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Wort zu diesem Heft

., Liturgischer Leitungsdienst durch Laien*: So lautete das Thema des Symposions,
das die Liturgische Kommission filr Osterreich vom 16. bis 17. Oktober 1995 im Bil-
dungshaus St. Virgil, Salzburg, durchgefiihrt hat. Keine Frage: Diese Thematik ist hoch-
aktuell, wie auch an den zahlreichen Anmeldungen zum Symposion abzulesen war.

Die Tagung begann mit kurzen Statements zur derzeitigen Situation. Eduard Nagel,
Hauptschriftleiter der Zeitschrift ,, Gottesdienst”, filhrt drei Beispiele an, in denen deut-
lich wird, wie schnell neue gottesdienstliche Formen entstehen konnen, ohne daf3 vorher
die Frage der Gottesdienstleitung immer geniigend reflektiert worden ist. Unsicherheiten
im Verhdltnis von Amt und Charisma, von Kompetenz und Leitungsvollmacht erschweren
eine klare Grenzziehung und Bestimmung dessen, was Laien tun diirfen und wie weit etwa
ihre ,,Segnungsvollmacht “ reicht bzw. reichen soll.

Frau Sr. Ermelinde Krdutler, Dornbirn, berichtet von ihren Erfahrungen als Leiterin
von Gottesdiensten. Sie leitet Wortgottesdienste in der Pfarre, hdlt Beerdigungen und
gelegentlich Jubelhochzeiten, ebenso steht sie Bufifeiern, Totenwachen und eucharisti-
schen Anbetungsfeiern vor. Sie sieht in ihrer Tdtigkeit eine Chance, die Vielfalt der Got-
tesdienstformen neu zu beleben, durch die Einbeziehung moglichst vieler anderer Laien
in die verschiedensten Dienste die im Volk Gottes vorhandenen Charismen aujfzudecken
und sie so zum Aufbau der Gemeinde einzuseltzen.

Die Annahme (oder Ablehnung) eines Laien als Gottesdienstleiterin bzw. -leiter hdngt
sicher von zahlreichen Faktoren ab. Frau Vefi Unterrainer schildert die Situation in Un-
ternberg, einer ldndlichen Gemeinde mit ca. 1000 Einwohnern im Lungau, Land Salz-
burg, in der vor einigen Jahren der Pfarrer plotzlich verstorben ist. Eine fiir die Dorfbe-
wohner ungewohnte Notlage wurde zum Ausgangspunkt eines hoffhungsvollen Neube-
ginns.

Das erste Hauptreferat hielt Johann Werner Mdodlhammer, Professor am Institut fiir
Okumenische Theologie und Fundamentaltheologie in Salzburg. In seinem Beitrag ,, Amt
und Gemeinde nach den Dokumenten des Zweiten Vatikanischen Konzils und des ékume-
nischen Dialogs“ erldutert er die gegenseitige Zuordnung von Amt und Gemeinde. Die in
der Geschichte seit langem verdrdngte und erst in jingster Zeit erneut entdeckte Mog-
lichkeit, das Amt theologisch mehr von der Gemeinde her zu konzipieren, ldft fiir die
gegenwdrtige Situation deutlich werden, daf3 es neben der Amtsbezogenheit der Gemeinde
auch die Gemeindebezogenheit des Amtes wieder stdrker ins Bewuftsein riickt.

Aus der Sicht eines Pastoraltheologen stellt Bruno Ernsperger, Mitarbeiter am Institut
Jir Fort- und Weiterbildung in Rottenburg, in seinem Vortrag ,, Gemeinde ist Subjekt der
Pastoral — auch der Liturgie?“ z. T. recht unbequeme Anfragen an die Liturgiewissen-
schaft. Ausgehend von einem eigenstdndigen Konzept der Gemeindeentwicklung, kommt
er zum Schiuf3, daf die Gemeinden immer mehr die Seelsorge mittragen und eigenverant-
wortlich gestalten sollen. Die Praxis, fehlende Pfarrer sofort durch Aushilfen zu ersetzen,
und das traditionelle Amtsverstdndnis stellen laut Ernsperger die entscheidenden Hin-
dernisse auf dem Weg zur Subjektwerdung der Gemeinden — auch im Bereich der Liturgie
— dar.



2 Wort zu diesem Heft

Einen geschichtlichen Riickblick darilber, wie sich der liturgische Leitungsdienst der
Laien entwickelt hat, und einen Uberblick iiber die derzeitigen Moglichkeiten der Leitung
von Gottesdiensten durch Laien gibt Hans Bernhard Meyer SJ, emeritierter Professor am
Institut fir Liturgiewissenschaft in Innsbruck. Im dritten Abschnitt seines Vortrages geht
Meyer auch auf Probleme und offene Fragen ein, wobei ihm das Kernproblem ,,die noch
nicht befriedigend geloste Frage nach dem inneren Zusammenhang von pastoral-
Jjurisdiktionellen und liturgisch-sakramentlichen Leitungsaufgaben zu sein scheint. Dem
dauerhaften und amtlichen Einsatz von befahigten Laien im seelsorglichen Bereich steht
nicht selten ein Defizit an entsprechenden liturgisch-sakramentlichen Vollmachten ge-
genitber. Anzeichen fiir ein gewisses Umdenken erkennt Meyer im deutschen Benediktio-
nale und im rémischen ,, De Benedictionibus*“, wo die ,,Segensvollmacht* weniger an eine
Ordination gebunden erscheint, sondern an den Zustdndigkeitsbereich, in denen eine
Christin oder ein Christ wirkt und verantwortlich ist.

Die angebotenen Arbeitskreise boten Gelegenheit, die in den Statements am Beginn
der Tagung und in den Referaten aufgeworfenen Fragen zu besprechen, aber auch neue
Aspekte der Thematik zu erdrtern und Erfahrungen auszutauschen.

Fragen der liturgischen Gewandung filr Laien in Verbindung mit einer Ausstellung
von Sakralgewdndern, die auf reges Interesse stof3, bildeten den Abschluf3 des Symposi-
ons.

Die Schriftleitung

Abschlieflend noch ein Hinweis fiir unsere Leserinnen und Leser: Die deutlich gestie-
genen Herstellungskosten machen es notwendig, die Bezugspreise filr den , Heiligen
Dienst™ ab Janner 1996 den verdnderten Verhdltnissen anzupassen: Das Jahresabonne-
ment kostet dann 280,— OS (41,— DM; 36 SFR) zuziiglich Versandkosten. Wir bitten hier-
Jiir um Ihr Verstandnis.



Franz Karl Prafl, Graz

Hinfiihrung zum Thema des Symposions

Hochwiirdigste Herren Bischéfe, Herr Erzabt,
sehr gechrte Damen und Herren!

Mit groBer Freude darf ich namens der Veranstalter iiber 130 Teilnehmerinnen und
Teilnechmer am diesjihrigen Symposion der Liturgischen Kommission Osterreichs zum
Thema ,,Liturgischer Leitungsdienst durch Laien® begriifen. Seien Sie alle herzlich will-
kommen. Thre Teilnahme in so groBer Zahl beweist, wie brennend aktuell die Frage nach
der Leitung von Gottesdiensten durch nicht ordinierte Amtstréger ist. Es gibt praktische
Erfordernisse in grofer Zahl und dazu auch grundsitzlichen Kldrungsbedarf.

Die Leitung von Gottesdiensten durch Laien ist aus historischer Perspektive gesehen
etwas Selbstverstindliches und immer da gewesen. Durch alle Jahrhunderte haben Or-
densfrauen ihr Stundengebet selbst geleitet. Im Bereich der Andachten war es der Vorbe-
ter, die Vorbeterin, welche den Leitungsdienst ausiibten und ausiiben.

Auf dem Hintergrund der Unmoglichkeit, in vielen Gemeinden am Sonntag Euchari-
stic zu feiern, wird unser Thema heute jedoch kontrovers diskutiert. Nicht zu iibersehen
ist die grofe Angst vor der Konfrontation mit schwierigen Aspekten oder nicht opportu-
nen Fragen, die aus zahlreichen Argumenten durchschimmert. Angst ist aber ein
schlechter Ratgeber.

Die praktische Not in den Gemeinden und der Handlungsbedarf spitzen einige Pro-
bleme zu. Da ist zunéchst die Frage nach dem Amt und damit verbunden die Frage nach
der Identitiit des Priesters, die schluBendlich enggefiihrt wird auf die Perspektive: ,,Was
darf ich tun und was nicht?*, bzw. ,Was bleibt dem Priester noch iibrig?* Hinter diesen
Oberflichenperspektiven, die — aus cinem bestimmten Kirchenbild heraus — bis zu Uber-
legungen zum Import von schwarzafrikanischen Missionaren fiir unsere klerusverwaisten
Alpentiler fithren, steht freilich die ernste Frage nach der sichtbaren Gestalt des Ordo und
seinem konkreten Profil.

Auf der anderen Seite kann die Einforderung des Rechtes auf Eucharistie durch die
Versammlung der Gliubigen in eine ekklesiologische ,,Basisdemokratie* nach dem Motto
,Wir machen das schon selber” abdriften, deren Problematik auch evident ist. So wird
eine theologische Selbstverstiandlichkeit in ihrer Polarisierung zum Reizwort.

Wir haben unser Thema grundsitzlich zu betrachten. Es geht um das Verhiltnis von
allgemeinem Priestertum und Amispriestertum im Rahmen einer Communio-
Ekklesiologie. Es geht um das Verhiltnis von Leitungsdienst und Ordo, um die Frage von
sichtbarer Gestalt kirchlicher Grundstrukturen. Und es geht um all jene neuen Entwick-
lungen, in denen wir stehen, die wir als Aufbruch zu neuen Ufern erkennen kénnen. Mit
Bischof Walter Kasper konnen wir darin auch ,die Chance, biblisch gesprochen: den
Kairos sehen, daB wir vom Geist Gottes zu einer neuen Gestalt der Kirche, des kirchli-
chen Amtes und der Seelsorge gefiihrt — vielleicht auch genétigt und gepriigelt werden,
welche in vielem der urspriinglichen Reich-Gottes-Vision Jesu, der Communio-
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Ekklesiologie der Bibel und der alten Kirche, wie den Intentionen des II. Vatikanischen
Konzils niher ist als die uns aus den letzten eineinhalb Jahrhunderten vertraute Gestalt*,

So ist die Intention dieses Symposions die einer Zukunftswerkstatt: wir sind eingela-
den am Weiterbauen der Kirche durch unser Denken und Fiihlen, im Entwickeln von
Ideen und konkreten Mdglichkeiten. Dementsprechend ist der Verlauf der Tagung aufge-
baut, um deren Eréffnung ich den Liturgiereferenten der Osterreichischen Bischofskonfe-
renz, Didzesanbischof Dr. Egon Kapellari, nun ersuche.

Streiflichter zu Gottesdiensterfahrungen

Eduard Nagel, T;iér

Gottesdienstleitung in Entwicklung

Wer bei einer Tagung als erster sprechen darf, hat einen Vorteil fiir sich: Er kann Fra-
gen stellen und Probleme aufwerfen, ohne letztgiiltige Antworten geben zu miissen. An-
gesichts der Schwierigkeiten, die heute in bezug auf den liturgischen Leitungsdienst durch
Laien zu lésen sind, bin ich darum nicht undankbar, daB mir diese Rolle zufillt,

Ich werde drei Beispiele nennen und dazu einige Feststellungen treffen.

Erstes Beispiel: Alle Jahre wieder fragen im Jinner im Liturgischen Institut in Trier
Pfarrer oder Laien an, ob der Blasiussegen auch von Laien gespendet werden kénne und
ob Laien am Aschermittwoch nicht nur bei der Aschenausteilung helfen diirfen, sondern
ob sie dort, wo Priester fehlen und auch sonntigliche Wortgottesdienste unter Leitung von
Laien stattfinden, die Asche segnen und austeilen diirfen. Auch die Palmweihe und die
Palmprozession am Palmsonntag gehéren mehr und mehr zu solchen Anfragen.

Leicht wird der Schluf gezogen: Wer Kommunion austeilen darf, darf selbstverstind-
lich auch die Asche am Aschermittwoch austeilen, und wer die Asche austeilen darf, darf
wohl auch ein Gebet dariiber sprechen. Und wer als Vater und Mutter sein Kind segnen
darf oder einen Kranken beim Krankenbesuch, darf wohl auch am Gedenktag des heiligen
Blasius Ahnliches tun gegeniiber jenen Menschen, die den Blasiussegen empfangen
mdéchten.

Strittig ist noch, ob sich ein Laie dabei auch des Kreuzzeichens bedienen darf, oder ob
er nur das Segensgebet sprechen soll. Beim SchluBsegen eines Gottesdienstes unter Lei-
tung eines Laien wird bisher auf den Unterschied gedréngt, daB der Laie nicht sagen darf:
~Es segne euch . . .“, sondern: ,Es segne uns . . .“ und daB er das Kreuzzeichen beim
Segnen iiber sich selbst und nicht iiber die versammelte Gemeinde macht. Aber auch das
wird heute mehr und mehr in Frage gestellt: Warum soll jemand, der mit bischéflicher
oder priesterlicher Beauftragung einen Gottesdienst leitet, nicht all das tun, was zu diesem
Gottesdienst dazugehort, und das ist eben auch das Segnen der Versammelten am Ende
der Feier? Denn mehr und mehr treffen die Fragen nicht mehr nur Feiern am Blasiustag,
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Aschermittwoch und Palmsonntag, sondern gehéren zum Gemeindealltag, weil aufgrund
des Priestermangels sonntags in vielen Gemeinden keine MeBfeier mehr sein kann,

Vielleicht werden wir heute und morgen noch ausfiihrlicher iiber solche Fragen disku-
tieren, im Augenblick geniigt eine Feststellung:

Aufgrund der Notsituation des Priestermangels hat die Kirche Gottesdienste unter
Leitung von Laien entwickelt. Durch die Beauftragung geeigneter Leiterinnen und Leiter
hat sie ein Amt ohne Weihe geschaffen.

Zweites Beispiel: Eine sogenannte ,liturgische Nacht” beim Deutschen Katholikentag
in Dresden 1994. Fiir diesen Gottesdienst in der mehr als 2000 Menschen fassenden
Kreuzkirche sieht das Programm eine Dauer von 3% Stunden vor. Vorangegangen sind
bereits sogenannte Kreuzwege von verschiedenen Stationen aus, und nach dem Abschlufy
der Feier in der Kreuzkirche ist noch einmal ein Weg vorgesehen zur Ruine der Frauen-
kirche, dem Denkmal einer der schlimmsten Bombennichte des Zweiten Weltkrieges. Der
Gottesdienst ist konzipiert als Wortgottesdienst mit verschiedenen lingeren Phasen; das
Wort wird dabei ergénzt durch Musik, Tanz, Zeichenhandlungen mit Brot und Wasser,
die geteilt werden, und mit Kerzen.

Fiir unsere Thematik hier entscheidend ist die Frage der Leitung bzw. der verantwort-
lich Mitwirkenden. Geleitet wird die Feier von zwei Moderatoren — einer Frau und einem
Mann. Die geistlichen Worte in den einzelnen Phasen der Feier werden von verschiede-
nen Personen gesprochen: von einem Mann, der als aus Dresden stammender Halbjude
vorgestellt wird, jetzt in England lebt und Quiker ist, von einem katholischen Bischof, der
in Anzug und Priesterkragen auftritt, von einem weiteren katholischen Bischof, der An-
zug und Krawatte trigt, von einem prominenten Publizisten, von einem laisierten Orden-
spriester, und von einer Frau, deren Konfession den Teilnehmenden nicht bekannt ge-
macht wird.

Es stellen sich Fragen: Der Titel der Feier heiBt , Liturgische Nacht“. Der Codex von
1983 definiert in Kanon 834, was Liturgie ist. In § 2 heiBt es dort: ,,Solch ein Gottesdienst
ist dann gegeben, wenn er im Namen der Kirche von rechtmébig dazu beauftragten Per-
sonen und durch Handlungen dargebracht wird, die von der kirchlichen Autoritit aner-
kannt sind.“ Trifft das auf die geschilderte Feier zu, so daB der Titel ,,Liturgische Nacht*
berechtigt ist? Wohl niemand wird bestreiten, daf es sich um einen Gottesdienst handelte.
,,Jm Namen der Kirche® wurde die Feier wohl auch gehalten; sie fand ja im Rahmen eines
Katholikentags statt. ,,Von rechtm#Big dazu beauftragten Personen® — Katholikentage
stehen in der Verantwortung des Zentralkomitees der deutschen Katholiken, also einer
Laienorganisation, die der Hierarchie nicht einfach untergeordnet ist, wohl aber von ihr
als Partner akzeptiert wird. ,Durch Handlungen, die von der kirchlichen Autoritit aner-
kannt sind“ — was gesprochen und getan wurde, stand zwar in keinem liturgischen Buch;
Schriftlesungen, deren Auslegung, Gebete und Gesiinge, Gegenstinde wie Kreuze und
Kerzen aber sind ganz allgemein Bestandteile von Liturgie.

Ist von daher also der Titel ,,Liturgische* Nacht berechtigt? Ich darf mich auf die Fra-
ge beschriinken,

Noch spannender wird es, wenn es um die leitenden und aktiv mitwirkenden Personen
geht. ,Moderatoren” hiefen im gedruckten Programm die beiden, abwechselnd die Feier
leitenden Personen. Unter ihrer Leitung agierten zwei katholische Bischofe und weitere
Personen aus verschiedenen kirchlichen Gemeinschaften. Wenn ein Bischof an einer
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Liturgie mitwirkt, ist er nach herkémmlichem Verstindnis von seinem Amt her der
»geborene® Leiter. Kann man nun sagen: Diese Bischofe haben hier eben nicht als Bischg-
fe teilgenommen und mitgewirkt, sondern als getaufte Christen, also aufgrund des ge-
meinsamen Priestertums? In einem Fall kam dies sogar dadurch zum Ausdruck, daf der
Bischof auf jedes Zeichen scines klerikalen Standes verzichtet hat, selbst auf den entspre-
chenden Kragen. War hier vielleicht nur die persénliche Kompetenz der beiden gefragt,
nicht ihre Amtskompetenz? Wohl nicht, denn ihre Kompetenz zur Mitwirkung an diesem
Gottesdienst haben die beiden Bischéfe eben gerade als Bischéfe und nicht als Sozialar-
beiter oder Entwicklungshelfer: der eine als Jugendbischof innerhalb der deutschen Bi-
schofskonferenz und der andere aufgrund seiner Titigkeit in einem Bistum Siidamerikas.
Aufierdem ist im Programm ihr Amt ausdriicklich genannt — zum Unterschied von den
anderen Mitwirkenden, bei denen lediglich der Name steht. Trotzdem leiten Laien die
Feier.

Also bleibt es dabei: Leitung eines Gottesdienstes durch Laien und unter ihrer Leitung
Mitwirkung von Bischofen. Aber ist Liturgie in diesem Fall noch ein Bild der hierar-
chisch strukturierten Kirche? Oder steht da etwas auf dem Kopf? Oder hat hier etwas eine
mehr oder weniger offizielle Bestitigung dadurch gefunden, daB es bei einem so offiziel-
len Anlahl wie einem Katholikentag und mit offensichtlicher Zustimmung zumindest
zweier Bischofe eben so und nicht anders stattgefunden hat?

Die zweite Feststellung: Die Kirche akzeptiert neue Formen der Leitung von Gottes-
diensten auch auflerhalb von Notlagen. Sie anerkennt eine Leitung durch Laien ohne
Einhaltung der hierarchischen Ordnung.

Drittes Beispiel: Ein Buch mit dem Titel ,,Wenn Himmel und Erde sich berithren®,
Herausgegeben ist das Buch im Auftrag des Arbeitsbereiches , Frauen in der Kirche* der
evangelisch-lutherischen Kirche in Bayern und des bayrischen Miitterdienstes der evan-
gelisch-lutherischen Kirche e.V., Stein. Es ist also ein evangelisches Buch, aber wir alle
wissen, daB Werkbiicher heute iiber Konfessionsgrenzen hinweg Verbreitung finden und
beniitzt werden.

In dem Buch geht es um Frauengottesdienste. Konkret werden darin zunichst die ein-
zelnen Elemente eines traditionellen Wortgottesdienstes mit Eréffnung, Schriftlesung und
Gebet auf sehr ansprechende Weise behandelt, so daB der Leserin und dem Leser viel
Gewohntes ganz neu erscheint. Um nur ein Beispiel zu nennen: Der erste Teil der Eroff-
nung wird erschlossen unter den Uberschriften: ,,Den Raum wahrnehmen und gestalten —
Einziehen — Den Raum begriiben und meinen Platz finden — Den Gottesdienst eréffnen.
Oder fiir das Allgemeine Schuldbekenntnis, das hier »Reinigen und aufrichten” heibt:
»Mich vor Gott anschauen — Gott mein Leid klagen — Mich von Gott aufrichten lassen®.
Es geht also um Gottesdienste, die der traditionellen Struktur folgen und aus den entspre-
chenden Elementen bestehen.

Auf den Wortgottesdienst folgt allerdings ein Teil, der ,,Agapefeier genannt wird. Er
enthilt die Zeichen von Brot und Wein und als Text ein Dank- und Preisgebet, das der
Struktur und - abgesehen vom Fehlen einer Gabenepiklese - den wichtigsten Aussagen
nach ein Hochgebet ist,

In dem Buch wird nicht die Frage diskutiert, ob dies nun eine Eucharistiefeier ist oder
nicht, aber der Gedanke, dab unter Umstéinden auch in katholischen Frauengruppen die-
ses Buch Grundlage fiir Gottesdienste bilden kénnte, macht unruhig. Vielleicht kommt es
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auch schon vor, daB in einer katholischen Gruppe, die regelmiBig miteinander Wortgot-
tesdienste feiert und sich dabei auch bestimmter Symbole bedient, eines Tages auch Brot
und Wein auf dem Tisch stehen und eine oder einer der Anwesenden dariiber ein Gebet
spricht, das Gottes GroBtaten preist und dabei auch an seine grobte Tat, die Erlosung
durch Jesu Hingabe, seinen Tod und seine Auferstehung erinnert. Auch wenn die Betref-
fenden dabei keineswegs den Anspruch erheben, hier geschehe das gleiche, wie bei der
heiligen Messe, das mit theologischen Fachausdriicken wie ,Realprasenz Christi* und
., Transsubstantiation“ beschrieben wird, und auch wenn diese Frage den Betreffenden gar
nicht wichtig ist, sondern sie nur einfach Gott feiern wollen, sein Wirken in der Geschich-
te und in der Gegenwart, so kann uns eine solche Entwicklung nicht gleichgiiltig sein.

Es stellen sich Fragen: Diirfen Menschen, Christen, Katholiken so etwas? Gemeinsam
7u beten und aus der Heiligen Schrift zu lesen und diese sich gegenseitig auszulegen, wird
man Christen wohl kaum verbieten kénnen. Auch wenn sie sich gewisser Zeichen und
Symbole bedienen, um Gottes Wirken spiirbar, greifbar, sichtbar zu machen, wird man
grundsitzlich nichts dagegen haben kénnen. Wenn sie sich also beispielsweise der Taufe
erinnern und dazu Wasser verwenden, oder wenn sie einander mit Ol salben zum Aus-
druck der Heilung von Wunden, die das Leben ihnen geschlagen hat — wer wird da etwas
dagegen sagen konnen? Aber was ist, wenn Brot und Wein ins Spiel kommen, nicht mit
sakramentalem Anspruch, sondern nur, um Jesu Tun anschaulicher zu machen? Wenn
das eine erlaubt ist, warum das andere nicht? Und was geschieht der Wirkung nach in
solchen Gottesdiensten? Wir glauben ja alle an Christi Gegenwart in seinem Wort und in
der Versammlung der Glidubigen. Wenn die Intensitit der Mitfeier durch Zeichen verdich-
tet wird, wer soll dann etwas dagegen haben, daB solche Zeichen auch eingesetzt werden?

Wir stellen heute fest: In den letzten zwanzig Jahren hat sich in Laiengruppen eine ei-
genstindige Gottesdienstkultur entwickelt. Griinde gab es dafiir ganz unterschiedliche:
zunehmender Priestermangel ist nur einer, der eine wachsende Rolle spielt. Zuvor war es
vor allem die Fremdheit der traditionellen Formen, die nach neuen Formen Ausschau
halten lieB. Frihschichten und Spdtschichten, Jugendvespern und Frauengottesdienste
haben sich entwickelt, weil zu ihnen fiir viele, besonders junge Menschen, der Zugang
leichter war als der zu den liturgischen Hochformen. Bibelgespriche, Bibel-teilen und
gemeinsames Gebet gehdren in vielen Gruppen zum selbstverstindlichen Programm. Die
Frage der Leitung ist dabei ausschlieflich die der persénlichen Kompetenz und nicht die
eines durch Ordination iibertragenen Amtes. Wohl niemand zweifelt daran, dab damit
eine sehr segensreiche Entwicklung eingetreten ist. Aber, das macht das hier genannte
Buch deutlich: Wo sind die Grenzen, wenn es um Texte, Zeichen und Formen der offiziel-
len Liturgie geht?

Dazu eine letzte Feststellung: Die vor allem in Laienkreisen entstandene und vorwie-
gend von Laien getragene neue Gottesdienstkultur bedarf dringend der Aufmerksamkeit
der Kirchenleitung. Anzustreben ist dabei insbesonders ein gegenseitig forderliches Zu-
sammenwirken von Amt und Charisma.
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Sr. Ermelinde Kréutler, Dorfibirn

Wie geht es einer Person,
die als Laie den Gottesdienst leitet?

Ja, ich habe mich gefragt: Wie geht es mir, wenn ich die verschiedensten Gottesdien-
ste leite? — Die kiirzeste Antwort wire: Ich fithle mich dabei wohl, spiire jedoch zugleich
eine enorme Herausforderung.

Ich versuche, die Frage etwas differenzierter zu beantworten. Damit Sie ein klareres
Bild bekommen, méchte ich anfiihren, daB ich Wortgottesdienste leite im Zusammenhang
mit Beerdigungen, hin und wieder an der Stelle einer Eucharistiefeier bei Abwesenheit
des Pfarrers, gelegentlich bei Jubelhochzeiten. BuBfeiern, eucharistische Anbetung und
Totenwachen sind ebenfalls Gottesdienste, denen ich vorstehe.

In dieser Art den Leitungsdienst auszuiiben, macht mir Freude, nicht zuletzt deshalb,
weil ich dazu beitragen kann, die Vielfalt der Gottesdienstformen neu zu beleben. Auch
bin ich tiberzeugt, daB ich durch meinen Dienst eine Antwort auf die Zeichen der Zeit
geben kann,

Einige Schwerpunkte sollen aufzeigen, was mir bei der Leitung von Gottesdiensten be-
sonders wichtig ist.

e Meine Gottesdienste sind keine ,, Ein-Frau-Gottesdienste .

Ich achte darauf, daB ich andere Laien, auch Minner, miteinbeziehe fiir die verschie-
densten Dienste, wie Lektoren/Lektorinnen, Kantoren/Kantorinnen, Ministranten/Mini-
strantinnen und Leute, die sich musikalisch engagieren. An mir als Leiterin liegt es, gute
Verbindungen und Ubergiinge zu schaffen, damit die einzelnen Elemente sich zu einem
Ganzen vereinen.

e Ein wichtiger Schwerpunkt ist fiir mich, daf$ das Wort Gottes zum Tragen
kommt.

Ich versuche als Leiterin, dem Wort Gottes, seiner Auslegung und Vertiefung genii-
gend Raum zu geben und auch Zeichen zu setzen, damit spiirbar und sichtbar wird, dab
das Wort der Schrift die Mitte ist.

e Die Gottesdienste, die ich leite, sollen Hilfe sein, die Beziehung zu Gott und
untereinander zu pflegen.

Ich lege Wert darauf, dab die Mitfeiernden zur Ruhe und zum Nachdenken kommen.
Dazu braucht es die Zeit der Stille. - Es liegt mir fern, die Mitbeteiligten als Gottesdienst-
besucher anzuschauen. Ich versuche durch meinen Leitungsdienst alles zu tun, um die
Mitfeiernden durch Gesang, Gebet und Zeichen miteinzubeziehen.



Streiflichter zu Gottesdiensterfahrungen g

e Bei Beerdigungs-Gottesdiensten ist mir die personliche Gestaltung und das
Mitgestalten der Angehorigen ein besonderes Anliegen.

Symbole oder Gegenstinde der Verstorbenen helfen mir zu einer lebensnahen Gestal-
tung. Ich versuche gerade bei Beerdigungen klar, deutlich und liebevoll zu leiten, weil die
Beteiligten oft der Kirche und der Liturgie fernstehen. So kann ich hin und wieder einen
neuen Zugang schaffen.

e Als Laie im Leitungsdienst mache ich indirekt aufmerksam, daf es viele Got-
tesdienstformen gibt, die nich§von ,, Geweihten* gestaltet und geleitet werden
miissen.

So sehe ich, daB durch meinen Dienst die Moglichkeit geschaffen wird, dab sich die
Gemeinde tiglich zum Gottesdienst versammeln kann, auch wenn kein Priester da ist. Es
ist mir zudem ein Anliegen, ehrenamtliche Laien zu fordern, Gottesdienste mitzugestalten
und nach Méglichkeit selber zu leiten.

Wenn ich immer wieder erfahren darf, daB in den Gottesdiensten, die ich leite, diese
mir wichtigen Schwerpunkte zum tragen kommen, dann freut es mich als Frau in der
Kirche, diesen Dienst wahrnehmen zu kénnen. So sehe ich meine Aufgabe nicht in erster
Linie als Antwort auf eine Notsituation in der Kirche, sondern als einen Beitrag, den
vielfiltigen Reichtum der Liturgie wieder neu zu entdecken, die Charismen im Volk Got-
tes aufzudecken und sie zum Aufbau der Gemeinde einzusetzen.

Vefi Unterrainer, Untgvﬁberg

Wie nimmt die Gemeinde
den Leitungsdienst durch Laien an?

Mein Beitrag zur heutigen Veranstaltung ist ein Bericht dariiber, wie eine Pfarrge-
meinde die Tatsache annimmt, daB Laien, Leute aus unserer Gemeinde, den Gottesdienst
leiten: Doch zuvor méchte ich unsere Pfarrgemeinde naher vorstellen: Unternberg ist eine
landliche Gemeinde im Lungau, Land Salzburg, mit rund 1000 Einwohnern, in der
Brauchtum und Tradition ihren festen Platz im Kirchenjahr haben.

Der plétzliche Tod unseres langjahrigen Pfarrers vor drei Jahren — er war 30 Jahre
Seelsorger in Unternberg — traf die Gemeinde unerwartet und stellte sie vollig unvorberei-
tet vor eine ganz neue Situation. War die Mitarbeit von Laien zu Lebzeiten des Pfarrers
nicht erwiinscht, so wurde sie jetzt zur Notwendigkeit. Es stellte sich bald heraus, dall wir
keinen eigenen Pfarrer am Ort haben wiirden. Fiir Unternberg ergibt sich nun folgende
Lésung: Der Pfarrer von St. Michael, ein gebiirtiger Unternberger, iibernimmt die Aufga-
be, den liturgischen Feiern vorzustehen, Frau Gertrude Fuchs versieht als Pfarramtsleite-
rin die Pfarrverwaltungsaufgaben und verschiedene pastorale Dienste.

Viel Neues kam auf unsere Pfarre zu, und wir spiirten den Geist, der wirkte. Viele Men-
schen waren zur Mitarbeit bereit. Fiir mich war dieser Aufbruch ein kleines Pfingsterlebnis.
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Die Antiphon ,Die Freude an Gott ist unsere Kraft* wurde zu unserem Leitspruch.
Etwas ganz Neues fiir unsere Pfarrgemeinde war der monatliche Wortgottesdienst am
Sonntag, der inzwischen zum festen Bestandteil der Liturgie geworden ist. Wir feiern in
der Regel jeden zweiten Sonntag im Monat einen Wortgottesdienst. In der Pfarre ist er das
einzige ,, Angebot” an diesem Sonntag. Es gibt auch keine Vorabendmesse. Ich kann vor-

-wegnehmen und sagen: Die feiernde Gemeinde ist bei Wortgottesdiensten nicht wesent-
lich kleiner als an den sogenannten ,normalen“ Sonntagen. Eine Voraussetzung fiir die
grobe Akzeptanz der Wortgottesdienste durch die Gemeinde war, daB unser Pfarrer und
unsere Aushilfspriester uns den Wert, den Sinn und die Notwendigkeit dieser Feier immer
wieder ndher brachten. ®

Es ist die Einsicht gewachsen, daB wir fiireinander und miteinander feiern und so Ge-
meinschaft erleben. Die Aussage einer Frau —,,So sché feiern tam ma* — trifft es sehr gut.

Besonders die &dlteren Menschen unserer Pfarre sind sehr dankbar fiir diesen Gottes-
dienst. Sie sind sehr froh dariiber, denn fiir sie ist es besonders wichtig, in der eigenen
Kirche feiern zu kénnen. Sie bedanken sich oft personlich bei den Wortgottesdienstleitern
fiir ihren Einsatz. )

Vorurteile konnten oft schnell entkriiftet werden. Ein Bauer erzihlte mir, daB er an-
fangs keine Wortgottesdienste besuchte. Er sagte sich: ,,Wenn kein Priester da ist, bleib
ich auch daheim!* Doch einmal kam er zufillig zu einem Wortgottesdienst und er machte
eine so positive Erfahrung, dab er keinen Grund mehr sah, an den Wortgottesdienst-
Sonnntagen zu Hause zu bleiben.

Positive Riickmeldungen von der Gemeinde kommen oft spontan nach dem Gottes-
dienst, die negativen werden meist auf Umwegen offentlich. Einige Menschen unserer
Pfarre konnen Laien nicht als vollwertige Gottesdienstleiter annehmen, sodaB der Wort-
gottesdienst fiir sic eine Art , Liickenbiiferfunktion” hat. Es ist fiir sie schwer einzusehen,
dab Leute aus unserer Gemeinde, dessen menschliche Unzulinglichkeiten man zur Genii-
ge kennt, den Priester vertreten kénnen. Es fehlt vielfach die Einsicht, daB ja Jesus die
Mitte des Geschehens und die Leitung der Feier ein Dienst an der Gemeinde ist.

Seit dem Tod unseres Pfarrers werden nun auch andere Formen des Wortgottesdien-
stes von Laien gehalten, wie zum Beispiel Maiandachten, Kreuzwege, Anbetungen, Ves-
pern und Bittginge. Von einem Bittgang méchte ich genauer erzihlen: Der Markus-
Bittgang hat in unserer Pfarre groBe Tradition. Besonders die bauerliche Bevélkerung
nimmt gerne daran teil und bittet fiir eine gute Ernte und um Segen fiir die Arbeit. Als
unser Pfarrer an diesem Tag keine Zeit hatte, den Bittgang zu halten, hatten wir zwei
Méglichkeiten: entweder den Bittgang ausfallen zu lassen oder selbst aktiv zu werden.
Zum Glick entschieden wir uns fiir das Letztere. Wir gingen betend durch den Ort und
versammelten uns anschlieBend zu einem Wortgottesdienst in der Kirche. Nun haben wir
den Markus-Bittgang schon dreimal in der Art gefeiert.

Zum Schluf} méchte ich die Wortgottesdienste in unserer Pfarre mit einem Biumchen
vergleichen, das wir vor drei Jahren gepflanzt haben. Es hat inzwischen schon Wurzeln
geschlagen, die tief in die Erde reichen, sodaB ihm kleinere Stiirme nichts mehr anhaben
kénnen. Unsere Aufgabe ist es nun, auf das Baumchen gut zu schauen, damit es wachsen
kann, seine Aste nach allen Seiten ausstreckt und zu einem stattlichen Baum wird, um
den wir uns gerne versammeln und bei dem wir uns beheimatet fiihlen,
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Amt und Gemeinde
nach den Dokumenten des Zweiten Vatikani-
schen Konzils und des okumenischen Dialogs

Mein Referat wird die Thematik des Symposions, ,Liturgischer Leitungsdienst durch
Laien®, nur vom Grundsitzlichen des Kirchenverstindnisses her beriithren und nicht im
eigentlichen Sinn behandeln. Auch die Entwicklung der Gemeinde vom Objekt der Seel-
sorge zum Subjekt aufzuzeigen ist nicht meine Aufgabe, sondern wird in einem anderen
Referat theologisch reflektiert. Aufgabe meiner Ausfiihrungen soll es nach dem Wunsch
der Veranstalter sein, zu einem ,,Grundverstidndnis von Amt und Gemeinde™ beizutragen.

In einem Vortrag zum Thema ,Kirche als Gemeinschaft* habe ich im Jinner dieses
Jahres gesagt: ,,Und wenn wir Seelsorgsprogramme erstellen, heiit es aufpassen, dah
gewisse Worte wie z. B. ‘gemeindezentrierte Seelsorge’ oder °‘Stirkung der Subjekthaf-
tigkeit’ wirklich in die trinitarische Tiefe und in die ekklesiologische Weite dessen, was
Communio offenbarungstheologisch und ekklesiologisch ist, eingebettet bleiben, auf dah
sie nicht zu verkiirzenden und damit zwangsliufig gewalttiitigen Schlagworten werden.”!
In solcher Tiefe und Weite einer Communio-Ekklesiologie, die laut Erklérung der auber-
ordentlichen Bischofssynode 1985 ,.die zentrale und grundlegende Idee der Konzilsdoku-
mente” ist?, miissen auch alle Aussagen iiber Amt und Gemeinde, die wir hier machen,
stehen und gesehen werden. Doch ist es nicht méglich, im Rahmen dieses Referats all das
auszufalten, was zu dieser Tiefe und Weite gehort. Wir diirfen jedenfalls nicht vergessen,
dah alle Rede von Amt und Gemeinde nicht rein soziologisch faBbare Wirklichkeiten
betrifft, nicht priméir Organisations- und Strukturfragen, sondern Wirklichkeiten, in de-
nen die Gemeinschaft mit Gott, von Gott her und auf ihn hin, das tiefste Wesen und das
eigentliche Ziel ist. Die Kirche ist das Sakrament dieser Gemeinschaft vom Vater her
durch den Sohn im Hl. Geist wieder auf den Vater hin. Und Amt und Gemeinde sind
dienende Strukturen bzw. Konkretionen dieser Gemeinschaft. Das eigentliche Subjekt der
Kirche ist der dreifaltige Gott in seinem Heilshandeln — dieser Gott macht allerdings den
Menschen in der Kirche nicht zum Objekt, sondern ebenfalls zum Subjekt, aber eben so,
daB der eigentlich Heilshandelnde nie eine menschliche Méchtigkeit, sondern der Vater
durch den Sohn im HI. Geist ist. Darin liegt sowohl fiir die Gemeinde wie fiir das Amt
Grofe und Grenze. Grobe, weil nicht nur das Amt, sondern auch und gerade die Gemein-
de als Leib Christi eine Wirklichkeit des Hl. Geistes ist, das Amt seinerseits freilich auch
nicht eine bloh menschliche Ordnung, Grenze, weil Gemeinde und Amt ganz von der
Kraft des Hl. Geistes abhdngen und sich nicht mit diesem identifizieren diirfen.

I J. W. MODLHAMMER, Kirche als Gemeinschaft. Theologisches Grundlagenreferat fiir die Dele-
gierten zum Diézesanforum Salzburg. Salzburg 1995, 16.

2 Schlufdokument der AuBerordentlichen Bischofssynode 1985 und Botschaft an die Christen in
der Welt. Hg. Sekretariat der Deutschen Bischofskonferenz. Bonn 1985 (VApS 68) 13.
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Nun aber zu einigen konkreten Aspekten des Verhiltnisses von Amt und Gemeinde,
die in den Aussagen des II. Vatikanischen Konzils und in etlichen wichtigen Dokumenten
des bilateralen oder multilateralen kumenischen Dialogs besonders hervortreten. (Bei
den letztgenannten Dokumenten beriicksichtige ich vor allem den bilateralen katho-
lisch/lutherischen und katholisch/orthodoxen Dialog und den multilateralen der Kom-
mission fiir Glauben und Kirchenverfassung des ORK.) Ich bin mir jedoch voll bewuBt —
und ich bitte Sie sehr, diese Einschriinkung zu beachten —, daB ich hier weder eine volle
Theologie der Gemeinde noch eine solche des Amtes vortrage, sondern nur einige wichti-
ge Beziehungen zwischen Amt und Gemeinde herausgreife, die mir fiir das Thema der
Tagung von Belang zu sein scheinen,

1. Es gibt keine Gemeinde ohne Amt

Davon, daB es kein Amt ohne Gemeinde oder jedenfalls ohne konkrete Kirche am Ort
gibt, brauche ich hier wohl nicht zu reden. Das Amt ist ein Amt in der Kirche und so auch
in der Gemeinde und nicht ohne diese oder auBerhalb ihrer. In dieser Hinsicht geht die
Kirche dem Amt voraus, nicht zeitlich, sondern wesensmibig, ist jedenfalls mehr und
weiter als das Amt. Das Amt ist nicht einfach Kirche. Dennoch gilt: Es gibt keine Ge-
meinde ohne Amt. Der Satz gilt, sofern man unter Gemeinde die konkrete Ortskirche
versteht. Mit Ortskirchen bzw. Teilkirchen meint die Kirchenkonstitution des II. Vatica-
nums in der Regel die Didzesen, also Ortskirchen mit einem Bischof. ,In ihnen und aus
ihnen besteht die eine und einzige katholische Kirche.“> Und im katholisch/orthodoxen
Dialogdokument von Valamo (1988) iiber ,das Weihesakrament in der sakramentalen
Struktur der Kirche heiBt es: , Tatsidchlich hat die Ortskirche als Trigerin der verschie-
denen Gaben des Geistes den Bischof in ihrer Mitte; die Gemeinschaft mit ihm verwirk-
licht die Einheit aller und verleiht der Fiille der Kirche Ausdruck.“ Die mit dem Bischof
geeinte Ortskirche einer Didzese umfaBt aber ihrerseits 6rtliche Gemeinschaften, in denen
die Kirche als Leib Christi gegenwiirtig ist. Dabei kommt dem Dienst des mit dem Bischof
geeinten Presbyteriums eine entscheidende Aufgabe zu’, nicht nur, aber besonders in der
Feier der Eucharistie, die freilich eine Zelebration der Gemeinde ist und nicht nur des
Priesters.

Jedenfalls aber ist Kirche, Ortskirche — ob wir nun eine Dibzese oder ihre kleinere
Einheit als Gemeinde darunter verstehen — im Sinne des Konzils nie eine autonom kon-
stituierte Gruppe von Glaubenden, sondern immer eine mit dem Bischof geeinte Ge-
meinschaft, wobei dieser Zusammenhang mit dem Bischof durch den presbyteralen oder
diakonalen Dienst reprasentiert sein kann, Wir werden noch erwihnen miissen, wie Amt
und Ordination zueinander stehen. Zwar sagt das Dekret iiber das Apostolat der Laien

3 1L Vaticanum, LG 23,1.

4 Das Weihesakrament in der sakramentalen Struktur der Kirche, insbesondere die Bedeutung
der Apostolischen Sukzession fiir die Heiligung und Einheit des Volkes Gottes. Dokument der
Gemischten Internationalen Kommission fir den theologischen Dialog zwischen der Roémisch-
Katholischen Kirche und der Orthodoxen Kirche, verabschiedet in Valamo, Finnland, am 26. Juni
1988. In: Dokumente wachsender Ubereinstimmung. Samtliche Berichte und Konsenstexte in-
terkonfessioneller Gespriche auf Weltebene. Hrsg. u. eingel. v. H. Meyer — D. Papandreou [u. a.].
Bd. 2. Paderborn — Frankfurt/M. 1992, 556-567, Nr. 25.

3 Vgl LG 28,2
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auch von diesen, daB sie ,, Teilnehmer am Amt [munus] Christi, des Priesters, Propheten
und Konigs“ sind, aber die Beschreibung der Realitit der Ortskirche schlieBt unerlédflich
das durch Ordination begriindete hierarchische Amt ein, dem es zukommt, das gemein-
same Priestertum der Glaubenden zu stirken. Darum bedarf auch die Gemeinde dieses
hierarchischen Amtes, das nicht Herrschaft, sondern Dienst ist und sein darf. Unter dem
Gesichtspunkt der Gemeinschaft der Pfarre — nehmen wir einmal diesen Ausdruck statt
Gemeinde — mit dem Bischof, die nach katholischem und orthodoxem Verstindnis zum
Kirche-Sein gehért, konnte es allerdings sein, daB in bestimmten Fillen und in bestimm-
ten Bereichen nicht unbedingt ein Ordinierter den Dienst der Einheit ausiibt, sondern ein
beauftragter Laie. So heibt es in ,,Sacrosanctum Concilium* 35,4: ,,Zu férdern sind eigene
Wortgottesdienste [. . .] an den Sonn- und Feiertagen, besonders da, wo kein Priester zur
Verfiigung steht; in diesem Fall soll ein Diakon oder ein anderer Beaufiragter des Bi-
schofs die Feier leiten.*” Und im Dekret iiber das Apostolat der Laien 24,5 lesen wir, dal
,.die Hierarchic den Laien auch gewisse Aufgaben [munial“ anvertraut, ,die enger mit
dem Amt des Hirten verbunden sind, etwa bei der Unterweisung in der christlichen Lehre,
bei gewissen liturgischen Handlungen und in der Seelsorge™. Der Kommentar von Klo-
stermann im Lexikon fiir Theologie und Kirche bezieht letzteres auf den Predigtdienst in
priesterlosen Gemeinden und bringt dabei die Textfassung von 1963 zur Sprache, wo von
Notsituationen bzw. Missionssituationen die Rede war. Es geht in meinem Referat jetzt
nicht um die genauere Beschreibung einer solchen Méglichkeit, auch nicht um ihre Sinn-
haftigkeit oder Problematik innerhalb eines gerade vom Vaticanum II wiederentdeckten
eucharistischen Ansatzes der Ekklesiologie, sondern im vorhin behandelten Kontext ging
es zundchst nur um den Hinweis, dah Gemeinde nicht ohne Amt oder zumindest nicht
ohne enge Verbindung mit dem Amt méglich ist. Das hierarchische Amt mit dem Bischof
als seiner Vollform ist insofern Garant der Gemeinschaft der Gemeinde als Kirche am Ort
mit der Didzese und mit der Gesamtkirche. Umgekehrt freilich ist das Amt nicht die Kir-
che, sondern in der Kirche, der Bischof nicht die Ortskirche, sondern in der Ortskirche,
der Pfarrer nicht die Gemeinde, sondern in der Gemeinde. Das Amt ist eine Funktion der
Kirche, nicht die Kirche eine Funktion des Amtes. Der Bischof ist sichtbares [!] Prinzip
und Fundament der Einheit der Ortskirche®, aber er ist nicht die Ortskirche. Daher ist
communio nicht eine Einbahnstrabe von den Gliubigen zum Bischof, sondern das Ver-
wiesensein ist auch ein solches des Bischofs an die Ortskirche, in der er steht. Deshalb
sagt auch das schon zitierte katholisch/orthodoxe Dokument von Valamo: ,Die briiderli-
che Gemeinschaft fordert, dab alle Glieder, Amtstréger und Laien, fiir das Wohl des Vol-
kes Gottes gegenseitig aufeinander héren.“!? Aufierdem ist es sowohl fiir die Konzilsdo-
kumente als auch fiir simtliche nachkonziliaren Dialogdokumente wichtig, daf das Amt
nicht Herrschaft, sondern Dienst ist, zwar ausgeiibt mit Vollmacht und in der Kraft des
HI. Geistes, aber doch ein Dienst, der die ebenfalls vom Geist Gottes geweckten und gege-
benen Gaben und Aufgaben der anderen Glieder der Gemeinde ernstnimmt und insofern

§ Vegl. II. VaTicanumM, AA 10,1.

7 Hervorhebung vom Verf.

8 AA 24.5; Hervorhebung vom Verf.

? WVgl. LG 23,1; das noch tiefer liegende unsichtbare Prinzip ist der Heilige Geist.

10 Das Weihesakrament in der sakramentalen Struktur der Kirche (s. Anm. 4) Art. 51; Hervorhe-
bung v. Verf.
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auch achtsam bleiben muB, den Geist nicht zu verletzen. Dies gilt auch beziiglich des
Glaubenssinnes (sensus fidei) der Gl4ubigen, aber das ist jetzt nicht unser Thema. Viel-
mehr geht es darum, das notwendige Ineinander von Amt und Gemeinde aufzuzeigen und
ein erster wichtiger Schritt dazu war der Hinweis auf die essentielle communio von Ge-
meinde und Bischof, weil Kirche immer Kirche mit dem Bischof ist, was allerdings, wie
angedeutet, eine wechselseitige Bindung einschlieBt.

Es ist aber noch ein zweiter Schritt zu tun; es gilt aufzuzeigen, daB die Gemeinde des
Amtes noch aus einem anderen Grunde nicht entraten kann, daB es nicht nur eine sinnvol-
le Organisationsform ist, sondern zumindest fiir die Kirche auf Erden, vor deren Augen
der Herr noch verborgen ist, in der sakramentalen Struktur der Heilsvermittlung impli-
ziert ist. In diesem sehr grundsitzlichen, aber mit konkreten Konsequenzen verbundenen
Punkt, herrscht Ubereinstimmung in allen dkumenischen Dialogdokumenten. ,Es kann
heute gar nicht genug betont werden“ — so heiBt es in einer vom Lutherischen Weltbund
und vom Pipstlichen Rat zur Forderung der Einheit der Christen 1995 gemeinsam herausgege-
benen Handreichung zum Thema , Kirche und Rechtfertigung® — ,,daB die Kirche nicht ein-
fach die Summe der einzelnen Christen ist, die sich als soziale GroBe selbst organisiert,
nicht eine Art ‘GroBorganisation’, zu der jeder sein Verhltnis nach eigenem Belieben
bestimmen und nach eigenem Mal praktizieren kénnte.“!! Sondern die Kirche ist als
Stiftung Gottes und so auch als Volk Gottes aus Wort und Sakrament seiend und lebend
und damit kommt aber auch — obgleich in dienender Funktion — das Amt ins Spiel.

»Es geht darum® - ich zitiere jetzt das katholisch/lutherische Dokument ,.,Kirche und Rechtfer-
tigung (1994) -, ,,daB Gott in Christus sich ‘von auBerhalb’ all dessen, was der Mensch weil},
kann und ist, den Menschen zu deren Heil zuwendet. Der Mensch — auch der glaubige Mensch —
vermag nicht sich selbst zu sagen, was Gott ihm zu sagen hat; und er vermag nicht, sich selbst zu
Jjenem Heil zu bringen, das allein Gott fiir ihn bereitet hat. Diese Bewegungsstruktur ‘auBerhalb
von uns filr uns’ ist konstitutiv fur die Heilsoffenbarung Gottes in Christus. Sie setzt sich fort in der
Verkiindigung des Evangeliums. [. . .] Darum stiftet Gott das ordinierte Amt, und darum beruft
Jesus aus der groBen Schar der Jiinger seine Gesandten, in denen seine Sendung durch den Vater
fortgefithrt wird (vgl. Joh 20,21; 17,18). [. . .] Die Institution des ordinierten Amtes [ ..] ent-

spricht” also dem Evangelium ,jund empfiingt [. . .] aus dieser Entsprechung ihre Unabdingbarkeit
fitr die Kirche.“!

Dasselbe mit den Worten des Lima-Dokuments (1982): Die Gemeinde abedarf [ ]
der ordinierten Amtstréiger. Deren Prisenz erinnert die Gemeinschaft an die gottliche
Initiative und an die Abhingigkeit der Kirche von Jesus Christus“®. Oder in der Formu-
lierung des katholisch/lutherischen Dokuments ,Das geistliche Amt in der Kirche“
(1981): ,Die Prisenz dieses Amtes in der Gemeinschaft ‘ist Zeichen der Prioritit der

! Kirche und Rechtfertigung. Eine Handreichung fiir 6kumenische Bibelabende katholischer und
evangelischer Gemeinden. Hg. Lutherischer Weltbund — Pépstlicher Rat zur Férderung der Ein-
heit der Christen. Genf — Rom 1995, 21.

12 Kirche und Rechtfertigung. Das Verstéindnis der Kirche im Licht der Rechtfertigungslehre. Hg.
Gemeinsame rémisch-katholische/evangelisch-lutherische Kommission. Paderborn — Frankfurt/M.
1994, Art. 188f.

" Taufe, Eucharistie und Amt. Konvergenzerklirungen der Kommission fir Glauben und Kirch-
enverfassung des Okumenischen Rates der Kirchen. Hg. Okumenischer Rat der Kirchen. Frank-
furt/M. — Paderborn 1982, 32 (Art. 12).
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gottlichen Initiative und Autoritéit im Leben der Kirche’. Es ist deshalb nicht blofie Dele-
gation ‘von unten’, sondern Stiftung (institutio) Jesu Christi.“!*

In dieser theologischen Grundlegung der Notwendigkeit des kirchlichen Amtes — ge-
nauer jetzt — des durch Ordination iibertragenen Amtes, das in der kirchlichen Tradition
in Episkopat, Presbyterat und Diakonat ausgegliedert ist, ist ein Zweifaches mitenthalten:

Erstens die Unterscheidung — nicht Trennung! — dieses ,Priestertums des Dienstes™
oder ,hierarchischen Priestertums® (Ausdriicke, die ,Lumen gentium® gebraucht), vom
gemeinsamen Priestertum aller Gliubigen. Beide sind nach der Kirchenkonstitution des
II. Vaticanums Teilhabe am Priestertum Christi, unterscheiden sich aber dem Wesen und
nicht bloB dem Grade nach'®, was nach allgemeiner theologischer Auslegung bedeutet,
dah das hierarchische Priestertum nicht eine bloBe Steigerung des gemeinsamen Priester-
tums ist (obwohl es nur auf dieser Grundlage gegeben werden kann), sondern eine Gabe
mit anderer Zielsetzung, eben die der Auferbauung der Gemeinde, also des Dienstes in
und an der Kirche in Wort, Sakrament und Hirtenamt.

Zweitens, und mit dem eben Gesagten zusammenhingend, bedeutet die vorher ge-
schilderte theologische Begriindung der Notwendigkeit des Amtes fiir die Gemeinde in
den dkumenischen Dokumenten, daf das Amt nicht nur in der Gemeinde steht, sondern in
gewisser Weise ihr auch gegeniiber. Sehr deutlich ist das wiederum im katholisch/lu-
therischen Dokument , Das geistliche Amt in der Kirche® formuliert:

,,Grundlegend fiir das rechte Verstindnis des Amtes ist fiir Lutheraner und Katholiken, ‘daf} das
Amt sowohl gegeniiber der Gemeinde wie in der Gemeinde steht’. Insofern das Amt im Auftrag und
als Vergegenwirtigung Jesu Christi ausgeiibt wird, steht es der Gemeinde in Vollmacht gegeniiber.
“Wer euch hért, der hort mich’ (Lk 10,16). Die Vollmacht des Amtes darf deshalb nicht als Dele-
gation der Gemeinde verstanden werden.“!®

Zwar spricht — wie die 1986 verdffentlichte evangelische/katholische Studie ,Lehrver-
urteilungen — kirchentrennend?* erliutert — die evangelische Lehre im Blick auf die
Amtstriger im Unterschied zum Konzil von Trient ,nicht von einer ihnen eigenen po-
testas. Die in der Ordination zum Ausdruck kommende besondere Berufung zur 6ffent-
lichen Verkiindigung und Sakramentsvollzug ist jedoch nicht nur eine Mafinahme &ufierer
Ordnung, sondern driickt aus, daf die christliche Gemeinde nicht aus Eigenem lebt, viel-
mehr von einem Gegeniiber, nidmlich von Gottes Wort und den Gott gehérenden Sakra-
menten®!’. ‘

2. Gemeinde — Wort — Sakrament — Ordination

Was die Auferbauung der Gemeinde durch die offentliche und im Prinzip zeitlich
nicht begrenzte Verkiindigung des Wortes Gottes und die Verwaltung der Sakramente
betrifft, ist es offensichtlich, dah sowohl die offiziellen Festlegungen der katholischen
Kirche als auch die Dokumente des nachkonziliaren dkumenischen Dialogs beides dem

14 Das geistliche Amt in der Kirche. Hg. Gemeinsame romisch-katholische/evangelisch-
lutherische Kommission. Paderborn — Frankfurt/M. 41982, Art. 20.

15 Vel. LG 10.

16 Das geistliche Amt in der Kirche (s. Anm. 14) Art. 23. (Hervorhebung von der Redaktion).

17 Lehrverurteilungen - kirchentrennend? I Rechtfertigung, Sakramente und Amt im Zeitalter der
Reformation und heute. Hg. K. Lehmann — W. Pannenberg. Freiburg/Br. — Géttingen *1987
(Dialog der Kirchen Bd. 4) 86.
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durch Ordination iibertragenen Amt zuordnen. Im Kanon 10 iiber die Sakramente im
allgemeinen erklirt zwar das Konzil von Trient im Blick auf die Reformation: ,, Wer sagt,
alle Christen hétten die Vollmacht zum Wort und zur Spendung aller Sakramente: der sei
mit dem Anathema belegt.“'® Doch dazu heiit es in der evangelisch/katholischen Studie
»Lehrverurteilungen — kirchentrennend?“: . Trient, Can. 10 [. . .] verwirft eine Deutung
des Prinzips vom Priestertum aller Getauften, die die Reformatoren in dieser Weise nicht
gelehrt haben. Nach iibereinstimmender Lehre der lutherischen und reformierten Kirche
sind offentliche Wortverkindigung und Sakramentsverwaltung dem ordinierten Amtstri-
ger vorbehalten.“® Und in dem neuesten, ekklesiologisch iiberaus erfreulichen Dokument
der Gemeinsamen romisch-katholisch/evangelisch-lutherischen Kommission , Kirche und
Rechtfertigung® wird dies in Artikel 40 unmiBverstiindlich unterstrichen:

»Wdhrend alle Glaubigen je an ihrem Ort das Evangelium weiterzugeben haben, sind Wortver-
kiindigung und Sakramentenspendung als 6ffentliche Akte bleibend dem von Gott eingesetzten Amt
zugewiesen. Hierin besteht — unbeschadet bestehender Verschiedenheiten hinsichtlich des Ver-

standnisses und der Ausformung dieses Amtes — eine grundlegende Ubereinstimmung zwischen
katholischer und lutherischer Lehre <20

Auch wenn es in der spezifischen Thematik dieser Tagung ganz gewiB nicht um Be-
streitung des geschilderten Zusammenhangs von Auferbauung der Gemeinde in Wort und
Sakrament durch ordinierte Amtstriger geht, stellt sich m. E. doch die Frage, in welcher
Beziehung ein liturgischer Leitungsdienst durch Laien dazu steht. Er wird nicht durch
Ordination, sondern durch Beauftragung iibertragen — Ordination ist einmalig und unwi-
derruflich, Beauftragung wiederholbar und kiindbar. Aber auch die Beauftragung bedeutet
wohl eine gewisse, freilich sozusagen delegierte Teilnahme am Amt der Auferbauung der
Gemeinde, das normalerweise Ordination voraussetzt. Die Verbindung mit dem hierarchi-
schen Amt ist gegeben. Aber ist es theologisch sinnvoll und auf die Dauer kirchlich for-
derlich, es bei einer blofien Verbindung zu belassen, wenn die Aufgabe de facto auf Dauer
notwendig und auch so gedacht ist. Wiirde da der ekklesiologische Stellenwert der von
dem oder der Beauftragten zu setzenden liturgischen und pastoralen Handlungen nicht
eigentlich eine Ordination erfordern? Ich neige zu dieser Ansicht. Sie scheint mir ekkle-
siologisch gesiinder zu sein. Oder anders gesagt: darf man wirklich den Begriff der
»Notsituation™ strapazieren, wenn im Grunde gecignete Minner oder Frauen da sind,
denen man einen Auftrag auf Dauer geben kann? Damit ist natiirlich die Frage nach den

18 DH Nr. 1610.

' Lehrverurteilungen - kirchentrennend? (s. Anm. 17) 86.

 Kirche und Rechtfertigung (s. Anm, 12) 31.

Die Praxis der Evangelischen Kirche A. B. in Osterreich, in bestimmten Fillen nicht nur Lehrvi-
kare (vgl. Amtsblatt fiir die Evangelische Kirche in Osterreich 1995, 4. Stiick, 28.4.1995), son-
dern auch Lektoren mit der Leitung des Abendmahls zu betrauen, scheint hier gegen den allge-
meinen evangelischen und $kumenischen Trend zu stehen. Es fillt nicht in meine Kompetenz, sie
zu erldutern. Moglicherweise steht sie in Beziehung zu der Position, die in , Das geistliche Amt in
der Kirche* so ausgesprochen ist: ,In der lutherischen Tradition wird die Auffassung vertreten,
daB eine Gemeinde in extremen Notsituationen eines ihrer Glieder mit dem Amt betrauen kann.
Diese Auffassung steht im Zusammenhang mit der Erfahrung des 16. Jahrhunderts. Unbeschadet
dieser Ansicht wird jedoch gemaB den Kirchenordnungen der lutherischen Kirchen in der Praxis
der Ordination nach den oben genannten Grundsétzen verfahren® (Das geistliche Amt in der
Kirche [s. Anm. 14] Art. 35).
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Kriterien der Eignung gestellt, und hier besteht ein Unterschied zwischen Ostkirche (auch
katholischen Ostkirchen!) und Westkirche.

M. E. stellt sich mit den Beauftragungen noch ein anderes Problem, das mit dem en-
gen Zusammenhang von Verkiindigung und Eucharistie zu tun hat.

Einerseits betont das II. Vatikanische Konzil die hohe Bedeutung der Eucharistie fiir
das Kirche-Sein, die Kirche erwichst in gewisser Weise aus der Feier der Eucharistie.
Man spricht ja geradezu von einer Wiederentdeckung einer (besonders in der orthodoxen
Theologie stark vertretenen) eucharistischen Ekklesiologie. Von daher kénnen sonntéigli-
che Wortgottesdienste ohne Eucharistie nicht das IdealmaB gemeindlicher Praxis sein.
Auf Grund dieses mittlerweile auch in der dkumenischen Bewegung starken euchari-
stisch-ekklesiologischen Bewubtseins erleben wir, dall in den evangelischen Kirchen die
Eucharistie als Vollform des Sonntagsgottesdienstes neu akzeptiert und vielfach auch de
facto eingefithrt wird.

Andererseits legt das II. Vatikanische Konzil groBes Gewicht auf die Verkiindigung
des Wortes Gottes und auf die Zusammengehorigkeit von Wort und Sakrament. Die
Auferbauung der Gemeinde geschieht durch Wort und Sakrament, insbesondere in der
Feier der Eucharistie. Das ist mittlerweile ein Standardtopos der Okumene, gerade auch
der katholisch/lutherischen und katholisch/reformierten Gespriche. Wenn nun eine Ent-
wicklung angebahnt wird, die Wort und Sakrament wieder auseinanderreiit oder zumin-
dest eine Tendenz in diese Richtung enthélt, dann ist das eigentlich, so scheint mir, der
konziliaren Neubesinnung und dem 6kumenischen Gewinn der letzten Jahrzehnte gegen-
laufig und ekklesiologisch problematisch. Das theologisch-ekklesiologische Problem liegt
demnach nicht nur in der Frage, in welcher Form Laien den liturgischen und pastoralen
Leitungsdienst iibernehmen koénnen und ob nicht doch eine - alte oder neue — Form der
Ordination dem entspriche, sondern das Problem liegt auch in der Frage, ob es gut ist, in
der normalen sonntiglichen Liturgie einer Gemeinde Wortgottesdienst und Eucharistie
wieder auseinanderzuriicken. Gewifl, Notsituation und Regelfall miissen unterschieden
werden. Was aber ist, wenn die Notsituation zum Regelfall wird? Denn in priesterlosen
Gemeinden die sonntigliche Zusammenkunft zu gemeinsamem liturgisch geordneten
Gottesdienst in Frage zu stellen, kann nicht die Losung sein. Das wire nicht nur ein
Bruch mit dem Selbstverstindnis der Kirche, sondern, gerade in unserer Zeit, das Weglas-
sen eines Gegengewichtes zur modernen Tendenz der Reduzierung des Religidsen auf
subjektive Erfahrungsreligion — was nicht als Wort gegen die Erfahrung aufgefat werden
sollte, sondern als Hinweis, dah Erfahrung nicht nur eine individuelle, sondern auch eine
ekklesiale Dimension hat und daB es ganz wichtig ist, in die Erfahrung der Kirche mit
dem gekreuzigten und auferstandenen Herrn hineinzuwachsen. Und eben das geschieht in
besonderer Weise in der Sonntag fiir Sonntag vollzogenen Feier der Eucharistie, in Wort
und Sakrament.

So kann ich, einiges zusammenfassend, noch einmal sagen: Gemeinde ist nicht eine
sich ekklesiologisch autonom bildende Gruppe von Gldubigen. Initiativen kénnen, sollen,
miissen da sein, aber der springende Punkt ist, dab man sich nicht selber zur Gemeinde
macht, nicht ,, wir machen Kirche“, sondern daB ein Zweifaches dazukommen muB: er-
stens das Gegeniiber des in Wort und Sakrament sich schenkenden HERRN, zweitens die
Gemeinschaft mit der Ortskirche als Ditzese, reprisentiert durch den Bischof, und mit
den anderen Ortskirchen, reprisentiert durch das Bischofskollegium und den Bischof von
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Rom als das Haupt des Bischofskollegiums, nicht bloB im Sinne eines nachtréglichen
Zusammenschlusses, sondern eines konstitutiven Elements der Kirche als Communio von
Ortskirchen. Beide Momente aber — das des ,,Gegeniiber” bzw. des ,,von auben” des Heils
in Wort und Sakrament und das der Communio mit der Gesamtkirche (bzw. den anderen
Ortskirchen) hat zu tun mit dem kirchlichen Amt. Nicht daB das Amt die Kirche wire, die
Kirche ist eine umfassendere Wirklichkeit des vom Vater durch den Sohn im HI. Geist
geheiligten Volkes Gottes, zu dem mit den Laien auch die Amtstriger gehéren. Aber das
Amt ist zu dieser Gemeinschaft des Volkes Gottes, solange es in dieser irdischen Pilger-
schaft ist, ein von Christus gesetzter und insofern notwendiger Dienst der repraesentatio
Christi und der Einheit.

Vielleicht jedoch hat die gegenwirtige problematische Situation, die ja der Hinter-
grund des Themas dieser Tagung ist, den Vorteil, dem ganzen Volk Gottes, auch Bischo-
fen und Laien, nicht nur die Amtsbezogenheit der Gemeinde, sondern auch die von der
frithesten kirchlichen Tradition an offenkundige Gemeindebezogenheit des Amtes ins
BewuBtsein zu rufen. Dies spricht nicht notwendigerweise gegen die Praxis, Priester sozu-
sagen in Abstraktion von einer konkreten Gemeinde fiir den Dienst in einer Didzese zu
ordinieren, zeigt aber die andere Moglichkeit, mehr von der konkreten Einzelgemeinde
auszugehen, ohne den diézesanen Bezug zu verlieren. Wobei das Urteil der Gemeinde
iiber die geistliche und kirchliche Bewdhrung des zu Ordinierenden, falls er aus der Ge-
meinde, fiir die er bestellt werden soll, stammt, wieder gewichtiger und auch hilfreicher
werden konnte. Die Geschichte der Kirche hat Erfahrung mit beiden Modellen, obwohl
das gemeindeorientierte Modell de facto seit langem verdringt erscheint. Beide kénnen
ekklesiologisch gesund sein, wenn die im Referat dargelegten theologischen Grundlinien
beachtet werden. Es gilt, die jeweiligen Vor- und Nachteile im Hinblick auf die konkrete
heutige, geschichtlich verinderte Situation und in Verantwortung vor und aus dem Evan-
gelium abzuwigen. Moge Gottes Geist uns fithren.



L9

Bruno Ernsperger, Rot/tefnburg

Gemeinde ist Subjekt der Pastoral —
auch der Liturgie?

In meinen Ausfithrungen werde ich zuerst in einigen Vorbemerkungen meinen Zu-
gang zum Thema verdeutlichen, im ersten Teil einige Thesen zur Gemeindeentwicklung
darlegen und im zweiten Teil meine Impulse zur Liturgieentwicklung erldutern.

An den Beginn mdéchte ich einen Impuls von Fulbert Steffensky stellen:

Jetzt aber, in der Zeit des kargen Brotes und des gestérten Lebens bedroht uns unsere eigene
Stummbheit. Wir miissen uns selber ein Gesicht und eine Gestalt geben, indem wir jede und jeder
filr sich und offentlich bekunden, wer wir sind und worauf wir vertrauen. Gebet, Gottesdienst,
Bibellesen, den Tag und das Jahr mit den Zeichen unserer Hoffnung markieren — das ist unerléBlich
in einer Zeit, in der das Brot der Hoffnung knapp ist.*!

Ich habe mich gefragt, warum mir dieser Text so wichtig geworden ist. Er faBt in we-
nigen Sitzen zusammen, wie notwendig es ist, in einer Zeit des Ubergangs die Bildung
von Identitit zu fordern. Und: Er macht deutlich, weshalb gerade die Liturgie in diesem
Versuch, Identitit zu gewinnen, eine grofe Rolle spielt.

Vorbemerkungen

e Ich bin in zweifacher Weise Laie. Ich bin nicht Priester und ich bin auch kein Li-
turge. Ich komme mit meiner Tatigkeit in der Gemeinde- und Pastoralentwicklung
dieser Ubergangszeit stindig mit der Frage in Beriihrung: Welche Rolle spielt die
Liturgie in diesem Prozef?

o Ich sammle seit vielen Jahren Beobachtungen und praktische Erfahrungen. Ich er-
kunde, werte aus, was mir in diesem Zusammenhang zuginglich ist.

e Auf dem Hintergrund dieser Erkenntnisse verstehe ich meine Rolle in diesem
Symposion eher prophetisch-provokativ. Meine Rede wird ,,anst6Big"“ sein. Ich ha-
be keinen Grund, ausgewogen und abgesichert zu reden.

e Meine Impulse beziehen sich zum grofen Teil auf den Zusammenhang von Ge-
meinde- und Liturgieentwicklung und nur zum kleineren Teil auf die Frage
Hliturgischer Leitungsdienst durch Laien®. Ich glaube, dab die Frage , liturgischer
Leitungsdienst durch Laien™ im Kontext der gegenwirtigen Entwicklung gesehen
werden muB, und daB es uns nicht weiterfiihrt, wenn wir hier Eucharistiefeiern und
Wortgottesdienste gegeneinander abwigen und ausspielen. Es fiihrt auch nicht
weiter, wenn wir im liturgischen Bereich nach Notlosungen suchen. Ich glaube, es
geht um mehr. Das mochte ich in den Thesen, die ich einbringen werde, deutlich
machen.

! Der Text ist entnommen aus: F.STEFFENSKY, Wo der Glaube wohnen kann. Stuttgart 1989.
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1. Thesen zur Gemeindeentwicklung

Einleitend zu meinen Thesen eine Karikatur. Einigen wird sie bekannt sein. Sie
stammt aus dem Werkheft , Bibel-Teilen* vom Lumko-Institut in Siidafrika.?

Warum zeige ich dieses Bild am Anfang? Ich denke, es ist die Karikatur einer Kirche,
wie wir sie alle kennen. Und wir erfahren gegenwirtig eine hochgradige Stérung der
Einstellungen und der Ordnungen, die diese Art von Kirche aufrechterhalten hat. Eine
hochgradige Storung dieser landldufigen Sicht der Allzustéindigkeit und Letztzustéindig-
keit des Priesters/Pfarrers als Gemeindeleiter. Eine Stérung durch die fehlende Anerken-
nung dieser Position, eine Stérung durch den Priestermangel, der es dem einzelnen Prie-
ster unmdglich macht, diese Rolle zu spielen. Ich glaube, die entscheidendste Stérung ist,
daB wir mehr und mehr erfahren und erkennen miissen, dah wir mit dieser Form von
Kirche unseren Sendungsauftrag in dieser heutigen Welt nicht mehr erfilllen kénnen.
Wenn dem so ist, dann geht es heute darum, daB das unmiindige Volk zeugnis- und evan-
gelisierungsfihig wird. Mit anderen Worten; Diese Stdrungen haben den Charakter von
»Zeichen der Zeit“. Sie haben etwas damit zu tun, was man als Stérungen, die der Heilige
Geist selber verantwortet, bezeichnen kénnte. Dazu ein kurzer Text:

. Wer an den Heiligen Geist, also die schépferische Aktivitit Gottes glaubt und in diesem Glau-
ben um das Kommen des Geistes bittet, der mufl wissen, daB er damit die gbttliche Stérung herbei-
ruft und sich dafiir offen halten muB, daB Gott ihn stort in seinem Besitzstand, in seinen Gewohn-
heiten, in seiner Denkweise, sofern diese nicht mehr dem Sinn des Handelns entsprechen.‘?

