder nachzulesen.

Mag. theol. P. Franz Lauterbacher O.S.B.
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»Hor mal, lieber Gott . . .“

Die Vielschichtigkeit biblischen Betens: Vorbild fiir die Erwachsenen als
Vermittlungshilfe an Kinder und Jugendliche in einer Zeit der Gebetskrise

Univ.-Prof. Dr. Friedrich V. Reiterer

1. Notwendige Voraussetzungen auf seiten der Vorbildspersonen

Die Erfahrungstatsache, dafl nur jene Person mit Uberzeugung ihre
Worte sagen kann, die von innen her geradezu zum Uberlaufen davon be-
geistert ist und dafl man nur jener Person ihre Stellungnahme wirklich ab-
nimmt, bei der man merkt, sie lebt so, wie sie spricht, sie spricht so, weil sie
so lebt, ist eine alte Erfahrungstatsache. Klassisch zusammengefafit wur-
den die Beobachtungen schon im Matthiusevangelium:

»An den Friichten also erkennt man den Baum . . .
Denn wovon das Herz voll ist, davon spricht der Mund“ (Mt 12,331.).

Sollte die Bibel nicht zum Aufhinger fiir meine Pline und Absichten
miffbraucht werden, und ich im beschrinkten Rahmen eingebunden sein
in das ganzkirchliche Leben und damitin die Verkiindigung, so 7§ meine
Leitlinie die Bibel werden. Erzbischof Berg hat seinen Fastenhirtenbrief
1986 der Bibel gewidmet. Dort kommt er darauf zu sprechen, dafl die Bibel
fiir uns Christen das Rollenbuch unserer Lebensgestaltung und der Le-
benssinngebung ist. , Wer Christus nicht kennt, kann von thm auch nicht
Zeugnis geben; er verfehlt seine Berufung als Christ; er kann an seinem
eigenen Leben und am Mitmenschen schuldig werden, wenn diese den Weg
zum Leben, den Weg zu Christus nicht finden. Es muf allen Ernstes gesagt
werden: Es ist uns Christen keineswegs freigestellt, ob wir uns um die bes-
sere Kenntnis Christi kimmern oder nicht. Wir miissen Christus kennen
und immer besser kennenlernen, um als Christen leben und Zeugnis geben
zu kdnnen. !

2. Beten —wozu?

Solche Fragen lassen sich nicht nur mit logischen Argumenten allein be-
antworten. Wenn ich als Mensch nicht von innen, vom Herzen her zum
Gebet gedringt werde, helfen mir die besten Argumente, die zum Gebet
anregen und die Notwendigkeit des Gebetes begriinden sollten, nichts.
Noch weniger Uberzeugungskraft haben heute die Argumente mit der
Tradition, denn deretwegen neigt man eher das Gebet zu meiden als es zu
pflegen. Andererseits ist das Gebet ein Akt, den nur der Mensch setzen

! Erzbischof K. Berg, Fastenhirtenbrief. Ein Hirtenwort zur Bibel, Beilage zum Verord-
nungsblatt 1986, Salzburg 1986, 6.
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kann: beten bezeugt, dafl der Mensch — anders als der Rest der Schépfung
—vom Schopfer mit besonderen Anlagen ausgestattet ist.?

Was mache ich beim Beten?

Wenn ich diese Frage in Richtung einer Titigkeit, einer Leistung, einer
Pflicht o. 4. beantworten wiirde, habe ich — im Blick auf die biblische Ge-
betshaltung und deren Gebete als Ausflufl dieser Haltung — die richtige
Einstellung schon verfehlt. Beten ist keine Leistung, sondern ein Bereich,
eine Art meiner Lebensfithrung. Wenn ich hungrig bin, esse ich, wenn ich
am Arbeitsplatz bin, arbeite ich. Oft aber kommen den Menschen Fragen,
wozu soll das Leben tiberhaupt dienen? Dann rickt die Freude an Unter-
haltung, Geld usw. zumindest fir kurze Zeit in den Hintergrund. Vor
dringt sich die Frage nach der Zukunft — vor dringt sich die Frage nach
dem Lebenssinn. Ja, und dann hatte ich das Bediirfnis mit jemandem dar-
tiber zu sprechen. Manchmal geht’s mit einem Arbeitskollegen, manchmal
mit einem Freund — aber meist bleiben die bohrendsten Fragen unbeant-
wortet. Dann suche ich weiter und spiire: in mir, da gibt es einen Platz, wo
jemand geradezu auf die Beantwortung solcher Fragen wartet. Er will mir -
Halt geben — und das ist Gott. Mit ihm unsere Sorgen, Angste, den Alltag,
sowie auch die Freude besprechen, das ist Gebet.?

3. Vorbilder — Nachbilder

Nun sind wir nicht die ersten Menschen, die sich mit der vor allem —
praktischen — Seite des Gebetes beschiftigen. Bei der Suche nach Vorbil-
dern kann es wohl keine verbindlicheren Zeugen, als jene in der Bibel ge-
ben, ist sie doch die von Gott gegebene Hilfe fur unser Leben. Und das
Spektrum der Bibel deckt sowohl das ,,Wie“ — aber vor allem das ,,Daf}¢
und ,,Wozu“ des Gebetes ab, ohne daf} sie die Absicht hat, eine abstrakte
Konstruktion anzubieten. Gott sprach in und aus konkreten Situationen,
so sind die Aussagen auch auf solchem Hintergrund zu verstehen und wol-
len nur Anleitung, nicht normative Vorschriften weitergeben.

Folgende Bereiche laf}t eine erste Durchschau aufzihlen:
— Gebet als Existential, als eine Art fundierter Selbstverwirklichung, Hilfe
festen Selbstandes

? ,Das Gebet ist ein Privileg des Menschen, Pflanzen und Tiere beten nicht. Der Mensch ist
das Wesen, das beten kann, denn er hat Vernunft und Freiheit . . . Im Gebet bringt der
Mensch seine Existenz zur Sprache. Das bedeutet auch: Der geschaffene Mensch ist nicht ab-
soluter und unbeschrinkter Herr der Welt oder Herr seiner selbst. Er erkennt neben und iiber
sich eine andere Wirklichkeit an, die man die alles bestimmende Wirklichkeit nennt. Thr gaben
wir den Namen Gott“ (H. Fries, Ruf und Verheiffung. Uber Worte und Taten Jesu, Graz
1986, 115).

* Vgl. Fr. V. Reiterer, Wozu Gebet in der Kolpingfamilie, in: Kolpophon. Kolpingblatt der
Erzdi6zese Salzburg, 2 (1986) 6.



— Gebet als Hilfe zur Bewiltigung der eigenen (menschlichen) Probleme
— Gebetals Sprechen (Klagen, Bitten, Jubeln) innerhalb der Gemeinschaft
— Gebet als Unterweisung
— Gebet als Fiirbittgebet
— Gebet und Geistverlethung
— Miflbrauch des Gebetes:

Gebet als Ausweis fiir ein besseres Menschsein; Gebet als Angeberei.

3.1 Gebet als Existential
»Sorgt euch um nichts, sondern bringt in jeder Lage betend und flehend

eure Bitten mit Dank vor Gott. Und der Friede Gottes, der alles Verstehen

{ibersteigt, wird eure Herzen und eure Gedanken in der Gemeinschaft mit

Christus Jesus bewahren® (Phil 4,6f.).

Hier wird zweierlei deutlich:

— Das Gebet ist die lebensbestimmende Grundhaltung. Diese, und nicht
das Sorgen, Planen, Hoffen und Fiirchten bestimmen eine in Christus
gefestigte Existenzweise.* Folge davon ist, dafl man selbstverstindlich
alles dem Herrn vorbringen kann, in der sicheren Erwartung, er werde
bei der Losung der Probleme Beistand leisten.

3.2 Gebet als Hilfe zur Bewiltigung der eigenen Probleme

Natiirlich steuert jeder Stofiseufzer, wie jedes Klagelied usw. mehr oder
weniger direkt auf dieses Ziel hin. Hier geht es aber um Hinweise auf
Texte, die gewdhnlich nicht angefithrt werden.

Als Tobit trotz seines 6ffentlichen und dann — wegen der Verfolger —
geheimen Eintretens fiir seinen Glauben auch noch durch ein Ungeschick
erblindet war, wurde er etwas mifitrauisch. Seiner Frau, die die Familie er-
halten muflte, mifitraute er, dafl sie tatsichlich als Gabe fiir ihre schénen
Webarbeiten ein wertvolles Bockchen geschenkt erhalten haben sollte. Im
Familienstreit zweifelte er die Redlichkeit seiner Frau an, die ithrerseits da-
mit konterte, dafl sein redliches Leben ihm bis jetzt auch nur die Blindheit
eingebracht hitte. Dann liest man: ,Da wurde ich traurig und begann zu
weinen. In meinem Schmerz betete ich: Herr, du bist gerecht, all deine
Wege und Taten zeugen von deiner Barmherzigkeit und Wahrheit . . .
Denk an mich und blick auf mich herab! Straf mich nicht fiir die Stinden
und Fehler, die ich und meine Viter dir gegenuiber begangen haben . . . Tu
also mit mir, was dir gefallt, lafl meinen Geist von mir scheiden; lafl mich
sterben und zu Staub werden!*“ (Tob 3,1-6).

4 Gebet soll nicht eine religidse Pflichtiibung sein, die wir glauben Gott schuldig zu sein. Er
will nicht, dal wir nur ein paar kurze Augenblicke am Tage ,religios* werden. Er sehnt sich
danach, in all unser Handeln hineingenommen zu werden. So konnen wir all unsere Erfahrun-
gen mit ihm teilen. Unser ganzes Leben sollte zum Gebet werden® (D. Watson, S. Jenkins,
Jesus 2000. Was von der Botschaft bleibt, hrsg. G. Biemer, Freiburg-Basel-Wien 1984, 96).

163



164

Auch von Ijob héren wir (im spaten Rahmen des Buches), daf} er die
schweren Schicksalsschlige nur betend iiberwinden konnte. Hierbei wer-
den tiefste Gedanken formuliert: ,Nun stand Ijob auf, zerrifl sein Ge-
wand, schor sich das Haupt, fiel auf die Erde und betete. Dann sagte er:
»Nackt kam ich hervor aus dem Schoff meiner Mutter; nackt kehre ich da-
hin zuriick. Der Herr hat gegeben, der Herr hat genommen; gelobt sei der
Name des Herrn“ (Ijob 1,20f.) und spiter: ,Nehmen wir das Gute von
Gott an, sollen wir dann nicht auch das Bése annehmen?“ (Ijob 2,10).

Auch Ester und ihr Onkel Mordechai (vgl. die spiteren Einschiebungen,
erhalten im griechischen Text) bewiltigen ihr Leben nur mit Hilfe des Ge-
betes: ,,Und sie betete zum Herrn, dem Gott Israels: Herr, unser Konig,
du bist der einzige. Hilf mir! Denn ich bin allein und habe keine Helfer
aufier dir; die Gefahr steht greifbar neben mir“ (Est 4,17 k. 171).

3.3 Gebet als Sprechen und Klagen, Bitten und Jubeln mitten innerhalb
der Gemeinschaft

In jener Zeit, als Israel noch grofffamiliar, spiter im Konigtum und wei-
ters in noch funktionierenden Gruppen existieren konnte, prigte die Ge-
meinschaftsbezogenheit das Gebet. Insbesondere legen eine Vielfalt von
Anspielungen in den Psalmen dafiir Zeugnis ab:

»Die Treue preise ich in grofier Gemeinde; ich erfiille meine Geliibde
vor denen, die Gott firchten® (Ps 22,26).

»Den Herrn will ich preisen in der Gemeinde*“ (Ps 26,12).

»Ich will dir danken in grofier Gemeinde, vor zahlreichem Volk dich
preisen® (Ps 35,18).

Diese Dimension ist wesentlich. Gerade in einer Zeit, in der das religiése
Leben in den Privatbereich des einzelnen abgedringt zu werden droht,
mufl sie wieder ins Bewufitsein gebracht werden. Beten und Glauben sind
nicht Privatsache! Vielmehr sind diese den Menschen prigenden Grundge-
gebenheiten FElemente, die iiber politische, wirtschaftliche und soziale
Strémungen und Positionen hinweg imstande sind, das Fundament zu le-
gen fiir eine funktionierende, jeden Menschen als Menschen ernst neh-
mende Gesellschaft.

3.4 Gebet als Unterweisung und Verkiindigung

Einer Welt, die im Gebet nur ein Zwiegesprich zwischen dem einzelnen
Glaubenden und ,,seinem Gott“ (als ob nicht alle Welt nur einen Gott be-
sifle!) sieht, ist dieses Thema geradezu befremdend, und doch war es einst
nicht so.

Gerade das Beten in der Gemeinde hatte positiven Verkiindigungscha-
rakter: ,Ich will deinen Namen meinen Briidern verkinden, inmitten der
Gemeinde dich preisen® (Ps 22,23).



Dies kann bis zu thematischen , Verkiindigungselementen® gehen:

»Rechtschaffenheit verkiinde ich in grofler Gemeinde, meine Lippen
verschlieffe ich nicht; Herr, du weifit es. Deine Gerechtigkeit verberge ich
nicht im Herzen, ich spreche von deiner Treue und Hilfe, ich schweige
nicht iiber deine Huld und Wahrheit vor der groflen Gemeinde“ (Ps
40,10£.).

Aber was ist, wenn in einer versammelten Gemeinde sich einige in ek-
statisches Gebet versetzen lassen, sich mitreiflen lassen, — so vielleicht bei
den anderen eine gewisse Bewunderung erzeugen, aber durch ihr unver-
stindliches Gelalle keine Verkiindigungsfunktion ibernehmen kénnen?

Schon zur Zeit des Paulus war das aktuell (und wird es in vielen Erneue-
rungsbewegungen der Gegenwart wiederum). Paulus fordert, daf} jeder bei
einer Versammlung etwas beizutragen habe, etwa einen Psalm (1 Kor
14,26). Wenn es aber in der Begeisterung dann so weit kommt, dafl meh-
rere in Zungen reden (also tatsichlich sprechen) und niemand kann das
deuten, dann hat diese Art des Gebetes verhindert zu werden (1 Kor
14,28). ,Deswegen soll einer, der in Zungen redet, darum beten, daf} er es
auch auslegen kann . . . Das Dankgebet mag noch so gut sein, der andere
hat keinen Nutzen davon . . . Vor der Gemeinde will ich lieber fiinf Worte
mit Verstand reden, um auch andere zu unterweisen, als zehntausend
Worte in Zungen zu stammeln® (1 Kor 14,13.17.19).

Diese beherzten und zugleich duflerst wesentlichen Worte sollen vor al-
lem bei den positiven Ansitzen zum sogenannten freien Gebet bedacht
sein.’ Gebet hat auch dazu zu dienen, das menschliche Fundament — beim
Kind wie beim Erwachsenen — zu kriftigen. Der vielfach unbedachte Um-
gang mit dieser Gegebenheit im Rahmen von Kindergebeten hat sehr viel
Negatives dazu beigetragen, dafl so viele Menschen damit Schwierigkeiten
haben. Denn der Bildungs- und Unterweisungseffekt wurde erreicht, aber
durch die Moralisierung, durch die Vermittlung eines falschen Gottesbil-
des (vgl. dazu unten) sehr viel zerstort.

3.5 Gebet als Fiirbitte

Fiirbitte ist eine der Aufgaben, die bedeutende Personlichkeiten der Bi-
bel auszeichnet. Eines der klassischsten Beispiele ist wohl Abrahams Ver-
such, mit Gott dariiber zu hadern, ob die total verkommenen (heidni-
schen) Sodom und Gomorra nicht gerettet werden konnten (vgl. Gen

* Vgl. dazu H. Miihlen, Das Sprachengebet, in: H. Michla (Hrsg.), Geistesgaben heute (To-
pos-Taschenbiicher 116), Mainz 1982, 113—146. Im Rahmen der charismatischen Gemein-
deerneuerung gilt — nach Mithlen —: ,Beim Sprachengebet zeigt sich besonders eindriicklich
eine Grundstruktur von Charisma iiberhaupt . . . Das Sprachengebet ist eine Form der Um-
kehr zum Kindsein vor Gott, zu einer ,zweiten Naivitit®, ist der Verzicht darauf, vor Gott
,erwachsen’ zu sein und méglichst viel iiber ihn wissen zu wollen . . . Das Sprachengebet ist
nicht die wichtigste aller Geistesgaben . . ., sie ist als Er6ffnung der Dimension des Geheim-
nisses aber eine grofie Hilfe auf dem Wege zur Gemeinde-Erneuerung® (145f.).
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18,22—32; vgl. Mose und Ex 10,17 ff.). Furbittend treten Mose und Amos
(7,4—6) bei Gott fiir ithr Volk ein. Das gleiche gilt fur Jesus, der sich fir
seine Jinger und alle Gliubigen bei seinem Vater einsetzte (Joh
17,9.15.20). Solche Fiirbitte ist einer der Auftrage, die die Kirche tiber-
nommen hat. Wahr nimmt sie thn, indem etwa Ordensleute und Kleriker
sowohl zum Preis Gottes als auch zur Fiirbitte fiir die, die kaum oder nicht
beten, deren Gebetsauftrag ibernehmen.

Solche Firbitte mufl aber nicht immer personale Probleme der Mitmen-
schen oder des eigenen Lebens zum Inhalt haben. Wie uns 2 Thess 3,1
zeigt, ersucht der Briefschreiber die Angesprochenen, daf} sie dafiir beten
mogen, dafl das ,,Wort des Herrn sich ausbreitet und verherrlicht wird*“.
Das Gebet ist hier jenes Kraftmittel, das es ermoglicht, daff sich die Bot-
schaft Jesu verbreiten kann. Dies ist schon deshalb interessant, weil gleich
im folgenden Vers festgehalten wird, daf} ,,nicht alle den Glauben anneh-
men®. So wird deutlich, dafl die Fiirbitte fiir die Verkiinder nicht nur eine
duflerliche, fast fréommlerisch wirkende Geste ist, sondern erst die Kraft
und Energie von Gott her frei werden lifit, um auch in schwierigen Situa-
tionen den Schwung, den Enthusiasmus und die innere Kraft, sich fiir die
Verkiindigung einzusetzen, nicht zu verlieren. — Heute wird diese Dimen-
sion um vieles zuwenig ernst genommen. Manch ein Mensch, der aufgrund
korperlicher Gebrechen oder ahnlichem nicht mehr in der Lage ist, ,,aktiv®
in der Gemeinde mitzuarbeiten, konnte so eine Aufgabe, ja eine duflerst
notwendige Aufgabe und damit einen Sinn seines Lebens von und fiir die
Gemeinde iibereignet bekommen: Firbitter zu sein fir die jeweilige Hei-
matgemeinde.