Ich komme zu den Thesen zur Gemeindeentwicklung:

a) Angesichts der Krise, in der sich gegenwdrtig Kirche und Pastoral befinden,
gibt es keine Alternative zur Gemeindeentwicklung.

Ich méchte versuchen, in einigen Stichworten das zu begriinden. Pastoralgeschichtlich
geht es gegenwirtig um die Revision der Entfremdung vom Subjekt kirchlichen Wirkens.

2 Aus: Bibel-Teilen. Werkheft fir Gruppen in der Gemeinde. Hg. MISSIO. Aachen 1986. Das
dahinterstehende Konzept geht zuriick auf Fritz Lobinger (heute Bischof in Siidafrika) und Os-
wald Hirmer vom Lumko-Institut in Stidafrika.

3 Vgl. GroBer Sonntagsschott, Einleitung zum Pfingstfest von Wilhelm Stahlin.
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Franz Xaver Arnold, Pastoraltheologe in Tiibingen, hat bereits 1949 in seiner Theorie der
Seelsorge* dargelegt, dab die geschichtliche Entwicklung der Kirche und ihres Wirkens
dazu gefiihrt hat, dab die Zentrierung auf das Amt sowohl den Geist Gottes als auch die
Getauften und Gefirmten als Subjekte kirchlichen Wirkens weitgehend zuriickgedringt
hat.

Wir kénnen sehen, daB die Amtszentrierung keine neue Erscheinung ist. Wir sind ge-
genwirtig nur gezwungen, uns angesichts des Priestermangels mit dieser Frage auseinan-
derzusetzen. Das Konzil hat in vielen Aussagen Franz Xaver Arnold bestétigt.

Die Umstinde, unter denen wir gegenwirtig Kirche sind, zwingen uns dazu, dem
Geist Gottes, den Getauften und Gefirmten als Subjekte des kirchlichen Wirkens mehr
Raum zu geben.

Eine schnelle Ersatzlsung fiir die fehlenden Priester wiire eine Verkennung der ge-
schichtlichen Entwicklungsbotschaft. Sie wiirde Gemeindeentwicklung verhindern. Ich
habe schon 6fter darauf hingewiesen, jetzt anstelle der fehlenden Priester Pfarrassistenten
einzusetzen, halte ich als eine falsche Praxis, weil sie die Entwicklung nicht aufnimmt,
das Volk wieder in die Rolle einzufiihren, die dem Volk zusteht.

Noch ein letzter Aspekt: Wir tun dem Amt keinen Dienst, wenn wir nicht gleichzeitig
das Gegeniiber des Amtes, die Gemeinde, zur Entfaltung bringen. Das Amt braucht Part-
ner und Strukturen, durch die es wirksam arbeiten kann. Die gegenwirtige Krise deckt
schonungslos auf, daB die Gemeinde als lebendiger Organismus nicht existent ist.

b) Wer von der Gemeinde und der Gemeindeentwicklung her denkt, der kommt zu
anderen Losungen bei der Bewdltigung der gegenwdrtigen Aufgaben.’

Wer vom Amt her denkt, versucht den fehlenden Priester oder Pfarrer mit einem Pen-
siondr, mit einem Ordenspriester, mit einem Diakon oder gar mit einem hauptamtlichen
Laien und an vielen Orten auch mit Ehrenamtlichen zu ersetzen. Wer von der Gemeinde
her denkt, sieht zuerst, was die Gemeinde aufgrund ihrer Zustindigkeit, aufgrund ihrer
Ressourcen selber verantworten und machen kann. Wer vom Amt her denkt, zentralisiert,
wer von der Gemeinde her denkt, dezentralisiert. Ich mochte dies am Beispiel der Stellen-
besetzung aufzeigen. Wir sind in unserer Didzese Stuttgart-Rottenburg sehr weit vorange-
schritten, was die Besetzung der Gemeinden mit eigenen Gemeindeleitern betrifft: Von
1.050 Gemeinden sind derzeit ca. 400 nicht mehr besetzt. Seit 1976 beobachten wir den
ProzeB in solchen Gemeinden. Dabei fillt auf, dab eine Gemeinde, das was ihr zukommt,
erst aufnimmt, wenn der , Teufelskreis“ der Versorgung unterbrochen wird, also wenn
Versorgungserwartung und Versorgung einander nicht mehr entsprechen. Eine solche
Unterbrechung setzt plétzlich Krifte frei. Es werden Entscheidungen getroffen, Dinge
anzupacken, an die sich die Gemeinden bis dahin nicht herangetraut haben. Die Ressour-
cen, die in einer Gemeinde stecken, werden dann erst voll aktiviert. Eines ist jedoch dabei
wichtig: Die Verantwortungstriiger in diesen Gemeinden diirfen nicht alleingelassen wer-
den. Sie zu begleiten, sie zu befdhigen, das ist wichtig. Trotzdem werden die Gemeinden

4 Vgl. F. X. ArNoLD, Grundsitzliches und Geschichtliches zur Theologie der Seelsorge. Freiburg
1949, 84-86.

5 Eine ausfithrliche Erérterung der Losungsalternativen ist zu finden bei B. ERNSPERGER, Zwi-
schen Sackgasse und Weg ins Freie. In: LS 45 (1994) 4347.
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keinen Versuch unterlassen, den Begleiter in die Rolle des Pfarrers (Versorgers) zu brin-
gen. So gesehen, sind Vakanzzeiten fiir die Gemeindeentwicklung eine Chance. Unsere
Di6zese hat die Konsequenz daraus gezogen: Jede Gemeinde, in der der Pfarrer wechselt,
bleibt wenigstens 1 Jahr vakant. Diese Vakanzzeit wird begleitet. Das ist, denke ich, ein
konsequentes Handeln. Auf diese Weise verteilen wir die Not und beteiligen alle Gemein-
den, ob sie dauerhaft besetzt werden oder nicht, an diesem EntwicklungsprozeB.®

¢) Zur Gemeindeentwicklung gehort notwendig die Ausdifferenzierung der Ge-
meinde als Gemeinschafi von Gemeinschaften bzw. Basisgemeinschaften.

Gegenwirtig ist es schwer, von Basisgemeinschaften zu sprechen, weil dabei gleich
»linke* Absichten unterstellt werden. Das ist schade: Medard Kehl hat in den ,,Stimmen
der Zeit“ einen Beitrag zum Thema ,,Wohin geht die Kirche?“ verdffentlicht.” Er hat darin
zwei Entwicklungsperspektiven herausgearbeitet, die ich teile und mit Erfahrungen bele-
gen kann. Ein Erstes: Menschen, denen die Orientierung des Lebens am Glauben wichtig
ist, werden kiinftig dahingehen, wo sie erlebbare Gemeinschaft und klare spirituelle Ori-
entierung finden. Sie wihlen also aus. Zweitens: Dies werden in Zukunft nur kommuni-
kative Glaubenszentren sein, in denen ein beziehungsstiftendes und befreiendes Milieu
herrscht. Er spricht von Milieugemeinschaften, d. h. von Gemeinschaften mit einer Be-
ziehungsdichte, in denen die Menschen etwas von dem erfahren, was das Evangelium, das
wir verkiinden, verheiBt. Es geht also darum, auf dem Territorium unserer Pfarreien nach
Moglichkeit Personal- oder Basisgemeinschaften zu bilden, die untereinander vernetzt
sind. In unserer Ditzese férdern wir einen solchen EntwicklungsprozeB insbesondere
durch die Gemeindeerneuerung.®

¢ Die Chancen zur Gemeindeentwicklung in der Vakanzzeit sind eingehend erdrtert in B.
ERNSPERGER, Seelsorge in der Vakanz. In: LS 46 (1995) 218-221.

7 Vgl. M. KeHL, Wohin geht die Kirche? Zur strukturellen Verinderung der Kirche in Deutsch-
land. In: StZ 120 (1995) 147-160.

8 In der Didzese Rottenburg-Stuttgart wurde im Kontext der Didzesansynode (1985) ein Praxis-
konzept zur , Gemeindeernenerung nach dem Rottenburger Modell* entwickelt und inzwischen in
tiber 50 Gemeinden praktiziert. Mit diesem Ansatz kann Emeuerung besonders in zwei Richtun-
gen vorangebracht werden: Die Gemeindemitglieder machen neue und bewegende Erfahrungen
mit der Relevanz des Glaubens fiir ein gelingendes Leben (Evangelisierung) und es entstehen in
den Gemeinden eine stattliche Anzahl von kleinen Gemeinschaften, von denen nach fiinf Jahren
ca. 70% noch existieren (Gemeindeentwicklung). Ein kontretes Beispiel fiir die Wirkkraft: In der
Nihe von Rottenburg, 20 km entfernt davon, gibt es eine pastorale Einheit von vier Dérfern, ein
grofleres und drei kleinere, die alle selbsténdige Pfarreien sind. Dafiir ist ein Pastoralteam zu-
stindig. Die haben jetzt eine Gemeindeerneuerung gemacht, d. h., sie haben versucht, eine neue
Beziehung zum Glauben zu finden und fir ihr Leben erfahrbar zu machen. Sie haben Gemein-
schaft gebildet, in denen das méglich ist. In diesen vier Pfarreien sind 17 solcher Gemeinschaften
entstanden. Das ist jetzt zwei Jahre her. In dieser Zeit sind drei weitere Gemeinschaften dazuge-
kommen. Diejenigen, die daran beteiligt sind, haben davon erzzhlt. Das bringt etwas fiir mein
Leben. Das 16st Interesse aus. Kénnen wir in eine Gruppe kommen oder bildet ihr wieder solche
Gemeinschaften? Wir méchten das auch probieren. In diesen Pfarreien hat etwas von einer evan-
gelisierenden Praxis begonnen.
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d) Gemeindeentwicklung versteht sich als Dienst an den Gemeinden, die ,, Trd-
gerin der Seelsorge “ sein sollen/wollen.

In den meisten Gemeinden haben wir eine Versorgungsstruktur, die iiber haupt- und
ehrenamtliche Dienste aufrecht erhalten wird. Derzeit geht es darum, eine Struktur aus-
zubilden, die der Gemeinde erméglicht, selber Seelsorge zu verantworten und zu prakti-
zieren. Dazu einige Gedanken: Das ,,Geschéft“ der Hauptamtlichen ist bisher mit Seelsor-
ge iiberschrieben worden. Seelsorge ist etwas, was von professionell ausgebildeten Perso-
nen wahrgenommen wird. Ehrenamtliche wurden als Helferinnen und Helfer einbezogen,
um Seelsorger zu entlasten oder zu unterstiitzen bzw. um die Aktivititen im Bereich der
Seelsorge zu vermehren. Ich glaube, daB Seelsorge, und das erfahre ich von entwickelten
Gemeinden, kiinftig weniger eine Versorgungsleistung ist, sondern ein erfahrbares, le-
bensbereicherndes Geschehen in der Gemeinde, also: Seelsorge als Lebensiduberungen
einer Gemeinde. Insofern Seelsorge so verstanden wird, sind die Getauften und Gefirm-
ten, vor allem auch die Gruppen und Gemeinschaften an der Trigerschaft der Seelsorge
beteiligt.® Sie miissen das BewuBtsein bekommen, daB die Art und Weise, wie sie leben,
wie sie miteinander umgehen, eine seelsorgereiche Wirkung hat — gegenseitig und nach
auBen. Insofern, denke ich, werden die Funktionsgruppen in Gemeinden (Besuchsdienste
etc.) eher abnehmen, und die Gemeinschaften werden zunehmend Dienste iibernehmen. '

Ein letzter Gesichtspunkt zur Entwicklung der Gemeinde als Trigerin der Seelsorge:
Sie bedarf einer kollegialen Leitung. Eine solch differenzierte Gemeinde kann nicht von
einem allein geleitet werden. Es sind viele beteiligt, die Teilbereiche verantworten. Sie
miissen einbezogen werden. Gegenwirtig sind wir in unserer Di6zese an der Frage, wie
wir die Leitung in solchen Gemeinden neu regeln konnen. Es gibt zwei Spuren fiir diese
Entwicklung. Die eine Spur ist die Vernetzung der Verantwortlichen innerhalb der Ge-
meinde als wichtige Leitungsaufgabe. Die zweite Spur bezieht sich auf Verantwortung der
Seelsorge. Wir denken hier an ein pastorales Leitungsteam. Unabhéngig davon, ob Haupt-
amtliche am Ort sind, ob nur ein Priester da ist, ob kein Priester da ist, soll in jeder Ge-
meinde/Teilgemeinde ein pastorales Leitungsteam gebildet werden, in dem die leitenden
Verantwortungstrager zusammengefabt werden.

e) Die Praxis, fehlende Pfarrer durch Aushilfen (Pensiondre, Ordensgeistliche,
Pfarrassistenten . . .) zu ersetzen, fiihrt in der Regel zur Verhinderung von Ge-
meindeentwicklung.

Ich fasse einen wichtigen Gesichtspunkt zur Gemeindeentwicklung zusammen: Ge-
meinden lernen nicht ohne Not! Gemeinden versuchen den alten Zustand wieder herzu-
stellen, indem sie jemand an die Stelle des fehlenden Pfarrers einsetzen. Wenn aber nie-
mand einzusetzen ist, dann muB die Gemeinde lernen. Und darum geht es letztlich bei
Gemeindeentwicklung, dab sich die Rollen aller beteiligten Personen verdndern. Von
daher geht es nicht darum, die Rolle des Priesters zu ersetzen oder gar zu eriibrigen, son-

® FEin in diesem Sinne verindertes Verstindnis von Seelsorge wird in Ansétzen von Franz
Schmatz in seinem Biichlein ,Lebensbegleitung aus dem Glauben — Wir alle sind Seelsor-
ger/innen“. Innsbruck-Wien 1992, vertreten. '

10 Das veréinderte Verstindnis von Gruppen und deren Stellenwert in der Gemeindeentwicklung
wird skizziert in B. ERNSPERGER, Gruppen und Gemeindeentwicklung. In: LS 46 (1995) 62-67.
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dern es geht darum, daB alle Rollen neue Konturen bekommen im Blick auf den Sen-
dungsauftrag in der gegenwirtigen Situation.

2. Impulse zur Liturgieentwicklung

Ich komme zum zweiten Teil, zur Liturgieentwicklung. In den folgenden Impulsen
werde ich nicht direkt auf den ,liturgischen Leitungsdienst durch Laien” eingehen. Ich
hoffe jedoch, daB ich indirekt dazu einen Beitrag leisten kann.

a) Der Liturgie kommt in einer Zeit der Gemeindeentwicklung eine besondere
Bedeutung zu. In Zeiten des Ubergangs brauchen wir die integrierende und
identitdtsstiftende Kraft des zeichenhaft-symbolischen Handelns.

Ich erinnere an den Impulstext am Beginn meiner Ausfithrungen. In Zeiten der Ver-
dnderung, der Krise bediirfen Menschen besonders der zeichenhaft-symbolischen Hand-
lungen. Solche Handlungen kénnen entscheidend sein, ob sich Menschen/Gruppen auf
eine frithere Stufe zuriickziehen (also regredieren) oder sich einer Entwicklung 6ffnen
(sich entwickeln). Sofern Liturgie in einer Ubergangszeit nicht die ihr zukommende
Pontifexfunktion annimmt, verhindert Liturgie die Erneuerung und trigt statt zur Identi-
tétsbildung eher zur Spaltung bei.

b) Eine Gemeinde, die durch Gemeindeentwicklung zunehmend zur Trdgerin der
Pastoral wird, muf3 auch Subjekt und Trdgerin der Liturgie werden.

Als Folge und Nachwirkung von Aufkl4rung und Gegenreformation herrscht nach wie
vor eine einseitige Uberbetonung des amtspriesterlichen Wirkens in der Liturgie vor, In
dem schon zitierten Buch von Franz Xaver Arnold! kritisiert dieser die ~binengung des
Subjekts der Liturgie® auf den in ,nomine ecclesiae handelnden Amtsliturgen®.

Folgen dieser Einengung sind:

— Die Expansion der Messen und Eucharistiefeiern. Urspriinglich war die Euchari-
stiefeier die sonntigliche Versammlung der Gemeinde. Das im Laufe der Zeit Ge-
wordene nehmen wir als den Normalzustand und definieren von daher die Not.

— Gleichzeitig mit der Tendenz zur Expansion der Eucharistiefeiern entstand eine
Verarmung oder Verkiimmerung der urspriinglichen (vom Volk getragenen)
Volksliturgien.

— Das Volk als Subjekt liturgischen Wirkens ist in dieser Entwicklung weitgehend in
den Hintergrund getreten. Theologisch ist es spitestens seit dem Zweiten Vatika-
num wieder préasent, aber faktisch stehen wir damit am Anfang, Uberspitzt formu-
liert: Wir leiden gegenwirtig an der in der Vergangenheit vorgenommenen, litur-
gischen Enteignung des Volkes.

Ich mochte dies auch belegen. Wir haben in unserer Gemeinde (in der Ditzese Stutt-
gart-Rottenburg) eine Gruppe von sieben Gemeindemitgliedern, die die Taufkatechese
verantworten. Diese Katecheten versuchen, die Eltern in der Taufkatechese zu zeichen-
haft-symbolischem Handeln zu ermutigen. Sie sprechen ihnen zu: , Sie sind dem Kind am

1 Vgl. F. X. ARNOLD (s. Anm. 4) 151-154
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nichsten. Sie sind dafiir zustindig, daB Ihr Kind durch Ihr Handeln die Nihe und das
Mitsein Gottes erfihrt.* Fast immer begegnen sie den gleichen Antworten: ,Dafiir sind
wir doch nicht zustindig, das ist doch Sache des Pfarrers. Das konnen wir doch nicht.”
Hier wird die verlorengegangene Zustindigkeitskompetenz wiederbelebt. Dariiberhinaus
bedarf es der Einiibung in solche Fihigkeiten.

Welche Bedeutung ein solcher Dienst hat, zeigt die zunechmende Entfremdung der
Kinder und Jugendlichen von diesen Formen. Wer solches in der Familie nicht erlebt hat,
dem kommt es komisch und fremd vor, wenn er es in der Gemeinde bei besonderen An-
lidssen erlebt. Das Zweite Vatikanische Konzil'? hat deutlich gemacht, daB es die Gemein-
de als Triigerin der Liturgie verstanden wissen will. In der Folge ist eine Ausdifferenzie-
rung der liturgischen Dienste gelungen. Was wir nicht fertiggebracht haben, ist die ge-
meinsame Verantwortung der Liturgie. Ein Beispiel: In einer Gemeinde ist durch einen
Herzinfarkt plotzlich der Pfarrer ausgefallen. Es gab fiir alle Dienste (Sakramenten-
katechese, Besuchsdienste, Gruppen) Verantwortliche oder Teams, die fiir den Weiter-
gang der Seelsorge sorgten. Lediglich in der Liturgie gab es einen betrachtlichen Schock
und das, obwohl es in dieser Gemeinde iiber 60 Ministranten, ca. 20-30 Lektoren und
Kommunionhelfer gibt. Sie alle waren Helfer. Sie hatten keine Zustindigkeit fiir die Ver-
antwortung und Organisation der Liturgie. Es gab auch kein Gremium, in dem die Ver-
antwortungstriger hitten vernetzt werden kénnen. An diesem Beispiel wird uns deutlich:
Fiir die Trigerschaft der Liturgie miissen sich die Gemeinden organisieren.

¢) Ein entscheidendes Hindernis auf dem Weg der Gemeinden zur Trdgerschaft
der Liturgie diirfte das Festhalten am iitberkommenen Amtsverstdndnis sein.

Ich weiB, daB das eine heikle Frage ist, die ich hier aufgreife. Ich méchte es trotzdem
tun. In den letzten Jahren haben sich in der Amtstheologie Entwicklungen abgezeichnet,
die noch auf ihre Anwendung in der kirchlichen Praxis warten. Diese Bewegung bringt
auch die Rolle der Laien in der Liturgie in ein anderes Licht. Ich nenne zwei Aspekte, die
diese Bewegung verdeutlichen:

Zunehmend wird heute von Dogmatikern unterschieden zwischen amtlichem und or-
diniertem Dienst. Nach dieser Unterscheidung kann man sagen: Die Getauften und Ge-
firmten haben teil am dreifachen Amt Jesu Christi. Sie haben also einen amtlichen Auf-
trag, am Sendungsauftrag der Kirche mitzuwirken.

Die Gemeinde, die als Leib Christi am Ort auferbaut wird (vgl. Eph 4,11-16), hat den
Auftrag, Christus in seiner Vollgestalt darzustellen.

Dariiberhinaus bedarf es des geistlichen Amtes als ordiniertem Dienst mit dem Auf-
trag dafiir zu sorgen, dab das Volk seinen Auftrag wahrnimmt und dies im Geist des
Evangeliums tut. Der zweite Aspekt, den ich nennen mochte: Wihrend bisher die Frage
der Reprasentatio Christi ausschlieBlich auf das priesterliche Amt bezogen wurde, werden
zunehmend Stimmen laut, die von einer Repriisentatio Christi durch die Getauften und
Gefirmten in der Gemeinde sprechen. Die Reprisentatio Christi durch den Priester in der
Eucharistiefeier bleibt davon unberiihrt.

Eine letzte Bemerkung zu diesem Impuls ist theologisch sicher provokant, aber trotz-
dem bedenkenswert. Ich halte es fiir ein christologisches Mifiverstindnis, das sich iiber

12 Ygl. I. VaTicANUM, SC.
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Jahrhunderte hartniickig gehalten hat, daB Christus (nur) durch das Amt reprisentiert
wird. Ich kann das leider nicht weiter ausfiihren. Ich erinnere an die Himmelfahrtsbot-
schaft: Ich mub gehen, damit er kommen kann. Wir haben Ihn iiber weite Phasen der
Kirchengeschichte immer ersetzt oder seine Stelle besetzt.

d) Ein wichtiger Aspekt der Liturgieentwicklung ist darin zu sehen, der Liturgie
wieder ihre Lebensrelevanz zu geben.

Da in unserer Zeit zunchmend die Erfahrung eine groBe Rolle spielt, wird verstind-
lich, dabB dieser Gesichtspunkt heute besonders wichtig ist.

Der originére Ort der Liturgie ist das Leben. Und nur in dem Mabe, wie die Liturgie
im Leben verortet ist, gewinnt sie Bedeutung fiir die Menschen. Der franzdsische Theolo-
ge Béguerie hat einmal formuliert: ,Die liturgische Feier enthilt nur dann ein Minimum
an Wahrheit, wenn sie etwas feiert, was gelebt wurde.“!* Hier liegt ein Problem: Je zen-
tralisierter Liturgie gefeiert wird, desto weiter entfernt sie sich vom Leben der Menschen
und umgekehrt. Die Bindung der Liturgie an den Amtstréiger in einer Zeit, in der Prie-
stermangel herrscht, bringt notwendig eine Zentralisierung und damit eine zunehmende
Lebensferne mit sich, Liturgie verkommt in dieser Tendenz zur Versorgungsliturgie. Ich
mochte dies grafisch veranschaulichen:

Leben

Derzeitiges Verhéltnis Natiirliches Verhiltnis

Die drei Kategorien ,Leben — Deuten — Feiern stammen aus dem ebengenannten
Beitrag von Béguerie. Sie sind Grunddimensionen des Lebens und der Liturgie iiberhaupt.
Unsere gegenwirtige kirchliche Praxis kénnte man in einem Verhiltnis darstellen, wie es
die linke Seite zeigt. Wir leben wenig miteinander, wir deuten viel und wir feiern iiber-
proportional viel. Das normale Verhltnis einer lebensnahen Liturgie wiirde so ausschen:
Dort, wo viel miteinander gelebt und am Leben Anteil genommen wird, dort gibt es viel
Bedarf an Deutung. Schlieblich, wo es gelingt, Leben sinnvoll zu deuten, ist der natiirli-
che Impuls zum Feiern gegeben. Je zentralistischer Liturgie gefeiert wird, desto weniger
kann dieser natiirliche WechselprozeB gelingen. Es bedarf schon einer Meisterleistung
von Priestern, in unserem liturgischen Rahmen das Leben der Menschen einzubeziehen,

Noch ein anderer Aspekt zu diesem Impuls: Wir miissen schen, daB der genannte
Dreischritt dem LebensprozeB eingeschrieben ist. Das ist auch der Hintergrund, weshalb
sich in unserer Erlebnisgesellschaft im profanen Bereich zunehmend Paraliturgien ent-

' P. BEGUERE, Liturgie und Leben. In: Leben — Deuten — Feiern. Eine Orientierung fiir
Katechese und Pastoral. Hg. D. Zimmermann. Miinchen 1994,
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wickeln. Ich beobachte das mit groBer Besorgnis, da die Lebensliturgie aus kirchlichen
Gemeinschaften ausgezogen ist, hinein in Stammtische und Vereine, wo in kreativer Wei-
se mit symbolisch-zeichenhaften Formen gefeiert wird.

e) Die Forderung der Lebensrelevanz der Liturgie hdngt nicht zuletzt davon ab,
inwieweit es gelingt, Christen zu veranlassen, anders zu leben.

Dieser Impuls erscheint zunichst als ein Fremdkoérper in dieser Impulsfolge. Ich
mochte trotzdem nicht darauf verzichten, weil ich denke, dies spielt in der gegenwértigen
Entwicklung eine grofie Rolle. Es ist zu beobachten, daB viele Menschen mit Liturgie
nichts mehr anfangen konnen, weil sie in einer Weise leben, die lebensfeindlich ist. In
einer Zeit der Verzweckung, des Verplantseins gibt es kaum Ri#ume und Formen, in de-
nen das, was sich als Impulse/Sehnsiichte von innen heraus meldet, und was eigentlich
den Impuls zum Feiern geben wiirde, nicht wahrgenommen werden kann.

Die Feier des Lebens bedarf eines ehrfurchtsvollen Hinhdrens, wenn man will, sogar
eines Gehorsams gegeniiber der Natur, gegeniiber sich selbst, gegeniiber anderen und
gegeniiber Gott.'

Bei der von mir schon genannten Gemeindeerneuerung machen wir eine ganz interes-
sante Erfahrung. Ein Element dieser Erneuerung ist die tigliche Lebensbetrachtung.'
Jede/r nimmt 8-10 Wochen tédglich 20 Minuten Zeit fiir sich und ,,seinen” Gott. Dafiir
braucht jeder Teilnehmer einen Ort, einen Raum und eine Form, wo er zur Ruhe kommt,
in sich hineinhorchen kann und das, was sich meldet, wahrnehmen und dann mit Gott ins
Gesprich bringen kann. Wir machen die Erfahrung, daB nicht wenige dabei Angstzustin-
de bekommen. Die Fiille des Alltags stiirzt iiber sie herein. Es ist véllig ungewohnt, sich
in dieser Weise der Lebenswirklichkeit auszusetzen. Wir miissen ganz viele Hilfestellun-
gen geben, Erst dann, wenn sie eine Form gefunden haben, erleben sie plétzlich, daB das,
was ihnen Gott zuspielt, so reich ist, dab sie diesen Lebensquell gar nicht voll ausschopfen
kénnen. Ohne die Verinderung der Lebensweise der Christen, werden wir es in den
néchsten Jahren mit der Liturgie sehr schwer haben. Ich bin davon iiberzeugt, dab Litur-
gie mit einer Kultivierung des Lebens eng zusammenhangt.

/) Die liturgische Feier hangt in ihrem Gelingen nicht zuletzt von ihrer
Beziehungsqualitdt ab. Sie verliert deshalb fiir heutige Menschen zunehmend an
Bedeutung, wenn sich Gemeinde (auferliturgisch) nicht oder nur sehr selten ver-
sammellt.

Von Jahr zu Jahr nehmen diejenigen ab, die den Gottesdienst aus PflichtbewuBtsein
besuchen. Von Jahr zu Jahr nehmen diejenigen ab, die mit Liturgie selber etwas anfangen
konnen, sofern sich die Lebensweise der Christen nicht dndert. Die Teilnahme an der
sonntiglichen Versammlung der Christen am Ort wird deshalb vor allem davon abhin-
gen, ob es in einer Gemeinde Versammlungsformen gibt, in denen die einzelnen am le-

14 Vgl. H. J. M. NouweN, Schépferische Seelsorge. Freiburg i. Br. 1989, insbesondere das fiinfte
Kapitel ,,Uber das Feiem*, 8. 139-161.

15 Vgl. dazu Anm. 8 iiber das , Rottenburger Modell zur Gemeindeerneuerung®. Die , tigliche Le-
bensbetrachtung® ist ein Praxiselement aus der zweiten Emeuerungsphase.
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bensmehrenden Geben und Nehmen teilhaben kénnen, z. B. in Bibel-Teilen-Gruppen oder
in Glaubensgesprachskreisen. Die Beteiligung an der Liturgie wird davon abhéngen, ob es
unter den Christen tragfihige Beziehungen gibt. Es gibt eine pastorale Zukunftsperspekti-
ve, die sich mit ,,Sozial-Pastoral® iiberschreibt. Diese macht deutlich: Christentum wird
sich in der Betroffenheit von den Geschehnissen in der Welt und im solidarisch-heilvollen
Handeln aneinander und an der Welt als relevant erweisen oder nicht,

8) Angesichis des Priestermangels sind wir zunehmend in Gefahr, Liturgie nur
noch in defizitdren Formen zu feiern.

Der fiir mehrere Gemeinden zustindige Priester hat kaum noch teil am Leben der
Menschen.

Einzelne Gemeinden werden liturgisch iiber lange Zeit durch ,eingeflogene® und oft
wechselnde Aushilfen versorgt, die weder zur Gemeinde noch zum Leben der Menschen
einen Bezug haben.'® Dazu ein Beispiel, das ich erst vor einem Jahr erlebt habe: Eine
grébere Gemeinde, ca. 8.000 Katholiken, war fast 2% Jahre vakant. In dieser Zeit gab es
wechselnde Aushilfen. Es gab dann einen Aufstand im Rahmen einer Gemeindeversamm-
lung. Dort gab es eine Gruppe von 12 Wortgottesdienstleitern, die gesagt haben: , Jetzt
reicht’s, wenn ein Priester kommt, dann braucht man uns plétzlich nicht mehr. Das, was
wir jetzt mithsam von der Gemeinde her aufgebaut haben, wird mit FiiBen getreten, wenn
dieser oder jener kommt.“ Es kam dann zu folgendem Votum: Wenn ein Aushilfspriester
kommt, dann sollte die Gruppe der Gottesdienstleiter in die Vorbereitung und Gestaltung
der Liturgie einbezogen werden.

Die meisten Wortgottesdienste, die gefeiert werden, geschehen in einer Weise, die als
defizitir empfunden werden muB. D. h. es wird all das weggestrichen, was sonst dem
Priester vorbehalten ist. Dementsprechend wird sie auch in ihrem defizitiren Charakter
von den Leuten gesehen. Ich wiinsche mir, daB wir wirklich auch alternative und origini-
re Formen entwickeln, die nicht nur von der Gestalt der Eucharistiefeier ausgehen oder
von ihr abgeleitet werden.

h) Eine von der Gemeinde getragene Liturgie braucht auch eine andere (addqua-
te) Organisationsform.

Das Schlechteste, was uns passieren kann, wenn der Priester fehlt, ist, umgehend die
Mesnerin oder den Pastoralreferenten als Wortgottesdienstleiter einzusetzen. Die Triger-
schaft der Liturgie durch Laien sollte durch Teams bzw. durch Gemeinschaften vollzogen
werden. Auf diese Weise kime die Dimension ,,Priesterersatz* gar nicht erst ins Spiel.
Hinzukommt, daB die meisten Wortgottesdienstleiter und -leiterinnen im Alleingang
Gottesdienste gestalten. Natiirlich spielt dabei ihre personliche Spiritualitéit, ihre Lebens-
sicht eine (oft zu) groBe Rolle. In unserer Ditzese Stuttgart-Rottenburg gibt es einige
Gemeinden, in denen die Liturgie von der Gemeinde getragen wird. In der Nihe von Ulm
gibt es eine Gemeinde, in der es elf Gruppen/Gemeinschaften gibt, die sich regelmibig

' In vielen Gemeinden, die eine lingere Vakanzzeit durchmachen, werden wechselnde Aushilfen
ohne Gemeindebezug beklagt. Es gibt bisher kaum Formen, tber die Lebensprozesse der Ge-
meinde in liturgische Versammlungen integriert werden kénnen, wenn ein AuBenstehender den
Vorsitz hat.
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zum Bibel-Teilen bzw. zum Glaubensgesprich treffen. Diese Gruppen gestalten abwechs-
lungsweise die Sonntagsgottesdienste gemeinsam mit dem Pfarrer. Das sieht so aus: Der
Pfarrer besucht die Gruppe und nimmt teil am Bibel-Teilen. (Sie praktizieren die Methode
Lebensspiegel'’, die sehr stark das Leben einbezieht.) Aus diesem Bibel-Teilen entsteht
sowohl die Liturgie als auch die Predigt. Diese Liturgie und die Verkiindigung sind von
der Gemeinde, von den Lebenserfahrungen der Gemeindemitglieder getragen. Auch der
Pfarrer wird getragen. Er partizipiert an der Lebenserfahrung der Menschen, erfihrt Zu-
spruch und Solidaritét.

Noch ein Beispiel zur Trégerschaft der Liturgie: Es gibt inzwischen Gemeinden, die
sich in der Verantwortung der Liturgie soweit entwickelt haben, daB sie auch situationsge-
rechte Formen gottesdienstlichen Feierns auch an Hochfesten praktizieren. Drei kleine
Dorfer an der Donau, das groBte Dorf hat 1.200 Katholiken, das kleinste 750, haben seit
zwolf Jahren gemeinsam einen Pfarrer. In diesen zwélf Jahren waren sie iiber zwei ldnge-
re Strecken vakant und haben in dieser Vakanzzeit verschiedene Formen der Eigenver-
antwortung erprobt. Heute praktizieren diese Gemeinden im Einvernehmen mit dem
Priester sowohl die Feier der Osternacht als auch die Gestaltung der Fronleichnamspro-
zession. Es gibt in diesen drei Gemeinden zusammen 36 Wortgottesdienstleiterinnen und
-leiter, die jeweils im Team diese Gottesdienste leiten. Der Pfarrer trifft sich mit ihnen,
um mit ihnen ihren Dienst zu besprechen und auch theologisch mit ihnen zu arbeiten. So
haben sie z. B. eine Form fiir die Gestaltung der Fronleichnamsprozession erarbeitet: In
jedem Dorf findet eine Fronleichnamsprozession statt. Das Dorf wird geschmiickt, die
Altiire werden gerichtet. Es werden vier Mitglieder aus der Gemeinde ausgewihlt (es sind
nicht zwangslaufig Kirchengemeinderéte o. 4.), die diec Monstranz von einer Station zur
anderen tragen. An der Station selbst hilt der Monstranztriger die Monstranz hoch, ein
anderer deutet darauf und spricht: ,,Seht Christus ist unter uns in Gestalt des Brotes, laBt
uns niederknien und ihn anbeten.“ Eine Form, wie Laien eucharistische Verehrung prak-
tizieren kénnen. Das bedeutet fiir diese Dorfer ungeheuer viel. Nach diesem Muster feiern
sie inzwischen auch die Osternacht. Der Pfarrer feiert jeweils mit einer Gemeinde Oster-
nacht in der herkémmlichen Form. In den anderen beiden Gemeinden wird die Feier der
Osternacht von den Liturgieverantwortlichen aus der Gemeinde gestaltet. Die Feiern fin-
den zeitversetzt statt. In der Gemeinde, in der der Pfarrer feiert, werden die Osterkerzen
geweiht. Sie werden in die anderen Gemeinden iibertragen. Dort findet der Einzug des
Lichtes statt und die Osternacht wird als Laiengottesdienst gestaltet. Ich hdre sehr oft, daf
so etwas in Dorfern nicht geht. Es sind Bauerndorfer. Hier zeigt es sich, was in zwolf
Jahren begleiteter Entwicklung méglich ist.

i) Wer als Laie in der Liturgie der Gemeinde einen leitenden Dienst libernimmit,
sollte dafiir legitimiert und ausdriicklich beaufiragt werden.

Ich habe schon deutlich gemacht, wenn wir vom Amt her denken, beauftragen wir
einzelne. Wenn wir von der Gemeinde her denken, beauftragen wir Gruppen. Wenn wir
ernst nehmen, daB die Gemeinde Trigerin der Liturgie ist, dann sollten Betrauftragungs-

17 Eine Beschreibung und Anleitung zum ,Bibel-Teilen als Lebensspiegel” findet man in Heft 3
der Reihe ,.Sie werden auf meine Stimme horen!* Hg. MISSIO Miinchen-Aachen-Wien. Miinchen
1991.
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formen fiir die liturgischen Leitungsdienste entwickelt werden. Solche Beauftragungen
sollten sich aber nicht nur auf die liturgischen Dienste erstrecken. Die einzigen offiziellen
Beauftragungen von Laien finden bislang im liturgischen Bereich statt, es sind die Beauf-
tragungen der Kommunionhelfer und Wortgottesdienstleiter durch die Bischéfe. Im Kon-
text von Gemeindeentwicklung bediirfen wir dringend einer gemeindlichen Berufungs-
und Beauftragungspraxis. Dabei ist zu bedenken, ob es gut ist, dab die liturgischen Lai-
endienste vom Bischof beauftragt werden. Es wire angemessener, wenn diese von der
Gemeinde ausgewzhlt werden und auch vom Vertreter des Bischofs am Ort, dem zustin-
digen Pfarrer, beauftragt werden kénnten und sollten. Aber dann im Kontext einer Ge-
samtpraxis der Beauftragung von Laien fiir verantwortliche Gemeindeaufgaben.

3. Noch einige Schluf3gedanken

Verantwortungsvolles Handeln in der Gegenwart, also in einer Ubergangszeit, ist im-
mer prospektiv, d. h. nach vorne gerichtet. Konkret heibt das, es reflektiert die Folgen des
jetzigen Handelns fiir die Zukunft. Es kooperiert in Krisenzeiten mit dem, was werden
will, und daher bedarf es einer Sensibilitit fiir die Botschaft der Krise. Das kann doch
nicht nur Not sein, was wir gegenwartig erfahren. Wir kommen nicht von ungefiihr in die
Situation des ,,Nicht-mehr und des Noch-nicht“. Es gibt da etwas, was wir neu oder an-
ders 16sen miissen, damit wir unseren Sendungsauftrag erfiillen kénnen. Deshalb miissen
wir gegenwirtig vermehrt iiber Gemeinde- und Liturgieentwicklung nachdenken. Ent-
wicklung oder Reform muB verantwortet gestaltet werden. Fiir diese Verantwortlichkeit
nenne ich einige Kriterien von Yves Congar'®, die er bereits 1950 formuliert hat. Fiir
verantwortete Kirchenreform gilt:

 Sie muf dem Primat der Liebe und des pastoralen Anliegens verpflichtet sein.

e Sie soll auf das Gemeinwohl der ganzen kirchlichen Gemeinschaft bedacht sein.

¢ Die Reform soll auf das Prinzip der urspriinglichen Tradition bezogen sein (also

nicht unmittelbar auf das, was wir jetzt hinter uns lassen oder was in die Krise ge-
raten ist),

e Sie sollte mit Geduld und Riicksichtnahme geschehen.

Wer in der gegenwirtigen Situation der Kirche in diesem Sinne verantwortlich han-
deln will, der darf sich nicht damit begniigen, nach Notlésungen im pastoralen oder im
liturgischen Bereich zu suchen. Es geht viel mehr um Gemeinde- und damit auch um
Liturgieentwicklung, die an der Reich-Gottes-Dimension und der Dimension der Zeitge-
nossenschaft unseres Sendungsauftrags MaB nimmt. Indem wir uns auf einen solchen
Erneuerungsproze einlassen, wird uns auch eine zukunftsadiquate Gestalt des Amtes
geschenkt werden.

'® Vgl. Y. CoNGAR, Wahre und falsche Reform in der Kirche (1950).
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Entwicklungen
im liturgischen Leitungsdienst durch Laien

Moéglichkeiten und Grenzen

Die vorangegangenen Statements, Referate und Diskussionen haben erfreulicherweise
mancherlei positive Erfahrungen und Entwicklungen aufgezeigt. Es ist aber auch deutlich
geworden, daB es noch viele offene Fragen und Unsicherheiten gibt, und dab die Meinun-
gen dariiber, wie man sie 16sen soll, manchmal weit auseinander gehen.

Ich mochte versuchen, durch mein Referat etwas zur Kldrung der Situation und zur
Gewinnung eines eigenen Standpunktes beizutragen, den man vertreten und mit dem man
leben kann, weil er bei allen Problemen, die kurzfristig nicht gelést werden konnen, fiir
die Zukunft eine positive Perspektive bietet. Ich gebe daher erstens einen geschichtlichen
Riickblick, der helfen kann, die heutige Situation besser zu verstehen. Dann skizziere ich
zweitens die Moglichkeiten, die heute schon fiir die Leitung liturgischer Feiern gegeben
sind, aber noch gar nicht voll genutzt werden. SchlieBlich werden drittens die Grenzen
angesprochen, die dem Leitungsdienst von Laien gezogen sind, aber auch Probleme, die
sich ihm entgegenstellen, und offene Fragen, die zugleich Zukunftsperspektiven erdffnen.

Fiir viele Aussagen stiitze ich mich auf ein Vortragsmanuskript, das 1993 in der Zeit-
schrift ,,Heiliger Dienst” veroffentlicht worden ist*, und verzichte daher hier auf ausfiihr-
liche Belege, wie sie sonst iiblich sind. Man findet sie in dem genannten Artikel.

1. Geschichtlicher Uberblick
1.1 Die Alte Kirche (1.-6. Jh.)

In der neutestamentlich-apostolischen Zeit ist noch nicht die Rede von ,Laien” und
schon gar nicht von ,Klerus“. Es gibt relativ kleine geschwisterliche Gemeinden, deren
Glieder ,,Briider” (und Schwestern) heifien, auch jene, die ein Amt haben bzw. Dienst-
und Leitungsfunktionen ausiiben: Apostel, Episkopen, Presbyter, Diakone, Lehrer, Pro-
pheten und andere mehr. Diese stehen zwar vor der Gemeinde oder auch ihr gegeniiber,
wenn sie ihren Dienst ausiiben, aber sie bilden keinen eigenen Stand. Am Ende des ersten
Jahrhunderts gebraucht zwar der rémische Bischof Klemens in seinem ersten Brief an die
Kirche in Korinth schon einmal den Begriff ,,Laie®, aber er entspricht nicht dem, was wir
heute unter diesem Wort verstehen und seine genaue Bedeutung ist umstritten.

Erst gegen Ende des zweiten Jahrhunderts unterscheidet Klemens von Alexandrien
klar zwischen Presbytern und Diakonen auf der einen und Laien auf der anderen Seite.
Dabei versteht er unter Laien offenbar Ménner, die eine Art Elite innerhalb der wachsen-
den Gemeinden darstellen, und aus der Diakone und Presbyter hervorgehen, die jetzt
schon, wie es vor allem von dem aus Karthago stammenden Tertullian am Beginn des

21 Vgl. H. B. MEYER, Liturgischer Leitungsdienst durch Laien. In: HID 47 (1993) 173-201.
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dritten Jahrhunderts bezeugt wird, zusammen mit den Bischéfen als eigener ,,Ordo®, d. h.
schon als eine Art eigener Stand betrachtet werden.

Neben den Angehérigen dieses Ordo gibt es aber noch wichtige Laiendienste, die in
den Gemeinden eine bedeutende Rolle spielen: Lehrer, Katecheten und Charismatiker mit
besonderen Begabungen z. B. des Heilens und der prophetischen Rede, sowie Bekenner,
die fiir den Glauben gelitten haben, schlieflich Witwen und Jungfrauen. Dieser Personen-
kreis wird von den tibrigen Gl4dubigen unterschieden, aber niemand von ihnen wird so wie
die Bischdfe, Presbyter und Diakone durch Handauflegung ordiniert, wie es die
~Apostolische Uberlieferung* des Ps.-Hippolyt von Rom Anfang des dritten Jahrhunderts
bezeugt.

Schon fiinfzig Jahre spiter ist dann die Entwicklung abgeschlossen, die sich seit lan-
gem angebahnt hat: Alle von Minnern wahrgenommenen Amter (Bischofe, Priester,
Diakone) und Dienste (Subdiakone, Akolythen, Lektoren, Exorzisten, Tiirsteher) bilden
zusammen den Klerus, der nun klar von den iibrigen Gliubigen unterschieden ist. Diese
sind zu seinem Unterhalt verpflichtet, kénnen aber selbst keine kirchlichen Leitungsauf-
gaben und Dienste wahrnehmen, vor allem nicht beim Gottesdienst (obwohl Tertullian
noch wenige Jahrzehnte vorher und Bischof Theodoret von Cyrus sogar noch 200 Jahre
danach der Uberzeugung waren, alle Getauften hitten grundsitzlich das Recht, die Taufe
zu spenden und der Eucharistie vorzustehen, diirften aber nur im Notfall davon Gebrauch
machen). Wir halten also fest: Etwa seit dem Jahr 250 nach Christus gibt es in der Kirche
zwei Stinde: Klerus und Laien. Es hat sich eine hierarchische Ordnung der Kirche eta-
bliert, in der dem Klerus die Leitungsaufgaben zustehen.

Trotzdem spielen Laien in der Alten Kirche auch nach der sogenannten konstantini-
schen Wende weiterhin eine wichtige Rolle. Christliche Herrscher berufen Konzilien ein
und tiben groBen Einfluf auf sie aus. Sie erlassen Gesetze, die das Heidentum schwichen
und das Christentum zur Staatsreligion erheben; sie stiften Kirchen, gewihren den Bi-
schofen Privilegien und finanzielle Unterstiitzung. Auf diese Weise prigen sie entschei-
dend das Bild der die Welt erobernden Kirche mit.

Ein Gegenpol dazu entsteht in der Laienbewegung des Monchtums. Immer mehr
Frauen und Ménner ziehen sich aus der Welt und ihren Geschéften zuriick, um in Armut
und Ehelosigkeit Christus nachzufolgen und ein evangeliumsgeméiBes Leben zu fithren.
Ihr EinfluB auf Theologie und Frommigkeit ist groB, und aus ihren Reihen sind viele
vorbildliche Bischéfe hervorgegangen.

Aber auch die Bedeutung der in der Welt lebenden Laien, die die christlichen Gemein-
den bilden, darf man nicht unterschitzen. Sie unterhalten durch ihre Berufsarbeit nicht
nur den Klerus, sondern wihlen auch die Amtstriger oder bestitigen deren Wahl. Sie
stellen die Mittel fiir die Armenpflege und andere kirchliche Aufgaben bereit. Sie verste-
hen sich als Triger und Mitfeiernde ihrer Gottesdienste, nehmen engagiert an theologi-
schen Auseinandersetzungen teil, betreuen Katechumenen, veranstalten Agapen fiir Be-
diirftige und die Feier der Trauung fiir ihre Kinder. Sie salben ihre Kranken mit dem vom
Bischof geweihten Ol, bestatten ihre Toten und feiern deren Jahrtage. Allerdings bleibt es
dabei, daB sie — auler etwa in einem Notfall — keine Leitungsaufgaben oder besondere
Dienste bei den offiziellen Gemeindegottesdiensten wahrnehmen diirfen.

Die Folge ist eine beginnende und rasch stiirker werdende Klerikalisierung der Litur-
gie und eine entsprechend wachsende Passivitit der Laien, und dies nicht nur im Gottes-
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dienst; denn die grofer und standesbewubter werdende Zahl der Kleriker zieht immer
mehr auch die Aufgaben der Evangelisierung, der Lehre, der Caritas und der Verwaltung
sowie der Seelsorge an sich.

Wie soll man die hier skizzierte Entwicklung von den geschwisterlichen Gemeinden
der apostolischen Anfiinge bis zur Reichskirche der nachkonstantinischen Ara beurteilen?

Insgesamt gesehen ist es ein staunenswerter ProzeB. Der missionarische Elan der frii-
hen Christen hat, vom syrisch-palistinensischen Raum ausgehend, die Linder rund um
das Mittelmeer erfaBt und die Frohe Botschaft im Osten bis nach Armenien und Persien,
im Norden bis auf die britischen Inseln getragen. Im Sinne dessen, was wir heute Inkultu-
ration des christlichen Glaubens nennen, ist ein erstaunlicher ProzeB der gegenseitigen
Durchdringung zwischen der biblischen Botschaft und der Kultur der antiken Welt vor
sich gegangen. Die Frucht dieses Prozesses war vielfiltig: die Theologie der Kirchenviter,
von der die Kirche bis heute zehrt und die in den ersten fiinf 6kumenischen Konzilien von
Nizia (325) bis zum zweiten Konzil von Konstantinopel (553) ihre verbindliche Form
gefunden hat; die Schaffung liturgischer Feierformen in den Liturgiefamilien des Ostens
und des Westens, die noch immer den Gottesdienst der christlichen Kirchen prigen; die
Entwicklung tragfidhiger Lebens- und Organisationsformen innerhalb der christlichen
Gemeinden und Orts- oder Teilkirchen sowie fiir deren Verbindung untereinander;
schlieBlich auch die weitgehende Uberwindung des Heidentums in weiten Teilen der da-
mals bekannten Welt.

Dieser Prozef hatte freilich auch seinen Preis und weitreichende bis in unsere Zeit
hineinwirkende Folgen und wirft mancherlei Fragen auf — bis hin zu der Frage, ob nicht
schon im 2./3, Jahrhundert ein Bruch zwischen dem eingetreten sei, was nach dem Zeug-
nis des Neuen Testamentes Jesus gewollt hat, und dem, was, angefangen in der Friihkir-
che, daraus geworden ist.

Eine erste Antwort im Hinblick auf unser Thema, nimlich den Leitungsdienst in der
Kirche, wurde bereits im Referat von Prof. Médlhammer gegeben: Das Amt in der Kirche
ist seinem Ursprung nach ,.extra nos®, d. h. es hat seinen Grund in der Stiftung der Kirche
durch Jesus Christus und ist eingeschlossen in den sakramentalen Charakter der Kirche.
Das sagt allerdings noch wenig iiber die konkrete Ausgestaltung des Amites, die ihre
Griinde in zeitbedingten Umstinden hat, auf die ich kurz hinweisen méchte.

Schon aus soziologischen Griinden braucht ein Gemeinwesen, das sich aus einem
Verband von stédtischen Kleingemeinden zu einer flichendeckenden GroBkirche entwik-
kelt, dieser Entwicklung entsprechende Amter und Organisationsstrukturen mit klaren
Kompetenzzuweisungen. Die Modelle, die in der apostolischen Zeit eine Rolle gespielt
hatten, nimlich die Synagoge und hellenistische Kultvereine, reichten dafiir nicht mehr
aus. An ihre Stelle traten neue Modelle, nimlich das alttestamentliche Tempelpriestertum
mit seiner hierarchischen Ordnung und die Herrschafts- und Organisationsstrukturen des
romischen Reiches. Das erste Modell hat ein kultisch-sazerdotales Verstindnis der kirch-
lichen Hierarchie geférdert, das zweite ein herrschaftliches StandesbewuBtsein der Amts-
trédger. Das Ergebnis war ein in seinen Amtern und Diensten ausdifferenzierter Kleriker-
stand, der dem Altar dient und sich klar unterscheidet von den ihm untergeordneten Lai-
en, die in der Welt leben, heiraten und ihre Berufsarbeit tun, sowie von dem der Welt
entsagenden Monchtum.
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Diese Entwicklung hat ihre innere, wenn auch zeitbedingte Logik, und als gliubige
Christen diirfen wir annehmen, daB sie, abgesehen von den menschlicher Schwiche zuzu-
schreibenden Fehlern und Einseitigkeiten, nicht ohne das Wirken des Hl. Geistes zustande
gekommen ist, dessen bleibenden Beistand der Herr seiner Kirche zugesagt hat.

Damit stellt sich aber die Frage, ob eine solche Entwicklung noch kritisierbar und fiir
weitere Entwicklungen offen ist. Fiir die Bejahung dieser Frage sprechen neben der Zeit-
bedingtheit vor allem zwei Griinde: erstens, daB die im Lauf der Geschichte stets wach-
sende Tradition der Kirche weiterhin unter der Fiithrung des HI. Geistes steht und daher
Wandel und Reform nicht aussondern einschlieBt; zweitens, dah das Zeugnis des normati-
ven Anfangs, wie es in den neutstamentlichen Schriften vorliegt, als kritische Norm fiir
die auf diesen Anfang folgenden und aus ihm sich entfaltenden Strukturen zu gelten hat.2
Das gilt fiir alle Phasen des Weges, den die Kirche bis heute gegangen ist und in Zukunft
noch gehen wird.

1.2 Das Mittelalter (7.—15. Jh.)

In dieser langen Epoche der Kirchengeschichte gibt es hinsichtlich der liturgischen
Leitungsdienste keine wesentlichen Verinderungen. Die Laien bleiben von ihnen ausge-
schlossen, ausgenommen nur in den von Laien geleiteten Frauen- und Minnerkldstern,
wo Abte und Abtissinnen oder jene, die sie vertreten, aubersakramentalen Feiern wie der
Tagzeitenliturgie vorstehen.

Im tibrigen wird in diesen Jahrhunderten die Kluft zwischen Klerus (aber auch Mén-
chen) und Laien noch gréBer. Das hiingt auch damit zusammen, daB der Begriff ,Laie®
die Bedeutung ,,ungebildet annimmt. Denn unter den in der Welt lebenden Christen gab
es nur wenige, die die Moglichkeit hatten, eine Schule zu besuchen, Lesen und Schreiben
zu lernen oder gar Lateinkenntnisse zu erwerben. Ein anderer Grund liegt darin, daB zu
den Motiven fiir die Hochschétzung der geweihten Amtstriger ein weiteres hinzukommt:
Vor allem der Priester (aber auch der ganz fiir Gott und den Gottesdienst lebende Ménch)
wird im Sinn einer archaisch-heidentiimlichen Religiositit als ,heiliger oder Gottes-
Mann® betrachtet, der mit besonderen Heils- und Segenskriften ausgestattet ist. Die Sa-
kramententheologie, besonders die des Weihesakramentes und der Eucharistie, stiitzt
diese Auffassung: Nur was der geweihte Amtstriger tut, ist giiltig und wirksam. Altardie-
ner, Sénger und Musiker sind niitzliche Helfer, leisten aber keinen eigentlich liturgischen
Dienst und sind im Grund fiir den Wert und die Giiltigkeit der Feier ebenso entbehrlich
wie die Teilnahme der Gemeinde.

Kritik an dieser kleruszentrierten Auffassung von Liturgie gibt es kaum, es sei denn
wegen der sittlichen Unwiirdigkeit von Klerikern, die Sakramente feiern und spenden,
aber nicht ihrem Stand und ihrer Aufgabe gemiB leben. Leitungsaufgaben im Gottes-
dienst werden jedoch von Laien nicht beansprucht.

Insgesamt wichst jedoch nach der Jahrtausendwende die Hochschiitzung der Laien
wieder. Es entsteht allmihlich eine eigene Theologie und Spiritualitit des Laientums.
Bruderschaften und andere Laienbewegungen gewinnen beachtlichen EinfluB. Der Wir-
kungskreis von Laien erweitert sich und zwar auch in Bereichen, in denen Kleriker do-

2 Vgl. K. RAHNER, Zur Theologie der H1. Schrift. In: Sacramentum Mundi. Bd. 4. Freiburg i. Br. 1969,
428-441, hier bes. 430.
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miniert haben: im Bildungs-, Rechts- und Gerichtswesen, in der Kranken- und Armen-
pflege. In den Stiidten ilibernimmt das Biirgertum Leitungs- und Verwaltungsaufgaben.
Vor allem in der Politik, aber auch in der Wissenschaft und in der Kunst werden gegen
das Ende des Mittelalters die Bestrebungen immer stirker, sich von der Vormundschaft
der Kirche und des Klerus zu emanzipieren.

1.3 Die Neuzeit (seit 16. Jh.)

Die zuletzt genannte Emanzipationsbewegung setzt sich in der Neuzeit fort. Fiir unser
Thema ist von Bedeutung, daf die Reformatoren am Beginn dieser Epoche die traditionel-
le Unterscheidung von Klerus und Laien und die RechtmiBigkeit der im Lauf der Jahr-
hunderte entstandenen kirchlichen Hierarchie als nicht dem Evangelium entsprechend
radikal in Frage gestellt haben. Das Konzil von Trient (1545-1563) hat dagegen Stellung
genommen, indem es die Meinung verurteilte, alle Christen héitten Vollmacht zur Ver-
kiindigung und zur Spendung der Sakramente, und lehrte, die kirchliche Hierarchie mit
ihren verschiedenen (hoheren und niederen) Weihegraden gehe auf gﬁtthche Stiftung
zuriick bzw. folgerichtig aus ihr hervor.?

An dieser grundsitzlichen Position hat sich bis zum Zweiten Vatikanischen Konzil
nichts gedndert, obwohl in den bis dahin vergangenen vier Jahrhunderten in der Welt,
aber auch im Verhiltnis der Kirche zu der sich wandelnden Welt tiefgreifende Verinde-
rungen vor sich gegangen sind. Es kam jedoch nicht zu einer Reflexion dariiber, daB,
unbeschadet der gottlichen Stiftung des Amtes, die konkrete Ausgestaltung der Hierar-
chie, ihrer Stufen und Amter, daB die Entwicklung zu einem eigenen, von dem der Laien
getrennten Stand, daB ihr Alleinvertretungsanspruch in der Feier der Liturgie ebenso wie
die konkrete Gestalt der einzelnen liturgischen Feiern unter ganz bestimmten gesell-
schafilichen Bedingungen lingst vergangener Zeiten entstanden sind und daB sie deshalb
reformabel sind und bleiben miissen. Weil man das nicht gesehen hat und deshalb auch
keine Konsequenzen daraus ziehen konnte, ist die Differenz und Ungleichzeitigkeit zwi-
schen den Strukturen einer inzwischen voll emanzipierten biirgerlichen Gesellschaft und
denen der Kirche immer gréfer geworden.

Die daraus entstehende Spannung betrifft vor allem die Laien. Thre Aufgabe ist es, das
Leben in der biirgerlichen Gesellschaft aktiv und verantwortlich zu gestalten. In der Kir-
che erfahren sie sich jedoch als passive Empfinger der vom Klerus vermittelten Verkiin-
digung und Lehre sowie der von ihm verwalteten Gnadenmittel der Sakramente und Sa-
kramentalien. So jedenfalls in der Liturgie, wenn auch weniger in anderen Bereichen des
kirchlichen Lebens wie z. B. im Vereinswesen oder in karitativen Werken. Aber die heute
gerade bei den Gottesdienstteilnehmern so oft beklagte ,, Konsumentenhaltung®, aber auch
die ihr entsprechenden Bemiihungen vieler Kleriker um ein attraktives Gottesdienst-
»~Angebot* haben jedenfalls weit in die Vergangenheit hinabreichende Wurzeln. Wer in
der Vorstellung klerikaler Alleinverantwortung aufgewachsen ist, entwickelt selbstver-
stindlich eine Anbietermentalitdt. Und wer jahrhundertelang von der aktiven Teilnahme
am Gottesdienst und erst recht von seiner Leitung ausgeschlossen bleibt, der gerit

23 Die betr. Konzilstexte der 7. und der 23. Sitzung vom 3.3.1547 und vom 15.7.1563 in lateinischer
und deutscher Sprache s. in: DH Nr. 1610. 1764-1769. 1771-1778.



36 Hans Bernhard Meyer SJ

zwangsléiufig in die Rolle des ,,Konsumenten“ - bis er es eines Tages leid wird, immer nur
den ,,Verbraucher* zu spielen.

2. Heutige Moglichkeiten
2.1 Das Zweite Vatikanische Konzil (1962-1965)

Das Zweite Vatikanische Konzil hat in seinem Bemiihen um Antworten auf brennende
Fragen der Zeit und um eine zeitgeméife Ordnung der Kirche, ihres inneren Lebens, aber
auch ihres Wirkens nach auBlen (aggiornamento) eine Trendwende herbeigefiihrt, die fiir
die Stellung der Laien in der Kirche und damit auch fiir unser spezielles Thema von gro-
Ber Tragweite ist.

In diese Richtung weisen zwei prinzipielle Aussagen der Liturgiekonstitution ,,Sacro-
sanctum Concilium* (= SC), die als erstes Dokument vom Konzil verabschiedet worden
ist:

SC Art. 14 spricht vom Recht und der Pflicht aller Glaubigen zur ,vollen, bewuBten
und titigen Teilnahme* am Gottesdienst ,,aufgrund der Taufe* und des priesterlichen
Charakters des ganzen Gottesvolkes. Und im Art. 28 heiBt es: ,,Bei den liturgischen Fei-
ern soll jeder, sei er Liturge oder Gliubiger, in der Ausiibung seiner Aufgabe nur das und
all das tun, was ihm aus der Natur der Sache und gem#B den liturgischen Regeln zu-
kommt.“

Damit ist gesagt, daB alle Feiernden, ob Amtstriger oder Laien, Triiger der liturgi-
schen Feiern sind, und daB die mehr als tausendjihrige Tradition der Klerusliturgie mit
ihrem Gegeniiber von klerikalen ,,Spendern” und laikalen ,Empfingern® zu Ende ist.
Denn auch die ,Liturgen®, d. h. die Bischofe, Priester und Diakone sollen nur das tun,
was ihre Aufgabe ist und nicht die der mitfeiernden, ihren Dienst erfiillenden Laien.

Die soeben genannten Texte sprechen noch nicht von Leitungsaufgaben der Laien in
der Liturgie der Kirche. Aber auch dazu gibt es einige grundlegende Aussagen. So spricht
etwa der Art. 33 der dogmatischen Konstitution iiber die Kirche ,,Lumen gentium® (= LG)
davon, daB Laien ,,zu unmittelbarer Mitarbeit mit dem Apostolat der Hierarchie berufen
werden (kénnen), nach Art jener Ménner und Frauen, die den Apostel Paulus in der Ver-
kiindigung unterstiitzten und sich sehr im Herrn miihten“. Ebenso konnen sie ,von der
Hierarchie zu kirchlichen Amtern herangezogen werden, die geistlichen Zielen dienen.
Und noch deutlicher ist im Art. 44 des Dekrets iiber das Apostolat der Laien ,,Apostolicam
actuositatem™ (= AA) davon die Rede, daB die Hierarchie Laien auch eng mit ihrem Hir-
tenamt verbundene Aufgaben anvertraut, ,.etwa bei der Unterweisung in der christlichen
Lehre, bei gewissen liturgischen Handlungen und in der Seelsorge*.

In diesen Aussagen geht es tatséichlich um die Leitung liturgischer Feiern, von denen
die oben schon zitierte Liturgiekonstitution einige ganz konkret nennt, Nach Art. 34 kon-
nen vom Bischof beauftragte Laien Wortgottesdienste leiten wie z. B. Sonntagsgottes-
dienste in Gemeinden ohne Priester. Art. 68 fordert die Schaffung einer Kurzform des
Taufritus, den Katecheten, den aber auch andere Laien bei Todesgefahr verwenden kon-
nen. GemahB Art. 79 sollen nach dem Ermessen des Ortsbischofs Laien , gewisse Sakra-
mentalien spenden konnen. Und Art. 100 empfiehlt den Laien, die Haupthoren der Tag-
zeitenliturgie (vor allem die Vesper) auch ohne Priester zu feiern.
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2.2 Nachkonziliare liturgische Biicher und Dokumente

Die vom Konzil erlassenen Bestimmungen sind vor allem getragen von dem Willen,
den Laien den Platz in der Kirche einzurdumen, der ihnen aufgrund der durch Taufe und
Firmung geschenkten Wiirde als Glieder des priesterlichen Gottesvolkes zukommt. Das
bedeutet bis zu einem gewissen Grad eine Wiedereinsetzung in jene Rechte und Pflichten,
die sie in der Frithen Kirche hatten, die ihnen aber in den nachfolgenden Jahrhunderten
verloren gegangen waren. Es bedeutet aber auch eine Neuordnung, die der gesellschafili-
chen Stellung der Laien in der heutigen Zeit, ihrer Bildung und ihrer Miindigkeit besser
entspricht. Das gilt ebenso von den Mdglichkeiten, die die nachkonziliaren liturgischen
Biicher und Dokumente den Laien zur Leitung von Gottesdiensten erdffnen. Aber hinzu-
kommt ein anderes deutlich erkennbares Motiv, das verstindlich, aber nicht unproblema-
tisch ist: Abhilfe zu schaffen fiir den in vielen sogenannten Missionslindern seit langem
bestehenden und in nicht wenigen altchristlichen Lindern seit geraumer Zeit immer spiir-
barer werdenden Mangel an geweihten Amtstrigern, indem man Laien zu Diensten her-
anzieht, die jenen bisher vorbehalten waren. Aber, wer weiB, vielleicht werden spiitere
Generationen in diessm Vorgang den ,Finger Gottes“ sehen. Ich beschrinke mich zu-
nichst darauf, einfach die neuen Méglichkeiten zu nennen.?*

Bei der Feier der Kindertaufe (1969/1971) und der Eingliederung Erwachsener in die
Kirche (1972/1975), der Feier des Begribnisses (1969/1973) und der Feier der Trauung
(®1991/*1993) kénnen die Bischofe im Einvernehmen mit der Bischofskonferenz die Er-
laubnis erbitten, daB Laien diese Feiern leiten. AuBerdem kénnen Laien die Wortgottes-
dienste wihrend des Katechumenats (kleine Exorzismen) mit dem Gebet um Befreiung
und Handauflegung sowie die Feier der Totenwache halten.

Die Ordnung fiir die Feier der Kommunionspendung und der Eucharistieverehrung
auBerhalb der Messe (1973/1976) sieht vor, dab Laien Wortgottesdienste mit Kommuni-
onspendung leiten, auch im Fall der Kranken- und der Sterbekommunion (so auch die
Feier der Krankensakramente 1972/1975). AuBerdem konnen Laien, die religiésen Orden
oder Gemeinschaften angehéren, deren Aufgabe die Eucharistieverehrung ist, eucharisti-
sche Andachten mit Aussetzung des Allerheiligsten leiten (aber nicht den eucharistischen
Segen spenden).

Die Ordnung fiir die Feier der BuBe (1974/1974) erlaubt Laien die Leitung von Buf-
gottesdiensten und das Stundenbuch (1971/1978) die Leitung der Horen der Tagzeiten-
liturgie.

Im deutschen Benediktionale (1978) und im rémischen Buch der Segnungen (1984)
sind viele Segensfeiern enthalten, die von Laien geleitet werden kénnen, und die zweite
Auflage der deutschen Feier der Krankensakramente (1994) enthilt jetzt auch die Ord-
nung fiir einen von Laien geleiteten Wortgottesdienst mit Krankensegen.

Man sieht an dieser Aufzihlung, dab es nach dem Zweiten Vatikanischen Konzil, so-
wohl im Bereich der Sakramente (Taufe, Eucharistie, EheschlieBung) als auch und vor
allem der Sakramentalien von der Segnung der Kinder bis hin zur Begribnisfeier eine
wachsende Zahl von liturgischen Feiern gibt, die von Laien geleitet werden kénnen. Die

** Die beiden Jahreszahlen bei den einzelnen Dokumenten weisen jeweils auf das Erscheinungsjahr der
lateinischen und der deutschen Ausgabe hin, wenn nichts anderes bemerkt wird. Die meisten betr, Be-
stimmungen haben auch in den CIC 1983 Eingang gefunden, ohne daf3 hier darauf hingewiesen wird.
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Griinde, die die Konzilsvéiter dazu bewogen haben, diese Entwicklung in Gang zu setzen,
habe ich bereits angesprochen. Eine wie groBe Rolle aber gerade in der Zeit nach dem
Konzil der Mangel an geweihten Amtstrigern spielt, das sieht man u. a. daran, daB die
meisten in den nachkonziliaren Dokumenten eréffneten Moglichkeiten fiir liturgische
Leitungsdienste durch Laien unter dem ausdriicklichen Vorbehalt stehen: ,,wenn kein
Priester oder Diakon zugegen oder erreichbar ist“,

Dieser Vorbehalt macht deutlich, dab nach den Méglichkeiten auch noch von den
Grenzen, von Problemen und offenen Fragen gesprochen werden muB, Das wird uns auch
die Moglichkeit geben, einen Blick in die Zukunft zu tun.

3. Grenzen — Probleme und offene Fragen
3.1 Grenzen

Es gibt verschiedene Griinde, die dem liturgischen Leitungsdienst von Laien Grenzen
setzen. Ich nenne einige, die mir aus grundsétzlichen Erwigungen oder wegen rein fakti-
scher Gegebenheiten wichtig erscheinen.

Beginnen wir mit dem &ltesten und wohl gewichtigsten Grund, bei dem man dariiber
streiten kann, wie weit er grundsitzliches oder nur faktisches Gewicht hat. Er liegt in der
mehr als anderthalb Jahrtausende wihrenden kirchlichen Praxis und theologischen Tra-
dition. Nach ihr konnen, auber in bestimmten Notfillen, nur geweihte Amtstriger die
Feier der Sakramente leiten und Sakramente spenden sowie den offiziellen Gottesdiensten
der Gemeinde vorstehen, d. h. nur jene Ménner, die seit dem zweiten Jahrhundert als
Bischofe, Priester und Diakone die Hierarchie der Kirche und den harten Kern des min-
destens seit dem dritten Jahrhundert klar von den Laien unterschiedenen Klerus ausma-
chen. Dieser Grund ist ernst zu nehmen — nicht nur wegen seines historischen Gewichts,
sondern auch wegen der im Lauf der Jahrhunderte entwickelten theologischen Argumente
zugunsten einer unverriickbaren, weil gottgewollten, nicht nur graduellen, sondern we-
sentlichen Unterschiedenheit zwischen dem speziellen Priestertum der ordinierten Amts-
trdger und dem allgemeinen Priestertum aller Glieder des Gottesvolkes. AuBerdem darf
man nicht vergessen, dab er das Selbstverstéindnis nicht nur der Amtstréiger, sondern auch
der Laien, durch all die Jahrhunderte hindurch tief geprégt hat und bis heute prigt. Daran
hat auch das Zweite Vatikanische Konzil nichts geéindert.

Ein anderer Grund dafiir, dab Laien oft Begrenzungen erfahren, wenn es um die Lei-
tung von Gottesdiensten geht, liegt in Unsicherheiten, die ihre Ursache in einer nicht
geklarten theologischen Frage haben, nimlich: Was fiir Leitungsaufgaben kénnen Laien,
vorausgesetzt, daB der zustindige kirchliche Obere sie dafiir geeignet hilt und dazu beauf-
tragen will, nur aufgrund der Taufe iibertragen werden? Gibt es hier eine Grenze, und wo
liegt sie? Weil in dieser Frage keine Klarheit herrscht, werden Laien haufig mit Leitungs-
aufgaben nur deswegen betraut, weil eine seelsorgliche Notlage entstanden ist, oder sie
werden ihnen vorenthalten, weil man eine unzulissige Grenziiberschreitung fiirchtet. Die
dadurch entstehende Unsicherheit macht vielen Priestern zu schaffen, die den Eindruck
haben, dab Laien immer weiter in den ihnen zustehenden Aufgabenbereich eindringen,
aber auch vielen, vor allem den hauptamtlich im Dienst der Kirche stehenden Laien, die
ein klar begriindetes und allgemein anerkanntes Rollenbild fiir ihre Arbeit vermissen.
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Mit dem eben genannten hingen zwei weitere Griinde zusammen, derentwegen Laien
an Grenzen stoBen. Sie treffen erstens nicht selten auf emotionale Vorbehalte bei Prie-
stern, die um ihre Identitit fiirchten, wenn eine wachsende Zahl von Laien, deren theolo-
gische und praktische Kompetenz manchmal grofer ist als ihre eigene, in immer mehr
Fillen gottesdienstliche Leitungsaufgaben iibernehmen diirfen. Sie versuchen dann, sol-
chen Mitarbeiterinnen und Mitarbeitern méglichst enge Grenzen zu setzen. Emotionale
Vorbehalte kann es aber auch bei Gl4ubigen geben, die nicht verstehen kénnen, daB Laien
rechtens und mit gleicher geistlicher Frucht und Gnadenwirksamkeit Funktionen ausiiben
konnen, die seit unvordenklicher Zeit dem Klerus vorbehalten waren.

Der zweite Grund ist weniger emotional besetzt, hingt aber ebenfalls eng mit der
traditionellen Unterscheidung von Klerus und Laien zusammen und wirkt sich im rubrizi-
stisch-zeremoniellen Bereich aus, wo man streng darauf achtet, daB der Unterschied zwi-
schen den beiden Stinden nicht eingeebnet wird. Daher diirfen z. B. Laien, die eine Se-
gensfeier leiten, in der Regel nicht die fiir Priester und Diakone vorgesehene Segensfor-
mel mit Handsegen verwenden, sondern kénnen nur ein Segensgebet sprechen; sie diirfen
bei einer Tauffeier die Salbung mit Katechumenenél nicht vornehmen, bei der Feier der
Tagzeitenliturgie den Altarraum nicht betreten und weder bei dieser noch bei anderen
Feiern den Vorstehersitz beniitzen; sie konnen zwar am Aschermittwoch die Asche austei-
len und am Palmsonntag die Prozession leiten, diirfen aber nicht die Asche und die Palm-
zweige segnen. Diese und dhnliche Regelungen sind schwerlich aus dem Wesen derartiger
Feiern zu begriinden, wirken kleinlich und desavouierend, vor allem dort, wo Laien amt-
lich mit der Seelsorge in einem bestimmten Bereich, etwa in einer Gemeinde oder in ei-
nem Krankenhaus beauftragt sind.

3.2 Probleme und offene Fragen

Einige Probleme wurden bereits angesprochen. Weitere, die zugleich offene und in die
Zukunft weisende Fragen sind, sollen abschliefend genannt werden.

Im Grunde hingen alle Probleme und offenen Fragen, mit denen die Kirche heute
konfrontiert ist, damit zusammen, daB wir in der Kirche und in der Welt insgesamt in
einer Phase des Umbruchs, des Suchens und Experimentierens leben. Altgewohnte Denk-
und Lebensformen, Wertvorstellungen, Institutionen und gesellschaftliche Strukturen
werden in Frage gestellt, und es ist nicht mehr ohne weiteres klar, was es zu bewahren
gilt, was sich wandeln kann und was neu geschaffen werden soll. So entsteht eine Situati-
on, die die einen verunsichert und restaurative Krifte weckt, wihrend andere neue Mog-
lichkeiten sehen und vorwirts dridngen. Das gilt auch fiir den Bereich der kirchlichen
Amter und Dienste, mit dem wir uns beschaftigen. Auch hier stehen wir in einer Phase
des Umbruchs, und es mufl die Frage beantwortet werden, was zu bewahren, was wand-
lungsfihig und was neu zu schaffen ist. Das zeigen meines Erachtens die drei Jahrzehnte,
die seit dem Ende des Zweiten Vatikanischen Konzils vergangen sind, sehr deutlich.

Dabei wird meiner Meinung nach immer deutlicher, daB ein Kernproblem die noch
nicht befriedigend geloste Frage nach dem inneren Zusammenhang von pastoral-
Jurisdiktionellen und liturgisch-sakramentlichen Leitungsaufgaben. Konkret geht es um
die Frage, ob es theologisch richtig und pastoral sinnvoll ist, einem dazu befihigten Lai-
en, Mann oder Frau, amtlich und dauerhaft die Verantwortung fiir einen seelsorglichen
Bereich (Pfarrei, Krankenhaus o. 4.) zu iibertragen, ohne ihm oder ihr auch die dieser
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Aufgabe entsprechenden liturgischen, gegebenenfalls auch sakramentalen Vollmachten zu
erteilen.?

Von einer anderen Seite her haben Karl Rahner und andere Theologen dieses Problem
angesprochen mit der Frage, ob Laien, denen eine pastoral-jurisdiktionelle Leitungsaufga-
be im obigen Sinn anvertraut wird, eigentlich noch Laien seien oder eher dem Klerus
zugerechnet werden miiBten und — wie es Prof. Modlhammer in seinem Referat nahelegte
— eine Weihe empfangen sollten, da sie wie dieser im Dienst der Verkiindigung, der Lei-
tung und der Heiligung des Volkes Gottes stehen. Und es gibt Theologen wie G. Alberigo
und S. T. Marcos, die die ihrer Meinung nach zeitgebundene Unterscheidung von Klerus
und Laien fiir iiberholt halten und sagen, sie miisse aufgegeben werden, damit die Kirche
den Anforderungen unserer Zeit gerecht werden kénne.?

Solche Fragen miissen hinsichtlich ihrer historischen und theologischen Begriindung,
aber auch wegen ihrer Konsequenzen fiir die Struktur der Kirche und wegen ihrer pastora-
len Tragweite griindlich gepriift werden und kénnen nicht von heute auf morgen ent-
schieden werden. Sie diirfen aber auch nicht einfach vom Tisch gewischt werden. Denn
sie betreffen die Wirksamkeit und die Uberzeugungskraft mit der die Kirche in einer
Welt, die sich seit dem Altertum und dem Mittelalter tiefgreifend verdndert hat, ihre Sen-
dung erfiillt, und sie entspringen nicht nur dem Ehrgeiz und Geltungsbediirfnis von Lai-
en, die mit ihrer Rolle in der Kirche nicht zufrieden sind.

Wenn ich es recht sehe, gibt es derzeit in der Frage der liturgischen Leitungsaufgaben
im deutschen Benediktionale und im rémischen Buch der Segnungen die deutlichsten
Anzeichen fiir ein gewisses Umdenken, das seinen Grund nicht nur in der Not des wach-
senden Priestermangels hat, sondern in der Sache selbst. Denn in diesen liturgischen
Biichern erscheinen die Segensvollmacht und die Leitung der betreffenden Feiern weniger
an die Weihevollmacht und die Zugehérigkeit zum Klerus gebunden, sondern an den
Aufgaben- und Wirkungsbereich, fiir den ein Christ oder eine Christin zustindig ist und
Verantwortung tragt. Von daher ergeben sich sinnvolle und iiberzeugende Losungen.

Niemand wird sich z. B. wundern oder gar Ansto nehmen, wenn ein Bischof das neu
errichtete Bildungshaus seiner Dibzese oder ein Pfarrer den Kindergarten seiner Pfarrei
mit einer Segensfeier einweiht. Das entspricht ihrem jeweiligen Wirkungskreis und den
damit verbundenen Aufgaben und ist von daher sachlich begriindet. Es besteht aber auch
kein Grund, sich zu wundern oder Anstof zu nehmen, wenn getaufte Christen Segensfei-
ern in einem Wirkungsbereich halten, fiir den sie aufgrund ihrer Stellung Verantwortung
tragen. Denn auch dafiir gibt es sachliche Griinde und die genannten Segensbiicher setzen
das offensichtlich voraus.

Dabher ist nicht nur nichts daran auszusetzen, sondern es ist zu begriifen, wenn Eltern
eine Verlobungsfeier halten, bei der sie ihre Kinder und deren Ringe segnen; wenn ein
Landwirt sein Vieh, seine Felder und deren Friichte segnet; wenn ¢in Bergbauer die neue
Zufahrt zu seinem Hof mit einer Segensfeier einweiht oder ein Fuhrunternehmer seinen
neuen Lastzug. Das alles und vieles mehr sind Moglichkeiten, die die geltenden Segens-

2 Verschiedene Positionen zu dieser Frage erldutert M. ProBsT, Wie weit tréigt das gemeinsame Prie-
stertum? Uber Versuche, das gemeinsame und das besondere Priestertum in ihren Aufgaben zuzuord-
nen und abzugrenzen. In: LT 45 (1995) 3-17.

% 8. zu den hier genannten Autoren den in Anm. 1 genannten Artikel, bes. S. 195 mit Anm. 77 und S.
199 mit Anm. 93.
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biicher erdffnen, und mit ihnen 6ffnet sich eine hoffnungsvolle Perspektive fiir die Zu-
kunft — nicht nur fiir die gottesdienstliche Praxis, sondern auch fiir die liturgietheologi-
sche Reflexion.

Wir alle, Klerus und Laien, haben noch wenig oder gar keine Erfahrung mit solchen
zuletzt genannten Feiern, obwohl die liturgischen Biicher dafiir schon seit iiber einem
Jahrzehnt vorliegen. Und dasselbe gilt von manchen der bereits im Abschnitt 2.2 genann-
ten Moglichkeiten. Das zeigt, daBl die bereits seit ldngerer Zeit gegebenen Moglichkeiten
fiir den liturgischen Leitungsdienst durch Laien bei weitem noch nicht ausgeschépft wer-
den. Das aber sollte zuerst und moglichst bald geschehen. Es ist der sicherste Weg Erfah-
rungen zu sammeln, Vorbehalte bei Amtstrigern und Gliubigen zu iiberwinden und Ver-
trauen in die Feierkompetenz von Laien zu schaffen. Und es ist vielleicht auch der si-
cherste Weg dahin, auf weitere Sicht Moglichkeiten zu gewinnen, die heute noch ver-
schlossen sind. Eine Gefahr, daB auf diesem Weg Bischofe und Priester arbeitslos werden,
sehe ich nicht. Wenn wir ihn aber nicht gehen, sehe ich die Gefahr, daB viele Begabungen
und Charismen ungenutzt bleiben, deren die Kirche dringend bedarf, um ihre Sendung zu
erfiillen.
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Berichte aus den Arbeitskreisen

Martha M. Leonhartsberger, /S'{ Nikéla ad Dopau

Leitungsdienst durch Laien in einer Pfarre —
in Zusammenarbeit mit einem Priester

Schilderung der Situation in St. Nikola an der Donau

Pastoralassistentin: Martha Leonhartsberger

Pfarrmoderator: Dechant Berthold Miiller aus der Nachbarpfarre Grein

Die kirchenrechtliche Leitung der Pfarre behilt der Pfarrmoderator, die Pfarrassisten-
tin ist sozusagen mit der ,Geschéftsfithrung® beauftragt. Der Priester beschrinkt sich
hauptsichlich auf die Erfiilllung seiner priesterlichen Aufgaben, Organisation und Verwal-
tung liegt in den Hinden der Pastoralassistentin.

St. Nikola war eine der ,,Modellpfarren” fiir die diézesane Regelung in Linz: Jede ge-
wachsene Pfarre soll erhalten bleiben. Wo kein Priester mehr als Pfarrer zur Verfiigung
steht, kann im Einvernehmen mit der Pfarre eine Pfarrassistentin bzw. ein Pfarrassistent
eingesetzt werden.

Grundvoraussetzungen, die zum Gelingen beitragen

Pfarrmoderator und Pfarrassistentin/Pfarrassistent miissen gut miteinander arbeiten
konnen und sich auch personlich gut verstehen.

Beide schitzen sich gegenseitig in ihrer Arbeit und gewshren einander gréBtmog-
liche Freiheit.

Die Pfarrassistentin/der Pfarrassistent zieht nicht alles an sich, eigentliches Subjekt
der Seelsorge sind die Menschen der Pfarre.

Die Rolle des Pfarrmoderators ist die der Begleitung, der Korrektur, des Riickhalts.
Er ist Pfarrer seiner eigenen Pfarre.

Hauptansprechpartnerin/Hauptansprechpartner der Menschen in der Pfarre ist die
Pfarrassistentin/der Pfarrassistent.

Chancen, die sich fiir die Kirche aus solchen Regeln ergeben

Die vielfalt der pfarrlichen Dienste wird erhoht, die Vielfalt der organisatorischen
Strukturen ermdglicht eine Anpassung an die jeweilige Pfarrsituation. Das bisheri-
ge Modell - ein Pfarrer fiir eine Pfarre — ist nicht mehr méglich, nene Formen ent-
stehen.

Vakanzzeiten stirken die pfarreigenen Energien, Mitverantwortung zu iiberneh-
men.

Die Solitaritit der Pfarren untereinander wichst, cine priesterlose Pfarre ist nicht
allein das Problem dieser Pfarre, sondern das ganze Dekanat trigt diese Sorge mit.
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e Priester konnen sich auf ihre priesterlichen Aufgaben und Fihigkeiten konzentrie-
ren, ohne den sténdig steigenden Verwaltungs- und Organisationsapparat allein
tragen zu miissen. Das Priesterbild konnte dadurch wieder anziehender werden.

e Gemeinschaften, die gewachsen sind, werden nicht aufgelést oder zerstért, sondern
bewubt erhalten. Das scheint gerade in kleinen Landgemeinden sehr wichtig zur
Identitéitsstiftung zu sein.

e Aus urspriinglichen , Notsituationen* wéchst das ,,Not-wendige heraus.

Auch kritische, dngstliche Fragen tauchen auf

» Wird die Bevolkerung diesen Weg in allen Konsequenzen mittragen?

» Wie koénnen Pfarrgemeinden tatsichlich in diese Selbstverantwortung entlassen
und vorbereitet werden?

¢ Sollen Gemeindeleitung und Leitung der Eucharistiefeier auf lange Sicht getrennt
bleiben?

e Besteht nicht die Gefahr, Pfarrassistentinnen und Pfarrassistenten zu ,kleinen
Pfarrern® zu machen? Welches Ziel ist fiir die Kirche erstrebenswerter: Laien, die
eine Gemeinde leiten, zu Priestern und Priesterinnen zu weihen oder neben dem
Priesterdienst neue Amter und Dienste zuzulassen?

o Gelingt uns eine Einheit in der neuen Vielfalt?

Vieles ist offen, vieles schafft Unsicherheit und auch Angst. Aber indem es Leute gibt,
die einfach einmal leben, was gedacht und herumgeplant wird, entstehen Hoffnungszellen
quer durch ganz Osterreich. Was ich nicht kenne, macht mir angst. Was ich mit eigenen
Erfahrungen fiillen kann, verliert seine Bedrohlichkeit. In diesem Sinn bleibt unsere Ar-
beit als Pfarrassistent/innen (oder Pfarrkuratoren/innen, Pfarramtsleiter/innen, . . .) Pio-
nierarbeit, die erst in einigen Jahren in der Riickschau auf ihre Effizienz iiberpriift werden
kann. Ein Trost fiir uns, die wir inmitten dieser Pionierarbeit drinstecken: Der Heilige
Geist 146t uns zu.

Rudolf;Pacik, Innsbruck

Liturgie zwischen Gesetz und Freiheit

Den Anfang bildete ein Impulsreferat des Leiters

¢ Es gibt priméire Vollzugsgesetze, die im Wesen der Liturgie selbst liegen, namlich
(nach Ph. Harnoncourt!): Treue gegeniiber der Stiftung Jesu, Traditions-, Situati-
ons-, Gestalt-, Funktionsgerechtigkeit. Sie verpflichten nicht nur diejenigen, die

! PH. HARNONCOURT, Gesamtkirchliche und teilkirchliche Liturgie. Studien zum liturgischen
Heiligenkalender und zum Gesang im Gottesdienst unter besonderer Beriicksichtigung des deut-
schen Sprachgebiets. Freiburg/Br. 1974 (Untersuchungen zur Prakt. Theologie 3) 50-59.
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Liturgie vorbereiten und feiern, sondern auch den Gesetzgeber. Der kann ei-
gentlich nichts anderes tun (oder sollte es zumindest), als diese priméren Normen
zu konkretisieren.

e Liturgische Ordnungen sind ,operative Modelle“ (J. Gelineau). Sie bieten einen
Rahmen, innerhalb dessen Grundvollziige, Texte, Riten - abhéingig von Anlab, Si-
tuation, Gemeinde - je neu und anders verwirklicht werden (dhnlich wie bei Thea-
terstiicken Handlung und Wortlaut feststehen und doch jede einzelne Auffithrung
etwas Eigenes hat). BloBes Befolgen der Vorschriften bringt noch keine lebendige
Feier hervor. Umgekehrt geniigen auch Sponaneitit und Alles-neu-Machen nicht:
Die echte Spontaneitit wird aus einer langen Vertrautheit geboren. Schliefilich
Sffnet die sogenannte Kreativitit dem Abklatsch und der Banalitéit Tiir und Tor.
Als Kunst lebt der Ritus von Strenge und stirbt an Leichtigkeit.“> Dies zeigt die
menschliche Erfahrung in vielen Bereichen, ist aber auch von der Liturgie her ge-
boten: Sie beruht auf Stiftung und Tradition - die freilich im konkreten Gottes-
dienst neu dargestellt werden wollen.

Das Wichtigste aus der Diskussion

1) Um kreativ zu sein und spontan agieren zu kénnen, mul man die Regeln beherr-
schen, ebenso aber dic Menschen kennen, die an der Liturgie teilnehmen. Regeln sind
schon um des gemeinsamen Feierns willen notwendig; die Gemeinde soll wissen, woran
sie ist, wie der Gottesdienst ablduft usw.

2) Die Kunst des Liturgie-Gestaltens besteht in zweierlei: die vielen Einzel-Elemente
zu einer Einheit zusammenzufiihren; Freude und Verstindnis zu vermitteln.

3) Liturgische Regeln werden heute unterschiedlich verstanden und gehandhabt; zwi-
schen den Extremen »starrer Rubrikengehorsam« und »Willkiir« gibt es mannigfaltige
Variationen. Wichtig wire deshalb, die liturgischen Gesetze von innen her einsichtig zu
machen.

4) Fiir Jugendliche braucht es alternative Feier-Formen, die einfach aufgebaut sind
und die elementare Erfahrungen, Haltungen, Vollziige vermitteln.

Hans Stockhammer, I7rﬁz

Unterschied von liturgischen Feiern,
die von Priestern oder von Laien geleitet werden
Zum Arbeitskreis meldeten sich etwa 20 Personen. In der Diskussion zeigten sich die

vielen Facetten des Themas. In diesem Bericht sollen einige Akzente aus dem Gesprich
wiedergegeben werden.

2 ]. GELINEAU, Tradition, Kreation, Kultur. In: Conc(D) 19 (1983) 91-98, hier 94; vgl. DERS.,
Die Liturgie von morgen. Regensburg 1979, 101-110.
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Unterschied zwischen Wort-Gottes-Feiern (mit oder ohne Kommunionspendung)
und dem Wortgottesdienst der Mefifeier

e Wie konnte einer Wort-Gottes-Feier ein Eigengesicht gegeben werden, das einer-
seits den selbststindigen Wert eines solchen Gottesdienstes unterstreicht und ande-
rerseits in gut erfahrbarer Weise sich von Erdffnung und Wortgottesdienst einer
Mebfeier unterscheidet?

Den Anwesenden wurde eine Zusammenstellung von Aufbaumodellen gegeben, die
auf zum Teil unterschiedliche Weise dieses Anliegen umzusetzen versuchen: das Wortgot-
tesdienst-Modell aus den ,, Texten der Liturgischen Kommission Osterreichs - Nr. 9%; die
Ordnung fiir einen Wortgottesdienst nach den Richtlinien der Deutsch-Schweizerischen
Ordinarienkonferenz; ein Entwurf von Mag. Thadd#us Esterbauer, Salzburg; Akzentset-
zungen, die vom Liturgiereferenten aus Graz, Mag. Erwin Loschberger, erarbeitet wur-
den; Anregungen aus dem Grundmodell einer Wort-Gottes-Feier aus dem Liturgiereferat
des Pastoralamtes Linz.

Im Gesprich wurden die Bemiihungen in dieser Richtung gutgeheifen und eine mog-
lichst starke Anlehnung an den Aufbau der Messe — wie sie mancherorts bewuBt versucht
wird — zuriickgewiesen.

Segnungen: Wie weit reicht die Segnungsvollmacht von Laien?

e In Pfarrgemeinden, die sich den Priester mit einer anderen Pfarre teilen miissen,
stelllt sich bald die Frage: Entfallen die Segnung der Adventkrinze, der Blasiusse-
gen, die Aschensegnung, die Gribersegnung zu Allerheiligen usw., wenn kein
Priester dasein kann?

Im Gesprich wurde eine grundsitzliche Entscheidungshilfe eingebracht (vgl. Pastorale
Einfiihrung in das Benediktionale, Nr.18): Aufgrund von Taufe und Firmung kénnen alle
Christen segnen. Jede und jeder segnet in dem Bereich, fiir den er/sie die Verantwortung
trégt (z. B. Eltern fiir den Bereich in der Familie). Je niher eine Segnungsfeier auf die
Kirche als solche und ihre sakramentale Mitte bezogen ist, desto mehr ist sie den Triigern
eines Dienstamtes zugeordnet.

Diverse Anliegen bzw. Fragen:

e Liturgische Kleidung :

Wie bei diesem Thema zu erwarten, wurden auch in dieser Diskussionsrunde sehr un-
terschiedliche Ansichten vertreten. So etwa: ,Ich fithle mich in liturgischer Kleidung
wohl und sehe, daB es den Leuten hilft.“ Auch negative Erfahrungen wurden eingebracht.
Unter anderem wurden Aspekte angesprochen wie: zu vermeiden ist eine Verwechslung
mit dem priesterlichen Mefigewand oder mit textilen Amtszeichen; eigenartig wirkt es,
wenn man als Gottesdienstleiter bzw. Gottesdienstleiterin ohne liturgisches Kleid unter
Ministranten steht . . .

e Der Dienst des Priesters und die anderen liturgischen Dienste

Die liturgischen Dienste sollen bei Feiern mit und ohne Priester in jedem Fall reich
entfaltet sein.
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Bei Wortgottesdiensten wird die Leitung im Team sehr empfohlen, jedoch so, daB der
Leiter oder die Leiterin deutlich erkennbar bleibt.

In diesem Zusammenhang wurde auch die Frage andiskutiert, was denn nun der Un-
terschied zwischen priesterlicher Leitung und Gottesdienstleitung durch Laien sei.

Damit die liturgischen Dienste nicht aus dem gesamten Leben der Pfarrgemeinde her-
ausfallen, wire auf eine Entsprechung von allgemeinen Aufgaben in der Pfarre und den
liturgischen Aufgaben zu achten.

Folgende offenen Fragen wurden an die Fachleute und das Plenum weitergeleitet

e Wie weit reicht die Segnungsvollmacht von Laien?

Liturgische Kleidung: Welche Orientierungspunkte gibt es fiir die Entscheidungs-
findung, ob nun ein liturgisches Kleid verwendet werden soll?

» Es ist nicht ganz verstindlich, warum etwa bei Anbetungsstunden der Leiter oder
die Leiterin den eucharistischen Segen nicht erteilen darf, wie soll man sich in der
Praxis verhalten?

e Konnen wir in der Praxis nicht immer héufiger beobachten, daB Laien im liturgi-
schen Bereich eine umfassende Kompetenz einbringen?

Brigitte Thalhammer, Sal;lﬁlrg

Wortgottesdienste in der Pfarre leiten

Die Teilnehmer waren mit dem Thema Wortgottesdienst sehr unterschiedlich vertraut.
Manche wollten nur ,schnuppern®, da sie Interesse an der Ausbildung zum Wortgottes-
dienst-Leiter hatten. Andere standen vor der neuen Aufgabe, sonntigliche Wortgottes-
dienste in der Pfarre zu leiten, da sie keinen eigenen Priester mehr vor Ort haben. Einige
Teilnehmer waren schon lange als Wortgottesdienst-Leiter eingesetzt und brachten so
wertvolle Erfahrungen mit.

Zum Inhalt

Grundsitzlich war das Gesprich davon geprigt, dab es einerseits ausgebildete Wort-
gottesdienst-Leiter gibt, die aber nicht zum Einsatz kommen und so auch keine Erfahrun-
gen sammeln kénnen, es andererseits aber auch immer wieder passiert, daB Laien ohne
ausreichende Vorbereitung Leitungsdienste iibernehmen miissen, da der Priester ausfillt.
Hier ging es vor allem darum, Mdglichkeiten zum Einsatz von Wortgottesdienst-Leitern
in den Pfarren zu schaffen. Der Wortgottesdienst soll nicht aus einer reinen Notsituation
entstehen, sondern in seinen vielfiltigen Formen einen fixen Platz in der Gemeinde ha-
ben. Hier wurden unter anderem angefiihrt: Tagzeitenliturgie, Maiandachten, Kreuzwege,
(Sterbe-)Rosenkranz, Adventandachten, BuB- und Bittandachten, Kinderwortgottesdien-
ste, ,Frihschichten” fiir Jugendliche, Gottesdienste, die an Taizé angelehnt sind, Ein
wichtiges Thema war die Frage der Aus- und Weiterbildung (Kompetenz). Weiters ging
es um ganz praktische Fragen, die immer wieder fiir Unsicherheit sorgen (siche unten).
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Fiir das Plenum wurden folgende Punkte festgehalten:

e Unterscheidung:

* cigenstiindige Wortgottesdienstformen, die die Vielfalt, Gottesdienst zu feiern,
zum Ausdruck bringen und deren Leitung durch Laien meistens ohne Probleme
mbglich ist;

* sonntiglicher Wortgottesdienst als Notsituation.

e Aus- und Weiterbildung: Was die Weiterbildung betrifft ist praktische Erfahrung
unbedingt notwendig, und es sollte dafiir gesorgt werden, dall ausgebildete Wort-
gottesdienst-Leiter auch Einsatzmdglichkeiten haben,

e Leitung von Wortgottesdiensten durch Teams: Im Arbeitskreis wurde von sehr gu-
ten Erfahrungen berichtet (Rollenverteilung!) — allerdings mub einer fiir den ,,roten
Faden® sorgen. '

e Die Einbindung der Gemeinde ist unbedingt notwendig: z. B. durch Gesang, Sym-
bolesias

e In der Frage der Kommunionspendung bei Wortgottesdiensten gibt es Verunsiche-
rungen und Milverstindnisse durch die unterschiedlichen Empfehlungen der Bi-
schofe.

e Soll der Vorsteher bzw. die Vorsteherin den Priestersitz einnehmen? Es wird zwar
eine Leitungsfunktion ausgeiibt, trotzdem soll deutlich werden, daB ,,der Priester
fehlt“.

e Liturgische Kleidung: Welche Méglichkeiten und Grenzen gibt es?

e Ist die Predigt erlaubt? Welche Hilfen gibt es dazu?

Dariiberhinaus wurde festgestellt, dah viele Probleme durch die Gefahr der Vermi-
schung der Gottesdienstformen entstehen (Stichwort , kleine Messe). Die bereits im Ein-
satz stehenden Wortgottesdienst-Leiter berichteten, dab sie groben Wert darauf legen, daB
die Unterscheidung gewahrt bleibt.

Grundsitzlich wire dazu zu iiberlegen, ob der Wortgottesdienst nicht weiter modifi-
ziert werden soll (Ablauf nicht genau gleich wie bei der Eucharistiefeier) bzw. wie die
Eucharistiefeier weiter herausgehoben werden kann (z. B. in der Gestaltung des Hochge-
betes).

Hans Steinwender, Ha}léng

Tagzeitenliturgie
als Chance und Bereicherung des liturgischen Lebens

Die Teilnehmerinnen und Teilnehmer der Gruppe erzahlten iiber ihre Erfahrungen in
ihren Pfarren mit der Feier der Tagzeitenliturgie. Vieles ist noch im Stadium des Erler-
nens, wobei bereits zahlreiche positive Eindriicke gesammelt werden konnten.

Die Tagzeitenliturgie, vor allem die ,,Angelpunkte” Morgen- und Abendlob, gehort
zur langen Gottesdiensttradition unserer Kirche als Feier des Pascha-Mysteriums von Tod
und Auferstehung Jesu Christi. Wiinschenswert ist die stirkere Wiedergewinnung des
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eigenstdndigen Wertes dieser Form der Liturgie. Laudes und Vesper sind nicht
»Ersatzgottesdienstformen fiir Notsituationen“, wie auch ein (,,Nur*“?)-Wortgottesdienst
mehr ist als eine ,,verkiirzte, verschnittene Messe®,

Fiir die Weiterarbeit an diessm Thema blieben folgende Bereiche offen:

e Die Frage nach der ,,gemeindegerechten Gestaltung® der Tagzeitenliturgie, d. i.
Aufbau der Feier, Auswahl der Psalmen, besonders das ,,sonntiglich-tsterliche
Geprige®, wenn dies der Sonntagsgottesdienst der Gemeinde ist . . .

e Entdeckung neuer bzw. Kultivierung vorhandener Zeichen (Lucernar, Weihrauch,
»~Abendopfer”, Taufgedichtnis) bzw. der Haltungen, Gesten, Musik, . . . der Tag-
zeitenliturgie.

e SchlieBlich die Frage nach Handreichungen und Behelfen (z. B. Psalmenauswahl,
Psalmen-Singweisen, Psalmorationen, etc.)

Wiinschenswert ist, daB Tagzeitenliturgie wieder Gemeindegottesdienst wird und ei-

nen festen Platz im Leben der Gemeinde erhilt,

Dietmar M. Melzer, S@nﬁm

Vorbereitung einer Gemeinde
auf die Zeit ohne eigenen Priester

Die Motivation der (zehn) Teilnehmer, in unserem Arbeitskreis mitzutun, war durch-
aus die echte Sorge: Wie geht es ohne Priester weiter?

Die Gespriche waren geprigt zum einen von den personlichen Zugingen aus der
Praxis, aus der jeder kommt, zum anderen durch die vorausgegangenen Vortrige , Amt
und Gemeinde* (Médlhammer) und ,,Gemeindeentwicklung™ (Ernsperger).

Ubereinstimmender Befund war die Erkenntnis: Es kommt zu keiner Gemeindeent-
wicklung, solange die Gemeinde vom Priester nur versorgt wird, und: Die Not macht
vieles méglich. Nur soll nicht die Not und die rasche Bediirfnisregelung die Triebfeder zu
einer gemeindlichen Weiterentwicklung sein. Vielmehr muf man, wenn wir die Gemein-
den selbststindig machen wol}en, nicht Schiffe bauen, sondern die Sehnsucht nach dem
Meer wecken (Antoine de St.-Exupéry).

Dann erst ist die Frage méglich: Sind wir fahig, von der Barockkirche, von der klassi-
schen Priesterrolle loszukommen hin zu neuen Formen? DaB beauftragte Laien von der
Pfarrgemeinde angenommen werden, macht auch oft die Not erst méglich.

Wenn es einen Weg zu neuen Entwicklungen gibt, dann iiber ein Netz kleiner Grup-
pen, z. B.: Hauszellkreise in Salzburg, Bibelrunden, Gebetskreise, sozial oder spirituell
oder volksbildnerisch geprigte Gruppen (in denen der Einzelne auch seinen Glauben
leben kann, ohne sofort einen Dienst in der Pfarre iibernehmen zu miissen).
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Zwei Grundbedingungen wurden dazu besonders herausgehoben und festgehalten:

Christus mub die Mitte der Gemeinde sein. (DaB die Pfarrgemeinde insgesamt
Christus reprisentiert, dafiir fehlt noch weitgehend das Bewubtsein — wie kann
man es wecken und fordern?)

Nicht die einzelne Pfarre allein kann den Weg finden - es braucht dekanatliche
und regionale Planung. Diesbeziigliche Visionen sind mdglich (vgl. die gelunge-
nen Ansitze in der Didzese Innsbruck: Dekanatsrat in jedem Dekanat, zusammen-
gesetzt aus gewihlten Vertretern der Pfarrgemeinderite der dekantlichen Gemein-
den und zwei gewihlten Priestern — alle werden in den einzelnen Pfarrgemeinderi-
ten gewdihlt).

Unsere Fragen

Regionale Planung als Teil der Vorsorge fiir die priesterlose Zeit; Wie soll sie ge-
nau aussehen?

‘Wenn nicht mehr allein der Pfarrer, sondern die ganze Gemeinde Christus repré-
sentiert: Wie soll man das den Leuten verkiindigen und verstindlich machen?
Wenn sich das Gemeindeleben in der Liturgie wiederspiegeln soll: Wie bindet man
die einzelnen Dienste ein, z. B. die Tischmiitter oder die Bibliothekare oder den
Kirchenrat oder die Friedhofspfleger oder die Kirchenreiniger?
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Roland Bachleitner, Steyr

Was hat das Symposion gebracht?

Folgerungen und offene Fragen fiir die Zukunft

Aus dem Symposion ergeben sich eine Reihe von Notwendigkeiten und offenen Fra-

gen, die den Teilnehmern sich gestellt haben.

Wenn Laien als Gottesdienstleiter bestellt werden, sollen sie nicht nur mehr oder

weniger den Wortgottesdienst angepalit feiern. Es ist daher die Vielfalt der nicht-

christlichen Gottesdienste zu fordern, denen Laien vorstehen kénnen:

= Tagzeitenliturgie

= Andachten

= Bittgottesdienste (an Bittagen)

= Totenwache

= Bubgottesdienste

= Dazu gehéren Gottesdienste, die sich auch nach den Anldssen unterscheiden
(Sonntag-Werktage)

= Es bedarf eines entsprechenden Freiraumes, in dem Erfahrungen mit dem neu-
en (einfachen) Gottesdienstformen gesammelt werden kénnen,

Welchen Stellenwert hat ein von Laien geleiteter (Wort-)gottesdienst am Sonntag,

wenn in der Gemeinde keine Eucharistie gefeiert werden kann. In diesem Zusam-

menhang ist auch erneut darauf zu verweisen, daB die von der Eucharistiefeier

selbst losgeldste Kommunionspendung méglichst vermieden werden soll.

Die im pastoralen Dienst Stehenden wiinschen sich eine Klidrung ihrer Position im

pastoralen Konzept und eine entsprechende Anerkennung und Unterstiitzung fiir

ihre Tiétigkeit.

Den Notwendigkeiten angepalit sollen adiquate Dienste geschaffen und mit ent-

sprechenden Vollmachten ausgestattet werden.
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Prjlat Joseph Ernst Mayer, W/ié
Gedanken zur Kelchkommunion

Der in der Hl. Schrift bezeugte Stiftungswille Jesu ist eindeutig. Jesus hat keine sinn-
lose, iiberfliissige Verdoppelung der Gestalten gestiftet. Er hat damit etwas gewollt. Die
beiden Gestalten versinnbilden nicht nur die Vergegenwirtigung des Opfers Christi, sie
versinnbilden auch die volle geistliche Sittigung des Empfingers durch Essen und Trin-
ken. Die Kelchkommunion vertieft iiberdies den Neuen und ewigen Bund, der durch das
Trinken des Blutes erneuert wird. Das Blut, das fiir alle vergossen wird, soll auch von
allen getrunken werden.

Die Tradition von 12 Jahrhunderten spricht fiir die Freigabe der hl. Kommunion unter
beiden Gestalten. Die Kirche wiirde damit zu ihrer ersten und langen Gottesdiensttraditi-
on zuriickkehren.

Da sowohl die Ostkirchen als auch die Gemeinden der Reformation die Kelchkom-
munion iiben, kommt ihr besondere Skumenische Bedeutung zu. Die Urgenz der Kelch-
kommunion durch die getrennten Christen ist berechtigt. Der Vorwurf, hierin richte sich
die katholische Kirche nicht nach dem Wort Jesu, muB entkriiftet werden. Die Verwirkli-
chung der Kelchkommunion bringt die Christenheit einer Wiedervereinigung um einen
bedeutsamen Schritt néher.

Die Kelchkommunion aller ist ein Teil des letzten Willens Jesu, ausgesprochen beim
Letzten Abendmahl. Die Wahrhaftigkeit des Gottesdienstes verlangt heute mit besonderer
Dringlichkeit die Einlosung des Anerbietens: Trinkt alle! Denn seit der Liturgiereform
wird diese Einladung Jesu vom Priester laut und in der Volkssprache, fiir die ganze Ge-
meinde verstindlich, gesprochen. Ihr muB auch entsprochen werden, sonst wird der Got-
tesdienst an einer wesentlichen Stelle unglaubwiirdig. Es sollte die Kelchkommunion
nicht nur dem Priester zustehen. Gerade bei der ,,Kommunion* sollte auch eine im Zei-
chen gleichartige Vereinigung aller Christen mit Christus und untereinander gestiftet
werden. Es ist unvorstellbar, dab bei einem Gastmahl zwar alle essen, aber nur einer zu
trinken bekommt.

Es ist nicht wahr, daB die Kelchkommunion undurchfiihrbar ist. Natiirlich entstehen
Probleme, wenn eine Mahlgemeinschaft von 12 Teilnehmern auf 200 und noch mehr
Teilnehmer anwéchst. Aber diese Probleme sind durch pastorale, personelle und organisa-
torische MaBnahmen zu bewaltigen.
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C. JoHNSON — A. WARD, A new who’s
who in liturgical studies: ,,Orbis Litur-
gicus®, In: EL 109 (1995) 350-359:

Insbesonders seit der konziliaren Li-
turgiereform wird aus den Publikationen in
diesem Bereich eine Lawine. Die Uniiber-
sichtlichkeit von Biichern, Beitrigen in
Zeitschriften etc. wichst stindig. Fest-
schriften enthalten nicht selten Artikel mit
Themen, die weit auseinander liegen. Fiir
den Bereich der H1. Schrift gibt es: Who is
who in Biblical Studies. Biblical Archeo-
logical Society. Washington 21993. Ahnli-
ches soll fiir den liturgischen Bereich ent-
stehen. Der erste Band wird im Herbst
1997 erscheinen. Autorinnen und Autoren,
die daran interessiert sind, senden ihre bio-
bibliographischen Daten an Orbis Litur-
gicus, c/o P. Anthony Ward, S.M., Colle-
gio Leoniano, Via Pompeo Magno 21, I-
00192 Roma, Italy.

XXXVII. Convegno liturgico-pastorale.
Per una rinnovata pastorale dei sacramenti.
In: Liturgia. Mensile del Centro di Azione
Liturgica 29 (1995) 808-810:

Pastorale Erneuerung der Sakramente
war das Thema des 37. liturgisch-
pastoralen Kongresses der Opera della
Regalita fiir die italienischen Bistiimer
vom 26.-28. Februar 1995 in Rom. Es ging
um Sakramententheologie heute und , rites
de passage” im Kontext von Volkskirche
und sikularisierter Gesellschaft; um den
Ubergang von , Verwaltung® der Sakra-
mente zu ihrer Feier; Spender in der Ge-
meinde als eigentlichem ,,Subjekt™; kano-
nische Giiltigkeit und pastorale Wirksam-
keit; um das Ineinander von Glaube, Sa-
kramente und Leben. Konkrete Erfahrun-
gen erbrachten die Teams der ED. Palermo
und jene anderer Bistiimer. Praxis der
Kindertaufe, Erstkommunion, Buberzie-

hung, Vorbereitung und Begleitung der
Eheschliebung und Einpflanzung in die
konkrete Gemeinde bzw. Bewegung wur-
den diskutiert. Referenten waren E. Tura,
D. Mosso, C. Roccetta, P. Sorci, S. Sirboni,
R. Falsini, A. Sorrentino.

G. M. AGNELO, Nuova evangelizzazio-
ne e Liturgia in America Latina. In: Not.
31 (1995) 366—368:

Sind di6zesane und nationale Liturgie-
kommissionen effizient?

G. M. Agnelo, Sekretir der Kongrega-
tion fiir den Gottedienst und die Sakramen-
te, stellt diese Frage an die Mitglieder der
vierten Vollversammlung. Ausgehend von
der Enzyklika ,,Vicesimus quintus annus™
des Papstes ist festzuhalten:

Jede Bischofskonferenz miiite ohne
falsche Riicksichten priifen, ob und wie
und woran die eigenen liturgischen Kom-
missionen iiberhaupt arbeiten. Sind sie
wirksame Mittel der Férderung oder blob
statische, tote Geriiste?

Auf welchen Wegen kann eine exakte
und realistische Wahrnehmung der Mog-
lichkeiten zwischen Bischofen, Priestern,
Laienseelsorgerinnen und  -seelsorgern
eingerichtet und intensiviert werden, um
die Angebote liturgischer Inkulturation im
Blick auf die Neu-Evangelisierung zu
niitzen?

A. CHUPUNGCO, Inculturazione e litur-
gia: i termini del problema. In: RivLi 82
(1995) 361-385:

Liturgische Inkulturation ist der Vor-
gang einer Einpflanzung von Texten und
Riten ins ortliche kulturelle ,Erdreich®.
Texte und Riten nehmen die Denkweise
des Volkes, Sprache, Werte, Symbole,
Kiinste, die Gesamtheit der kulturellen
Spuren in sich auf. Die Liturgie denkt,
spricht, , gestikuliert ihren eigenen Inhalt
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in Ubereinstimmung mit dem kulturellen
Ambiente der Ortskirche. Beispiele dafiir
sind: Misa ng Bayang Pilipino (1976), Rite
zairois de la célébration eucharistique
(Kinshasa 1985), . . . Inkulturierte Liturgie
ist geprigt durch einen dynamischen Wei-
tergabeprozess. Sie iiberschreitet die Uber-
setzung von Modellen der rémischen Got-
tesdienstformen. Berechtigte Kreativitit
driickt sich aus, unabhéngig von Schran-
ken oder Klauseln der romischen Paradig-
men, soweit ihre Elemente nicht Kraft
gottlicher Einsetzung unab#nderlich, son-
dern dem Wandel unterworfen sind (SC
21y

G. CoLLET, Heutiges Missionsver-
stindnis. In: HerKorr 49 (1995) 652f:

Inkulturationskonzept — ein Versuch
erneut, westliche Vorherrschaft aufzurich-
ten? Die Instruktion der Kongregation fiir
den Gottesdienst und die Sakramentenord-
nung ,,Romische Liturgie und Inkulturati-
on“ (1995) erklirt: ,Das Bemiihen um
Inkulturation strebt nicht die Schaffung
neuer Ritusfamilien an; wenn den Bediirf-
nissen einer bestimmten Kultur entspro-
chen werden soll, geht es um Anpassung
im Rahmen des rémischen Ritus.“ (Nr. 36)

Schon die Terminologie verrit einiges.
Allein der Apostolische Stuhl ist fiir An-
passungen zustindig. Von Ortskirchen
erstellte eucharistische Riten miissen von
Rom approbiert, von der ,.Zentrale® iiber-
setzt werden — von Leuten, denen der kul-
turelle Entstehungskontext véllig fremd ist.
Das Produkt heiBt dann z. B. , Romisches
MeBbuch fiir die Didzesen Zaires.“ Die
europiische Kirche maBt sich an, definie-
ren zu kénnen, ob z. B. in einer afrikani-
schen Liturgie getrommelt werden darf
oder dies als Relikt fritherer Ahnenkulte zu
bannen sei . . . Es stellt sich die Frage der
Macht, Auch wenn die europiische Kirche
zahlenmifig nur den kleineren Teil dieser
Weltkirche ausmacht, verfligt sie ideell wie

finanziell iiber sehr viel Macht. Sie kann
diese gegeniiber dem ,,Rest” (der Mehrheit)
uneingeschrinkt zur Geltung bringen.
Weltkirche ist Einheit in Vielfalt. Alle
sollen die Freiheit haben, ihre Identitét als
Christen in der je eigenen Kultur zu fin-
den. Wie geht die Zentrale mit ihrer
Machtfiille um? Schenkt sie den einzelnen
Ortskirchen Respekt und Vertrauen?

D. SEEBER, 30 Jahre nach dem Konzil.
In: HerKorr 49 (1995) 628f:

.Bei der Gestalung der Gemein-
deeucharistiefeier hat man den Eindruck,
das Orgelbrausen miisse nicht nur gesan-
glich den aktiven Part in der Gemeinde
iibernehmen. Und der ‘Tisch des Wortes’?
In der Regel ist aus der Predigt homileti-
sche Magerkost geworden. Verkiindi-
gungsrhetorik fliichtet sich ins Ablesen.
Die Kanzel als Ort geistlicher Provokation
ist ldngst obsolet geworden. Wer mehrere
Gemeinden zu ‘verwalten’ hat, von Ze-
lebration zu Zelebration hasten muf und
unter der Woche von Termin zu Termin,
ist innerlich sehr ausgelaugt, um sich auf
die Tiefen zu besinnen, aus denen heraus
er die Gewissen aufriitteln kann [. . .]. Der
Gottesdienst ist von rituellen Uberlastun-
gen und von magischen Zutaten gereinigt,
aber anthropologisch verdiinnt aus dem IL
Vaticanum hevorgegangen. Die Reform
war zeitlich iiberfillig, in der Substanz
richtig, aber in der Anwendung und Wir-
kung ambivalent, weil auf dem Reifibrett
entworfen und ohne tiefere Besinnung auf
das Wesen des Kults in die Praxis umge-
setzt. Der oft wenig ansprechende Vollzug
liefert einen Vorwand, sich zuriickzuzie-
hen. Folgerung: Keine Desavouierung,
aber eine Teilrevision und Weiterentwick-
lung der Reform! Die Verengung auf die
Eucharistiefeier mubB aufgebrochen wer-
den, um Uniformitit und Willkir glei-
chermafen zu iiberwinden.“

S. DE BOER, Een Latijns Amerikaanse
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zoektocht naar een bevrijdende en relevan-
te liturgie rondom lijden dat door armoede
veroorzaakt wordt. In: TLi1 79 (1995) 371-
382:

Befreiende Impulse liturgischer Feiern
formulierte die Brasilianische Gesellschaft
fiir Liturgie schon 1992 fiir CELAM Santo
Domingo:

— Liturgie ist Gottes heilschaffendes
Handeln durch Christus im Geist, um sei-
nem Volk die Freiheit zu schenken.

— Liturgie ist das osterliche Chri-
stusereignis in allen Kulturen mitten im
Leben des Alltags der Christen, in Zeichen
und in Riten,

— Evangelisierende Liturgie verwan-
delt soziale Unrechtstrukturen. Dies ist der
Test fiir ihre Echtheit.

— Gotteserfahrung des einzelnen und
der Gruppen begegnen sich in den Gottes-
dienstfeiern der 6rtlichen Gemeinschaften.

J. LAMBERT, The Synod of Pistoia
(1786) and Popular Religion. In: QuLi 76
(1995) 86-105:

Die Synode von Pistoia (1786) hat ei-
nen besonderen Platz in der nachtridentini-
schen Liturgiegeschichte. Acht Jahre spé-
ter verurteilte Papst Pius VI. 85 Thesen
ihrer Beschliisse wegen jansenistisch-
aufklirerischer ,,Schlagseiten”, In liturgi-
schen Beziigen war die Synode eine leider
ungeniitze Gelegenheit zur Erneuerung.
Viele der Vorschlige damals wurden jetzt
nach dem II. Vaticanum verwirklicht, dank
der geduldigen Vorarbeit der liturgischen
Bewegung: Riickkehr zur Einfachheit der
gottesdienstlichen Formen der frithen Kir-
che; das Christusereignis als Mitte aller
unserer Feiern;, die Wiederaufwertung des
Sonntags als Herrentag; die Vereinfachung
paraliturgischer Vorgénge wie Prozessio-
nen, Reliquienverehrung, iibertriebener
Heiligenkult; Exzesse in peripheren Devo-
tionen; Einfilhrung der Muttersprache;
Vermehrung der Bibeltexte.

H. P. NEUHEUSER, Selbstverstindnis
und Ziele liturgischer Bildung. Thesen
zeitgemiBer liturgischer Bildungsarbeit
vorwiegend aus deutscher Sicht. In: EO 12
(1995) 351-372:

Die Inhalte liturgischer Bildung stehen
vor widerspriichlichen Erwartungen und
ambivalenten Auffassungen, etwa der
Wunsch der Integrierung konkreter Ge-
genwartsprobleme in die Liturgie und die
Sehnsucht nach einer harmonisch vollzo-
genen heiligen Handlung, ferner die Forde-
rung nach einem Freiraum fiir Spontaneitéit
und das Anliegen, traditionelle Formen in
Ehren zu halten, sodann die Grundfrage,
ob Gottesdienst angesichts der menschli-
chen Schuldverstrickung in erster Linie in
Frage stellen soll oder angesichts des un-
gebrochen flieBenden gottlichen Gnaden-
stroms primér eine Heimat anzubieten hat.
Liturgische Bildung muB sich diesen Di-
vergenzen stellen und gelegentlich auch
das Unvereinbare ehrlich als solches be-
nennen und der Ansprache Gottes iiberlas-
sen. Durch eine héhere Liturgiekompetenz
der Glidubigen kann diese erst besser ge-
wiirdigt werden.

L’Eucharistie dans une communauté
religieuse sans ministre ordonné 4 proxi-
mité. In: MD N° 203 (1995) 117-126:

Eucharistie in Ordensgemeinschaften
ohne Priester in Reichweite ist ein Erfah-
rungsbericht europidischer und afrikani-
scher Ordensfrauen in Algerien, der Kaby-
lei, Burkina-Faso und den franzdsischen
Bistiimern Avignon, Besancon, Dijon,
Meaux, Poitiers, Rouen, Saint-Claude. Die
Nonnen begehen Wortgottedienste
mit/ohne Kommunionfeier auch mit Teil-
nahme anderer Laienchristen, bisweilen
auch an Sonntagen, wenn Priester nur jede
vierte Woche vorbeikommen.

Sie versuchen, aus dieser Notlage das
Beste zu machen. Die Gegenwart Christi in
seinem Wort wird ihnen intensiver bewult.
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Die Unterscheidung zwischen Euchari-
stiefeier in ihrer Vollgestalt und der Kom-
munionfeier nach einem Lese- und Gebets-
gottesdienst bleibt in sich klar. Dennoch ist
der Verzicht auf den authentischen Voll-
zug des Stiftungsauftrags Jesu, volle dank-
sagende Teilnahme am Leib, Gemeinschaft
mit dem Bundesbecher des Blutes Christi,

sehr schmerzvoll. Stellt sich hier fiir Non-
nen und andere Glaubige noch dringender
die Frage nach einer Anderung der Aus-
wahlkriterien fiir die Person des eucharisti-
schen Vorsteheramtes?

Josef Rafael Kleiner, Brilon

BUCHBESPRECHUNGEN

H. J. SPITAL, Gott 1Bt sich erfahren. Uber
die Weitergabe des Glaubens. Trier — Graz
1995. 19 cm (164 S.). Kart. 6S 198, DM
26,80.

Der profilierte Trierer Medienbischof
versteht es, aus dem Ansatz der transzen-
dentalen Theologie K. Rahners in den
scheinbar vollig sdkularistisch geprégten
individuellen und kollektiven Erfahrungen
des postchristlichen Menschen von heute
das darin anwesende, sich dem Suchenden
zeigende Geheimnis ahnen zu lassen.

Wird die Fahigkeit, eigene Erfahrun-
gen zu machen, geweckt und gepflegt,
dann konnen Lebensbegleitung und -
deutung aus der Nihe Gottes, der Begeg-
nung mit dem Nichsten, der Selbstfindung
moglich werden — darin bestehen Glau-
bensweitergabe und -entscheidung.

Gott offenbart sich angstbefreiend; die
erste Tafel des Dekalogs weist darauf hin.
Er wendet sich uns zu im Sohn, im Mit-
menschen Jesus.

Als Kirche und iiber die Kirche haben
wir Zugang zum ,gottlichen Bereich®
seines Wirkens in und mit uns. Lebens-
praktische Perspektiven des Vollzugs der
Nachfolge und Offenheit fiir den Geist
schlieBen die ermutigenden Weisungen des

Hirten ab. Prediger finden darin Substanz
fiir den Dienst der Verkiindigung.
Josef Rafael Kleiner, Brilon

V. GROLLA, L’agire della chiesa. Linea-
menti di teologia dell’azione pastorale.
(Strumenti di scienze religiose). Padova
1995. 21 cm (384 S.). Kart. Lit. 25.000,—.

Ausgehend von der Standortbestim-
mung der Pastoraltheologie als kirchlicher
Handlungswissenschaft (Praktische Theo-
logie), wie sie K. Rahner und H. Schuster
schon 1965 skizzierten und im Handbuch
der Pastoraltheologie konkretisiert wurde,
verarbeitet Grolla diese und andere Ansit-
ze insbesondere seit 1976 (Kongreb der
Pastoraltheologie in Wien). Im ersten Teil
resumiert er die historische Entwicklung
des Faches. Der zweite Teil ist den ver-
schiedenen Ebenen der ,Selbstverwirk-
lichung” der Kirche in ihrem vom Stifter
gelenkten, vom Geist erfiillten, von Men-
schen und Strukturen geleisteten Dasein
gewidmet (Subjekte sind Gesamt- bzw.
Ortskirche, Amtstriger, Laien, Ordensleu-
te, Pfarrgemeinde und ihre Gruppen, Fa-
milien, nationale Bischofskonferenz). Im
dritten Teil werden die drei klassischen
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Dienste (prophetisches Wort, priesterlicher
Gottesdienst, Dienst der Liebe) aufge-
schliisselt und fiir hier und heute ,ein-
gezeitigt*. Der vierte Teil entwirft einen
Rahmen fiir ,Pastoralpline”, um Rei-
bungsverluste der Charismentrigerinnen
und -triger und Dysfunktionalititen zu

vermeiden sowie die kooperative Pastoral
zu fordern.
Grundlegend Neues ist im Buch nicht
zu finden.
Josef Rafael Kleiner, Brilon

BUCHEREINGANGE

Folgende Publikationen wurden von
Verlagen eingesandt. Eine jeweilige Be-
sprechung folgt nach Moglichkeit.

G. Bossis, Mein Herz erwartet euch.
Geistliches Tagebuch III. [Aus dem Fran-
zbsischen von Ch. R. Heideklang]. Mainz:
Matthias-Griinewald-Verlag 1995. 18 cm
(152 S.). Geb. DM 24,80.

Christologie der Liturgie. Der Gottes-
dienst der Kirche — Christusbekenntnis und
Sinaibund. Hg. K. Richter — B. Krane-
mann, (QD 159). Freiburg i. Br.: Herder
1995. 21,4 cm (300 S.). Kart. 68 375,—;
DM 48.

Durch zwolf Hallen muft Du gehen!
Schritte zur Liturgie — eine Hinfithrung.
Hg. Referat fiir Ministrant/innenarbeit —
Offener Arbeitskreis Ministrant/innen -
AK Liturgie im Erzbischofl. Jugendamt. 4.
Aufl. (Brennpunkte 12). Freiburg: Erzbi-
schofl. Seelsorgeamt 1995. 29,5 cm (142
S.). Kart.

W. HERBSTRITH, Edith Stein. Jidin und
Christin. Miinchen: Neue Stadt 1995. 21
cm (140 S.). Kart. 6S 198,—; DM 26,30.

Diesem Heft ist ein Informationsblatt der Zeitschrift ,,Gottesdienst” sowie ein Werbe-
prospekt des Verlages St. Peter, Salzburg, beigelegt.
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Wort zu diesem Heft

Es gibt wohl keinen Teilbereich der Liturgie, der dhnlich stark wie die Kirchenmusik
von der vatikanischen Liturgiereform betroffen war. Das Prinzip der ,,participatio actuo-
sa‘ der Gliubigen an der liturgischen Feier warf ein neues Licht auf die Bedeutung und
den Stellenwert von Gesang und Musik im Gottesdienst.

Die Kirchenmusik darf deshalb nicht als ,,Zurat*“, als iiberfliissiges Beiwerk oder blofs
duperer (festlicher) Rahmen zum Gottesdienst mifiverstanden werden; vielmehr ist sie ein
snotwendiger und integrierender Bestandteil der feierlichen Liturgie® (Liturgie-
konstitution, Art. 112). Inwiefern aber ist sie integrierender Bestandteil der ,,feierlichen
Liturgie? Geniigt es, ihre Rolle ausschlieflich in der (lobpreisenden, dankenden, bitten-
den, flehenden, . . .) Antwort der Gemeinde auf Gottes Heilshandeln zu sehen, oder kann
sie auch — wie etwa in der Homilie das gesprochene Wort — das Wort Gottes vermitteln?
Mit dieser grundsiitzlichen Thematik befafit sich Rudolf Pacik, Dozent am Institut fiir
Liturgiewissenschaft in Innsbruck, in seinem Beitrag ,, Musik als Verkiindigung — Woher
stammt diese Idee?* Im deutschen Protestantismus des 16. und 17. Jahrhunderts hatte
sich die Uberzeugung ausgebildet, dafp Musik Gottes Wort verkiindigen konne. Pacik
ortet die Wurzeln dieser Idee einerseits in Martin Luthers Sicht von Verkiindigung und
Musik und andererseits im barocken Musikverstdndnis.

Auf , kirchenmusikalisches Urgestein® stofien wir im Artikel von Markus Eham, Pro-
fessor fiir Liturgik und Musik an der Fakultdt fiir Religionspddagogik der Katholischen
Universitit Eichstitt, der die unterschiedlichen Formen des Psalmensingens vorstellt.
Eham beginnt seinen Artikel mit einem Zitat des Mailinder Bischofs Ambrosius (339—
397), das ein beeindruckendes Plidoyer fiir das Psalmensingen ist. Diese Begeisterung
des Ambrosius fiir das , dlteste Gebet- und Gesangbuch der Christen* nimmt der Verfas-
ser zum Ausgangspunkt seiner Darlegung iiber das ,, geistliche Profil* der Psalmen. Fiir
die Praxis des Psalmensingens diirften vor allem folgende Abschnitte auf reges Interesse
stofien: Gesprochener Psalmvortrag — Formen und liturgische Einsatzmoglichkeiten;
gesanglicher Vortrag — direkte Formen; responsoriale und antiphonale Psalmodie; wech-
selseitige Psalmodie; Psalmmeditation.

Allgemeine Aufmerksamkeit verdienen auch die beiden Aufsditze iiber das neue Evan-
gelische Gesangbuch und iiber den Neudruck der Stammausgabe ,, Gotteslob *:

Christian Finke, evangelischer Kirchenmusiker in Berlin und Sekretdr der Internatio-
nalen Arbeitsgemeinschaft fiir Hymnologie (IAH), schildert die Entstehungsgeschichte
des neuen Evangelischen Gesangbuches und erliutert die Grundsétze und Kriterien, die
bei der Uberarbeitung des Evangelischen Kirchengesangbuches von 1950 (EKG) ange-
wendet wurden. Das Ergebnis kann sich sehen lassen: Der formale Reichtum bei Gesdn-
gen und Liedern, die internationale wie dkumenische Ausweitung des Liedguts und das
Ziel, auch Aufgaben eines christlichen Haus- und Gemeindebuches wahrzunehmen, zdh-
len zu den Hauptunterschieden im Vergleich zum EKG.

Christoph Emanuel Hahn, Referatsleiter fiir Kirchenmusik am Deutschen Liturgischen
Institut in Trier und Sekretiir der Arbeitsgruppe ,,Gotteslob* der Internationalen Arbeits-
gemeinschaft der Liturgischen Kommissionen im deutschen Sprachgebiet (IAG), berichtet
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iiber die einzelnen Schritte zur Vorbereitung des Neudrucks der Stammausgabe
» Gotteslob* und erldutert Art und Umfang der Korrigenden. Einen ersten Einblick in die
miihevolle Kleinarbeit, die dabei zu erledigen war, bietet eine Auswahl der Korrigenda
Jiir den Neudruck 1995 des Gotteslob-Stammieils, die am Schluf des Beitrags angefiihrt
wird.

In der Zeitschrift ,, Célébrer* (Nr. 224) wurden im Oktober 1992 grofe Ausziige eines
Interviews mit Joseph Gelineau verdffentlicht, das dieser anliflich eines Films iiber sein
Leben und Werk im franzisischen Fernsehen gegeben hatte. Gelineau ist durch seine
zahlreichen Kompositionen und vor allem durch seine Vertonungen der Psalmen in [fran-
zdisischer Sprache beriihmt geworden. Das Interview mit Joseph Gelineau wird hier in
deutscher Sprache abgedruckt.

Die Schriftleitung
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Musik als Verkiindigung —
Woher stammt diese Idee?

Gottesdienstlicher Gesang ist (lobpreisende) Antwort auf Gottes Anrede und seine
Taten: darin stimmen die meisten Konfessionen iiberein. DaB Gesang sich aber nicht nur
auf Gott hin richtet, sondern auch zum Menschen sprechen und so édhnlich der Predigt
Gottes Wort vermitteln kann, wurde und wird nicht allgemein vertreten. Diese Uberzeu-
gung hat sich im deutschen Protestantismus des 16. und 17. Jahrhunderts ausgebildet. Ihr
liegt Martin Luthers Sicht der Verkiindigung und sein Verhiltnis zur Musik zugrunde;
ebenso ist sie bestimmt von der musikgeschichtlichen Situation, dem gegen Ende des 15.
Jahrhunderts einsetzenden Wandel der Kompositionsweise hin zur Ausdrucksmusik, die
sich bis zum Ende des Barocks durchgehalten hat.

Martin Luthers Sicht von Musik und Verkiindigung

Eines der Hauptanliegen Luthers war, den Verkiindigungs-Charakter der Liturgie
wiederherzustellen. Am spitmittelalterlichen Gottesdienst kritisierte er u. a., daB den
Leuten Gottes Wort ,,geschwygen® [verschwiegen] worden war.' Dies meint den Vortrag
der Lesungen und Gebete in lateinischer Sprache, den Inhalt der Verkiindigung sowie die
Tatsache, daB die Predigt nicht als obligater Bestandteil von Messe und Stundengebet
galt.

Obwohl nun Luther so groRen Wert auf die Predigt legte, beschrinkte er die Verkiin-
digung keineswegs auf diese. Luther und ihm folgend lutherische Theologen vertreten die
Ansicht: Verkiindigung geschieht auf vielerlei Weise, und eine hochst bedeutsame ist der
(vor allem mehrstimmige!) Gesang. In der Vorrede zu Johann Walters Chorgesangbuch
von 1524 erklirt Luther, er habe geistliche Lieder gesammelt, um ,,das heylige Evangeli-
on, so itzt von Gottes gnaden widder auff gangen ist, zu treyben und ynn Schwanck zu
bringen*2. Und das erste lutherische orthodoxe Dogmatikhandbuch® sagt: Sooft ein bibli-
scher Text von Menschen wiederholt wird, in welcher Form auch immer (Lesen, Schrei-
ben, Predigen, Singen), wirkt er als Gottes Wort.

Luther war gegeniiber der Musik viel aufgeschlossener als die anderen Reformatoren.
(Zwingli verbannte bekanntlich jede Art von Musik aus der Liturgie, Calvin lie nur
einstimmigen, unbegleiteten Gemeindegesang mit biblischem Text zu.) DaB8 Luther selbst
Instrumente spielte und komponierte, erklért seine Offenheit nicht ausreichend (auch

* Referat auf dem Internationalen Kongrel von ,Universa Laus® in Worth Abbey (21.-25.
August 1989). Erstmals verdffentlicht in: Musica Sacra 109 (1989) 510-514. — Auf detaillierte
Literaturhinweise wurde verzichtet, ausgenommen fiir die Schriften Martin Luthers; diese sind
nach der Weimarer Ausgabe (= WA) mit Band, Seite und Zeile(n) angefiihrt (die Tischreden [=
TR] nur mit der fortlaufenden Nummer).

W08 T ]

2 WA 35,474, 13f.

3 J. WIGAND — M. JUDEX, Syntagma seu corpus doctrinae Christi [. . .]. Basel 21560, 409—412.
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Zwingli war musikalisch hochbegabt!). Hier wirkt sich vielmehr seine Freude an der
Schopfung aus. Musik ist ,.eine edle, heilbringende und frohliche Kreatur™, ein wunder-
bares Geschenk Gottes® (im zweifachen Sinn: Gabe, die von Gott kommt, und Weise, in
der Gott sich mitteilen kann). Es iiberrascht nicht, daBl Luther die Musik rangmiBig
gleich nach der Theologie einstuft.® — Unter den Komponisten verehrte er besonders Jos-
quin, den Schopfer der neuen Ausdrucksmusik. ,.Josquin [. . .] ist der Noten Meister: die
[Noten] haben’s miissen machen, wie er wollte; die andern Sangmeister miissen’s ma-
chen, wie es die Noten haben wollen.*’

Luthers Wertschétzung gilt nicht nur der Kirchenmusik, sondern der Musik als gan-
zer. Freilich entfaltet sie ihren vollen Effekt erst, wenn sie sich mit Gottes Wort verbin-
det. Luthers diesbeziigliche Sicht 1Bt sich in folgenden Thesen zusammenfassen:

1. Der Glaube driingt wie von selbst zum Singen — als Lobpreis und als (absichtslose)
Mitteilung. — Wer an Christus glaubt, wem aufgegangen ist, was Christus fiir uns
getan hat, der kann — sagt Luther im Vorwort zum Babstschen Gesangbuch 1545 —
gar nicht anders, als davon zu singen, so die Botschaft weiterzutragen und andere
mit seiner Freude anzustecken. Wer dies nicht tut, zeigt, dal er nicht glaubt.®

2. Musik (Gesang mit biblischem bzw. geistlichem Text) hilft als Werkzeug und
Werk des Hl. Geistes, den Glauben zu wecken. — Gesungen hat das Wort groBere
Eindringlichkeit als bloB3 gesprochen, weil es Verstand und Affekt beteiligt, den
ganzen Menschen ergreift.” Darin aber — beim Schaffen der Gesinge ebenso wie
bei ihrem Vortrag — wirkt der HI. Geist mit.'°

3. Musik, besonders die neue Ausdrucksmusik, kann zum Gleichnis des Evangeliums
werden. — Das Evangelium, das vom Gesetz befreit, driickt sich aus in der kiinst-
lerischen Freiheit, in der der Komponist mit den tradierten Regeln umgeht. ,,Sic
Deus praedicavit enangelium etiam per musicam, ut videtur in losquin, des alles
composition frolich, willig, milde heraus fleust, ist nitt zwungen und gnedigt
[gendtigt] per regulas [. . .].“!"" (Damit wird zugleich der Komponist als Gottes
Werkzeug betrachtet!)

Die Verkiindigungs-Aufgabe der Musik wird bei Luther und den evangelischen
Theologen, soweit ich sehe, nicht auf eine bestimmte Gattung oder auf einen bestimmten
Ort in der Liturgie eingeschrinkt. Dal} trotzdem der Wortteil der Messe allméhlich solche
»verkiindigende™ Musik an sich gezogen hat, liegt nahe. Zuerst, gegen Ende des 16. Jahr-
hunderts, sind es Spruchmotetten: Innerhalb des kantillierten Evangeliums hebt der Chor
einzelne Verse durch mehrstimmigen Vortrag hervor. Spiter geschieht dies in einem
eigenen Stiick nach dem Evangelium: der Evangeliumsmusik. Aus ihr entwickelt sich das
Geistliche Konzert: Seit Mitte des 17. Jahrhunderts enthalten Evangeliumsmusiken neben
dem Text der Tagesperikope einen weiteren, zum Evangelium passenden Bibelabschnitt

* WA 50, 373, 8.

5 WA 50, 368, 4f; TR 968,

5 WA 30,2, 696, 12; TR 7034.

" J. MATHESIUS, Historien / Von des Ehrwirdigen [. . .] Manns Gottes / D. Martin Luthers / An-
fang / Lere / Leben / [. . .]. Niirnberg 1576, 12. Predigt. Ausgabe: St. Louis, Mo. 1883, 227f.

8 WA 35,477, 6-12.

® WA 4, 140, 31-34.

10 WA 17,2, 306, 31f; WA 46, 315, 12; TR 4627; WA 50, 371, 9-13.

VR 1268,
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oder nur diesen; auch geistliche Dichtungen, vor allem Liedstrophen, werden verwendet.
Die mehrteiligen Konzerte und umso mehr die sie ablosenden Kantaten verbinden Text-
darstellung, -ausdeutung (explicatio) und -anwendung (applicatio), sind also eine Art
zweiter Predigt, d. h. in der Abfolge (Epistel / Hauptlied / Evangelium / ,,Musik® / Credo
/ Predigt) sogar die erste. Geistliches Konzert und Kantate werden zum musikalischen
Zentrum der lutherischen Messe, das vom Tagesevangelium als ,caput et principale*
(Michael Praetorius) ausgeht.

Die zweite und dritte der oben genannten Thesen legen nahe, daB Luthers Auffassung
vom eigenen Erleben der Ausdrucksmusik geprigt ist. Denn erst die neue Art zu kompo-
nieren erméglicht sprachbezogene Deklamation (wie sie nach dem Zeugnis Joh. Walters
auch Luther beherrschte; er verstand es, ,.alle Noten auf den Text nach dem rechten Ac-
cent und Concent™ zu setzen'?); dariiber hinaus aber werden die Worte der Schrift melo-
disch, harmonisch, rhythmisch, kontrapunktisch ausgelegt und aktualisiert: ,,Die nothen
machen den text lebendig.*!* Komponisten wie Ludwig Senfl, Leonhard Lechner, Johan-
nes Eccard, spiter Heinrich Schiitz sind im Grunde auch Theologen und betreiben durch
ihre Musik Exegese.

Damit kommen wir zur zweiten Wurzel, die der Idee von ,,Musik als Verkiindigung*
zugrunde liegt: der

Musikauffassung in Renaissance und Barock

Seit der Antike gab es zwei Weisen, die Musik zu deuten: 1. von ihrer Wirkung her,
die (geméiB der Platonischen Ethoslehre) die Einheit Wort — Musik — Bewegung auf den
Menschen ausiibt. 2. von der zahlenhaften Ordnung her: Wie im ganzen Kosmos gelten in
der Musik meBbare Proportionen (Intervalle, Harmonie, Rhythmus). Musik bildet deshalb
mit Geometrie, Arithmetik und Astronomie das mathematische Quadrivium. — Auch im
Mittelalter bestehen beide Auffassungen. Die G;egorianik, freilich mehr als Vortragswei-
se denn als Komposition, ist Wortmusik, orientiert sich an der Klang- und Bedeutungs-
gestalt des Textes. Sonst aber herrscht die ,Musica mathematica™ vor, die Musik als
Abbild kosmischer Harmonie versteht, nun christlich umgedeutet: die Ordnung stammt
von Gott dem Schépfer (vgl. Weisheit 11,20: ,.Du aber hast alles nach MaB, Zahl und
Gewicht geordnet.*). Musik ist zuerst Wissenschaft von den Proportionen, die ., Ars musi-
ca“ deren Anwendung. Komponieren heifit die gottgegebenen Gesetze nachvollziehen,
sich in die Regeln der Schopfung einfiigen.

Noch in Renaissance und Barock spielt die ,Musica mathematica“ eine wichtige
Rolle. Daneben tritt jedoch immer bestimmender eine andere Auffassung hervor: Mit der
neuen Ausdrucksmusik (,,Musica riservata®), beginnend im Spitwerk Josquins (ca. 1450—
1521), weiter ausgebildet im Madrigal der italienischen Spitrenaissance, wird die Musik
zur redenden Kunst, erweitert so das Trivium von Grammatik, Rhetorik und Dialektik.
Nicht nur die deklamatorische Gestalt der Sprache soll dargestellt werden, sondern auch
deren affektive Aussage, so daB der Horer die Affekte mitempfindet. Das Komponieren
erhilt einen auf den Menschen gerichteten, subjektiven Zug, der freilich objektiv gebun-
den bleibt durch den Text. Viele Autoren erdrtern den Zusammenhang von Musik und

2 WA 35, 82.
13 TR 2545b.
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Sprache. Man versucht die Mittel der Rede musikalisch umzusetzen. Bis in die Barock-
zeit hielten sich die Komponisten an die Forderung Gioseffo Zarlinos (1517-1590):
»Harmonie und Rhythmus miissen der Rede folgen.” — Konsequenterweise fiihrt dies zur
Homophonie und zur Monodie (,.seconda prattica). Denn erst die Einheit aus Wort,
Melodie, Harmonie, Rhythmus — so versteht man Platons Ethoslehre — vermag den Horer
zu bewegen. Zugleich beeinfluBt die Monodie, wenn sie sie schon nicht verdrdngen kann,
die polyphone Kompositionstechnik. Diese wird in ihren Mitteln raffinierter, reicher,
geschmeidiger und erlangt so groBere Ausdruckskraft.

Die Orientierung an der Sprache prigt sich freilich nach Nationen verschieden aus.
Die Italiener schaffen intuitiv-experimentell, nehmen das Verhalten des sprechenden
Menschen und typische Seelenzustinde als Vorbild. Die Deutschen — so auch die evan-
gelischen ,.Klassiker Johannes Eccard (1553-1611), Leonhard Lechner (1553-1606),
Heinrich Schiitz (1585-1672) — gehen vom Wortsinn aus, suchen diesen zu deuten und
abzubilden (was von den Italienern belichelt wird).

In Deutschland (wo sonst?) werden die kompositorischen Errungenschaften des 16.
Jahrhunderts spekulativ durchdrungen und in ein lehrbares System gebracht, aufbauend
auf der Rhetorik, die ja in den hoheren Schulen unterrichtet wurde und somit zur Allge-
meinbildung gehorte. Der Pionier dieser Systematik ist ein lutherischer Schullehrer und
Kirchenmusiker, Joachim Burmeister (1566-1629, in Liineburg geboren und aufgewach-
sen, in Rostock titig; wichtigstes Werk: Musica poetica, 1606). Er wendet die Rhetorik
und ihre Begrifflichkeit auf die Kompositionstheorie an, wobei er Werke der Niederlin-
der und italienische Madrigale der Spitrenaissance analysiert. Der von Burmeister fest-
gehaltene Bestand an Figuren wird die ganze Barockzeit hindurch tradiert und betriicht-
lich erweitert. Kompositionshandbiicher enthalten lange Tabellen von Worten, die musi-
kalisch ausgedeutet werden konnen oder sollen; biblische Texte sind hier stark vertreten.