3.6 Gebet und Geistverleibung

Dafl Gott oft direkt eingreifen mufl, will er eine Anderung auf der Welt
erreichen, erweisen die Arten der Wirkweise Gottes: so wirkt Gott durch
das personifizierte Wort (vgl. Jes 55,8—10), die Weisheit (vgl. Spr
8,17—36), seinen Namen und nicht zuletzt durch den Geist (vgl. Joel
3,1-3). Eine weitere Moglichkeit hat er mit menschlichem Wirken ver-
bunden. Mit Gottes Erscheinung verkniipft wird, daf} nicht nur bei Mose
anwesende Israeliten in ekstatische Erregung kamen, sondern auch solche,
die zwar dort hitten sein sollen, es aber nicht waren. So zeigt sich an, daf§
trotz menschlicher Einbindung, nicht die Menschen die entscheidende
Verfiigungsgewalt besitzen. Das gleiche geschieht in dem késtlichen Bei-
spiel in Apg 10. Der Rémer Kornelius betete instindig zu Gott, bemiiht
den rechten Weg zu finden (Apg 10,2). Tatsichlich erfihrt er in einer Vi-
sion, daf} sein Gebet erhort worden sei und Petrus zu ihm gesandt wiirde.
Petrus verkiindetet nun die wichtigsten Taten des Christentums. ,Noch
wihrend Petrus dies sagte, kam der Heilige Geist auf alle herab, die das
Wort horten. Die glaubig gewordenen Juden, die mit Petrus gekommen



waren, konnten es nicht fassen, daf§ auch auf die Heiden die Gabe des Hei-
ligen Geistes ausgegossen wird und daraufhin sagt Petrus: ,Kann jemand
denen das Wasser zur Taufe verweigern, die ebenso wie wir den Heiligen
Geist empfangen haben.“ (Apg 10,441.47).

Diese Offenheit fiir das Wirken Gottes, das dort geschieht, wo Gott will
und uns oft {iberrascht, miissen wir nicht nur, sondern diirfen wir einkal-
kulieren. Wenn das Gebet auch vorbereitend helfen mag, werden die Ga-
ben des Geistes alle iiberraschen, wenn wir nicht aus Sturheit verhindern,
dafl ,,der Geist weht, wo er will“. :

3.7 MifSbrauch des Gebetes

In verschiedenen, wenn heute auch zahlenmiflig recht beschrinkten
Gruppen wird besonders intensives Gebet als ein Zeichen hoher Religiosi-
tit bewertet. In diesem Fall ist die Gefahr gegeben, daf§ das Gebet als ein
Anlaf dient, Ruhm fiir sich zu buchen. Diese Ruhmsucht warf Jesus man-
chen Pharisiern vor: ,Alles, was sie tun, tun sie nur, damit die Menschen
es sehen: Sie machen ihre Gebetsriemen breit und die Quasten an ithren Ge-
windern lang“ (Mt 22,5) und ,verrichten in ihrer Scheinheiligkeit lange
Gebete® (Lk 20,47). Und Lukas berichtet von einem noch anst6figeren
Beispiel: Zwei Minner, ein Zollner und ein Pharisder, betraten den Tem-
pel. Nicht aufdringlich, aber doch dreist, betete der Pharisier: ,,Gott ich
danke dir, daf ich nicht wie die anderen Menschen bin, die Rauber, Betrii-
ger, Ehebrecher oder auch wie dieser Zollner dort. Ich faste zweimal in der
Woche . . .. Der Zollner dagegen blieb demiitig, fast angstlich ganz hinten
stehen und stammelte, ohne sich die Augen zu Gott erheben zu getrauen:
,Gott, sei mir Siinder gnidig!“ Und Jesus bewertet das Gleichnis: ,,Ich
sage euch: Dieser kehrte als Gerechter nach Hause zuriick, der andere
nicht* (Lk 18,11.131.).

Diesen Keim zur dreisten Uberheblichkeit trigt jeder in sich. Es gilt ein
ausgewogenes Mafl zu finden. Es ist nicht recht, wenn man solch ein
Gleichnis dazu beniitzt, um uns ein permanentes schlechtes Gewissen ein-
zureden: Wir haben Grund, einen gesunden Stolz dariiber zu spiiren, Kin-
der Gottes sein zu diirfen. Das ist aber keine Vorrangstellung, die uns iiber
andere erhebt, sondern eine Chance fiir uns und die anderen und zugleich
eine Verpflichtung, nach tiefer menschlicher Verwirklichung zu streben.
Einmiinden sollte das Verhalten in die Fiirbittfunktion, von der oben
schon die Rede war.

Der Mifbrauch, der zur Zeit Jesu wie in der Gegenwart gleicherweise
als Gefahr lauert, veranlafite den Redakteur des Matthdusevangeliums, in
der Bergpredigt den bekanntgewordenen Satz aufzunehmen: , Wenn ihr
betet, macht es nicht wie die Heuchler . . . Sie haben ihren Lohn bereits
erhalten. Du aber geh in deine Kammer, wenn du betest, und schlief} die
Tiir zu; dann bete zu deinem Vater, der im Verborgenen ist. Dein Vater,
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der auch das Verborgene sieht, wird es dir vergelten® (Mt 6,5f.). — Diese
harte Kritik hat nicht das offizielle Kultgebet im Auge, sondern die From-
migkeit des einzelnen. Wenn man diesen Text aus dem Kontext der Ge-
schichte — dem Gebetsmiflbrauch durch manche Pharisier — reiflt, wird er
geradezu gefihrlich. Denn, wenn auch hier nur vom Gebet die Rede ist, so
ist das ganze religiése Leben in Gefahr, ins rein Private abgedringt zu wer-
den. Und dies geschihe noch, mit — wenn auch falsch ausgelegten — bibli-
schen Argumenten begriindet. Weiters konnte dieser Text das mutige Be-
kennertum, das heute im 6ffentlichen Gebet (in Gruppen) liegt, ungewollt
untergraben. Zudem koénnte die gemeinschaftsférdernde Funktion des
Gebetes verlorengehen, denn es gilt auch: , Wo zwei oder drei in meinem
Namen versammelt sind, da bin ich mitten unter ithnen® (Mt 18,20).

3.8 Zusammenfassung

Schaut man auf diesen Abschnitt zuriick, sehen wir, dafl eine breite Pa-
lette wichtiger Themen und Bezugspunkte angeschnitten wurden, die den
Wert, die Chance, die Funktion, wie die Gefahren des Gebetes darboten.

Als besonders wichtig sei nochmals hervorgehoben, daff das Gebet eine
Lebensweise und nicht eine Einzelaktion darstellt; die Einzelaktion — das
Einzelgebet — ist gleichsam die Bliite des Geflechtes, das unser Leben be-
stimmt — vergleichbar einem Pilz mit seinen weitverzweigten, aber fiir das
freie Auge nicht sichtbaren Veristelungen unter der Erde.

Das Gebet als Grundhaltung — wie als Einzelgebet — ist dazu da, sich als
einzelner, wie als Glied der Gemeinschaft das Leben leichter und tiefer,
vertiefend gestalten zu kénnen. Die Gemeinschaftsbindung ist genauso
wichtig wie die Verkiindigung, die Fiirbitte fiir andere wie die Selbsthilfe.
— Mahnend sei darauf hingewiesen, dafl das Gebet im grofien und ganzen
nicht darauf hingeordnet ist, Privatsache zu sein. Andererseits darf es nie
dazu kommen, daf} das Gebet Selbstzweck, Wertungsmittel zum Erweis
der eigenen Giite im Verhiltnis zu anderen wird.

4. Typen des Gebetes, die sich geprigte Formen gebildet haben

Ohne hier umfassend die Problematik der verschiedenen Gattungen des
Gebetes darstellen zu konnen, sei doch darauf verwiesen, dafl die Grund-
anldsse fiir das Gebet soweit fiihrten, daf sich geradezu feste, im grofien
und ganzen klar gegliederte Schemata entwickelt haben. Den klassischen
Ausdruck erfuhren diese Gebete in jenen Texten, die wir im Psalterium ge-
sammelt haben: Klage — Vertrauen — Dank — Hymnus.

4.1 Die Klagelieder sind geprigt vom Element der Klage. Aus verschie-
denen Anlissen wird die Verzweiflung, Angst, Not und Depression vor
Gott — meist in der Gemeinde, wihrend des Kults — gebracht. Die geprag-
ten Formen erlaubten es, in tiberkommenen Schemata die je eigene Not zu
formulieren.



4.2 Vertrauenslieder kntipfen gewohnlich bei mifllichen Situationen (vgl.
Klagelieder) an, doch pragt die Texte das Vertrauen. Geborgen in Gottes
Hand, kann der Beter die verschiedenen Schwierigkeiten, Angriffe oder
Krankheiten ertragen.

4.3 Das Danklied — oft findet sich ein Dankelement schon im Klagelied —
verkiindet in der Gemeinde die Gewiflheit der Hoffnung, daf} Gott ein-
greifen wird — oder gar schon eingegriffen hat und das Schicksal zum Gu-
ten wendet.

4.4 Der Hymnus preist — mehr oder weniger selbstlos — Gott aus Freude
uber die Schopfung und seine Welterhaltung bzw. seinen Beistand. Da-
neben gibt es bestimmte Anlisse, in Loblieder auszubrechen, wie das Wis-
sen, dafl Gott in seinem Tempel fir jeden Glaubigen direkt zuginglich ist.

4.5 Des weiteren gibt es noch Psalmen, die thematisch geprigt sind, so
etwa Konigspsalmen, Tempeleinlaflliturgie, Weisheitspsalmen u. a.

Diese Formen geprigten Gebetes diirfen aber keineswegs als etwas Er-
starrtes angesehen werden, wie man das mitunter als Vorwurf im Rahmen
der Wertung des Psalmengebetes hort. Nein, im Gegenteil. Wie Mennekes
richtig festhilt, haben die Psalmen Grundtypen menschlicher Existenz in
geradezu zeitlos gultiger Form eingefangen.® Sie sind Zeugen fiir das
schwer zu beschreibende Gleichbleibende, das den Menschen als Men-
schen und Person auszeichnet, ohne dafl deswegen die Person in ihrer Indi-
vidualitdt eingeschrankt wird.

Klage fithrt man auch dariiber, dafl Psalmen fremd geworden sind. Si-
cherlich mufl man ernst nehmen, daf} einige tausend Jahre zwischen der
Abfassung und uns liegen. Nicht nur kulturelle Verinderungen, sondern
vor allem solche geistiger Art trennen uns. Wir haben es verlernt, unsere
Empfindungen in Bildern und Symbolen auszusprechen. So wurden wir
oft sprachlos und fithlen uns unverstanden und vereinsamt. An den Psal-
men kénnen wir wieder lernen, vertieft Mensch zu sein. Insbesondere gilt
dies fir die Bewiltigung von Problemen, die in der emotionalen Dimen-
sion des Menschen beheimatet sind. Dieser Bereich ist von der modernen
Gesellschaft (ausgenommen eine steigende Zahl eher stiller oder lauthals
auftretender Aussteiger) beinahe vollstindig verdringt und geradezu mit
einem Tabu versehen worden. Mennekes hat das pastoraltheologische An-
liegen wie die darin liegenden Chancen deutlich gesehen: ,,Psalmen spre-
chen den Menschen in den Engpéssen seines Lebens an und verweisen ihn
auf den praktischen Vollzug seines religiésen Lebens . . . Freilich, die im-

¢ Vgl. F. Mennekes, Psalmen deuten die Wege des Lebens. Eine Predigtreihe zur ésterlichen
Bufizeit. Mit einem Vorwort von L. Bertsch und Zeichnungen von H. Falke, Stuttgart 1986,
24—28.
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mer wieder erschreckende Offenheit Gott gegeniiber, und die fast hem-
mungslosen Ausbriiche vor ihm sind nicht Zeugnis eines Kampfes gegen
Gott bzw. seine Leugnung, sie sind vielmehr Niederschlige eines sehr exi-
stentiellen Ringens mit dem lebendigen Gott, von dem der Psalmist bis in
die Tiefen seines Lebens hinein betroffen ist.“”

5. Freies Gebet oder gebundenes/geprigtes Gebet

Damit kommen wir zu einem wichtigen, immer wieder aufgeworfenen
Problem. Sollen wir vorgeformte Gebete verwenden, lernen und pflegen
oder sollen wir bemiiht sein, neue, freiformulierte Gebete zu férdern und
zu pilegen.

Diese Alternativen halte ich — als Gegensatz verstanden — fir falsch und
von der Bibel her nicht zu rechtfertigen. Im Gegensatz: gerade die Bibel
regt uns an, beide Arten anzuerkennen und zu férdern.

5.1 Vorgeformtes — gebundenes Gebet in der Bibel

Wie gerade festgehalten, hat sich eine intensive Gebetstradition so gefe-
stigt, daf immer wieder geprigte Texte in der Bibel vorkommen, vor allem
aber, daf biblische Biicher (Ps; Klgl) nur aus Gebeten bestehen. Hatten
diese Texte nicht ihren hohen Stellenwert besessen, wire diese Entwick-
lung unmoglich gewesen. Zudem findet sich in der gesamten alt- wie neu-
testamentlichen Literatur kein einziger Hinweis, der Gebete abwerten
wiirde!®

Die altbundlichen Gebete ihrerseits sind Zeugen dafiir, dafl (ein Kern-
bestand der) jeweilige(n) Psalmen jahrhundertelang betend weitergegeben
wurden. Darin fand sich der Beter, darin driickte er sich aus, das verwirk-
lichte er in seiner Person, das wurde zum Ausdruck seiner selbst. Die re-
daktionellen Einschiibe (fiir ungeiibte Augen oft nicht erkennbar!) wen-
den die iiberkommenen Gebete durch (kurze) Sitze und Passagen in neuen
Situationen zeit- und situationsentsprechend an. Die geinderten Um-
stinde fiihrten zwar zu solchen Aktualisierungen, nicht jedoch dazu, diese
bestimmten Psalmen nicht mehr zu beten.

Die Beobachtung bezeugt, dafl es in Israel, im beginnenden Judentum
(ab 2. Jh. v. Chr.) und zur Zeit Jesu ein lebendiges Gebetsleben gab, das
besonders auf dem Psalterium aufbaute. Daher ist es auch nicht verwun-

7 Mennekes (Anm. 6) 20.

# Diese Grundtatsache verkennt jeder, der — vermutlich trotz redlichster Absichten —die Ge-
betshaltung Jesu gegen jene des damals zeitgendssischen Judentums abheben will, z. B.: ,Von
Kindheit an lernten die Jiinger in der Synagoge zu beten. Doch als sie eines Tages Jesus beten
sahen, waren sie offensichtlich tief beeindrucke, denn sie baten thn: Lehre uns beten!—an der
Art, wie Jesus betete, mufl etwas Besonderes gewesen sein® (Watson, Anm. 4, S. 86). —Solche
ungewollte, versteckte Seitenhiebe gegen das Judentum zur Zeit Jesu verallgemeinern in unge-

rechtfertigter Weise und werden durch eine bessere Bibelkenntnis selbst ad absurdum ge-
fihre.



derlich, daf jene neutestamentlichen Schriftsteller — fiir die die Psalmen-
sprache ja religiose ,Muttersprache® war — am haufigsten von allen alt-
testamentlichen Biichern an Teile der Psalmen anspielen oder sie direkt
zitieren.

Verwiesen sei z. B. auf die Ubernahme von Ps 34,13—17 durch 1 Petr
3,10—12, oder Ps 40,7—9 G in Hebr 10,5—7.9 oder Ps 102,26 —28 in Hebr
1,10—12 wie Ps 118,22f. in Mt 21,42 (Mk 12,10f.) und Ps 118,25f. in Mt
21,9 (Mk 11,9; Jo 12,13); vgl. Ps 148,1 und Mk 11,10. Besonders bedeutsam
ist jedoch der Hinweis, daf} auch Jesus das Psalmengebet pflegte. Das er-
schiitterndste Zeugnis dafiir ist Ps 22%, den Jesus am Kreuz sprach (vgl. Mk
15,34; Mt 27,46).

5.2 Freies Gebet in der Bibel

Spricht man von freiem Gebet, so muff man zwischen zwei Formen un-
terscheiden, die jewelils fiir sich keine direkte Vorlage im vorgepragten alt-
bundlichen Gebets- (oder Text-)bestand aufweisen. Das eine ist freies Ge-
bet auf der Grundlage der im weiteren Rahmen in altbundlich geprigten
Formkategorien beheimateten und solchen Gebeten, die von dieser
Grundlage weggehen, wie z. B. das sogenannte Zungengebet, auf das Pau-
lus anspielt.

Jedes Gesprach mit Gott in je einmaligen Situationen kann als freies Ge-
bet eingestuft werden. Dies beginnt bei Salomo, der anlafilich der Weihe
des Tempels vor die versammelte Gemeinde trat, ,,seine Hinde zum Him-
mel ausbreitete und betete: . . . Wende dich, Herr, mein Gott, dem Beten
und Flehen deines Knechtes zu! Hore auf das Rufen und auf das Gebet,
das dein Knecht heute vor dir verrichtet. Halte deine Augen offen iiber die-
sem Haus bei Nacht und bei Tag . . .“ (1 Kon 8,22£.28). Im Buch der Weis-
heit erinnert man sich an eine andere Phase aus Salomos Leben: ,,Daher

¥ Tatsichlich trifft J. G. Donders, So einfach ist das Evangelium. Ungewohnliche Texte fiir
das Kirchenjahr, Freiburg—Basel-Wien 1986, 115—119, eine der Absichten Jesu, wenn er im
Gebet Christi das Bestreben findet, die Gewalt zu brechen. Man mag seiner Frage zustimmen:
»Wie kénnte denn Gewalt, die er in der Welt brechen wollte, durch Anwendung von Gegen-
gewalt unterbunden werden, selbst wenn es durch die Macht des Vaters geschihe?* (S. 118).
— Wenn dieses Wort auch gerade nicht von einem grofien Vertrauen auf die Allmacht Gott-
vaters rechnet (anders als der Sohn Jesus!), geht der Autor auch etwas leichtfertig mit der An-
spielung auf Bibelverse und die Einstellung biblischer Autoren um, so dafl nicht aufgearbei-
tete Gedanken gegen andere ausgespielt werden. Er sieht zwar, daf} Jesus , Mein Gott, mein
Gott, warum hast du mich verlassen?® als Gebet in den Mund nahm, scheint aber zu iiberse-
hen, daf Jesus hier den 22. Psalm als Bitte am Kreuz verwendet. Anschlieflend setzt er — pau-
schal — das Gebet ,,vieler Menschen in der Bibel“ dagegen: ,,Zermalme ihre Kopfe! Lafl ihre
Kinder zugrundegehen . . .“ Diese nur zum Teil wortlichen Zitate aus Ps 68,22; 109,9 bzw.
Jer 18,21 sind nur richtig im Kontext—und zwar nicht nur des Gedichtes, sondern des ,,theo“-
logischen Anliegens — deutbar. So, wie sie in dem Meditationsbuch vorliegen, vermag der
Schreiber nur falsche Vorurteile zu bekraftigen bzw. zu erzeugen. — Man mag den Buchunter-
titel bei manchem Text in einem neuen Licht zu sehen beginnen ,,ungew6hnliche Texte®, —
vielleicht sollte man sogar verschirfen ,manch unverantwortlicher Text®.
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betete ich®, wird Salomo in den Mund gelegt, ,,und es wurde mir Klugheit
gegeben; ich flehte, und der Geist der Weisheit kam zu mir“. Auch vom
Propheten Elischa hort man des 6fteren, dafl er in besonders ernsten oder
gefahrlichen Situationen sich im Gebet an Gott wandte (z. B. als ihn die
Aramier gefangen nehmen wollten, 2 Kon 6,171.; das Kind der Schunne-
miterin wurde aufgrund des Gebetes vom Propheten wieder ins Leben zu-
riickgeholt, 2 Kon 4,33). Im Kampf der Makkabier begleitete das zahlen-
miflig kleinere Heer der Juden stets das Gebet zum Herrn, damit er die
Rettung sende (,,Als Judas das gewaltige Heerlager der Feinde erblickte,
sprach er folgendes Gebet: Gepriesen seist du, Retter Israels: Du hast den
wiitenden Riesen durch deinen Knecht David erschlagen: du hast das
Kriegsheer der Philister Jonatan, dem Sohn Sauls, und seinem Waffentri-
ger in die Hand gegeben . . .“ Insbesondere in 2 Makk begleiten Gebete
die Darstellung: aussichtslos erscheinende Situationen wurden mit Hilfe
der Stirkung im Gebet in Angriff genommen (z. B. 2 Makk 10,24—27).
Aber auch in der Weisheitsliteratur hat das Gebet, je situativ und damit
keineswegs notwendig an gepragte Formulierungen sich anschlieffend, ei-
nen gewichtigen Stellenwert. Sira empfiehlt etwa, bei Erkrankungen vor-
erst nicht zum Arzt, sondern zu Gott als dem Arzt zu gehen: ,,Mein Sohn,
bei Krankheit saume nicht, bete zu Gott: denn er macht gesund* (Sir 38,9).
Auch Judit vermag ihre imposante Rettungstat nur durch die Kraft, die sie
aus dem Gebet erhielt, zu erfiillen. Die Situation ist so unerwartet und ein-
malig, dafl ihr Gebet als Musterfall eines die ganze Person umgreifenden,
freien Gebetes beschrieben werden kann, wenn sie auch an die Vitertradi-
tionen im Glauben ankniipft (z. B. Jdt 9,1—14).