Nach dem Verhiltnis von ,,Oratio* und ,,Harmonia® unterscheidet Christoph Bernhard
(1627-1692, Schiiler von Schiitz und Carissimi) in seinem ,Tractatus compositionis
augmentatus” (um 1650) drei Kompositionsstile:

Stylus gravis Harmonia orationis domina
(antiquus, ecclesiasticus)
(B. nennt Palestrina, Willaert, Josquin [!])

Stylus luxurians communis Harmonia und oratio im Gleichgewicht
(Monteverdi, Schiitz)

Stylus luxurians theatralis Oratio harmoniae domina absolutissima
(recitativus, oratorius)

(Monteverdi und eine Reihe weiterer

italienischer Meister)

Der Musiker des deutschen Barocks braucht, um recht zu komponieren, die rhetori-
sche Grundlage. Sie ersetzt nicht die schopferische Phantasie und muB natiirlich dem
personlichen Stil eingegliedert werden, doch soll die Kreativitit sich durch den bildhaft
vorgestellten Text anregen lassen. Wer ohne dieses Riistzeug komponiert, betont Johann
Mattheson (1681-1764), dessen Erfindungskraft und Ausarbeitung bleiben flach. Von
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Joh. Seb. Bach bezeugt ein Zeitgenosse, der Leipziger Poetik- und Rhetorikprofessor
Johann Abraham Birnbaum, daB er ,.die Theile und Vortheile, welche die Ausarbeitung
eines musikalischen Stiicks mit der Rednerkunst gemein hat, vollkommen beherrscht.

Da die Figuren auch ohne Text sprechen, bleiben sie nicht auf die Vokalmusik be-
schrinkt. Sie dringen in die reine Instrumentalmusik ein, verselbstindigen sich. Damit
entsteht die (von Mattheson so benannte) ,,Klangrede®.

Um 1800 verliert sich der Sinn fiir die musikalische Rhetorik und damit die Bindung
an den Text als objektive Vorgabe. Musik wird zum individuellen Gefiihlsausdruck.

Das Wiederaufleben der Idee ,,Musik als Verkiindigung * im 20. Jahrhundert

In den 30er Jahren des 20. Jahrhunderts wurden die alten Ideen von der lutherischen
Theologie wieder aufgegriffen, im Zuge der liturgisch-kirchenmusikalischen Reformbe-
wegung, die u. a. das Werk Heinrich Schiitz’ neu entdeckte. Deren Theoretiker sind v. a.
Oskar Séhngen (1900-1983) und Walter Blankenburg (1903-1986). Gegen diese Auffas-
sungen wandte sich der reformierte Dogmatiker Karl Barth (1886-1968). Obwohl selbst
musikalisch gebildet und (wie sein Freund Hans Urs von Balthasar) Mozart-Verehrer,
sprach er der Musik die Fihigkeit zur Aussage allgemein und zur Verkiindigung im be-
sonderen ab. Dasselbe vertraten, Barth folgend, z. B. Friedrich Buchholz (1900-1967),
musikalischer Leiter und spiter Priises der Kirchlichen Arbeit von Alpirsbach, und der
Pastoraltheologe Goétz Harbsmeier (1910-1979), der u. a. von Rudolf Bultmann beein-
fluBt war und Alpirsbach nahestand. Das Wort Gottes zu verkiindigen komme aus-
schlieBlich der Predigt zu.

Nach Séhngen ist nicht jeder Musikstil fiir die Verkiindigung geeignet. Doch die Mu-
sik des 16./17. Jahrhunderts war es, nicht zuletzt wegen der Stileinheit zwischen geistlich
und weltlich. Erst im 20. Jahrhundert, nach langer Unterbrechung, kam eine solche Kon-
stellation von neuem zustande: in der sogenannten ,ersten Moderne® (Igor Strawinsky,
Paul Hindemith, Béla Bartok; Johann Nep. David, Ernst Pepping, Hugo Distler). Sie
habe, sagt Sohngen, die ,,Wiedergeburt™ der evangelischen Kirchenmusik als echt got-
tesdienstlicher Musik und als Trigerin des Wortes hervorgebracht.

Und heute?

Dieses Referat beschriinkt sich von der Sache her auf die Vergangenheit (wenn auch
die historische Musik weiter gepflegt wird und so lebt). Die heutigen Fragen blicben
unberiihrt. Einige davon sollen abschlieBend wenigstens genannt werden:

— Wird von den Menschen heute (auBer von Spezialisten) die alte Musikrhetorik
verstanden bzw. 1iBt sie sich erschlieBen? Ist dies angesichts des Stil- und Hor-
Pluralismus iiberhaupt moglich? Kann man die alte Musik im Gottesdienst so ein-
setzen, wie sie seinerzeit gemeint war? ( An sich gehort ja das evangelische Reper-
toire zum ,, Thesaurus musicae sacrae”, und vieles daraus wiire eine Bereicherung
fiir die deutschsprachige Liturgie.)

— Das Universa-Laus-Dokument *80'* bezeichnet in Nr. 5.1 den Gesang u. a. als
Medium der Frohen Botschaft™. Lassen sich ~ unabhiingig von bestimmten histo-

14 Die deutsche Fassung des ,,Universa-Laus-Dokuments 80" ist u. a. erschienen als Beilage zu
Gottesdienst 14 (1980) H. 15, in BiLi 53 (1980) 221-230 und in Katholische Kirchenmusik 105
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rischen Stilen — Kriterien fiir eine Musik aufstellen, die nicht nur Vehikel von
Texten ist und die rituellen Funktionen erfiillt, sondern Trigerin und Auslegerin
der Botschaft sein kann? Wiire es denkbar, auch solche Musik so zu verwenden,
die diesen Anspruch selbst nicht stellt?

Literatur

W. BLANKENBURG, Kann Singen Verkiindigung sein? Vom gesprochenen und gesun-
genen Wort Gottes. In: MuK 23 (1953) 1-16; nachgedruckt in: DERS., Kirche und Musik.
Gesammelte Aufsiitze zur Geschichte der gottesdienstlichen Musik. Zu seinem 75. Ge-
burtstag. Hg. E. Hiibner — R. Steiger. Géttingen 1979, 298-313.

R. DAMMANN, Der Musikbegriff im deutschen Barock. Koln 1967.

W. GuRLITT, Musik und Rhetorik. Hinweise auf ihre geschichtliche Grundlagenein-
heit. In: Hélicon 5 (1944) 67-86.

W. KIEFNER, Verkiindigungsauftrag der Kirchenmusik? In: Evangelische Theologie
21 (1961) 131-143.

W. KURZSCHENKEL, Die theologische Bestimmung der Musik. Neuere Beitriige zur
Deutung und Wertung des Musizierens im christlichen Leben, Trier 1971,

O. SOHNGEN, Theologie der Musik. Kassel 1967.

M. S. VIERTEL, Kirchenmusik zwischen Kerygma und Charisma. Anmerkungen zu ei-
ner protestantischen Theologie der Musik. In: JLH 29 (1985) 111-123 (Kritik an Séhn-
gen).

(1980) 190-196. Kommentar dazu: Musique et Liturgie. Le document Universa Laus. Hg. C.
Duchesneau — M. Veuthey. Paris 1988 (RitSy 17); englische Bearbeitung: Music and Liturgy. The
Universa Laus Document and Commentary. Hg. C. Duchesneau — M. Veuthey. Translated by P.
Inwood. Washington, DC 1992.



65

Markus Eham, Gr'dpézell

Formen des Psalmensingens

Ein Plidoyer aus der Alten Kirche

. Was ist anmutiger als ein Psalm? [. . .] (er) ist Preislied des Gottesvolkes, Verherrlichung des
Herrn, Lobgesang der Gemeinde, Rufen der ganzen Menschheit, Beifall des Weltalls, Stimme der
Kirche, wohlklingendes Bekenntnis des Glaubens, Ganzhingabe an die gottliche Macht, selige
Freiheit, Ruf des Gliicks, Widerhall der Freude. Der Psalm besénftigt den Zorn, behebt den Kum-
mer und erleichtert den Gram. Waffe bei Nacht, Lehre am Tag. Schild in der Furcht, Festfeier in
Heiligkeit, Abbild der Stille, Pfand des Friedens und der Eintracht. Beim Psalm steht die Lehre im
Wettstreit mit der Schonheit: Wir singen zur Freude und nehmen dabei die Wahrheit auf.”

Sein theologisch-hymnologisches Plidoyer fiir das dlteste Gebet- und Gesangbuch der
Christen ist dem Maildnder Bischof Ambrosius (339-397)! hier beinahe selbst zu einem
Psalm geraten. Das Klangbild unserer Gottesdienste 146t freilich weithin eher wenig von
solchem geistlichen Enthusiasmus fiir die Gesédnge unserer Viter und Miitter im Glauben
spiiren. Zwar fehlt es nicht an kirchenamtlichen Weisungen, ,,das tiefere Verstindnis der
Psalmen entsprechend dem Sinn, in dem sie in der Liturgie gesungen werden®, bei Klerus
und Gliubigen eifrig zu fordern bzw. zu erschliefen®, ebensowenig an ausgezeichneten
exegetischen und geistlichen ,,Lesehilfen**; und auch in der ,Kirchenmusik-Szene* 148t
sich — jedenfalls auf offizieller Ebene — inzwischen ein wachsendes Interesse am Psal-
mengesang in der Liturgie beobachten*. Und dennoch mufl man fiir das tatséchliche got-
tesdienstliche Leben feststellen: Psalmensingen — sei es als .,wesentliches Element des
Wortgottesdienstes* (AEM 36) der Meffeier?, sei es als pragendes Element der Stundenli-

! Explanatio psalmi 1, cap. 9.10.12: CSEL 64,7.9f; dt. (I. Pascher) in: Lektionar zum Stunden-
buch 1/5, S. 135f.

2 Vgl. PAUL VI., Apostolische Konstitution ,Laudis canticum®, Nr. 8, Abs. 7: Stundenbuch I, S.
20"=21": SC 24.90; AES 23.109 u. v. a. m.

3 Aus der Fiille einschligiger Literatur nur einige Beispiele: S. GRUN, Psalmengebet im Lichte
des Neuen Testaments. Regensburg 1959; R. GuARDINI, Weisheit der Psalmen. Meditationen.
Wiirzburg 1963; N. FiiGLisTER, Das Psalmengebet. Miinchen 1965; H. J. KrAus, Psalmen.
Neukirchen *1978; Ausgewiihlte Psalmen. Ubersetzt und erklirt von C. WESTERMANN. Géttingen
1984: Die Psalmen. Erliutert von A. DEISSLER. Diisseldorf °1986; S. SCHNEIDER, Heute Psalmen
beten. Wiirzburg 1987; E. ZENGER, Mit meinem Gott iiberspringe ich Mauern. Einfithrung in das
Psalmenbuch. Freiburg [u. a.] 21988.

4 Die Programme der von den ditzesanen Amtern/Referaten fiir Kirchenmusik durchgefiihrten
Fortbildungskurse beinhalten zunehmend auch entsprechende liturgisch-musikalische Schulung
von Kirchenmusikern, Choren und Kantoren. Exemplarisch sei etwa auf das ,.Freiburger Chor-
buch® (hg. vom Amt fiir Kirchenmusik der Erzdiézese Freiburg, 0.0., o.J. [Stuttgart 1994]) ver-
wiesen, das einen betrichtlichen Anteil von mehrstimmigen Psalmenvertonungen fiir die Liturgie
enthilt (s. Schriftstellenverzeichnis S. 245).

5 Vagl. dazu M. EHAM, Der Dienst des Kantors in der Liturgie. In: Musik im Gottesdienst. Ein
Handbuch zur Grundausbildung in der katholischen Kirchenmusik. Bd. 1. Hg. H. Musch. Re-
gensburg *1993, 477-516, hier 483f.
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turgie oder als Prozessionsgesang — ist nicht die Lieblingsmusik der Christen, sondern
(nach gut 30 Jahren Liturgieerneuerung) immer noch Zukunftsmusik von (liturgisch-
musikalischen) Idealisten. Vielleicht hilft uns Ambrosius, auf den Geschmack zu kommen.

Zum geistlichen Profil der Psalmen

Den Kirchenvater fasziniert, dall die Psalmen so lebenshaltig sind: ,,Quid est quod non
tibi occurrat psalmos legenti?“® In der Tat, die Psalmen wissen von Jubel und Klage,
Freude und Frust, Liebe und Leid, Zorn und Zagen, Sternstunden und Scheitern im Le-
ben. Nichts Menschliches ist ihnen fremd.” Was da zur Sprache kommt, ist geradezu
»typisch Mensch®.® So kann Ambrosius in ihnen das ,Rufen der ganzen Menschheit®
horen; sie konnen auch den heutigen Beter einladend aufrufen, in diesen Worten sein
eigenes Menschsein®, seine Gefiihle, Angste und Sehnsiichte unverstellt und
ganz(heitlich) zur Sprache zu bringen. Das objektivierende AuBern innerer, subjektiver
Zustiinde wirkt befreiend'’; darin wird heute die therapeutische Bedeutung der Psalmen'!
entdeckt, von der schon Ambrosius weil'%. Und er weill auch um die ,,isthetische® Kom-
ponente dieses Vorgangs:

Nicht nur daf} der Mensch lebensecht zur Sprache kommt, ist wichtig, sondern auch,
wie das geschieht; nach Ambrosius so, daB die Miihe der Wahrheit durch die Freude an
der Schonheit leicht wird."* Psalmen sind kunstvolle Ver-Dichtung'* menschlichen Le-

® Explanatio psalmi 1, cap. 10: CSEL 64, 9.

7 Fiir Athanasius (295-373) sind ,,in den Worten dieses Buches das ganze menschliche Leben,
sowohl die geistlichen Grundhaltungen als auch die jeweiligen Bewegungen und Gedanken um-
faBt und enthalten [. . .]. Nichts dariiber hinaus kann im Menschen gefunden werden.* (Epistola
ad Marcellinum in interpretationem psalmorum 30: PG 27, 12-45, hier 41 C).

¥ Insbesondere die Klagepsalmen eines einzelnen sind ,,Formulare® geworden, deren sich andere
in #hnlich gelagerten Fillen bedienen konnten. Ps 102 etwa wird eingefiihrt durch die
., Typusformulierung*: ,,Gebet eines Gebeugten, wenn er verzagt ist und seine Klage vor Jahwe
ausschiittet.” Vgl. A. DEISSLER (s. Anm. 3) 20f.

? Athanasius empfindet die Psalmen ,,wie iiber uns gesprochen* und so, daf sie ..gleichsam un-
sere eigenen Worte sind zur Erinnerung (anamnesis) unserer Bewegungen und zur Besserung un-
seres Lebenswandels.” (Ep. ad Mare. 12: PG 27, 24 D). ,,Wer also den Lektor hort, der nimmt das
Lied auf, wie wenn es iiber ihn selbst handle; bald wird er, von seinem Gewissen iiberfiihrt, Reue
empfinden, bald hort er von der Hoffnung auf Gott und von der Hilfe, die den Gliubigen zuteil
wird, und jubelt er innerlich auf in der Uberzeugung, daB eine solche Gnade ihm widerfihrt, und
er beginnt Gott dafiir Dank zu sagen.* (Ebd., 12: 24 C).

' So E. Schlink iiber die befreiende, reinigende Wirkung des Musizierens: Zum theologischen
Problem der Musik. Tiibingen 21950 (SGV 188) 9.

"' Vgl. H. JASCHKE, ,Aus der Tiefe rufe ich, Herr, zu dir*. Psychotherapie aus den Psalmen.
Freiburg i. Br. 1989.

2 Quicumque legerit, habet quo propriae vulnera passionis speciali possit curare remedio.*
(Exp. in ps. 1, cap. 4: CSEL 64, 4f).

13 Certat in psalmo doctrina cum gratia; simul cantatur ad delectationem, discitur ad eruditio-
nem.* (Expl. ps. 1, cap. 9: CSEL 64, 9). ,,Das Schone tut seine Wirkung schon bei der Betrach-
tung, das Wahre will Studium.* (F. ScHiLLER, Uber die notwendigen Grenzen beim Gebrauch
schoner Formen. In: DERs., Samtliche Werke. Hg. G. Fricke — H. G. Gépfert. Bd. 5: Erzihlungen,
Theoretische Schriften. Miinchen °1975, 670-693, hier 686.)
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bens. ,,Eignet doch der Dichtung die Zauberkraft und Macht, in uns zu wecken, zu befrei-
en und zu aktualisieren, was, zumindest virtuell und anlagemiBig, verborgen vielleicht
und unbewuBt, bereits in uns vorhanden ist.“!> Dem Psalm gelingt das in ganz eigener
Weise: Hier werden nicht Gedankengiinge logisch und in sich abgerundet entwickelt; der
Psalmist entwirft vielmehr Bilder'®, die wiederum nicht idyllisch in sich ruhen, sondern
den Leser einladen, das Gesagte als seine ureigene Erfahrung anzueignen, in einer Rede-
Form, die oft bruchstiickhaft anmutet und mehrdeutig ist, aber gerade dadurch — im
Nichtzuendefiihren und Offenlassen!” — den Nach-Beter mit seiner eigenen Lebens- und
Glaubensgeschichte pro-voziert und als aktiven Mit-Sprecher auf den Plan ruft.

Wer sich auf diese Rede-Dynamik der Psalmen einlidBt, gerdt in ihre eigentliche
. Wirk“-lichkeit hinein. Psalmen sind kein ,,Gedanken-, sondern ein Geschehenszusam-
menhang*'®. Das wird besonders deutlich an dem fiir die Klagepsalmen typischen Ge-
betsprozeB aus Verzweiflung hiniiber in Hoffnung:

_Im Hinausschreien seiner Not hat der Verlassene seinen Gott ins Gebet genommen; das hat
zwar an der objektiven Notlage nichts geandert; aber die ‘subjektive’ (nicht weniger wirkliche, weil
auf die Wirklichkeit Gottes bauende) Perspektive hat sich dahingehend verandert, daB sie an den
Realititen nicht zerbricht, sondern sie mit realen Beziehungselementen des Vertrauens und der
Hoffnung durchsetzt.*® ,Wo der Text am Schluf einen Beter ‘geschaffen’ hat, der mit neuem
Vertrauen Gott anerkennen kann, ist der Sprechakt biblischer Klage gelungen.*“? In jedem Psalm
geschieht etwas zwischen dem Rufenden und dem, zu dem er IH

Im Psalm passiert das, was er sagt: Er will den Nach-Beter in diese Dynamik der Le-
bensbeziehung zu Jahwe hineinnehmen. Das Beten und Singen selbst kann duBeres Ge-

14 B, ZENGER (s. Anm. 3) 35 sieht — nach einer literarischen Klassifizierung von P. K. Kurz — im
Psalter thetorische (z. B. Ps 1) und poetische (z. B. Ps 23) Gedichte. ..Das poetische Gedicht
‘strahlt’: bildlich, rhythmisch, logoshaft, energetisch. Es produziert nicht nur (wie der rhetorische
Verstext) ein intellektuelles Anderssehen oder Verstehen im neuen Kontext. Das poetische Ge-
dicht 16st seelisches Staunen aus. Es 148t uns die Welt mit anderen Augen sehen. Alle poetischen
Gedichte sind zugleich epiphanische Gedichte.” (P. K. Kurz, Wem gehort die Erde. Neue re-
ligitse Gedichte. Mainz 1984, 258).

15 N. FUGLISTER (s. Anm. 3) 52.

16 Oft sind es Ur-Bilder der Seele: Hirt, Konig, Quelle, Wasser, Licht, Antlitz, . . .. ,,Wer mit
Urbildern spricht, spricht wie mit tausend Stimmen, er ergreift und iiberwiiltigt, zugleich erhebt
er das, was er bezeichnet, aus dem Einmaligen und Verginglichen in die Sphire des immer
Seienden, er erhoht das personliche Schicksal zum Schicksal der Menschheit, und dadurch 16st er
auch in uns alle jene hilfreichen Krifte, die es der Menschheit je und je erméglicht haben, sich
aus aller Fihrnis zu retten und auch die lingste Nacht zu iiberdauern.” (C. G. JUNG, Uber die
Bezichungen der analytischen Psychologie zum dichterischen Kunstwerk [1922]. In: DErs., Uber
das Phinomen des Geistes in Kunst und Wissenschaft. Hg. D. Baumann — L. Jung-Merker - E.
Ruf. Olten-Freiburg i. Br. 21972 [Gesammelte Werke 15] 75-96, hier 94f).

17 Diese Wirkung beruht auch auf der den semitischen Sprachen eigenen syntaktischen Bauart
des Parallelismus und der meist nur syndetischen oder asyndetischen Satzverbindungen; vgl. E.
ZENGER (s. Anm. 3) 37f.

18 C. WESTERMANN (s. Anm. 3) 12.

19 0. Fucns, Die Klage als Gebet. Eine theologische Besinnung am Beispiel des Psalms 22.
Miinchen 1982, 153.

2 Ebd. 174.

2 C, WESTERMANN (s. Anm. 3) 12.
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wahr-Zeichen seiner inneren Auswirkung werden: ,Pfand des Friedens und der Ein-
tracht, wie Ambrosius die psalmensingende Gemeinde empfindet. Damit kommt die

Rituelle Bedeutung

der Gesiinge in den Blick. Sie sind von ihrer poetischen Bauart®® her auf Mitsprechen
angelegt, und mit ihnen wird das Beten zum gemeinsamen Begehen der Begegnung mit
Jahwe, als Klage, wo er als Sich-Entziehender erfahren wird, in Jubel, wenn er als Sich-
Schenkender begegnet. Die (jeweilige) Gesangs-Form bringt die Menschen (auf je eigene
Weise) in Form dafiir. Fiir Ambrosius ist der Psalm daher selbst rituelle Handlung: festum
in sanctitate, und nicht blofBes musikalisches Fiillelement, wie man das weithin in unserer
Gottesdienstlandschaft erleben kann.

., Mit den Psalmen der Bibel ist es wie mit dem Brot. Uber das Brot kann man diskutieren, man

kann es analysieren, chemisch in seine Bestandteile auflésen [. . .], doch nur dem, der das Brot iBt,
gibt und stéirkt es das Leben.*“?

Es ginge also darum, unseren Gottesdienstgemeinden Geschmack zu machen an der
kriftigen geistlichen Nahrung, die in den Gesiingen des altbundlichen Gottesvolkes auch
fiir uns steckt, zumal schon die Ur-Kunde unseres Glaubens, das Neue Testament (z. B.
Lk 24,44; Apg 2,25-37/Ps 16,8-11), uns Augen und Ohren geoffnet hat dafiir, daB der
Psalter, im Licht von Ostern betrachtet, auf Schritt und Tritt von Christus spricht (z. B. in
Psi2:45:110:84;93) 2+

Die folgenden ,.musikalischen Serviervorschlige® wollen helfen, das geistliche Profil
der Psalmen, ihre Anmut (Ambrosius: gratia) und rituelle (Form-)Kraft auch in der Viel-
falt der Gesangsformen erfahrbar zu machen.

I. Psallere sapienter — auf den Geschmack des Wortes kommen?

,»Singt mit Verstand!*, heifit es in Ps 47,8b.2° Die Vulgata gibt, der Deutungsrichtung
der Septuaginta®’ folgend, diese Aufforderung des Psalmisten mit ,psallite sapienter

% Durch die rhythmische Freiheit und Beweglichkeit des Satzreimes (es gibt nur eine feste Zahl
der Hebungen pro Verszeile) ist diese Poesie der nichtgebundenen Sprache recht nahe und (ohne
Endreim) weniger &sthetisch als funktional ausgerichtet, d. h. Psalmen kénnen leicht im Gottes-
dienst mitgesprochen werden und bleiben ,,nach mehrmaligem Mitsprechen wie von selbst im
Gedichtnis haften* (C. WESTERMANN [s. Anm. 3] 23).

In der Psalmeniibersetzung von C. Schedl wird diese rhythmische Sprachgestalt konsequent ins
Deutsche iibertragen: Psalmen. Im Rhythmus des Urtextes. Klosterneuburg 1964,

2 E. ZENGER (s. Anm. 3) 15.

* Zum christologischen Psalmenverstindnis der Alten Kirche vgl. B. FISCHER, Die Psalmen-
frommigkeit der Mirtyrerkirche [1949]. In: DERs., Die Psalmen als Stimme der Kirche. Gesam-
melte Studien zur christlichen Psalmenfrommigkeit. Hg. A. Heinz. Trier 1982, 15-35.

® Im folgenden wird des ofteren auf Gedanken zuriickgegriffen, die ich in dem in Anm. 5
genannten Beitrag vorgelegt habe.

“ Es ist nicht leicht, den genauen Sinn des hebriischen ,zammru maskil® treffend wiederzuge-
ben. In der Einheitsiibersetzung steht ziemlich nichtssagend: ,,Singt ein Psalmenlied!" Aussage-
kriiftiger sind andere Ubertragungen wie ,,Spielt ein kunstvolles Lied* (A. DEISSLER [s. Anm. 3]
192), ,.Singt ein Kunstlied” (H. J. Kraus, Psalmen I. Neukirchen 1960, 348), »Spielt fiir Gott mit
all eurer Kunst* (Jerusalemer Bibel), ,,Spielt auf ein ‘Weisheitslied’!** (E. ZENGER [s. Anm. 3]
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wieder. Um die Bedeutungstiefe dieser Formulierung zu ermessen, mufl man dem lateini-
schen ,.sapiens” nachgehen: seine Wortwurzel ist ,sap(ere)** mit der Grundbedeutung
_schmecken, riechen, bemerken‘28, Mit Verstand psallieren heilit demnach so viel wie:
Mit wachen Sinnen den geistlichen Geschmack des erklingenden Wortes verkosten. Ein
Spezifikum dieses Wortes liegt darin, daB es Himmel und Erde, das Erhabene und das
Alltigliche zusammenbringt, und so das, was zwischen Gott und dem Menschen ge-
schieht, fest mit der geschopflichen, sinnlich erfahrbaren Wirklichkeit verbindet®’; ,,.Du
salbst mein Haupt mit Ol (Ps 23,5b) ist nicht bloBe poetische Illustration, sondern tief-
sinniger Ausdruck geerdeter Gotteserfahrung. Zugang zu diesem Glaubens-Wort gewinnt
man nicht rein iiber das Denken, sondern durch Horen und Verlauten: Man muf} ganz Ohr
werden fiir seine Lautgestalt, damit man es sich einverleiben und so beherzt wiedergeben
kann®; wenn in Klang und Rhythmus der Sprache die innere Bewegtheit des Wortes und
die der Seele durch das Wort zum Ausdruck kommt, kann das geistliche Ereignis des
Psallierens sich einstellen, ,,daB unser Denken und unser Herz im Einklang mit unserer
Stimme sind* (ut mens nostra concordet voci nostrae), wie es Benedikt in seiner Monchs-
regel mit Bezug auf den eingangs zitierten Psalmvers beschreibt.”!

Einen guten Einstieg in die lebendige Klanggestaltung des Psalmwortes knnte — fiir
Lektor, Kantor und (die zunichst hérende) Gemeinde die sorgsame Gestaltung des Textes
als Psalmlesung sein.

1. Gesprochener Psalmvortrag — Formen und liturgische Einsatzméglichkeiten
a) Psalmlesung durch den Lektor (Kantor)

Als Beispiel diene Ps 27,1-6 in sprecherischer Einrichtung®* mit Angaben zu Gliede-
rung®, Kadenzierung® und Betonung™. Fiir die Gliederung des Sprechvortrags ist hier
nicht (immer) die stichische Einteilung (Asteriscus-Zisur) maBgeblich, sondern die Mar-

107). Zur Interpretation der Stelle vgl. J. RATZINGER, Biblische Vorgaben fiir die Kirchenmusik.
In: Singende Kirche 38 (1991) 6066, hier 611.

27 Sie libersetzt griechisch mit ,,wéAaTe cLVETRC™,

% Vol Ausfiihrliches lateinisch-deutsches Handworterbuch. Hg. K. E. u. H. Georges. Diisseldorf,
81988, Sp. 2486f.

¥ Vgl. etwa Ps 4.8; 19,11; 34,9; 42.2: 90,14; 91,16: 119,103. Zum Verstindnis der Bilder-
Sprache in den Psalmen: C. WESTERMANN (s. Anm. 3) 32-34.

30 Zur ,Leibhaftigkeit* menschlicher Kommunikation in Sprechen (Singen) und Horen vgl. R.
SCHWAGER, Horer des Wortes. Eine empirische Anthropologie fiir die Liturgie und die
Verkiindigung. In: Musica sacra 111 (1991) 481-489, bes. 485.

3 Cap. XIX,7, in: Die Benedlktsrege] Eine Anleitung zum christlichen Leben. Ubersetzt und
erklirt von G. Holzherr. Einsiedeln *1982, 162.

2 Zeichensystem der Textnotation nach R. ZERFASS, Lektorendienst. 15 Regeln fiir Lektoren und
Vorbeter, Trier ©1984, 38—44.

3 () Stauzisur (Glied und Wortblock); (1) kleine Pause (Satz und Sinnschritt); (||) lange Pause
(Abschnitt).

3 Melodiebewegung am Ende von Sinnschritten: (\) TiefschluB; () HalbschluB; (-) Schwebe;
(") Hochschluf3.

35 (®) UJberschwere (Hauptbetonung); () Voll-/od. Kaumschwere (Nebenbetonungen).
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kierung der vom syntaktischen Gefiige bestimmten Sinnschritte (Spannbogen) durch
entsprechende Kadenzierungen.*

Der Herr ist mein Licht und mein Héil: [ Vor wem sollte ich mich fifrchten? \ Der Herr ist die
Kraft meines Lébens: [ Vor wem sollte mir bingen? N\

Dringen Frevler auf mich ein, ' um mich zu verschlingen, [ meine Bedringer und Feinde, I sie
miissen'slra\ucheln und fallen. [\Mag ein Héer mich beldgern: I Mein Hérz wird nicht verzagen. N
Mag Krieg gegen mich toben: [ Ich bleibe dénnoch voll Zifversicht. IN

Nur &ines erbitte ich vom Herrn, ™ danach verlangt mich: [ Im Hius des Herrn zu wohnen ™
alle Tige meines Lebens, Ndie Fretindlichkeit des Herrn zu schiuen | und nichzusinnen in seinem
Témpel. N Denn er bitgt mich in seinem Hdus Mam Tage des Unheils; \er beschirmt mich im
Schutz seines Z&ltes, \er hebt mich auf einen Félsen empor. \Nun kann ich mein Haupt erheben
iiber die Féinde, die mich umringen. NIch will Opfer darbringen in seinem Zelt,/~ Opfer mit Jibel;
Ndem Herrn will ich sihgen und spielen. N

b) Rezitation auf Klanghintergrund

Der poetische Charakter des Psalmwortes kann unterstrichen werden durch eine (sehr
dezente) Klanghintergrundierung (Orgel oder Saiteninstrumente), die — den Stimmungs-
gehalt des Psalmes aufgreifend — einen atmosphérischen Raum der Betrachtung fiir das
gesprochene Wort aufspannt. Dem angehenden Kantor, der Kantorin, die sich eine ge-
sangliche Ausfithrung noch nicht zutrauen, bietet diese Form eine gute Moglichkeit, sich
in eine lebendige und sinngemiBe Sprechgestaltung des Textes einzuiiben, welche un-
verzichtbare Voraussetzung fiir einen ansprechenden Gesangsvortrag ist.

c) Wechselchoriges Sprechen durch die Gemeinde

In kleineren Gebetsgemeinschaften ist es wohl gut méglich, Psalmen auch gemeinsam
in versweisem Wechsel zweier Gemeindechore zu sprechen.’” Jeder Halbvers (bis zum )
bildet einen Sprechbogen. So tritt man in die durch die Parallelismusstruktur gegebene
.Thetorische Grundbewegung® der Psalmen ein, die sich dem menschlichen Atemrhyth-
mus angleicht. Und es kann, ohne daR schon ,,psalliert wird®, erfahrbar werden, was ein
biblischer Psalm sein will: ,,Sprechendes Atmen vor Gott und in Gemeinschaft mit ande-
ren!** Der Vortrag konnte etwa nach bestimmten Versgruppen (z. B. an den inhaltlichen
Abschnitten, die im GL mit ,.— markiert sind) durch Klangzeichen (Glocken, Gong oder
kurze Zwischenspiele) gegliedert werden, um ein betrachtendes Mitvollziehen zu erleich-
tern. Ph. Harnoncourt sieht im wechselchirigen Sprechen eine gute Moglichkeit der
(geistlich und musikalisch) erschlieBenden Hinfiilhrung zum gemeinsamen Singen. Er
empfiehlt jedoch, daB der Gemeinde der betreffende Psalm zuerst (von Lektor, Kantor

3 Zu den sprechtechnischen Grundregeln vel.: Die Klanggestalt des Satzes. In: Duden. Bd. 4:
Grammatik der deutschen Gegenwartssprache. Mannheim ® 1973, 637-666. R. KLiEm, Der Lek-
torendienst. Werkbuch. Freiburg-Basel-Wien 1990, bes. 35-45. 84-92.

¥ Die Ansicht, daB der ,chorische Vortrag im natiirlichen Sprechton [. . .] wohl unrealisierbar*
sei, ist m. E. nur in Bezug auf grifere Gemeinschaften zutreffend (Zum Verstindnis des Psalters.
In: Psalter fiir den Gottesdienst. Mit Lobgesingen aus dem Alten und Neuen Testament. Hg. A.
Schmid. Stuttgart *1975, 1°-22°, hier 6").

3% E. ZENGER (s. Anm. 3) 37.
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oder einer Chorgruppe) vorgetragen wird, ,.denn das Zuhoren-Miissen erschlieBt stark und
nachhaltig wirksam den eigenen bewuBlten Vortrag™”.

d) Liturgische Einsatzmoglichkeiten

Die unter a und b genannten Formen kommen auch fiir den Antwortpsalm der Mef-
feier in Betracht, denn wo der Psalm nach der Lesung ,,nicht gesungen wird, soll er auf
eine Weise gesprochen werden, die die Betrachtung des Wortes Gottes fordert™ (PELM
22: AEM 18; 39). Der im Lektionar angegebene Gemeindekehrvers entfillt hierbei, denn
die responsoriale Form ist nur als gesungener Vollzug sinnvoll. Ein gesprochener Kehr-
vers ist zudem schlecht merkbar, d. h. eben nur so, daB die ganze Aufmerksamkeit des
Harers von den Psalmversen weg auf die wortgetreue Wiederholung des Refrains gelenkt
wird.

Die dramaturgisch ungiinstige Wirkung, daf in der Wortfeier dann mehrere Sprech-
texte (Lesung-Psalm-Lesung) aufeinanderfolgen, 1Bt sich durch den Wechsel der Aus-
fiihrenden und vor allem durch einen dem poetischen Charakter des Psalmes entspre-
chenden Vortrag (evtl. auf Klanghintergund) abmildern.

Ein breites Einsatzfeld fiir die solistische und gemeinschaftliche Psalmrezitation bietet
die Tagzeitenliturgie (AES 122; 267). Durch die Vielfalt der Psalmvortragsweisen, in
denen die unterschiedlichen Gattungen der Psalmen in der Stundenliturgie zur Geltung
kommen konnen, ,sollen die Beter am geistlichen Sinn und an der Schonheit der Psalmen
leichter Geschmack finden* (AES 121); denn die geistlichen Impulse, die von den Psal-
men ausgehen, sind ,,je nach deren literarischer Eigenart jeweils verschieden™ (AES 106).
SchlieBlich ist die Lesung/Rezitation wichtiges Element bei der Psalmmeditation (s.u.
V).

2. Gesanglicher Vortrag — direkte Formen

Wird ein Psalm oder Psalmabschnitt ohne Unterbrechung durch einen (Gemeinde-)
Kehrvers* (der horenden Gemeinde vor-)gesungen, so spricht man von direkter*' Psal-
modie. Sie kann solistisch von einem Kantor*? oder chorisch*® ausgefiihrt werden. Beson-

3 Ph, HARNONCOURT, Méglichkeiten zum Vollzug der Psalmen. In: Lebendiges Stundengebet.
Vertiefung und Hilfe (= FS L. Brinkhoff). Hg. M. Klockener — H. Rennings. Freiburg i. Br. [u. a.]
1989, 219-240, hier 236.

9 Eine Sonderform bildet die ,antiphonal-solistische Psalmodie®, bei der ,der Psalmist den
Psalm und alle die Antiphon am Anfang und SchluB, evtl. auch zwischen den Abschnitten™ sin-
gen; in letzterer Variante dhnelt die Form dann sehr der responsorialen (s. dazu unter II). Vgl.
Zum Verstindnis des Psalters. In: Psalter fiir den Gottesdienst (s. Anm. 37) 5%

41 Von der in der monastischen Tradition gebriuchlichen Vortrags-Bezeichnung ,,in directum™: z.
B. Regula Benedicti 12,1 (s. Anm. 31) 144. Die Gesangsbezeichnung ,,Tractus” im gregori-
anischen Repertoire leitet sich von der Vortragsform (der Psalmverse) in directum oder tractim®,
d. h. ,.in einem Zug®, ohne responsoriale Gliederung, ab.

42 G0 yon Cassian (¥ 430/435) fiir die Gebetsversammlungen der dgyptischen Monche bezeugt:
De institutis coenobiorum II, 12: CSEL 17,27,17-22.

# Ob die Belegstellen in der monastischen Tradition (bei Caesarius v. Arles, Aurelianus v. Arles,
Benedikt von Nursia und Basilius) auch im Sinne einer Ausfiihrung durch den gesamten Monchs-
chor zu verstehen sind, wird von J. GELINEAU, Die Musik im christlichen Gottesdienst. Prin-
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ders fiir Psalmen mit epischem oder lyrischem Grundklang (Geschichts-, Lehr- und
Weisheitspsalmen, z. B. Ps 78; 105; 106) konnte sich die direkte Vortragsform nahelegen.
Von der musikalischen Anlage* her entspricht die zweiteilige tenorale*® Psallierweise
(Gemeindepsalmodie) weniger dieser Vortragsform, da sie nicht auf den Textinhalt ein-
geht, sondern nur die versweise Gliederung des Psalmes umsetzt und an sich auf das
Dialogisieren wechselnder Ausfithrender angelegt ist.* Fiir die direkte Form empfehlen
sich daher eher modellhafte Psalmodien, mit denen sich groBere Textvortragseinheiten
(Versgruppen, Strophen) bilden lassen’, ferner nicht-tenorale Psallierweisen, bei denen
die Textaussage durch melodische Hervorhebung sinntragender Akzente besser unterstri-
chen werden kann*®. Die durchkomponierte Vertonung schlieBlich geht individuell auf
Aussagebedeutung und Grundstimmung des jeweiligen Psalmes ein; die musikalische
Formung ermdglicht die lineare Gedankenentwicklung im zusammenhingenden Textvor-
trag (z. B. Psalm 63 als direkte Solopsalmodie [mit Bordun] von H. M. Lonquich*’).

Das geistliche Profil der direkten Psalmodie ist Kundgeben und Aneignen im Héren
(Ganz-Ohr-Sein). Daraus ergeben sich ihre rituelle Bedeutung und die liturgischen Ein-
satzmoglichkeiten, besonders in der Tagzeitenliturgie (s. 0.) und bei der Psalmmeditation.

Aber auch beim Antwortpsalm der MeBfeier ist die solistische ,,Form ohne Kehrvers®
méglich (PELM 20). Inhaltliche Kriterien fiir die Wahl der Vortragsform werden in der
Pastoralen Einfiihrung in das Mefilektionar nicht genannt; es liegt jedoch nahe, analog zu
den fiir die Psalmodie in der Stundenliturgie gegebenen Hinweisen (vgl. AES 279) auch
in Bezug auf den Antwortpsalm die literarische Gattung des Psalms und das spirituelle
Profil, das er im Kontext der jeweiligen Wortfeier entfalten soll, stirker zu beriicksichti-
gen. So ist im MeBlektionar der Antwortpsalm am Dreifaltigkeitssonntag im Lesejahr C
vorgesehen, dall der Gemeindekehrvers nur rahmend am Anfang und am SchluB des

zipien, Gesetze, praktische Anwendungen. Ubersetzung aus dem Franzosischen von L. Tonz. Re-
gensburg 1965, 111, Anm. 197, eher skeptisch beurteilt; anders H. LEER, Die Psalmodie bei Am-
brosius. Freiburg i. Br. [u. a.] 1967 (WBTh 18) 23.

# Zur Einteilung der Psalmodieformen nach der musikalischen Anlage vgl. Ph. HARNONCOURT,
Deutsche Psalmodie heute. Ubersicht und Einteilung der gegenwiirtig verwendeten Singweisen
fiir Psalmen in deutscher Sprache. In: IAH-Bulletin 5 (1977) 50-64.

® Den gegliederten Sprachablauf des Psalmverses umsetzendes Rezitationsmodell mit den me-
lodischen Gliederungselementen: Initium (nur nach der Antiphon: Aufgesang zum), Tenor
(innerhalb des Halbverses gleichbleibende Rezitationsebene), Flexa (Zusatzkadenz bei zweiteili-
gem erstem Halbvers), Mittelkadenz (beim * am Ende des ersten Halbverses), Rezitationston,
Schlufikadenz.

% Die Tractus-Gesiinge (s. Anm. 38) im Graduale Simplex. In usum minorum Ecclesiarum. Ro-
mae (TPV) 1967 sind als direkte Psalmodien in dieser Form eingerichtet.

7 So z. B. die Einrichtung von Psalm 95 (Feierliche Psallierweise), letzter Abschnitt. In: Psalter
fiir den Gottesdienst (s. Anm. 37) 201-203, ab 202.

# Vgl. z. B. H. M. LoNquicH, Psalmen und Cantica. Fiir Vorsinger, Schola und Gemeinde
[gelegentlich mit gem. Chor ad lib.]. Als Manuskript vervielfiltigt, 0.0. 1995, darin: Psalm 146,
S. 177. Es ist zwar responsoriale Ausfiihrung (mit Kv) vorgesehen; der Psalm konnte aber auch
solistisch in direkter Form vorgetragen werden. Der Sprachfluf erscheint durch die vielen
Dehnungsangaben in der Notation etwas stark gebremst.

4 Aus: DERS., Psalmenbuch. Miinster 1970. Die Ausgabe ist vergriffen. Durchkomponierte Psal-
menvertonungen fiir den direkt-solistischen Vortrag sind in der kirchenmusikalischen Literatur
recht selten zu finden.
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Psalms gesungen wird, um das in sechs Psalmversen sich lyrisch entfaltende Schopfungs-
lob nicht zu unterbrechen. Im ,Miinchener Kantorale®, Bd. C*°, findet sich eine entspre-
chende Einrichtung als direkte Solopsalmodie mit rahmendem Gemeindekehrvers.

Der Antwortpsalm konnte in direkter Form auch vom Chor mehrstimmig ausgefiihrt
werden. Freilich wird sich nicht jede mehrstimmige Psalmmotette gleich gut als
/Antwortgesang im Wortgottesdienst eignen. Wichtiges Kriterium hierfiir ist, ob die
Psalmvertonung (in Komposition und Interpretation) so angelegt ist, daB sie zur Aneig-
nung auch des vorher gehorten Schriftwortes helfen kann. Von daher diirften sich insbe-
sondere solche Kompositionen eignen, deren musikalische Faktur selbst Plastizitdt und
Transparenz vom Wort her und fiir das Wort aufweisen (z. B. durch textbezogenen, glie-
dernden Einsatz verschiedener Besetzungen).

1. Wort und Ant-Wort: Dia-Logos — Responsoriale und antiphonale Psalmodie
1. Musikalisch-geistliches Profil

Die ilteste liturgische Psalmvortragsart war sicherlich die responsoriale. Thr Grund-
prinzip besteht darin, dafl in den Vortrag der Psalmverse durch (einen oder mehrere)
Vorsidnger periodisch, d. h. entweder nach jedem Halbvers, nach jedem Vers oder nach
einer Versgruppe ein kurzes Textstiick aus dem Psalm als Responsum (Kehrvers) der
Gemeinde eingeschaltet wird. So ergibt sich die musikalische (Rondo-)Form aA, bA, cA.
Die Textiiberlieferung mancher Psalmen mit periodisch wiederkehrenden Versen
(Responsa) 1dBt bis heute diese Vortragsform erkennen, wie sie wohl fiir die Jerusalemer
Tempelliturgie und fiir den synagogalen Gottesdienst anzunehmen ist: so z. B. Psalm 136
mit der gleichbleibenden Gemeindeakklamation nach jedem Halbvers, oder die Psalmen
42/43. 67, 107 mit Gemeinderesponsa nach kleineren oder groieren Versgruppen. Der bei
den Psalmen 104106, 110—118, 134135, 145-150 als Uber- od. Unterschrift angegebe-
ne Ruf ,Halleluja® bildete im synagogalen Gottesdienst wohl die Gemeindeakklamation
zu diesen Psalmen. In der responsorialen Form wurde das Psalmensingen auch von den
Christen iibernommen, wobei bald auch nichtpsalmische und nichtbiblische Kehrverse
(Antiphonen) verwendet wurden.®' Mit der stiarkeren Betonung der auch zu Beginn und
am SchluB gesungenen Gemeindekehrverse, die den Psalm im Kontext der liturgischen
Handlung motivlich deuten, geht nun (im 4. Jh.) eine dramatisierende Ausgestaltung der
responsorialen Singweise zur ,antiphonalen Psalmodie® einher: Nach J. Gelineau’ und

50 Miinchener Kantorale. Fiir die musikalische Gestaltung der Messfeier. Erarbeitet von M. Eham
[u. a.]. Hg. vom Amt fiir Kirchenmusik im Ordinariat des Erzbistums Miinchen und Freising. Le-
sejahr C. Planegg 21992, 196.

51 Die christliche Aneignung zeigt sich ferner in der neutestamentlich-christologischen Ausrich-
tung des Psalmengebets, wie sie in der Anfiigung der kleinen Doxologie bei Offiziumspsalmen
(vgl. CassiaN, De institutis coenobiorum, 2, 8: BENEDIKT, Regula 9,2; 11,3; 18,1) und anti-
phonalen MeBgesingen zum Ausdruck kommt.

52 Die Musik im christlichen Gottesdienst (s. Anm. 43) 122-127. Gelineau muB jedoch ein-
riiumen, daB diese Ausfithrungsform ,heute nur in der Theorie existierend* und nicht durch ein
historisches Beispiel belegbar ist (123). In der ersten noch auf zwei Chore verteilten Antiphon der
romischen Karfreitags-Improperien glaubt er allerdings eine Spur dieser frithen Antiphonie-Praxis
erkennen zu konnen (Anm. 219).
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A. Baumstark® wire darunter die Form zu verstehen, daB nach den Psalmversen des
Vorsiingers die Antiphon von der in zwei Gruppen geteilten Gemeinde gegenchorig
(,,anti-phonein®) gesungen wurde. H. Hucke sieht dagegen die Modifizierung der re-
sponso-rialen Psalmodie durch die ., Antiphonie” in der nunmehr chorischen statt solisti-
schen Ausfiihrung der Psalmverse, in der Art der Kehrverse und in der Verkniipfung die-
ser Psalmodie mit Prozessionen: zunachst als demonstrative Umziige im Zusammenhang
mit den antiarianischen Auseinandersetzungen, spiter beim Gang zum Taufbrunnen, zur
Kommunion, beim Einzug in die Kirche. Jedenfalls war die (wie auch immer antiphonal
ausgestaltete) responsoriale Psalmodie in der Alten Kirche die vorherrschende®, nach J.
A. Jungmann bis in die Mitte des 4. Jh. sogar ausschliefliche®®, und spiter noch lange
Zeit die ,.eigentlich volkstiimliche Weise, Psalmen zu singen‘“’.

Sie wurde in der monastischen Tradition nicht aufgegeben, als man dort auch musi-
kalisch anspruchsvollere Formen gemeinsamen Psalmensingens entwickelte. D. h. sie hat
nicht nur praktische Bedeutung als denkbar einfachste Form, die ganze Gemeinde am
Psalmengesang zu beteiligen®®; vielmehr bildet sich in ihr der dialogische Charakter der
Liturgie als musikalisch-kommunikatives Geschehen ab:

..Die liturgische Feier ist ein geheimnisvoller und unaufhérlicher Dialog zwischen Gott und sei-
nem Volk [. . .]. Das Mysterium dieses geistlichen Austausches [. . .] wird durch den liturgischen
Gesang gut versinnbildet [. . .]. Nun vollzieht sich aber der liturgische Dialog meist nicht als Ge-
sprich zwischen Gleich und Gleich. Er hebt gleichsam Oben an, denn Gott ergreift die Initiative des
Heils, das die Liturgie vollzieht, indem er beruft oder lehrt oder die Gnade des Flehens oder der
Danksagung schenkt. Daher ist der Gesang der Kirche wie die Antwort auf ihre eigene convocatio —
éxrAgoia wie das Echo auf den prophetischen Hilferuf, wie die Danksagung an den Erlgser-Gott.

Ihr Wort ist immer schon Ant-Wort, ihr Gesang antwortender Gesang. Daher riihrt der bevorzugte
Gebrauch der dialogischen oder responsorischen Gesangsformen in der Liturgie.*>

So ist es nicht verwunderlich, daB die responsoriale Psalmodie — jedenfalls urspriing-
lich und lange Zeit hindurch — eine zentrale Stellung in den zentralen Formen der Litur-
gietradition einnimmt: als Gradualpsalmodie, heute Antwortpsalm der MeBfeier, als Pro-
zessionsgesang bei der Melifeier sowie als Psalmodie in der Stundenliturgie. Im dialogi-
schen Singen (nicht nur der Psalmen) wird die Ver-Antwortlichkeit der Gemeinde im
liturgischen Handeln spiirbar, und ,,bestitigt sich die Versammlung als aktiv Mitfeiernde®.

3 Nocturna laus. Miinster 1957 (LQF 32) 124.

> Untersuchungen zum Begriff ., Antiphon* und zur Melodik der Offiziumsantiphonen. [Diss.].
Freiburg 1951, 21-35; DERS., Der Psalmengesang im Gottesdienst. In: Neues Psalmenbuch. Ein-
stimmige Kantorenausgabe fiir den Gottesdienst. Hg. H. Hucke — E. Quack — K. Schmidthiis.
Freiburg i. Br. 1970, V-VII, hier VL.

% So H. LEEB (s. Anm. 43) 18.

% Wortgottesdienst. Regensburg 1965, 74.

5" H. LEEB (s. Anm. 43) 18.

% Vgl. J. GELINEAU (s. Anm. 43) 117, Anm. 210.122.

9 Ebd. 112; Gelineau nennt neben der entsprechenden Psalmodieform als weitere klassische re-
sponsorische Elemente der Liturgie: (GruB-)Dialog, Litanei, antiphonische Psalmodie, responsori-
sche Hymnodie.

% E. Quack, Hinweise fiir die Praxis. In: Neues Psalmenbuch (s. Anm. 54) VIII,
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2. Formen und liturgischer Ort
a) (Kurz-)Responsum nach jedem Vers oder Halbvers

Der ,,psalmodische Prototyp“ dieser Variante ist Psalm 136. Entsprechende Singwei-
sen finden sich fiir die deutsche Psalmodie z. B. im ,,Antiphonale zum Stundengebet“®!
und im ,Psalter fiir den Gottesdienst“®?; fiir die lateinische Psalmodie bietet das
.Graduale Simplex“®® viele Modelle. Die responsoriale Form ist in dieser Ausprigung
litaneiartig verdichtet und kann je nach Psalm-Charakter doxologische Steigerung, fle-
hentliche Tntensivierung oder auch meditative Konzentration ausdriicken. Haupteinsatz-
moglichkeiten sind in der Stundenliturgie, aber auch beim Antwortpsalm der Meffeier.

b) Kehrvers (Antiphon) nach Doppelvers (Strophe) oder Versgruppe

In dieser Grundform ist die responsoriale Psalmodie am héufigsten anzutreffen. So-
wohl die solistisch oder chorisch ausgefiihrten Vortragseinheiten wie auch die Ge-
meindeintervention sind umfangreicher als in der vorhin beschriebenen Variante (a). Es
entsteht dadurch eine musikalisch-geistliche Wort-Ant-Wort-Bewegung, die in der Ba-
lance von Betrachtung und Bekriftigung, von Fortschreiten und Verweilen einen ruhig
bis intensiv pulsierenden dialogischen Gebetsrhythmus entfalten kann. Diese Charakte-
ristik konnte auch durch Rezitieren der Psalmversstrophen auf Klanghintergrund ZWi-
schen den gesungenen Gemeinderefrains zur Darstellung kommen.*

Soll der Psalmabschnitt zwischen den Gemeindekehrversen als Sinneinheit gesanglich
vorgetragen werden, muB sich der musikalische Bogen iiber die ganze (Doppelvers-)Stro-
phe oder Versgruppe spannen. Es bieten sich verschiedene Vertonungsformen: Psallier-
modelle, die fiir unterschiedlichen Strophenumfang drei-, iiberwiegend vier- oder mehi-
teilig, manchmal auch flexibel im Aufbau, angelegt sind. Die tenoralen Modelle® sind
(durch Zusatzakzente, Beugen, Vortonnoten) soweit flexibilisiert, daB sie den differen-
zierten Betonungsverhiltnissen im Sprachablauf des deutschen Textes weitgehend ent-
sprechen konnen. Noch mehr Freiheit in der Anwendung der (tenoralen) Psalliermodelle

6! Hg. von den Liturgischen Instituten Trier-Salzburg-Ziirich. In Zusammenarbeit mit den
Ménchen der Abtei Miinsterschwarzach. Freiburg i. Br. [u. a.] 1979, 1035-1037 (Ps 136), 1016
(Ps 150). Eine Versauswahl von Ps 136 bietet in responsorialer Vertonung auch die Ausgabe:
Kantorale. Commune-Antwortpsalmen und Rufe vor dem Evangelium fiir den Kantor. Hg. von der
Arbeitsgemeinschaft der Osterreichischen Ditzesankommissionen fiir Kirchenmusik und den
sterreichischen Pastoralimtern. * Wien(-Linz), 0.J.. S. 30f.

6 §. Anm. 37, fiir Ps 136: S. 295f; fiir Ps 146-150: S. 314-325 mit Halleluja-Responsum.

63 In usum minorum Ecclesiarum. Romae (TPV) 1967: Psalmi responsorii cum suis responsis
(vgl. Register, S. 414-417). Psalmi alleluiatici et antiphonae Alleluia (vgl. Register, S. 418f).

¢ Diese Form begegnet auch im Taizé-Repertoire, Z. B. in der responsorialen Einrichtung deut-
scher Psalmen (Ps 113; 146; 150) mit mehrstimmigem Halleluja-Refrain, in dessen ausgehaltenen
SchluBklang die Psalmversstrophen hineingesprochen werden. In: Geistliche Chormusik. Psal-
men. Werkheft zum Rheinischen Kirchenmusikfest 1994 im Kirchenkreis Gladbach. Hg. H.
Wiilfing, 0.0., 0.J., Carus-Verlag 2.074, Nr. 27.

6 7. B. von H. Rohr (Erweiterung der Gemeindepsalmodie zur Vierteiligkeit mit jeweils gleich-
bleibendem Kadenzschema), E. Schieri, I. Seuffert, J. Aengenvoort in: Kantorenbuch zum Got-
teslob. Hg. P. Nordhues — A. Wagner. Freiburg i. Br.-Graz, 0.J. [1976] 284-287. Weitere Modelle
finden sich im Miinchener Kantorale, Bd. A (s. Anm. 66) 329-332.
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lassen die Antwortpsalmen im ,,Miinchener Kantorale* erkennen: Die Modelle fungieren
als melodische Grundmuster, ,.die je nach Textgestalt modifiziert werden und so eine
individuell-aussagebezogene Vertonung erméglichen®®. Bei bestimmten Strophen inner-
halb eines Gesanges wird gelegentlich das Tonmodell gewechselt, um einen inhaltlichen
oder stimmungsmiBigen Wechsel im Text auch musikalisch zur Geltung zu bringen.*’
Nichttenorale Psallierweisen versuchen eine aussagebezogene Textdeklamation zu errei-
chen, indem die sinntragenden Akzente melodisch hervorgehoben werden.®® Diesem
Prinzip folgt z. B. die sog. Stufenpsalmodie von J. Gelineau (mit Wechsel der Rezitation-
sebene bei den regelmiiBigen Hebungen im Halbvers).®° Den Nachteil sehr strenger An-
forderungen an die Textgestalt, die mit diesem System verbunden sind, umgehen die
dhnlich angelegten Vertonungen im ,,Neuen Psalmenbuch*? durch golere Flexibilitit der
stets in metrischer Form ausnotierten Modelle,

Die durchkomponierte Form geht individuell auf die Textaussage jeder Psalmstrophe
ein; sie ist daher nicht auf andere Psalmen tibertragbar. Das , Kantorenbuch zum Got-
teslob” enthilt neben modellhaften (tenoralen und nichttenoralen) Einrichtungen auch
auskomponierte Fassungen fiir einstimmigen Gesang ohne (obligate) Begleitung in unter-
schiedlichen Vertonungs- und Notationsweisen: Sprechrhythmisches Rezitativ (halslose
Notierung), liedhaft-kantable Singweise und arios-kantables Rezitativ (Mensuralnotation
ohne bzw. mit Taktstrichen).”

Die hier (unter a und b) charakterisierte responsoriale Psallierweise bildet die vorran-
gige” Grundform fiir den Antwortpsalm der Meffeier; diese (vom lateinischen Begriff

% Miinchener Kantorale. Fiir die musikalische Gestaltung der Messfeier. Erarbeitet von M. Eham
[u. a.]. Hg. vom Amt fiir Kirchenmusik im Ordinariat des Erzbistums Miinchen und Freising. Le-
sejahr A. Planegg 1992, Zur Einfithrung, V-IX, hier VIII, Weitere Binde: C (*1992), B (1993),
Heiligengedéchtnis / Besondere Anlisse (1995).

%7 So des 6fteren im Supplement-Band (erscheint vorauss, 1996) des Miinchener Kantorale (s.
Anm. 66).

6 Nicht immer eindeutig klassifizierbar sind die durchweg (metrisch oder nichtmetrisch) aus-
notierten, meist fiir responsorialen Vortrag konzipierten (und deklamatorisch mitunter etwas ei-
genwillig gestalteten) Psalmvertonungen von H. M. Lonquich in der 0.g. Manuskriptsammlung;
sie ist als Studienausgabe erarbeitet fiir ein geplantes Psalmenbuch.

% Der Versuch einer Ubertragung auf deutsche Psalmen liegt vor in der Ausgabe: Gelineau: Die
150 Psalmen und 18 biblische Lieder. Textiibertragung und -zusammenstellung: Arbeitskreis un-
ter Leitung von J. Junger. Psalmformeln: J. Gelineau. Antiphonen: J. Klenk. Gnadenthal 1982.
Ausgabe fiir vierstg. gem. Chor: 38 Psalmen zum Kirchenjahr. Chorbuch. Gnadenthal 1982. Nur
bei sehr gekonnter Deklamation diirfte (im Deutschen) der kaum vermeidbare Eindruck von sta-
tischer Schematik (Grundschlagwirkung durch die konstante Zahl von Hebungen pro Halbvers)
abzumildern sein.

0 S. Anm. 54. Neben der einstimmigen Kantorenausgabe (Solo-, oder chorische Ausfithrung mit
oder ohne Begleitung) wurde auch eine Ausgabe fiir mehrstimmigen Chorgesang angeboten.

7 Flexibilisierte Stufenpsalmodie wie im Neuen Psalmenbuch, z. B. Ps 123 (E. Pfiffner), in:
Kantorenbuch zum Gotteslob (s. Anm. 65) 182.

7 Kantorenbuch zum Gotteslob (s. Anm, 65) z. B. Ps 81 (R. M. Helmschrott), S. 174: Ps 80
(Hans Sabel), S. 19; Psalm 146 (H. M. Lonquich), S. 123.

7 Prinzipiell ist auch direkter Vortrag — solistisch oder durch die ganze Gemeinde, dann wohl
wechselchdrig (?) — méglich; die responsoriale Form (mit Gemeindekehrvers zwischen den solistisch
vorgetragenen Psalmversen) ist jedoch ,,nach Moglichkeit vorzuziehen® (PELM 20).
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psalmus responsorius: AEM 36) abgeleitete deutsche Bezeichnung bezieht sich ja auf die
Vortragsform, nicht auf die liturgische Funktion des Gesangs, die — jedenfalls in der
_Pastoralen Einfiihrung in das MeRlektionar* — auffallend unbestimmt bleibt. Aus AEM
33 geht jedoch hervor, daB der geistlich-rituelle Sinn’™ des Psalmengesangs nach der
Lesung hauptsiichlich in der Meditation zur Aneignung des gehdrten Schriftwortes gese-
hen wird, wobei der prinzipiell vorgesehene solistische Vortrag der Verse (durch Psal-
mist/Kantor) vom Ambo aus (AEM 36; 67; 90) auch den Verkiindigungscharakter unter-
streicht. Die responsoriale Grundform bringt dieses geistlich-rituelle Profil des Antwort-
psalmes in Kundgabe und meditativer Aneignung im Horen und Einstimmen der Ge-
meinde gut zum Ausdruck. Die vielfiltigen Moglichkeiten zur musikalischen Ausgestal-
tung etwa durch instrumentale Begleitung’ des solistischen Vortrags oder durch mehr-
stimmige (chorische) Entfaltung’® des Responsorialpsalmes konnten die Feier des Wortes
wertvoll bereichern, sofern die musikalische Anlage ein differenziert auf den Aussagesinn
eingehendes Darstellen und hérendes Mitvollziehen des Psalmwortes ermoglicht.

Die responsoriale Psalmodie hat auch in der Stundenliturgie ihren angestammten
Platz. DaB diese Vortragsform hier hauptsichlich noch beim Invitatoriumspsalm’” der
Morgenhore geldufig ist, mag auch mit ihrer speziellen Eignung als Prozessionspsalmodie
(hier beim ,Introitus® zum Morgengebet) zusammenhingen. Aber auch im eigentlichen
Psalmteil der Horen war sie urspriinglich beheimatet, bevor sie im Zuge der monastischen
Priigung des ,,Offiziums* weitgehend durch die wechselchorige (alternierende) Psalmodie
verdriingt wurde. Fiir die Wiederbelebung der Stundenliturgie als wirklicher Gemeinde-
feier™ ist die Wiedergewinnung der responsorialen Psalmodie sicherlich ein wichtiger
musikalischer Baustein.

Nach dem Leitsatz der gattungsorientierten Vortragsweise (AES 106; 121; 279)
konnte sich die Responsorialform besonders empfehlen fiir (lyrische) Lob- und Dank-
psalmen, Vertrauenslieder des Einzelnen (z. B. Ps 23)" oder der Gemeinde (z. B. Ps 66);
ferner fiir (dramatische) Bitt- und Klagespsalmen sowie fiir doxologische Lob- und
Dankpsalmen des Einzelnen (z. B. Ps 55). Die Versstrophen bzw. -gruppen konnen soli-

74 In der Fachliteratur findet sich auch die Auffassung vom Antwortcharakter des Psalmes nach
der Ersten Lesung. Hauptsichlich franzosische Autoren heben dagegen den Verkiindigungs-
charakter des Antwortpsalmes als (Fortsetzung der) Schriftlesung hervor. Vgl. dazu R. PACIK, Der
Antwortpsalm. In: LI 30 (1980) 43-66 (Lit.).

5 7. B.: Ps 150 (M. Eham), in: Musik im Gottesdienst (s. Anm. 5) 500f. Vertonungen der
Antwortpsalmen zu bestimmten Sonn- und Festtagen fiir Gemeinde und Kantor mit obligater
Begleitung der Orgel sind im Schweizer Kirchenmusikverlag erschienen.

7 Das Freiburger Chorbuch enthilt zu besonderen Feiern im Kirchenjahr entsprechende Einrich-
tungen der Antwortpsalmen: Psalmverse zwischen den Gemeindekehrversen im Wechsel
zwischen einstimmigem Kantoren-/Schola-Gesang und mehrstimmigem Chorvortrag (Nr. 13.1-
1340)

7 Vgl. etwa die Vorsingermelodien in verschiedenen Modi fiir die Invitatoriumspsalmen (95;
100; 67; 24) im Antiphonale zum Stundengebet (s. Anm. 61) 1543-1572.

78 Vgl. dazu P. RINGSEISEN, Morgen- und Abendlob mit der Gemeinde. Geistliche ErschlieBung,
Erfahrungen und Modelle. Mit einem Beitrag von M. Klckener. Freiburg i. Br. 1994.

™ In responsorialer Form ist Psalm 23 fiir die I. u. II. Fronleichnams-Vesper vorgesehen im
Festantiphonale der Missionsbenediktinerinnen von Tutzing: Deutsche Gesinge des Stundengebe-
tes fiir die Festzeiten und Feste des Kirchenjahres. Hg. von der Liturgie-Kommission des Priorats
Tutzing. St. Ottilien 1992, 397.
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stisch (nach erweiterten Psalliermodellen) oder im Wechsel zweier Kantoren bzw. von
Kantor und Schola (nach zweiteiligem Modell) vorgetragen werden.

In dieser Form begegnet der liturgische Psalmengesang bevorzugt auch in begleiten-
der Funktion: als Prozessionspsalmodie etwa beim Einzug, beim Herbeibringen der Ga-
ben, zum Kommunionempfang, beim Gang zum Taufbrunnen, beim Weihrauchopfer in
der Lucernarfeier . . .

Durch seine offene Form (einzelne Psalmverse kinnen ohne Schaden fiir die musika-
lische Anlage weggelassen, angefiigt, wiederholt werden) kann sich der Gesang genau der
Linge der zu begleitenden Handlung anpassen. Es geht hierbei nicht so sehr um ein
Wort-fiir-Wort-Mit-vollziehen des Psalmtextes; vielmehr soll das Singen einen liturgi-
schen Bewegungs-Vor-Gang strukturieren, ihn geistlich erschlieen und die eigene Teil-
nahme daran formen helfen. Dabei hat der Kehrvers eine wichtige Rolle: ,.Er gibt das
Motto, und er fait das Thema der Prozession zusammen.“*° Die Psalmstrophen zielen
daher in ihrer musikalischen Anlage nicht so sehr auf Wort- und Sinnausdeutung, sondern
auf einen ,bewegenden® Vortrag, der am Sprachfluf} der Versgliederung orientiert ist.
Diese dramatisierende Struktur kann gut durch den Wechsel von ein- und mehrstimmiger
Ausfiihrung der Psalmstrophen unterstrichen werden. Eine spezifische Form der Prozessi-
onspsalmodie entsteht durch

¢) Ausgestaltung zum Troparion

Eine Rahmenstrophe (Troparion) des Chores oder der Schola eréffnet und beschlieRt
den responsorialen Psalmengesang; er erhiilt dadurch ein festliches Geprige und eine
~reprasentative Note®. Die Rahmenstrophe kann textlich gut den jeweiligen Feieranlal3
aufgreifen (Propriumscharakter) und den Psalm dadurch motivlich neu beleuchten und
geistlich vertiefen. Einstimmige Troparien fiir die Prozessionsgesinge der MeBfeier bietet
das ,,Chorbuch fiir einstimmigen Gesang zum Gotteslob®!; Vertonungen fiir mehrstim-
migen Chorgesang finden sich in den Heften der Reihe ,Chorgesiinge aus dem Got-
teslob®®,

Zahlreiche Vorschlige fiir die Zusammenstellung von Troparien zu den Prozessions-
gesangen der MeBfeier bringen die Biinde des , Miinchener Kantorale®. So werden z. B.
Antiphonen aus dem »Antiphonale zum Stundengebet®, die Kernsitze aus dem betreffen-
den Tagesevangelium aufgreifen, als Rahmenstrophen der Schola zu psalmodischen
Wechselgeséingen ausgewiihlt. Auf diese Weise kann der Kommuniongesang — wie das
hiiufig auch bei der gregorianischen Communio der Fall ist — zu einer »eucharistischen
relecture™ des Wortgottesdienstes werden. Ein praktischer Vorzug der Troparion-Form
ist, daB sie alle musikalischen Dienste und die Gemeinde an einem Gesang vereinigen
und so Liturgie als in Rollen gegliederte Handlung musikalisch erfahrbar macht.

8 H. Hucke, Der Psalmengesang im Gottesdienst. In: Neues Psalmenbuch (s. Anm. 60) VI.

81 Erster Band. Hg. von P. Nordhues — A. Wagner. Miinchen-Graz *1982.

8 Freiburg i. Br. (Christophorus-Verlag); z. B. Heft 3: Fastenzeit (1977), S. 4f: Eroffnungsgesang
in der Fastenzeit.
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d) Responsoriale Psalmodie mit wechselchirig gesungenem Gemeindekehrvers

Nach J. Gelineau war die Antiphonie urspriinglich eine Modifizierung der responso-
rialen Form dergestalt, daB auf die Psalmverse des Vorsingers zwei einander gegeniiber-
gestellte (Gemeinde-)Chére nacheinander mit dem Kehrvers antworteten.”” Ob diese
Form heute als geistlich bereichernde ,.dramaturgische” Spielart responsorischer Psal-
modie (wieder-)belebt werden konnte, oder nur als unnétig verlingernde, archaisierende
Umstindlichkeit empfunden wiirde, kime auf einen Versuch an.

e) Eine verfeinerte Variante der responsorialen Psalmodie

liBt sich in verkiirzter Form noch in den Antwortgeséingen des Stundengebets erken-
nen. Aus urspriinglich responsorialem Psalmvortrag ist als eigene Gattung eine Kurzform
(Responsorium breve) mit spezieller Vortragsweise geworden, die vor allem in der galli-
kanischen, spanischen und maildndischen Liturgie® gebréuchlich war und vom altrémi-
schen Brauch abwich®%: Nach der Gemeindewiederholung des einleitenden, zweigliedri-
gen Kehrverses (Responsum) folgt ein Kantorenvers, auf den alle nur mit dem zweiten
Teil des Kehrverses (Repetenda) antworten, der sich freilich textlich wie musikalisch
sinnvoll anschlieBen mufB. Auf den vorgesungenen ersten Teil der kleinen Doxologie
folgt die Wiederholung des vollstindigen Kehrverses. In dieser verfeinerten Architektur
(aA, bA’, cA) wirkt die Repetenda als zusitzliches Bindeglied: Der Vers wird durch den
Kehrvers nicht nur gerahmt, sondern zugleich (auch musikalisch) mit ihm verzahnt. Das
Feld inhaltlicher Verkniipfungen zwischen den Elementen erweitert sich. Im meditieren-
den, bekriftigenden Wiederholen liegt damit zugleich ein Neubeleuchten und -
erschlieBen des Wiederholten. Mit dieser ,,hermeneutisch wirksamen™ Anlage entspricht
die Gesangsform dem geistlichen Sinn, der dem in der Lesehore vorgesehenen Respon-
sorium zugedacht ist, dessen meist lingerer Text (ohne Doxologie) jeweils mit Bezug auf
die vorausgehende Schriftlesung aus biblischen und nichtbiblischen Versen frei kompi-
liert ist:

_Es soll auf das eben Gelesene neues Licht werfen und so seinem Verstindnis dienen, oder den
Lesunoqtext in den Zusammenhang der Hexlsgeschlchte stellen oder vom Alten zum Neuen Bund
iiberleiten oder dem geistlichen Leben eine Grundlage und der Frommlgkelt Nahrung bieten oder
die Lesung in Betrachtung und Gebet iibersetzen oder durch seine dichterische Schonheit eine
erfreu]:che Abwechslung bieten.” (AES 169)

In Laudes, Vesper und Komplet (AES 89) ist das Responsorium breve (mit Doxolo-
gievers) als ,,Antwort auf Gottes Wort"™ (AES 49) bzw. als ,.eine Art Akklamation* nach
der Kurzlesung vorgesehen, ,.die das Wort Gottes tiefer in das Herz des Lesers oder Ho-

rers eindringen 14Bt* (AES 172). Nicht-Insider stolpern meistens beim Singen von tibli-

¥ Vgl. Anm. 43.

# Vgl ebd. 118, Anm. 211.

8 Amalar erldutert den Unterschied zwischen der romischen und der frinkischen Vortragsweise:
LI (sc. Romani) a capite incipiunt responsorium, finito versu; nos versum finitum informamus in
responsorium per latera eius; ac sic facimus de duobus corporibus unum corpus. Ideo necesse est
ut hos versus quaeramus, quorum sensus cum mediis responsoriorum conveniat, ut fiat unus sen-
sus ex verbis responsorii et verbis versus“ (Prologus antiphonarii, 12; zit. nach H. HUCKE, Art.
Responsorium I-IIL. In: MGG 11. Kassel [u. a.] 1963 [Nachdr. 1989], Sp. 313-318, hier 316f).
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cherweise abgekiirzt notierten Responsoriums-Vorlagen® — symptomatisch dafiir, da} es
sich hierbei um eine Kunstform fiir Kenner und Konner handelt. Die liturgische Ordnung
hat es — vermutlich im Wissen darum — freigestellt, auf andere geeignete Antwortgesinge
auszuweichen (AES 49).

1. Mit Leib und Seele einschwingen — Wechselchorige Psalmodie
1. Musikalisch-geistliches Profil

Relativ spit*’ hat sich im Abendland vor allem durch die Kléster eine neuartige,
maoglicherweise im Orient schon friih (4. Jh.)*® geiibte Psalmodie entwickelt, welche die
bisherige responsorial-antiphonale Singweise zunehmend verdringt hat: Nun wird der
Psalm selbst — bisher einem Solisten iibertragen — von zwei (Volks-)Choren in verswei-
sem Wechsel fortlaufend nach einem gleichbleibenden (tenoralen) Rezitationsmodell
vorgetragen. Die beiden Dialogpartner nehmen also — anders als bisher — mit gleicher
Gewichtigkeit am Psalmengesang teil. J. Gelineau steht der (im Offizium seither domi-
nierenden) wechselchérigen Psalmodie distanziert-kritisch gegeniiber, denn ,,aufgrund der
gemeinsamen Rezitation striubt sich die Formel gegen alle rhythmischen und melodi-
schen Variationen, die ein guter Sidnger vorzunehmen imstande war, um dem Text eines
Jjeden Verses gerecht zu werden. Diese Umgestaltung brachte ohne Zweifel eine merkli-
che Verarmung der Psalmodie mit sich. Was sie an ‘Menge’ hinzugewonnen hat, hat sie
an musikalischer Qualitit und an Ehrfurcht vor dem inspirierten Wort verloren.*** Nach
H. Hucke will jedoch diese Psalmodie gar ,nicht Wortvortrag, sondern Meditation® sein.

»Nicht die Deutlichkeit und Akzentuierung des Wortes zihlt, sondern die Atmosphire, die
durch die Wiederholung der Formel und den Rhythmus dieser Formel geschaffen wird. Der Psalm-
text ist lediglich das Vehikel der Meditation, #hnlich wie die Ave Maria des Rosenkranzgebets.
Fraglich ist allerdings, ob bei unserem, gegeniiber dem Mittelalter gewandelten Verhiltnis zum
Wort eine solche Art von Offiziumspsalmodie noch moglich ist, ob wir einen Text noch als Medita-
tionsvehikel zu gebrauchen imstande sind,“®

Damit tritt etwas von dem spezifischen geistlich-musikalischen Profil dieser Psallier-
weise in den Blick. Vielleicht darf man die Beobachtung des Athanasius, daB wer gut
psalliere, seine Seele in ein geordnetes Schwingen bringe®', speziell auf die geistliche
Wirkung dieser Psalmodieform bezichen. Sie intendiert tatsichlich ein Beten als
»ganzheitliches* Tun: Die rhetorische Grundbewegung der beiden Sprechbégen eines
Psalmverses wird — im Singen noch deutlicher als beim Sprechen spiirbar — mit dem ruhi-

% Z.B. im Vesperale fiir die Sonn- und Festtage des Kirchenjahres (Auszug aus dem Antiphonale
zum Stundengebet). Hg. von den Liturgischen Instituten Trier-Salzburg-Ziirich. Freiburg i. Br. [u.
a.] 1989, 214, sowie in allen Text- und Gesangsausgaben des Stundengebets.

¥ Als Beleg gilt eine Textstelle aus dem Liber officialis des Amalarius von Metz (1 835):
IV.7,10: ,.Antiphona inchoatur ab uno unius chori, et ad ejus symphoniam psalmus cantatur per
duos choros. Ipsa enim, id est antiphona, conjunguntur simul duo chori.* Zit. nach H. LEEB (s.
Anm. 43) 21, Anm. 19.

% So mehrere Autoren mit Berufung auf entsprechende Texte von Basilius und Theodoret v.
Cyrus: Vgl. H. LEEB (s. Anm. 43) 22.

¥ Die Musik im christlichen Gottesdienst (s. Anm. 43) 130.

% Der Psalmengesang im Gottesdienst. In: Neues Psalmenbuch (s. Anm. 60) VII.

! Obrwe yap kol kehde Yédhwy puduiter THY Yoxfv obtod: Epistola ad Marcellinum in in-
terpretationem psalmorum, 29,9: PG 27, 12-45, hier 41B.
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gen Rhythmus des menschlichen Atems verbunden. Der ,.springende Punkt® dieses vital-
geistlichen Geschehens liegt dort, wo vermeintlich ,,nichts* geschieht, bei der durch den
Asteriscus markierten Zasur: Nach dem ersten Sprechbogen (Halbvers) verebbt der aus-
stromende Atem, die eintretende Stille ist erfiillt von geistiger Wachheit fiir das
(verklungene und erwartete) Wort und zugleich von vitaler Spannung des Zwerchfells in
der Endphase phonatorischer Aktivitdt — bis der sich einstellende Lufthunger das reflek-
torische Abspannen des Zwerchfells®? auslost, und ,,von selbst™” frischer Atem fiir den
zweiten Halbvers einféllt. Es entsteht eine Gebetsbewegung, bei der das mentale Gesche-
hen (das versweise Fortschreiten der Gedanken) Hand in Hand geht mit dem vitalen
Atemvorgang. Der jeweils nicht singende Chor vollzieht die Bewegung im Héren mit und
schlieBt unmittelbar mit dem ndchsten Vers an. So wird im Singen noch intensiver erlebt,
daB der Psalm ,,sprechendes Atmen vor Gott und in Gemeinschaft mit anderen® (E. Zen-
ger) ist. Dann ist auch in der wechselchorigen Vortragsform der Psalmtext nicht nur
..Vehikel der Meditation* (E. Hucke)*, sondern ihr sinnlich-sinnstiftender Beweg-Grund.
Meditation geschieht hier durch — melodisch stilisierten und in Sprechbtgen atemrhyth-
misch gegliederten — Wortvortrag. Ein sprachgemiBes Rezitieren mit richtigen Wort- und
Sinnakzenten ist bei gemeinschaftlichem Vollzug sicherlich erschwert, aber durch waches
Hinhoren (auf guten Vortrag) und geduldiges Einiiben durchaus erreichbar. Freilich miis-
sen Rezitationsmodell und Textgestalt so aufeinander abgestimmt sein, dafi solches mog-
lich ist. Die durch Adaptierung der lateinischen Psalmtone auf die deutsche Sprache
entwickelte Gemeindepsalmodie des ,,Gotteslob® konnte in dieser Hinsicht oft schon
durch geringfiigige Textbearbeitungen verbessert werden.”” Ein gegeniiber der Gemein-
depsalmodie des Einheitsgesangbuches differenzierteres und reicheres Repertorium von
(fiir die deutsche Rezitation adaptierten lateinischen) Psalmtonen bieten der ,.Psalter fiir
den Gottesdienst™®, das ,,Antiphonale zum Stundengebet™’ sowie das ,Fest-Antipho-
nale‘®“® der Missionsbenediktinerinnen von Tutzing.

2 Physiologisch wird die fiir das Sprechen und Singen ideale Atemdisposition als ,.reflektorische
Luftergéinzung” durch Abspannen des Zwerchfells beim Aufgeben phonatorischer Aktivitit
beschrieben: H. COBLENZER — F. MUHAR, Atem und Stimme. Anleitung zum guten Sprechen.
Wien 21993, 69f.

% Das beim Singen besonders spiirbare Einfallen des Atems kann einem die geistliche Tiefendi-
mension dieses physiologischen Vorgangs aufschlieBen: Leben ist Geschenk; d. h. wir leben — im
biologischen, geistigen und religiosen Sinn von dem, was uns ,.einféllt”, und indem wir es wieder
geben: In-Spiration, Anhauch des Geistes (spiritus, pneuma) ist unser Leben. Vgl. dazu R.
SCHAEFFLER, ,,Darum sind wir eingedenk”. Die Verkniipfung von Erinnerung und Erwartung in
der Gegenwart der gottesdienstlichen Feier. Religionsphilosophische Uberlegungen zur religids
verstandenen Zeit. In: Vom Sinn der Liturgie. Gedichtnis unserer Erlosung und Lobpreis Gottes.
Hg. A. A. HiiuBling. Diisseldorf 1991 (SKAB 140) 1644, hier 37-42.

% Der von Hucke angezogene Vergleich mit dem Rosenkranzgebet hinkt insofern, als bei Psal-
men Textvortrag mit fortschreitend variierendem Sinngehalt vorliegt.

9 Nach einem Vorschlag von H. M. Lonquich konnte z. B. bei Ps 67, GL 732,2, durch folgende
Textinderungen (z. T. Wortumstellungen) wesentliche sprachrhythmische Verbesserungen in den
Kadenzen (1 od. 2) des III. Tons erreicht werden: (2) ,,und sein Heil unter allen Volkern®; (2)
,.Denn gerecht richtest du den Erdkreis™; (1) ,.Du richtest nach Recht die Vélker*; (1) ,,Das Land
gab seine Friichte; (2) ,,Gott, unser Gott schenke uns Segen®.

% Mit zahlreichen (irreguliren) Varianten und Sondertonen (s. Anm. 37) 32°-34".
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Sicherlich ist die wechselchorige Ausfiihrung die anspruchsvollste Art gemeinschaft-
lichen Psalmensingens. Sie braucht geduldige gesanglich-geistliche Einiibung, und setzt
eigentlich die regelméBige Praxis einer (nicht zu grofen) Gebetsgemeinschaft voraus.

2. Formen
a) Wechselchdrige Vortragspsalmodie mit responsorialer Gemeindebeteiligung

Fiir eine noch wenig geiibte Gemeinde wird sich als Einstieg empfehlen, die Psalm-
verse im Wechsel (von zwei Kantoren, Kantor und Schola, Schola und Chor) vorsingen
zu lassen und zunichst nur mit dem Kehrvers am Anfang und am SchluB sowie nach den
im ,,Gotteslob mit ,,—* bezeichneten Psalmabschnitten einzustimmen. Auf diese Weise
kann die Gemeinde horend mit Tonmodell, Rhythmus und Sprachfluf vertraut werden
und die abschlieBende Doxologie selber wechselchorig iibernehmen.

b)Wechselchirige Gemeindepsalmodie mit Kehrvers am Anfang und am Schlufs

Diese Ausfiihrungsform ist von der Notation her fiir die meisten Psalmen im
»Gotteslob* nahegelegt. Hilfreich fiir die Betrachtung kann es sein, den Psalmvortrag
durch instrumentale Zwischenspiele oder Klangzeichen (Gong, Glocken) nach inhaltlich
zusammengehorenden Abschnitten (,—) zu gliedern. In gesanglich gut disponierten
Gemeinschaften ist es vielleicht auch moglich, bei einem bestimmten Psalm(teil) die Gemein-
de wechselchorig in Frauen- und Minnerstimmen geteilt singen zu lassen, und durch den
Wechsel in der ,.Registrierung* eine neue Horbereitschaft zu wecken. Eine festliche stei-
gernde und dramatisierende Wirkung entsteht durch Einbeziehen chorischer Mehrstim-
migkeit. Fiir das versweise Alternieren von Gemeinde und Chor werden inzwischen zahl-
reiche Psalm-Einrichtungen nach mehrstimmigen Rezitationsmodellen in freirhyth-
mischer (nichtmetrischer)® oder (altklassischer) Falsobordone-Form!'® angeboten. Auch
aus dem reichen Fundus der in der anglikanischen Stundenliturgie iiblichen ,,Chants*!!

7' S. Anm. 61: Weitgehend identisch mit GL, aber mit SchluBkadenzvarianten fiir die Psalmtone
L IT, IV und VIII zur besseren melodischen Abstimmung mit der jeweiligen Antiphon.

% S. Anm. 79; in der Psalliertafel, S. 458-461, sind die nach den gregorianischen Psalmtonmodi
gestalteten Rezitationsmodelle mit Uberlieferungs- und SchluBkadenzvarianten sowie mit Hin-
weisen auf im Buch verwendete weitere Sonderténe dokumentiert.

# 7. B. Psalm 23 (Schottische Psalmodie), in: Psalmen. Gestern und heute. Chorheft 1987. Hg.
vom Landesverband der Evangelischen Kirchenchére in Baden. Stuttgart 1987, 45. Ps 98 (G.
Schwarz), in: Geistliche Chormusik (s. Anm. 64) 44f. Mehrere derartige mehrstimmige Psallier-
modelle enthilt die Ausgabe: Cantus. Du krénst das Jahr mit deinem Segen. Neue liturgische
Geséinge zum Kirchenjahr 1. Mit Werken von J. Gelineau, A. Gouzes, M. Kovalevsky, E. M. Si-
roni. Hg. von der Jesus-Bruderschaft. Gnadenthal *1988, sowie das neue Evangelische Gesang-
buch. Ausgabe fiir die Evangelisch-Lutherischen Kirchen in Bayern und Thiiringen, z. B. Nr. 745
(Ps 30: Kommunitit Gnadenthal f. 4 gem. Stimmen); Nr. 768 (Ps 84: K.H. Ehrenforth f. 3 gl.
Stimmen); Nr. 772 (Ps 91: J. Gelineau, 4tlg., f. 4 gem. Stimmen); u. a. m.

199 Mit taktmetrischer Ausgestaltung der Mittel- und SchluBkadenzen; auf Gemeindepsalmodie
des ,,Gotteslob™ abgestimmt in: Vesperheft I und II (= Chorstitze zum Gotteslob, Heft 10 und 1 1):
Hg. vom Bischoflichen Institut fiir Kirchenmusik Mainz. Paderborn [1982] 1989.

"1 Z. B. in: The RSCM Chant Book. Ed. by The Royal School of Church Music. Croydon
(England) 1981, reprinted 1983, 1986. The Anglican Chant Book. Kent 1956, renewed 1984
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lieBen sich durch sprachgemiile Adaptierung musikalisch ansprechende Modelle fiir den
mehrstimmigen Psalmvortrag in deutscher Sprache entwickeln.!%?

¢) Psalmodie mit verteilten Rollen

Psalmen weisen je nach Gattung, d. h. entstehungsgeschichtlich von ihrem Sitz im
personlichen und gottesdienstlichen Leben her'®, recht vielschichtige literarische Struk-
turen auf. Durch einen Gesangsvortrag mit entsprechend verteilten Rollen konnte die je
eigene Dramaturgie des Gebetes im liturgischen Vollzug sozusagen musikalisch insze-
niert werden. Im ,,Psalter fiir den Gottesdienst* ist diese Methode durchgehendes Prinzip
der gesanglichen Einrichtung: ,,Texte, die in der ersten Person Singular stehen, bleiben
im allgemeinen dem Einzelvortrag vorbehalten, ebenso lange, zusammenhingende
Textstiicke, die schildern oder unterweisen [. . .]. Texte, die kollektive Gruppen als Spre-
cher voraussetzen, werden dem Gesamtchor oder der Kantorengruppe (Schola) zugeteilt,
ebenso SchluBdoxologien und zustimmende Verse nach Imperativen.” Ein Wechsel in der
Rede-/Handlungsstruktur wird durch entsprechenden Wechsel der Austfiihrenden reali-
siert. ,,Texte, die in unmittelbarer Reihenfolge gleichgebaute Sétze mit synonymen Aus-
sagen aufweisen, werden im Wechsel der Chorseiten vorgetragen.!”* Das Prinzip der
Rollenverteilung wird auch im ,,Fest-Antiphonale® aufgegriffen.'® (Vgl. z. B. Psalm 24!%
mit verteilten Rollen aus: Psalter fiir den Gottesdienst [Anm. 37] 50 und Psalm 8 [GL
710,1.2] mit verteilten Rollen.)

Diese dem Rede- und Handlungs-Gefiige des jeweiligen Psalmes nachspiirende Aus-
fiilhrungsform konnte einen wertvollen Kontrapunkt zur uniform praktizierten Gegenchd-
rigkeit bilden.

3. Liturgischer Ort

Von ihrem geistlich-rituellen Profil findet die wechselchorige Psallierweise in erster
Linie im Psalmteil der Tagzeitenliturgie Verwendung; allerdings sollte diese anspruchs-
vollste Form des Psalmensingens hier ihre immer noch weitverbreitete Monopolstellung
verlieren, indem auch die anderen, meist ,,gemeindegerechteren” Vortragsformen zum
Zug kommen.'”” Von der Psalmgattung her konnte sich wechselchoriges Singen am ehe-

102 Durch die iberwiegend vierteiligen Modelle ergeben sich fiir den Chorvortrag Doppelvers-
Strophen.

103 Vgl, dazu C. WESTERMANN (s. Anm. 3) 13-18.

104 pgalter fiir den Gottesdienst (s. Anm. 37) 3".

105 7. B. bei Psalm 44, S. 219.

1% Die gesangliche Einrichtung folgt der durch seinen urspriinglichen Sitz im liturgischen Leben
gegebenen Struktur des Psalmes als Prozessionsgesang mit Lobgesang, Eingangslied und Portalri-
tus (EinlaBbegehren) beim Einzug der Wallfahrer in das Heiligtum.

107 Tpdem so Lihrer [sc. der Psalmen] Verschiedenheit und der Eigenart des einzelnen Liedes
Rechnung getragen wird*, wird sicherlich eher vermeidbar, daff die im Stundenbuch fiir jede Hore
vorgesehene Aufeinanderfolge dreier psalmodischer Elemente als ,,Gebetsquantum® (AES 121)
empfunden wird. Dennoch diirfte (wohl nicht nur im Hinblick auf die im Psalmenbeten
,nichtprofessionelle” Gemeinde) gelten: Weniger kann mehr sein! Denn ,steht [. . .] das Psal-
mengebet unter dem Gesetz der Quantitét und dem Druck des Persolviert-Werden-Miissens, so
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sten nahelegen fiir dramatische Bitt- und Klagepsalmen sowie fiir doxologische Lob- und
Dankpsalmen der Gemeinde (z. B. Ps 93; 98; 100), auch als ,,Antwortpsalmen‘* der MeB-
feier. Die ,Pastorale Einfiihrung in das MeBlektionar* driickt sich diesbeziiglich zwar
etwas unklar aus, wenn fiir die Form des Antwortpsalmes ,,ohne Kehrvers® neben der
solistischen auch eine Ausfiihrung ,,von allen gemeinsam® genannt wird (PELM 20); die
Textnotation der Psalmen in den Lektionaren (mit *) legt freilich nahe, daB an die Mog-
lichkeit wechselchoriger Singweise gedacht wurde. %

1V. Psalmmeditation

Einen Psalm durch verschiedene Vortragsweisen geistlich zu erschlieBen, ist das Ziel
einer Gottesdienstform, die hier im Anschluf an Ph. Harnoncourt'®® kurz beschrieben
werden soll:

— Alle sprechen den Psalm wechselchorig, ohne Kehrvers und ohne Doxologie; Pau-

se;

— Ein Lektor trigt den Psalm als Lesung vor.

— Stille (5-10 Min.): Jede(r) liest den Psalm fiir sich, bei Stellen, die besonders
wichtig erscheinen, innehalten, wiederholen.

— Austausch: Jede(r) triigt die ihm/ihr wichtigen (Halb-)Verse laut vor. Dabei wer-
den einige Verse mehrmals, andere seltener, einige gar nicht vorkommen.

— Bekriftigung: Die einzelnen Verse werden nun in der Reihenfolge des Psalmes
von den jeweiligen Teilnehmern nochmals vorgetragen; alle kénnen die Verse je-
weils wiederholen.

— Ein Kantor singt den Psalm solistisch vor.

— Alle singen den Psalm wechselchorig.

Gewil konnte eine farbige Registrierung des Psalmensingens im Ausschopfen seiner

vielfiltigen liturgischen Vortragsformen viel dazu beitragen, da wir mehr und mehr auf
den Geschmack kommen und mit Ambrosius ergriffen ausrufen: ,,Quid psalmo gratius?*

wird es nicht nur unfruchtbar bleiben und tot, sondern dariiber hinaus im wahrsten und folgen-
reichsten Sinne des Wortes Geist-totend wirken® (N. FUGLISTER [s. Anm. 3] 60).

'8 Nicht sinnvoll ist es jedoch, wenn die wechselchdrige Singweise auf den solistischen Vortrag
des Kantors iibertragen wird, der Kantor also bei jeder Doppelvers-Strophe zweimal hinter-
einander nach dem zweigliedrigen Rezitationsmodell der Gemeindepsalmodie singt. Das ist auch
fiir ,,einfachste Verhéltnisse* keine empfehlenswerte Losung, weil das auf Wechsel verschiedener
Dialogpartner angelegte Modell in der Aneinanderreihung durch den Solisten seinen musi-
kalischen, liturgischen und geistlichen Sinn verliert. So vorgesehen in: Die Zwischengesinge der
Mebfeier. Eine Handreichung fiir den Gottesdienst. Hg. vom Amt fiir Kirchenmusik Rottenburg
(Lesejahr A,B,C). Rottenburg 1986—1988.

' Vel. Anm. 39, 237f. ,Psalmen, die in sich spannungsreich sind (Klage/Lob, Bitte/Dank,
Angst/Freude, Unheil/Rettung usw.), eignen sich besser als stimmungsmiBig einheitliche Psal-
men* (ebd. 238).
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Christian Finke, B/eﬁin

Das Evangelische Gesangbuch

1. Ein neues Gesangbuch

,.Es entstanden hochst unruhige, tumultuarische Auftritte, [. . .] und an einigen Orten stimmten
die Gemeinen in der Kirche, statt sich des neuen Gesangbuchs zu bedienen, einmiithig aus dem
alten Gesangbuche das Lied an: Halte, was Du hast empfangen, Du mein theur erkaufter Christ [. . .].*!

Derartige Schwierigkeiten, wie bei der Einfiihrung des rationalistischen Gesangbuches
1780?, hat es bei der Einfithrung des Evangelischen Gesangbuches (EG) nicht gegeben.
Im Gegenteil: Lange war das neue Gesangbuch ersehnt worden, und fiir die wiederverei-
nigte Berlin-Brandenburgische Landeskirche war es eine grolie Freude, als erste deutsche
Landeskirche das EG offiziell einfiihren und fiir die Gemeinden in Gebrauch nehmen zu
konnen. Dies geschah mit einer musikalischen Festveranstaltung im Berliner Dom am 31.
Oktober 1993.

Schon #ufierlich-optisch unterscheidet sich das EG vom Vorginger, dem Evangeli-
schen Kirchengesangbuch (EKG) von 1950. Der Name hat sich gedndert und kniipft nun
wieder an dem eigentlich ersten Einheitsgesangbuch, dem Deutschen Evangelischen
Gesangbuch (DEG) von 1915, an. Die Farbenpalette ist reichhaltiger, vor allem, wenn
man jetzt die verschiedenen landeskirchlichen Ausgaben nebeneinander stellt. Die Moti-
ve des Einbandes sind dem heutigen Geschmack angepalt: Bei der Stammausgabe ist das
Kreuz iibergegangen in das Signet der fiinf Linien, die sowohl fiir den Regenbogen
(Gottes Bund mit dem Menschen), fiir den Wunsch nach weltweiter christlicher Verbun-
denheit, als auch fiir die fiinf Notenlinien stehen kénnen. Regionale Unterschiede sind
dariiberhinaus betriachtlich. Das EG hat gegeniiber dem EKG an Umfang zugelegt. Es ist
dicker und schwerer geworden. Neben dem Hauptteil der Lieder und Gesinge mit nun
535 Nummern steht ein umfangreicherer Textteil mit Gebeten, Gebetsgottesdiensten,
Bekenntnissen und Beigaben. Letztere umfassen eine kurze Liedgeschichte im Uberblick,
die knappen biographischen Angaben zu den Dichtern und Komponisten und verschiede-
ne Register, die helfen sollen, die Verwendbarkeit der Lieder zu erweitern. So findet man
im Nummernregister am Anfang des EG zu den einzelnen Kolumnen weitere mogliche
Lieder aus anderen Abschnitten; es ergeben sich damit interessante Querverbindungen.
Die Sachregister am Ende des EG fichern nach 6kumenischer Verwendung, nach Inter-
nationalitit und nach Fremdsprachigkeit auf. Die Gliederung des Liederteiles hat als
Hauptkategorien Kirchenjahr, Gottesdienst (mit dem neuen Unterabschnitt ‘Okumene’),
Biblische Gesinge (neben den Psalmen und Cantica die neuen Biblischen Erzihllieder
aus dem Alten und Neuen Testament) und Glaube-Liebe-Hoffnung. Die traditionellen
und neuen Themen fiigen sich in diese Ordnung. Innerhalb der Unterabschnitte wird
chronologisch, d. h. nach der Entstehung des Textes geordnet. Ausnahme bildet das je-

! J. F. BACHMANN, Zur Geschichte der Berliner Gesangbiicher. Ein hymnologischer Beitrag.
Berlin 1856; Nachdr. Hildesheim/New York 1970, 214.

% Gesangbuch zum gottesdienstlichen Gebrauch in den Koniglich-PreuBischen Landen. Berlin
1780; nach dem Herausgeber und Drucker August Mylius das Myliussche Gesangbuch genannt.
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weils erste Lied eines neuen Abschnittes, das wie ein Motto vorangestellt wird. So ist
auch das allererste Lied (Macht hoch die Tiir / EG 1) zu verstehen, das nicht nur das
Kirchenjahr mit der Adventszeit eréffnet sondern das ganze Gesangbuch einleitet. Damit
16st es das Lied ab, welches 43 Jahre dem alten Gesangbuch voranstand (Nun komm der
Heiden Heiland / EG 4). Ausnahme sind ferner die Biblischen Gesinge, die natiirlich
nach der Reihenfolge der Bibel angeordnet sind. Es ist bemerkenswert, daB weiterhin
nicht die Biblischen Gesinge den Auftakt des Gesangbuches bilden. Die reformierte
Tradition hat sich hier nicht durchsetzen konnen.

In Berlin-Brandenburg haben die Verantwortlichen auf einen eigenen Regionalteil zur
Stammausgabe verzichtet. Mit vielen &stlichen Landeskirchen war man sich, auch aus
finanziellen Griinden, einig, lieber bald die schnellebigeren Beihefte folgen zu lassen, die
dem Bedarf an weiteren Liedern Rechnung triigen. Die iibrigen Landeskirchen haben
inzwischen fast alle das EG eingefiihrt, oft mit eigenem Layout. Thre spezifischen Regio-
nalteile, die sich doch deutlicher voneinander unterscheiden, konnen allerdings nicht
Gegenstand dieses Artikels sein.

2. Ein demokratisches Gesangbuch

,.Uber den Wert und die Eignung eines Liedes kénnen nur Sachverstindige urteilen, d. h. Hym-
nologen, und zwar solche der verschiedenen Disziplinen, ndmlich Theologen, Sprachforscher und
Musikwissenschaftler. Sie miissen sachliche Argumente vorbringen und erértern, diirfen nicht iiber
Fragen des Geschmacks streiten! Das Ergebnis der Arbeit solcher aus wenigen Mitgliedern beste-
henden Kommissionen, wie sie schon E. M. Arndt vorausschauend gefordert hat, darf nicht von
Organen der Kirchenleitungen (Synoden, Verwaltungen) durch Mehrheitsbeschliisse verdorben und
entwertet werden.

Dieser Aussage des langjéhrigen Nestors deutscher Hymnologie vollig entgegenge-
setzt ist wohl kein anderes deutsches Gesangbuch so konsequent demokratisch erarbeitet
worden wie das EG. Am EKG hatte ein Gremium mit bis zu neun Personen gearbeitet,
das in Kriegszeiten manchmal auf drei Personen reduziert war. Der Verband evangeli-
scher Kirchenchore (VeK) hatte seit den Zeiten seiner Vorgiingerinstitution im 19. Jahr-
hundert, als Ev. Kirchengesangverein fiir Deutschland, maBgeblich Anteil an der Erstel-
lung des DEG. In dieser Verantwortung oblagen ihm auch die Herausgeberschaft und alle
Rechte am EKG. In den sechziger Jahren wurden Wiinsche nach mehr Basisdemokratie
laut, die dann in den siebziger Jahren dazu fiihrten, daB die Kirchenkonferenz die Revisi-
onsvorschlige des VeK 1978 als nicht weitgehend genug ablehnte und den Rat der EKD
beauftragte, einen Gesangbuchausschuff zu berufen, der ein vollig neues Gesangbuch
erarbeiten solle. Die Herausgeberschaft sollte dann allein in den Hinden der EKD ruhen.
In diesem Gremium waren rund 50 Personen versammelt, nimlich die abgeordneten
Mitglieder der Gliedkirchen der EKD (allein 14 Landeskirchen) und des Bundes der Eyv.
Kirchen der DDR (BEKDDR), Vertreter der Ev. Kirche AB und HB in Osterreich und im
Elsaf, Vertreter der SELKD, der Alt-Lutheraner, dazu drei vom Rat der EKD berufene
Personlichkeiten (darunter eine einzige? Frau), ebenso drei Mitglieder aus dem VeK, der
damit wegen seiner verantwortlichen Titigkeit in der Vergangenheit angemessen repra-

* K. AMELN, Von der Verantwortung der Herausgeber neuer Gesangbiicher. In: JLH 30 (1986)
47; s. auch A. MaRTI, Verordnet oder aus dem Volk? Kirchengesang zwischen Herrschaftsinstru-
ment und Mittel der Emanzipation. In: IAH-Bulletin 22 (1994) 93-109.
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sentiert sein sollte*, dazu je ein Vertreter aus den gliedkirchlichen Zusammenschliissen
wie EKU, VELKD und Arnoldshainer Konferenz, dazu Beobachter aus der Schweiz, zu
Rate gezogene Germanisten, Kontakte zur katholischen Kirche und zu guter Letzt die
Sekretire und Geschiftsfithrer. Es fillt heute auf, dal fast nur Ménner und fast nur
Theologen in diesem Gremium safen. Der Gesangbuchausschufs der EKD suchte gemein-
sam mit dem Gesangbuchausschuff des BEKDDR mehrmaligen Riickbezug zu den ein-
zelnen Gliedkirchen, zur Basis. Viermal im ganzen wurden die Landeskirchen, ihre Ge-
sangbuchausschiisse oder verantwortlichen Gremien um Begutachtung und Stellungnah-
me gebeten: bei den Grundsiitzen (1980/81), bei der Vorldufigen Liederliste (1984-86),
beim Textteil (1986/87), und schlieBlich beim Vorentwurf (1988-90). Fast 15 Jahre dau-
erte es deshalb, bis der Stammteil 1993 fertiggestellt war und der Offentlichkeit iiberge-
ben werden konnte.

Grundsditze

Erster Schritt des 1979 sich konstituierenden Gremiums war die Erstellung allgemei-
ner Richtlinien, der ,,Grundsitze fiir die Erarbeitung eines kiinftigen Gesangbuches*®, die
bald darauf vorgelegt wurden. An diesen lassen sich Ziel und Zweck, Wunsch und Wirk-
lichkeit recht deutlich ausmachen. Weil die Konzeption und Bedeutung eines Gesangbu-
ches von diesen Vorarbeiten abhingen und auch erst erkannt werden konnen, sollen sie in
Auswahl vorgestellt werden. Nach der Praambel, die den Zusammenhang zwischen dem
Singen der Gemeinde, Gottes Heilstaten und einem Gesangbuch herstellt, fiihrt der erste
Abschnitt der Grundsitze, Aspekte fiir die Erarbeitung eines neuen Gesangbuches, in
sieben Punkten die Funktionalitit des zu erarbeitenden Gesangbuchs auf.

.Das Gesangbuch hat seinen Dienst fiir die verschiedenen Menschengruppen und Situationen
zu tun [. . .]. Das Gesangbuch soll zum Lobe Gottes in seiner Vielfalt einladen. Wer das Gesang-
buch in die Hand nimmt, soll darin das Leben der Gemeinde Jesu Christi und ihrer _Glieder entdek-
ken koénnen und dabei zum Mittun, Mitfeiern und zur Mitfreude ermuntert werden.*

Das EG ist gepriigt von einer Polaritit der Anspriiche, Meinungen und Wiinsche. Das
Stichwort fiir den einen Pol heift Vielfalt. Eine Vielfalt theologischer Aussagen und
Inhalte aus Geschichte und Gegenwart soll das Gesangbuch vereinen. Der andere Pol
lautet dann folgerichtig Einheit. Pluralismus und Integration sind also die Gestal-
tungsprinzipien des neuen Gesangbuchs.®

,.Das Gesangbuch soll dem gottesdienstlichen Singen der Gemeinde dienen. Es soll das Hand-
buch des Christen fiir den Gottesdienst sein, ihm das Verstdndnis fiir die Gestalt der Gottesdienste
offnen und als Laienagende dienen konnen.*’

Gottesdienst als Zentrum des Gemeindelebens, noch oder wieder? Der Gottesdienst
wird jedenfalls spiirbar ernst genommen. Das Gesangbuch will ihn lebendiger machen,
mehr Beteiligung der Gemeinde ermoglichen, die lange vernachldssigte emotionale

4 Vgl. W. BLANKENBURG, Aufbruch zu einem neuen Gesangbuch. In: MuK 49 (1979) 213-221
und H.-Ch. DROMANN, Unterwegs zu einem neuen Gesangbuch. In: MuK 50 (1980) 54-59.
 Grundsitze 1 und 1.1.

5 Vgl. M. ROSSLER, Prospekt eines Projekts. In: Auf dem Weg zum neuen Evangelischen Ge-
sangbuch. Hannover 1990 (EKD Texte 36) 5-53.

7 Grundsiitze 1.2.
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Komponente als wichtiges Ziel im Auge behalten. Aber auch iiber den Gottesdienst hin-
aus ist das EG konzipiert:
..Das Gesangbuch soll ein Gebrauchsbuch des Christen fiir den Alltag sein und durch Einblick

in die Erfahrungen vieler Christen personliche Stirkung im Glauben, Lebenshilfe sowie Einiibung
zu Andacht und Gebet geben.*®

Es hat ein Wandel stattgefunden hin zum Haus- und Familienbuch mit entsprechend
ausgeweitetem Textteil neben dem traditionellen Liederteil.

»Das Gesangbuch soll Lieder und Gebete fiir viele Formen des Gemeindelebens und fiir die
Familie enthalten. Es soll in der Kinder- und Jugendarbeit und im kirchlichen Unterricht ebenso
gebraucht werden konnen, wie bei Gemeindeseminaren und Feiern der Gemeinde. Das Gesangbuch
soll [. . .] miteinander verbinden und so einen Beitrag zum vielfiltigen Zeugnis der Einheit aller
Christen leisten. Es soll einen Austausch vieler [. . .] Frommigkeitsformen aus der Weltchristenheit
ermoglichen.*

Das Stichwort fiir den anderen Pol: Einheit. Ziel ist ein umfassendes Einbeziehen aller
Generationen und eine interkonfessionelle und internationale Kontaktaufnahme. Eine
Norm fiir die Aufnahme oder Ablehnung ist die biblische Giiltigkeit:

»Das Gesangbuch darf nur Texte bieten, die dem biblischen Glauben entsprechen. Es soll in
Sprache, Melodik und Rhythmik gemeindegemif sein und kiinstlerischen Anspriichen gentigen [. . .].
Das Gesangbuch soll das Zeugnis der Erfahrungen mit der Heiligen Schrift in Geschichte und Ge-
genwart widerspiegeln. Damit soll auch dem kulturell interessierten Zeitgenossen das Kirchenlied
und seine Geschichte im Zusammenhang der allgemeinen Literatur- und Musikgeschichte eroffnet
werden. 10

Das mutet an wie die Quadratur des Kreises. Einerseits sind Lieder Kunstwerke, ande-
rerseits sind sie fiir die Praxis gedacht. Ein Gesangbuch ist schlieBlich kein museales
Werk. Man formuliert:

»Was fiir ein Gesangbuch in Frage kommt, mu§ theologisch-inhaltlich dem Glaubenszeugnis

der Kirche entsprechen, sprachlich und musikalisch gelungen und gediegen sein und sich fiir den
Gemeindegesang eignen.*!!

Kriterien

Hauptaufgabe des Gesangbuchausschusses ist es Mitte der 80er Jahre gewesen, die
Sichtung des vorhandenen Liedbestandes vorzunehmen. Das EKG wurde daraufhin ge-
priift, was weiter gebraucht werden konnte und was sich nicht durchgesetzt hatte und
somit auszumustern sei. Etwa 3000 neue Lieder wurden nach gleichem Kriterienkatalog
untersucht, ob fiir sie eine Aufnahme in das EG in Frage kiime. Dabei wurden die kir-
chenamtlich eingefiihrten Gesangbiicher, die verschiedenen Regionalteile des EKG, die
Beihefte ebenso durchgesehen wie die zahllosen Liederbiicher und -hefte von Gruppen,
Vereinen und Verbiinden. Die Vorldufige Liederliste erschien 1984 und wurde wiederum
den Landeskirchen zur Stellungnahme vorgelegt. Sicherlich hat es ein hartes Ringen um
diese Kriterien gegeben, die zu Aufnahme oder Nicht-Aufnahme in das EG gefiihrt ha-
ben. Das Ergebnis bedeutet jedoch keinen radikalen Stilbruch. Von den 394 Liedern des
EKG-Stammes bleiben 310, also mehr als 75%. Im Einzelnen:

8 Grundsiitze 1.3.

° Grundsiitze 1.4 und 5.

' Grundsiitze 1.6 und 7.

"' E. LippoLp, Theologische und musikalische Leitlinien. In: Auf dem Weg zum neuen Evan-
gelischen Gesangbuch (s. Anm. 6) 56.
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..Die Kriterien fiir die Sichtung und damit fiir eine Aufnahme oder Nichtaufnahme des iiberlie-
ferten Liedgutes aus dem EKG wie auch anderer Angebote aus Vergangenheit und Gegenwart
werden sich gliedern in 1. inhaltliche, 2. sprachliche, 3. musikalische, 4. praktische Kriterien.“!?

Um mit den praktischen Kriterien zu beginnen: Ganz basisdemokratisch sind in ein-
zelnen Gemeinden Liederlisten gefiihrt worden, anhand derer die Verwendung von Lie-
dern belegt werden sollte. Die Ergebnisse wurden hochgerechnet und zur Grundlage fiir
Ablehnung oder Aufnahme gemacht. Die Problematik der statistischen Erhebung war den
AusschuBmitgliedern bewuBt.

,.Da diese Ergebnisse, bezogen auf das Verbreitungsgebiet des EKG und beeinfluit von der Art
der Fragestellung nur einen relativen Wert besitzen, konnen sie fiir die Beurteilung eines Liedes
und die Frage seiner Aufnahme in ein neues Gesangbuch nicht allein ausschlaggebend sein.“"

Entfallen sind aus dem EKG z. B. Auf, auf, ihr Reichsgenossen (EKG 8), Da Christus
geboren war (EKG 19; die Melodie blieb aber bei EG 38), Es jammre, wer nicht glaubt
(EKG 304), O Ewigkeit, du Donnerwort (EKG 324). Der Weg iiber Abstimmung und
Kompromi8 war nicht immer leicht. Er wurde aber immer wieder gesucht, um den Kon-
sens der Abgeordneten aus allen deutschen Landeskirchen — lutherisch, reformiert und
uniert, damals sogar noch in Ost und West unterteilt —, aus Osterreich und dem ElsaB, der
Vertreter von Verbinden und Kirchenleitungen, aus Theologie, Germanistik und prakti-
scher Musik herzustellen.

Mehrheitsbeschluf contra Kompetenz? Immer wieder die Fragen: Was ist fiir das EG
geeignet, was ist gut und richtig, was hat und wird sich bewihren, was wird anregen? Es
galt, eine Art theologische Leitlinie zu entwickeln, die mitausschlaggebend fiir eine
Auswahl sein sollte. Dabei ist darauf geachtet worden, dall der Traditionsfaden der
Frommigkeitsgeschichte, die ,,Wolke der Zeugen®, nicht abriB. Somit stehen die inhaltli-
chen Kriterien fiir eine theologische Dimension der angedeuteten Polaritét.

.Theologische Aussagen und Inhalte alter Kirchenlieder bezeugen die Frommigkeit [. . .] ver-
gangener Zeiten und bilden ein Uberlieferungsgut, das im Leben der Gemeinde an anderer Stelle
nicht in Erscheinung tritt [. . .]. Einzelne Strophen kinnen, wenn sie den Nachvollzug des Liedes
erschweren, ausgelassen werden unter der Voraussetzung, dall das Gesamtverstdndnis der Aussage
keine EinbuBe erleidet. Ein neues Gesangbuch wird eine grofie, die Jahrhunderte umfassende Breite
des biblischen Bekennens wagen miissen. Wo die Grenzlinien dieser Toleranz verlaufen, kann
generell nicht festgelegt werden [. . .]. Auch bei der Auswahl aus gegenwirtigem Liedgut sollte auf
Vielfalt und Verschiedenheit der Aussagen geachtet werden. Ein Gesangbuch muf} — auch fiir kiinf-
tige Generationen — die Pluralitit heutiger Glaubensaussagen anbieten und aufbewahren.“!*

Mingel und Liicken hatte es im EKG gegeben. Auf der Suche nach Inhalten, die die
Menschen in ihrem heutigen Lebensgefiihl ansprechen, mufte auf die Themenvielfalt der
heutigen Zeit Riicksicht genommen werden:

Nicht nur in seinen Themen, sondern auch in seinem Geist und in seinen Ausdrucksformen
soll das neue Gesangbuch als Gesangbuch des zu Ende gehenden 20. Jahrhunderts ausgewiesen
sein. Klage und Lob werden geprigt von der Erfahrung der grofien Freiheiten des Menschen, aber
auch von seinen Zwiingen und Grenzen. Gleichzeitig werden Klage und Lob bestimmt von der
Erfahrung der Anfechtung und ihrer Uberwindung. Angesichts der Einsamkeit des Menschen, an-
gesichts von Hunger, Armut, Umweltproblemen und Krieg, erfahren wir neu die Geborgenheit und

12 Grundsiitze 6.
3 Grundsitze 6.4.
4 Grundsitze 6.1.
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Gegenwart Gottes. Das kiinftige Gesangbuch soll auch auf Menschen ausgerichtet sein, denen die
Bibel fremd geworden ist und die elementare biblische Information brauchen.*!®

Aus dem fritheren Gesangbuch sind beibehalten die Themen Kirchenjahr, Gottes-
dienst und Kirche, Psalmlieder, Rechtfertigung und Heiligung, Glaubensgehorsam und
Nachfolge, Lob- und Danklieder, Vertrauens- und Trostlieder, Ewigkeitslieder, Lieder zu
Tages- und Jahreszeiten u. a. Neu hinzugekommen oder erweitert sind aber ,,Themen [. .
.J, die fiir die Christenheit in den letzten Jahren stiirkere Bedeutung gewonnen haben, vor
allem: Lebensangst und neue GewiBheit, Versagen und Anerkennung, Israel und die Vol-
ker, Israel und die Kirche, Kirche als Gemeinschaft, Kirche als Familie, Einheit und Viel-
falt der Kirche, Gottesdienst als Fest, Christus fiir die Welt — Universalitit des Heilsange-
bots, Sinnlosigkeit und neue Sinnerfiillung, kleine Schritte der Nachfolge, Die Erhaltung
der Schopfung angesichts der Bedrohungen, Versohnung und Feindesliebe, [. . .] das
Eintreten der Kirchen und der Christen fiir Frieden und Gerechtigkeit, Taufe in den Le-
bensbeziigen der Erwachsenen, [. . .] Trauung und Ehe im Blick auf die Partnerschaft von
Mann und Frau, Bibel- und Jesuslieder — insbesondere: Jesus in seiner Zuwendung zu
Benachteiligten und Unterdriickten und in seinem Verhiltnis zu Armen und Reichen, Bz
.] Sendung und Dienst*'®. Sind diese theologischen Richtlinien im EG wirklich wieder-
zufinden? Es fillt auf, dafl unter den neuen Liedern wirklich ein groBer Anteil an bibli-
schen Liedern vorhanden ist. Das Anliegen, die biblische Botschaft singend weitererzih-
len zu konnen, ist ein gewichtiger Grund fiir viele Neuaufnahmen gewesen. Dabei finden
sich genaue Bibelzitate (Seht auf und erhebt eure Hiupter / EG 21), Bibeltextzusammen-
stellungen (Offne meine Augen / EG 176), Bibeltexterweiterungen (Singet dem Herrn /
EG 287), Nachformungen (Das Volk, das noch im Finstern wandelt / EG 20) und Para-
phrasen (Ein feste Burg / EG 362). Es gibt eine Palette an Méglichkeiten, biblische The-
men und Geschichten neu nahebringen, z. B. sind verschiedene Formen, die Cantica zu
singen, angeboten. Neben den schon im EKG zu findenden Magnificats (EG 785.6 und
Mein Seel, o Herr, muB loben dich / EG 308) sind noch zwei Gesinge zu Lk 1,46-55
hinzugekommen (Hoch hebt den Herrn mein Herz / EG 309; Meine Seele erhebt den
Herren / EG 310). Gefragt werden muf aber besonders nach den neuen Themen, deren
Defizit ja entscheidend fiir den Ruf nach einem neuen Gesangbuch gewesen ist. Angst
und Zweifel und ihre Uberwindung (Gott, mein Gott, warum hast du mich verlassen / EG
381 — das eigentlich einzige Klagelied im EG), Verantwortung gegeniiber der Welt und
Umwelt (Komm in unsre stolze Welt / EG 428; Gott, unser Urprung, Herr des Raums /
EG 431), Freiheit und Frieden (Die ganze Welt hast du uns iiberlassen / EG 360; Gib
Frieden, Herr, gib Frieden / EG 430), Ethik (Brich mit den Hungrigen dein Brot / EG
420; Brich dem Hungrigen dein Brot / EG 418) und Einheit der Kirche (Christus ist Ké-
nig, jubelt laut / EG 269; Der Tag, mein Gott, ist nun vergangen / EG 266) finden nun
ihre stirkere Berticksichtigung.

,Das Liedgut der evangelischen Christenheit deutscher Sprache enthiilt eine Fiille wertvoller
Dichtung. An ihr werden alte und neue Lieder gemessen [. . .]. Vorhandene Grundsiitze zur Textre-
vision (AOL, Christenlieder heute, Modell des VeK 1978) sollten iiberpriift werden. Dabei ist zu
bedenken, daB viele Liedstrophen auswendig gelerntes Liedgut der Gemeinde darstellen [. . .]. Ein
Gesangbuch, das — anders als auf kurzfristigen Gebrauch angelegte Liedsammlungen — immer ein

5 Grundsiitze 2.1.
'8 Grundsiitze 2.3.
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Bestandteil der Literatur des Volkes ist, wird auf Lieder verzichten miissen, die unfertig und unge-
schickt sind, auch wenn ihnen wichtige Aussagen zugrund liegen.“!”

Dabei haben sich besondere Mafistibe fiir die Textrevision ergeben:

,,1. Der Text soll fiir die heutige Gemeinde verstehbar sein. 2. Der Text soll, auch wenn er re-
vidiert wird, dem Geist und der Sprache seines Dichters und seiner Zeit entsprechen und nicht
beliebig modernisiert werden. [. . .] 4. Die bisher iibliche Textgestalt des Liedes mul} beim Revisi-
onsvorgang aus pastoralen Griinden beriicksichtigt werden. Keinesfalls darf bei einem bekannten
und beliebten Lied der fortgesetzte Gebrauch durch einschneidende Textverinderungen gefihrdet
werden. Das bedeutet: Aufgrund des eingebiirgerten Gebrauchs mufi u. U. eine schon vollzogene
Revision festgehalten werden, obwohl sie aus Griinden der Verstindlichkeit nicht zwingend wire.
[. . .] 5. Der Text soll singbar sein und bleiben. Eine Textrevision darf die enge Verbindung des
Textes mit der Melodie nicht behindern. Im Ganzen gilt: Revisionen konnen nicht vermieden wer-
den, wie auch friihere Gesangbiicher auf Revisionen nicht verzichtet haben, aber sie sollen so spar-
sam wie moglich angewandt werden.*!®

Beispiele fiir ausgestorbene Worter oder heute nicht mehr iibliche, die ersetzt worden
sind, sind ,,Brunst* und ,,Blodigkeit” (Komm, Heiliger Geist, Herre Gott / EG 125,3) oder
der Wechsel von ,.siiBer* in , lieber (O lieber Herre Jesu Christ / EG 68,1). Genitive und
Vokative wurden belassen (Jesu Kreuz, Leiden und Pein / EG 78,1; O Jesu Christe, wah-
res Licht / EG 72,1), Dativ und Akkusativ dagegen durch heute iibliche Deklinationsfor-
men ersetzt (Wir wollen singn ein’ Lobgesang / EG 141,1; Meinen Jesus laB ich nicht /
EG 402). Bei Texten von hohem poetischen Gehalt hat das Original Vorzug vor einer
Modernisierung erhalten, was in Bezug auf inklusiven Sprachgebrauch bei Matthias
Claudius (So legt euch denn, ihr Briider / EG 482.7) dann anders aussieht als bei Johann
Andreas Cramer (Das sollt ihr, Jesu Jiinger, nie vergessen / EG 221,1), wo aus den EKG-
Zeilen ,,aus einem Kelche trinken, alle Briider und Jesu Glieder™ jetzt ,.aus einem Kelche
trinken, Jesu Glieder, Schwestern und Briider* gemacht wurde. Ubersetzungen aus ande-
ren Sprachen brachten zusitzliche Probleme mit sich (Der Tag, mein Gott, ist nun ver-
gangen / EG 266,4): ,,Die Sonne, die uns sinkt, bringt driiben, den Briidern™ bringt nun
..den Menschen iiberm Meer das Licht”. Noch lebende Autoren oder Autorinnen wurden
gefragt, ob sie ihre Texte leicht verindern wiirden. Erstaunlich ist es schon, daf} es im EG
kaum Lyrik aus heutiger Zeit gibt. Wenn es neue Texte sind, dann sind es tiberwiegend
Ubertragungen anderssprachiger Kirchenlieder. Vielleicht ist das ein Indiz dafiir, daB die
Produktion guter deutscher Kirchenliedlyrik stagniert und nur Anleihen aus anderen Lin-
dern Impulse zu geben vermégen. Nichtsdestotrotz gibt es sehr schone Beispiele fiir
Ubertragungen (Gott hat das erste Wort / EG 199; Voller Freude tiber dieses Wunder /
EG 212; Strahlen brechen viele aus einem Licht / EG 268).

Auf musikalische Leitlinien méchte ich gleichfalls aufmerksam machen:

..Die Christenheit hat zu allen Zeiten Lieder hervorgebracht, die musikalisch die Stilmittel der
jeweiligen Epochen verwendeten, Mit dem Gebrauch ihrer Lieder auch in spiteren Generationen
hat sie einen Schatz aufbewahrt, der durch die singende Gemeinde lebendig erhalten wird. Dabei
sollten méglichst viele Texte mit der dazu typischen Melodie gesungen werden, damit der Horer
beim Erklingen der Melodie sofort den dazugehorigen Text verbinden kann. [. . .] Auch sollte er-
wogen werden, wertvolle Melodien, die wegen der ihr zugeordneten Texte nicht gesungen werden,
durch Zuordnung anderer Texte zu erhalten. Wertvolle Texte, die durch ihre Melodie keinen Ein-
gang in die Gemeinde gefunden haben, kénnen durch andere Melodien erhalten werden. Ein Ge-
sangbuch wird leicht und schwer singbare Melodien enthalten [. . .]. Es wiire wiinschenswert, wenn

7 Grundsitze 6.2.
'8 Grundsitze 6.5.
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fiir alle in Aussicht genommenen Lieder Erfahrungswerte vorliegen. Bei der Auswahl von neuen
Liedern sollen auch Melodieformen, die das traditionelle Liedgut nicht kennt, Aufnahme finden,
Jjedoch méglichst solche, die auch ohne instrumentale Begleitung singbar sind.*!?

Melodien, die ihren Gebrauchswert erwiesen haben, wird der Vorzug vor Experimen-
ten gegeben. Ausschlaggebend ist dabei die innere Stimmigkeit, die Angemessenheit des
musikalischen Aufwandes zur musikalischen Gesamtaussage, eine sinnvolle Abfolge von
Spannung und Entspannung. Aus dem EKG sind dennoch beriihmte Melodien entfallen,
da sie nur fiir spezielle Interessengruppen dienlich schienen. Die Argumentation, Bach
habe dariiber Kompositionen gefertigt, kann natiirlich fiir ein Gesangbuch nicht aus-
schlaggebend sein. (Der Tag der ist so freudenreich / EKG 18; gerettet wurde aber durch
Strophenumstellung EKG 24: Brich an, du schones Morgenlicht / EG 33). In unserem
Jahrhundert ist es fast iiblich geworden, mit dem Text auch die Melodie des Liedes abzu-
drucken, auf die der Text gesungen werden soll. In der Regel orientiert sich die Melodie
an der Originalfassung. Das EG bietet an wenigen Stellen eine zweite Melodie, sei es,
weil sich nachgewiesenermaBen beide Melodien sehr stark behauptet haben (O Gott, du
frommer Gott / EG 495), sei es, dal beide Melodien neu sind und noch keine Dominanz
erkennbar ist (Die ganze Welt hast du uns iiberlassen / EG 360), oder sei es, daB die Ori-
ginalfassung neben der von den Gemeinden zurechtgesungenen Fassung abgedruckt wer-
den soll (Ein feste Burg ist unser Gott / EKG 362). Nur in Ausnahmen wird auf eine an-
dere Melodie verwiesen (Jauchzet, ihr Himmel / EG 41). Uberpriift wurden in vielen
Fillen die von der Arbeitsgemeinschaft fiir 6kumenisches Liedgut (AGL) erstellten ©-
Melodiefassungen. Das konnte zum Beibehalt (Nun danket alle Gott / EG 321) oder zum
Verzicht des ,,6* filhren (Nun bitten wir den Heiligen Geist / EG 124). Aufgrund der
allgemein tiefer gewordenen Stimmlage der Gemeinde sind die von vielen gewiinschte,
wenn auch nicht in dem von diesen erhofften Umfange, tiefere Notierung von Melodien
beriicksichtigt worden (ca. 67 im VE). Spitzentone konnen weiterhin das es’ oder e”’
sein, wenn der Melodieduktus nicht dagegenspricht. Das a sollte allerdings nicht unter-
schritten werden. AuBerdem waren entlegene Tonarten zu vermeiden. Hier galt es auch,
den Wettstreit von Blockfléten, Gitarren und Posaunenchéren zu besiinftigen. Hauptbe-
rufliche Organistinnen und Organisten haben damit weniger Probleme als die etwa 90%
Nebenberuflichen. Auch das muBte gesehen werden. Der Notationsstil fiihrt die vom
EKG eingefiihrte Unterscheidung von choraler (Christe, du Schopfer aller Welt / EG 92),
mensurierter (Ich griile dich am Kreuzesstamm / EG 90) und taktierter Weise (Nun geho-
ren unsre Herzen / EG 93) fort. In einem Punkt ist dabei auf die Ergebnisse der Genfer
Psalmliedforschung geachtet worden: Am Ende einer jeden Zeile findet die Brevis-Pause
der franzdsischen Melodien ihre angemessene Ubertragung (Wie lieblich schon, Herr
Zebaoth / EG 282). Als Hinweis auf ein Grundtempo, einen Grundschlag, sind die im EG
neu zu findenden kleinen Viertel- oder Halbenoten am Anfang iiber dem Notenschliissel
zu verstehen. Im Zusammenhang mit der Frage nach der formalen Vielfalt und mit Be-
riicksichtigung der Tatsache, daB in benachbarten Lindern wie der Schweiz bei den
deutschsprachig Reformierten® mehrstimmige Sitze gesungen werden und in den Ge-
sangbiichern aufgenommen sind, sind nun bekannte Sitze beriihmter Kirchenmusiker wie
Criiger (Lobet den Herren alle, die ihn ehren / EG 447), Bach (Gloria sei dir gesungen /

% Grundsitze 6.3.
* Vgl. den Vorentwurf des Reformierten Gesangbuchs (RG), der seit 1995 vorliegt.
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EG 535) oder Reger (Der Mond ist aufgegangen / EG 482) zu finden. Dabei muB nicht
unbedingt der cantus firmus immer im Sopran liegen, wie ein Tenorsatz von Goudimel zeigt
(Brunn alles Heils, dich ehren wir / EG 140). Aber nicht alles, was vielleicht wiinschenswert
gewesen war, konnte schlieBlich aus Platzgriinden beriicksichtigt werden. Mehrstimmigkeit ist
ja auch durch den Kanon, Taizé-Lieder oder SchluBakkordwendungen représentiert.

3. Ein vielfiltiges Gesangbuch

Was ist wirklich neu am EG? Es sind nicht die Neuen Lieder, die so zahlreich in den
letzten Jahrzehnten geschaffen worden waren, so daf von einem Liederfriihling seit den
sechziger Jahren die Rede sein konnte. Inzwischen gibt es Anzeichen einer Stagnation,
die vor allem im Bereich der Kirchentage erkennbar ist. Befinden sich die Kirchen in
einem Liederherbst? Fiir das EG gilt, sich nicht auf kurzlebige Modeerscheinungen einge-
lassen zu haben. Das wirklich Neue tritt hier in Erscheinung; in der formalen Vielfalt, in der
Ausrichtung auf Okumene und Internationalitit, im Blick auf eine pluralistische Gesellschat.

Schon bei der Festveranstaltung wurde ein wichtiges Merkmal des neuen Gesang-
buchs deutlich gemacht. Das ist der formale Reichtum bei den Gesingen und Liedern.
Singspriiche, Alte Melodie — neuer Text, Psalmen — Liturgisches, Neue Lieder, Hymni-
sches, Biblische Gesiinge usw. lauteten die Uberschriften im Programmbeft.”’ Das Evan-
gelische Kirchengesangbuch bestand im Prinzip aus Strophenliedern, einem Formmodell,
das seit den Hymnen des Ambrosius als gemeindegeeignet erkannt, quasi zum Standard
des evangelischen Singens geworden war. Nur, die Bandbreite des geistlichen Singens
war dabei auf der Strecke geblieben. Mit der Aufnahme vieler Lieder in verschiedenen
Formen versucht nun das EG, wichtige Bereiche des geistlichen Singens wiederzubele-
ben. Zu den kiirzesten Formen gehéren die Singspriiche oder -rufe (Also hat Gott die
Welt geliebt / EG 28). ,.Diese knappe Form bietet sich fiir den biblischen Lernstoff an.
Die Musik kann hier hilfreich sein, zentrale biblische Aussagen (Wochenspruch u. a.)
vertraut zu machen.*?? Sie kann man differenzieren nach Art der textlichen Grundlage in
biblischen Singspruch (Gott verspricht: Ich will dich segnen / EG 348) oder freien, poeti-
schen Singspruch (Alle guten Gaben / EG 463). Thren liturgischen Ort haben sie einerseits
bei Lesungen und Psalmen, wo sie z. B. den Kernvers vertiefen konnen, andererseits auch
als charismatischer Zuruf nach Gebet oder Auslegung. Natiirlich kann es mehr davon in
einem Gesangbuch geben. Sie wollen jedoch als Anregung verstanden sein und zu Krea-
tivitiit ermuntern. Es folgt der Kanon. Seit dem Mittelalter als kontrapunktische Ubung
und geselliges Gesangsstiick bekannt, erfreute er sich in der Singbewegung neuer Wert-
schitzung. Schon bald auf den ersten Kirchentagen in den fiinfziger und sechziger Jahren
finden sich Kanons in den eigens dafiir erstellten Kirchentagsliederheften. Ihre oft leichte
Erlernbarkeit und die Moglichkeit eines mehrstimmigen, harmonischen und gemeinsa-
men Musizierens fiihrten schlieBlich zu groBerer Popularitit. Mehrere Dutzend sind in
das EG aufgenommen. Auch sie konnen unterschieden werden: biblischer Spruchkanon
(Vom Aufgang der Sonne / EG 456), liturgischer Spruchkanon (Ehre sei Gott in der Hohe
| EG 26), dichterischer Spruchkanon (Lobet und preiset, ihr Volker, den Herrn / EG 337),

2l Hg. von der Kirchenleitung der Evangelischen Kirche in Berlin-Brandenburg. Wichern-Verlag
Berlin 1993.
2 Grundsiitze 5.2.
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Kirchenlied-Kanon (Allein Gott in der Hoh sei Ehr / EG 180.4) und Junktim-Kanon
(Siehe, ich bin bei euch alle Tage / zu EG 419). Die Formen der liturgischen Gesinge
sind wesentlich erweitert, die Anzahl der moglichen Stiicke im Vergleich zum EKG mehr
als verfiinffacht. Schon 146t sich das anhand des Kyrie zeigen, wo ein gregorianisches
Kyrie (EG 178.1) neben den Fassungen der Reformationszeit (EG 178.2 und 178.3), wo
der Tropus (EG 178.4) neben der mehrstimmigen Taizé-Fassung (EG 178.12), und wo die
aus dem Kindergottesdienstbereich entstandenen (EG 178.6-8) neben dem eher jugendli-
chen Beatmessenausschnitt (EG 178.11) ihren Platz gefunden haben. Als nichste Gattung
ist das Refrainlied zu nennen, das, als antiphonales oder responsoriales Modell altbekannt,
durch seine Mittlerposition zwischen Sololied und Gemeindegesang, mit der attraktiven
Wechselmoglichkeit zwischen Chor, Jugendgruppe, Vorsinger oder Vorsdngerin und
Gemeinde zu einer besonders lebendigen Art des Singens fiihrt und viel Nachahmung
gefunden hat (Herr, deine Giite reicht, so weit der Himmel ist / EG 277; Jesus zieht in
Jerusalem ein / EG 314). Es eignet sich besonders fiir die biblischen Erziihlungen, die auf
diese Art singbar gemacht werden. Impulse dafiir kamen vor allem aus den Niederlanden.

Die Vielfalt der Stile und Gattungen 148t sich ebenfalls mit einem Blick auf Etappen
der Geschichte des geistlichen Singens dokumentieren. Die auf altkirchlichen Hymnen
beruhenden und choralartig notierten Lieder sind leicht vermehrt (Gott, heilger Schopfer
aller Stern / EG 3). Das 19. Jahrhundert erfuhr eine scheinbar unbekiimmerte Wiederauf-
nahme in Wort und Ton, darunter Erweckliches (Stern, auf den ich schaue / EG 407),
Volksliedartiges (Kommet, ihr Hirten / EG 48) und Angelsichsisches (Bleib bei mir, Herr
/ EG 488; Der Tag, mein Gott, ist nun vergangen / EG 266). Ja, unser 20. Jahrhundert ist
selbst gepriigt von einer Vielfalt der Stile: der Moll- und kirchentonale (Wir glauben Gott
im hochsten Thron / EG 184; Brich dem Hungrigen dein Brot / EG 418) neben dem Dur-
Melodie-Typ (Komm, Herr, segne uns / EG 170), originelle Neuschopfungen, die m. E.
zur wirklich neuartigen Melodiegestaltung unseres Jahrhunderts zéhlen diirfen (Das
Kreuz ist aufgerichtet / EG 94), Musikstil der Kirchentage, der die Auffithrungspraxis und
das Klangbild der Band zur Voraussetzung hat (Ich mécht’, daB einer mit mir geht / EG
209; Brich mit den Hungrigen dein Brot / EG 420). Ein Sonderfall ist der Psalm. Auch
hier zeigt sich eine auffiihrungspraktische Vielfalt: das bewihrte Psalmlied (Wohl denen,
die da wandeln / EG 295) steht neben dem teilweise noch ungewohnten Singen auf
Psalmtonen wie bei den Stundengebeten (EG 782ff), neben den Modellen von Taizé
(Laudate omnes gentes / EG 181.6) und Psalmerweiterungen (Herr, deine Giite reicht, so
weit der Himmel ist / EG 277).

Die weltweite Entwicklung der Okumene, und hierbei ist nicht nur der evangelisch-
katholische Dialog gemeint, in der ersten Hilfte des 20. Jahrhunderts konnte sich noch
nicht im EKG niederschlagen. So blieb es der Arbeitsgemeinschaft fiir 6kumenisches
Liedgut vorbehalten, im deutschsprachigen Bereich den Weg zu ebnen. Die Verdffentli-
chungen diirften allgemein bekannt sein.* Das Gotteslob hatte 1970 viele und gewichtige
o-Lieder in seinen Liederteil iibernommen. Leider hat sich das Rad auch manchmal zu-
riickgedreht, so dafl im EG die Arbeit der ASL teilweise revidiert worden ist. Immerhin,
130 Liednummern haben ein uneingeschrinktes ,,6° zugeteilt bekommen, bei weiteren 65
Gesiingen steht ein ,,(6)“. Bei 99 mit dem Gotteslob gemeinsam gefiihrten Liedern ist
somit eine volle bzw. eingeschriinkte Ubereinstimmung gegeben. Die weltweite Verbun-

# Gemeinsame Kirchenlieder; Gesiinge zur Bestattung; Leuchte, bunter Regenbogen u. a.
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denheit zeigt sich in einer immensen Ausweitung des internationalen Faktors im Gesang-
buch. Nicht nur, daB Lieder aus vielen europiischen Lindern in Ubertragungen zu finden
sind (England: O Bethlehem, du kleine Stadt / EG 55; Niederlande: Solang es Menschen
gibt auf Erden / EG 427; Frankreich: Ich lobe meinen Gott / EG 272; Tschechien: Seht,
die gute Zeit ist nah / EG 18; Ungarn: Du schiner Lebensbaum des Paradieses / EG 96;
Italien: Laudato si / EG 515; Norwegen: Herr, du hast mich angeriihrt / EG 383; Schwe-
den, Polen u. a.), daB Lieder aus anderen Erdteilen aufgenommen wurden, wobei die
Inkulturation oft zweischneidig ist (Nordamerika: Komm, sag es allen weiter / EG 225;
Lateinamerika: Kommt mit Gaben und Lobgesang / EG 229; Afrika: Er ist erstanden,
Halleluja / EG 116; Asien: Auf und macht die Herzen weit / EG 454), es liegen bei 19
Liedern auch einzelne Strophen in anderen Sprachen vor (polnisch: Als die Welt verloren
/ EG 53: schwedisch: Strahlen brechen viele aus einem Licht / EG 268; Lobe den Herren,
den michtigen Konig der Ehren / EG 316 in gleich fiinf anderen Sprachen). Dabei ist
festzuhalten, daB das Hérbarwerden des Okumenischen, des Interreligiosen und des Inter-
nationalen oft tiber die musikalische Komponente eines Liedes fiihrt. So kommen uns
Orthodoxie (Gedenk an uns, o Herr / EG 307), Judentum (Hevenu schalom alejchem / EG
433), amerikanische schwarze Christen (Erd und Himmel sollen singen / EG 499), La-
teinamerika (Vater unser, Vater im Himmel / EG 188; Kommt mit Gaben und Lobgesang
/ EG 229), Afrika (Halleluja / 181.5) néher.

In der Einleitung zum EG heifit es: ,Das Gesangbuch will auch Aufgaben eines
christlichen Haus- und Gemeindebuches wahrnehmen.“** Die Zielgruppe ist damit im
Gegensatz zum EKG deutlich erweitert. War das alte Gesangbuch vorrangig fiir den Got-
tesdienst und eine quasi Erwachsenen-Gemeinde konzipiert, richtet sich das EG dariiber hinaus
an Gemeindegruppen, Familien, einzelne Christen oder auch Nichtchristen, an jung und alt.

,.Ein Gesangbuch sollte Hilfen geben zum Hineinwachsen in die Gesamtgemeinde, zur musika-
lischen Ausgestaltung aller kirchlichen Veranstaltungen und zur hiuslichen Andacht wie zum Ge-
brauch in Familien und Gruppen. Deshalb sollen auch Kinder und Jugendliche ihr Liedgut im Ge-
sangbuch wiederfinden.**

Die Erfahrungen aus der Kindergottesdienstarbeit, aus dem Konfirmandenunterricht u.
a. sollen sich widerspiegeln. Schon von dieser Konzeption her ist die Erweiterung des
formalen Angebotes geboten. Erzihllieder, Kehrreimlieder und Singspriiche haben sich
als fiir Kinder geeignet erwiesen. Die urspriingliche Idee, die Kinder- und Jugendlieder
im Register gesondert auszuweisen, ist im Stammteil leider nicht umgesetzt worden.*
Lieder fiir Konfirmanden und die Jugend sind dennoch zu wenig beriicksichtigt. Die lan-
ge diskutierte Uberlegung, den Gesiingen eine Gitarrenbezifferung beizugeben, ist
schlieBlich abschligig beschieden worden. Im Regionalteil fiir Hessen-Nassau und Kur-
hessen-Waldeck ist sie allerdings wieder beriicksichtigt. Die Frage nach dem Klangkleid
hiitte iibrigens noch ausgeweitet werden konnen. Im GeneralbaBzeitalter gehorte der Bafi
unbedingt zur Melodie und die Rhythmen amerikanischer Lieder bilden erst den eigentli-
chen Teppich, auf den die Melodie gelegt werden darf. Die irrige Vorstellung, ein Ge-
sangbuchlied miisse immer unbegleitet singbar sein, ist noch nicht tiberwunden.

2 Vorwort zum EG: Zum Gebrauch dieses Buches. Abschnitt 9.

¥ Grundsitze 4.

% Grundsiitze 4.1. Ein Register findet sich allerdings in der sterreichischen Ausgabe des EG.
Vgl. das dkumenische Kindergesangbuch Leuchte, bunter Regenbogen mit sogar Unterscheidung
verschiedener Kindesaltersstufen.
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4. Ein einheitliches Gesangbuch

»Die Ausrichtung auf den Gottesdienst der Gemeinde wird dem Gesangbuch das notwendige
Profil geben, dal es bei aller Verschiedenartigkeit des in unserer Zeit gelebten Glaubens einen Ort
gibt, an dem Christen zusammenkommen, um miteinander ihrem Herrn zu begegnen, ihn zu loben
und zu preisen und sich gegenseitig ausrichten zu lassen zum Dienst in der Welt wie zur Fiirbitte
vor Gott. Der Gottesdienst der Kirche hat die Funktion, die Gemeinde zusammenzufiihren. Gott
sammelt auch in unserer Zeit sein Volk als eine horende und antwortende, betende und singende
Gemeinde. Thr Singen umfaBt die Glaubenserfahrung der Viter und der Briider in der weiten Welt,
aber auch das eigene Glaubenszeugnis. Das Gesangbuch hat eine aus dem Gottesdienst abgeleitete
Funktion: es soll der Verschiedenartigkeit von Glauben und Frommigkeit Ausdruck verleihen, in
der Vielfalt der Glaubenszeugnisse den einen Herrn rithmen und gleichzeitig Christen darin helfen,
mit einem Munde Gott, den Vater Jesu Christi zu loben (Rémer 15,6).4%

Der deutsche Buchhandel hat dem EG einen Buchpreis verliehen. Schinheit allein
geniigt nicht. Die Befiirchtungen im Vorfeld des EG haben sich zerstreut. Dem Vorwurf,
durch Addition entstiinde kein Profil, konnte begegnet werden. Der Versuch, das neue
Gesangbuch auf eine breite Basis zu stellen, darf als gelungen angesehen werden. Trotz
aller Vielfalt kann von einer Einheitlichkeit gesprochen werden, die aus dem Integrati-
onsbemiihen rithrt. Ein Buch fiir die ganze Kirche sollte es sein und ist es zum iiberwie-
genden Teil geworden. Das Gesangbuch wird als ein groBes Kirchendach verstanden,
unter dem sehr viele Menschen ihren Glauben leben und singen diirfen. Gesangbiicher
sind schon immer Sammelwerke gewesen. Sie bewahren altvertraute und unbekannte
neue Lieder. Doch dadurch, daB die Vielfalt schon von Anfang an auf Gemeinsamkeit hin
angelegt war — ein Leib, aber viele Glieder — ist es gelungen, die Situation der gegenwiir-
tigen pluralistischen Gesellschaft zu spiegeln und einen Ausschnitt aus der Gesamtheit
des kirchlichen Singens vermittelt zu haben. Defizite bleiben weiterhin bestehen. Sie
fordern zur Weiterarbeit heraus. Ein Gesangbuch darf sich nicht selbst geniigen, kein
Endpunkt sein. Dem Lied wird ein Briickenschlag zugetraut, der nur gelingen kann, wenn
den Liedern, Geséngen und Gebeten zu einer immer wieder neuen Lebendigkeit verhol-
fen wird. Auch sind Gesangbuchmacher keine Liedermacher. Wenn defizitire Themen
wie Passion, Taufe und Trauung, Umweltschutz und Bewahrung der Welt sich im Ge-
sangbuch wiederfinden sollen, sind viele aufgerufen, dariiber nachzudenken, wie das
geschehen kann. Die Vielfalt lebendig werden zu lassen bedeutet auch, mit dem Erschei-
nen des neuen Gesangbuches Materialien anzubieten, die die Lieder fiir eine heutige
Gemeindepraxis verwendbar machen: Begleitbiicher fiir Orgel, Posaunenchére und In-
strumentalgruppen, Werkbiicher fiir die Mitarbeiter und Mitarbeiterinnen in den Gemein-
den, Handbiicher fiir die an mehr Information zum einzelnen Lied Interessierten. An
vielem wird gearbeitet. Manches ist bereits erschienen. Doch nur das Singen selbst wird
den Glauben weiterzutragen. Etwa 50 Jahre sind vorgesehen, die das EG nun zu gelten
habe. Die Erkenntnis, daB jede Generation ihr edgenes Gesangbuch briiuchte, wird wohl
aus finanziellen Griinden damit leicht entwertet. Damit das EG in die Zukunft weisen
kann, mul es in die Hand genommen werden. Es muf daraus gesungen werden. Viel-
leicht frei nach EG 153,5: Der Himmel, der kommt, griit schon die Erde, die ist, wenn
das Singen das Leben veriindert.