Auch von Jesus werden ,freie“ Gebete tiberliefert. Etwas spontan und
unmotiviert —deswegen vermutlich sicher im Kern echt jesuanisch —ist ein
Jubelruf: ,Ich preise dich, Vater, Herr des Himmels und der Erde, weil du
all das den Weisen und Klugen verborgen, den Unmiindigen aber offenbart
hast. Ja, Vater, so hat es dir gefallen. Mir ist von meinem Vater alles iiberge-
ben worden; niemand weif}, wer der Sohn ist, nur der Vater, und niemand
weif, wer der Vater ist, nur der Sohn und der, dem es der Sohn offenbaren
will“ (Lk 10,21—22; vgl. Mt 11,25—27). Wihrend hier noch eine Anspie-
lung — das gilt nur fiir die griechische Tradition des AT! — auf Jes 29,14 in
Gedanken an das — dort keineswegs im gleichen Kontext stehende — Ver-
bergen vor den Weisen gegeben ist, gehen andere Stellen weiter. Vor der
Erweckung des Lazarus — die sich in einer gespannten, erwartungsvollen
Situation abspielt—spricht Jesus: , Vater, ich danke dir, dafl du mich erhért
hast. Ich wufite, dafl du mich immer erhorst; aber wegen der Menge, die
um mich herum steht, habe ich es gesagt; denn sie sollen glauben, daff du
mich gesandt hast“ (Joh 11,41f1.).

Ein weiteres, auflerst einpragsames und bekanntes Beispiel ist das ,, Her-



rengebet®, das in der matthiischen Form das bekannte ,,Vater unser® bil-
det. In der Bibel selbst finden sich zwei Versionen, in Mt 6,7—13 bzw. Lk
11,2—4-. :

Der matthaische Kontext konnte es nahelegen, daf} das ,,Vater unser®
eine direkte Fortfiihrung der Uberlegungen sein sollte, dal man sich in ein
stilles Kimmerlein beim Gebet zuriickziehen mufite. Dafl dem nicht so ist,
zeigt schon die Spannung zwischen ,,dein Vater® (Mt 6,6) und ,,unser Va-
ter“ (Mt 6,9). Es wurden zwei unabhingige Texte, die sich je mit dem
Thema befaflten, neben einander gestellt. Eine entsprechende ,,Vorlage“
fiir das ,, Vater unser® findet sich nirgends, wenn auch der Satz: ,,Und erlafl
uns unsere Schulden, wie auch wir sie unseren Schuldnern erlassen haben®
(Mt 6,12), in Sira 28,2 (,,Vergib deinem Nichsten das Unrecht, dann wer-
den dir, wenn du betest, auch deine Siinden vergeben®) eine gedankliche
Parallele besitzt.

Lukas (11,1—4) bringt den Kernbestand ganz anders. Die Jiinger beob-
achteten Jesus, dafl er betete und ersuchten ihn, er mége sie auch beten leh-
ren, habe dies doch auch Johannes der Taufer getan. Wiederum — wie bei
Matthius — gibt es eine Kluft zwischen Jesus und seinen Jingern, sagt er
doch nicht: ,Wenn wir beten, dann . . .“, sondern ,wenn zhr betet, so
sprecht: , Vater, dein Name werde geheiligt. Dein Reich komme. Gib uns
taglich das Brot, das wir brauchen, und erlafl uns unsere Siinden; denn
auch wir erlassen jedem, was er uns schuldig ist. Und fithre uns nicht in
Versuchung.“

So sieht man an einem heute fest gepragten Gebet (die matthiische Form
des Herrengebetes), dafl die Bibel erstens zwei verschiedene Versionen
kennt, und daff zweitens dieses heute fest gepriagte Gebet zu biblischen
Zeiten ein freies war!

5.3 Zusammenfassung

Die Bibel bezeugt in ihrem geprigten wie nicht geprigten Gebetsschatz,
daf} beide Formen ihr Recht haben. Fragwiirdig wird nur solches Gebet,
das einseitig, phrasenhaft oder inhaltsleer wird. Markant ist, daf im Gebet
nie und nimmer der Mensch im Zentrum steht, sondern daff das Gebet auf
Gott hinfiihrt, auch und besonders dann, wenn zurecht die vielen und ver-
schiedenartigsten menschlichen Anliegen vor Gott gebracht werden.

6. Probleme mit dem Gebet und Chancen

Es ist ein Gemeinplatz, festzustellen, dafl das Gebetsleben in Krise sei.
Wenn tiberhaupt noch zu Hause gebetet wird, so erschopft sich das zu-
meist nur darin, dafl man selbstgelernte, gepragte Gebete weitergibt.

Da aber vielfach die Familie nicht intakt ist, da das Gebetsleben haufigst
nicht gepflegt wird, tritt in katholischen Bereichen die Kindergartentante,
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der Pfarrer oder der (die) Religionslehrer(in) als religis prigende Bezugs-
person in den Mittelpunkt. Somit ist die markant zentrale Aufgabe dieser
Personengruppen klar angesprochen.

6.1 Voraussetzungen fiir freies oder geprigtes Gebet

Wie schon oben deutlich gezeigt wurde, bedarf es der rechten Grundhal-
tung, einer Art Gebetshaltung als Lebenseinstellung, wenn man iiberhaupt
beten will, egal ob frei oder gebunden. Bevor man also die Frage nach
freiem oder gebundenem Gebet in den Raum stellt, geht es darum, negative
Dimensionen —die von den Kindern tiber Eltern und Grofleltern weiterge-
geben werden — abzubauen und zu meiden.

6.2 Prigende Teilgesichtspunkte

6.2.1 Die emotionale Dimension in der Stellung zum Glanben und zur
Bibel

Wie jeder Mensch von den personlichen Eindriicken seiner Umwelt ent-
schieden mitgeprigt wird, so sieht das Kind im besonderen seine Welt nur
von der Seite der Gefiihle und Erfahrungen. Es ibertrigt diese von den Be-
zugspersonen auf sein Innenleben, so auch auf die religiosen Bereiche. Ist
in — fiar das Kind - zentralen Erfahrungen Freude und Geborgenheit gege-
ben, wird man leicht zur religiosen Vertiefung hier einsetzen kénnen. Fehlt
dem Kind die Erfahrung, wird es notwendig sein, erst die Vorarbeit zu
einer positiven Aufnahmemaglichkeit zu schaffen.

1. These: Von den positiven wie negativen Erfahrungen mit den Bezugs-
personen (Eltern, Kindergartnerinnen usw.) wird das Fundament fiir ein
tragfihiges Gottesverhiltnis entscheidend mitgepragt.

6.2.2 Das Gottesbild pragt das Gebet

Dafl das Gebet in eine derartige Krise geraten ist, liegt am hiufig fal-
schen, zumindest oft sehr einseitigen Gottesbild der Eltern (oft auch Ver-
kiindigern, Klerikern wie Laien).

Zum einen haben viele Erwachsene — z. T. aus Enttauschung, z. T. weil
sie nie im Glaubensleben reiften, z. T. aus Bequemlichkeit — mit dem Ge-
bets-, oft mit dem religiosen Leben gebrochen. Die Zweifel daran, ob es
Gott gibt, die Forderung, dafl er bei chaotischen Zustinden durchgreifen
miuflte, die Anklage, dafl er Katastrophen nie zulassen diirfte, wie der of-
fene und latente Spott halten viele Erwachsene ab, iiber Gott — wenn tiber-
haupt — zu reden. Dies gilt haufig auch fiir Ehepartner (etwa braucht man
in Zusammenhang mit der Eheschliefung nur bei rituellen Texten das
Wort ,,Gott* in den Mund nehmen und kann dessen Verwendung vorher
wie nachher vollstindig vermeiden).

2. These: Erwachsene, die kein positives Verhiltnis zu Gott haben, ver-



mitteln den Kinder gewollt oder ungewollt ein negatives. Durch abfillige
Bemerkungen werden die Partner, wie das Kind, dermafien verunsichert,
dafl sie sich frithzeitig hiiten, tiber religidse Fragen zu sprechen und sich so
in der Familie ,licherlich“ zu machen. Wenn auch nicht offen gespéttelt
wird, so haben die Kinder ein feines Sensorium fiir emotionelle Vorginge.

6.2.3 Gott niemals zur Zuchtrute im Fenster degradieren

Gott wurde und wird haufig als Erziehungshilfe eingesetzt und damit
mifibraucht. Es ist schon hiufig der Fall, daff Miitter, wenn die langsam
heranwachsenden Kinder schwerer zu bindigen sind, mit dem Vater dro-
hen. So wird der Vater zum Familiengendarm, im Extremfall zum Priigel-
mann. Daf ein solches Bild weder familien- noch religios forderlich ist,
liegt auf der Hand. Was soll dieses Kind fiir ein Gottesbild erhalten, wenn
es den Vater (in der Familie) und den Vater oder Jesus gleichzusetzen be-
ginnt?

Weiters: Viele alte Kindergebete haben einen moralisierenden Gott als
ausschliefflich strafenden Richer von — auch kleinen — Vergehen unter-
schwellig anerzogen. Gebete wie: ,Lieber Gott, mach mich fromm, daf}
ich zu dir in den Himmel komm!“ oder ,Mach ein braves Kind aus mir!“
sind zwar auch fiir Kinder leicht zu merken, vermitteln aber keinen Gott
der Liebe, sondern einen solchen, der jede kleine unrechte Tat (wer legt die
Norm fiir das Kind fest?) ahndet. ;

Diese Tendenz wird noch durch die falsch eingesetzte Allgegenwart
Gottes verstiarkt. So macht man —bis zur Gegenwart — bei Gewitter Kinder
darauf aufmerksam, dafl Petrus oder gar der ,liebe* Gott ziirne und
schimpfe. Dafl damit sowohl die Lokalisation des Himmels einseitig ver-
zerrt wird, ebenso wie das Gottesbild, mag einsichtig sein. Ein Gott, der
bis zu den nicht gewaschenen Fiiflen der Kinder auf alles achtgibt, vermit-
telt keine Anziehungskraft, die auf Liebe und Angenommensein griindet.

3. These: Es ist fatal fir die Verkiindigung, wenn das Gottesbild — gegen
die Aussagen der Bibel — zu einem Gott der Strafe umfunktioniert wird.
Schwer ist dann, davon zu sprechen, dafl der Name ,Jahwe* eigentlich
meint, dafl Gott lebensbegleitend, beschiitzend mitgeht, dafl er uns an der
Hand fithrt, wie die Mutter ein Kind, das das Gehen lernt, dafl Jesus aus
Liebe Mensch wurde und uns vom Bosen befreit und mitteilt: Gott ist die
Liebe.

6.2.4 Vertranen — Sicherheit — Leben

Das positive Gottesbild miifite von Grund auf aufgebaut werden. So ge-
hort einmal dazu, dafl alle oben genannten Fehlformen abgebaut und ver-
mieden werden. Kindergebete — einfacher Form —im Lichte der lebensfor-
dernden Offenbarung sollten prigend — Morgen-, Abendgebet — werden.
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Die Nihe Gottes mufite so dargestellt werden, daff dadurch Vertrauen'®
und Sicherheit wachsen. Er will fiir uns ein erfiilltes Leben, dafiir sandte er
Boten wie Abraham, die Propheten, die Apostel, dafiir wurde er selbst
Mensch.

4. These: Mit aller Anstrengung haben wir uns zu bemiihen, wieder zu
den Wurzeln unseres Glaubens zuriickzukehren. Das heifft nicht, dafl wir
nur einen sufilichen, weichen und verniedlichten Gott verkiinden. Das
heiflt vielmehr, dafl wir von einem Gott reden, der uns gerne hat, der etwas
von uns erwartet, uns und unsere Verantwortung ernstnimmt, der ent-
tduscht ist, wenn wir versagen — aber bereit, uns jederzeit anzunehmen,
wenn wir uns wieder an thn wenden, der aber auch — im Extremfall - zeigt,
dafl er nicht unser Spielzeug ist, auf das wir einschlagen kénnen, wenn wir
zornig sind, das wir beleidigt beiseite legen konnen, das wir wegwerfen
kénnen, wann immer wir wollen, das wir iibersehen und beschimpfen
koénnen, wenn es unserem Zorn, unserer Enttauschung entspricht.

6.2.5 Gebet als Einitbung in tiefergehenden Dialog

Das Gebet ist Eintibung in das tiefe religi6se, aber auch menschliche Ge-
sprich. Wer sich im Gebet entbloflen gelernt hat, wird weniger Scham ha-
ben, auch in schwierigen Lebenssituationen offen und ehrlich zu sein, auch
wenn es fiir thn gerade nicht angenehm ist.

Nun ist dieses Problem eines, das einen gewissen personalen Reifungs-
prozef voraussetzt. Weiters ist die Bibel weder fiir Kinder noch zur Kin-
derunterweisung verfafit worden. Wenn didaktische Abzweckung auch
nachweisbar ist, dann wendet sie sich an Erwachsene.

5. These: Die Bibel kann nicht direkt als Lesebuch oder Lebensanlei-
tungsbuch fiir Kinder verwendet werden. Dazu wurde sie nicht verfafit
und ist schon von der Entstehung her dafiir untauglich.

Andererseits ist die Bibel sehr wohl fihig, die Zielangabe fiir eine sinn-
voll geleitete, religiose Entwicklung darzustellen, wofiir das Kindergarten-
kind eben die Kindergirtnerinnen als Vorbild hat. ,Doch mit wirklichem
Engagement und mit letzter Ehrlichkeit kann ein Erwachsener vor Kin-
dern diesen Erfahrungsbereich nur entfalten, wenn er zuvor eine personli-
che Bezichung, eine eigene Betroffenheit dazu gewonnen hat.“ Dies kann
nach einer lingeren Zeit der Entwicklung und Férderung zu Erfahrungen
fihren, ,an denen Kinder und Erwachsene Erfahrungen (sammeln), an de-
nen Kinder und Erwachsene gemeinsam gewinnen. Natiirlich wird da

19 ,In drei entscheidenden Augenblicken seines Lebens, bei seiner Taufe, bei seiner Verkli-
rung und vor seiner Gefangennahme, wurde Jesus —wie Lukas berichtet— im Gebet von Gott
gestarkt und ermutigt. Das will nicht sagen, daff Beten immer eine Ermutigung und Stirkung
1st; aber Gott kann am besten mit uns in Verbindung treten, wenn wir ihm unsere Zeit und
Zuwendung schenken® (D. Watson, Anm. 4, S. 88).



manches beim Erwachsenen eine Tiefendimension erreichen, die dem
Kind vor allem verbal nicht erschliefbar ist, aber ein Kind spiirt, ob die
Sache auch uns unter die Haut geht*.!!

6.2.6 Biblische Gebete sind auf die Aktualisation hingeordnet

Wer sich mit den biblischen Texten von friiher beschiftigt, wird dem
wissenschaftlichen Ergebnis zustimmen, daf sie aus einer bestimmten hi-
storischen Situation gewachsen sind und aus dieser gedeutet werden miis-
sen, will man sie richtig verstehen. Nun fugt es sich aber, daf} die meist lite-
rarisch —das gilt gewohnlich auch fiir die redaktionellen Einschiibe — hoch-
stehenden Texte von Kindern als Kunstwerke weder verstanden, noch in
der Thementfiille verkraftet werden kénnen.

Sinnvoll scheint es daher, in der Kindergartenarbeit, die Grundarten des
Gebetes aufzunehmen: Klage, Vertrauen, Dank, Hymnus, Furbitte; und —
von der Tiefe der Psalmen erfafit — mit den Kindern je ihnen am Herzen
liegende Fragen, Sorgen oder Probleme hier aufzuarbeiten.

»Der Dank spielt im gesamten Erleben des Kindes eine entscheidende
Rolle. Wenn Eltern sich mit ihren Kindern um das Dankgebet miihen, ler-
nen sie vor allem die positiven Seiten des Lebens zu sehen . . .

Dank fihrt zum Lob . . .

»Gott du hast alles so schon gemacht,
wie groff bis du!“

In der Gebetserzichung geht es im Kindergarten nicht so sehr um ein
umfangreiches Wissen, ,sondern ein tieferes Ergreifen und Erfahren. Vor-
dringlich ist die Ubereinstimmung mit dem Leben®. 12

Hier ist es tiber die Maffen wichtig, dafl die Kindergartnerin, will sie ei-
nen Bibeltext zur Grundlage nehmen, sich selbst in den Text hineinmedi-
tiert hat und themenweise in Verbindung mit dem Anliegen der Kinder
Psalmen zu ,,aktualisieren® versucht.

6. These: Die biblischen Gebetstexte sind aus konkreten Situationen we-
gen eines Glaubensbedirfnisses, wegen eines Bediirfnisses im Glauben zu
reden, entstanden. Von da her sind sie grundsitzlich offen fiir die Aktuali-
sierung. Die Jahrtausende alte Tradierung zeigt, daf} sie Grunderfahrungen
des Menschseins aufgearbeitet haben und sich im Gebet und der Medita-
tion von Millionen quer durch viele Jahrhunderte bewihrten — allerdings
als Gebete fiir die Erwachsenen. Daher eignen sich zumeist nur wenige
Zeilen direkt als Kindergebete. (Dieses Problem stellt sich in der Schule
wohl anders). Man wird zustimmen, dafi, wenn es gelingt, den Schiiler zu
einem biblischen, bibelnahen Beten hinzufithren, ihm sozusagen die Hei-

'! W. Longardt, Leben im Jahreskreis. 1 Friihling und Sommer im Kindergarten, Freiburg
u.a. 1984, 34.
12 1. Miiller, Kinder lernen beten, Miinchen 1977, 40. 47.
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lige Schrift als Gebetsbuch zu erschliefien, . . . von vorneherein viele Ge-
betskrankheiten, Fehlformen und Schwierigkeiten im Gebetsleben des
Heranwachsenden vermieden werden.!* Allerdings sind auch hier inten-
sive katechetische Vorarbeiten zu leisten. Unsere Kleinen koénnen aber
vorbereitet werden, spiter ihr Leben von der Bibel her fundiert zu sehen,
wenn sie frithzeitig erfahren, dafl auch fiir sie schon eine positive Hilfe an-
geboten werden konnte.

6.2.7 Argumente fiir festformulierte Gebete

Offen ist noch die Frage nach den formulierten und freien Gebeten.

Die bisherigen Feststellungen sprachen nicht direkt von frei formulier-
ten Gebeten, doch ging die Stofirichtung implizit dort hin.

Doch ,,ohne formulierte Gebete kommt das Kind nicht aus, auch wenn
es oft das Verlangen spiirt, Neues zu formulieren, weil das Vertraute nicht
ausreicht“.!* Besonders aktuell ist dieses Problem dann, wenn man in der
Familie, im Kindergarten, in der Jungschar oder bei Kindermessen ge-
meinsam betet, singt und feiert. — Wenn jeder etwas anderes macht, wird
ein Chaos das Endergebnis sein.

Weiters: Das Kind will heranwachsen. Es will in , Kleinigkeiten“ die
Grofle der Eltern erreichen: daher zieht es sich die Schuhe der Eltern an,
daher steigt es auf den Tisch, um mit dem Vater Aug in Aug reden zu kon-
nen, oder freut sich, wenn die Eltern am Boden mit ihm herumtollen; die
Kinder meist auf den Eltern sitzend. Daher ist es nicht nur kein Schaden,
sondern die Verhinderung des ,,Méchte-gern-grofi-sein“ im Kind, wenn
man ihm eben auch Gebete anlernt, die das rationelle Aufnahmevermdgen
des Kleinen weit tibersteigen. Notwendig ist es, hier gerade die Emotionen
anzustacheln und zu fordern, die auf anderen Ebenen das Streben nach
dem ,,Gleich-Sein“ wie die Erwachsenen provozieren.

7. These: Beziiglich der formulierten und vor allem der klassischen
christlichen Grundgebete sollte man eine positive Grundhaltung ein-
nehmen.

Vom Gesichtspunkt des Erwachsenen aus gesehen, ist es eine wertvolle
Vorbereitung und Verbreitung der heute in threr Kenntnis auch schon ge-
fahrdeten Texte.

Vom Kind aus gesehen, diirfte auf diesen Gebeten nicht zwanghafter
Druck liegen. Vielmehr miifite der Beschaftigung mit derartigen Gebeten
eine gute psychische Vorbereitung vorangehen und fir die Zukunft hin
»neugierig“ machen.

13 M. Eckart, Das Schulgebet in Hauptschule, Realschule und Gymnasium. Mit einem Ge-
betsanhang, Donauworth 1967, 51.
4 Miiller (Anm. 12) 46.



6.2.8 Kinderbibel: kindgemafS — kindentsprechend — fiir Eltern missiona-
risch

»Kein noch so gutes Kinderbuch kann das Beten der Eltern mit ihren
Kindern ersetzen. Aufgeschlossene Eltern sehen ein, daff es wenig Sinn hat,
dem Kind ein noch so gutes Gebetsbiichlein in die Hand zu driicken, wenn
sie nicht selbst mit thren Kindern beten. Darum sind Texte und Bilder von
Kindergebetsbiichern vor allem daraufhin zu iiberpriifen, ob sie offen sind
fir das Gesprach mit dem Kind und vor allem, ob sie dem Erlebnis- und
Erfahrungsraum des Kindes entsprechen.“!®

Dasselbe gilt natiirlich vor allem auch fiir Kinderbibeln. Soll man eine
Kinderbibel wahlen, die moglichst oder gar textgetreu ist, oder soll man
sich eine Paraphrase suchen, jeweils mit ausgiebigen Bildern geschmiickt —
selbstverstandlich?

Personlich trete ich derzeit nachdriicklich fiir die letztere Alternative
ein: Dem Kind wird nicht vorgegaukelt, es kenne die Schrift und ist so fa-
hig, fur weitere Tiefendimensionen vorbereitet zu werden. Viele Aus-
drucksformen, die nicht einmal Erwachsene realisieren, tiberfordern das
Kind. Zuletzt wire man gezwungen, Texte zu kiirzen und zurechtzu-
schneiden, so daff der iibriggebliebene Torso ohnedies nicht mehr als Bibel
im Vollsinn angesprochen werden kann. Nicht zu iibersehen ist der missio-
narische Aspekt: denn iiber die Kinder konnte bei gezielten Anregungen
hin und wieder fir eine biblische oder allgemein religiése Beschiftigung
geworben werden.

8. These: Als Kinderbibel empfehle ich bilderreiche, in Paraphrasenart
gestaltete Angebote. Diese sind in einem ersten Schritt deutend dem Kind
angepafit und konnen von den Eltern, Kindergirtnern usw. weiter ausge-
schmiickt werden, ohne dafl man der eigentlichen biblischen Aussage
Zwang antut. Allerdings sollte diese Art der Verwendung biblischen In-
halts darauf abzielen, die Kinder zu einer spiteren Bibellektiire anzuregen.

6.3 Zusammenfassung

Blickt man auf diesen Abschnitt zuriick, so zeigen sich Chancen des Ge-
betes ab, wobei gerade die Bibel — insbesondere gute Kinderbibeln — einen
wertvollen Beitrag leistet.

Das Gebetsleben sollte einen Mittelweg finden zwischen dem formulier-
ten und dem freien Beten. Niemals aber sollte die plappernde Verflachung
einreiflen.

Bevor man jedoch zu derartiger Aufbauarbeit kommt, ist es notig, Vor-
und Fehlurteile abzubauen, die uns mehr oder weniger unbewufit — her-
kommliche, oft niedlich erscheinende Kindergebete beschert haben.

15 Miiller (Anm. 12) 47.
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7. Riickblick und Ausblick

Das Gebet wird nur dann in seinen vollen Dimensionen erfaflt, wenn es
als eine Existenzform der Person angesehen wird. Solche Lebenseinstel-
lung birgt Erleichterungen und Verpflichtungen in sich. Denn einerseits
weifl sich der Mensch, dessen Leben eine Form von Gebet darstellt, jeder-
zeit im Gesprich mit dem personalen Du Gottes, er verarmt seelisch nicht
und wird nicht vereinsamen. Zugleich erhilt er Mut und Energie, gar man-
che aussichtslos erscheinende Situation, aber auch zu grofie Freuden, wie
den gewohnlichen Alltag in mafivoller Weise in das Gesamt des Lebens
einzuordnen und so zu bewiltigen. Die mit einer solchen Lebensweise
mitgegebenen Verpflichtungen sind keine Sonder- oder Geheimauftrige
esoterischer Art, sondern sehr gemeinschaftsbezogene Grundaufgaben des
Menschseins: die jeweiligen Mitmenschen sollten am Beispiel lernen kon-
nen. Insbesondere die nachriickenden Generationen brauchen personale
Vorbilder, gereifte Menschen, an denen sie fiir sich abschauen kénnen, was
Wertvolles daran liegt, eine vom Glauben geprigte Lebensfithrung anzu-
streben.

Wege, um dieses Ziel zu erreichen, gibt es viele. Irrwege, die die klare
Zielrichtung verzerren, haben wir im Laufe der Geschichte genugsam an-
gesammelt. Eine Rickbesinnung auf die biblischen Wurzeln erméoglicht es
uns, eine breite Palette tberlegenswerter Grundtatsachen zur Kenntnis zu
nehmen und zugleich am Beispiel zu lernen. An uns liegt es, in bewuflter
Beriicksichtigung jener psychischen wie gesellschaftlichen Rahmenbedin-
gung der heutigen Zeit, Wege zu suchen, um die durch die Offenbarung
gewiesene Richtung neu zu aktualisieren. Nur wenn wir die Absicht des
Schopfers anvisieren, werden wir zu unserer Selbstverwirklichung gelan-
gen.

Im Rahmen des Gebetes bieten sich nun schwerpunktartig zwei Ak-
zente an, die je thren Wert haben und nicht gegeneinander ausgespielt wer-
den dirfen: das engagierte ,Nachbeten von gebundenen, geprigten Ge-
beten und das Bemithen um freies, an dem individuellen Einzelanliegen
orientierten Sprechen mit Gott. — Beide Arten erginzen sich. Geraten er-
scheint, sich je nach den Situationen und den individuellen Verantwort-
lichkeiten, sich der einen oder anderen Méglichkeit anzuschlieflen. Ziel ist
es, je ein Stiick mehr zu reifen und sich in der Ganzheit der Planung der
Schopfung Gottes beheimatet zu erfahren. Das ist auch einer der Haupt-
auftrige, die die Erwachsenen haben: durch Wort und Beispiel der kom-
menden Generation in Gott gegriindeten Lebensmut weiterzugeben und
sie zu begeistern, dieses Ziel anzustreben.



Alteste Eucharistiegebete
DDr. Klaus Gamber

5. ,,Qui formam sacrificii . . .“
Eine eucharistische Urformel in der altgallikanischen Liturgie

In der ostsyrischen Anaphora der Apostel Addai und Mari (unser Text 1)
ist in einer Formel vor dem Einsetzungsbericht die Rede vom ,,Gedichtnis
(des Opfers) des Leibes und Blutes deines Christus, das wir darbringen auf
deinem reinen und heiligen Altar, wie du uns (durch ihn) gelehrt hast.“
Dies erinnert uns an ein dhnliches Wort des Johannes Chrysostomus
(1407): ,Nicht ein anderes Opfer als der Hohepriester (Jesus) damals, son-
dern dasselbe bringen wir dar, oder vielmehr: wir begehen das Gedichtnis
des Opfers (des Herrn).“! Ahnlich meint Theodor von Mopsuestia (1 428):
»Es ist also offensichtlich ein Opfer, aber es ist kein neues, noch auch ist es
ein eigenes, was der Priester vollbringt, sondern es ist ein Gedichtnis dieser
wahrhaften Opferung (Christi). 2

Eine dhnliche Wendung wie in der ostsyrischen Anaphora finden wir —
ebenfalls unmittelbar vor dem Einsetzungsbericht—in der athiopischen Jo-
hannes Chrysostomus-Anaphora, die vermutlich auf einer frithen syri-
schen Vorlage beruht, wenn es hier heifdt:

»Was kein Auge sah und kein Ohr horte und was in keinem Menschenher-
zen gedacht wurde, das hat er denen bereitet, die ihn lieben (vgl. 1 Kor 2,9):
Seinen heiligen Jingern . . . zeigte er die Ordnung des Mysteriums der
Darbringung (kuerban). Er nahm Brot in seine heiligen . . . Hinde . . .“3
Fir die folgende Untersuchung ist —neben der interessanten Tatsache, daf}
das Pauluswort 1 Kor 2,9, dhnlich wie schon bei einigen frithen Vitern*
sowie in der Jakobus-Anaphora’, konkret auf die Feier der Eucharistie be-
zogen wird — die Wendung wichtig, die auch in der eingangs zitierten ost-
syrischen Anaphora anklingt, dafl Christus beim Letzten Abendmahl sei-
nen Aposteln ,die Ordnung des Mysteriums der Darbringung®, also den
Ritus der Meffeier, gezeigt hat.

Der nimliche Gedankengang begegnet uns — auch hier unmittelbar vor
dem Einsetzungsbericht — innerhalb des lateinischen Liturgiebereichs in
verschiedenen altgallikanischen Formeln, einmal sogar mit den gleichen
Worten wie in der athiopischen Anaphora. Gemeint ist eine solche in ei-
nem Palimpsest-Sakramentar, das im 7. Jh. in Irland abgeschrieben wurde

! Joh. Chrysostomus, In hebr. hom. 17,3 (PG 63,131); vgl. . Betz, Die Eucharistie in der Zeit
der griech. Viter I, 1 (Leipzig 1955) 191.

? Theodor v. Mopsuestia, Hom. cat. 15,15 (485 Tonneau-Devresse); vgl. Betz a. a. O. 195.

? Vgl. K. Gamber, Liturgische Texte aus der Kirche Athiopiens (= 13. Beiheft zu den Studia
patristica et liturgica, Regensburg 1984) 21.

* Vgl. W. Scherer, Der erste Clemensbrief (Regensburg 1902) 112; K. Gamber, Kult und My-
sterium (11. Betheft zu den Studia, Regensburg 1983) 26.

* Vgl. F. E. Brightman, Liturgies Eastern and Western I (Oxford 1896) 53, 10—12.
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(jetzt in Miinchen), wo davon die Rede ist, daf} Jesus ,mysterii ordi-
nem ... instituit. Ipse enim qui pridie quam pateretur ... (Er hat die
Ordnung des Mysteriums eingesetzt: Er nimlich, der am Tage vor seinem
Leiden . . .)“.®

Weit hiufiger ist aber eine andere dhnliche Formel, die in gleicher Weise
sowohl in altgallikanischen als auch in mit diesen verwandten altspani-
schen (mozarabischen) und altmailindischen Liturgiebiichern auftaucht
und allem Anschein nach eine Urformel darstellt. Mit ihren zwei Fassun-
gen wollen wir uns im folgenden beschiftigen und sie theologisch zu deu-
ten versuchen. Die eine findet sich in einem (aus Stidfrankreich stammen-
den) Palimpsest-Sakramentar in Mailand” sowie, nur wenig abgewandelt,
im Missale Gothicum® und in den ambrosianischen Meflbiichern am Griin-
donnerstag;’ sie lautet:

Qui formam sacrificii perennis instituens'®

hostiam se primus obtulit

et a nobis' iussit offerri.

Qui pridie quam pateretur . . .

Der die Form des fortdauernden Opfers einsetzend

sich als erster als Opfergabe darbrachte

und befabl, dafs es (das Opfer) von uns (ebenso) dargebracht werde.

Die andere Fassung steht im bereits genannten gallikanisch-irischen Litur-
giebuch!? sowie, mit einer kleinen Erweiterung, im mozarabischen Liber
mysticus (Missale):!?

Qui sacrificandi novam legem

sacerdos verus instituit

hostiam se tibi placitam' obtulit

et a nobis ussit offerri.

Der die nene Vorschrift des Opferns

als der wabrbafte Priester Gottes eingesetzt,

sich selbst dir als eine angenebme Opfergabe dargebracht

und befoblen bat, dafs es (das Opfer) von uns dargebracht werde.

¢ Herausgegeben von A. Dold — L. Eizenhéfer (=TuA 52—54, Beuron 1962) Nr. 74 S. 92.

7 Herausgegeben von A. Dold (= TuA 43, Beuron 1952) 6*.

8 Herausgegeben von L. C. Mohlberg (= RED Fontes V, Roma 1961) Nr. 514 §. 119.

9 Mehrere Ausgaben; die ilteste Handschrift (9. Jh.) ist herausgegeben von A. Paredi, Sacra-
mentarium Bergomense (= Monumenta Bergomensia VI, Bergamo 1962) Nr. 489 S. 156.

10 Variante: instituit.

11 Variante: primus. — Dold liest statt: hostiam se primus obtulit: eam primus obtulit.

2 Vgl. Dold-Eizenhofer a. a. O. 49 S. 58.

13 Herausgegeben von M. Férotin, Le Liber mozarabicus sacramentorum (= Monumenta Ec-
clesiae Liturgica VI, Paris 1912) Nr. 1127 §. 517 und Nr. 1367 S. 622.

* Die mozarabischen Quellen fiigen hinzu: et ipse.



Beide Formeln sagen im Wesentlichen dasselbe aus, nimlich dafl Christus
im Abendmahlssaal ein neues, ein dauerhaftes Opfer eingesetzt, sich selbst
zur Opfergabe gemacht und den Befehl gegeben hat, dieses Opfer ebenfalls
zu feiern, wobei als ,,forma sacrificii® offensichtlich die Darbringung von
Brot und Wein und deren Verwandlung in den geopferten Leib und das am
Kreuz vergossene Blut gemeint ist.

Einige Schwierigkeit bereitet dabei die Ubersetzung von ,,a nobis iussit of-
ferri“, da man sich fragen kann, was letztlich dargebracht werden soll: das
neue Opfer oder der Leib und das Blut Christi selbst. Bei der Lésung kén-
nen Abwandlungen unserer Formel helfen, wie sie im gleichen Liber my-
sticus zu finden sind. In der ersten ist direkt vom Darbringen eines Lob-
opfers die Rede:"”

Qui . . . simplicem ritum novae sanctionis instituit, docuitque discipulos suos
inter haec sacrosancta solemnia innocentia pura vivere et deo soli hostiam
laudis offerre.

Welcher den schlichten Ritus der newen Heiligung eingesetzt und seine
Schiiler gelebrt hat, umgeben von diesen hochheiligen Feiern unversebrt
und rein zu leben und Gott allein das Opfer des Lobes darzubringen.

In einem zweiten Text wird von der ,hostia“ gesprochen, die zum Ge-
dichtnis an den Opfertod Jesu dargebracht werden soll:'®

Qui . . . tibi se inmaculatam hostiam obtulit et a nobis exiguis servis pro sua
commemoratione indesinenter offerri praecepit.

Welcher sich dir als eine unversebrte Opfergabe dargebracht und befoblen
hat, daf sie von uns geringen Dienern zu seinem Geddchtnis unaufhérlich
dargebracht wird.