% H.-Ch. DROMANN (s. Anm. 4) 59,
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Neudruck der Stammausgabe ,, Gotteslob “

Dieser kurze Bericht bezieht sich ausschlieBlich auf die als ..Einheitsgesangbuch™
(EGB) 1975 bzw. 1984 in 2. Auflage herausgegebene ,,Stammausgabe® des ,,Gotteslob™
(GL). Im ersten Teil referiert er chronologisch die einzelnen Schritte zur Vorbereitung
des Neudrucks, und zwar nur fiir das Jahr 1995, im zweiten Teil skizziert er Art und Um-
fang der Korrigenden. Im dritten Teil bringt er als Anlage dazu einen Auszug aus der fiir
den Neudruck verabschiedeten Korrigendenliste.

1. Vorbereitung des Neudrucks

Am 30. Miérz 1995 iibergibt Ch. E. Hahn als Sekretir der ad-hoc-Arbeitsgruppe
,,Gotteslob” (AGL) der Internationalen Arbeitsgemeinschaft der Liturgischen Kommis-
sionen im deutschen Sprachgebiet (IAG) dem Geschiiftsfiihrer der Katholischen Bibelan-
stalt, Stuttgart, die Korrigendenliste und die korrigierten Bogen; am 22. Mai treffen beide
mit dem Geschiiftsfiihrer der Stindigen Kommission fiir das ,,Gotteslob* (StKGL), Bonn,
zusammen, um Art und Umfang des Neudrucks zu beraten.

Am 6. Juni 1995 tagt die StKGL in Echternach (Luxemburg). Sie entscheidet, da
beim Neudruck der Stammausgabe nur vier Arten von Korrekturen durchgefiihrt werden
sollen, und zwar am alten Bleisatz und stark reduziert (kleine Losung), statt auf einer neu
zu setzenden CD-ROM und statt im vollen Umfang der Korrigendenliste (groe Losung).
Es sind dies:

(1) Behebung tatsichlicher Fehler, einige Autorennamen eingeschlossen, und zwar

auch im Inhalts- und im Quellenverzeichnis;

(2) Angleichung an die seit 1975 erschienenen liturgischen Biicher, ausgenommen das
MeBlektionar, und an den CIC von 1983;

(3) Anderung oder Ergiinzung einzelner Lied- und Textzeilen im Sinn ,,inklusiver
Sprache”, und zwar anhand der BeschluBvorlage fiir die Friihjahrs-
Vollversammlung der Deutschen Bischofskonferenz (DBK) vom 21. bis 24. Fe-
bruar 1994 und analoger Vorlagen fiir die an der Herausgabe des EGB beteiligten
Bischofskonferenzen bzw. konferenzfreien (Erz-)Bischéfe;

(4) Kennzeichnung von ca. 130 weiteren Liedern und Gesédngen mit .,6“ bzw. ,,(6)"
(einige bisherige ,,0“-Lieder eingeschlossen) sowie ,,EG* bzw. ,(EG)", aber nur
im ,,Alphabetischen Verzeichnis®, S. 893ff, damit moglichst wenige Seiten neu
verfilmt werden miissen; dies weicht allerdings vom bisherigen Brauch und von
der Ubereinkunft der in der Arbeitsgemeinschaft fiir kumenisches Liedgut im
deutschen Sprachraum (AOL) kooperierenden Kirchen ab.

Im Bereich der Noten darf nichts gedndert werden, auBer fiinf Zeilen bei der Er6ff-
nung der Sonntagsvesper (GL 683) und drei bei deren Abschlub (GL 691, S. 636), eben-
sowenig beim Umbruch; davon ausgenommen ist das vom Verfasser dieses Beitrages neu
angefertigte und leicht ergéinzte ,,Alphabetische Verzeichnis®.
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Am 19. und 20. Juni 1995 nimmt der Stindige Rat der DBK den Bericht der StKGL
zur Kenntnis und entscheidet, dal schnellstmoglich nur die unumginglich notwendigen
Anderungen realisiert werden sollen.

Am 8. August 1995 ergeht der Druckauftrag an die Katholische Bibelanstalt. Am 9.
und 10. August werden in Stuttgart die einschligigen Stellen aus den Korrigenden her-
ausgezogen; davon betroffen sind 120 Seiten. Am 17. August werden diese Korrigenden
in Bonn noch einmal unter dem Aspekt ,,unumgénglich notwendiger Anderungen® ge-
sichtet; es bleiben 71 bzw. 73 Seiten iibrig, die verbessert und neu verfilmt werden miis-
sen, und zwar ,,(Druck-)Fehler: 26 + 2 Seiten (= Quellenverzeichnis); , liturgische Bii-
cher*: 30 Seiten; ,,inklusive Sprache: 15 Seiten.

Am 17. August 1995 werden 25 Exemplare der im Deutschen Liturgischen Institut
erstellten Diskette mit dem Inhalts- und Quellenverzeichnis (S. 893-912) sowie den ,,6°-
und ,, EG“-Angaben (auf Wunsch der StKGL jeweils mit Nummer) von Stuttgart aus an
die fiir Dibzesan-Ausgaben zustindigen Verlage gesandt mit der Bitte, die Incipits und
die Quellen der Eigenteile einzuarbeiten, wenn moglich mit Ergiinzung weiterer ,,6* und
,,BEG* anhand der einschligigen landeskirchlichen Ausgaben.

Am 20. und 21. September 1995 liest Hahn die 1. Korrektur und erteilt in Bonner
Auftrag die 1. Druckfreigabe, am 2. Oktober folgt die 2. Korrektur und die 2. Druckfrei-
gabe; beide Arbeitsginge werden jeweils danach auch in Bonn von der StKGL durchge-
fiihrt.

Am 16. und 17. Oktober gehen je 71 Filmseiten an 25 Verlage im Sprachgebiet. Di-
ozesen, die wollen, kénnen sofert nachdrucken; allerdings reklamieren mehrere Verlage
das unzureichende, d. i. zu magere Schriftbild. Der mit der Anfertigung der Filme beauf-
tragte Verlag verspricht darauthin, am 31. Oktober 1995 mit allen betroffenen Verlagen
von sich aus Kontakt aufzunehmen und fiir einwandfreie Vorlagen zu sorgen.

2. Art und Umfang der Korrigenden

Der Umfang der aufgelisteten Korrigenden wird von den an der Herausgabe des EGB
beteiligten Bischofskonferenzen bzw. konferenzfreien (Erz-)Bischofen fiir den Neudruck
1995 nicht zuletzt aus finanziellen, drucktechnischen und zeitlichen Griinden stark redu-
ziert:

(1) Bei den (Druck-)Fehlern werden zwar einige behoben, bisweilen aber Seiten mit
einer einzigen Korrektur aus Kostengriinden nicht angetastet, d. h. das ,,Gotteslob*
ist noch immer nicht fehlerfrei.

(2) Beziiglich der nach 1975 erschienenen muttersprachigen liturgischen Biicher kon-
nen fast alle Anderungen durchgefiihrt werden (beim Stundengebet sind acht No-
ten-Zeilen anzufertigen; bei der Feier der Trauung [GL 73, 1-7, S. 162 bis 164]
geht es nur mit vollstindigem Neusatz). Das in einigen Ritualien bereits benutzte
Sigel ,.Z* wird auch fiir GL iibernommen und bezeichnet jene Person, die kraft ei-
nes Amtes oder einer Beauftragung eine bestimmte Feier leiten darf, und zwar nur
in den Fillen, wo z. B. Priester, Diakon und Laie gleichzeitig in Frage kommen.

(3) Bei der Kategorie ,,inklusive Sprache™ miissen drei Stellen (GL 634, Str. 4,3; 635,
Str. 3,6; 642, Str. 2,1 u. 2,5-6), die erst nach der Friihjahrssitzung der DBK, Fe-
bruar 1994, mit den Autoren bzw. den Rechtstrigern geklirt werden konnten, und
von denen zwei 1995 als definitive Fassung von der AOL angenommen werden, in
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dem damals noch nicht in allen Punkten endgiiltigen Wortlaut der BeschluBvorla-
ge fiir die DBK von Februar 1994 belassen werden, da diese den neuen Vertriigen
zugrunde gelegt worden war.

(4) In der Stammausgabe des GL stehen z. Zt. 231 Lieder und Gesédnge in 6kumeni-

scher Fassung; davon sind 195 als ,,6* und 36 als .,(0)* gekennzeichnet. Das Evan-
gelische Gesangbuch (EG), Stammausgabe 1993, zihlt 195 Lieder und Gesinge in
okumenischer Fassung; davon sind 130 als ,,6° und 65 als ,,(0)* gekennzeichnet.
Bei Anwendung derselben, von der AOL im Zeitraum vom 14. September 1987
bis zum 7. Januar 1992 revidierten Kriterien zur ,,Verwendung des Buchstabens
‘6" in den Gesangbiichern® stehen im EG 86 (6kumenische) Lieder und Gesiinge,
von denen 50 ganz (= ,,EG") und 36 teilweise [= ,,(EG)“] mit GL iibereinstimmen.
Die zahlreichen, von der AOL einzelnen Kirchen als , Toleranz* auf Zeit zuge-
standenen kleine(re)n Abweichungen von der 6-Fassung werden hier weder ange-
zeigt noch mitgezihlt; an sich sind sie (fast) unerheblich, kénnen aber beim ge-
meinsamen Singen stéren, da, was praktisch immer der Fall ist, die Liedvorlagen
entweder dem EG oder dem GL entnommen werden, und damit von der jeweils
anderen, eingesungenen Fassung abweichen.

Die ,,6“-Angaben im ,,Alphabetischen Verzeichnis® (S. 893ff) stehen jeweils nach
der Nummer, vor dem Incipit, die ,,EG*-Angaben jeweils rechtsbiindig nach dem
Incipit [z. B. ,,657 6 Ach wie fliichtig, ach wie nichtig (L) EG 528* oder ,,669 (6)
Aus meines Herzens Grunde (L) (EG 443)%].

Bei diesem fiir den Neudruck 1995, d. i. zwanzig Jahre nach Erscheinen des EGB, an-
gewandten Verfahren kann eine Reihe von Wiinschen und Beschliissen nicht realisiert
werden, z. B

die ca. 107 Bibelzitate im Andachtsteil (GL 771-791) und ca. 40 weitere im iibri-
gen Buch als Bibelzitate gekennzeichnete Stellen in der Fassung der Einheitsiiber-
setzung (1979) abzudrucken, statt in einer fritheren, vorldufigen Version; der ge-
genteilige Hinweis im Quellenverzeichnis, S. 912, Z14-3 v. u., wird korrigiert, da
er nur fiir die Texte der Psalmen zuftrifft;

bei den ..inklusiv** gedinderten Stellen die bisherige Lesart unter dem Lied anzuge-
ben; bei der T-Angabe wird das Jahr der Neufassung (nicht das Publikationsjahr)
mit Querstrich und ohne Klammer an das dort vermerkte Entstehungsjahr ange-
hiingt und wenigstens so auf eine Anderung der bisherigen Fassung in den Jahren
nach 1975 hingewiesen;

und ,,6° und ,,(8)* bei der Liednummer selbst zu korrigieren bzw. nachzutragen
sowie die Einschrinkung bei einem .,(6)* direkt unter dem Lied zu erldutern; der
Stand im Buch ist demnach der von 1975, der im Inhaltsverzeichnis von 1995;
zahlreiche Text- und Melodie-Angaben, Namen, Orte und Jahreszahlen zu korri-
gieren und dabei, der Ubereinkunft in der AOL folgend, das Entstehungsjahr von
Text oder Melodie in Klammern zu setzen, wenn es mehr als ein Jahr vor der er-
sten Verdffentlichung liegt, und das Jahr der ersten Veroffentlichung ohne Klam-
mern anzufiigen;

Anmerkungen der IAG zu einem Text wie z. B. GL 206, ,,0 du mein Volk, was tat
ich dir®, einzufiigen oder nach GL 379,1 den Bischoflichen Segen lateinisch abzu-
drucken;
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beim Ordo Missae und ggf. bei einigen Sakramenten die Rubriken rot zu drucken;
bei den gregorianischen Stiicken anhand des Graduale Romanum (1974) Notation
und Rubriken zu korrigieren, Tonus- und Jahrhundertangaben nachzutragen und
als Verstehenshilfe eine deutsche Ubertragung in Kleindruck mitlaufen zu lassen.

Die Stammausgabe selbst sollte zunéchst, und analog zum EG, nicht in den Handel
kommen, da die Nachfrage laut Auskunft der Katholischen Bibelanstalt, Stuttgart, in den
letzten zwei Jahren ,,gleich Null“ war. Nun aber sollen, wie der Verlag Anfang Mai 1996
mitteilt, um einer gewissen Nachfrage zu entsprechen, in den nichsten Wochen zuniichst
2000 Exemplare der 3. Auflage gedruckt und Anfang Juli 1996 ausgeliefert werden.

3. Korrigenden fiir den Neudruck 1995 des Gotteslob-Stammieils (Auswahl)

8,3

28,1
47.4
5142

913

72

73

S. 15, bei "Abkiirzungen und Zeichen" Z1 2—13, d.i. von "A (A)" bis "Jh."
streichen, dafiir einfiigen:

A = Alle, Gemeinde

e = Lektor, Lektorin

M = Melodie

0(0) = ganzoder teilweise 6kumenische Fassung

B = " Priesicy

Q = Quellenverzeichnis Nr. ...

T, = rechte Seite, linke Seite

i = SPext

V = Vorsinger, Vorsidngerin; Schola; Vorbeter, Vorbeterin

Z = Zelebrant bzw. Célebrans, d. i. wer kraft eines Amtes oder einer
Beauftragung die jeweilige Feier leitet (Priester, Diakon oder
Laie)

LGB = Gruppe I, Gruppe 11

Z1 1 v.u.: "Thomas H. B. Webb" (statt: hl. Thomas Morus);
in Z1 4 nach "Briidern" einfiigen: "und Schwestern";
Abs. 2, jeweils "(Bitte) fiir sie." <FdKT Nr. 16> [statt: (Bitte) fiir ihn (sie)];

Z1 3: "und zeichnet ihm mit Chrisam" (statt: und zeichnet);

Spendeformel Z1 5: "N., sei besiegelt" (statt: Sei besiegelt);

Abs. 2, 71 1: "die Salbung der Stirn mit Chrisam stellt" (statt: Zugleich salbt
er die Stirn mit Chrisam, um);

Abs. 2, Z1 2: "dar" (statt: darzustellen);

Z1 1-2 v. u.: von "Ebenso" bis "werden" streichen und nach "iibernehmen"

einsetzen: ", ausgenommen die eigenen Eltern." <IAG Freising, 30.01.86;
@I

Text gegen Neu-Fassung des Weihegebets auswechseln <Dt. Pont. I (1994),
S.92, Abs. 3>;

S. 162 bis 164 nach "Die Feier der Trauung" (1992), S. 36—52 iiberarbeiten;
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vor Abs. 3 einfiigen: "Nach dem Kommunionempfang:" (statt: Bei der
Spendung sagt der Priester:);

Abs. 3: "Der/die Kranke" (statt: Der Kranke);

Z1 1 vor Abs. 4: "des Priesters" tilgen;

Abs. 1 v. u., Z1 2: "Schaue" (statt: Schau); nach "Diener" einfiigen: "/deine
Dienerin" und am ZI-Ende tilgen: "(Dienerin).";

Z1 3: "Er/Sie vertraut deinem Wort" (statt: hat sich deinen Verheilungen
anvertraut);

Z1 4: "(durch das Blut)" (statt: und das Blut);

71 5—6: "Gib ihm/ihr die sichere Zuversicht, in dein Reich zu gelangen, wo
alles Licht und Leben ist." (statt: Gib, daB ... erwarte);

7Z17: "unseren" (statt: unsern) <FdKS (1994), S. 129>;

Z1 5: "Jesu" (statt: Christi);

in Strophe 2,4: "nahm er auf sich" (statt: nahmst du auf dich) und nach
“Pein"; ":" (Doppelpunkt statt Punkt) <AOL, GKL?, EG 3>;

bei T-Angabe: "Miintzer" (statt: Miinzer); nach "1523" anfiigen: "/AOL
1982";

71 3—4: "V O Gott, komm mir zu Hilfe. A Herr, eile, mir zu helfen. Ehre"
(statt: "V Herr, 6ffne meine Lippen, A damit mein Mund dein Lob verkiinde.
V Ehre");

Z15 nach "Geist": "." (Punkt [statt: , A]); "Wie" (statt: wie);

Z1 6 nach "Amen." anfiigen: "Halleluja.";

Z17: "heilger" (statt: heiliger);

Uberschrift: "Die Osterliche BuBzeit (Fastenzeit)', aber Randleiste
"Fastenzeit" von S. 230 bis 262 belassen;

Str. 3,3: "Kinder" (statt: Schne);

Str. 5,2: "kiindet seine Botschaft" (statt: stirket eure Briider);

Str. 7,1: "Kindern" (statt: S6hnen);

Str. 7.2: "Freien" (statt: Freunden) <Brief des Autors vom 06.08.92>;
bei T-Angabe anfiigen: "1972/1992" (statt: 1971);

bei T-Angabe: "1971" (statt: 1970);
bei M-Angabe: "Ignace de Sutter 1959" (statt: aus Holland);

Str. 3,2: "einander” (statt: dem Bruder) <AOL St. Arbogast 21.—25.03.1988;
EG 235>;
bei T- und M-Angabe anfiigen: "/1988";

bei T-Angabe: "Willms 1972" (statt: Wilms 1971);
bei M-Angabe: "1972" (statt: 1971);

2 71 unter dem Stiick: "iiber die Zweige" (statt: iiber sie);
MZI 6: "der Gesegnete" (statt: ein Gesegneter);

"Die Drei Osterlichen Tage vom Leiden," (statt: Die drei sterlichen Tage);
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tilgen: ", von der Grabesruhe";

Abs. 1, Z1 2 v. u.: "des Leidens Jesu" (statt: des Herrenleidens) <da, je nach
Landschaft, mifverstandlich>;

S. 275,71 1 und 2: "Ich widersage". "Ich glaube." (statt: Wir widersagen. Wir
glauben) <MB?[104] [105]>;

unter der Nr. "6" tilgen;

Str. 4,4: "als Schwestern und" (statt: im Frieden als);
<Brief der Autorin vom 05.01.1994>;

bei T-Angabe nach "1972" anfiigen: "/1994";

Z1 5 nach "besteht” einfiigen: "aus der Gabenbereitung, aus dem";
712 einfiigen: "Briider und Schwestern, bevor" (statt: Bevor);
Rubrik erweitern: "In der Osterzeit bzw." (statt: Osterwoche);

Str. 2,3: "Glieder" (statt: Briider) <AGL Wiirzburg 21.04.93; Brief der Au-
torin vom 23.07.1994>
bei T-Angabe anfiigen: "/1993";

Str. 2,2: "Néchsten" (statt: Bruder) <Brief Seuffert vom 06.08.92; AGL Wiirz-
burg 21.04.93; Antwortschreiben der Rechtstriigerin vom 31.03.94>;
bei T- und M-Angabe: "1971" (statt: 1970) und anfiigen: "/1994";

MZI1 4: "osterlichen" (statt: briiderlichen) <Brief Seuffert vom 06.08.92; AGL
Wiirzburg 21.04.93; Antwortschreiben des Autors vom 02.04.94>;

Str. 3,1: "aller Menschen" (statt: seiner Briider), weil umfassender und weni-
ger miBdeutbar <AGL Wiirzburg 21.04.93; TAG Jerusalem 25.—31.01.1994>;
bei T-Angabe nach "Todi": "‘Stabat Mater dolorosa’ (statt: mater) vor 1306"
und nach "1847" anfiigen: "EGB 1968/1970 (Strophe 5) /AGL 1994";

bei T-Angabe: "Joseph" (statt: Josef); nach "1973" anfiigen: "nach fritheren
Gsb";

als M-Angabe: "Franzosische Karmelitinnen, vor Solesmes 1901" (statt:
bisherige Angabe);

Str. 3,4: "Kindern" (statt: Sohnen) <AOL Bad Herrenalb 14.—18.09.87;: EG
382>,
bei T-Angabe: "U in leegte en gemis"” (statt U) und "1974/1987";

Str. 2,2 Komma nach "da" (statt: Strichpunkt);

Str. 2,3: "als Schwestern und" (statt: Gott will uns nur) und Komma nach
"Briider" tilgen;

Str. 2,4: "sind wir" (statt: helfend)

Str. 3,1: "Néchstenliebe" (statt: Bruderliebe) <Brief Seuffert vom 06.08.92;
AGL Miinchen 30.09.93; vom Lahn-Vlg. Limburg fiir KG genehmigt It.
telefon. Auskunft W. Wiesli, Ziirich, 11.03.94>

bei T-Angabe anfiigen: "/1992";

bei M-Angabe: "Vorsidnger-Strophe" (statt: Vorsingervers);
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Str. 3,4: "Schwestern und" (statt: und alle) <AOL Bad Herrenalb 14—
18.09.87; EG 227>,

Str. 4.3: "durch dein Wort" (statt: briiderlich <AOL Bad Herrenalb 14.—
18.09.87; EG 227>);

bei T-Angabe: "1970" (statt: 1969) und anfiigen "/1987";

Str. 1,1: "freudig" (statt: Briider);

Str. 1,6: "seinem Volke" (statt: seinen Sohnen) <AOL Wien 13.—17.09.93
nach telefon. Zusage der Rechtsinhaberin; schriftliche Zusage 01.05.94>;

bei T-Angabe anfiigen: "/AOL 1993";

bei M-Angabe anfiigen: "1971";

Str. 3,1: "Geschwister" (statt: wie Briider) <AOL Erfurt 04.—07.03.91 nach
Zustimmung der Rechtsinhaberin; EG 265>;
bei T-Angabe anfiigen: "/AOL 1991";

Str. 2,5—6: "Als Schwestern und als Briider / sind wir uns nicht mehr fern:"
(statt: Wir sind einander Briider, / und niemand ist uns fern); <Vorschlag
M.L. Thurmair 19.01.94; Antwortschreiben des Rechtsinhabers 11.04.94;
AGL Miinchen 13.04.94>;

bei T-Angabe: "(1972) 1975/AGL 1994" (statt: 1972);

Str. 2,5: "von uns" (statt: Sohn und) <Karte der Autorin von 1994 entgegen
Karte der Autorin vom 24.11.1993>;

bei T-Angabe anfiigen: "/1993";

bei M-Angabe: "1965/1972" (statt: 1972);

Strophe 1.4 "will ich" <GzB 31 u. 32; EG 521; RbGL> (statt: ich will <da
nicht BeschluB, sondern Abschreibfehler>);

Z1 1 v. u.: "(Fiir-)Bitten, Vater unser, Tagesgebet und Segen" (statt: Fiirbitten,
Vaterunser und Segen des Priesters);

bei Z1 2 anfiigen: ", mit Hymnus, Nr. 675";

71 3—4 bisherigen Text streichen, statt dessen einfiigen: "Wird mit dem Invi-
tatérium (Weckruf) ertffnet, so lautet der Eingangs-Versikel (ohne nachfol-
gendes ‘Ehre sei dem Vater’):

V Herr, 6ffne meine Lippen.
A Damit mein Mund dein Lob verkiinde."

V 1, Z1 2: "meine" (statt: mein);
S. 627, Z1 2 v. u.: "Bitten" (statt: Fiirbitten) und nach "Vater unser" einfiigen:
", Tagesgebet";

MZ1 1-2: "V O Gott, komm mir zu Hilfe. A Herr, eile, mir zu helfen." (statt
bisherigen Text), mit Divisio maior schlieBen (statt mit Doppelstrich) und
ohne "V" unmittelbar mit Text aus MZI 2—5 fortfahren, dabei nach "Geist"
Punkt (statt: Komma) und Divisio maior (statt: Doppelstrich) und ohne "A"
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anschlieBen mit "Wie" (statt: wie); nach "Amen" Divisio maior (statt: Dop-
pelstrich) und anfiigen: "Halleluja"; mit Doppelstrich schliefen.

in MZ1 2 die Noten an neuen T angleichen;

1 ZI1 vor "Hymnus" linksbiindig einfiigen: "Das Halleluja entfillt in der Fas-
tenzeit.";

Z1 3 v. u. bei "Hymnus": "Ein geeignetes Lied, z. B. Nr. 557 oder Nr. 701"
(statt: Nun lobet Gott im hohen Thron, Nr. 265);

MZ1 1: "Z" (statt: P);

MZI1 2 v. u. vor "Denn": "(" (runde Klammer);

MZI1 1 v. u. nach "Amen.": ")" (runde Klammer);

S. 636, Z1 1: Anmerkung: "In den Laudes und der Vesper entfillt der
abschliefende Lobpreis (Doxologie).";

712 "Tagesgebet"; darunter "Abschluf" (statt: Entlassung);

MZI 1—4 samt T streichen und dafiir einfiigen: "Bischof, Priester und Diakon
entlassen wie in der MeBfeier, Nr. 366,2—5.

Steht ein Laie der Feier vor, erfolgt keine Entlassung. Die Segensbitte lautet
dann: ‘Der Herr segne uns, er bewahre uns vor Unheil und fiithre uns zum
ewigen Leben. A Amen.”" (Noten aus dem Antiphonale zum Stundengebet, S.

679, MZ1 12, auf 5 Linien und Vorzeichen "b" auf Linie 3 v. u.);

V 1, Z1 1: "ihr" (statt: ihre);

in Uberschrift: "Heiligsten" (statt: heiligsten);

nach "Mutter Christi" einfiigen: "Mutter der Kirche"

<Schreiben d. Congr. f. d. Sakramente u. d. Gottesdienst vom 13.03.1980,
Prot. CD 510/80; Beschlufl der DBK, Fulda 21.—24.09.1981; IAG Jerusalem,
25.-31.01.1994>;

Abs. 3, Z1 3: "Herrn" (statt: Herr) [tlw. bereits korrigiert];

Abs. 2, Z1 2: "mit" (statt: mir) [tlw. bereits korrigiert];

S. 806, Z1 8: "Namens" (statt: Namen);

Abs. 3, Z1 3: "Leibes" (statt: Lebens) [tlw. bereits behoben];

Z1 2 nach Abs. 1: "seines" (statt: deines) [tlw. bereits behoben];

zwischen Z1 5 und 6 v. u. einfiigen: "V Heiliger Martin, A bitte fiir uns";

Z1 3 v. u. streichen <DBK Augsburg, 08.—11.03.1976; IAG Jerusalem, 25.—
31.01.1994>;

Z12 v. u.: "Heiliger" (statt: Seliger);

letzte Z1: "Der du lebst und herrschest in alle Ewigkeit." (statt: Durch Chris-
tus, unsern Herrn) <MB?*333>.
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Joseph Gelineau —

ein Komponist im Dienst der Liturgie '

= N
Der Schépfer der franzosischen Psalmodie im Gesprdch mit Maurice Tanant

Joseph Gelineau wurde am 31. Oktober 1920 in Champ-sur-Layon (Maine-et-Loire) in einer
Weinbauernfamilie geboren. 1941 trat er in den Jesuitenorden ein. Vor seinem Theologiestudium
am Scholastikat Lyon-Fourviéres studierte er in Paris Komposition. Er promovierte am Institut
Catholique in Paris zum Doktor der Theologie (mit einer Dissertation iiber die Formen der Psal-
modie in den syrischen Kirchen des 4. und 5. Jahrhunderts); an diesem Institut dozierte er lange
Zeit Pastoralliturgie und liturgische Musik.

Seit 1946 Mitarbeiter des neugegriindeten ,,Centre National de Pastorale Liturgique®, war er in
Frankreich und in Rom an der Schaffung der franzdsischsprachigen Liturgie beteiligt, die das IL.
Vatikanische Konzil gewiinscht hatte. Er ist Griindungsmitglied der Zeitschrift ,Eglise qui chante*
und der Vereinigung ,,Universa Laus. Internationaler Studienkreis fiir Gesang und Musik in der Li-
turgie”. Gelineau schuf zahlreiche Kompositionen fiir die Liturgie; seine Musik hat sich in der gan-
zen Welt verbreitet. Bekannt wurde er vor allem durch seine Vertonungen der Psalmen in franzdsi-
scher Sprache (fiir die er 1953 den ,,Grand Prix du disque* erhielt). Aucl .l Schriftsteller war und
ist er titig: 1961 verdffentlichte er das Buch ,,Chant et musique dans le culte chrétien*'; er ist Her-
ausgeber des pastoralliturgischen Handbuchs ,.Dans vos assemblées® (1971; vollig neubearbeitete
Auflage 1989) und Mitautor des Gesangbuchs ,,Missel noté de 1’assemblée™ (1990). AuBerdem
verdffentlichte er zahreiche Artikel in ,,La Maison-Dieu*, ,,Concilium* usw.

In der Fernsehserie ,.Le Jour du Seigneur* in ,,France 2%, produziert vom Comité francais de ra-
dio-télévision (CFRT), wurde am 6. September 1992 ein Film tiber Leben und Werk Pére Gelineaus
ausgestrahlt, unter der Regie von Maurice Tanant.” Mit Genehmigung von ,.JJour du Seigneur* hat
die Zeitschrift ,,Célébrer (Nr. 224, Oktober 1992) groBe Ausziige aus den Interviews mit Pére
Gelineau abgedruckt, die anldBlich der Dreharbeiten zu dem Film aufgenommen worden waren.
(Der ,.Heilige Dienst™ dankt CFRT und der Schriftleitung von ,,Célébrer™ fiir die Erlaubnis, diesen
Text in deutscher Sprache zu veroffentlichen.)

Wie kommt ein junger Jesuit dazu, in der liturgischen Erneuerung mitzuwirken, die fiir
Sie, glaube ich, in Lyon begann?

Das ist eine sehr kuriose Geschichte. Als die Idee entstand, bei den Jesuiten ein-
zutreten, da dringte sie sich mir wirklich auf. Ich war Seminarist in Angers, und ich
sehnte mich danach, zu wissen, wohin ich gehen sollte. Ich wuBte, dal ich nicht im Di6-
zesanklerus bleiben wiirde, sondern ich triumte davon, Dominikaner oder Karmelit zu
werden. Und dann reifte der Entschluff, in die Gesellschaft Jesu einzutreten. Als ich ins
Noviziat ging, brachte ich ein einziges, aber — ich verhehle es nicht — grofles Opfer: die
Musik. Das alte Sprichwort ,,Jesuita non cantat, non rubricat” — das heiBt, ein Jesuit inter-
essiert sich weder fiir Liturgie noch fiir Musik, und er singt nicht — war ndmlich so be-
kannt, daB es fiir mich beim Eintritt feststand, ich miisse der Musik Adieu sagen. Es war
ein schweres Opfer, weil ich seit meinem sechsten Lebensjahr komponiert und alle In-

! Deutsch: Die Musik im christlichen Gottesdienst. Prinzipien, Gesetze, praktische An-
wendungen. Ubers. aus dem Franzosischen von L. Tonz. Regensburg 1965. Weitere Ubersetzun-
gen: englisch, spanisch, italienisch.

> Bei CFRT (121, av. de Villiers, F-75849 Paris Cedex 17) ist eine Videokassette der Sendung zu be-
ziehen. (Preis: FF 185,-)
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strumente gespielt hatte, die mir unter die Finger kamen. So trat ich also in den Jesui-
tenorden ein. Die langen Jahre der Studien, die man brauchte, um Jesuit zu werden, wa-
ren fiir mich sehr wichtig; denn als Kind war ich krinklich und habe so gut wie nicht die
Grundschule besucht und kaum die Hohere Schule. Daher mufiten die Jesuiten mich er-
ziehen, mich formen — und sie taten es. Nach fiinf Jahren, glaube ich, sagte einer meiner
Professoren zu meinem Oberen: ,,Wenn Sie aus diesem jungen Mitbruder etwas machen
wollen, dann lassen Sie ihn Musik studieren.* Daraufhin sandte mich der Provinzial nach
Paris zum Kompositionsstudium; ich war damals 25 Jahre alt. Er wuBlte absolut nicht,
wozu dies dienen sollte, ich iibrigens auch nicht. Und gerade in dieser Zeit begegnete ich
der Liturgischen Erneuerung. Ich erinnere mich an einen Besuch bei den Missionsbe-
nediktinern in La Haye-les-Roses, in einer Pfarre, die unter den Metro-Bediensteten sehr
beliebt war. Dort erlebte ich ein Hochamt, bei dem man versuchte, die Gemeinde franzo-
sisch singen zu lassen. Das war fiir mich ganz erstaunlich! Die Benediktiner sagten mir:
,.Ja, das ist so! Wir konnen die Liturgie nicht anders feiern.” Man sang deutsche Kirchen-
lieder mit franzosischem Text.

Aber wird man Liturgie-Fachmann, wenn man Jesuit oder irgendein Priester ist?

Wenn ich eine gewisse liturgische Kompetenz erworben habe, dann deshalb, weil ich
das auBerordentliche Gliick hatte, alle Jahre seit 1947 an den nationalen Konferenzen des
,Centre National de Pastorale Liturgique® teilzunehmen, zusammen mit den besten
Fachleuten fiir Bibel, Patristik, Liturgiegeschichte, Theologie und Pastoral. Was ich wih-
rend 20 Jahren in diesen Sitzungen gelernt habe, ist absolut unersetzlich. Dann kam die
Zeit des Konzils, samt all den Aufgaben, die es mit sich brachte. Und auch hier befand
ich mich unter den bedeutendsten Fachleuten der Welt. So hatte ich die Gelegenheit,
mein Metier lernen zu konnen. Ich muBte es lernen, denn dieses Metier konnte niemand
lehren. Wir lehrten es einander. Selbst in der Liturgiereform, als wir mit Patrice de La
Tour du Pin, Didier Rimaud und anderen die Ubersetzungen fiir die Liturgie zu erarbeiten
hatten, muBten wir einer vom anderen lernen, wie man eine Oration iibersetzen kann oder
wie man einen franzosischen Hymnus dichtet. Was die Musik betrifft, war es fiir mich
dasselbe.

Sie hatten nicht den Eindruck, mit nichts anzufangen, sondern verfiigten iiber wichtige
Grundlagen und Quellen?

Ja, sicher. Ich hatte meine kulturellen Wurzeln: franzosische, béduerliche, kirchliche,
gregorianische, die franzosischen Volkslieder, die Redensarten meines Vaters; all das gab
mir eine sehr solide Grundlage. Und auf dieser Basis arbeitete ich, bevor ich Psalmen in
franzésischer Sprache schuf. Auch die Geschichte war fiir mich ein unerschopflicher An-
reiz. Als ich eine Methode finden mufite, Psalmen franzosisch mit Beteiligung der Ge-
meinde singbar zu machen, wurde mir klar, dies konne keine Psalmodie wie bei den
Maonchen sein, wo zwei Chore einander die Verse zusingen. Sobald ich sah, dal die fran-
zosischen Gemeinden die Psalmen franzosisch singen wollten, begann ich, die Kir-
chenviter zu studieren, um zu erfahren, wie man zu ihrer Zeit die Psalmen gesungen
hatte. (Dariiber habe ich iibrigens meine Dissertation geschrieben: die Refrain-, responso-
rialen, antiphonischen Formen usw.) Das inspirierte mich plétzlich. In diesem Sinn erfin-
det man nichts! Man wiederholt es, unzdhlige Male, aber man wiederholt es fiir heute und
fiir die Menschen von heute. Das Empfinden, die Arten des Singens, die Kultur haben
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sich gewandelt, doch der Mensch ---! Der Mensch besitzt immer zwei FiiBe, zwei Hinde,
zwei Augen, einen Mund, Ohren, ein Herz . . .

Was war damals diese liturgische Erneuerung? Worin bestand sie 1953, vor dem I1. Vati-
canum?

Es ging darum, das Fleisch, den Sinn, die Sensibilitit, den Geschmack, die Bedeutung
und das Verstindnis dessen wiederzufinden, das man tut, wenn man zu Gott gemeinsam
betet. Diese Arbeit ist iibrigens nicht zu Ende. Ich wage zu sagen: Das Wesentliche ist
noch nicht geschehen. Was man Inkulturation nennt — das heiBt: die einfachsten und
grundlegendsten Dinge der Liturgie nicht nur durch Entlehnung iiberkommener Formen
vollziehen, sondern in Formen, die alle Menschen heute wahrnehmen und verstehen kon-
nen — , diese Inkulturation steht noch aus. Ich nenne einige Beispiele: Man sagt, daB man
Jesus am Brotbrechen erkannte [vgl. Lk 24,35]. Wie kann man in der Eucharistiefeier
heute das Brot so brechen, daB alle merken: dieser Gestus versinnbildet tatséchlich ein
Teilen des Brotes? Wir brechen immer noch eine Hostie, doch das Zeichen des Brot-
Teilens spricht nicht. Und die Taufe, die Eingetaucht-Werden in den Tod mit Christus
und Mit-Thm-Auferstehen ist — das AusgieBen einiger Tropfen Wasser symbolisiert das
nicht! Man hat sich viel mit Einzelheiten befaBt. Das Wesentliche bleibt noch zu tun.

Glauben Sie, dafy man die Leute wieder in Taufbrunnen, dhnlich einem Bad, taufen wird?
Ich bin iiberzeugt, daB man wieder Baptisterien errichten wird. Nicht in diesem Jahr-
hundert, aber im nichsten.

Wirklich?

Aber ja! Weil dies das Grundlegendste des christlichen Kultes ist. Ich bin auch sicher,
daB man wieder beginnen wird, Brot und Kelch zu teilen. Denn wenn man die Bibel liest
und nach dem tieferen Sinn der Eucharistie sucht, so geht alles von diesen Handlungen
aus. Freilich braucht es Zeit; man soll nichts hastig tun, nichts tiberstiirzen. Alle tiefgrei-
fenden Entwicklungen gehen langsam, oft verborgen vor sich. Spektakulire Dinge, die
sich in bestimmten Augenblicken ereignen, haben Symbolwert. Zum Beispiel war der
Mai 1968 ein groBes Symbol, geschehen ist nichts. Es war eine Ankiindigung dessen, was
geschehen wird. Selbst das 11. Vatikanische Konzil hat gewissermalien sehr tiefereifende
Dinge angekiindigt, die sich in der Kirche ereignen sollten, die aber erst im kommenden
Jahrhundert eintreffen werden. In der Liturgiereform haben wir von Anfang an die Dinge,
von denen ich gerade sprach, vorausgeahnt. Ich erlebe das, seit ich mich mit Liturgie
befasse. Ich neigte — wie alle nach dem II. Vatikanum — ein wenig zur Ungeduld und
sagte: ,Jetzt ist endlich der Zeitpunkt da, warum tut man es nicht? Warum geht man
wieder zuriick? usw.* Jetzt sage ich mir: ,,Man soll nicht naiv sein.” Die grundlegendsten
Verhaltensweisen @ndern sich weder durch den BeschluB einer Autoritéit noch durch lee-
ren Gehorsam. Sie findern sich, sobald das Leben wieder zu zirkulieren beginnt. Man muf3
also das Leben neu in Schwung bringen, das Leben in den christlichen Gemeinden. Das
ist als erstes zu tun. Und man muB dieses Leben durch das Wort Gottes néhren. Dann
wird man sehen, welche liturgischen Formen zu blithen beginnen — und nicht umgekehut.
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Das ist die Inkarnation der Offenbarung, wie eine Frucht unter der Erde . . .

Ganz richtig. Es braucht eine Zeit des Reifens. Und sie ist lang. Jedenfalls ist es ein
stindiger Neubeginn. Fiir die Formen der Kunst, genau betrachtet: aller Kiinste, gibt es
im Lauf der Jahrhunderte immer wieder einen Neubeginn.

Ja, aber kénnte im Bereich des Glaubens nicht éfter ein wenig vom Wehen des HI. Geistes
vorhanden sein?

Ich glaube, dal das Wehen des Geistes immer da ist. Man muB nur die Fenster 6ffnen.
Es gibt in der Tat, meine ich, viele Fenster, die man ein wenig mehr anfmachen sollte,
einschlieBlich der Art, Liturgie zu feiern.

Und Sie denken, daf es Menschen geben wird, die die Fenster iffnen?

Sicherlich, diejenigen, die der HI. Geist antreiben wird, im Zusammenwirken einer
Gemeinschaft. Dies wird notwendigerweise vom christlichen Volk her kommen, das den
HI. Geist hat, und das gemeinsam betet, und nicht allein von den Fachleuten. Dennoch
unterscheide ich hier: Es wird von den Leuten innerhalb einer bestimmten Gruppe kom-
men, die das Talent und das handwerkliche Geschick haben, Formen zu finden. In einer
solchen betenden Gruppe wird es Personen geben, welche imstande sind, die passende
Gestalt des Wortes, der Gesten und der Musik zu finden. Nicht das Volk als solches er-
sinnt dies, vielmehr diejenigen, die dazu fihig sind. Und ich meine, wenn ich der Liturgie
einige Dienste leisten konnte, dann deshalb, weil ich mein Musiker-Handwerk gelernt
hatte.

Im liturgischen Gesang ist Musik Gebet. Nun aber befinden wir uns in einer Zeit, da die
Menschen offenbar wenig beten, da man vergessen hat, was Gebet ist. Und dennoch sa-
gen Sie: ,,Mdge der Mensch aus seinem bedriickten Herzen und aus seinen vertrockneten
Lippen den Gesang des christlichen Gebetes aufsteigen lassen, dann wird sein Atem weit
werden unter dem Antrieb des Geistes, der befreit, und sein Mund wird sich mit Gnade
fiillen wie mit Tau. “ — Das ist doch eine Hoffnung!

Ich bin iiberrascht, das zu héren, denn ich habe eine unermeBliche Fihigkeit zu ver-
gessen.

Das war 1962, in Ihrem Buch ,, Chant et musique dans le culte chrétien auf §. 193

Ach ja! Davon war ich wirklich immer iiberzeugt, sogar jetzt mehr denn je. Der Ge-
sang vermag tatsdchlich die Herzen zu 6ffnen. Es geniigt, heute in einer so zerbrochenen,
schwankenden Welt wie der unseren zu sehen, wieviel die Musik den Jugendlichen be-
deutet. Das ist komplex und I8t sich nicht leicht analysieren, aber es ist sehr, sehr wich-
tig. Ich glaube, daf in der Liturgie die Musik ein allen zuginglicher Weg ist, mehr als das
Wort. Das mag eigenartig scheinen. In gewisser Hinsicht, nimlich gegeniiber dem Wort
im christlichen Kult, ist die Musik sekundir, aber was den Zugang zu einer liturgischen
Handlung betrifft, verhilt es sich umgekehrt. Wird man beim Eintreten in eine Kirche
durch etwas sehr Schones ergriffen — eine sehr schone Musik, einen sehr schénen Gesang,
eine sehr schone Orgel —, dann ist man schon in gewisser Weise zur Teilnahme eingela-
den. Man weil} zwar nicht genau, woran, aber man wird sehen . . . Diese Rolle der Musik

3 J. GELINEAU, Chant et musique dans le culte chrétien. Principes, lois et applications. Paris 1962 (Coll.
Kinnor 1). — Anm. d. Ubers.: Die deutsche Ubersetzung (,,Die Musik im christlichen Gottesdienst* [s.
Anm. 1] §. 16) wurde hier korrigiert, da sie diese Passage ungenau wiedergibt.
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scheint mir heute in unserer Kultur wirklich bedeutsam. Sie bleibt nicht irgendwelchen
Musikliebhabern oder Spezialisten fiir zeitgenossische Musik vorbehalten. Sie gehort al-
len.

An der ,,Ecole César Franck® in Paris haben Sie Komposition studiert, aber doch auch
ein Instrument, soviel ich weif3?

Orgel, ja natiirlich. Sie ist das einzige Instrument, das zu spielen ich ernsthaft erlernt
habe, aber ich betrieb das dann nicht weiter. Ich habe die Orgel praktisch nur als Begleit-
instrument gespielt.

Dennoch hort man in Ihren ersten Psalmvertonungen schone Instrumente?

Einige Instrumente. Dann, im Requiem ,,Qu’ils reposent”, die Instrumente des Or-
chesters. Als ich jung war, spielte ich alle Instrumente, die mir in die Hiinde kamen, das
hat mir beim Komponieren sehr geholfen. Ich beachte die Eigenart jedes Instrumentes
und seines rechten Gebrauchs. Ich schreibe gerne fiir Instrumente. Nur die Umstinde
haben es mit sich gebracht, daB ich viel fiir den liturgischen Gesang, fiir Chore und be-
sonders fiir Gemeindegesang, komponieren mufte.

In Threm Arbeitszimmer steht ein Spinett; spielen Sie oft auf ihm?

Es niitzt mir wenig, denn ich komponiere am Schreibtisch. Partituren lese ich trotz-
dem ebenso gerne, indem ich anhore, was ich wahrnehmen mochte. Aber hauptsédchlich
dient mir das Spinett dazu, die Partituren, die ich geschrieben habe, zu iiberpriifen und
die Druckfahnen zu korrigieren. Denn die Finger sind beim Ausmerzen von Fehlern si-
cherer als das Ohr. Zum Beispiel habe ich hier die Partitur des ,,Cantique des cantiques*
[des Hohen Liedes], die ich soeben vollendet habe. Eine grofie Komposition iiber dieses
ganze biblische Buch, fiir Chor und Solisten a cappella. Jetzt gehe ich sie nochmals
durch, indem ich sie am Spinett iiberpriife. Es ist ein diskretes Instrument, dessen Klang
nicht aggressiv ist. Ich kann mir so vorstellen und horen, was diese Musik sein wird, ge-
sungen oder auf einem solchen Instrument gespielt.

(Das Interview wird im Landhaus von Frau Geneviéve Noufflard in Vallorcine fortgesetzt, ei-
nem kleinen Alpendorf, am Ende des Tals von Chamonix, an der Schweizer Grenze, doch abseits
des groBen Fremdenverkehrs.)

Vallorcine wurde fiir Sie eine Art Refugium; aber anfangs war es fiir Sie eine Hilfe, die
Einsamkeit wiederzufinden?

Ja, so ist es. Ich kam das erste Mal hierher, um zu beten, um meine jahrlichen Exerzi-
tien zu machen, und ich war fasziniert. Ich kam wieder. Dank Geneviéve Noufflard lernte
ich den Chor des Dorfes kennen; auf ihre Initiative hin studierten wir wiihrend mehrerer
Jahre jeden Sommer eine Kantate fiir den Chor zusammen mit dem Instrumentalensemble
,,Cantates et sonates” ein. Freunde kamen, um die Instrumente zu spielen. Damals war ich
sehr froh, hier Wurzeln zu fassen — nicht nur geographisch, sondern auch menschlich.

Es gab doch eine Periode Ihres Lebens, da sie sehr lange in Vallorcine waren, praktisch
ganz allein?

Ja, einmal, als ich gesundheitliche Probleme hatte, verordnete man mir ein Erholungs-
jahr. Tatsdchlich nahm ich mir neun Monate frei, die ich hier ganz allein verbrachte. Ich
denke gerne an diese Zeit zuriick. Ich komponierte viel, das war iibrigens praktisch das
einzige, was ich tun konnte. Es ist ganz eigenartig, wenn ich miide bin, wenn ich nichts
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anderes mehr zu tun vermag, Komponieren funktioniert immer. Ich arbeitete damals an
Geséingen fiir das Brevier ,,Priére du temps présent”; dessen Teile vertonte ich einen nach
dem anderen. Ich erinnere mich: Ich beschiiftigte mich mit der Fastenzeit. Ich las den
Text einer Antiphon an meinem Schreibtisch, legte mich auf mein Bett und wartete, da
sie sich innerlich komponiere: allméhlich fand sie ihre musikalische Gestalt; ich brauchte
sie nur mehr niederzuschreiben. Diese Methode des Komponierens ermdglichte es mir,
mich ganz vom Text, seinem Rhythmus, dem Sinn der Worte in vollkommener Ruhe
durchdringen zu lassen. Hier, in Vallorcine, habe ich am meisten komponiert und Biicher
geschrieben — wegen der Ruhe, der Stille.

Gewifs, hier sind all diese majestditischen Berge, die uns umgeben, wie die Aiguille Verte,
die man vom Landhaus aus erblickt, der Mont-Blane, den man von der Kirche in Val-
lorcine aus — sie steht ein wenig weiter unten im Tal — sieht. Mir scheint, daf$ man viele
Themen der Psalmen in all dieser Schonheit, die uns umgibt, wiederfindet . . .

O ja! Ubrigens gehe ich jeden Morgen, nachdem ich aufgestanden bin, in die Berge
hinaus, um zu beten, tiglich, bei jedem Wetter. Und ich beginne mit dem Invitatoriums-
Psalm 95. Wenn ich beim Vers angelangt bin: ,.In seiner Hand sind die Tiefen der Erde,
sein sind die Gipfel der Berge®, bin ich fast immer vor der Aiguille Verte. Und das Er-
staunliche ist, dafl keiner der fiinf uns umgebenden Berge gleich ist, das wechselt fort-
wilhrend. Es ist wie mit der ,,Tomme du pays; es gibt nie zwei, die identisch sind. Es ist
immer der gleiche Kiise, aber es ist nie derselbe. Das ist das Bild des Lebens, das sich
von innen her erneuert.

Wenn ich ihre Werke hire, habe ich den Eindruck, daf es sich hier um ein Geschenk
Gottes handelt.

Zweifellos, zweifellos! Je idlter ich werde, desto mehr empfinde ich es tatsdchlich als
Geschenk. Und das Geschenk besteht nicht allein darin, es empfangen zu haben, sondern
auch darin, daB ich es kultivieren durfte, und daB ich in dem MaBe, als ich voranschritt,
entdecken durfte, wie ich dieses Geschenk gebrauchen konne. Und dies war wie eine un-
unterbrochene Linie. Nicht nur hinsichtlich der Musik, denn das gilt auch fiir mein Amt.
Ich wufte iiberhaupt nicht, wozu ich berufen sei. Aber indem ich Dinge tun muBte, ent-
deckte ich, wozu ich berufen war und wozu nicht — denn auch das Gegenteil ist uner-
1dBlich. Es ist sehr wichtig, seine Grenzen anzuerkennen und zu wissen, wozu man nicht
berufen ist; man vermag nicht alles zu tun. Auf dem unermeBlichen Gebiet der Musik
kann ich nur bestimmte Dinge leisten. Nur gemeinsam konnen wir in der Gesellschaft
und noch mehr in der Kirche und im Orden leben.

Also gestern lagen Sie hier auf Ihrem Bett, und da regte sich der Wunsch, ein ,, Exsultet
zu schreiben, das den Gemeinden zugdnglicher ist?

Zunéchst, wiirde ich sagen, ein schoneres, der Situation angemesseneres. Denn das
Schone ist nie etwas Abstraktes, nie etwas in sich, sondern es ist immer bezogen auf das
Umfeld, auf Personen, vor allem, wenn es sich um ein textliches, musikalisches und 1i-
turgisches Geschehen handelt. Hier gibt es immer etwas zu tun. Es ist daher notwendig,
daB die Leute dieses oder jenes gut zu tun vermogen und daB es in dem Moment, da sie
es tun, von der Gemeinde als schon wahrgenommen wird. Im Fall des ,.Exsultet™ haben
wir eine unvergleichliche Tradition: das lateinische Exsultet. Aber seitdem man nicht
mehr in Latein singt, ist alles anders. Jede der franzgsischen Vertonungen, die nun das
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lateinische Exsultet ersetzen, hat ihren Wert, doch keine befriedigt ganz. Es geschah also,
wie es mir oft passiert: Nach einem liturgischen Fest, aufgewiihlt von dem, was ich erlebt
hatte, hatte ich die Vorahnung von etwas, das vielleicht die rechte Form in meiner Si-
tuation abgeben konnte — der Situation einer Pfarrgemeinde, die die Osternacht freudig
und in Spontaneitit feiert. ,,Das ist eine glaubwiirdige Form™, sagte ich mir, und ich
wagte es, etwas zu komponieren.

Findet sich in vielen Ihrer Werke dieser Aspekt des Paschamysteriums, des Lichtes, vom
Weichen der Nacht?

Das ,,Paschamysterium® war die groie Wiederentdeckung in der Liturgischen Bewe-
gung der vierziger Jahre. Darf ich hier von dem sprechen, was ich auch in diesem Punkt
Patrice de la Tour du Pin verdanke? Es ist eines der groen Themen in seinem gesamten
Werk. Die Nacht — der Tag, das Licht — die Finsternis, das Wasser, all die grolen Symbo-
le, deren tiefsten christlichen und biblischen Sinn er erfal3t hat. Freilich ist das in seinem
Werk nie aufdringlich zur Schau gestellt. Das wird mit sehr einfachen Worten gesagt, so
daB man sich dariiber tduschen kann, aber je mehr man gribt, desto mehr findet man das
Wasser der Quelle, die unten liegt. Ich hatte zu seinen Lebzeiten das auBerordentliche
Gliick, die ,,Dix hymnes du matin et du soir” von Patrice de la Tour du Pin vertonen zu
diirfen. Erst jetzt, nach 20 Jahren, ermesse ich, was es mir seither gebracht hat, sie das
ganze Jahr hindurch zu singen.

Wie vollzog sich die Begegnung zwischen Ihnen und Patrice de La Tour du Pin?

Offen gesagt, auf eine eher unerwartete Weise. Personlich kannte ich Patrice de La
Tour du Pin iiberhaupt nicht. Ich hatte von ihm ein ganz romantisches Bild, wie die mei-
sten Leute, die sich einen groBen Herrn vorstellten, der in Sologne mit Windhunden lebt.
Das brachte ihn zum Lachen!

Es geschah so: Als wie eine Bombe der BeschluB des II. Vatikanischen Konzils kam,
daB die Bischofskonferenzen fiir Bibeltexte, Gebete und Gesinge in der Liturgie die
Volkssprache zulassen diirfen, mufite man sofort an die Arbeit gehen. Didier Rimaud und
ich, wir hatten begonnen, Studien fiir die Ubersetzung der Orationen des MeBbuchs zu
erstellen; diese sind ja in einem Latein abgefalit, das von Syntax und Wortschatz des
Franzosischen weit entfernt ist. Wir merkten, daf} wir dies nicht allein schaffen konnten.
Einer meiner Freunde, Jean Bancal, der auch Dichter ist, und Jean-Claude Renard, ein
personlicher Freund von Patrice de La Tour du Pin, beide sagten mir: ,,Fragen Sie doch
La Tour du Pin*. Ich dachte: ,,La Tour du Pin bitten, an liturgischen Ubersetzungen mit-
zuarbeiten, wo man sich stundenlang mit Sédtzen abmiiht!* Das erschien mir vollig ver-
riickt. Aber sie sagten mir: ,,Doch, fragen Sie ihn, Sie werden sehen!* Ich rief ihn an, und
er antwortete mir: ,,Kommen Sie, ich erwarte Sie.” Ich sehe mich noch, wie ich, ein we-
nig nervos, am Schlof Bignon-Mirabeau ankam — ich wufte nicht, daf ich spiter ganz in
der Nihe Pfarrer werden sollte. Er stieg die Treppe herab mit dieser ihm eigenen un-
glaublichen Schlichtheit. Er fiihrte mich in seine Bibliothek. Eine Viertelstunde spiter
waren wir schon daran, die Orationen des ersten Adventsonntags zu bearbeiten. Eine
Viertelstunde spiter! Und diese Zusammenarbeit hat zehn Jahre angedauert!
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Bei Ihrer kompositorischen Téitigkeit waren Ihnen die Texte immer sehr wichtig. Sie sa-
gen, Sie seien kein Dichter, doch man sieht — an Ihrer Bearbeitung der Psalmen, an der
Auswahl von Mitarbeitern — daf} Sie sehr auf den Text achten.

Weil sich das im Gesang nicht trennen 1dB3t. Viele Leute meinen, dal3 Singen darin
bestehe, eine Melodie iiber die Worte zu legen. Das ist ganz und gar nicht so! Der Akt
des Singens ist ein Akt, in dem Wort und Ton eins werden. Es stimmt freilich auch, daB
die Poesie manchmal sich selbst geniigen will. Solche Dichtungen sind dulerst schwierig
zu vertonen. Aber im Akt des Singens gewinnt der Text selbst eine lyrische Dimension,
und die Musik 148t sich davon nicht trennen. Oft verliert die Musik ihren Reiz, weil sie
neben dem Text einhergeht. Seit meiner Kindheit habe ich mich damit befalit, Texte in
Musik zu bringen. Die Frage der Verbindung von Text und Musik wurde fiir mich zentral,
seit ich begonnen habe, die Psalmen zu vertonen und alle Arten von Gesangsformen wie-
derzubeleben, die nicht mehr existierten: Kantillation, Litanei, Psalmodie, Responsorium.
Es war meine Leidenschaft, diese Formen in der Tradition wiederzufinden und ihnen eine
textliche und musikalische Gestalt zu geben, die heute lebt.

Um so mehr, als man das Franzdsische als eine fiir den Gesang ungeeignete Sprache be-
trachtete . . .

Ich habe nie verstanden, daB Franzosisch keine gute Sprache fiir das Singen sein soll!
Alles hingt von der Art und Weise ab, wie man die Sprache verwendet. Keine Sprache
hat alle Qualititen des Gesanges. Sie ergidnzen einander. Jede hat ihre Vorziige. Das
Franzosische besitzt eine solche Feinheit, Fliissigkeit — und diese Geschmeidigkeit, bei
der weder ein intensiver Akzent noch das Metrum sich je aufdrangen. Das Franzosische
ist eine der am schwierigsten zu beherrschenden Sprachen der Welt. Wie es der groBie
ruménische Philologe* ausdriickte: ,,Die franzosische Sprache ist eine vornehme Dame,
der man sich nur mit unendlicher Vorsicht nidhern kann.” Und es stimmt, man kann die
franzosische Sprache auf unglaubliche Weise verhunzen. Man braucht nur viele Chan-
sons, ja selbst — leider — Kirchengesidnge anzuhoren. Das Franzosische verfiigt iiber er-
staunliche Feinheiten, aber man muf sie respektieren, sich auf sie einlassen.

In Paris haben Sie an der ,, Ecole César Franck* studiert — bei Guy de Lioncourt, einem
Schiiler von Vincent d’Indy?

Ja, ich besuchte den Kompositionskurs von Vincent d’Indy.> Er hatte diesen Kurs ge-
griindet, der einzigartig fiir seine Zeit war; er bestand darin, Musik zu unterrichten, indem
man die Geschichte der Musik wiederaufnahm und indem man die Studierenden in allen
Formen komponieren lieB, nachdem sie sie analysiert hatten, eine nach der anderen: Mo-
tette, Fuge, Sonate, Symphonie, Oper usw. Ich fand neulich unter meinen Papieren eine
Melodie mit Instrumentalbegleitung, die ich so iiber ein Gedicht von Patrice de La Tour
du Pin in einer Zeit komponiert hatte, da ich ihn noch nicht kannte.

Es ist wahr, ich liebe César Franck als Komponisten; mit dieser warmen, herzlichen
Musik. Ich schdame mich nicht, das zu sagen — es gab ja eine Zeit, da man solche Vor-

* Gemeint ist hier der Schriftsteller und Philosoph Emile M. Cioran (*1911). (Auskunft von
Pierre Faure SJ, Paris, Schriftleiter der Zeitschrift ,,Célébrert.)

* Vincent d’Indy hatte den Kurs ins Leben gerufen; Guy de Lioncourt fiihrte ihn spiiter fort. Vgl.
Jacques Berthier — ein Diener der liturgischen Musik. Der Komponist der ,,Taizé-Gesidnge™ im
Gesprich mit Pierre Faure und Didier Rimaud. In: HID 49 (1995) 188-200, hier 190f.
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lieben nicht eingestehen durfte! Als Kind war ich von Debussy und Ravel geprigt. Und es
traf sich, daB in meinem Fall — wie bei manchen meiner Zeitgenossen, die zur Kir-
chenmusik durch den Gregorianischen Choral kamen — Komponisten wie Debussy und
Ravel uns die Modalitédt des Gregorianischen Chorals erschlossen. Sie machten uns diese
Modalitét fiir moderne Ohren neu horbar.

Debussy und Ravel sind fiir Sie die zwei grofien Meister, die den franzosischen Gesang in
der zeitgendossischen Musik wiederbelebten?

Ja, vor allem Debussy mit ,,Martyre de Saint Sébastien” und ,,Pelléas et Mélisande®.
Die Stirke Debussys besteht fiir mich in zwei Dingen: Er bewahrt den Fluff der fran-
zosischen Sprache, das ist sehr wichtig; er behandelt die Sprache tiberhaupt nicht so wie
in der Oper des 19. Jahrhunderts. Und zweitens wirkten sowohl Ravel wie Debussy an der
— das Ende des 19. Jahrhunderts kennzeichnenden — Wiederentdeckung der Volksmusik
mit, also der modalen Musik. Leuten wie mir, die vom Gregorianischen Choral durch-
drungen sind, haben die beiden Komponisten dazu verholfen, die wahre Modalitit zu ent-
decken, weil sie ihr eine modale Harmonisation gegeben haben. Und ich bin mir nun,
lange Zeit spiter, bewuBt, daB dies fiir mich entscheidend war. Ich glaube, daB} ich die
Eigenart der Modalitiit, z. B. im Gregorianischen Choral oder in den anderen dstlichen
Formen liturgischer Musik, die ich eingehend studiert habe, erst begriffen habe, weil die
modalen Harmonisationen Ravels und Debussys mich zwangen, sie ganz anders zu horen
als mit jener Begleitung, wie ich sie immer gelernt hatte: C-Dur, F-Dur, d-Moll . . . was
den Gregorianischen Choral in die Dur-Moll-Tonalitit preBte.

Und das war in dem Moment entscheidend, als ich Musik zum Singen der Psalmen in
franzosischer Sprache suchte, da ich nun einmal diesen — nennen wir es so — Auftrag
erhalten hatte. Ich orientierte mich nicht nur an den von der Tradition inspirierten moda-
len Kantillationstonen, sondern auch an einer modalen Harmonisierung.

Auch die — uns niherliegende — Musik Arthur Honeggers hat mich sehr beeinfluft. Ich
wurde zutiefst gepriagt vom Finale der ,Johanna auf dem Scheiterhaufen” (P. Gelineau
singt): ,,Personne n’a un plus grand amour que de donner sa vie pour ceux qu’il aime.*®
Ich weiB nicht, ob ich ohne Honegger dies geschrieben hitte: ,,Pas de plus grand amour,
que de donner sa vie pour ceux qu’on aime.* Ich war gepriigt von seiner Art, die franzosi-
sche Sprache zu behandeln, die ganz anders ist als die Debussys. Und ich war sehr ge-
pragt von Paul Claudel, denn Claudel erlegte Honegger seine Vortragsart des Franzo-
sischen auf, wie dieser erklirt hat. Es war nicht allein die klassische franzosische Ak-
zentuierung, die sich nach Art der Comédie-Francaise auf die Wort-Enden stiitzt (er de-
klamiert), sondern Claudel fiihrte konsonantische Betonungen ein: ,,L.’amour est plus que
la mort, et la mort est plus que le visage . . . Ich habe diesen Betonungs-Typ in den
Psalmen wenig verwendet, weil die Emphase fiir die Kantillation nicht paBt, ihn jedoch
spiter eingesetzt, als ich Hymnen und Antiphonen schrieb. Dies alles hat mich also tief

gepragt.

6 Niemand hat eine groBere Liebe als derjenige, der sein Leben hingibt fiir seine Freunde.* (Joh
15,13)
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Honegger ist freilich ein wenig vergessen worden, man sieht es an seinem 100. Geburts-
tag, den man in diesem Jahr [1992] begangen hat. Aber Honeggers Stil entspricht wohl
auch IThrem musikalischen Standpunkt gegeniiber der zeitgendssischen Musik?

Das stimmt. Gerade als ich meine Musikstudien beendete, kam die serielle Musik, die
Zwolftonmusik auf. Das stellte mich vor eine Gewissensfrage. Ich sagte mir: ,,Soll ich
diesen Weg gehen? Doch da ich Gesiinge so komponieren mubBte, daB die franzdsischen
Gemeinden sangen, konnte dies klarerweise nicht in Zwolftonigkeit geschehen. Ich hielt
mich nicht mit der Theorie auf. Ich fand eine pragmatische Losung. Es ist wahr, daB}
einige meiner Freunde mir vorwerfen: ,,.Du hast nie zeitgendssische Musik geschrieben!*
Ich antworte: ,,Doch, ein wenig, zu meinem Vergniigen, aber nicht fiir die Kirche.” Denn
ich sah hier keine Losung. Ubrigens hat sich die serielle Musik bei den zeitgendssischen
Komponisten iiberlebt. Sie wurde nie die Musik des Volkes, entgegen dem, was man
damals sagte: ,,Aber ja, aber ja, ihr werdet sehen, innerhalb kiirzester Zeit wird sie zur
Musik von jedermann werden.*

Offen gesagt, ich habe das nie geglaubt. Vielleicht haben mich meine béuerlichen
Wurzeln immer im Dienst des Volkes erhalten. Ich freue mich, dal andere kunstvolle
liturgische Musik in seriellem oder postseriellem Stil geschaffen haben. Niemand hat alle
Begabungen. Ich hatte einen Dienst zu erfiillen, und ich versuchte, ihn moglichst gut zu
erfiillen.

Wie kann man Sie dann als Komponisten charakterisieren?

Ich hatte einen Dienst zu erfiillen, und der bestand nicht darin, zeltgenosmschf: Musik
zu komponieren. Ubrigens war ich dazu vielleicht auch nicht fihig, ich verstehe nichts
davon, da ich ja nur Versuche unternommen habe.

Tatsachlich arbeite ich, wenn ich komponiere, auf zwei Ebenen [musikalischer Spra-
che]. Da ist zunéchst jene, die ich die gemeinsame Musik nennen konnte, gemeinsam seit
wenigstens vier Jahrhunderten fiir ganz Europa und fiir die von ihm beeinflufiten Lénder.
Es sind relativ einfache Melodien, offenbar ohne Originalitit. Sie lassen sich nicht datie-
ren, aber sie entsprechen gewissen Konstanten. Und dann gibt es eine zweite Linie, die-
jenige, die ich am meisten ausgearbeitet habe: eine zunehmend erweiterte Modalitit. Ich
begann mit einer ziemlich strengen Linie, indem ich von den traditionellen sieben diato-
nischen Modi [Kirchentonarten] ausging. Je mehr ich fortschreite, desto mehr neue Modi
erfinde ich. Ich gehe von einem Modus zum anderen iiber — nicht nur von einer Tonart
zur anderen, wie wenn man im klassischen Sinn des Wortes moduliert, sondern von ei-
nem Modus zum anderen. Es ist dies eine Quelle unendlicher Kunstfertigkeit, eine Reihe
aullerordentlicher Klang- und Affektpaletten. Vor allem, als ich das ,,Cantique des can-
tiques* komponierte, konnte ich solche modalen Moglichkeiten ausschopfen.

Jedenfalls geht es fiir mich nicht in erster Linie um die musikalische Sprache. Nicht
mehr, als wenn man in franzosischer Sprache schreibt. Es geht um den Stil, das ,,savoir-
faire”, das Handwerk und den Geschmack. Vor allem muf ein Stiick sehr gut gemacht
sein, das heilt, es muB eine Form haben, an die man nicht mehr rithren kann. Es muf}
auBerdem ,,Geschmack haben“. Das iibrige ist ganz relativ. Ich habe ebensolche Freude,
wenn ich dies mit einem klassischen Choral, mit modaler Musik in gregorianischer Art,
mit neuen modalen oder harmonischen [in Dur-Moll-Tonalitéit gehaltenen] Ouvertiiren
tue. Dies ist mir vollkommen gleich. Wenn das Werk nur gut gemacht ist und wenn es
genau dem entspricht, wozu es in der Liturgie dienen soll — ich arbeite ja immer auf die-
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sem Gebiet —: dem Gebet einer horenden und singenden Gemeinde. Meine Einstellung
war immer, dem Gebet der versammelten Christen zu dienen. Das schlieBt keineswegs
dieses Aufblitzen aus, das dazu fiihrt, daB ich in manchen Augenblicken von Enthu-
siasmus mitgerissen werde. Aber ich trachte iiberhaupt nicht danach, meine eigene Bot-
schaft zu vermitteln, das ist nicht mein Ziel. Ich trachte danach, etwas existieren zu las-
sen, was ganz iliber mich hinausgeht.

In einem unverdffentlichten Manuskript von Patrice de la Tour du Pin fand ich fol-
gende Zeilen, die besser, als ich es vermag, ausdriicken, was ich iiber die Kunst in der
Liturgie denke: ,,Handwerker und nicht Kiinstler: Ich diene nicht der Poesie, ich bediene
mich ihrer . . . ich will nicht ein guter Diener der Poesie sein . . . im Kiinstler gibt es im-
mer einen Gotzen der Kunst . . . Mein Handwerk besteht darin, StraBenwirter zu sein,
den Weg der Gnade instand zu halten: Das ist die Aufgabe des Volkes Gottes.*

Aber schon wenn man Ihr Requiem hort, sagt man sich: P. Gelineau kénnte ebensogut
grofie Kirchenmusik schaffen wie Kompositionen, die unmittelbar der Liturgie dienen.

Allein, was existiert, zihlt; das Ubrige ist Trdumerei. Es ist falsch zu sagen, die
schonsten Verse seien diejenigen, die nie geschrieben wurden. Nur das, was geschaffen
wurde, soll in Betracht gezogen werden.

In ,, Cantique des cantiques*, Ihrer letzten Komposition, haben Sie den Text bearbeitet,
Inhalt, spirituellen und theologischen Sinn dieser biblischen Schrift analysiert — wird
dadurch etwas zum Abschluf3 gebrach:?

Wabhrscheinlich, aber ich weill es erst nachher. Ich unterscheide zwischen dem Akt
des Komponierens, der ein intensiver Akt des Zusammenfiigens aller Teile ist, und dem,
was man dartiber sagen kann. Es gibt Formen, die man instinktiv findet. Erst andere
Leute zeigen Ihnen, daB} Sie eine solche Symmetrie, solche Riickbeziige usw. angewandt
haben. Die Ebenen sind nicht dieselben. Diejenige der duBeren Analyse des Werkes, die
die Beziehungen, die Symmetrien sieht; und diejenige der Arbeit des Komponisten, der
einen inneren Zusammenhang sucht. Der Komponist sieht die Dinge aus dem Inneren
kommen und muf unaufhorlich alles beseitigen, das seiner inneren Vision von dem, was
sich bildet, widerspricht.

Beim ,, Cantique des cantiques * mufSte man auch sehr auf das Genus des Textes achten,
das ja in der Bibel einzigartig ist.

Ohne Zweifel, denn der Text gehort zum erotischen Bereich. Der Text muf daher so
vorgetragen werden, dafl er auf der Ebene der Liebe Gottes zu seinem Volk verstanden
wird, und dies von den ersten Worten an: ,,Mit Kiissen seines Mundes bedecke er mich . . .
Man muf also eine Musik finden, die dem Hérer — das geschieht nie automatisch — den
Zugang zum vollen, das heiit mystischen Sinn ermdglicht.

Kann man dann sagen, daf3 es eine Theologie der Musik gibt?

Das kann man sicherlich sagen! Sofern man nicht das Wort Theologie als abstrakte,
Begriffe zergliedernde Wissenschaft versteht, sondern als eine bestimmte Art, von Gott
zu reden. Dies ist die wahre Theologie. Der ,.Logos™ ist nicht allein Begriff oder Diskurs,
er ist Lobpreis. Ja ich meine, die hiichste Theologie besteht im Akt des Lobpreises, der —
in untrennbarer Einheit — zugleich Wort und Musik ist.
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(Von Vallorcine kehren wir in das Pfarrhaus von Ecuelles zuriick, den Wohnsitz von P. Geline-
au, in der Diozese Meaux.)