Der ,Ritus der neuen Heiligung® besteht nach Irendus ( nach 200) darin,
daf die Kirche nach dem Vorbild Jesu Brot und Wein darbringt:

,Er (Christus) gab seinen Jiingern den Auftrag, die Erstlinge der Schép-
fung (Brot und Wein) Gott darzubringen, nicht als ob er selbst dessen be-
diirfe, sondern damit sie nicht unfruchtbar und undankbar seien. Als er
deshalb die Gabe des Brotes nahm, sprach er das Dankgebet und sagte: Das
ist mein Leib. Und ihnlich bekannte er den Kelch, der aus der irdischen
Schépfung stammt, als sein Blut und machte ihn zur Opfergabe des Neuen
Bundes, sodaf} ihn die Kirche, wie sie ihn von den Aposteln empfangen
hat, auf der ganzen Welt thm, der uns ernihrt, darbringt als die Erstlinge
seiner Gaben im Neuen Bunde. Darauf weist unter den zwolf Propheten
Malachias mit folgenden Worten hin: . .. Vom Aufgang der Sonne bis zum

15 Vgl, Férotin Nr. 1385 S. 629.
16 Vel. Férotin Nr. 744 S. 321.
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Niedergang wird mein Name verherrlicht werden unter den Volkern und
an jedem Ort wird ein Rauchopfer meinem Namen dargebracht werden
und ein reines Opfer, denn grof} ist mein Name unter den Volkern, spricht
der Herr der Allmichtige . . . Weil also die Kirche in Einfalt opfert, so wird
ithre Gabe mit Recht von Gott als reines Opfer angesehen . . . Und dieses
reine Opfer bringt allein die Kirche dem Schépfer dar, indem sie ihm unter
Danksagung aus seinen Geschopfen (ex creatura eius) opfert.“!7

Ahnlich meint Cyprian von Carthago (f 258), wenn er das Tun Jesu im
Abendmabhlssaal, niherhin das Sprechen des Dankgebets iiber Brot und
Wein samt den damit verbundenen Opfergesten, mit dem Opfer des Mel-
chisedech in Zusammenhang bringt:

»Unser Herr Jesus Christus hat Gott dem Vater ein Opfer dargebracht (sa-
crificium deo patri obtulit) und zwar dasselbe, das auch Melchisedech dar-
gebracht hat, das heif}t Brot und Wein, nimlich seinen Leib und sein
Blut.“18

Dabei bezicht sich ,,seinen Leib und sein Blut“ logischerweise nicht auf das
Verhiltnis zum Opfer des Melchisedech, sondern an die im Anschluf} an
die Dankgebete erfolgte Umwandlung der Gaben durch Christus.

Wie hier auf das Opfer von Brot und Wein angespielt wird, das der Herr
im Abendmahlssaal als ,,Hoherpriester nach der Ordnung des Melchise-
dech“ (Hebr 5,10) vollzog, so im gleichen Brief Cyprians an das Opfer, das
Jesus ,als Hoherpriester Gottes“ dem himmlischen Vater darbrachte,
namlich sich selbst:

»Jesus Christus, der Herr und unser Gott, ist selbst der Hohepriester Got-
tes des Vaters und hat sich selbst dem Vater als erster dargebracht (se ipsum
primus obtulit) und befohlen, dies zu seinem Gedichtnis zu tun. Jener
Priester libt fiirwahr sein Amt in Stellvertretung Christi aus, wenn er das,
was Christus getan hat, nachahmt und ein wahres und vollgiiltiges Opfer
in der Kirche Gott dem Vater darbringt und ebenso zu opfern beginnt, wie
er sieht, dafl Christus das Opfer dargebracht hat (secundum quod videat
Christum obtulisse).“!?

Wir finden hier nicht nur dieselbe Wendung wie in unserer Formel: ,se
ipsum primus obtulit®, sondern auch einen ganz dhnlichen Gedankengang

7 Trenaeus, Ady. haer. IV 17,5—18,4 (PG 7,1023 £.). Ahnlich bezeichnet Justin im Hinblick
auf Mal 1,10—12 das Brot und den Kelch der Eucharistie als die Opfergaben der Christen
(Dial. 41,3); vgl. J. Betz, Die Prosphora in der patristischen Theologie, in: B. Neunheuser
(Hg.), Opfer Christi und Opfer der Kirche (Diisseldorf 1960) 99—116, hier 104.

18 Cyprian., Ep. 63,4 (PL 4,376 A); vgl. dazu PL 4,377 B und Ep. 63,9 (381 A); auflerdem Ep.
63,4 (377 B): ,,Es ging das in Brot und Wein bestehende bildliche Opfer voraus. Bei der Voll-
endung und Erfiillung dieses Vorgangs hat der Herr Brot und den mit einer Weinmischung
gefiillten Kelch dargebracht (panem et calicem mixtum vino obtulit)*.

1 Cyprian., Ep. 63,4 (PL 4,385).



wie dort. Dies muf} jedoch nicht heiflen, daff Cyprian unsern Text gekannt
hat und auf ihn anspielt. Hier liegt vielmehr der Grundtenor des Mefi-
opferverstindnisses der frithen Kirche vor, wie er sich auch in den beiden
eingangs zitierten orientalischen Anaphoren widerspiegelt.

Ausdriicklich auf die Formel ,,Qui formam sacrificii . . .“ bezieht sich aber
ein unbekannter (gallischer?) Autor des 5./6. Jh., der im Zusammenhang
mit der Trinitit die Frage aufwirft, wem das Meflopfer dargebracht wird
und dann meint:

»Wenn jemand dir sagt, der Vater sei als Gott grofer, der Sohn kleiner, der
Heilige Geist ein dritter Gott, . . . dann antworte ihm, dafl ohne Bezug auf
die Trinitit das Opfer (iiberhaupt) nicht dargebracht werden (offerri non
potest) ... noch man bei der Konsekration des Mysteriums sprechen
kann: Qui formam sacrificii perennis instituit, da dies nicht der Vater, son-
dern der Sohn eingesetzt hat, der einen Leib hatte und gelitten und die
Form des Opfers eingesetzt hat.“*

Die spiter vertretene Auffassung, dafl die Kirche bei der Messe den Leib
und das Blut des Herrn dem himmlischen Vater darbringt, scheint bereits
ganz deutlich bei Kyrill von Jerusalem (} 386) vorzuliegen, wenn dieser in
den (von seinem Nachfolger Johannes herausgegebenen) Mystagogischen
Katechesen (5,10) erklart: ,, Wir bringen den fiir unsere Siinden geopferten
Christus dar, um Gott, der die Menschen liebt, ihnen (den Entschlafenen)
und uns gnidig zu stimmen.

Man darf diese jedoch nicht aus dem Zusammenhang reifien. Unmittelbar
vorher trigt nimlich Kyrill ein Gleichnis vor, wie die Angehorigen eines
vom Konig Bestraften, um thn um Nachlaf} der Strafe zu bewegen, zuvor
einen Kranz flechten und diesen dem Konig bringen, um ihn umzustim-
men. Ahnlich, meint Kyrill, stellen wir statt eines Kranzes den fiir uns ge-
opferten Christus dem himmlischen Vater vor. Dies dqrfte hier mit ,,dar-
bringen® gememt sem, zumal der Kranz auch kein Opfer im eigentlichen
Sinn gebildet hat.”!

Ganz allgemein gilt hier: Viteraussagen, die den theologischen Gehalt der
Feier der Eucharistie betreffen, miissen im Licht der jeweiligen liturgi-
schen Texte gedeutet werden, in unserem Fall der Jakobus-Anaphora, die
nach Meinung der Liturgiker im wesentlichen auf die Zeit Kyrills zuriick-
geht und in Jerusalem gebraucht wurde. Dies bestitigen auch die Angaben,
die dieser in seinen Mystagogischen Katechesen tiber den Ritus seiner Kir-
che macht, so vor allem hinsichtlich der Epiklese und der nachfolgenden
Kommemorationen (Fiirbitten).

2 Vel. G. Morin, Une particularité du Qui pridie en usage en Afrique au Ve — Vle siécle, in:
Rev. bénéd. 41 (1929) 70 ff.; Dold, in: TuA 43, 36 f.
2 Vol. dazu auch was dazu M. de la Taille, Mysterium fidei (Paris 1931) 239 sagt.
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Nun ist aber weder in der Jakobus-Anaphora noch in einem anderen aus
der gleichen Zeit stammenden Eucharistiegebet davon die Rede, daf} die
Kirche beim heiligen Opfer den Gottmenschen Jesus Christus dem Vater
darbringt; es ist in den verschiedenen Formularen vielmehr immer nur von
einem Darbringen der Gaben von Brot und Wein die Rede, die anschlie-
Rend (in der Epiklese) in den Leib und das Blut des Herrn verwandelt wer-
den.”

Kyrill diirfte sich an der zitierten Stelle auf einen Passus beziehen, der im
Anschluf an die Anamnese und noch vor der Epiklese vom Zelebranten in
der Jakobus-Anaphora gesprochen wird: , Wir bringen dirdar. . ., 0o Herr,
dieses furchtbare und unblutige Opfer und bitten dich, dafl du nicht nach
unseren Siinden handelst noch uns nach unseren Missetaten vergel-
tests. 3452

Die Auffassung, daff die Kirche den geopferten Christus dem himmlischen
Vater darbringt — was bekanntlich mit ein Grund fiir die Ablehnung des
MeRopfers durch Martin Luther war?* —, fehlt in der 6stlichen Theologie®
und in den liturgischen Texten, worin spiter hochstens von einer symboli-
schen Schlachtung des ,Lammes“ durch den Zelebranten die Rede ist.?®
Im Abendland ist seit Gregor dem Groflen (1 604) davon die Rede, dafl wir
bei der Messe ,,hostiam suae passionis offerimus“ (die Opfergabe des Lei-
dens Christi darbringen).?” Deutlich scheint aber erst die Sekret von Epi-
phanie zu sein, worin es heifit: ,,. . . eiusdem muneribus declaratur, immo-
latur et sumitur Iesus Christus“ (unter diesen Gaben wird Jesus Christus
dargestellt, geopfert und genossen).

Abschlieflend sei ein Wort von J. A. Jungmann angefiihrt: , Das christliche
Opfer ist der Kirche so tibertragen, dafl sie es mit Brot und Wein beginnen
mufl. Verleugnet oder verdunkelt man dies, so vermehrt man die Gefahr,
daf} das Opfer Christi auch als Opfer der Kirche die Verbindung mit der
irdischen Welt und mit dem Leben verliert.“?® Doch soll, wie J. Betz be-

2 Vgl. K. Gamber, Sacrificium missae (= Studia patristica et liturgica 9, Regensburg 1980)
2429,

2 Vgl. Brightman 53, 4—8.

% Vgl. H.-Chr. Seraphim, Von der Darbringung des Leibes Christi in der Messe. Studien zur
Auslegungsgeschichte des romischen Meflkanons (Diss. Minchen 1970); dazu J. A. Jung-
mann, in: Zeitschrift f. kathol. Theol. 95 (1973) 91—93.

% So meint Theophilus von Alex. (T 411): ,Der Sohn wird freiwillig geopfert, heute nicht
mehr von den Widersachern Gottes, sondern von ihm selbst® (PG 77,1017 A) oder: , Er selbst
bleibt Opferpriester und Opfer, er selbst Darbringer und Dargebrachter, Empfinger und
Austeiler” (PG 77,1029 B), wihrend Kyrill von Alex. (1 444) davon spricht, dafl , wir Christus
geistig opfern® (PG 72,272 C); vgl. weiterhin J. Betz, in: Handbuch der Dogmengeschichte
IV 4a (1979) 69.

2% Vgl. H.-]. Schulz, Die byzantinische Liturgie. Glaubenszeugnis und Symbolgestalt (= So-
phia 5, *T'rier 1980) 116 {.

¥ Gregor. M., Hom. 37 in ev. 7 (PL 76, 1278 —79); vgl. De la Taille, Mysterium fidei 245.

28 1. A. Jungmann, in: Gottesdienst 4 (1970) 102.



tont, die Darbringung der Gaben ,nicht ein eigenes Opfer aufrichten,
nicht Eigengerechtigkeit ausdriicken, sondern von vornherein das Opfer
symbolisch-anamnetisch aktualisieren: memores offerimus®,? wobei wir
wieder beim Ausgangspunkt unserer Untersuchung angelangt sind, dafl
die Messe das ,Gedachtnis des Opfers® des Herrn ist.”®

Wir nehmen teil in dem Bewuf3tsein, wie Johannes Chrysostomus sagt,
daf auf dem Altar der geopferte Christus liegt: ,Du trittst hin zur Opfer-
gabe, die ehrfurchtgebietend und heilig ist. Christus liegt geschlachtet da
(vgl. Apk 5,5: ,das Lamm wie geschlachtet?). Und warum wurde er ge-
schlachtet? Weswegen? Damit er versohne, was im Himmel und auf Erden
igg o2t

Die Formel ,,Qui formam sacrificii . . .“ hatim gallikanischen Eucharistie-
gebet, wie auch die entsprechenden Formeln im syrischen Liturgiebereich,
wie gesagt, ihren Platz unmittelbar vor dem Einsetzungsbericht. Sie stellt
hier den Schluf des christologischen Post-Sanctus-Gebets dar, wie auch
im Eucharistiegebet des Hippolyt die christologischen Aussagen direkt zu
diesem iiberleiten. Unsere Formel fehlt im romischen Ritus ganz. Hier fin-
den wir stattdessen eine Opferbitte, die in einer frithen Fassung des Mef-
kanons in De sacramentis, wie folgt, lautet: ,Fac nobis hanc oblationem
ratam rationabilem, quod figura est corporis et sanguinis domini nostri
Tesu Christi. Qui pridie quam pateretur . . .“ Doch dartiber in anderem
Zusammenhang!

2 1. Betz, in: 2LThK VII 346.
30 Dasselbe meint auch De la Taille 239 in Note 1.
31 Joh. Chrys., Hom. 1 de prod. Judae n. 6 (PG 49, 381).

Zum Fest der Geburt unseres Herrn
wiinschen wir allen unseren Lesern
die Fulle des gottlichen Lebens.
Seine Kraft erneuere Sie und
begleite Sie im kommenden Jahr!

Die Schriftleitung
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Offene Kirchen — bitte!
Prof. DDr. Ekkart Sauser

1. Immer mebr Kirchen werden tagsiiber geschlossen

Schon seit lingerer Zeit greift eine beklemmende ,,Sitte immer mehr um
sich: Katholische Kirchen sind tagsiiber ,bummfest* zu, das heiflt, ,abso-
lut geschlossen®. In der Tat: Die Griinde dafiir sind sicher nicht an den
Haaren herbeigezogen, sie liegen vielmehr auf der Hand: Uberall wird ein-
gebrochen, gestohlen, beschidigt und beschmutzt. Galt in fritheren Zeiten
oft als Kennzeichen katholischer Kirchen: Sie sind geéffnet, von morgens
frith bis spat abends, und als Kennzeichen evangelischer Gotteshiuser: Sie
sind, von gottesdienstlichen Zeiten abgesehen, abgeschlossen — so muf fiir
heute leider inmer mehr das Wort von den weithin verschlossenen christli-
chen Kirchen Geltung fiir sich beanspruchen. Um es gleich hinzuzufiigen:
Es ist nicht nur im Hinblick auf katholische Kirchen betriiblich, dafl man
sie tagsiiber nicht mehr betreten kann. Auch fiir evangelische Gotteshiuser
wire das Geoffnetsein der ,normale Zustand®.

2. Warum die christlichen Kirchen gedffnet sein miissen

Der erste und tiberhaupt tragende Grund fiir das Ge6ffnetsein ist die
Glaubenstatsache, daff die Kirche besondere Wohnstatt Gottes unter den
Menschen ist. Natiirlich ist diese Vorstellung in besonderer Weise verbun-
den mit der eucharistischen Gegenwart des Herrn. Wo das heiligste Sakra-
ment des Altares aufbewahrt wird, da ist der Herr ganz dicht mitten unter
den Menschen. Allein: Auch eine Kirche, in der die Eucharistie nicht ver-
wahrt wird, ist Wohnung Gottes. Darum sind auch die evangelischen Got-
teshduser Wohnstitten des dreifaltigen Gottes.

Wohnung Gottes ist aber nicht Wohnung Gorttes fiir Gott allein. Wenn
Gott in Jesus Christus und in der Liebe des Heiligen Geistes in einem Bau,
errichtet von Menschenhand, gegenwirtig wird, dann nur, um dem Men-
schen niher zu sein. Gott nimmt Wohnung unter den Menschen fiir die
Menschen. Dieses ,,Fiir die Menschen® ist aber auch nur dann moglich,
wenn die Tore dieses Hauses Gottes weit gedffnet sind . Natiirlich ist Gott
auch ,fiir die Menschen® bei geschlossenen Kirchen, er geht auch durch
die verschlossenen Tiiren auf die Menschen zu — wie einst am Abend des
Auferstehungstages, als er den Aposteln bei verschlossenen Tiiren erschie-
nen ist. Aber — und dies ist sehr entscheidend: Nur wenn der glaubende
Mensch ins Innere der Kirche eintreten kann, also auf diese Art und Weise
zu Gott gehen kann, empfindet er auch die Glaubenswahrheit, dafl umge-
kehrt auch Gott zu ihm kommt. Deutlicher formuliert: Wo Kirchen lin-
gere Zeit verschlossen bleiben, beginnt der Mensch langsam zu vergessen,
daBl Gott in Jesus Christus ihm ganz nahe ist, ja in seiner nichsten Nihe



wohnt. Man kénnte nun einwenden und sagen: Fiir einen wirklich glau-
benden Menschen wohnt Gott iiberall und ist er an jedem Orte anwesend.
Dies stimmt voll und ganz — und dennoch: Gotteshduser sind nun einmal
die ganz besonderen Orte der Gegenwart Gottes und als solche sind sie
durch nichts zu ersetzen! Die lebendige Verbundenheit von Gott und
Mensch hingt zutiefst an unseren Kirchen, und zwar an den gedffneten!
Geschlossene Gotteshiuser hingegen wirken finster, fremd, abweisend —
und dies nicht nur fiir sich als sakrale Gebiude. Nein. Was viel schlimmer
ist, das ist dies: Solche Kirchen werden zu einem Symbol fiir einen finste-
ren, fremden, abweisenden, fernen, verschlossenen Gott. Wo aber Gott
verschlossen, zugeschlossen erscheint, da ist es aus mit dem menschen-
freundlichen Gott im Erléser und Heiland Jesus Christus. Zugeschlossene
Gotteshiuser sind, im Bilde gesprochen, das Gegenteil vom gedffneten
Herzen Jesu, aus dem die Strome der Gnade und des Erbarmens, des An-
horens, des Trostes und des Schutzes flieflen. Verschlossene Kirchen stel-
len still und heimlich, aber gefahrlich an den Wurzeln nagend, den echten
Glauben an unser Erlostsein in Frage. Man kann es nicht einfach genug und
direkt ausdriicken: Geschlossene Gotteshiuser sind nicht Zeichen von
Helil, das einem zuteil wird. Sie sind vielmehr Symbole von Heil, das nur
zu ganz bestimmten Stunden zuginglich ist. Damit wird eine beklem-
mende Enge, ja Biirokratie in den Glauben an Heil, Zuwendung des Heils,
Begegnung mit Christus eingeschleust. Beinahe ist man versucht, das Bild
von ganz bestimmten ,,Kanzlei- und Sprechstunden in Angelegenheit Heil
und Erlésung® hierfiir zu gebrauchen. Gott bietet vielmehr in Jesus Chri-
stus und in der Kraft seines Heiligen Geistes stindig, ohne jegliche zeitli-
che Begrenzung, das Heil und die Vers6hnung an, er will in jedem Augen-
blick zum Menschen kommen, und der Mensch wiederum muf} jederzeit
Zutritt zu Gott in Jesus Christus haben. Nochmals: Nur geoffnete Kirchen
konnen fiir einen solchen Gott und fiir ein solches Heilsangebot tiberzeu-
gendes Sinnbild sein!

In diesem Zusammenhang noch eine weitere Uberlegung: Wie steht es
denn mit der Anbetung Gottes, mit den Bitt- und Dankgebeten bei den
Glaubigen, wenn unsere Kirchen weithin geschlossen sind? Wird es dann
so sein, daf} diese Menschen, die Gott in der Kirche anbeten wollen, die
ihm in der Kirche danken und ihn dort bitten wollen diese ihre Gebete und
Gebetshaltungen so selbstverstiandlich in Gottes freie Natur oder in ihre
Wohnungen ,verlegen werden? Es ist in der Tat méglich, dafl solches ge-
schieht — und es ist durchaus gut, wenn solches sich ereignet! Nur be-
zweifle ich, daf} dies dann immer und auch auf lingere Zeit so geschieht! Es
wird, mit aller Zurtickhaltung angedeutet, doch wohl meist so sein oder
binnen kurzer Zeit so werden, daff dann Anbetung, Bitte und Dank immer
unprofilierter, diinner, nichtssagender werden — bis sie schliefilich und
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endlich in den freien Luften der Natur und in der Wohnung buchstiblich
,verdunsten®.

Es kann hier nicht eindringlich genug gesagt werden: Gebete in ihrer
verschiedenen Ausprigung haben bzw. bekommen nur ,Profil“ im Inne-
ren einer Kirche oder in einer ganz dicht im Glauben versammelten Ge-
meinschaft auch im Freien draufien. Als einzelner ,,verdunstet man sehr
leicht und sehr schnell in seinen Gebeten vor verschlossenen Kirchenti-
ren! Der ganz konkrete, ganz profilierte, absolut nicht anonyme Glaube
an Christus kann sich eigentlich nur in geéffneten Kirchen entfalten, denn
das Kircheninnere trigt ,,Christusprofil“, vor allem durch die Gegenwart
in Fucharistie und HI. Schrift, dann aber dies alles verstirkend in raiumli-
cher und bildlicher Ausgestaltung. — Sodann darf hier noch ein Gedanke
kurz angedeutet werden: Der Mensch, der aus seinem Glauben heraus in
der Kirche verweilt, erlebt hier in den Bildern und Darstellungen auch in-
tensiviert , Kirche“. Kirchenbewufitsein wird somit auch erheblich ge-
stirkt im Raume des Gotteshauses, denn hier lebt nicht nur Christus, hier
leben auch seine Heiligen, hier lebt sein geheimnisvoller Leib. Geoffnete
Kirchen werden so zum Tor zur Gemeinschaft der Engel und Heiligen, die
nicht nur zur Zeit der Liturgie, vorab der heiligen Eucharistie, den Altar
gleichsam unsichtbar umgeben. Auch in Stunden, da es ganz still geworden
ist im Kircheninneren, wird alles erfiillt von Christus dem Haupt und von
der Kirche als seinem Leib. Wenn aber die Heiligen als Glieder der Kirche
hier leben, dann miissen doch die Heiligen, die noch der streitenden Kirche
auf Erden angehéren, freien Zutritt haben zu diesen Heiligen der trium-
phierenden Kirche. — Verschlossene Kirchen stellen daher eine Trenn-
mauer dar zwischen der triumphierenden und der streitenden Kirche, sie
behindern in der Tat die Einheit der Kirche im Himmel und auf der Erde.
Wiederum: Natiirlich konnen verschlossene Tiiren im Eigentlichen nicht
die Gemeinschaft der Kirche verhindern. Aber, wie schon bei Gott und
seinem Sohn Jesus Christus angefithrt: Das allgemeine Empfinden und Be-
wufltsein von dieser Zusammengehorigkeit wird doch in einem merkli-
chen Mafle herabgemindert, ja ausgesprochen abgestumpft. Es ist eben
doch so: Fiir unser gliubiges Volk ist im Durchschnitt die Welt der Heili-
gen und der triumphierenden Kirche nicht vor, sondern hinter den Kir-
chentiiren und diese mussen dann offen sein, damit eine Verbindung mit
diesen zustande kommen kann. -~ Abschlieflend sei noch folgender Hin-
weis gegeben: Fir die meisten Menschen unserer Zeit, die aus den ver-
schiedensten Griinden ,glaubenslos® sind, bildet eine gedffnete Kirche, in
die sie eintreten konnen, die einzige und zugleich letzte Moglichkeit, ei-
nen, wenn auch sehr diffusen Kontakt mit dem zu bekommen, was man
Gott, Kirche, Erlésung benennen kann. Ist eine Kirche offen, dann ,,geht
man halt hinein®, oft gedankenlos, so gewohnheitsmiflig oder aus blofler



Neugierde, weil eben sonst nichts zu »begucken® ist. Sicher werden viele
von denen, die ,glaubenslos® sind und so eintreten, vollkommen gleich
und ohne jeden anderen Gedanken wieder herauskommen. Aber man darf
ebenso sicher nicht einfach in Abrede stellen, dafl der eine oder andere,
weil er hineingehen konnte, angerithrt worden ist von der Gnade und Hei-
ligkeit des Raumes, seiner Engel und seiner Heiligen. Eine solche ,,Beriih-
rung® ist iiberaus kostbar, und wenn ein solcher Mensch auch nur fiir einen
ganz kurzen Augenblick mit entsprechenden Gedanken darauf geantwor-
tet hat, dann freut sich der Himmel mehr als iiber ,,99 Gerechte®, die
scheinbar eines solchen Raumes nicht bediirfen! Nochmals: Geoffnete
Gotteshiuser sind manchmal — oder vielleicht sogar &fter als wir meinen —
letzter Rettungsanker fiir den Glauben glaubenslos gewordener Menschen
unserer Tage. Es ist sogar mdglich, daf offene Kirchen zur letzten Zuflucht
fiir verzweifelte Menschen werden kénnen — die offene Kirche fangt solche
Menschen vor dem Fall in den Abgrund der Verzweiflung auf!

3. Wie konnen die christlichen Kirchen gedffnet bleiben?

Die Griinde fiir das Gedffnetsein der Kirchen wurden kurz vorgestellt.
Sie sind, nochmals aufgezihlt: Bewahrung des Glaubens an das Wohnen
Gottes unter uns, Rettung eines wichtigen Sinnbildes fiir das Vertrauen auf
die allezeit fiir alle offene Erloserliebe Jesu Christi, Ermoglichung und
Starkung des Glaubensprofils in Anbetung, Bitte und Danksagung, Erhal-
tung des Erlebnisses von triumphierender und streitender Kirche, Erleich-
terung der Vorstellung von einer wahren Gemeinschaft von himmlischer
und irdischer Kirche, Gewihrung einer letzten Moglichkeit fiir Glaubens-
lose und Kirchenferne, doch wieder Kontakt zu bekommen mit Christus,
Erlésung und Kirche, Sicherung einer letzten Zufluchtstitte fiir Verzwei-
felte. Angesichts dieser vielen, so wichtigen Griinde diirfte es klar sein, dafl
die Notwendigkeit der Offnung unserer Kirchen mit den tiefsten Wurzeln
des Glaubens und der Menschlichkeit zusammenhingt. Die Gefahren, die
entstehen, wenn Kirchen tagsiiber gedffnet bleiben, wiegen in keiner
Weise so schwer wie die Gefahren, die kommen, wenn unsere Kirchen ge-
schlossen werden. Somit ergibt sich die Frage: Wie lafit sich das lebensnot-
wendige Geoffnetsein der Kirchen ermdglichen? Ich mochte hier nur 3
Moglichkeiten nennen: 1. Einbau eines Gitters, das zwar den Eintritt in
den weiten Kirchenraum verhindert, aber dennoch das Betreten des Got-
teshauses ermoglicht. 2. Bildung einer Gemeinschaft von ilteren Men-
schen, die nicht mehr im Beruf stehen, und sich in einer Art , Kirchenwa-
che stundenweise ablésen. 3. Beschriankung der Offnung der Kirche auf
ganz bestimmte Stunden, in denen wiederum Laien und Priester sich in der
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Hut abldsen. — Natiirlich mufl in der Werbung fiir diesen Dienst von den
Seelsorgern tief und fromm mit den Menschen gesprochen werden. Dieser
Dienst ist nicht eine organisatorische Angelegenheit, die leider in unserer
Zeit notwendig geworden ist, damit nichts gestohlen und beschmutzt
wird. Nein, dieser Dienst hat es mit sehr Hohem, ja Hochstem zu tun.
Durch ihn wird Menschen der Glaube erleichtert, bereichert, kénnen
Menschen wieder in Kontakt treten mit der Kirche, die ihnen verlorenging,
wird Menschen Hilfe und Rettung geboten. Ich stehe nicht an, abschlie-
flend zu sagen: Der Dienst an der Offnung unserer Gotteshiuser ist ein
Dienst am Glauben an das allezeit geoffnete Herz unseres Erlosers Jesus
Christus! Dieses Herz hilt sich offen fiir alles und jedes, was dem Heile
dient — geoffnete Kirchen sind auch Zeichen fiir eine Kirche, die sich in
Nachfolge Jesu geoffnet erhalt fiir alles und jedes in unserer Zeit, was dem
Heile dient!

Christus der Herr ist in Ewigkeit ohne Anfang beim Vater, und doch darfst du
heute fragen: Was ist? Es ist Geburtstag. Wessen? Des Herrn. Hat er einen Ge-
burtstag? Ja. Das Wortim Anfang, Gott bei Gott, hat einen Gebu rtstag? Ja. Hatte
er nicht eine menschliche Geburt, so kdmen wir nicht zu einer gottlichen Wieder-
geburt. Erist geboren worden, auf daB wir wiedergeboren wiirden. Keiner zweifle
an seiner Wiedergeburt! Christus ist geboren worden, er ist geboren worden
und wird nicht wiedergeboren werden. Denn wem anders war eine Wiedergeburt
vonnoten als dem, dessen Geburt verflucht worden ist? Es geschehe also in un-
seren Herzen sein Erbarmen. Die Mutter hat ihn im SchoBe getragen, tragen wir
ihn im Herzen! Die Jungfrau ist befruchtet worden durch die Menschwerdung
Christi, unser Inneres mége befruchtet werden durch den Glauben an Christus.
Sie hat den Heiland geboren, wir wollen Lobpreis gebaren. Wir diirfen nicht un-
fruchtbar sein, wir miissen Frucht bringen fiir Gott.

Augustinus, Predigt tiber die Geburt des Herrn 189,3




Laien leiten Liturgie
Voriiberlegungen zur Rémischen Bischofssynode 1987

Dr. Josef Rafael Kleiner

1. Im Teil C (Kirche als Communio Nr. 6) sagt das SchlufSdokument der
Rdmischen Bischofssynode vom Dezember 1985: ,Da die Kirche eine Ge-
meinschaft ist, muf} es auf allen ihren Ebenen Teilhabe (Participatio) und
Mitverantwortung (Corresponsabilitas) geben. Dieses allgemeine Prinzip
muf} man in verschiedenen Umfeldern unterschiedlich verstehen . . . Seit
dem Konzil gibt es einen neuen guten Stil der Zusammenarbeit (Coopera-
tio) zwischen Klerus und Laien in der Kirche. Der Geist der Verfuigbarkeit
(Disponibilitas), mit dem sich viele Laien in den Dienst der Kirche gestellt
haben, gehort zu den besten Friichten des Konzils. Hier erfahrt man neu,
daf wir alle Kirche sind . . . Es ist Sorge zu tragen, dafl die Frauen in der
Kirche einen solchen Platz einnehmen, dafl sie die ihnen eigenen Gaben
zum Dienst der Kirche angemessen nutzen kénnen und eine grofiere Rolle
auf den verschiedenen Ebenen des kirchlichen Apostolats haben.“ In Nr. 6
wird empfohlen zu studieren, ,,0b das fiir den Bereich der menschlichen
Gesellschaft gultige Subsidiaritatsprinzip auch im Bereich der Kirche an-
gewendet werden kann und — wenn ja— bis zu welchem Grade und in wel-
chem Sinne seine Anwendung moéglich bzw. notig sei.

Der folgende Beitrag mochte die Schlisselworte ,, Teilbabe — Mitverant-
wortung — Zusammenarbeit — Verfiigbarkeit — Frauendienste — Subsidiari-
tatsprinzip® im Ausblick auf die Thematik ,Laien in der Kirche der be-
vorstehenden Bischofssynode 1987 befragen und auswerten, und zwar
speziell im Bereich der liturgischen Dienste.

2. Das Zeugnis des Neuen Testaments tiber die liturgischen Dienste der
Getauften in der gottesdienstlichen Gemeindeversammlung ist eindrucks-
voll. Als Beispiel diene 1 Kor: ,,Jedem wird die Offenbarung des Geistes
(Gnadengaben, Dienste, Krafte) geschenkt, damit sie anderen niitzt* (12,
8). »Gott hat in der Gemeinde einzelne eingesetzt als Apostel, als Prophe-
ten, als Lehrer, als Trager von Wunderkriften, Heilungsgaben, Hilfe, Lei-
tung, verziickter Rede® (12, 28). ,Auch ein Unkundiger soll von deinem
Dankgebet Nutzen haben. Er soll verstehen konnen, was du sagst. Dann
wird er zu deinem Lobpreis das Amen sagen® (14, 161). ,Einem Unglaubi-
gen soll (in der Liturgie) ins Gewissen geredet, das im Herzen Verborgene
aufgedeckt werden, so dafl er Gott anbetet und bekennt: Gott ist wahrhaf-
tig bei euch!“ (14, 24f). ,Wenn ihr zusammenkommt, trigt jeder etwas bei:
einer ein Lied, ein anderer eine Lehre, der dritte eine Offenbarung, einer
redet verziickt und ein anderer deutet diese Rede. Alles geschehe so, dafl es
aufbaut® (14, 26). Und in Gal, 3, 28: ,Unter den auf Christus Getauften
gibt es nicht mehr Juden und Griechen, nicht Sklaven und Freie, nicht
Mann und Frau; denn ihr alle seid einer in Christus Jesus. Wir kennen
Namen von 17 Frauen aus der Umgebung des Apostels Paulus, die in ihren
Gemeinden (liturgische) Leitungsverantwortung trugen.
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3. Das I1. Vatikanische Konzil proklamierte die feiernde Gemeinde als
Subjekr des christlichen Gottesdienstes (SC 7), als ,auserwihltes Ge-
schlecht, kénigliche Priesterschaft, heiliger Stamm, Gottes Eigentums-
volk, das die groflen Taten seines Herrn verkiindet (1 Petr 2, 9) und an
den liturgischen Vollziigen bewuflt, titig und mit geistlichem Gewinn teil-
nimmt (SC 11). Dieses Konzil hat — die Impulse der liturgischen Bewegung
aufnehmend — nach 1500 Jahren das Startzeichen zu einer »Wiederaneig-
nung (Reappropriatio) der Liturgie durch das Volk“ gegeben, nachdem
gottesdienstliches Handeln fast ginzlich durch eine klerikale Minderheit
monopolisiert worden war: ,,Die Feier in Gemeinschaft ist jener vom ein-
zelnen gleichsam privat vollzogenen vorzuziehen“ (SC 27). ,Jeder soll in
der Ausiibung seiner Aufgabe nur das und all das tun, was ihm . . . zu-
kommt“ (SC 28).

Der Laie (laikés) als gebeiligtes und verantwortliches Glied des Volkes
(Lads) Gottes ist Zeuge der Auferstehung und des Lebens Jesu (LG 38),
hat Anteil am Priestertum Christi (LG 10, 34, 35), partizipiert am Heils-
wirken der Kirche (LG 33) aufgrund seiner Taufe und Firmung (AA 3)
nicht nur im ,, Weltbereich“, sondern auch und vor allem bei der Auferbau-
ung (oikodomé) der Kirche (AA 25); er (sie) iibernimmt Amter im kirchli-
chen Dienst (PO 9, LG 33), spendet Taufe und Sakramentalien nicht nur in
Notsituationen (SC 68, 49, LG 35).

4. Der Codex Juris Canonici von 1983 setzte diesen Konzilsauftrag in
gesetzliche Regelungen um (freilich bisweilen zégerlich und kleinmiitig).
Alle Glaubigen haben das Grundrecht (und Pflicht!) auf Mitkonstitu-
ierung der Kultgemeinde (canones 96, 210, 834 § 1, 848). Obwohl nur der
Ordinierte bei sakramentalen Handlungen ,in persona Christi“ der Ge-
meinde vor- und gegeniibersteht (cc. 899 § 2, 900 § 1, 1008), haben auch
Laien Anteil am Heiligungsdienst durch Mittitigkeit bei liturgischen Fei-
ern als Lektor, Kommentator, Kantor etc. (c. 230 § 2), werden zur Entge-
gennahme des Ehewillens und Leitung der Trauungsliturgie delegiert (c.
1112 § 2) und stehen als Seelsorger(innen) im Team mit einem Priester den
Pfarrgemeinden vor (517 § 2); mit diesem kirchlichen Amt sind eo ipso
auch Recht und Pflicht zu liturgischen Leitungsfunktionen verbunden (z.
B. sonn- und feiertiglicher Gemeindegottesdienst ohne Priester mit Pre-
digt, mit oder ohne Kommunionausteilung; Hausgottesdienst mit Kran-
ken und Behinderten; Andachten und Wortgottesdienste zu verschiede-
nen Anldssen und fiir verschiedene Gruppen; kirchliche Begribnisfeiern,
Schiilergottesdienste u. i.).

5. Die Ubertragung des Dienstes eines Lektors oder Akolythen auf Dauer
durch den vorgeschriebenen Ritus reserviert der CIC nur Mannern (c. 230
§ 1), wahrend die Funktion als solche lingst schon auch von Frauen und



Midchen erfiillt wird (vgl. c. 230 § 3, wo ausdriicklich vom Dienst am
Wort, der Leitung liturgischer Gebete, der Spendung der Taufe und der
Kommunionausteilung die Rede ist). Der Grundsatz bewahrheitet sich
noch nicht: ,Lex sequitur vitam® — Was durch die normative Kraft des
Faktischen entstand, wird dann legalisiert.

6. In der Stellungnahme der Deutschen Bischofskonferenz zu den romi-
schen ,Lineamenta“ (Vorbereitungspapier fiir die Synode 87) heifdt es zur
»christlichen Grundausstattung®:

»Die Firmung ist zusammen mit der Taufe und der Eucharistie die
Grundlage fiir alles Mitwirken in Communio und Missio. Eben dadurch
und nicht erst durch etwas, das zu dieser charismatischen und sakramenta-
len Grundlage hinzukime, wirkt der Laie beim Aufbau der Kirche mit . . .
Die Mitwirkung der Laien verwirklicht und bewihrt sich noch am weite-
sten bei der Feierder Liturgie. .. So ist mehr und mehr ein neues Be-
wufltsein entstanden, dafl auch der Laie die liturgische Feier mittrigt. In
vielen Gemeinden wirken dariiber hinaus Laien verantwortlich an der
Vorbereitung des Gottesdienstes mit und tibernehmen darin zahlreiche
Dienste und Funktionen. Auch der Bereich der Sakramentenkatechese
(Vorbereitung auf Taufe, Erstkommunion und Firmung) stellt in vielen
Gemeinden fiir Laien wichtige Titigkeitsfelder dar . .. doch steht eine
weitere Wandlung des Bewuftseins bei vielen Amtstrigern und Laien so-
wie eine stirkere Beteiligung der Laien . . . als Aufgabe der Zukunft noch
vor uns.”