P. Gelineau, wir befinden uns hier in Ecuelles. Dies ist der dritte Abschnitt [hres Lebens,
wenn man so zédhlen kann. Wie geschah es, daf3 Sie als Jesuit, der iiblicherweise in einer
Kommunitét wohnt, nach einem intellektuell orientierten Leben im Oktober 1979 hier
nach Ecuelles kamen, in ein kleines entlegenes Dorf im Siidwesten des Waldes von Fon-
tainebleau, 80 km von Paris entfernt?

Ich habe fast meine ganze aktive Zeit in Paris, Rue de Sévres 35, verbracht und mich
im wesentlichen mit Liturgie und liturgischer Musik beschiftigt, habe am Institut Catho-
lique gelehrt und habe an der romischen Liturgiereform im Bereich der franzosischen
Ubersetzungen mitgewirkt. Und dann, mit bald 60 Jahren, sagte ich mir: Wenn ich mich
nicht weiterbewege, werde ich in Paris sterben und vielleicht die Chance verlieren, mich
zu erneuern. Das Aufkommen priesterloser Sonntagsgottesdienste in Frankreich um
1974/1975 war fiir mich entscheidend. Man bat mich, Laien auszubilden, die diese Got-
tesdienste leiten. Ich stand vor etwas ganz Neuem. Ich bin fest iiberzeugt: Was in diesen
Versammlungen geschieht, wird duflerst wichtig fiir die erste Halfte des 21. Jahrhunderts
sein. So wollte ich in eines der Gebiete gehen, wo es priesterlose Gemeinden gibt, um
ihrem Leben nahe zu sein. Und durch verschiedene Umstéinde kam ich schlieBlich hierher
nach Ecuelles mit fiinf Pfarren, von denen bereits drei alle zwei Wochen Gottesdienste
ohne Priester feierten — und so ist es bis heute. Ich habe mich vollkommen gewandelt. Ich
dnderte meinen Lebensstil. Ich muBte vor allem meine Vorstellungen von Liturgie und
ebenso die von der Ortskirche revidieren. Ich bedaure das nicht, im Gegenteil.

Wohin wird sich ihrer Ansicht nach diese neue priesterlose Liturgie entwickeln?

Nicht die Liturgie ist neu, sondern der Charakter der Versammlungen der Christen
und die Art, an das Objekt der Versammlung heranzugehen, das heiBt: die Verkiindigung
des Wortes Gottes, das gemeinsame Gebet, die Sakramente, die Kommunionfeiern etc.
So wandelt sich vor allem das Gesicht der Kirche insofern, als sie die ortliche Ver-
sammlung derer ist, die an Christus glauben. Hier vollzieht sich, meine ich, eine sehr
wichtige Erneuerung.

In Ecuelles haben Sie durch die Pfarre Kontakt mit Kindern, und so kamen Sie dazu, die
., Cantilenes bibliques "’ zu schaffen. Was bedeuten fiir Sie diese Lieder?

In unmittelbarem Kontakt mit Kindern zu sein war fiir mich neu. Ich hatte nie in mei-
nem Leben Religion unterrichtet. Und als ich beim Unterrichten bemerkte, daB das, was
ich sagte, bei einem Ohr hinein- und beim anderen hinausging, versuchte ich ein wenig
von all dem, das auch andere versucht hatten. SchlieBlich sagte ich mir, ich kénnte die
unter den Menschen verbreitetste Methode verwenden: das Memorieren heiliger Er-
zdhlungen durch rhythmisch-melodische Rezitation (ich gebrauche hier einen Ausdruck
von Marcel Jousse SJ). Ich ging also daran, einige biblische Erzihlungen in Rhythmus
und Melodie zu fassen. Und ich stellte fest, dal dies bei den Kindern zu einer vertieften
Aneignung fiihrte.

! Les Cantilénes bibliques d’Ephrem. 20 chants pour la catéchése. SM L 048, Editions musicales,
Studio SM. — J. GELINEAU, Cantilénes Bibliques pour la catéchése. 1990. SM L 0156. Musikkassetten
SM K 690 und SM K 691.
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In dieser Art machte ich weiter. So kam ich zu einer ganzheitlicheren Beschiftigung
mit der Katechese, die danach fragt, wie der Glaube ,,Leib annehmen® konne. Jetzt, in
einem Land wie dem unseren, hat man es mit einem ,.freischwebenden® Glauben zu tun,
der keinen K&rper mehr hat, weder den der Lehre noch den des Ritus. Nun besteht aber in
allen Religionen der grundlegende Glaubens-Leib aus Erzdhlungen und symbolhaften
Gesten. Indem man also diese Erzéhlungen (récits) rezitieren — sie nicht nur gelesen an-
horen — 1dBt, und indem man sie mit elementaren Gebets-Gesten verbindet, vermag der
Glaube wieder einen Leib zu erlangen.

Wie empfinden das die Kinder?

Zunichst, sie nehmen rasch auf. Sie erlernen leicht Text, Musik und Gesten. Dies al-
les dringt in den Leib, das Gedichtnis, den Geist ein. Das intellektuelle Erfassen ist nicht
das erste Ziel. Das Wesentliche ist, dall der Wort-Leib zustande kommt. Der Geist — sie
werden ihr ganzes Leben zur Verfiigung haben, um ihn zu begreifen. So geschieht es bei
Legenden, biblischen Erzdhlungen, Sprichwortern.

Sie sagten mir, in lhrer Kindheit habe Ihnen Ihr Vater Dinge erzahlt, durch die Sie mit
einer bestimmten Form volkstiimlicher Redeweise vertraut wurden?

Ja! Die Sprichworter. Mein Vater war — wie auf dem Land oft tiblich — ein grofer
Schweiger. Aber er dufBerte sich in Sprichwortern. Diese Sprichworter beeindruckten
mich sehr. Sie haben tatsichlich eine ganz bemerkenswerte sprachliche Form. Sie sind
Riitsel fiir das Denken. Man muf} suchen, was sie bedeuten. Ich erinnere mich an die Zeit,
die ich bendtigte, um den Sinn von Worten aufzuspiiren, wie: ,,Trop parler nuit, trop
gratter cuit” [Zuviel Sprechen schadet, zuviel Kratzen tut weh], oder: ,,Pierre qui roule
n’amasse pas mousse” [Der rollende Stein setzt kein Moos an]. Und ich habe erkannt, daB
ich erst mit Hilfe dieser Grundlage den der franzosischen Sprache eigenen Rhythmus ent-
decken konnte, den ich in den Psalmen verwendete und jetzt in den biblischen Liedern.

Wie erleben Sie diese Tiitigkeit in einem ganz neuen kirchlichen Umfeld? Welche Fragen
stellt es an Thren Glauben, an Ihr Gottvertrauen?

Alles ist neu geworden. Wenn man in die Einode kommt, féllt alles Nebensichliche
ab, stiirzen alle blinden Fenster, alle unnétigen Dinge zusammen. Ubrig bleibt bloB, was
absolut lebenswichtig, notwendig ist — und dies tut aulerordentlich wohl. Nur mufl man
fahig sein, aufrecht auf seinen Fiilen zu stehen. Ich gebe zu, daB} die Gelegenheit, mein
ganzes Leben mit dem Studium der kirchlichen Tradition, der Bibel und der ersten
christlichen Jahrhunderte verbracht zu haben, mir eine duberst solide Basis verschafft hat,
so daB ich wegen des Umsturzes nicht den Kopf verlor. Die Kirche hat sich in der Li-
turgie, den Amtern, den Sakramenten immer wieder geéindert — also in all den fundamen-
talen Dingen, mit denen ich mich beschiftigen mufite. Ich verliere nicht den Kopt, weil
es z. B. immer weniger Priester gibt. Ich glaube, daB der Heilige Geist neue Formen des
Amtes hervorbringen wird, die zweifellos reicher, mannigfaltiger sein werden. Das wird
kein Riickschlag sein, sondern ein Fortschritt.



118 Joseph Gelineau — ein Komponist im Dienst der Liturgie

In der Liturgie gibt es gewissermafSen zwei Seiten: einmal den persénlichen Glauben, das
Handeln in Liebe, die betende Gemeinde; zum anderen , Inszenierung , ., Dramaturgie “,
die Seite des ,, Theatralischen*’.

Es ist tatsdchlich so; nur kommt es darauf an, was man unter der von Ihnen gebrauch-
ten Bezeichnung Dramaturgie versteht. Was unsere Existenz am stirksten erschiittert —
begegnet das nicht in einem kleinen Kind, das Ihnen eine Blume hinhilt, um sie Thnen zu
schenken, oder in zwei Liebenden, die einander umarmen? Das Erschiitterndste in der Li-
turgie — sind das nicht die einfachsten Dinge: ein wenig Wasser ausgiefen, ein wenig
Brot teilen, sich vor Gott niederbeugen, schreiten, auf Gott zugehen? All dies erhilt eine
ungeheure ,.dramaturgische” Kraft, sobald es aufrichtig, ohne Geziertheit, ohne bloB
duBerlichen Gehorsam vollzogen wird. Hier sind die Kinder unsere Lehrmeister: sie sind
auf ihre Art auBerordentlich aufrichtig. Jetzt weil ich: Gerade dies vermag in einer Feier
jeden Mann, jede Frau anzuriihren, wenn er oder sie akzeptiert, von Uberfliissigem frei-
gemacht zu werden und zum Wesentlichen des religiosen Vollzugs zuriickzukehren, Man
hat dann keine hochgestochene Liturgie, dafiir eine solche, bei der man die grundlegend-
sten Dinge ernstnimmt (oder sie ernstzunehmen versucht): vor Gott ehrfiirchtig hintreten,
korrekt sprechen, singen, aber aufrichtig singen, selbst mit sehr einfachen, allen zugiing-
lichen Melodien usw.

Denken Sie hier sowohl an Monchsgemeinschaften wie an Pfarrgemeinden?

Ja sicher, denn das Gebet ist dasselbe, auch wenn die Formen sich ein wenig unter-
scheiden. Die Pfarrgemeinde ist eine fiir alle offene Gemeinschaft, und jeder muB sich
am Gesang beteiligen konnen. Dagegen hat eine geschlossene Kommunitit die Mog-
lichkeit, in der Feinheit und Tiefe des Ausdrucks weiter zu gehen, in dem, was die
Grundlage der Liturgie ist, d. h. in der gemeinsamen Zustimmung zu einer bestimmten
Form, vor Gott hinzutreten, zu singen, zu sprechen usw. Ich habe viel mit Monchs- und
anderen religiosen Gemeinschaften gearbeitet, denn da konnte ich in der Verfeinerung
des musikalisch-liturgischen Ausdrucks weiter gehen. Zudem profitiere ich davon auch
fiir die Pfarren, indem ich volkstiimlichere, einfachere Melodien schaffe und doch immer
versuche, auch Hohes anzustreben.

Zu den ersten Kommuniltdten, fiir die Sie komponiert haben, gehort Taizé.

Ja, Taiz¢ hat mich als erste Gemeinschaft um die von mir geschaffenen Psalmen gebe-
ten. Und ich habe fiir sie einiges komponiert, das sich dann weithin verbreitete. Frére
Roger sagte mir eines Tages: ,,Ich hitte gerne fiir die Kommunitit einen Eroffnungsver-
sikel des Offiziums.” Ich schrieb an einer Ecke des Tisches (er singt): ,.Dieu, viens a mon
aide, Seigneur, a notre secours” [= O Gott, komm mir zu Hilfe, Herr, eile uns zu helfen];
dies wird jetzt in vielen Gemeinschaften gesungen. Das freut mich, denn es ist vollkom-
men anonyme Musik, die eines Tages an einer Ecke des Tisches entstand, auf den
Wunsch einer konkreten Gemeinschaft hin, und die von dieser Gemeinschaft in ihr Gebet
aufgenommen wurde. Das ist fiir mich der normale Weg.

Es gibt auch eine zweite Seite Ihres Schaffens, zum Beispiel das Requiem, zu dem der
Plan, glaube ich, hier in Ecuelles gefafit wurde.

Ja, in meinem Bett dort, um 4 Uhr morgens! Als mir diese Idee kam, lachte ich laut
auf und sagte mir: ,,Ach nein, ein Requiem fiir Chor und Orchester, das werde ich nie ma-
chen, da doch meine ganze Berufung darin liegt, das christliche Volk zum Singen zu
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bringen.” Dann dringte sich der Plan auf, da der franzdsische Text der Bibel und die
Musik, die mir einfiel, mir so schon erschienen — ich sage das in aller Schlichtheit —, daB
ich daranging zu komponieren. Hernach sagte ich zu mir: ,,Wenn eines Tages, nach mei-
nem Tod, Leute finden, es sei schon und es kénne ihnen beten helfen, um so besser.*

Beim Anhoren des Requiems hat man den Eindruck, das Komponieren habe Ihnen da
mehr als sonst Freude gemacht?

Die Freude am Komponieren, die liebe ich . . . Sie ist notwendig, denn in der Kunst
ist die Frage des Geschmacks und damit der Freude ganz wesentlich. Wenn man sich
beim Singen langweilen oder blof eine Pflicht erfiillen muf, dann verliert man das Wich-
tigste: den Geschmack. Der Geschmack ist wesentlich. Deshalb sollte in der Liturgie alles
schon sein. Ubrigens, die Leute aus dem Volk tduschen sich nicht. Wenn sie aus einem
Gottesdienst kommen, sagen sie: ,,Ach, war das schon!* Was bedeutet das: schon? Es
geht hier nicht um die &sthetischen Regeln der hohen Kunst. Sondern es heilit, daB die
Leute Geschmack daran gefunden haben. Dann finde ich das wunderbar. GewiB, ich habe
manche Stiicke aus Pflicht geschrieben — schlieflich ist es mein Beruf —, oder weil ich
darum gebeten wurde, und sie sind ganz ordentlich. Andere habe ich aus Begeisterung
komponiert. Die Freude am Komponieren, die Begeisterung erlebt man in der Zeit, da
man arbeitet, nicht vorher, sondern wihrenddessen.

Als man Arthur Honegger fragte: ,,Was ist fiir Sie Inspiration?", dann antwortete er:
LFiir mich ist die Arbeit Inspiration. Ich gehe an die Arbeit.” Es stimmt, bei mir ist es
immer so. Ich weill nicht, wie das Ergebnis sein wird, tiberhaupt nicht, auler in besonde-
ren Fillen, aber ich gehe an die Arbeit. Und im Arbeiten lauft es, lduft es . . .; man sieht
genau, ob etwas kommt, das genau diesen Geschmack, diese Art der Wahrnehmung,
diese Asthetik (im fundamentalen Sinn) trifft. Hier miissen Erfahrung und Handwerk
zusammenspielen: das Handwerk, damit die Komposition gut gemacht wird, ohne es
wiirde sie nicht standhalten; und die Erfahrung, das heiBt, im vorhinein zu spiiren, ob das
Stiick bei dieser Gemeinde, in diesem Kloster angenommen werden wird. Man mul} sich
in ihre Situation versetzen kénnen.

Deshalb meine ich nicht, fiir die Liturgie konne irgendjemand komponieren, der nie in
einem Monchschor das Offizium mitgefeiert hat, oder nie in einer Pfarrgemeinde mit den
Leuten zusammen gebetet hat. Man muf} sich immer in das Innere einer feiernden Ge-
meinde hineinversetzen; erst dann kann man ihr etwas vorzulegen versuchen, das ihr hel-
fen wird, das auszudriicken, was sie fiir Gebet und Feier erwartet.

Ubersetzung aus dem Franzésischen: Rudolf Pacik und Robert Wentz
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Philippe CHARRU — Christoph THEOBALD, La
Pensée musicale de Jean-Sébastien Bach.
Les chorals du Catéchisme luthérien dans la
«Clavier-Ubung» (IIT). Paris: du Cerf 1993
(Collection ,La voie esthétique). 25 cm
(152 S.). Kart. FF 160,—.

Zwei Lehrer der Jesuitenhochschule
»Centre Sevres™ in Paris, Philippe Charru
(Organist, Professor fiir Musikisthetik)
und Christoph Theobald (Professor fiir
Fundamentaltheologie und Dogmatik)
haben 1980 ein interdisziplindres Projekt
begonnen: gemeinsame Seminare zu Jo-
hann Sebastian Bachs Orgelchoral-Samm-
lungen (Orgelbiichlein, III. Teil der Cla-
vier-Ubung, 18 Leipziger Chorile). Eine
Frucht der Zusammenarbeit ist das vorlie-
gende Buch, welches das am stirksten
theologisch geprigte Choralwerk Bachs
untersucht: den III. Teil der Clavier-
Ubung. Aus dessen 21 Choralbearbeitun-
gen (je zwei — in einem Fall drei — zu
einem Lied) wihlten die Autoren die sechs
groBen Orgelchorile zu den Themen Deka-
log, Apostolisches Credo, Vaterunser,
Taufe, BuBe, Abendmahl aus; sie ent-
sprechen den Hauptstiicken von Luthers
Katechismen (die BufBle ausgenommen):
.Dies sind die heilgen zehn Gebot®, ,,Wir
glauben all an einen Gott”, , Vater unser
im Himmelreich®, ,,Christ, unser Herr,
zum Jordan kam®, ,,Aus tiefer Not schrei
ich zu dir*, ,Jesus Christus, unser Hei-
land®.

Der erste, systematische Teil, ,,La Pen-
sée musicale de Jean-Sébastien Bach dans
la ‘Clavier-Ubung’ (III)* enthilt vier Un-
tersuchungen (11-53). ,,Un recueuil de
choral pour orgue® (13-20) stellt die Be-
deutung des Kirchenlieds und der cho-
ralgebundenen Instrumentalmusik im Lu-

thertum und in Bachs Werk dar. ,,Un uni-
vers symbolique™ (21-29) zeigt, wie Lu-
ther in seinen Katechismen die zentralen
Glaubenswahrheiten und zugleich die
Summe seiner Theologie vermittelt — und
wie Bach dies im IIl. Teil der Clavier-
Ubung aufgreift und durchfiihrt. ,,Une sti-
listique* (31-46) geht dem Zusammen-
hang zwischen den Liedtexten und Bachs
musikalischer Rhetorik nach. ,,Un espace
sociale® (47-52) schildert das gesell-
schaftliche Umfeld Bachs sowie die
Wechselwirkung zwischen diesem und
seinem kiinstlerischen Schaffen. Als Kom-
ponist stand Bach einerseits bewuBt in der
Tradition des lutherischen Kirchenliedes
(und bekannte sich — gegen Pietismus und
Aufklarung — zur Orthodoxie und ihren
Kirchenmusik-Idealen), anderseits ent-
wickelte er einen hochabstrakten personli-
chen Stil, dessen Vielfalt an inneren Bezii-
gen sich — von den beiden im Titel der
Sammlung genannten Personenkreisen —
allein den ,Kennern“, nicht den ,Lieb-
habern® erschlieBt. Kiinstlerische Anerken-
nung suchte Bach darum auch auBerhalb
seines eigentlichen Wirkungskreises (der
nicht einmal fiir die von ihm angestrebte
Lregulierte Kirchenmusik® eine dauerhafte
Grundlage bot).

Im zweiten Teil, ,,Analyses des chorals
pour orgue du Grand Catéchisme™ (55—
137), gegliedert nach den sechs Chorilen,
werden die Stiicke eingehend untersucht,
und zwar unter folgenden Gesichts-
punkten: Text, Behandlung des ,Cantus*
(= die zugrundeliegende Liedmelodie),
thematisches Material, Struktur des [Or-
gel-] Chorals, musikalischer Verlauf. Der
Analyse vorangestellt sind jeweils die
Melodie (zwei Fassungen) und — franzosi-
sch — die erste Strophe des Chorals. Die
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vollstindige franzosische Ubersetzung der
sechs Liedtexte findet sich im Anhang
(139-150). — Als Probe sei das Resiimee
zum ersten der Katechismuschorile, ,,Dies
sind die heilgen zehn Gebot™, wiedergege-
ben (58):

,Die ersten Takte dieses [Orgel-]Cho-
rals stellen ein stark kontrastierendes Ge-
bilde dar: harmonisch (Ubergang von
Chromatik zu Diatonik), rhythmisch und
im Tonumfang. Von den breiten und ru-
higen Arpeggio-Formen iiber einem Or-
gelpunkt hebt sich tatsiichlich ein kurzes
und knappes absteigendes Motiv iiber
einem synkopierten Pedalpart ab. Auch die
zwel Teile des Chorals bieten Kontraste
architektonischer und harmonischer Art.

Dieses Kontrast-Spiel, zumal das der
rhetorischen Figuren von Chromatik und
Diatonik, driickt vortrefflich die Ambiva-
lenz des Gesetzes aus. Die Gebote sind
‘heilig’, sie sind, wie Luther erklirt, ‘ein
ausbund Gottlicher lere, was wir thuen
sollen, das unser gantzes leben Gott gefal-
le’ [GroBer Katechismus: Weimarer Aus-
gabe Bd. 30,1, 178]; darauf weisen die
imitierende Schreibweise und der im Ka-
non gefiihrte Cantus hin. Doch diese Hei-
ligkeit der Gebote offenbart auch deren
schérfsten Gegensatz, die Siinde. Der Ort
dieser Offenbarung ist der Berg Sinai, der
Ort, der die Hohe der Heiligkeit und die
Niedrigkeit der Siinde symbolisiert. Dort
singt der stindige Mensch ‘Kyrieleis’ und
offnet sich so der verheiflenen Heiligkeit.

Der Orgelchoral 146t uns vom Ge-
schenk des Gesetzes in seiner Ambivalenz
(Chromatik — Diatonik) iibergehen zum
Bittgebet (Kyrieleis). Aus seiner Luther-
Lektiire hitte Bach also festgehalten, daf
der verborgene Mittler — Christus —, im
voraus angedeutet durch Mose, tatsichlich
diese Abkehr von der Siinde in der Bitte
um Erbarmen ermdglicht hat. Aber indem
Bach in der Coda die Chromatik und die

Diatonik des Anfangs wieder aufnimmt,
macht er horbar, daB Gesetz und Siinde
weiterhin verbunden bleiben. Einzig die
Umkehrung des absteigenden Motivs in
der strahlenden SchluBkadenz ercffnet die
Hoffnung eines heilbringenden Gebetes,
das der ‘Glaube allein’ ermoglichen wird.*
Die Reihe ,.LLa voie esthetique®, in der
das Buch erscheint (Ph. Charru ist einer
ihrer beiden Herausgeber), will dem Ge-
spriach zwischen Kunst und anderen Diszi-
plinen dienen. Hier liegt auch ein besonde-
rer Vorzug dieses Werkes: Musik(wissen-
schaft) und Theologie (nicht etwa, was ja
naheldge, Liturgik, sondern systematische
Theologie!) gehen eine enge Verbindung
ein. Bei den Katholiken — anders als bei
den Protestanten — kommt das bisher nur

selten vor.
Rudolf Pacik, Innsbruck

Reinhard HAUKE, Die lobpreisende Me-
moria. Die Okumenische Dimension der
Christusanamnese in doxologischer Ge-
stalt. Paderborn: Bonifatius 1995 (KKTS
61). 295 S. Leinen. DM 64,—.

Einer, der von den iiberlieferten Fra-
gestellungen der Dogmatik herkommit,
freut sich iiber das Buch, denn er stoBt
nicht auf die alten, immer wieder disku-
tierten Themen der Kontroverstheologie
seit der Reformation zur Heiligen Messe,
nicht auf die Stichworte Opfer — Realge-
genwart — Dauver der Gegenwart — Rolle
des Priesters — Laienkelch. Seine Auf-
merksamkeit wird vielmehr auf einen
Grundbegriff gelenkt, auf den Bibliker und
Liturgiegeschichtler mit Recht hinweisen:
die lobpreisende Memoria.

In unserer Katechese und Verkiindi-
gung haben wir seit der durch das letzte
Konzil angeregten liturgischen Erneuerung
viel gesprochen von participatio actuosa,
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von den zwei Tischen: dem Tisch des
Wortes und den Tisch des Brotes, vom
Reichtum der Schrift, der durch den drei-
jahrigen Lesungszyklus erschlossen wird,
vom Sinn der Symbole, von der angemes-
senen Sprache und von der Stille, von der
rechten Verteilung der Aufgaben und der-
gleichen. Reinhard Hauke weist uns auf
die Mitte der Eucharistiefeier hin, ja auf
die Grundlage allen christlichen Betens:
Mit Christus den Vater loben. So macht
uns das Buch die oft zu wenig beachtete
Rangordnung, die ,Hierarchie der Wahr-
heiten* in der Liturgie bewuft.

Der Oberbegriff fiir alle anderen Ele-
mente der Liturgie, fiir unser Beten iiber-
haupt: die Gloria Dei. Die These, die das
Buch entfaltet: ,,Zunehmend wird die Er-
kenntnis vom doxologischen Charakter der
Gemeindefeier im weltweiten ©kumeni-
schen Dialog akzeptiert und dies wirkt sich
schon auf die liturgische Praxis der Kir-
chen und christlichen Gemeinden aus®
(141).

Im ersten Teil werden die Eucharistie-
gebete in den alten Kirchen des Westens
und des Ostens, die Gottesdienstordnungen
Martin Luthers, die Abendmahlsordnungen
des 16./17. Jahrhunderts, die eucharisti-
sche Theologie und Praxis des 19. Jahr-
hunderts und die lobpreisende Memoria in
der evangelischen liturgischen Bewegung
Deutschlands unseres Jahrhunderts unter-
sucht.

Der zweite Hauptteil zeigt, welche Be-
deutung der doxologische Charakter des
heiligen Abendmahles in den Diskussionen
und den Gottesdiensten der Weltkonferen-
zen der ,.Bewegung fiir Glaube und Kir-
chenverfassung® und in den Vollversamm-
lungen des ,,Okumenischen Rates der Kir-
chen® hatte. Die Entwicklung fiihrt zur
Lima-Liturgie und zu den Diskussionen,
die diese ausgelost hat. Mit Recht wird
ihre grofe Bedeutung herausgearbeitet.

Buchbesprechungen

Ein kurzer Schlufteil skizziert die Re-
zeption und Entfaltung des in Lima Er-
reichten. Der Entwurf der ,.Erneuerten
Agende” von 1990, Gottesdienste evange-
lischer Kommunititen und das ,,Evange-
lische Gesangbuch® von 1993 kommen
kurz in den Blick. Natiirlich konnen die
Vielfalt des Gottesdienstes im evangeli-
schen Bereich, die Widerstinde und Vor-
behalte, der Grad der Aufgeschlossenheit
fiir die Liturgie iiberhaupt auf wenigen
Seiten nur unvollstindig beschrieben wer-
den.

Die Zukunft muff zeigen, ob sich die
Verdnderungen, auf die der Autor hin-
weist, durchsetzen werden. Die Untersu-
chung iiber den Rang des lobenden, Gott
dankenden Gedichtnisses des Herrn in der
Geschichte der Eucharistiefeier, besonders
aber in der Geschichte des evangelischen
Gottesdienstes und der ©Okumenischen
Gespriche regt den katholischen Seelsor-
ger zu Fragen an.

Setze ich in meiner Art, Gottesdienste
zu feiern und eine lebendige Mitfeier aller
anzuregen, die Akzente richtig?

Versuche ich hinreichend, die Dank-
barkeit iiber Gott zu wecken, die Dankbar-
keit fiir sein Heilshandeln in Jesus Christus?

Haben hier die einzelnen Elemente ih-
ren Ursprung, ihr Ziel, ihren Rang und
ihren Bezug?

Weise ich im Religionsunterricht, in
aller liturgischen Bildung auf die lobprei-
sende Memoria als den Grundcharakter der
Eucharistie hin? Ist sie der MaBstab?

Was riicke ich bei okumenischen Bil-
dungsveranstaltungen zum Thema Liturgie
in den Vordergrund? Beschrinke ich mich
auf die altiiberlieferten Kontroversfragen?

Wo haben im gottesdienstlichen Leben
neben dem Danken und Loben die Bitten,
das Klagen, die ,Vermahnung®” ihren
Platz, wo das meditierende Beten?

Zuweilen eine sprode Sprache, mitun-
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ter miihevolle Kleinarbeit, iiber die das
Buch informiert.

Dennoch ist das Buch nicht nur fiir
Okumeniker und Liturgiker vom Fach
wichtig.

Lobpreisende Memoria: Sie sollte das
Ziel allen Miihens um den Gottesdienst
heute sein. Diese Grundwahrheit ist be-

deutsam fiir alle Gottesdienstleiter und -hel-
fer, vor allem auch fiir jene, die Skumeni-
sche Gottesdienste vorbereiten. — Dank
dem Autor, der heute Domkapitular in
Erfurt ist, und dem riihrigen Professor Dr.
Karl Schlemmer von Passau, der die Dis-
sertation betreut hat.

Gerhard Boss, Bamberg

BUCHEREINGANGE

Folgende Publikationen wurden von
Verlagen eingesandt. Eine jeweilige Be-
sprechung folgt nach Maglichkeit,

Dem Leben auf der Spur. Erinnerungen
— Meditationen — Anndherungen. Hg. M.
Langner. = Miinsterschwarzach: Vier-
Tirme-Verlag 1996. 20,2 cm (296 S., mit
zahlreichen, z. T. farbigen Abb.). Kart.
DM 36,—.

A. GRUN, In Bildern das Geheimnis
schauen. Mit Bildern von Egino Weinert
durch das Kirchenjahr. Miinsterschwar-
zach: Vier-Tiirme-Verlag 1996. 20 cm (78
S., mit zahlreichen farbigen Abb.). Geb.
DM 29,80.

M. STROBEL — Ch. WELL, Tautropfen
am Weg. Auf der Erde zu gehen, das ist
das Wunder. Miinsterschwarzach: Vier-

Tiirme-Verlag 1996. 20 cm (87 S., mit
zahlreichen farbigen Zeichnungen). Geb.
DM 27.80.

H. WEYHE, Christusgebete. Impulse fiir
eine eucharistische Spiritualitit. Langwa-
den: Bernardus-Verlag 1996. 22 c¢cm. (280
S.). Kart.

M. KUNZLER, Zum Lob Deiner Herr-
lichkeir. Zwanzig neue Lektionen fiir
Minner und Frauen in liturgischen Laien-
diensten. Paderborn: Bonifatius 1996. 22,5
cm (320 S., mit 19 s/w-Abb.). Geb. DM
48,—; 68 355,—; sfr 45,60.

Ich traue mich dir an auf ewig. Trau-
ungsansprachen. Hg. A. Seeberger. Ostfil-
dern: Schwabenverlag 1996. 20,7 cm. (192
S.). Kart. DM 29,80; 6S 221,—; sfr 28,—.
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MAGNIFICAT
Mit dem Gebet der Kirche durch den Tag

Die neue katholische Monatsschrift ,, MAGNIFICAT® ist das bisher erste und einzige
Periodikum im deutschen Sprachgebiet, das in tiglicher Zusammenstellung Texte
der offiziellen kirchlichen Tagzeitenliturgie und der MeBfeier anbietet.

»MAGNIFICAT* ist zweifarbig auf hochwertigem Diinndruckpapier gedruckt und in
modernem Satz und Layout ausgefiihrt — etwa 350 Seiten pro Ausgabe, bebildert
und leicht zum Mitnehmen, da es im Format (9,8cm x 18cm) nicht groBer als ein

Taschenkalender ist.

Fiir jeden Tag bietet ,Magnificat“ Morgen- und Abendgebet aus der Tagzeiten-
liturgie der Kirche, aulerdem die Texte der Meffeier mit einem kurzen Schrift-
impuls und Anmerkungen zu den Heiligengedenktagen.

MAGNIFICAT

Mit dem Gebet der Kirche durch den Tag

MONATSSCHRIFT
FUR DAS TAGLICHE GEBET UND DEN
GOTTESDIENST DER KIRCHE

JUNI 1996

Jede Ausgabe ,MAGNIFICAT® enthilt wei-
ters eine Betrachtung zu verschiedenen
Aspekten und Elementen der Tagzeitenli-
turgie und eine spirituelle Einfiihrung in den
jeweiligen Monat. Dieser Ansatz wird ver-
tieft durch einige sorgfiltig ausgewihlte
Bilder. Vorgestellt und kommentiert werden
auch ,,Stimmen aus der Tradition der Kir-
che®. Heiligenkalender, Termine aus dem
kirchlichen Leben und das aktuelle Portrit
je einer Didzese aus dem deutschsprachigen
Raum vervollstindigen das Heft.

Fordern Sie einfach ein Probeheft an, um
sich selbst ein Urteil bilden zu konnen, ob
. MAGNIFICAT" fiir Sie — oder fiir andere —
als tdglicher Begleiter in Frage kommen
konnte, oder abonnieren Sie gleich.
,MAGNIFICAT* ist in 12 Monatsausgaben
inkl. einem Sonderheft fiir die Heilige Wo-
che im Jahresabonnement zum Preis von 65
480,— (plus Porto) erhaltlich.

Bestellungen richten Sie bitte an das
Osterr. Liturgische Institut

Postfach 113

A-5010 SALZBURG

Tel: 0662 844576-84

Fax: 0662 844576-80



FRAUEN UND IHRE ROLLE IN LITURGISCHEN FEIERN

Symposion 1996
der Liturgischen Kommission fiir Osterreich

7. und 8. Oktober 1995
Bildungshaus St. Virgil
Ernst-Grein-Str. 14, A-5026 Salzburg

Jede liturgische Feier ist immer eine Feier der Gemeinde, zu der sich Frauen
und Minner versammeln. Da manche Amter und Dienste im Gottesdienst den
Miinnern vorbehalten sind, wurde und wird dabei die Wichtigkeit der Rolle der
Frauen oft iibersehen. Bei diesem Symposion wird nun versucht, in Referaten,
Arbeitsgruppen und Gesprichskreisen die Rolle der Frau in liturgischen Feiern
in der theologischen Gesamtsicht gemidll dem Zweiten Vaticanum einzuord-
nen.

Hauptreferate

* Feministische Theologie und ihre Erwartungen an die Liturgie

* Wenn Frauen und Miinner beten. Impulse fiir eine gerechte Spra-
che fiir Frauen und Miinner in der Liturgie

* Frauen in paulinischen Gemeinden. Neutestamentliche Impulse fiir
das Gemeindeleben

* Das II. Vatikanische Konzil und seine Bedeutung fiir die Frauen

Gesprichskreise und Arbeitsgruppen

Erfahrungen von Frauen in der Gottesdienstleitung — Feministische Li-
turgien — Ganzheitliche Gestaltungselemente - Liturgischer Tanz - Got-
tesbild, biblischer Hintergund - Inklusive Sprache - Frauen und Miinner
am Tisch des Wortes. Auf dem Weg zu einem frauengerechten Lektionar
- u. a.

Anfragen und Anmeldung (bis spitestens 12.9.1996) bei:
Osterreichisches Liturgisches Institut

Postfach 113, A-5010 Salzburg

Tel.: 0662/84 45 76 - 84, Fax: 0662/84 45 76 - 80
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Wort zu diesem Heft

Die Erzabtei St. Peter und die Erzdidzese Salzburg gedenkt heuer des 1300. Jahrestages
der Ankunft des HI. Ruperts, des Griinders von St. Peter. Karl Friedrich Hermann OSB,
emeritierter Universititsprofessor fiir Kirchengeschichte an der Universitit Salzburg und
Benediktiner des Klosters St. Peter, zeichnet anhand der spiéirlich vorhandenen Quellentexte
wichtige Stationen im Leben des HIl. Rupert von Salzburg nach. In seinem Beitrag versucht
der Autor das Wirken des Heiligen auf dem Hintergrund bestehender Macht- und Interes-
senskonflikte zwischen dem Maastrichter Missionsauftrag und der politischen Einflufsphéi-
re Bayerns darzustellen.

Peter Hofrichter, Universititsprofessor fiir Patrologie und Alte Kirchengeschichte an
der theologischen Fakultit in Salzburg, stellt in seinem Artikel , Diakonat und Frauen im
kirchlichen Amt*“ Uberlegungen zum Diakonat fiir Frauen zur Diskussion. Ausgehend von
den neutestamentlichen Grundlagen und vom Diakonissenamt in der friihen Kirche erirtert
Hofrichter damit zusammenhingende Fragen, wie z. B. die Sakramentalitit damaliger
Diakoninnenweihen, die Aufgaben und liturgischen Funktionen friihkirchlicher Diakonissen
bis hin zu einer moglichen Erneuerung des gegenwdrtigen Diakonates — fiir Mdnner und
Frauen — in der katholischen Kirche.

Um eine Erneuerung auf ganz anderem Gebiet geht es in dem Beitrag ,,In der Kraft des
Heiligen Geistes — Anliegen zu einer Erneuerung der Tauffeier™ von Paul Wef3, Pfarrer in
Wien. In konsequenter Anlehnung an die anamnetisch-epikletische Dimension sakramenta-
len Geschehens fordert Wefi eine stirkere Berlicksichtigung der zu Taufenden (und deren
Eltern) im , Taufwasserweihegebet®. Dieses Segensgebet miisse — als ,,Hochgebet® der
Taufe — in erster Linie nicht dem Wasser, sondern den betreffenden Personen gelten. Im
abschliefienden Teil setzt sich Wef3 mit der geltenden ,, Taufformel* auseinander und fiihrt
neue Formulierungsvorschldge an.

Frank Walz, Assistent am Institut fiir Liturgiewissenschaft in Salzburg, behandelt in sei-
nem Artikel ,,Das Schine und die Liturgie® Aspekte, die das Wesen des Gottesdienstes
betreffen: Die Bedeutung der Zeichenhaftigkeit der Liturgie und die Frage der
, Liturgiefiihigkeit“ kommen ebenso zur Sprache wie die Beziehung der Asthetik und Kunst
zur liturgischen Feier. Walz unterstreicht die kommunikative Dimension des Gottesdienstes,
die nicht nur in einem umfassend verstandenen ,, Zeichenrepertoire*, sondern auch in der
gemeinsamen Verantwortung aller Getauften fiir die Liturgie zum Ausdruck kommt. Da-
durch konne einer , Re-Klerikalisierung* der Liturgie, wie sie durch das 2. Vatikanische
Konzil iiberwunden wurde, entgegengewirkt werden.

Asthetische — und theologische — Gesichtspunkte stehen auch im Aufsatz ,, Fragen der
liturgischen Gewandung fiir Laien" von Ulrike Prapl, Lehrerin am Konservatorium fiir
Kirchenmusik der Diozese Graz-Seckau, im Mittelpunkt ihrer Ausfiihrungen. Thr Artikel
befafit sich mit den Uberlegungen von Fachleuten anléplich einer Ausstellung von Sakral-
gewdndern beim vergangenen Symposion der Liturgischen Kommission fiir Osterreich im
Herbst 1995 in Salzburg. Aus der ungewdhnlichen Perspektive eines ausgestellten liturgi-
schen Kleidungsstiickes schildert die Verfasserin die wohlmeinenden, aber auch kritischen
Aussagen der anwesenden Fachleute in humorvoller Weise.
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Stefan Engels ist Musikwissenschafter und Fachmann fiir mittelalterliche liturgische
Handschriften mit Notation in Osterreich, Kirchenmusiker und Lehrbeauftragter an der
Universitit Salzburg. Er versucht in den ,Studien zur mittelalterlichen Liturgie im Stift
Klosterneuburg“ anhand der iiberlieferten Handschriften in der Stiftsbibliothek Kloster-
neuburg erstmals wesentliche Merkmale der dortigen mittelalterlichen Liturgie zu bestim-
men. Als Grundlage der Vergleiche verwendet er den Aufbau der Palmprozession, des Ab-
schlusses der Trauermette an den Kartagen, der Ostervesper, der visitatio sepulchri und der
Allelujareihen der Messe. Einige Handschriften konnen allerdings auf diese Weise nicht
liinger nach Klosterneuburg lokalisiert werden, auch solche, deren Gesdinge in der soge-
nannten ,, Klosterneuburger Notation “ iiberliefert sind.

Die Schriftleitung
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Iﬁ(ﬁr} friedrichl_}!ermann OSB;-Salzburg
Rupertus von Salzburg

Rupertus gilt als der eigentliche Griinder der Salzburger Kirche. Dem ist nur bedingt
zuzustimmen. Eine Kirche im Sinne einer Gemeinschaft der Getauften fand Rupert bei
seiner Ankunft in unseren Gegenden bereits vor. Fiir eine Kirche als ein kirchenrechtlich
geordnetes Bistum hat Rupert nur die ersten Voraussetzungen geschaffen.

Aber Rupert ist der Griinderheilige der Salzburger Kirche und der Apostel Bayerns.
Nach Severins Tod (482) und dem Abzug des Grofiteils der christlichen romanischen
Bevolkerung Norikums wird die Gegend des spiteren Wirkens Ruperts zum geschichtslee-
ren Raum, wenn auch die Vorstellung, sie sei vollig verodet und menschenleer gewesen,
unzutreffend ist.” Reste der romanischen Bevolkerung und bajuwarische Einwanderer
siedelten in und um Salzburg-luvavum.

Aquileja, dem ganz Norikum kirchenrechtlich zustand, war nicht in der Lage, eine
ordnungsgemile Seelsorge zu garantieren; Bayern zeigte wegen der gefdhrdeten Lage
Norikums wenig Interesse, sich dort zu engagieren. Es waren die Franken, die nicht nur
politische, sondern auch missionarische Verantwortung fiir dieses Gebiet iibernahmen.
Aus dem fernen Frankenland gerdt der Bischof von Maastricht, Amandus, bis in die Nihe
Tirols.> Vermutlich ein bayrischer Machtspruch oder auch die Sorge des Amandus selbst,
er konnte die Verbindung mit seiner Heimat verlieren, haben seine Wirksamkeit im Osten,
also in Norikum, verhindert.

Die vorliegende Arbeit mochte — und dies sei ausdriicklich als Vorschlag gemeint —
das Wirken des hl. Rupert aus dem Gegensatz zwischen dem Auftrag Maastrichts und dem
Machtanspruch Bayerns darstellen. Wieweit diese Hypothese die Zustimmung der For-
schung gewinnen kann, bleibt der Zukunft tiberlassen.

Die Quellen

Die wichtigste Quelle, das Salzburger Verbriiderungsbuch?®, iberliefert nur die Namen
Ruperts, seiner Nachfolger und bedeutender Zeitgenossen, soweit sie Virgil 784 bekannt
waren. Um 790 wurden die wichtigsten Giiterverzeichnisse, die Notitia Arnonis (Indiculus
Arnonis) und die Breves Notitiae abgefalit. Sie enthalten wichtige Angaben zur Vita Ru-
perts. Vielleicht gehen diese Angaben auf eine dltere Rupertvita zuriick. Der in spitere
Schriften eingearbeitete Libellus Virgilii* wiirde es wahrscheinlich machen, dal Virgil
auch eine Rupertusvita verfaBt hat, wofiir die Ubertragung der Reliquien Ruperts in den

I H. WoLFrAM, Salzburg, Bayern, Osterreich. Die Conversio Bagoariorum et Carantanorum und
die Quellen ihrer Zeit. Wien-Miinchen 1995 (MIOG Erg. Bd 31) 3945,

2 Zu Amand von Worms: Acta Sanctorum Octobris Bd 11. Bruxelles 1864, 910-922; Zu Amand
von Maastricht: Acta Sanctorum ... Februarius Bd 1. Antverpiae 1658, 815-903.

3 Das Verbriiderungsbuch von St. Peter in Salzburg. Vollstindige Faksimile-Ausgabe im Origi-
nalformat der Handschrift A 1 aus dem Archiv von St. Peter in Salzburg. Einfiihrung u. Hg. Karl
Forstner. Graz 1974 (Codices Selecti 51).

* H. WoLFrRAM, Libellus Virgilii. Ein quellenkritisches Problem der iltesten Salzburger Giiter-
verzeichnisse. In: Vortrige und Forschungen 20 (1974) 177-214, hier 177f.
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Salzburger Dom (774) ein gebiihrender Anlal gewesen wire®. Die dlteren biographischen
Arbeiten iiber Rupert flossen in die grobe Rechtfertigungsschrift (9. Jahrhundert) ein, die
Conversio Bagoariorum et Carantanorum. Die noch spiter abgefaliten Gesta S. Ruperti
sind sehr legendenhaft und daher als Quelle nur eingeschriinkt zu verwenden.

Alle diese Lebensberichte sind fiir besondere Zwecke verfalit worden und miissen we-
gen der ihnen immanenten Tendenzen kritisch gelesen werden.

Die Herkunft Ruperts

Uber die Herkunft Ruperts berichtet erst die spite Conversio, er sei von koniglicher
Abkunft gewesen (qui ex regali progenie Francorum ortus).® Das regale genus bezieht
sich aus der Sicht des 9. Jahrhunderts nicht auf die Merowinger, sondern auf die im 7.
Jahrhundert als Hausmeier titigen Karolinger. Es handelt sich wohl um eine agnatische
Verwandtschaft (durch Verschwigerung), wie sie zwischen den Karolingern und den Ru-
pertinern, denen Rupert entstammte, aber auch den bayerischen Agilolfingern bestand.”
Erich Zollner konnte mit grofler Wahrscheinlichkeit nachweisen, dal Rupert aus dem
reichbegiiterten und michtigen Geschlecht der Rupertiner stammte, das seinen Stammsitz
in Worms besal3.?

Der ,,Bischof* Rupertus

In allen biographischen Nachrichten trigt Rupertus den Titel Bischof (episcopus).
Worms wird in der Vita Hrodberti als sein Bischofssitz genannt: Hrodbertus in Wormacia
civitate habebatur episcopus.® Auch die conversio bezeichnet ihn als solchen: Rupertus in
Wormatia civitate episcopus habebatur.'” Es fehlt an beiden Stellen die Bezeichnung einer
ecclesia bei Worms; der Ausdruck ,,in civitate“ deutet eher auf einen weltlichen Wohn-
sitz, also auf den Wohnsitz der Rupertiner hin. Man wird aber auch den Ausdruck
,,habebatur” als ,Dafiirhalten® iibersetzen konnen, wodurch nur eine Meinung, nicht aber
eine Tatsache wiedergeben werden soll. Auflerdem erscheint der Name Rupert in keiner
der Bischofslisten von Worms. Er war demnach nicht Bischof von Worms.

Wir wissen, dal Rupert nach seinem Wirken in Salzburg wieder nach Worms zuriick-
kehrte, in die civitas Wormatiae, nicht zur ecclesia, das hieBe wohl, wieder auf seinen
alten Stammsitz. Ein Amt in Worms hat er dann nicht mehr innegehabt.

Dies alles scheint zu beweisen dafl Rupert dem Wormser Klerus nicht angehérte, son-
dern sozusagen ein ,.freier” Bischof war. Doch muf} er die Priesterweihe vor seiner Bi-

> Ebd.

® H. WoLFrAM, Conversio Bagoariorum et Carantanorum. Das Weilbuch der Salzburger Kirche
tiber die erfolgreiche Mission in Karantanien und Pannonien. Wien-Kéln-Graz 1979 (Bohlau
Quellenbiicher) 34, und B. SEpp, Vita S. Hrodberti Primigenia authentica. Hg. B. Sepp. Ratisbo-
nae 1891, 26. Vgl. auch H. WoLFrRAM, Vier Fragen zur Geschichte des hl. Rupert. Eine Nachlese.
In: Festschrift St. Peter zu Salzburg 582-1982. St. Ottilien 1982 (SMGB 93) 2-25.

7 J. JARNUT, Beitrige zu den friinkisch-bayrisch-langobardischen Beziehungen. In: Zeitschrift fiir
bayrische Landesgeschichte 39 (1976) 331-352, und: M. WERNER, Adelige Familien in Umbkreis
der frithen Karolinger. Sigmaringen 1982 (Vortrdge und Forschungen Sonderbd. 28).

8 E.ZOLLNER, Woher stammte der heilige Rupert? In: MIOG 57 (1949) 1-22.

? Passiones Vitaeque Sanctorum aevi Merovingici. Hg. B. Krusch — W. Levison. Hannoverae —
Lipsiae 1913 (MGH.SRM 6) 157-162, hier: Vita Hrodberti, cap. 1.

10 H. WoLFrRAM, Conversio (s. Anm. 5) cap. 1.
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schofsweihe lingere Zeit besessen haben und ihm letztere zu einem besonderen Zweck
erteilt worden sein. Eine Priesterweihe konnte er ohne weiteres aufgrund des Eigenkir-
chenwesens erhalten haben, um auf seinem Familiensitz bespielsweise das Amt eines
Burgpfarrers ausiiben zu kénnen.

Wenn Rupert nicht dem Wormser Klerus angehorte, welcher Bischof konnte ihn zum
Bischof geweiht haben. und mit welcher Aufgabe hitte er ihn betrauen konnen? Einen
Hinweis kann uns die Uberlieferung geben, Rupert hitte bei seiner Reise nach Bayern
Reliquien des hl. Amand mitgenommen. Amand war bereits als Missionsbischof bis an die
Grenzen Tirols gelangt. Das Interesse seiner Bischofsstadt Maastricht und eine gewisse
Verantwortung um sein Werk blieben gewill vorhanden.

Auf frankische Missionsarbeit bereits im 6. Jahrhundert 146t eine Beschwerde der
oberitalischen Bischdfe an Kaiser Mauritius schlieBen, weil frinkische Bischofe in threm
Zustiandigkeitsbereich Priester einsetzten.!! Die frinkische Missionstitigkeit wurde spiter
von Bischofen wie Amand von Maastricht fortgesetzt. Nahm nun Rupert die Reliquien des
Amandus mit auf seine Reise, kann es sich gleichsam um ,,Urkunden® fiir die Autorisation
durch Maastricht gehandelt haben. Damit kénnte die Hypothese mit Maastricht erhirtet
sein. Ein weiterer Hinweis ist, dal Amand, genauso wie spiter Rupert, seine Kirchen dem
Apostelfiirsten Petrus weihte.

Ende des 7. Jahrhunderts, als man sich in Maastricht zu einer Wiederaufnahme der
Mission entschlossen hatte, suchte man dort einen Mann, der die schwierige Aufgabe im
Spannungsfeld zwischen den Machtblocken Bayern und Franken erfiillen konnte. Der
Mann muBte beiden Parteien genehm sein und fihig sein, die Belange der friankischen
Mutterkirche wirksam zu vertreten. Da die Rupertiner mit beiden Seiten verwandschaft-
lich verbunden waren und eines ihrer Mitglieder bereits dem geistlichen Stand angehorte,
fiel die Wahl auf den Burgpfarrer von Worms, Rupert.

Rupert, der Bote Maastrichts

Der Auftrag der Maastrichter Kirche konnte nur darin bestehen, sich iiber die Lage der
Kirche Uberblick zu verschaffen, um dann die anstehenden Arbeiten angehen zu konnen.
Aus zweierlei Griinden mufte einem solchen Boten die Bischofsweihe erteilt werden.
Einmal, um ihm gegeniiber dem Herzog von Bayern die notige Wiirde zu geben, um mit
Autoritdt auftreten zu konnen, andrerseits um, falls notwendig, Kirchen und Priester wei-
hen zu konnen. Moglicherweise erhielt Rupert sogar den Auftrag, erste Malnahmen zu
treffen, eine grundlegende Ordnung der seelsorglichen Betreuung der Bevilkerung zu
schaffen. An die Griindung eines Bistums ist dabei aber nicht zu denken, da dies unmittel-
barer Verhandlungen zwischen Maastricht und Bayern bedurft hitte. Es war nicht notig,
Rupert mit der Erteilung der Bischofsweihe auch in den Maastrichter Klerus aufzuneh-
men, da sein freier Stand und das Eigenkirchenrecht der Rupertiner ihm geniigend Sicher-
heit garantierten. Ein ,,Chorbischof*, wie manchmal vermutet wurde, war Rupert nicht, da
ein solcher im Namen seines Bischofs einen Sprengel der Mutterkirche mit einem be-
stimmten Bischofssitz und einer eigenen Jurisdiktion zu leiten vermochte. Auch als Missi-

I GREGOR 1., Brief I, 16a (= Gregorii I Papae Registrum Epistolarum Bd. 1. Hg. P. Ewald — L. M.
Hartmann. Berolini 21957 [MG Epistolarum Bd. 1] 20): ,,quod ante annos jam fieri coeperat, et in
tribus ecclesiis nostri concilii id est Breonensi, tiburniensi et Augustana Galliarum episcopi consti-
tuerunt sacerdotes.”
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onsbischof kann man Rupert nicht bezeichnen, weil er zu einer solchen Aufgabe weder
von seinem Bischof noch durch sich selbst ermichtigt war. Er sollte tatsichlich nur
»Kundschafter* sein. Die Conversio meldet, daB Rupert eine Gesandtschaft zu Theodo
geschickt habe, die ihm sein Kommen als Missionar angekiindigt habe.!> Man suchte eben
aus der Sicht des 9. Jahrhunderts einen Grund fiir das Kommen Ruperts nach Bayern,
wohl auch, um das Recht fiir die pannonische Mission zu begriinden.

Der Zeitpunkt der Ankunft Ruperts in Bayern und Salzburg

Die Datierung der Ankunft Ruperts in Regensburg, bzw. in Salzburg ist seit Jahrhun-
derten umstritten. Zur Zeit der Niederschrift der Quellen besal diese Frage keine Bedeu-
tung. Dies diirfte sich gedndert haben, als verschiedene Institutionen ihren Vorrang mit
der Griindungstitigkeit Ruperts zu untermauern suchten. Einen moglichen AnlaB kann die
Trennung St. Peters vom erzbischoflichen Hof 987 geboten haben. Der Neubau der Pe-
terskirche unter Abt Balderich (1125-1147) mit der Einrichtung des Rupertsgrabes und
die Regulierung des Domkapitels (1121/22) haben dann eine Flut von Nachforschungen
nach dem Ankunftsdatum Ruperts bewirkt. Alle diese Berechnungen griinden auf der
Angabe in den Quellen, daB Rupert zwei Jahre nach dem Beginn der Regierungstiitigkeit
des Konigs Childebert gekommen sei.”” Da es allerdings drei Konige dieses Namens gab,
folgten aus dieser Angabe die verschiedensten Ergebnisse. Im allgemeinen sah man seit
1184 Konig Childebert II. als Zeitgenossen Ruperts an, woraus sich das Jahr 582 als An-
kunftsjahr Ruperts errechnen lieB. Im 17. Jahrhundert begannen sich die Forscher von
dieser Berechnung abzuwenden. Hadrian Valesius setzte die Ankunft Ruperts in seinem
Werk iiber die friankische Geschichte in die Wende vom 7. zum 8. Jahrhundert. Auch der
franzosische Benediktiner Jean Mabillon vertrat diese neuen Ergebnisse, stieB allerdings
auf den Widerstand der Traditionalisten. Er konnte sich dann doch mit Hilfe des Marcus
Hansitius (Hansiz) und dessen ,,Germania sacra® durchsetzen.”” Das Ankunftsjahr wurde
nun ins Jahr 696 gesetzt. Dieses Datum wurde allgemein rezipiert, wenn auch bis in die
letzte Zeit die alte Version immer wieder vertreten wurde.

Rupert bei Herzog Theodo in Regensburg

696 gelangte Rupert an den Herzogshof in Regensburg. Nur mit des Herzogs Zustim-
mung konnte er seine Aufgabe durchfiihren. Die Conversio berichtet's, Herzog Theodo
habe ihn gerufen, worauf Rupert zunichst abgelehnt, schlieBlich aber doch zugesagt habe.
Darauthin sei ihm der Herzog entgegengezogen und habe ihn freundlich empfangen. Die
Notitia erwihnt nichts iiber den Zeitpunkt der Ankunft Ruperts.'” Die Breves Notitiae

'2 H. WoLFrAM, Conversio (s. Anm. 5) cap. 1.

13 Ebd.

4 H. VALEsIUS, Rerum Francicarum. Tom. 3. Luteciae Parisiorum 1658, 468.

1> L. D’ ACHERY — J. MABILLON, Acta Sanctorum Ordinis S. Benedicti Saeculum IIL Pars I. Lute-
ciae Parisiorum 1672, 341; J. MABILLON, Annales Ordinis S. Benedicti. Tom. 1. Luteciae Pari-
siorum 1703, 610-612; M. HaNsIz SJ, Germaniae sacrae. Tom. II. Archiepiscopatus Salisburgensis
— Augustae Vindelicorum 1729, 50-62. 919-924. 999,

' H. WoLFrAM, Conversio (s. Anm. 5) cap. 1.

17 F. Losek, Notitia Arnonis und Breves Notitiae. Die Salzburger Giiterverzeichnisse um 800. In:
MGSL 130 (1990) 80-97. 102—141, hier: Notitia Arnonis, cap. 1.
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erwiihnen nur seine Ankunft'®, melden aber filschlicherweise, Rupert habe in Regensburg
den Herzog mit seinem Gefolge getauft. Sobald Rupert dem Herzog den Zweck seiner
Reise mitteilte, muBten sich die ersten Schwierigkeiten ergeben, denn auch Theodo hatte
seine Pline. Vielleicht plante der tatkriftige Herzog schon bei seinem Regierungsantritt
eine kirchliche Neuordnung seines Gebietes. Jetzt enstand durch die Ankunft Ruperts die
Gefahr, daB in Bayern cine friinkische Kirche gegen die bayrischen Interessen aufgebaut
wiirde. Theodo gab Rupert sicher nur unter der Voraussetzung die Erlaubnis, daB er als
Herzog die Fiden in seiner Hand behielt. Beide waren ja daran interessiert, diese entlege-
nen Lande wirtschaftlich, kulturell und kirchlich zu entwickeln. So konnen wir verstehen,
daB Theodo Rupert die Erlaubnis gab, an einem beliebigen Ort seinen Bischofssitz aufzu-
schlagen."

Man hat die Frage gestellt, warum Rupert nicht in Regensburg blieb. Dies hitte nicht
Ruperts Auftrag entsprochen. Er hitte sich sonst mit den kirchlichen Plinen Theodos
identifizieren miissen; und eine kirchliche Organistation im Sinn einer bayrischen Lands-
kirche hitte sicherlich der Zustimmung Maastrichts bedurft.

Ruperts Reise bis Seekirchen

Seinem Auftrag gemiB zog Rupert zunichst die Donau abwiirts bis zur Awarengrenze.
Die Conversio meldet, er sei noch weiter gereist, bis in das untere Pannonien (ad fines
pannoniae inferioris).” Die Riickreise nahm er iiber das Land, wobei er Lauriacum be-
suchte, wo er predigte und Kranke heilte. Auf dem weiteren Weg besuchte er viele Orte
und gelangte zum Wallersee.?! Hier blieb er in Seekirchen, und errichtete eine Kirche zu
Ehren des hl. Petrus.22 DaB Rupert cinen lingeren Aufenthalt hier in Erwiigung zog, erse-
hen wir nicht nur aus der Bautiitigkeit Ruperts sondern auch aus den Schenkungen des
Herzogs. Theodo vergab nicht nur die neue Kirche an Rupert, sondern auch den Ort mit
den umliegenden Gebieten, mit dem Wasser, Wasserldufen, Wildern, Wiesen, Weiden
und Miihlen, auch den Fischrechten, Horigen und anderen Abgabepflichtigen sowie zehn
Hofstellen® , insgesamt einen recht ansehnlichen Fundus. Die Frage, warum Rupert gerade
an diesem Ort seinen ersten Sitz aufschlug, muB offen bleiben. Auch iiber den Grund des
lingeren Aufenthaltes Ruperts in Seekirchen kann man nur Vermutungen anstellen. Das
nahe Juvavum scheint Rupert deswegen gemieden zu haben, weil der Herzogsohn Theo-
depert dort eben zu dieser Zeit residierte. Im Denken Ruperts muB sich ein tiefgreifender
Umschwung vollzogen haben: Die Riickstindigkeit der Bevolkerung in religioser, kultu-
reller und wirtschaftlicher Hinsicht, deren er wiihrend seiner Reise ansichtig geworden
war, muBte in ihm die Uberzeugung reifen lassen, dal hier mehr geleistet werden mubfte,

18 Ebd., Breves Notitiae, cap. 1; ebenso die Gesta S. Ruperti (s. Anm. 8) cap. 4 und 5.

19 F_Losek, Breves Notitiae (s. Anm. 16) cap. 1; H. WOLFRAM, Conversio (s. Anm. 5) cap. 1.

2 H. WoLFRAM, ebd. Die Notitia Arnonis und die Breves Notitiae erwithnen diese Reise nicht.
Die Conversio hatte ein bestimmtes Interesse, Rupert bis nach Pannonien gelangen zu lassen, auch
wenn eine solche Reise zur Zeit Ruperts unmoglich war.

2l R, Losek, Breves Notitiae (s. Anm. 16) cap. 1. Die Namen der von Rupert aufgesuchten Orte
werden nicht genannt. Die Niederlassung Ruperts befand sich dort, wo die Fischach aus dem See
flieft.

2 Auch Amand hatte alle seine Kirchen Petrus geweiht.

3 . Losek, Breves Notitiae (s. Anm. 16) cap. 1: in summarischer Form in H. WoLrrAM, Conver-
sio (s. Anm. 5) cap. 1.
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als bloBe Berichterstattung. Doch in Loyalitidt gegeniiber seinem Auftraggeber muBte er
die kiinftige Gestalt seiner Arbeit der Entscheidung Maastrichts iiberlassen.

Also kehrte Rupert nach geraumer Zeit von Seekirchen nach Maastricht zuriick. Die
Conversio und die Gesta S. Ruperti melden nur die Riickkehr nach Worms, sprechen aber
auch von der Absicht, von dort Mitarbeiter zu holen. Was nun in Maastricht genau ver-
handelt wurde, entzieht sich unserer Kenntnis und kann nur aus dem Folgenden erschlos-
sen werden. Rupert kehrte mit zwolf Gefihrten und Erentrudis nach Seekirchen zuriick.
Das hiefie, dafi Maastricht die Erlaubnis erteilt hitte, eine Art Mission aufzubauen, wohl
ldngere Zeit zu bleiben und auch die Hilfe des Herzogs in Anspruch zu nehmen.

Wie lange kann sich der Aufenthalt Ruperts in Seekirchen hingezogen haben? Die
Breves Notitiae melden, er sei nicht lange danach nach Juvavum weitergezogen.* Den-
noch konnen es ein bis zwei Jahre gewesen sein.

Der Umzug nach Juvavum

Mit dem Umzug Ruperts nach Salzburg gab er klar sein Ziel an, hier als Missionar
wirken zu wollen. Der Herzog gab selbstverstindlich freudig seine Zustimmung, da Ru-
perts Mission seinen eigenen Vorstellungen entsprach.

Die Quellen berichten von diesem Umzug nur kurz. Die Notitia Arnonis erwihnt ihn
gar nicht. Die Breves Notitiae melden nur, daB Rupert von Juvavum gehért habe und dann
mit Willen und Zustimmung Herzog Theodos dorthin gezogen sei.® Ausfiihrlicher redet
die Conversio.*® Sie verweist auf eine verwiistete Stadt, iiber die der Herzog auf Bitten
Ruperts hin ihm die Gewalt gegeben habe und dann auf die reichen Schenkungen, die der
Herzog an Rupert iibergab.

Dal} Juvavum als ein verwiisteter Ort bezeichnet wird?’, darf wohl nicht im wértlichen
Sinn verstanden werden. Von der einst groBeren Stadt wird wohl nur ein kleinerer Teil
bewohnt gewesen sein, sodaB mehrere Gebdude dem Verfall preisgegeben waren. Schon
allein wegen der Lage an mehreren Handelsstrafen muf sie bewohnt gewesen sein. Die
Funktion als Zentralort fiir die umliegende romanische Bevolkerung wird ihr einen be-
scheidenen Standard gesichert haben. Ein gewisser Aufschwung muB aber doch erfolgt
sein, als der Herzogssohn Juvavum als Residenzstadt erwiihlte.

Was hat Rupert bei seiner Ankunft in dieser Stadt vorgefunden?

Eine regelrechte Pfarrseelsorge hat es sicher nicht gegeben. Von einem dort lebenden
Priester ist nie die Rede. Entsprechend muB sich das religiose Leben der Bevolkerung auf
einem sehr niedrigen Stand befunden haben.

* F. LoSEK, Breves Notitiae (s. Anm. 16) cap. 2.

% Ebd.

6 H. WoLFrAM, Conversio (s. Anm. 5) cap. 1.

T Es heift in den Breves Notitiae (s. Anm. 16) cap. 2, Rupert habe in Salzburg viele alte und ver-
fallene Gebéude vorgefunden, sodaB er den Ort erst sidubern muBte. Die Notitia Arnonis schreibt
nichts davon. Vgl. auch H. KLEIN, Juvavum — Salzburg. In: MGSL Erg. Bd 5 (1965) 1-9 (erstmals
abgedruckt in: Vortriige und Forschungen. Studien zu den Anfingen des europiischen Stidtewe-
sens 4 [1958], 77-85); F. PriNZ, Salzburg zwischen Antike und Mittelalter. In: FMSt 5 (1971) 10—
36; F. PriNz, Bayern, Salzburg und die Frage der Kontinuitit zwischen Antike und Mittelalter. In:
MGSL 115 (1975) 19-50. 35.
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Wenn die Quellen iiber einen Kirchenbau durch Rupert reden®, konnte dies die Er-
richtung einer Kirche fiir seine Priestergemeinschaft bedeuten®, damit sie dort das tagli-
che Gotteslob feiern konnte. Die Nachricht muf nicht auf eine Seelsorgskirche gedeutet
werden.

In dieser Stadt erbaute Rupert seinen Wohnsitz in St. Peter. Die im Friedhof von St.
Peter und 1170 erstmals als solche genannten oratorium und habitaculum des hl. Rupert
galten in spiterer Zeit — ob zu Recht, sei dahingestellt — als erste Aufenthaltsorte Ruperts
in Salzburg.

Es konnen mehrere Griinde genannt werden, wieso Rupert gerade St. Peter als Wohn-
sitz ausgewdhlt hatte. Einmal stand dieser Platz sicherlich leer. Die Stadtbevolkerung mag
ihre Wohnsitze mehr an den Ufern der Salzach errichtet haben, da die Handelstitigkeit die
Nihe zum FluB} erforderte. Andererseits galt der Ort vielleicht traditionell als heiliger
Ort” im Gedenken an das alte Severins-Kloster.® Sollte der 1982 durch Karwiese im
Bereich der Stiftskirche St. Peter ergrabene ,,Zweikammerbau* tatsichlich eine Art Mau-
soleum sein, wiirde dies auch auf eine »Heilige Stitte” verweisen, an der keine weltlichen,
wohl aber kirchliche Gebdude errichtet werden sollten. Moglicherweise haben sich auch
noch Baureste vorgefunden, die Rupert beniitzen konnte. Tatsichlich wurden 1982 Mo-
saiken und Hypokaustanlagen im Bereich der Stiftskirche ergraben. Die Wohnanlagen
errichtete Rupert nicht unmittelbar an der Monchsbergwand, sondern wohl nordlich der
heutigen Stiftskirche. Wie die erste Kirche ausgesehen haben mag, ist aufgrund spiiterer
Uberbauungen nicht mehr erkennbar. Nur gewisse Anhaltspunkte haben die Ausgraben
von 1982 gebracht. Fiir die Reliquien des hl. Amand erbaute Rupert an der Stelle der
heutigen Margarethenkapelle im Petersfriedhof ein Heiligtum. Auch dafiir haben die Aus-
grabungen des Jahres 1994 starke Hinweise ergeben.

Die Schenkungen der bayerischen Herzoge an Rupert

Von den Schenkungen der Herzoge Theodo und Theodepert berichten die Notitia Ar-
nonis und die Breves Notitae recht ausfiihrlich !

Nach den Schenkungen in Seekirchen vergab Theodo in Juvavum die obere Burg und
das angrenzende Gebiet. Dazu gehorten Felder, Wilder und Gewisser. Die Breves Noti-
tiae erwihnen noch andere Gebiete samt den Gewissern, die sich auf beiden Seiten des
Flusses bis zu einer Buche erstrecken, die auf einem Felde im Siiden steht und Hagenpueg
genannt wird. Beziiglich der Schenkung Pidings sind die Verzeichnisse uneins. Die Notitia
meldet eine Schenkung des Herzogs Theodo, die Breves Notitiae jedoch den Kauf dieses
Ortes durch Rupert um den Preis von 1000 Solidi in Gold und Silber. Dazu kamen noch
30 Hufen von unfreien Bauern, die nur teilweise bewirtschaftet waren. Zu diesen Hufen
gehorten Felder, Weiden, Almen, Miihlen und Gewiisser. In unmittelbarer Nihe der Stadt

* H. WoLFrRAM, Conversio (s. Anm. 5) cap. | und F. LosEk, Breves Notitiae (s. Anm. 16) cap. 2.
* Wenn die Breves Notitiae (s. Anm. 16) cap. 2,3 berichten, Theodo habe Rupert Juvavum als
Bischofssitz tibergeben, ist dies aus der Sicht des 9. Jh.s zu verstehen,

* Im Frithmittelalter scheint kein Patrozinium in Salzburg auf, das an das Wirken Severins erin-
nern konnte.

31 F. Losek, Notitia Arnonis (s. Anm. 16) cap. 1 und ebd., Breves Notitiae, cap. 2. Die beiden
Giiterverzeichnisse decken sich so stark, daf man auf eine gemeinsame Urschrift schliefen muB.
Die Conversio spricht nur von einer Bitte Ruperts an Theodo, ihm Grund zu schenken, um roden
und bauen zu kénnen.
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erwihnen die Breves Notitiae noch die Schenkung des Ortes Maxglan. Hier libergibt
Theodo vierzehn Kolonen.

Beide Verzeichnisse erwihnen die reiche Schenkung von Reichenhall und den Salzbe-
zug. Salz brauchte man nicht fiir den eigenen Bedarf sondern fiir den Handel. 20 Ofen
(fornaces) und 20 Pfannen (patellae) und dazu ein Drittel der Salzbrunnen (putatorium —
Galgen genannt) gab der Herzog. Dazu schenkte der Herzog den Zehent vom Salz und
von dem an den Herzog abzuliefernden Zins.

Auch Romanen von 80 abgabepflichtigen Hofen kamen an Rupert. Diese Hofe waren
teils bewirtschaftet, teils lagen sie brach. Zu ihnen gehorten wieder Wilder, Wiesen, Wei-
den, die beiden Almen Gauzo und Laduso. Nur die Notitia berichtet von der Schenkung
von 30 Hufen im Salzburggau, die nur teilweise bewirtschaftet waren.

Im Attergau iibergab Theodo fiinf abgabepflichtige Romanen mit den Mansen. Sogar
auf den Donauraum griff Theodo zuriick und gab dem Rupert Besitzungen und zwei Joch
Weingiirten an der Donau in der Nihe Regensburgs oder Kruckenbergs.*

Auch der Nachfolger Theodos, Herzog Theodepert, forderte Rupert durch Schenkun-
gen.® Genannt wird zundchst das Dorf Itzling. Zwanzig nur teilweise bewirtschaftete
Hufen an der Salzach werden hier mit allem Zubehor iibertragen. In Kuchl werden drei
noch bewirtschaftete Hofe mit Wiesen und Weiden iibergeben. Auch Thalgau fillt in
dieser Zeit an Rupert mit allen Feldern, Wiesen und Weiden. In Tittmoning schenkt
Theodepert die villula Tittmoning. Dazu gehoren 24 Mansen mit Wildern, Feldern, Wie-
sen, Weiden und Miihlen.** An dieser Stelle fiigen die Breves Notitiae noch das Dorf
Tettelheim hinzu, die Kirche mit all ihrem Besitz, den Gewissern, Weiden, Wildern und
Miihlen. Im Isengau erhilt Rupert den Ort Reharting mit 15 teils bewirtschafteten Hofen,
wieder mit allem Zubehor. Hinzu kam noch unter Theodepert das Dorf Tiissling mit 15
nur teilweise bewirtschafteten Hofen und den angrenzenden Gebieten, welche zum Dorf
gehorten. Die Breves Notitiae stellen noch die Gabe von Burgkirchen hinzu. Das Ende all
dieser Schenkungen bildet im Isengau die Gabe des Ortes Obing. 20 Mansen mit Zubehor
werden iibergeben, auf denen zum Teil Barschalken, zum Teil Unfreie sitzen.

In der Notitia findet sich eine Erhéhung der Schenkung von Seekirchen. Zur villa
Walarseo kommen noch zehn zum Teil bewirtschaftete Hife, die an der Fischach liegen.