In Top 2.2 (Familie als Hauskirche) wird auf die Bedeutung christlicher
Familiengruppen als Ort des Austausches von Erfahrungen, gegenseitiger
Glaubenshilfe und Gebetsgemeinschaft hingewiesen. Weil die einzelne Fa-
milie und die Familien-(Nachbarschafts-)Gruppe die Urzellen jeder kirch-
lichen Gemeinde sind, muf} die ,Hausliturgie“ wiedererweckt und vom
Familienvater bzw. der Familienmutter als Gastgeber(in) geleitet werden.
Kirchenjahr und Familienfeste, Besuche und Gastfreundschaft, Samstag-
abend, Tages- und Tischgebete bieten dafiir willkommene Anlisse. Im
tiberschaubaren und vertrauten Kreis einer Bibelrunde, eines Gesprichs-
kreises zu einem Thema des neuen Erwachsenenkatechismus oder eines
anderen religidsen Buches, einer , Prayer-group, einer Agape-Feier kann
dkumenische Offenheit gegeniiber nichtkatholischen oder der Kirche ent-
fremdeten Christen oder Muslimen (Gastarbeitern) praktiziert und die
Praxis des Vorstehens und Leitens solcher Feiern eingeiibt werden.

7. Von den priesterarmen Ortskirchen der dritten Welt konnen wir in
unseren mit Priestern (Diakonen) und nichtordinierten hauptamtlichen
»Kirchenminnern® (Frauen sind in der Minderzahl) eigentlich noch wohl-
versorgten Pfarreien viele zukunftsweisende Impulse erhalten. Dort nim-
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lich wird die Struktur der institutionellen Kirche — auch im Bereich der Li-
turgie — vitalisiert durch ein gesundes Gewebe von Kleingruppen als Zellen
der kanonischen Pfarreien. Aus diesen ,,Basisgemeinden® wachsen die be-
fahigten Manner und Frauen heraus, welche diese Gemeinden — auch bei
Gottesdiensten — leiten: Mokambi in Afrika (Zaire); lay-ministers in Asien
(Ind1en Philippinen); delegados de la palabra, lideres, moderadores, ani-
matrices de la comunidad in Lateinamerika. Sie tun ihren Dienst ehrenamt-
lich im Team, wie das Presbyterkollegium in der Urkirche. Sie verbrachten
ihr Leben in dieser konkreten Gemeinde, werden nicht als vollig Fremde
in sie hineinversetzt und wurden ihr nicht durch einen evtl. 15jahrigen
Ausbildungsprozeff (Knaben- und Priesterseminar) entfremdet. Sie wer-
den auch nicht durch Ordination (Diakonat) ,klerikalisiert, denn schon
durch Taufe und Firmung sind sie ,,Geistliche (Apg 8, 17 und 129, 6; 1
Kor 2, 15). Es ist realistisch, mit einer weiteren Abnahme der Priesterzah-
len, einer Zunahme von Verbinden priesterloser Pfarreien und einem Ein-
stellungsstopp fiir Laien im Kirchendienst infolge der Finanzlage der Di-
dzesen Mitteleuropas zu rechnen. Die gezielte Gewinnung und Ausbil-
dung von Minnern und Frauen als ehrenamtlichen Leitern (Leiterinnen)
der Gemeindeliturgie wird vordringlich. Auch sie sind die ,,geistlichen Be-
rufe®, um die wir beten und fiir die wir werben missen.

8. Die Hinfithrung der Glaubigen zum liturgischen Vollzug ist der erste
Schritt zu ihrer Einiibung in die Leitung von Gottesdiensten. Feiern ist ein
Teil des Lebens. Es gilt, den Sinn fiir das Ganze, die Mufle, das Sich-Ver-
danken, das nicht Machbare neu zu entdecken. Es kommt darauf an, zu
iiberlieferten Formen des Feierns wieder Zugang zu gewinnen, aber auch
neue Formen und eine neue Sprache zu erfinden. Sie wachsen heraus aus
dem Stil unseres alltiglichen Zusammenlebens. Die Art, wie wir miteinan-
der umgehen, spiegelt sich wider im Feiern, auch in der Liturgie. Dies gilt
gerade von gesellschaftlichen Bereichen wie Familie, Nachbarschaft,
Wohnviertel, Kleingemeinde, Interessensgruppe. Gottesdienste wirken
konfliktlosend, stiften Gemeinschaft, Versohnung, Verstindnis fiireinan-
der.

Sie setzen aber auch gliubige Erfahrung im Gebet, durch Meditation
und Vertrautheit mit der HI. Schrift und der Tradition christlicher Spiri-
tualitit voraus. Deshalb ist das Familiengebet von grofiter Bedeutung.
Seine (durchgehaltene oder neubegonnene) Praxis fordert Diskretion und
Gespiir fiir das Auffinden des rechten Anlasses und Augenblicks, um nicht
zu Routine und Formalismus zu werden. Aus der Inspiration betender Fa-
milien und Gruppen empfingt der Gemeindegottesdienst seinen geistli-
chen Gehalt.

Mystagogie als geistliche Erschliefung und Deutung der Grundele-
mente und -vollziige der Liturgie einerseits und des in ihr gefeierten Le-



bens vor Gottes Angesicht andererseits ist auch ein Moment der Schulung
von Gottesdiensthelfer(inne)n und Laien als Leiter(inne)n. Texte, Lieder
und Riten miissen durchschaubar werden in ihrem Bezug zum konkreten
Leben, zu aktuellen und weltweiten Anliegen wie: Dank fiir die Schépfung
und Ehrfurcht vor ihr (Umwelt); Frieden und Abriistung in kleinen und
grofien Bereichen; Engagement fiir gerechtes Teilen zwischen Reich und
Arm (Geld, Wissen, Arbeit, Obdach, Lebenschancen); Einsatz fiir Men-
schenrechte, Befreiung und Freiheit etc. Gerade von Laien geleitete nicht-
sakramentale Wortgottesdienste und Andachten, Gebetsgruppen und
Wallfahrten helfen so mit, die grausame Kluft zwischen Liturgiefeier und
Alltagsarbeit, Kirche und Welt, Glaube und Leben zu iiberbriicken. Erleb-
nisse und Ereignisse des Alltags lassen sich von den Symbolen und Impul-
sen der Liturgie her annehmen und bewiltigen — in Dank und Lobpreis,
Bitte und Bekenntnis. Die ,inneren Sinne“ werden geweckt, um etwas von
jener Wirklichkeit zu ahnen, die sich darin selbst gibt: ,,Ich bin da!“

9. Im Arbeitskreis fiir Liturgie des Pfarrgemeinderates findet die Teil-
habe und Mitverantwortung der christlichen Gemeinde ihren institutio-
nellen Ausdruck; hier geschieht Zusammenarbeit moglichst vieler verfiig-
barer Charismata von Minnern und Frauen fiir die Gottesdienstfeiern;
hier koénnen die Dienste der einzelnen, der Gruppen und Verbande, der
Lebensstinde und -alter, die Befihigung und Kompetenz dem Subsidiari-
tatsprinzip entsprechend koordiniert werden.

9.1 Aufgaben dieses Arbeitskreises:

— Reprisentant der Mitverantwortung der Gemeinde mit dem Pfarrer fiir Vorbe-
reitung, Vollzug und pastorale Auswertung der Liturgie;

— Mitarbeitergremium, das Funktionen tibernimmt, die titige Teilnahme der Ge-
meinde animiert, die Rollenverteilung gewiahrleistet;

— Gewinnung, Schulung, Fortbildung von Vorlesern, Singern, Musikern, Kiinst-
lern, Leitern priesterloser Gottesdienste . . .;

_ Information und Rechenschaft vor dem Plenum des Pfarrgemeinderates iiber In-
itiativen, Entscheidungen, Ergebnisse, Termine;

— Kontakte zu katholischen und anderen christlichen Nachbargemeinden wegen
gemeinsamer Skumenischer Feiern, zum Austausch von Gottesdienstmodellen
und Erfahrungen.

9.2 Sachbereiche des Arbeitskreises:

— Mefdiener(innen)schulung und -betreuung

— Vorleserdienst: Werbung, Einiibung, Zeitplanung

— Vorsingerdienst (Psalmenvortrag, Lieder mit der Gemeinde einiiben)

— Organistendienst (Liedpline fiir Sonn- und Festtage)

— Kirchenchor, Schola, Jugendchor, Orchester, Band (Koordination—Integration)

— Sorge um Kirchenschmuck, Beleuchtung, Heizung, Lautsprecher, Medien, In-
formation und Werbung, Plakate, ,Gotteslob® und neues Liedgut.

9.3 Mitglieder des Arbeitskreises:

— Engagierte und an diesem Bereich Interessierte

— Pfarrer, Diakon, Pastoralassistent(in), andere Leiter liturgischer Feiern
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— Religionslehrer und Katecheten

~ Organist, Chorleiter, Kapellmeister der Ortsmusik
- Lektoren, Kantoren, Kommunionhelfer(innen)

— Leiter der Mef}dienergruppe, Mesner (Kiister)

10. Die Vorbereitung von gottesdienstlichen Feiern bietet gute Gelegen-
heit, dafl immer mehr Mitglieder der Gemeinde sich die Liturgie ,aneig-
nen®, sie mit Herz und Stimme, Leib und Seele, Geben und Nehmen mit-
tragen lernen. Je nach Anlaf}, Thema und Zielgruppe sollen die Teilnehmer
wechseln, damit moglichst viele Ideen und Kreativitit in die liturgischen
Vollziige der Gemeinde und ihrer ,Basisgruppen® einstrémen konnen,
wenn diese Feiern vorbereitet und begangen werden. Vorteilhaft ist eine
Kompetenzaufteilung des Vorbereitungsgremiums in Teams je fiir die or-
ganisatorischen, musikalischen, biblischen, literarischen, kiinstlerischen,
technischen und der Werbung zugehérigen Bereiche. Der (die) Modera-
tor(in) des Arbeitskreises sorgt dafiir, dafl der vorzubereitende Gottes-
dienst einerseits fiir die Zielgruppe (Gesamtgemeinde, Senioren, Jugend,
Kinder, nichtkatholische Teilnehmer) aus ihrem Kontext heraus mitvoll-
ziehbar und fir ihr Glaubensleben auferbauend ist und andererseits sein
kirchliches Profil, seine christliche Echtheit als Liturgie bewahrt. Eine
Orientierung am Kern der Uberlieferung ist nétig und niitzlich. Gleich-
bleibende Strukturen, vertraute Gebete, gewohnte Vollziige erméoglichen
eine heilsame Beheimatung und Verbundenheit der Gottesdienstteilneh-
mer mit anderen Gemeinden und der ganzen Kirche. Ausgewogenheit
zwischen aktualisierender Kreativitit und gutverwurzelter Kontinuitit ist
anzustreben.

11. Methoden und Strategien fiir den liturgischen Arbeitskreis konnen
wie folgt in einem ,,Flinferschritt® systematisiert werden:

11.1 Themen- und Gestaltungsvorschlige durch Fragebogen oder per
Gesprich oder Pfarrbrief aus der Gemeinde und ihren Gruppierungen sam-
meln; dieses Brainstorming bringt nicht nur inhaltlich und gestalterisch
eine Fiille von Ideen, es werden dabei auch Leute entdeckt, die im Prozef}
der Vorbereitung und bei der Feier selbst einen Dienst zu tibernehmen fi-
hig und bereit sind.

11.2 Entscheidung fiir ein klar formuliertes und eingegrenztes Thema
oder ,Schlisselwort-Slogan“; dabei ist auf Kirchen- und Kalenderjahr,
Anlisse und Motive, Ereignisse von allgemeiner Bedeutung Riicksicht zu
nehmen. Hilfen finden sich in Werkbiichern und Sammlungen.

11.3 Aufteilung und Arbeit der Teams des Vorbereitungskreises in Be-
reiche fiir Organisation (Termin und Ort mit dem Pfarrer absprechen, Er-
stellung und Vervielfiltigung des Programms, Werbung mit Plakaten,
Handzetteln, Pfarrbrief, Medien); Lesetexte (literarische Texte erleichtern
bisweilen den Gegenwartsbezug zu biblischen Perikopen; Erschliefung



durch Predigtgesprich — Rollenspiel — Sprechmotette — Textcollage — Ton-
bild — Bildmeditation); Gebetstexte (Kyrie — Litanei, Fiirbitten, Danksa-
gungsmotive, Formeln fiir den Schluisegen sind zu formulieren; aus den
11 approbierten Hochgebeten ist vom Priester eines auszuwihlen; fiir
Tauf- oder Glaubensbekenntnis und zur Besinnung nach der Kommunion
kénnen passende Texte gesucht werden); Lied und Musik miissen zum
Thema und zu ihrer Funktion in der Feier passen und entsprechend einge-
iibt werden; Gestaltung (Raumschmuck, Anordnung von Altartisch, Le-
sepult, Bestuhlung, Bilder, Wandbehinge, Collagen, Biicher, Texte, Ker-
zen, Opfergaben, Paramente; Uberlegung ritueller Vollziige wie Prozes-
sionen, Gebirden, Rollenverteilung); AV-Medien miissen funktionsfihig
bereitgestellt, fachgerecht bedient und nur sparsam eingesetzt werden.

11.4 Treffen der Teams im Plenum des Arbeitskreises mit dem (der) Lei-
ter(in) des Gotteshauses, hier wird das endgiiltige Gesamtprogramm er-
stellt. Jede(r) Rollentriger(in) erhilt sein (ihr) Verlaufskonzept.

11.5 Eine Generalprobe ist dort nétig, wo es um ungewohnte und kom-
plexe musikalische und dramaturgische Vollziige geht. Der musikalische
Part (Vor- und Nachspiele, Einsitze der Vorsinger etc.) wird eingeiibt;
Lesetexte werden geprobt (Akustik, Lautsprecher!); die Funktionstiich-
tigkeit der Beleuchtung, Instrumente, Medien wird getestet.

12. Eine Check-Liste zur guten Vorbereitung von Gottesdiensten kann
sich in Sonderfillen als niitzlich erweisen. In ihr miifite festgehalten wer-
den:

Was ist zu tun? Wer hat es zu tun? Wann/bis wann mufl es geschehen? Was
im einzelnen zu tun ist, mdge den Punkten 9—11 entnommen und entspre-
chend aufgelistet werden.

13. Praktische Anmerkungen
13.1 Oberster Grundsatz liturgischer Gestaltung soll sein, daf} die fei-

ernde Gemeinde intensiv miteinbezogen und beteiligt wird.
Mébglichkeiten dafiir bieten sich:

— Beim Gesang von Liedern, Refrains oder Kehrversen (Psalmen)

— bei Antworten auf Zurufe (Kyrie, Halleluja, Firbitten, Amen . . .)

— Hostien einlegen, bei der Gabenbereitung, Stehen im Kreis um den Al-
tartisch

— Einfiigen von Intentionen bei den Fiirbitten bzw. von Dankmotiven bei
der Prafation

— Formen des Friedensgrufles, Ausdruck durch Gesten der Verbunden-
heit

— Ordnung und Gestaltung der Kommunionspendung (mdglichst unter
beiden Gestalten) je nach Grofle der Gemeinde
13.2 Besonders zu beachten sind folgende Gesichtspunkte:
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— Meditatives Schweigen, damit die Gemeinde zur Ruhe kommt, z. B.
beim Buflakt, nach dem Vortrag von Texten, nach der Predigt, nach der
Kommunion

— realistische Einschitzung der Zeit fiir den Gottesdienst, wihrend wel-
cher Ruhe und Konzentration der Mitfeiernden zu erwarten sind

— strikte Beschrinkung auf wenige, kurze und thematisch treffende Texte

— sparsamer Umgang mit AV-Medien, die nicht Selbstzweck, sondern

Mittel zum Nahebringen christlicher Glaubenserfahrung bleiben miis-
sen.

13.3 Nacharbeit tiber die Feier des Gottesdienstes hinaus:

Das intensive Zusammenwirken der Mitglieder des Arbeitskreises und
der anderen Rollentriger(innen) bei der Vorbereitung und Feier lifit viel-
fltige wertvolle Bindungen entstehen, weckt verborgene Fihigkeiten und
fordert die ganzheitliche Aneignung des Glaubens (Learning by doing).
Manches kann sich daraus ergeben:

— personliche Kontakte in der Anonymitit der Gemeinden

— Interesse fiir ein ,Geistliches Wochenende® in einem Kloster, Exerzi-
tienhaus, auf einer Wanderung oder Wallfahrt

— regelmifliges kurzes Treffen zu , geistlichem Tun® (Gebets- oder Bibel-
kreis)

— Anstoff zum Engagement in einer Gruppe, z. B. bei der Vorbereitung
der Erstkommunikanten, Firmlinge, fiir die Jugend

— Wohnviertelapostolat, Besuch Neuzugezogener, Bedringter, der behin-
derten, kranken, alten Mitmenschen in der Nachbarschaft

— Entdecken der eigenen geistlichen Berufung im kirchlichen Dienst (Re-
ligionsunterricht, Erwachsenenbildung, Pastoralassistent, Orden, Dia-
konat, Priesteramt).

14. Okumenische Méglichkeiten

14. 1 Herausforderungen:

»Die Sorge um die Wiederherstellung der Einheit ist Sache der ganzen
Kirche, sowohl der Glaubigen, wie auch der Hirten, und sie geht einen je-
den an“ (UR 5). ,Wir miissen tun was eint. Wir schulden es Gott und der
Welt. Laflt uns nach dem streben, was zum Frieden und zum Aufbau bei-
trigt® (Joh. Paul I1., Mainz, 17. 11. 1980). ,Das gemeinsame Gebet ist das
Herz aller 6kumenischen Bemithungen. Es baut auf der schon bestehenden
Gemeinschaft auf und hilt die Hoffnung auf die noch ausstehende Einheit
lebendig . . . gemeinsame Gottesdienste und nicht zuletzt deren gemein-
same Vorbereitung vermitteln den Beteiligten dkumenische Erfahrungen,
wie sie durch Information und Dialog allein nicht erreicht werden kon-
nen . .. Die Synode begriifit deshalb alle Bemithungen um einen Schatz ge-
meinsamer Gebete und Gesinge und ermuntert die Gemeinden zu deren
Einfihrung® (Syn. d. dt. Bistiimer Wiirzburg, Okum. 5. 2. 8; 6. 5). Die



Synode empfiehlt 6kumenische Wortgottesdienste . . . sie sind besonders
fruchtbar, wenn sie aus einer gemeinsam getragenen Verantwortung er-
wachsen . . . es gibt viele Gelegenheiten bei besonderen Anlissen, gemein-
samen Anliegen, Noten und Freuden . . . ein Grundbestand 6kumenischer
Gottesdienste soll zur Gottesdienstordnung jeder katholischen Gemeinde
gehoren . . . die vorhandenen gemeinsamen Gebete und Lieder sollen in
den Gemeinden beniitzt und ihre Zahl vermehrt werden (a. a. O. Got-
tesd. 5; Hirtenw. d. dt. Bisch. v. 12. 11. 1979).

14.2 Kirchenamtliche Weisungen

Empfehlungen fiir die 6kumenischen Bemithungen am Ort, hrsg. von
der Freisinger Bischofskonferenz, 22./23. 3. 1982.

Okumenische Mindestforderungen, hrsg. i. A. der Kommission fiir
Catholica-Fragen der Evgl.-Luther. Kirche in Bayern, 1982.

Materialien fiir 6kumenische Basisarbeit sind erhiltlich bei: Aktion 365,
Kennedyallee 111a, 6000 Frankfurt/M. 70, Tel. 0611/632063

14.3 Okumenisches Liedgut im ,Gotteslob*:

Advent |Weihnacht| Fastenz. | Ostern | Pfingsten| Lob/Dank |Vertrauen

105 Fid=4 13041 =163 178192157225 - | 5040524 3UlE 225722667 292 297
107113 | 131" “142| ‘164 179" 218228 244 250/|%2258" 267 |:293 310

108 114 | 133 144 | 166 180 | 219 230 | 247 262269 1294 311
110 116 | 134 146 | 168 181 | 223 265 276 | 296
138 Ab7% %169

Messe | J.Christus | Leben/GL Kirche Tod/Voll. (Stundengebet

464 482| 551 557 614 618

469 493| 554 559 616 622 634 656 658 666 671
470 494| 555 667 696
4735499 669 705
474 516

Alle Psalmen sind der approbierten Einheitsiibersetzung entnommen.

15. Abschlufl

Weil sich in der Liturgie das Werk unserer Erl6sung vollzieht, trigt diese
im hochsten Mafle dazu bei, daf} das Leben der Glaubigen Ausdruck und
Offenbarung des Mysteriums Christi und des eigentlichen Wesens der
wahren Kirche wird (SC 2). Je mehr Christen sich von diesem Heilsvor-
gang ganzmenschlicher Befreiung ergreifen lassen und dabei bewufit und
titig mitwirken, um so glaubhafter und wirksamer wird die Kirche Christi
ithrem Anspruch gerecht werden, das ,universale sacramentum salutis“ zu
sein.
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Buchbesprechungen

Luigt Agustoni u. a. (Hrsg.): BEITRAGE ZUR GREGORIANIK, Heft 1, Re-
gensburg, Gustav Bosse Verlag 1985 (4669).

Mit dieser Zeitschrift ist einer der dringlichsten Wiinsche der Kirchenmusik im
deutschen Sprachraum verwirklicht, nimlich der nach einer Publikation, die den
neuesten wissenschaftlichen Stand der Gregorianik dokumentiert. Bis zu diesem
Zeitpunkt war der Interessierte angewiesen auf fremdsprachige, hauptsichlich ita-
lienische und franzoésische Literatur, insbesonders, wenn er sich iiber die derzeit
fiihrende Richtung der Gregorianik, die Semiologie informieren wollte. Ja, biszum
Erscheinen des Handbuchs Musik im Gottesdienst (*1983) war nicht einmal eine
deutschsprachige Einfiihrung in die Semiologie greifbar. Das editoral board umfaft
die bekanntesten Schiiler des Begriinders der Semiologie, Engéne Cardine, nimlich
Rupert Fischer (Metten), Johannes Berchmans Géschl (St. Ottilien), Godehard Jop-
pich (Minsterschwarzach) —alle Benediktiner — Luigi Agustoni (Mailand/Orselina)
und Heinrich Rumphorst (Berlin). Der Schriftleiter Matthias Krenels stellt in ei.
nem kurzen Vorwort die Zeitschrift vor, die besonders dazu dienen soll, die Ergeb-
nisse der semiologischen Forschung der letzten zwanzig Jahre der Offentlichkeit
zu prisentieren. Sie dient allerdings nicht der Einfiihrung in den greg. Choral, wes-
halb fiir das Studium der einzelnen Beitrige ein gewisses Vorwissen, insbesonders
die Kenntnis der wichtigsten Neumengattungen und des gregorianischen Repertoi-
res notwendig ist.

Das erste Heft ist in seinem ersten Teil dem Griinder der Semiologie, Dom Eu-
gene Cardine, Mdnch in Solemnes, gewidmet, der wihrend seiner dreiflig Jahre
wihrenden Lehrtitigkeit in Rom die Grundlagen, Methoden und das Selbstver-
stindnis der Semiologie herausgearbeitet hat, Die Semiologie als Wissenschaft, der
gleichberechtigt die Praxis zur Seite steht, stiitzt sich auf die Notation des Chorals
in den altesten Handschriften, da allein diese die einzig zuverlissige Quelle fiir die
Kenntnis dieser Musik bietet. Durch den kritischen Vergleich des Gebrauchs der
sog. Neumen bei einem Schreiber (bzw. Schreibschule), und, in einem weiteren
Schritt, bei verschiedenen Schreibern (Schreibschulen), lafit sich in einem methodi-
schen Zweischritt zuerst die Bedeutung der Neumen fiir sich genommen ermitteln,
und anschlieflend auch die Funktion der Neumen als musikalische Zeichen im mu.
sikalischen Gesamtzusammenhang einer Komposition ermitteln (= isthetische
Wertung).

Der erste Beitrag, Die gregorianische Semiologie und Eugéne Cardine, aus der
Feder Luigi Agustonis, ist die Wiedergabe einer Laudatio fiir Cardine, gehalten
beim 2. KongreR der Associazione Internationale Studi di Cantu Gregoriano, der
hier aus Verehrung fiir Person und Werk Cardines abgedrucktist. Der zweite Arti-
kel, die deutsche Erstveroffentlichtung eines urspriingl. franz. Vorworts, bildet
den Schwerpunkt des Heftes. Cardine behandelt hier Methode und wissenschaftli-
ches Selbstverstindnis der Semiologie (ich habe daraus obige Ausfithrungen tiber
die Methode der Semiologie entnommen). 3

Hier ist wohl der Platz, um eine wissenschaftstheoretische Uberlegung anzustel-
len. Semiologie ist fiir Cardine eine Hilfswissenschaft, die der Praxis der Interpreta-
tion nur die theoretischen Hilfsmittel liefern kann (8. 31). Wenn sich aber die Se-
miologie als Teildisziplin der Musikwissenschaft versteht, die nach den gleichen
methodologischen Grundsitzen vorzugehen hat wie diese (Gregorianischer Cho-
ral ist ndmlich im Prinzip nichts anderes als , Alte Musik®, d. h. Musik, deren dsthe-
tische Grundlagen uns verlorengegangen sind), so besteht die Aufgabe der Semio-
logie nicht nur in Notationskunde, sondern auch in der isthetischen Bewertung
der Musik als solcher. Und Semiologie, wie sie in diesem Heft vor uns tritt, begniigt



sich nicht mit blofler Philologie oder Theorie der Auffiihrungspraxis, sondern un-
ternimmt den Versuch, den gregorianischen Choral von den Grundlagen der Neu-
menkunde her als musikalisches Phinomen zu erfassen. Deshalb darf sich auch die
Semiologie mit gutem Gewissen als Wissenschaft von der Musik in ihrem Vollsinn
verstehen.

Den zweiten Teil des Heftes bildet der Artikel von Joh. Berchmans Goschl: Der
gegenwirtige Stand der semiologischen Forschung, der in knapper und verstindli-
cher Weise die gegenwirtigen Ansatzpunkte und Probleme der Semiologie, sowie
diejenigen Forschungsbereiche darstellt, die fiir die Zukunft die fruchtbarsten Er-
gebnisse versprechen. Dieser Artikel stellt auch die derzeitige Terminologie (frei-
lich unvollstindig) vor, die hoffentlich zu einem einheitlichen Vokabular fithren
wird. In den drei Beitrigen des Heftes sind zumindest Inkongruenzen im Begriffs-
umfang feststellbar (z. B. der Begriff Neume, S. 33f. und S. 781f.), was dem Schrift-
leiter auch voll bewufit war.

Ein Wort noch zu einem Spezialproblem: Dem Verhiltnis der lateinischen Spra-
che zur greg. Komposition. Cardine unterschiebt der lat. Sprache eine Konstanz,
die zumindestens angezweifelt werden kann (ich spreche nicht vom Vulgirlatein).
Der Begriff hieratisches Latein (S. 40) — aus der Agyptologie entlehnt — suggeriert
erstens die falsche Tatsache, die Pflege des hochsprachlichen Lateins sei vom Kult
ausgegangen (sie ging in Wahrheit von den Gebildeten aus), sowie zweitens, dieses
Latein habe immer den gleichen phonetischen Bestand aufgewiesen, was schon an-
gesichts der gewaltigen lautlichen Umwilzungen im Frankreich zwischen Loire
und Bretagne unwahrscheinlich ist. Daf bei Nichtbeachtung dieser Tatsache die
Behandlung des Phinomens der Liqueszens, das ja aufs engste mit der Aussprache
zusammenhingt, auf ténernen Fiflen steht, sei hier nur erwihnt.

Wenn diese Zeitschrift erst einmal die ihr gebithrende Verbreitung gefunden hat,
wird sie hoffentlich nicht nur der Verdffentlichung von zehn oder mehr Jahre alten
Forschungen dienen, wie es die Voranzeige der nachsten Hefte befiirchten liefle,
und wie es auch sicherlich sehr notwendig ist, sondern die gesamte Gregorianik im
deutschen Sprachraum wird neue Impulse erhalten, falls es gelingt, wie es im Bei-
trag Géschls schon geschehen ist, die jiingsten Entwicklungen der Forschung auf
internationaler Ebene zu dokumentieren. Die Ubersetzung der einzelnen Beitrige
weisen leider nicht die gleich gute Qualitit auf, so wirkt die Ubersetzung der Rede
Agustonis durch schwerfillige Italianismen etwas plump.

Zu wiinschen bleibt dieser Zeitschrift nur mehr die Gewogenheit des Verlages,
der sich um die Kirchenmusik schon grofle Verdienste erworben hat, sowie die Ge-
wogenheit der Abonnementen, damit diesem Sprachrohr der Gregorianik ein még-
lichst langes Leben ermoglicht wird.

Fr. Petrus Eder OSB

Elmar Gruber (Hrsg.), MEINE TAUFE. Zur Erinnerung, DM 14,80, Verlag Her-
der, Freiburg—Basel-Wien 1986 (4678).

Dieses erfreulich schon gestaltete Taufalbum vereinigt dreierlei Schwerpunkte:
Am Anfang und am Ende ist Raum vorgesehen, in dem personliche Daten des
Tauflings eingetragen werden konnen, angefangen vom Namen, der Geburtszeit,
den Taufdaten usw. Dann folgen auf je einer Seite 20 gut gewihlte Bilder mit ver-
schiedenen Motiven zum Thema Lebensfreude. Sie sind begleitet von ansprechen-
den, kurzen Meditationstexten, die allesamt in den geistigen Kontext des Lebens
und des aufbrechenden Gliicks fithren. Der letzte Abschnitt bringt einen Durch-
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blick durch die wichtigsten Elemente der Tauffeier, wobei zumeist wortliche Texte
aus dem Taufritus ibernommen worden sind.

Das Buch eignet sich vorziglich zur geistigen Einstimmung auf die Taufe. Zur
Besinnung anlifllich einer Taufe wird es den Eltern wie Paten eine Hilfe sein. Will
man es als Erinnerungsbuch fihren, wird es der Taufling auch als Erwachsener
gerne zur Hand nehmen. Univ.-Prof. Dr. Friedrich V. Reiterer

Friedhelm Mennekes, PSALMEN DEUTEN DIE WEGE DES LEBENS. Eine
Predigtreihe zur osterlichen Bufizeit. Mit einem Vorwort von Ludwig Bertsch und
Zeichnungen von Herbert Falken, DM 24,80, Verlag Katholisches Bibelwerk,
Stuttgart 1986 (4695).

Wihrend die ersten Spannungen der Urkirche mit dem offiziellen Judentum
dazu fiihrten, so fithrt der Autor aus, daf} die Psalmen zuriickgedringt wurden, er-
kannte man alsbald wieder den Wert, so dafl die Psalmen die Gebetsgrundtexte
schlechthin wurden. Doch heute gelten sie wegen ihrer bildhaft gepriagten und
sprachlichen Vielgestaltigkeit und ihrer unverbrimten Darstellung der tiefsten Le-
bensprobleme, die in ihrer vollen Affektgeladenheit vorgestellt werden, als fremd
(191.). — Der Autor lifit sich auch von der gegenwirtigen kirchlichen Praxis, Psal-
men nicht in der Predigt zu verwenden, von seinem wertvollen Versuch nicht ab-
halten. Er teilt die Meinung einiger Psalmenspezialisten (z. B. Westermann) nicht,
in der Predigt kénnte man auf diese Texte verzichten. Vielmehr verweist er darauf,
dafl uns gerade in den Psalmen prigendste Lebenswerte begegnen. Eine Reihe von
Leitsitzen fithren den Autor (24—28) und es ist wert, sie ernst zu nehmen: ,Psal-
men sprechen den Menschen in den Engpissen seines Lebens an . . . Psalmen bin-
den die Vielfalt der begegnenden Lebenswirklichkeit des Menschen auf das Gegen-
tiber zu Gott zusammen . . . (Sie) verweisen den Menschen auf die Gemeinschaft
der Glaubenden . . . (sie) deuten das Leben auch dort, wo andere Deutungen versa-
gen ... Psalmenpredigten vermitteln aus sich selbst heraus Verkiindigung und
Gottesdienst, Predigt und Gebet leiten an zum personlichen Umgang mit Gott.“
Die Wahl, derzufolge gerade Texte der Liturgie der osterlichen Bufizeit (und der
Osterzeit, wie man hinzufiigen muf}, vgl. Ps 118 bzw. Ps 16 vom Ostersonntag und
Ostermontag), vorgestellt werden, soll ,,zu einer gewissen Erneuerung vor Gott
fithren® (27).

Nach diesen Kriterien werden in drei Abschnitten (,Der Weg des Menschen®;
Ps 1; 142; 73; 103 und 51; ,Der Weg des Gottesknechts“; Ps 24; 42/43; 22 und
»Der Weg Gottes; Ps 126; 118,14—24; 16) die genannten Psalmen nach folgendem
Muster behandelt. Der ganze Text (sehr wertvoll: einerseits zeugt diese Art von der
Ehrfurcht vor dem Gotteswort und ist andererseits eine Hilfe fiir den Benutzer,
der jeden Gedanken am Text verfolgen und vergleichen kann), eine Zusammenfas-
sung wichtigster exegetischer Ergebnisse (mit angeschlossenen Literaturverweisen)
und eine Predigt, die vertiefend und aktualisierend den Psalm in die Gegenwart set-
zen mochte.

Uberdies findet sich je am Beginn der Behandlung eines Psalms ein Bild (also
insgesamt elf) von Herbert Falke, wodurch die meditative Einstimmung geférdert
wird.

Man kann dem Autor zu diesem sprachlich fliissig gebotenen, tiefsinnigen Biich-
lein gratulieren. Es mag ein Anreiz sein, sowohl in der Predigt, wie auch in der stil-
len Meditation 6fter von den Psalmen gefiihrt die durch Jahrhunderte durchlebten
Freuden und durchlittenen Note vor Gott zu bringen und mit ihm zu bewiltigen.

Univ.-Prof. Dr. Friedrich V. Reiterer



Elmar Gruber, UNSERE FIRMUNG, Zur Erinnerung, DM 15,80, Verlag Her-
der, Freiburg—Basel-Wien 1986 (4677).

Als Andenken und anregendes Besinnungsalbum kann dieses prachtvoll gestal-
tete Werk dienen. Aufgebaut ist es so, dafd nach einigen Blattern, die zum Eintragen
persdnlich wichtiger Daten, wie Angaben iiber Taufe, Firmgruppe usw. vorgese-
hen sind, 25 Doppelseiten folgen, die ein Schliisselwort, einen kurzen Meditations-
text und pro Doppelseite je ein grofies, sehr gut gewahltes Photo enthalten. Leit-
thema jedes Doppelblattes ist je ein Teil des Glaubensbekenntnisses (z. B. ,,emp-
fangen durch den Heiligen Geist“ oder ,,.am dritten Tage auferstanden von den To-
ten®), das auf diese Weise den ganzen Text meditieren liflt und die Reife des Glau-
bens, den der Getaufte in die Welt tragen sollte, lebendig und vor Augen behalten
will.

Dieses anregende Biichlein, dem man grofle Verbreitung wiinschen kann, ist
nicht nur schén, sondern vermag den durch die Firmung in die Eigenverantwort-
lichkeit entlassenen jungen Christen eine Anregung zu bieten, die bei jedem
Durchblittern neue Aspekte aufleuchten lafit.

Univ.-Prof. Dr. Friedrich V. Reiterer
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Nazareno Fabbretti

Bruder Antonius - der rastlose Heilige

2. Auflage

204 Seiten, Hardcover
S 150,—

ISBN 390017347 8

Fabbretti schrieb keine kritische Biographie, sondern in Ichform
eine originelle, lebendige Darstellung des am meisten angerufe-
nen Heiligen der christlichen Geschichte. Antonius von Padua,
geboren 1195 in Lissabon, war zuerst Augustiner-Chorherr, trat
aber 1220 bei den Minderbriidern zu Coimbra ein und nahm den
Namen des Klosterpatrons Antonius an. Er wirkte als begnadeter
Prediger in Oberitalien und Siidfrankreich. Franziskus bestimmte
ihn zum ersten Lehrer der Theologie fiir die Minderbriider. Anto-
nius war ein hervorragender Kenner der Heiligen Schrift und
folgte in seiner Theologie besonders Augustinus. Antonius starb
am 13. Juni 1231 zu Arcella bei Padua; er wurde einer der belieb-
testen Volksheiligen.

VERLAG ST. PETER - Postf. 113 A-5010 Salzburg

Christian Weis

Begnadet, besessen oder was sonst?
Okkultismus und christlicher Glaube

164 Seiten

Format 13,5x20,5 cm
S 150,—

ISBN 3900173 50 8

Okkulte Praktiken wie Pendeln, Wahrsagerei, Spiritismus,
Schwarze Magie usw. faszinieren heute viele Menschen. Die ei-
nen machen den Okkultismus zum Religionsersatz und erwarten
sich von ihm Entscheidendes fiir die Grundfragen der menschli-
chen Existenz, die anderen sehen in ihm ein Einfallstor damoni-
scher Méchte oder des Satans. Das Buch will aufzeigen, daB
beide Standpunkte sachlich nicht begriindet sind, daB es aber
auch nicht richtig ist, wenn man annimmt, alles AuBergewshnli-
che, was von den Teilnehmern an Okkult-Praktiken erlebt wird,
beruhe auf Einbildung.

Der Autor informiert (iber das Gebiet der Parapsychologie und
stellt Grundlagen einer wissenschaftlichen Erklarung dar. Vor al-
lem aber geht es ihm um eine klare theologische Stellungnahme.
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