Ein eigenes Kapitel widmen beide Giiterverzeichnisse der Maximilianszelle in Bi-
schofshofen.® Es handelt sich um den ersten Besitz in Pongau. Zwei Minner, nach der
Notitia die Briider Tonazan und Urso, nach den Breves Notitiae der servus Ruperts Tona-
zan und der servus des Herzogs namens Ledi, hatten sich entlang der Salzach in den
Pongau auf Jagd und Goldsuche begeben. Beide sehen wihrend mehrerer Nichte Lichter
aufleuchten und bemerken, wie die Breves Notitiae berichten, einen angenchmen Duft. Sie
melden es nicht der herzoglichen Verwaltung, sondern, moglicherweise wegen des wun-
derbaren Charakters des Ereignisses, Rupert. Nach der Notitia begab sich Rupert selbst
zwecks Nachforschung an den Ort des Wunders, nach den Breves Notitiae sandte er sei-
nen Priester Deoningus. Die wunderbaren Ereignisse wiederholten sich. Deoningus steckte
ein von Rupert geweihtes Kreuz in den Boden der heiligen Stelle und errichtete ein kleines

2 Die Notitia Arnonis (s. Anm. 16 nennt den Ort Reganesburg, die Breves Notitiae (ebd.) jedoch
Chruchinperch.

33 F. LoSEK, Notitia Arnonis (s. Anm. 16) cap. 2 und ebd., Breves Notitiae, cap. 5.

3 _Farinaria® bedeutet eigentlich Getreidespeicher oder Mehlkésten.

35 E. Losek, Notitia Arnonis (s. Anm. 16) cap. 8 und ebd., Breves Notitiae, cap. 3.
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Gebiude. Offensichtlich war das Gebiet herzoglicher Besitz, darum muBte Herzog Theo-
depert® benachrichtigt werden. Nach den Breves Notitiae ist es Deoningus, durch den
Rupert den Herzog um die Erlaubnis bittet, dort eine cella errichten zu diirfen. Unter cella
ist eine kleine Kirche mit einer Wohnung fiir den Priester zu verstehen. Rupert selbst
weihte daraufhin die Kapelle und die Priesterwohnung im Beisein des Herzogs. Die Ka-
pelle wurde zu Ehren des hl. Maximilian®” geweiht. Die Frage bleibt offen, ob und welche
Tradition um den hl. Maximilian sich in Bischofshofen iiber die Vélkerwanderungszeit
hinweg erhalten konnte. Auf Bitten Ruperts iibergab der Herzog ihm den Bischofshofener
Besitz. Seinem Beispiel folgten auch die Briider Ledi und Urso, die beiden herzoglichen
Diener. Sie baten im Gegenzug Rupert, ithre Verwandten (nepotes) Cissimo (romanisch fiir
Dulcissimus) und Urmhari (so nach der Notitia) bzw. Wernharius (nach den Breves Noti-
tige) in die Schule Ruperts nach Salzburg senden zu diirfen, damit diese dort in den
Grundkenntnissen (litterae) ausgebildet werden kénnten. Ob es sich dabei um die Uberga-
be in den geistlichen Stand handelte, ist schwer festzustellen. Die beiden Schiiler baten spiiter,
die Hilfte jenes Besitzes, den ihre Verwandten geschenkt hatten, auf Lebenszeit zuriickbe-
kommen. Daraus haben sich in der Folge fiir Virgil arge Mifhelligkeiten ergeben.

Die Priestergemeinschaft Ruperts

Wer die Begleiter Ruperts waren, als er das erstemal nach Regensburg kam, wissen
wir nicht. Erst nach seiner Riickkehr in die Heimat habe Rupert von dort zw6lf Gefihrten
und Erentrudis mitgenommen, so berichtet die Conversio.®® Die Namen verzeichnete
Virgil im Verbriiderungsbuch® : Gisar, Kuniald, Gabin, Idwin. Virgil bezeichnet jeden als
presbyter und monachus. Nach diesen vieren stehen noch eine ganze Reihe von Namen im
Verbriiderungsbuch: Manno, Adolfus, zwei Vitalis, Germanus, Dignovar, Johannes, Cun-
zio, Florian und andere — alle monachi und teilweise auch presbyter. Den Priester Deonin-
gus, der bei der Griindung der Maximilianszelle eine gewisse Rolle gespielt hatte, nennt
Virgil nicht. Zu den frinkischen Gefihrten haben sich also bereits, wie die Namen aussa-
gen, Romanen hinzugesellt. Nachrichten tber die Tétigkeit fehlen; nur von Kuniald und
Gislar bemerkt Filz*, sie hétten im niederosterreichischen Raum gewirkt.

Rupert lebte mit seinen Gefihrten in einer Art klgsterlicher Gemeinschaft, weshalb
Virgil sie als monasterium bezeichnet, obwohl es sich dabei um kein eigentliches Kloster
gehandelt haben kann. Es sind Weltpriester, Diakone und Laien, die hier einer gemeinsa-
men Aufgabe dienen. Sicher gestalten sie den Tagesablauf auch nach einer gemeinsamen
Regel; benediktinisch war sie aber nicht. Diese ,,Hausregel* formte sich nach den Erfor-
dernissen der Arbeit. Rupert war der Obere, der ,,Abbas™ dieser Gemeinschaft, daher wur-
de er spiiter als abbas bezeichnet.

% Beziiglich der Person des Herzogs sind sich die beiden Giiterverzeichnisse nicht einig. Die No-
titia nennt zunéchst Herzog Theodo. Auch die Breves Notitiae erziihlen, daB der erste Bericht an
Theodo gekommen sei, dieser aber wihrend der weiteren Verhandlungen erkrankt sei, sein Her-
zogtum seinem Sohn Theodepert iibergeben habe und dieser nun alle weiteren Verhandlungen ge-
fiihrt und die Erlaubnis zur Errichtung dieser cella gegeben habe.

37 Ist es Maximilian von Cilli (3. Jh.), spiter Bischof von Lorch?

3% H. WoLrrAM, Conversio (s. Anm. 3) cap. 1.

¥ Das Verbriiderungsbuch (s. Anm. 2) fol. 14,

4 M. Fiz, Historisch-kritische Abhandlung iiber das wahre Zeitalter der apostolischen Wirksam-
keit des heiligen Rupert in Bayern. Salzburg 1831, 121.
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Diese Gemeinschaft bildete praktisch die Zentrale fiir alle Arbeiten; ihr waren alle
Schenkungen zugedacht. Sie war also die erste Kirche Salzburgs, der Garant auch dafiir,
daB die Griindung Ruperts nach seinem Weggehen weiterleben und -arbeiten konnte.

Arbeiten und Aufgaben Ruperts

Einiges iiber die Titigkeit Ruperts ist bereits schon erwihnt worden. Eines der ersten
Ziele muf} es gewesen sein, Seelsorgsstellen {iber das ganze Land zu verteilen. Wir ken-
nen solche cellae, die immer eine Kirche oder Kapelle und eine Wohnung fiir einen oder
mehrere Priester haben. Eine dieser Zellen war die Maximilianszelle, andere werden fiir
Au bei Miihldorf*, fiir Gars am Inn* und Ottingen® genannt. Auch in Bisonzio* (Zell
am See) ist eine solche zu vermuten. Ob die cella in Zell am Ziller noch in rupertinische
Zeit zuriickreicht, kann nicht mit Sicherheit behauptet werden. Sehr wahrscheinlich diirfen
wir auch bei den von Theodo geschenkten loci (Dorfern) kleine Kirchen oder Heiligtiimer
vermuten, die wenigstens zeitweise von Priestern besucht wurden. Bei einer dieser Schen-
kungen, nimlich in Tittmoning, wird auch eine ecclesia genannt*, an der wahrscheinlich
auch ein Priester seinen Dienst verrichtete.

Uber Ruperts eigene seelsorgerliche Titigkeit lassen sich Vermutungen anstellen. Die Con-
versio berichtet, Rupert sei selbst predigend durchs Land gezogen®, doch bezieht sie sich darin
auf die Zeit vor Seekirchen. Die Weihe von Kirchen und Kapellen war sicher seine personliche
Pflicht. Predigt und Seelsorge vor Ort war wohl in erster Linie die Aufgabe seiner Priesterge-
meinschaft, Ruperts Hauptaufgabe mufte in der Organisation und im Aufbau bestehen.

Dem Griindungsbericht der Maximilianszelle 146t sich entnehmen, dal spitestens 712
unter Rupert eine Schule bestand.*” Ob, wie fiir das Mittelalter selbstverstindlich, der
Schule auch ein Skriptorium angeschlossen war, 14t sich nicht feststellen.

Rupert griindete auch fiir Frauen eine Bildungsstitte. Seine Verwandte (Schwester
oder Cousine) Erentrudis setzte er auf dem Nonnberg als Vorsteherin einer Frauengemein-
schaft ein. Sie sollte in Salzburg die Sorge um die Frauen tibernehmen. Die ,,Abtei* wurde
um 712 mit der Hilfe des Herzogs Theodepert gegriindet und der Mutter Gottes geweiht.*
Ihr iibergab der Herzog das Dorf Ainring mit den auf den dortigen Hofen sitzenden Un-
freien und dreiffig zum Militdrdienst verpflichteten Ménner. Hinzu kamen noch die Orte
Glas und Morzg sowie Romanen an verschiedenen Orten.

Auf den wirtschaftlichen Aufschwung Salzburgs deutet die hohe Kaufsumme von 1000
Solidi in Gold und Silber, die Rupert fiir den Kauf von Piding zu leisten imstande war.

Zusammenfassung

Fassen wir die Titigkeit Ruperts zusammen, miissen wir feststellen, daf} sie im Laufe
seines Lebens eine wesentliche Wandlung erfahren hat. Die Erfahrungen auf seiner Reise

4 FE. Losek, Notitia Arnonis (s. Anm. 16) 6,22.

“ Bbd: 5

4 F. Losek, Breves Notitiae (s. Anm. 16) 13,1.

# F. Losek, Notitia Arnonis (s. Anm. 16) 6,2 und ebd., Breves Notitiae, 14,1.
% Ebd., Breves Notitiae, 5,3.

4 H. WoLFrRAM, Conversio (s. Anm. 5) cap. 1.

47 F. LoSEK, Notitia Arnonis (s. Anm. 16) 8,5 und ebd., Breves Notitiae 3,12.
4 Ebd., Breves Notitiae, cap. 4.
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von Lauriacum nach Seekirchen haben ihn vom , Kundschafter” zum entschlossenen Mis-
sionar werden lassen. Er muBte darauf achten, die divergierenden Interessen der
Maastrichter Kirche und des bayrischen Herzogtums gleichermaBen zu beriicksichtigen.
Er legte die Grundlagen fiir das spitere Bistum und arbeitete mit herzoglicher Hilfe an der
politischen und wirtschaftlichen Entwicklung des Landes. Das Zentrum seines Wirkens
lag in Juvavum, wahrscheinlich unmittelbar in der Priestergemeinschaft zu St. Peter.

Die wachsende Bedeutung St. Peters, die sich auch am steigenden Reichtum zeigte,
fiihrte naturgemal auch zu einem bescheidenen ,,SelbstbewuBtsein®, daB sich um die
Person Ruperts kristallisierte und schlieBlich zu einer kanonischen Errichtung des Bistums
fiihrte. Neben die wachsenden seelsorglichen Aufgaben trat gleichberechtigt das soziale
Wirken, besonders in den Bereichen der Bildung, Arbeit, Armen- und Pilgerfiirsorge und
Krankenpflege.

Die Frage, ob frinkisches oder bayrisches Salzburg, konnte von Rupert keineswegs
selbst gelost werden. Doch eine Losung dringte, weil einerseits die karolingische Macht
durch die altersbedingte Krankheit Pippins II. geschwécht war und Theodo die Regie-
rungsgewalt an seinen Sohn weitergeben wollte. Moglicherweise wire das ein Grund,
warum Rupert Salzburg verlieB, und warum Theodo durch eine Gesandtschaft von Rom
eine Organisation der bayrischen Kirche erreichen wollte. Wegen der unsicheren politi-
schen Lage scheint Rom die Entscheidung vertagt zu haben.

Ernennung und Weihe Vitals zum Nachfolger

Bevor er Salzburg verlieB, erwihlte sich Rupert seinen Nachfolger Vital, den er auch
weihte (proprium sibi ordinavit successorem).” Bestellung und Weihe widersprechen dem
damaligen Kirchenrecht. Ausdriicklich hatten es mehrere Konzilien verboten, daB ein
Bischof seinen eigenen Nachfolger bestimmen diirfe.’” Dieses Verbot galt auch durch das
Edikt Chlothars aus dem Jahr 614 fiir das Frankenreich. Sicher kannte Rupert dieses Ver-
bot. Daf er sich ihm widersetzte, mubite schwerwiegende Griinde haben, die nur vermutet
werden konnen. Am einfachsten wire es, dal Maastricht die Erlaubnis erteilt hatte. Dies
wiirde erkldren, daB die RechtmiBigkeit der Weihe Vitals niemals angefochten wurde.
Einen Grund kénnte man auch in der Anderung der politischen Lage erblicken. Das Er-
scheinen der romischen Gesandten in Bayern und der Versuch des Herzogs, mit Hilfe
Roms eine Ordnung der Kirche Bayerns zu erreichen, mogen Rupert zum plotzlichen
Verlassen Salzburgs gezwungen haben. Die Weihe Vitals konnte ein Versuch sein, Salz-
burg fiir Maastricht zu retten. Auch Zwistigkeiten zwischen dem germanischen und dem
romanischen Teil der Kirchengemeinde Salzburgs oder zwischen Rupert und den bayri-
schen Herzogen mogen die Heimkehr Ruperts bewirkt haben.

Die Conversio® fiihrt vor Vitalis noch einen Anzologus an, der als abbas bezeichnet
wird. Der Name erscheint auch im Verbriderungsbuch®, und diirfte iiber dieses in die
Conversio gelangt sein. Da Rupert noch lebte, diirfen wir in Anzologus keineswegs den

% H. WoLFrAM, Conversio (s. Anm. 5) cap. 1.

3 7. B. das Konzil von Antiochien, cap. 23: Keiner der Bischafe darf am Ende seines Lebens sei-
nen Nachfolger bestimmen: J. D. MaNsI, Sacrorum Conciliorum nova et amplissima collectio 6.
Florentiae 1761, 1166.

3! H. WoLFrAM, Conversio (s. Anm. 5) cap. 2.

32 Das Verbriiderungsbuch (s. Anm. 2) fol. 14 und fol. 29
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Leiter des Bistums annehmen. Abbas kennzeichnet wohl den Leiter der Priestergemein-
schaft. Sie mag sich so stark vergroBert haben, dal Rupert ihr einen Stellvertreter geben
wollte.

Heimkehr und Tod Ruperts

Der Passus in der Conversio ,,ipse [. . .] ad proprium remeavit sedem [— Er kehrte auf
seinen eigenen Sitz zuriick]* ist rétselhaft. Sedes kann sowohl den Bischofssitz als auch
den Familiensitz bezeichnen.® Es diirfte sich in beiden Fillen um Worms handeln. Aller-
dings: in Worms war Rupert nie Bischof. Der ,,Sitz* muB in der Conversio eine andere
Bedeutung haben. Das Wort bedeutet sicher, da es in einem hagiographischen Zusam-
menhang gebraucht wird, den Himmelssitz, der allen Heiligen fiir ihren Todestag im
Himmel bereitet ist. Der Sterbeort Ruperts wird in der Conversio nicht genannt. Salzburg
scheidet aus, weil die Conversio sicher darauf hingewiesen hitte. Auch das Todesdatum
ist unbekannt geblieben. Weder in Worms, noch in Maastricht wurde Ruperts Tod ver-
zeichnet. Da der Todestag eines Heiligen gewissermalBen sein Auferstehungstag fiir den
Himmel ist, wurde Ruperts Todestag auf den Auferstehungstag Jesu Christi gelegt, fiir den
im Mittelalter der 27. Mirz errechnet wurde. Das Datum diirfte, was Rupert betrifft, kei-
neswegs der Wirklichkeit entsprechen. Doch hat man diesen Tag durch Jahrhunderte li-
turgisch als Todestag Ruperts gefeiert.

Die Tatsache, daB Rupert nicht in Salzburg gestorben ist, kann auch anhand der
Translatio, der Uberfiihrung seiner Reliquien gezeigt werden. Zeit und Umstinde der
Translatio werden nirgends angegeben. Wenn in den Annalen eine solche erwihnt wird,
kann es sich um keine unbedeutende Ubertragung handeln, wie etwa von St. Peter in den
Dom, sondern um ein groBes Ereignis, also um eine Ubertragung von auswiirts. Anzu-
nehmen ist, daB Rupert nach seinem Weggang nach Worms zuriickkehrte. Die Translatio
muf demnach von Worms aus erfolgt sein.

Zwei AnliBe fiir die Translatio kommen in Frage: Die Weihe des Domes 774 und die
Erhebung Salzburgs zur Didzese 739. Die Annales maximi Juvavenses melden zum Jahr
774 die Translatio™ (translatus est Rupertus in civitatem Juvavensem), ohne jedoch die
Domweihe zu erwihnen. Die Weihe hiitte erwiihnt werden miissen, wenn die Translatio
im Zusammenhang mit der Weihe gestanden wire. Offenkundig wird die Translatio als
einmaliges, besonderes Ereignis gesehen, ohne direkte Verbindung zur Weihe des Domes.
Auch ein Sakramentar des 10. Jahrhundert stellt keine Verbindung zwischen Translatio
und Domweihe her.®

Somit bleibt nur die Erhebung Salzburgs zum Bistum durch Bonifatius im Jahr 739
iibrig. Die Erhebung erforderte das Vorhandensein des Patrons, des Griinders der Kirche.
Jedes der bayrischen Bistiimer aufier Salzburg hatte seinen Griinderheiligen bei sich. Si-
cher war der Sterbeort Ruperts in Salzburg bekannt. Vielleicht ist der 24. September tat-
séchlich mit der Ankunft des Leichnams Ruperts in Salzburg in Zusammenhang zu brin-
gen. Wo damals die Reliquien innerhalb der Kirche St. Peter beigesetzt wurden, mufl

53 H. WoLFrRAM, Conversio (s. Anm. 5) 39 legt sich auf ,Bischofssitz* fest, was nicht sein mub.

3 B. KLEBEL, Eine neuaufgefundene Salzburger Quelle. In: MGSL 61 (1921) 33-54, hier 34; und:
MGH.SS 30/2 (1934) 734.

35 K. GAMBER — M. SCHELLHORN, Ein Salzburger Sakramentarfragment des 10. Jahrhunderts mit
zwei Rupertusmessen. In: HID 15 (1961) 86-96.



Rupertus von Salzburg 139

offen bleiben; jedenfalls besteht kein guter Grund, das bis in unsere Tage gezeigte Ruper-
tusgrab fiir urspriinglich zu halten.

Die Verehrung des hl. Rupert

Eine offizielle Heiligsprechung Ruperts erfolgte nie, wie bei allen Heiligen der Friih-
zeit. Eine Person wurde ein Heiliger durch die Verehrung des Volkes in Form von Wall-
fahrten, Gebetserhorungen, Wundererzihlungen usw., zuerst bei seinem Grab in St. Peter,
spiter, nach der Ubertragung der Reliquien in den Dom an dieser heiligen Stiitte.

Zeugnisse der Verehrung finden sich aus dieser ersten Zeit nicht. Die Breves Notitiae
nennen ihn um 790 einen beatus Rupertus® und sanctus Rupertus®, ebenso auch die Con-
versio®. Auch die liturgische Verehrung ist bereits friih zu belegen: Frilhe Sakramentare
haben Rupert in ihren Kalender aufgenommen. Das alte Arno-Sakramentar® nennt ver-
stiindlicherweise seinen Namen nicht, da es Arno aus Elnon mitgenommen hat. Das Sa-
kramentar aus Venedig aus dem 11. Jahrhundert® nennt die translatio S. Ruperti. Eine
dedicatio ecclesiae Juvavensis wird in einem anderen Sakramentar aus dem 10. Jahrhun-
dert®! verzeichnet. Dort wird auch eine translatio s. Ruperti und eine depositio s. Ruperti
verzeichnet. Schlieflich muf noch auf ein Sakramentar aus Sankt Petersburg hingewiesen
werden, das die translatio s. Ruperti verzeichnet.®

Die im Dom befindlichen Reliquien wurden von Erzbischot Hartwik gelegentlich der
Erneuerung des Domes erhoben.” Mezger berichtet, er habe sie mit den Reliquien des hl.
Martin vereinigt.* Im Jahr 1315 wurden die Reliquien durch Erzbischof Wichard von
Polheim von den anderen Reliquien abgesondert und auf einem Altar beigesetzt. Nach
dem Dombrand 1598 wurde dieser Altar abgebrochen. Am 24. September 1628 wurden
die Reliquien in feierlicher Form im neuen Dom wieder beigesetzt.”

36 F.Losek, Breves Notitiae (s. Anm. 16) 1,1.

TS Ehd, 2.3

% H. WoLFrAM, Conversio (s. Anm. 5) cap. 1.

3 8. REHLE, Sacramentum Arnonis. Die Fragmente des Salzburger Exemplars. Untersucht u. hg.
v. S. Rehle in Verb. mit Klaus Gamber. Regensburg 1970 (TPL 8). Nichts mit dem Arno-
Sakramentar zu tun hat das sogenannte Salzburger Sakramentar. Vgl.: Das Sakramentar von Salz-
burg seinem Typus nach auf Grund der erhaltenenen Fragmente rekonstruiert und in seinem Ver-
hiltnis zum Paduanum untersucht. Neu hg. v. A. Dold u. K. Gamber. Beuron 1960 (Texte u. Ar-
beiten I. Beiheft 4).

%0’ Bibliotheca Marciana in Venedig Nr. 2235; dazu auch A. EBNER, Quellen und Forschungen zur
Geschichte und Kunstgeschichte des Missale Romanum im Mittelalter. Iter italicum. Graz 1957,
258.

61" Staatsbibliothek Miinchen Clm 29164 I1.

% A. STARK, Manuscripts Latins du V¢ siecle au VIII® Siécle Conservés a la Bibliotheque Impéria-
le de Saint-Pétersbourg. Bd 1. St. Pétersbourg 1910, 29 (154). Richtig: S. 79, dort heilit es unter
dem 24. September: Natalicia sancti Rotberti episcopi.

% Val. MGH.SS 11 (1854) 8, FuBnote 32.

8 J. MEZGER, Historia Salisburgensis. Salzburg 1692, 158 (recte 157).

% F. DUCKER, Saltzburgische Chronica. Salzburg 1666, 292-323.
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Peter{Hofrichter, Salzburg

Diakonat und Frauen im kirchlichen Amt

1. Zur Aktualitit des Themas

Ist die Frage des Frauendiakonates' iiberhaupt noch relevant? Ich meine, sehr wohl,
und werde dies im folgenden begriinden. Spricht man jedoch heute iiber das Amt der Dia-
konissen oder Diakoninnen, dann 148t sich von dem groBeren Kontext des Themas Prie-
stertum der Frau nicht mehr absehen. Zur Diskussion stehe in jedem Fall der grundsitzli-
che Zugang der Frau zum kirchlichen Amt. Die Frage der Weihestufe sei dann von sekun-
ddrer Bedeutung, so meinen sowohl Befiirworter als Gegner — eine Logik, der man sich
auf den ersten Blick schwer entziehen kann. Werde der Diakonat zugestanden, sei das
Priestertum nicht mehr zu verhindern. Die Entwicklung in der anglikanischen und nun-
mehr auch in der altkatholischen Kirche scheint dieser Auffassung recht zu geben.

Am 12. Mirz 1994 waren im Dom von Bristol in Siidwestengland die ersten 32 Frauen
zu anglikanischen Priesterinnen geweiht worden. Ein grundsitzlicher Beschluf der Gene-
ralsynode der Kirche von England zugunsten der Frauenweihe existierte bereits seit 1975.
Die Weihe von Diakoninnen folgte 1987.> Nun wurde auch die Priesterweihe realisiert.
Die Bestiirzung unter konservativen Anglikanern war ebenso groB wie in Rom und in den
orthodoxen Kirchen. Auch innerhalb der anglikanischen Gemeinschaft ist der Konflikt um
die Frauenordination keineswegs ausgestanden. Sonderregelungen fiir die Gegner wurden
getroffen, und anglikanische Geistliche verlieBen aus Protest gegen die Frauenordination
ihre Kirche.?

Am 30. Mai 1994 veroffentlichte Papst Johannes Paul II. ein Apostolisches Schreiben
an alle Bischofe, in dem er die Moglichkeit der Priesterweihe fiir Frauen endgiiltig und
verbindlich® ausschloB.* Der Papst erklirt in diesem Dokument, das den Titel ,.Die Prie-
sterweihe™ trigt, dal ,die Kirche keine Vollmacht hat, Frauen die Priesterweihe zu spen-
den und daB sich alle Glidubigen der Kirche endgiiltig an diese Entscheidung zu halten
haben®. In den Salzburger Nachrichten hieB es dazu: ,,Damit bestiitigt Johannes Paul II.
die Position seiner Vorginger, gibt dem Nein zur Frauenpriesterweihe aber erstmals einen
endgiiltigen Charakter. Ziel des Schreibens ist es, die Diskussion iiber die Zulassung der
Frauen zum Priesteramt, wie sie in der Anglikanischen Kirche gebilligt wurde, zu been-

! Unverzichtbar ist die ausgezeichnete Einfiihrung von D. ANSORGE, Der Diakonat der Frau. Zum

gegenwiirtigen Forschungsstand. In: Liturgie und Frauenfrage. Ein Beitrag zur Frauenforschung
aus liturgiewissenschaftlicher Sicht. Hg. Th. Berger — A. Gerhards. St. Ottilien 1990, 31-65. Hier
findet sich auch eine umfangreiche Bibliographie (63—65). An grundlegenden Monographien sind
zu nennen: G. MARTIMORT, Les diaconesses. Essai historique. Roma 1982 (EL.S 24) und M.-J.
AUBERT, Des femmes diacres. Un nouveau chemin pour I’égise. Paris 1987 (Le point théologique
47).

2 Vgl. E. CLiFFoRD, ,,Sende Deinen Heiligen Geist auf Deine Dienerin Angela®. In; Kirche Intern
5(1994) 36f.

# Am 6. April 1994: E. M. Hutter (Korrespondent in London), In Wales werden Frauen nicht
zum Priesteramt zugelassen. In: Salzburger Nachrichten 50/81 (8.4.1994) 5.

* Salzburger Nachrichten 50/124 (31.5.1994) 1.
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den.” Damit ist das Motiv des Schreiben sicherlich richtig erkannt. Rom hat damit schr
entschieden auf eine aktuelle Entwicklung in der Anglikanischen Kirche reagiert.

Merkwiirdigerweise hat die schon viel friiher vorgenommene Weihe von Priesterinnen
in der Schwedischen Staatskirche, die sich zwar zum Luthertum bekennt, aber die aposto-
lische Sukzession und die altkirchlichen Amter unbestritten beibehalten hat, noch zu kei-
nen dhnlichen Reaktionen gefiihrt. Dal gegeniiber den Anglikanern wie schon in der Fra-
ge der Giiltigkeit der Weihen auch in der Frage der Frauenweihe die Tiir so heftig zuge-
schlagen wurde, ist bedauerlich. Nun hat aber auch die altkatholische Kirche, die ebenfalls
in der apostolischen Sukzession steht, am 29. Juni 1996 in Ludwigshafen zwei Diakonin-
nen zu Priesterinnen geweiht. Sind diese ganz neuen konfessionellen Gegensiitze ausweg-
los?

Tatsache ist, dal es fiir das Presbyterat von Frauen in der neutestamentlichen und alt-
kirchlichen Tradition keinerlei Grundlage gibt. Wenn in Synagogeninschriften Frauen den
Titel Presbyterissa tragen® und in einer friihchristlichen Mosaikinschrift eine Presbyterissa
vorkommt®, dann ist mit diesem Wort ein anderer Inhalt verbunden. Die jiidische Pres-
byterissa gehorte einem Kollegium an, das fiir die finanziellen Erfordernisse der Synagoge
sorgte, und bei der christlichen Frau mit diesem Titel handelt es sich um die Ehefrau eines
Priesters. Keineswegs bekleideten diese Frauen aber ein liturgisches oder kirchliches Amt.
Die ablehnende Haltung der katholischen Kirche und der orthodoxen Kirchen zur Prie-
sterweihe von Frauen ist also aus der Tradition wohl begriindet.

Dennoch wird man sich auch in den alten Kirchen der gesamtgesellschaftlichen Ent-
wicklung auf die Dauer nicht verschlieBen konnen und nach Wegen suchen miissen, auch
Frauen die Verantwortung des kirchlichen Amtes zu iibertragen. Die von den hochkirchli-
chen Lutheranern, Anglikanern und Altkatholiken geschaffenen Tatsachen sind heute
nicht mehr riickgéingig zu machen.

In diesem Dilemma zwischen Tradition und Aggiornamento konnte die Erneuerung
des Diakonats fiir Frauen trotz der eingangs genannten Grundsatzfrage einen gangbaren
und ausbaufdhigen Weg eroffnen. Noch unter anderen Voraussetzungen wurde die Er-
neuerung des weiblichen Diakonates schon in den siebziger Jahren griindlich diskutiert.
Aus dieser Zeit stammen auch die meisten Forschungsbeitrige zu dieser Frage. Die
»Gemeinsame Synode der Bistiimer in der Bundesrepublik Deutschland®, die 1971-1975
in Wiirzburg tagte, bat den Papst schon damals, ,.die Frage des Diakonats der Frau ent-
sprechend den heutigen theologischen Erkenntnissen zu priifen und und angesichts der
gegenwirtigen pastoralen Situation womdglich Frauen zur Diakonatsweihe zuzulassen® .
Leider hat die Lehre von der Einheit des dreigliedrigen kirchlichen Amtes seither sehr zur
Verengung der gesamten Amtsdiskussion auf das Priestertum beigetragen und das Interes-
se an der Diakonatsfrage fast zum Erloschen gebracht.

Noch immer ist es viel zu wenig bekannt, daB die ungeteilte Kirche zumindest im
Osten bis zum Beginn des 2. Jahrtausends tatsichlich Diakonissen geweiht hat. Absolut

> Vgl. B. BROOTEN, Women Leaders in the Ancient Synagogue. Inscriptual Evidence and Back-
ground Issues. Chico/California 1982 (Brown Judaic Studies 36) 55.

& Z. B. etwa im MosaikfuBboden der Bischofskirche des Augustinus in Hippo, dem heutigen An-
aba in Algerien. Damit konnte im 4. oder 5. Jh. nur die Frau eines Priesters gemeint sein.

7 Gemeinsame Synode der Bistiimer der Bundesrepublik Deutschland. Beschliisse der Vollver-
sammlung. Offizielle Gesamtausgabe I, Freiburg-Basel-Wien 1976, 633f. Siche dazu auch die dif-
ferenzierte Begriindung, ebd. 595f.
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unbekannt scheint es dagegen zu sein, daB sich diese friihchristliche Praxis auBerhalb der
ehemaligen Reichskirche bis heute erhalten hat, und zwar sowohl in der Armenisch-
Apostolischen Kirche als auch in der Syrisch-orthodoxen Kirche, die mit unserer rémisch-
katholischen Kirche aufgrund einer feierlichen Vereinbarung zwischen Papst Johannes
Paul II. und Patriarch Zakka Iwas I. vom 23. Juni 1984 beziiglich Taufe, Eucharistie und
Krankensalbung Sakramentengemeinschaft pflegt.

Dall mit diesen vielleicht iiberraschenden Informationen die Probleme noch keines-
wegs gelost sind, sondern im Gegenteil erst beginnen, wird im folgenden zu zeigen sein.

Ich moéchte mich im folgenden dem Thema des Frauendiakonates von drei Seiten an-
néhern: von den neutestamentlichen Grundlagen, von der Praxis der apostolischen Kirchen
in Vergangenheit und Gegenwart und von den Méglichkeiten und Chancen einer Erneue-
rung in der katholischen Kirche, und schlieBlich méchte ich meine Folgerungen kurz zu-
sammenfassen.

2. Die neutestamentlichen Grundlagen des Frauendiakonats

Die bekannteste biblische Grundlage fiir den Frauendiakonat® findet sich am SchluB
des kanonischen Romerbriefes. Dort empfiehlt Paulus in einer wahrscheinlich fiir Ephesus
bestimmten GruBliste der dorticen Gemeinde die Diakonin von Kenchrei, dem Ort des
damaligen Osthafens von Korinth — zur freundlichen Aufnahme und Beherbergung.® Auf-
grund der Formulierung ,,oboav [kai] diéxovoy Thic ékxinoioc Tfic év Keyypeaic — in
ihrer Eigenschaft als Diakonin der Gemeinde von Kenchrei* besteht kein Zweifel, daB es
sich dabei um ein Amt und nicht nur um eine Titigkeitsbeschreibung handelt, umso mehr
als schon die GruBadresse des vorausgegangenen Philipperbriefes beweist, da Paulus den
Begriff des oder der ,diakonos® sehr wohl schon als Amtsbezeichnung verstanden und
gebraucht hat. Dort heiit es: ,,An alle Heiligen in Christus Jesus, die sich in Philippi be-
finden, mit (ihren) Episkopen und Diakonen — obv émokémoic kod diokdvorct® — wobei
zu den draxovolc grammatikalisch offen bleibt, ob es sich hier um Minner, Frauen oder
beiderlei handelt. Wenn Paulus im Romerbrief weiter schreibt, daB Phoebe zur
»Vorsteherin — mpootatic” von vielen geworden ist — auch von Thm selbst, dann darf
dieses charmante Wortspiel nicht auf seine iibertragene Bedeutung im Nachsatz eingeeb-
net werden." Offensichtlich war sie die Vorsteherin einer zahlreichen Hellenistengemein-
de.

Auch noch eine zweite, wesentlich jiingere Schrift des NT handelt von Diakonissen,
und zwar der erste Timotheusbrief. Dort werden unter anderem die Anforderungen fiir den

8 Zum folgenden vgl. auch N. LoHFINK, Weibliche Diakone im Neuen Testament, In: Die Frau im
Urchristentum. Hg. G. Dautzenberg u. a. (QD 95). Freiburg-Basel-Wien 1983, 320-338.

? Rom 16,1 Zoviotnu 82 dpiv Poifiny w1y ddeApiy fudy, oboav [kai] Subkovoy Thic exkAnotoc
iic év Kepypeaic, 16,2 fva abtv mpocdéEnade év kopie afiwe T@v Gylwv kol ToapaoTite
abTf) &v © &v dudv xpRlp TpayuaTy kol ydp adTr) TpecTdTic TOMGY éyevinOn kol &uod
abToD.

1 Phil 1,1 TabAoc kai TipdBeog Sodrot Xpiotod *Incob maaty Toic dyloic 2v Xp1ot® “Inood
Toic obot &v Pirinmoic oiw Emaekdmois kad Siakbroig, . . .

"' Die Einheitsiibersetzung hat den Text zur Unkenntlichkeit dissimiliert: ,Jch empfehle euch un-
sere Schwester Phobe, die Dienerin der Gemeinde von Kenchred: Nehmt sie im Namen des Herrn
auf, wie es Heilige tun sollen, und steht ihr in jeder Sache bei, in der sie Euch braucht, sie selbst
hat vielen, darunter auch mir geholfen.*
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Diakonat aufgelistet: Dabei ist zuniéchst von Minnern, dann aber auch von Frauen,
schlieBlich aber wieder von Miinnern die Rede:

.Diakone sollen ebenso [nidmlich so wie die zuvor behandelten Bischofe] sein: achtbar, nicht
doppelziingig. nicht dem Wein ergeben und nicht gewinnsiichtig; [. . .] Ebenso Frauen: ehrbar, nicht
verleumderisch, sondern niichtern und in allem zuverlissig. Die Diakone sollen nur einmal verheira-
tet sein und ihren Kindern und ihrer Familie gut vorstehen, !

Da anschlieBend die Verbindung der Diakone mit nur einer Frau gefordert wird,
konnte man meinen, daB mit den ,,Frauen® eben die Ehefrauen der Diakone gemeint wa-
ren. Aber gegen dieses Verstindnis spricht, daB nicht gesagt wird: ebenso ihre Frauen,
auch nicht: ebenso die Frauen, sondern nur im erginzenden und prizisierenden Sinn:
ebenso Frauen. Die Frage der Einehe der Diakone mag zwar zum Stichwort Frauen as-
soziiert sein, aber der Verfasser setzt dazu ganz neu an. Ubrigens fehlt ein entsprechender
Passus iiber Frauen in den vorausgehenden Anforderungen fiir den Bischof, von dem es
ebenfalls heifit, daB er nur einmal verheiratet und ein guter Familienvater sein soll (I Tim
3,4). SchlieBlich haben auch die Kirchenviiter diese Aussage durchwegs nicht auf Ehe-
frauen von Diakonen, sondern auf weibliche Diakone bezogen (s. unten, Anm. 46).

Zu diesen beiden direkten Aussagen iiber Diakoninnen in neutestamentlicher Zeit
kommen noch einzelne Anspielungen auf den Dienst der Frauen in den Evangelien. Vom
aktiven Dienst einer Frau spricht Markus, wenn er die Schwiegermutter des Petrus nach
ihrer Heilung vom Fieber sofort aufstehen und Jesus und den Jiingern dienen 1aBt: und sie
diente ihnen — xai dinkéver odTolc.“® Nach Markus und Matthius schauten bei der
Kreuzigung Frauen von ferne zu, die Jesus in Galilida nachgefolgt waren und gedient hat-
ten — dinkdvovv adT® — bzw. die ihm aus Galilda gefolgt waren, um ihm zu dienen —
orakovoboon anT®."* Johannes und Lukas erwihnen die Diakonie der Martha, wobei das
Johannesevangelium den Tischdienst der Martha positiv hervorhebt: ko i MépBa
dinkoéver”, Lukas ihn aber in einen negativen Gegensatz zum bloBen Zuhoren der Maria
zu Fiillen Jesu bringt: 1§ 8¢ MdpBa mepieonéito mepi moAAv diaxoviav.'® Nach Lukas

21 Tim 3,8 [Minnliche] Diakone sollen ebenso achtbar sein [Awakdvove doabrwe oeuvoic),
nicht doppelziingig, nicht dem Wein ergeben und nicht gewinnsiichtig; 3,9 sie sollen mit reinem
Gewissen am Geheimnis des Glaubens festhalten. 3,10 Auch soll man sie vorher priifen, und nur
wenn sie unbescholten sind, sollen sie ihren Dienst ausiiben. 3,11 Frauen sollen ebenso [wie die-
se] achtbar sein [ywvaikac doadrwg oguvéc], nicht verleumderisch, niichtern, in allem zuverlis-
sig. 3,12 Diakone sollen Minner einer einzigen Frau sein [S1dovor otwooy widg yovaikdc &v-
dpec] und Kindern und eigenen Hiusern gut vorstehen. 3,13 Die das Diakonenamt gut versehen
[oi y&p koA@g drakovioaviec], erlangen eine hohe Stufe und groBen Freimut in dem Glauben,
der in Christus Jesus begriindet ist.

B Mk 1,31.

14 Mk 15,41; Mt 27,55.

% Joh 12,1 Sechs Tage vor dem Paschafest kam Jesus nach Bethanien, wo Lazarus war, den er von
den Toten auferweckt hatte. 12,2 Dort bereiteten sie ihm ein Mahl; Martha bediente, und Lazarus
war unter denen, die mit Jesus bei Tisch waren [Eroinoav odv abT® delnvov exel, kol 1§ Mdpha
dunkdver, & b& AdLapog el v ék T@V dvakeipévey abdy abT@].

' Lk 10,38 Sie zogen zusammen weiter, und er kam in ein Dorf. Eine Frau namens Martha nahm
ihn freundlich auf. 10,39 Sie hatte eine Schwester, die Maria hief. Maria setzte sich dem Herrn zu
Fiilen und horte sein Wort. 10,40 Martha aber war vom vielen Bedienen in Anspruch genommen.,
[ 08 Mépbor mepeomaro mepi woilrw Sicxkoviaw). Sie trat zu ihm und und sagte: Herr kiimmert
es dich nicht, dal meine Schwester das Bedienen mir allein iiberldBt [811 fj &dergh oo uovnv ue
kaTeMwey Oukoveiv]? Sag ihr doch, sie soll mir helfen! 10,41 Der Herr antwortete: Martha,
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dienten die Frauen Jesus mit ihrem Vermégen.”? Vielleicht wollte er damit vor allem
diese Form des kirchlichen Dienstes von Frauen propagieren.

Der Dienst und Diakonat der Frauen ist aber in den groferen Kontext der neutesta-
mentlichen Bedeutung des Dienens und des Dieners ganz allgemein zu stellen. Minnliche
und moglicherweise auch weibliche d1éxovor sind jene Diener, die bei der Hochzeit zu
Kana auf das Wort Jesu die steinernen Kriige mit Wasser fiillen und dem Speisemeister
das zu Wein gewordene Wasser zum Kosten reichen und die im Gegensatz zu ihm wissen,
woher dieser Wein ist.!®

3. Der allgemeine Begriff des Diakonats

Mit dem Tischdienst ist der Begriff des diaxoveiv vor allem bei Lukas verbunden: In
Lk 17,7-10 stellt Jesus den Jingern als Beispiel den Sklaven vor Augen, der miide und
hungrig von der Arbeit kommt und zuerst seinen Herrn bedienen muB, bevor er selbst
essen darf." Nach Lukas gebraucht Jesus das Bild dessen, der den Tischdienst leistet, aber
auch fiir sich selbst. In dem eschatologischen Gleichnis von den Knechten, die auf ihren
Herrn warten, der spit in der Nacht von einer Hochzeitsfeier zuriickkommt (Lk 12,35-37),
sagt Jesus: ,,Selig jene Knechte, die der Herr, wenn er kommt, wachend findet. Amen ich
sage euch, er wird sich giirten, sie zu Tisch bitten und ihnen der Reihe nach dienen
(mepildaerar kai avaxiwel abrodc kal Tapeiloy Owxkoviios: avroic).” In Lk 22,27
wird der Vergleich noch konkreter: Der exemplarisch bei Tisch Dienende ist Jesus selbst:
»Wer ist grofer, der zu Tische Liegende oder der Dienende? Nicht der zu Tische Liegen-
de? Ich aber bin mitten unter euch wie der Dienende [éye &2 2v LUEow DUGV eiur Mg 6
O1okoviv].

In diesem Kontext ist dann auch in der Apostelgeschichte die bekannte Wahl des Sie-
benerkollegiums zu lesen. Auch hier geht es um den Tischdienst (Lk 6,1): Die Hellenisten
wurden unwillig gegeniiber den Hebriiern, weil ihre Witwen beim tiglichen Dienst iiber-
schen oder auch verachtet wurden — 811 wapeBewpodvio &v i drokovig T kabnuepivi
ai xfipon obT@v. Jenen Gegensatz, den Lukas zwischen Maria und Martha konstruiert
hatte, bringt er nun hier im Klartext zum Ausdruck: den Gegensatz zwischen der Diakonie
der Tische, fiir die das Siebenerkollegium gewihlt werden soll, und der Diakonie des

Martha, du machst dir viele Sorgen und Miihen. Aber nur eines ist notwendig. Maria hat das Bes-
sere gewihlt, das soll ihr nicht genommen werden.

7 1k 8,1 [. . .] Die Zwolf begleiteten ihn, 8,2 auferdem einige Frauen, die er von bosen Geistern
und von Krankheiten geheilt hatte: Maria Magdalena, aus der sieben Dimonen ausgefahren waren,
Johanna, die Frau des Chuza, eines Beamten des Herodes, Susanna und viele andere: Sie alle
dienten Jesus und den Jiingern mit dem, was sic besaBen [- .. xod Erepon mwoAhad, oiTivec
dunkovovy avToig £k T@Y HmapéyTLw avraic].

1% Joh 2.5 Seine Mutter sagte zu den Dienern [Aéyel 1) ufjrnp adTob 7oic Otaekcovorg]: Was er euch
sagt, das tut! [. . .]. 2,7 Jesus sagte zu ihnen: Fiillt die Kriige mit Wasser! Und sie fiillten sie bis
zum Rand. 2,8 Er sagte zu ihnen: Schopft jetzt und bringt es dem, der fiir das Festmahl verant-
wortlich ist. Sie brachten es ihm. 2,9 Er kostete das Wasser, das zu Wein geworden war. Er wulte
nicht, woher der Wein kam; die Diener aber, die das Wasser geschopft hatten, wuBten es [of &2
Oudiovol fiderooty of AVTANKGTES TO BOwp].

19 Lk 17,8 [. . .] Wird er nicht vielmehr zu ihm sagen: Bereite mir, was ich speisen soll, giirte dich
und bediene mich zum Essen und Trinken [ Eroiuaoov o Sevmvijow, koi repilwoduevoc
dwkover pov Ewg pdyw Kod miw ., . )7
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Wortes, zu der die Zwolf berufen sind. DaBl Lukas hier nicht Geschichte schreibt, son-
dern aktuelle Kirchenpolitik macht zum Zweck der Unterordnung der Hellenisten, ist
evident.

Den Begrift der Diakonie selbst halt Lukas aber aus diesem Gegensatz heraus; sein ei-
gener Sprachgebrauch belegt, daB Diakonie das kirchliche Amt im umfassenden Sinn
bedeutet. Diakonia ist das Amt des Apostels, das Matthias anstelle des Judas erhilt. Von
Judas heit es Apg 1,17: ,Er wurde zu uns gezihlt und hatte Anteil am selben Amt* — 871
kornpiBunuévog v év fuiv xod Eloxev Tov kAfpov 7i¢ dakoviac tadrnc. Tm folgen-
den Gebet, Gott moge zeigen, wen er erwihlt hat, den Platz dieses Amtes und Apostolates
zu Ubernehmen — Aafeiv Tov témov tijc Suakoviag TabTne kel dmooToAilc — (Apgl,25),
setzt Lukas die Begriffe ausdriicklich gleich. ,,Diakonia“ nennt Lukas zwar auch den be-
fristeten sozialen Dienst von Barnabas und Paulus wihrend einer Hungersnot in Jerusalem
(Apg 11,29; 12,25)*", vor allem bezeichnet er mit diesem Begriff aber das Apostelamt, zu
dem Paulus von Gott besonders erwiihlt worden ist: Bei seiner Abschiedsrede in Milet 14t
er Paulus sagen: ,,Aber ich will mit keinem Wort mein Leben wichtig nehmen, wenn ich
nur meinen Lauf vollende und den Dienst, den ich vom Herrn Jesus erhalten habe — v
drakoviav v Erafov wapé 100 kvpiov *Incod -, das Evangelium von der Gnade Got-
tes zu bezeugen."* Angekommen in Jerusalem, begibt sich Paulus zu Jakobus und den
versammelten Presbytern dort und ,,berichtet im einzelnen alles, was Gott durch seinen
Dienst unter den Heiden getan hatte — &Enyeito xa®’ &v Exaotov Gv émoinoev & Bedc
&v Toic EBveotv B Thg drokoviac adTod (Apg 21,19).

Die Diakonie — oder latinisiert der Diakonat — ist also die Bezeichnung fiir das Amt in
der Kirche im allgemeinsten und vollsten Sinn. Davon unabhéngig 148t sich aber in den
letzten Jahrzehnten des 1. Jahrhunderts eine Bestrebung feststellen, die Amtstriger der
Hellenisten, fiir die sich die Bezeichnung Diakone zum Amtstitel entwickelt hatte, unter
das Amt der paulinischen Episkopen unterzuordnen. Davon zeugen die Apostelgeschichte
des Lukas und die Pastoralbriefe. In dieser Absicht gestaltet Lukas die Wahl des Siebe-
nerkollegiums, und in dieser Absicht bezeichnet er vielleicht auch die — allerdings heiden-
christlichen — Helfer des Paulus, Timotheus und Erastos, als zwei von den ihm, nimlich
Paulus, Dienenden — 800 @V draxovodviwy ad1®.2 Den Ausdruck Diakon vermeidet
Lukas mit auffallender Konsequenz.

** Apg 6.2 Da riefen die Zwolf die ganze Schar der Jiinger zusammen und erklirten: Es ist nicht
recht, dafl wir das Wort Gottes vernachlissigen und uns dem Dienst an den Tischen widmen [O0x
ApEOTOY £0TIV MUAC KaToheipovTag TOv Adyov Tob Beod Sakovsiy tporméiouc]. 6,3 Wihit
euch, Briider, aus eurer Mitte sieben Ménner von gutem Ruf und voll Geist und Weisheit, ihnen
werden wir diese Aufgabe iibertragen. 6,4 Wir aber wollen beim Gebet und beim Dienst am Wort
bleiben [fjueic 8¢ Tfy Tpogevxf kai 7f) Siakovig Toi Abyov wpookapTepigouev].

2l Apg 11,29: Sie beschlossen, jeder von den Jiingern sollte nach seinem Vermédgen den Briidern
in Judda etwas zur Unterstiitzung senden [Tdv 8¢ podnt@v xaddc edmopeird Tic dpracty
EKatoTOg abT@V i Sirkoviaw Téppon Tolc kaToikobaty év TR *Tovdaiy &depoic] Apg 12,25:
Barnabas und Saulus kenrten zuriick, nachdem sie in Jerusalem ihren Dienst erfiillt hatten [. . 8
[eic “Iepovoarnu winpdoavrec iy dakoviaw . . .

2 Apg 20,24: Aber ich will mit keinem Wort mein Leben wichtig nehmen, wenn ich nur meinen
Lauf vollende und den Dienst erfiille, der mir von Jesus, dem Herrn, iibertragen wurde: das Evan-
gelium von der Gnade Gottes zu bezeugen [. . . G¢ tehei®@oon TOV Spduov Hov kel iy Siakovicy
1w Elapov wapie 700 kupiov *Inood, SiopoptopacBon 6 edoryyéhiov TG X&pitog Tob Deod].

= Apg 19,22,
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Paulus selbst kennt dieses Problem in der Mitte des 1. Jahrhunderts noch nicht. Er be-
ansprucht nicht nur fiir die ihm iibertragenen Aufgaben den Begriff diakonia.®* Er ver-
wendet auch die Bezeichnung diakonos — Diakon — sowohl fiir sich selbst® als auch fiir
andere Missionare wie Apollos® oder fiir die Urapostel*’. Von den Diakonen von Philippi
und der Diakonin Phébe von Kenchred war bereits die Rede. Derselbe Sprachgebrauch
wird auch in den Deuteropaulinen beibehalten. Hier werden sowohl die Mitarbeiter des
Paulus, Tychikus und Epaphras®, als auch Paulus selbst® als d1écovog bezeichnet.

Diese allgemeine und umfassende Bedeutung des Begriffes Diakon im Sinne des
Amtétréigers der Kirche spiegeln neben Paulus auch noch das Markusevangelium mit sei-
nen synoptischen Parallelen und vor allem das hinter seine Endgestalt weit zuriickreichen-
de Johannesevangelium.

Bei Markus (9,35) sagt Jesus: Wenn jemand der Erste sein will, sei er der Letzte von
allen und von allen der Diener — xai wévtwv didxovoc. Ahnlich heifit es 10,43: Wer grof3
werden will unter euch, sei euer Diener — &oton OGudv Sidkovoc. Vorbild dieses
Dienstamtes ist Jesus selbst: ,,Denn der Menschensohn ist nicht gekommen, um sich be-
dienen zu lassen, sondern zu dienen — ok AABev GiancovnOfjvon aAAg drakovijoon — und
sein Leben hinzugeben fiir viele® (Mk 10,45). Zum iltesten Bestand des Johannesevange-
liums gehort wahrscheinlich ein Jesuswort, das sich bereits an kirchliche Amtstriger wen-
det: ,,Wenn mir jemand dient, soll er mir nachfolgen, und wo ich bin, dort wird auch mein
Diener sein — kel kol 0 Oi1dkovog O &uoc €oton —; wenn jemand mir dient, wird ihn
mein Vater ehren.**

* Rom 11,13: Euch, den Heiden, sage ich: Gerade als Apostel der Heiden preise ich meinen
Dienst . . . [*Yuiv 8¢ Aéyw toig €0veciv. &’ Goov ugv obv eiur ey E0vdv &mdoTorog, Ty
duakoviow pov dobdlw . . ..

% 2 Kor 6,4: In allem erweisen wir uns als Gottes Diener: durch groBe Standhaftigkeit, in Be-
drangnis, in Not, in Angst [. . .] [&AX év mavTl ovvioTovieg éavtodg @ Beod didkovor, év
bropov) ToAAf, &v OAlpeawy, év dvdykoug, &v oTevoxwplaig. . ..

%6 1 Kor 3,5: Was ist denn Apollos? Und was ist Paulus? Sie sind Diener, durch die ihr zum Glau-
ben gekommen seid, jeder wie es der Herr ihm gegeben hat: Ich habe gepflanzt, Apollos hat begos-
sen, Gott aber lieB wachsen [« ofv éomw ’Amwolidc; ©f 02 éorw Huadlog; dukkovor O ov
EMOTESONTE, KOl EKAOTYW Q¢ 6 KOpIOC EDWKEV].

27 2 Kor. 11,22 Sie sind Hebrder — ich auch [. . .] 11,23 Sie sind Diener Christi — jetzt rede ich
ganz unverniinftig —, ich noch mehr. Ich ertrug mehr Miihsal . . . [dwikovor Xproroi glow;
TAPAPPOVAY AOAD, DTTEP EyW: &V KOTOIC TEPICOOTEPWE . . .].

2 Eph 6,21: [. . .] Tugkoc 6 ayamrnroc adeApoc kai mordc didiovoc v kupiw. Kol 1,7: kadoc
gudBete amo ~Emagpi o ayarnTod ovvdotlov nudv, 6C E0Tv TOTOC OTEP DUGY SidKkovoc
ot Xpuorod, Kol 4,7: T kat’ gug mwavra yvwpioer Ouiv Togkoc 6 ayarntoc adei@poc kol
MOoTOC dutkovog Kol abvDovhog &v kupiw . . .

» Kol 1,23: Thr habt das Evangelium gehort, das in der ganzen Schopfung unter dem Himmel ver-
kiindet wurde; sein Diener bin ich, Paulus, geworden [. . . Tob ebayysiiov od fikoboare, Tobd
knpux0évrog év mdop «ktioel T/ OO TOV 00pavdV, ob Eyerdumy éya Haibloc didiovog).

2 Kor 6.4: In allem erweisen wir uns als Gottes Diener [@AA' v mavti cvvicravrec éavroic o¢
fgob dudrovol]: durch grofie Standhaftigkeit, in Bedridngnis, in Not , in Angst . . .

Kol 1,25: Ich diene der Kirche durch das Amt, das Gott mit iibertragen hat [. . . §j éxxAnoto, fig
Epevduny éyw dudicovog ko TRV oikovopiov 100 Oeod Soteiody wot . . .].

% Joh 12,26: Wenn einer mir dienen will, folge er mir nach, und wo ich bin, dort wird auch mein
Diener sein. Wenn einer mir dient, wird der Vater ihn ehren [&&v éuol Tic diokovf, éuol
akorovOeitw, kol Omov eipl &yw kel 6 dudkovoc 6 Enoc Eoton Edv Tic Euol drakov] TiuNoe!
abtTov 6 matnpl.
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Fassen wir zusammen: Das Dienstamt in der Kirche hat zur Zeit des Paulus und bis zur
Abfassung des Markusevangeliums eine alle Dimensionen umfassende Bedeutung und ist
keineswegs auf Minner beschrinkt; Diakonos kann auch eine Frau sein. Seine sehr alte
Verbindung mit dem Tischdienst weist nicht auf karitative Tatigkeiten hin, sondern auf
das eschatologische himmlische Hochzeitsmahl, bei dem Jesus dereinst selbst den Tisch-
dienst leisten wird. Die kiinstliche Unterscheidung zwischen einem karitativen Dienstamt
der Tische und dem Dienstamt des Wortes, dem sich die Apostel widmen, ist ein Eintrag
des Lukas, durch den die hellenistischen Amtstriger in eine untergeordnete Rolle gedréngt
werden sollten. Lukas hilt diese Unterscheidung aber selbst nicht durch, denn einerseits
verkiinden auch Angehdrige des Sicbenerkreises das Evangelium, und andererseits leisten
auch die Apostel soziale Hilfe. Dem Stephanus legt Lukas eine Predigt in den Mund, und
Philippus missioniert in Samaria und im Kiistengebiet von Gaza, Aschdod und Cisarea
(Apg 7,1-53; 8,5.12; 8,26-40; 21,8). Die Apostel Barnabas und Paulus leisten hingegen
Hilfe bei einer Hungersnot in Jerusalem (11,27-30; 12,25). Die Amtsbezeichnung
dréxovoc will Lukas konsequent vermeiden.

Die Hellenistenfrage ist daher von der Frage des Diakonos-Amtes konsequent zu tren-
nen. Auch wenn Lukas bei der Samaria-Mission zwischen der Wassertaufe des Hellenisten
Philippus und der Geisttaufe der Apostel Petrus und Johannes unterscheidet, bedeutet dies
eine Kritik an der Theologie und Praxis der Hellenisten, nicht aber eine Abwertung des
Diakonos-Amtes. Mit derselben Kritik belegt Lukas den Hellenisten Apoll6s gegeniiber
Paulus (Apg 18,24-19,7). Den Hellenisten diirfte aber nicht nur das Fehlen der Geisttaufe
vorgeworfen worden sein, sondern — wenn man das Johannesevangelium als ihr geistiges
Manifest zugrundelegt — ihre Affinitit zur Gnosis und eine Eucharistiepraxis ohne Bezug-
nahme auf die paulinisch-synoptische Einsetzung beim letzten Abendmahl. Insofern die
Hellenisten ihre Amtstriiger nach wie vor di&kovor nannten, wirkte die Zuriicksetzung
und Abwertung ihrer Gemeinschaft auch auf das Ansehen des Amtes mit dieser alten
Bezeichnung zuriick. Aus ihm heraus hatten sich mittlerweise bei den Judenchristen die
wpeofirepor und bei den Heidenchristen die émioxomor als eigene Amtstraditionen ver-
selbstindigt. Beide Gruppen kannten nur ménnliche Amtstrager.

Der Ansehensverlust der Hellenisten hatte nachhaltige Folgen. Um die Wende zum
zweiten Jahrhundert gelang dem heidenchristlichen Bischof Ignatios von Antiochien in
seiner Stadt die dkumenische Einigung mit den beiden anderen Hauptrichtungen des neu-
testamentlichen Christentums, den Hellenisten und den Judenchristen. Bei der notwendi-
gen Integration der Amtstriiger muBten sich nun die hellenistischen Diakone hinter den
heidenchristlichen Episkopen und den judenchristlichen Presbytern mit dem letzten Rang
begniigen. Ignatios hat diese seine Losung spiter in seinen Gefangenschaftsbriefen auch
fiir Kleinasien propagiert. Ein Jahrhundert spter scheint sich das dreigliedrige Amt unab-
hingig von Skumenischen Erfordernissen in der gesamten Kirche verbreitet zu haben. Als
Modell diente wohl auch die alttestamentliche Tempelhierarchie von Hohempriester,
Priestern und Leviten.!

DaB Diakone im Osten lingst nicht mehr die Eucharistie feiern durften, geht aus dem
Kanon 18 von Nizida hervor. In Gallien hatte das Diakonos-Amt hingegen bis Anfang des
vierten Jahrhunderts seine ganze Fiille behalten. Erst das Konzil von Arles verbot den
Diakonen hier im Jahre 314, die Eucharistie zu feiern, was bis dahin — wie ausdriicklich

31 Vgl. 1. Klemensbrief 40,5; Didaskalia, cap. 9.
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festgestellt wird — an vielen Orten iiblich war: ,,Can. XV. Ut diacones non offerant. De
diaconibus, quos cognovimus multis locis offere, placuit minime fieri debere.“* Bei dem-
selben Konzil wird die Gemeinde von Vienne nicht wie die anderen Gemeinden durch
einen Bischof, sondern noch durch einen Diakon vertreten. In Nordafrika verwalteten
Mitte des 3. Jahrhunderts Diakone ebenso wie Presbyter das BuBsakrament. Cyprian
schreibt den presbyteris et diaconibus fratribus, daB gefihrlich Erkrankte ,,vor jedem be-
liebigen anwesenden Presbyter oder auch, wenn ein solcher nicht zu finden und das nahe
Ende schon zu befiirchten ist, vor einem Diakon das Bekenntnis ihrer Siinde ablegen, so
daB sie nach der Handauflegung zur BuBe vor den Herrn kommen [. . .]**}. Das Konzil
von Nizda hat die liturgische Unterordnung der Diakone unter Bischofe und Priester kon-
sequent durchgesetzt (Kanon 18): Es wird nun den Diakonen verboten, zwischen den
Priestern zu sitzen oder die eucharistischen Elemente auch nur vor dem Bischof oder den
Priestern zu beriihren und sie an diese auszuteilen.® Ahnliche Vorschriften finden sich
immer wieder in den gallischen Synoden des 5. Jahrhunderts.

4. Weibliche Diakone in der friihen Kirche

Die alte Tradition der weiblichen Diakone blieb zunichst nur im urspriinglichen Ver-
breitungsgebiet der hellenistischen Kirche erhalten, besonders in Kleinasien und Syrien.
Von Kleinasien aus scheint sie sich auch in den Westen nach Gallien verbreitet zu haben.

Das erste nachneutestamentliche Zeugnis iiber weibliche Diakone datiert etwa gleich-
zeitig mit den Briefen des Ignatius von Antiochien und stammt aus der Feder Plinius des
Jiingeren, der in einem Brief an den Kaiser Trajan iiber sein Vorgehen gegen die Christen
in Bithynien berichtet (X, 96). Dabei erwihnt er auch das Verhor zweier Diakoninnen:

2 Zu der Diskussion, die dieser Konzilscanon auch schon im 19. Jahrhundert ausloste vgl. C. F.
HEFELE, Conciliengeschichte 1. Augsburg 21873, 212f: ,.In der diocletianischen Verfolgung schei-
nen sich manche Diakoni, zumal wenn kein Bischof und Priester vorhanden war, das Recht ange-
maft zu haben, den eucharistischen Cult und damit das HI. Opfer zu vollziehen. Dief} verbietet
unsere Synode und wir verstehen sonach unter offerre in unserem Canon, das O p fern; gerade
wie offerre auch in can. 19 gebraucht ist. Eine andere Deutung versucht Binterim
(Denkwiirdigkeiten Bd. I. Thl. S. 360). Er versteht offerre nurals Darreichen der Eucha-
ristie an die Glaubigen, und erkliirt unseren Canon dahin: ,.die Diakonen sollen nicht in m e h -
reren Orten, sondern nur an der ihnen zugewiesenen Kirche, den Glaubigen die hl.
Eucharistie darreichen.” Wir miissen ihm zwar zugeben, daf offerre mitunter diese Bedeutung hat,
z. B. bei Cyprian de lapsis c. 20: solemnibus adimpletis calicem diaconus offerre praesentibus
coepit; allein a) es ist kaum anzunchmen, daf die Synode von Arles den Ausdruck offerre so
wesentlich verschieden, incan 15 = darreichen, in can. 19 dagegen = opfern
gebraucht hitte, ohne das eine oder anderemal eine niihere Bezeichnung hinzuzufiigen; b) zudem
will die Synode sichtlich eine groBe und grobe AnmaBung der Diakonen riigen, deshalb sagt sie:
minime fieri debere. Es wire doch sicher nichts Arges gewesen wenn Diakonen durch Mangel
an Klerikern veranlafit, an mehreren Orten zugleich funktioniert, und dabei nur das gethan hitten,
was ihnen ex officio ane i n e m Orte zustand.*

* Brief 18 (BKV 60; CChr.SL 3B, 100f, 12-18); dhnlich Brief 19.2,1,1: ,,manu eis a vobis [=
presbyteris et diaconibus fratribus| in paenitentiam imposita® — Auch an anderen Stellen werden
Presbyter und Diakone gleichermaBen als verantwortlich fiir die Rekonziliation betrachtet: Brief
20,2; 34.3,2 (BKV 66. 69. 112; CChr.SL 3B 108. 169). Der theologische Ausgangspunkt ist die
Berechtigung der Diakone zur Taufe nach dem Vorbild des Philippus in Apg 8,14 und die Verbin-
dung der Taufe mit der Siindenvergebung: Brief 73, 7-9 (BK'V 341-343: CChr.SL 3C).

* HEFELE (s. Anm. 32) 423f.
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,»Umso mehr hielt ich es fiir notwendig, zwei Sklavinnen, die ,Dienerinnen‘ genannt wur-
den, auch unter Folter iiber die Wahrheit zu befragen.* — Quo magis necessarium credidi
ex duabus ancillis, quae ministrae dicebantur, quid esset veri et per tormenta quaerere.
Die eigens hervorgehobene Amtsbezeichnung ,,ministrae* ist offensichtlich die lateinische
Wiedergabe von didkovor.

Auch die Montanisten in Phrygien, fiir deren Rechtgliubigkeit sich noch Ireniius von
Lyon bei Papst Viktor einsetzte, weihten Frauen zumindest fiir den Diakonat, wenn nicht
zum Priestertum oder Episkopat — wie Epiphanius ihnen unterstellen méchte — und ge-
standen ihnen in der eucharistischen Liturgie Rollen zu, die die GroBkirche den Diakonis-
sen niemals gestattet hatte.®® Dies scheint aber nur den lokalen kirchlichen Usus in
Kleinasien widerzuspiegeln, denn bei den Montanisten in Nordafrika ist davon keine Re-
de.

In Syrien ist die Weihe von Diakoninnen fiir das frithe 3. Jahrhundert durch die Kir-
chenordnung der Didaskalia belegt: Dort wird dem Bischof gleichermaBen die Weihe von
miénnlichen und weiblichen Diakonen empfohlen:

»Deshalb o Bischof schaffe dir Arbeiter der Gerechtigkeit, Helfer, die mit dir zusammenarbei-
ten, um sie zum Leben zu fiihren. Die dir im ganzen Volk gefallen, die sollst du wihlen und zu
Diakonen bestellen, einerseits einen Mann zur Verwaltung der zahlreichen notwendigen Dinge,
andererseits eine Frau zum Dienst an den Frauen. Denn es gibt Hiuser, wohin du wegen der Heiden
keinen Diakon zu den Frauen schicken kannst, aber du kannst eine Diakonin schicken. Und auch
weil in vielen anderen Bereichen der Dienst einer Diakonin verlangt wird. 3

Im einzelnen werden die Salbung nach der Taufe bei Frauen und deren weitere Unter-
weisung sowie der Dienst an weiblichen Alten und Kranken genannt.

Sowohl fiir die Kirche des Paul von Samosata als auch fiir die katholische Kirche sind
Diakonissen in Syrien fiir das spite 3. und beginnende 4. Jahrhundert tatsichlich bezeugt.
Das Konzil von Nizia regelte nimlich 325 in seinem Kanon 19 deren Ubernahme in die
katholische Kirche: Wie andere untadelige Kleriker sollten auch sie nach nochmaliger
Taufe von einem katholischen Bischof entsprechend ihrem friiheren Amt geweiht werden.
Sofern sie aber gar keine Weihe hatten, sollten sie zu den Laien gerechnet werden.’” Es
gab also bei den Anhingern des Paul von Samosata Diakonissen mit und ohne Weihe. Die
katholische Kirche akzeptierte hingegen nur geweihte Diakonissen.®

Die nichsten offiziellen Informationen iiber Diakonissen liefert 381 das Konzil von
Konstantinopel. Es legt im Kanon 15 das Weihealter der Diakonissen mit mindestens 40
Jahren fest. Kaiser Theodosius der GroBe beschiftigte sich 390 nochmals mit dieser Frage
und setzte das Weihealter aufgrund von 1 Tim 5,9 auf 60 Jahre hinauf®, allerdings ohne
nachhaltige Wirkung. Schon das Konzil von Chalkedon von 451 verlangte im Kanon 15
wieder nur 40 Jahre, dafiir aber eine sorgfiltige Priifung und bei nachheriger Eheschlie-
Bung die Exkommunikation beider Partner.* Letztere Bestimmung reagiert auf Probleme,

35 EpIPHANIUS, Contra haereses, 49.2: PG 41, 881.

* Vgl. H. ACHELIS — J. FLEMING, Die syrische Didaskalia. Leipzig 1904 (TU 10/2) 84f,

¥ HEFELE (s. Anm. 32) 427. Zur Diskussion dieses Kanons: Ebd. 429f.

* Das Konzil von Nizia verwendet erstmals die eindeutig weibliche griechische Form
.O1akoviooa”, die sich von nun an allgemein durchsetzt und daher auch von uns in der weiteren
Darstellung verwendet wird. Eine inhaltliche Verinderung ist damit nicht verbunden.

* Codex Theodosianus, XVI. Tit. 2.1. 27.

40 Zur Diakonissin soll eine Frau nicht geweiht werden, bevor sie 40 Jahre alt ist, und dann erst
nach sorgfiltiger Priifung. Wenn sie aber, nachdem sie die Weihe empfangen hat, einige Zeit im
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die es tatsdchlich gegeben haben wird. Kaiser Justinian legt fest, daB zu den 425 Klerikern
der Hagia Sophia in Konstantinopel 40 Diakonissen gehoren.*! Justinian gebraucht in
diesem Gesetz dreimal die Formel ,,ménnliche und weibliche Diakone®.

Im Jahre 692 regelte die Trullanische Synode in ihrem Kanon 14 erneut das Weiheal-
ter: ,,Niemand soll den alten Gesetzen geméif unter 30 Jahren zum Priester, unter 25 Jah-
ren zum Diakon geweiht werden. Eine Diakonisse muf} 40 Jahre alt sein.” Der Kanon 15
fahrt fort: ,,Ein Subdiakon muf} 20 Jahre alt sein. Wer zu friih fiir irgendeine Stufe geweiht
wird, soll abgesetzt werden.“** Dasselbe Konzil bestimmte auch im Kanon 48, dal ins
Kloster geschickte Ehefrauen von Bischofen Diakonissen werden kénnen.® Damit wird
schon eine Entwicklung deutlich, die das Amt weniger mit praktischen Aufgaben in der
Kirche, als mit einer Ehrenstellung verbindet. Diakonissen waren in Konstantinopel den-
noch eine augenfillige Realitit. Bis ins 12. Jahrhundert gehorten 40 Diakonissen zum
Klerus der Hagia Sophia.** Sie hatten bei der Liturgie ihren Platz im linken Seitenschiff
der Kirche.®

Die Kirchenviter der antiochenischen Exegetenschule Johannes Chrysostomus, Theo-
dor von Mopsuestia und Theodoret von Kyrrhos kommen in ihren Kommentaren zum
Romerbrief und zum 1. Timotheusbrief positiv auf die Diakonissen zu sprechen.*

Von den Jakobiten in Persien (Jurisdiktion von Tagrit) findet sich in einem Manuskript
des 8. oder 9. Jahrhunderts eine detaillierte Weiheordnung fiir die Diakonissen aus dem 5.
Jahrhundert.¥’ Aus dem 6. Jahrhundert stammt die Anweisung des persischen Katholikos
von Seleucia Ktesiphon Ishojahb I. tiber den Dienst der Diakonissen bei der Taufe von
Fraven.” Im Kanon 41 der sogenannten nizéno-arabischen Canones, die gegen Ende des
5. Jahrhunderts redigiert wurden, wird vorgeschrieben, daf tadellose Frauen von minde-
stens 60 Jahren aus dem Witwenstand ausgewihlt und fiir den Dienst bei der Taufe zu
Diakonissen geweiht werden miissen. Eine Synode von 676 bestimmt stattdessen, dal die
Diakonisse aus den ,,Bundestéchtern zu nehmen ist.*

Dienste gewesen ist, heiratet, die Gnade Gottes geringschitzend, so soll sie samt dem, der sich mit
ihr verbunden, anathematisiert werden.“ (HEFELE [s. Anm. 32] 519).

4 3. Novelle vom 16. Mirz 535 (nach Aubert [s. Anm. 1] 107f).

42 C. F. HEFELE, Conciliengeschichte III. Freiburg 1877, 333.

# Wird jemand zum Bischof geweiht, so soll seine Frau in ein ziemlich entferntes Kloster gehen.
Aber der Bischof muB fiir sie sorgen. Ist sie wiirdig, kann sie Diakonisse werden* (Ebd. 337).

* THEODOR VON BALSOMON, Responsa ad interrogationes Marci 35: PG 138,987AB.

45 CONSTANTIN PORPHYROGENNETOS, Zeremonienbuch 1,22 (35): PG 112, 425f.; A. Voar, Le livre
des cérémonies 1. Paris 1936 (Collection Byzantine) 171.

4 JoHANNES CRYSOSTOMUS, In epistulam ad Romanos 30,2: PG 60,665; In epistulam I ad Timo-
theum 3, Homiliae 11,1: PG 62, 533. THEODORET, Interpretatio Epistulae ad Romanos 16,1: PG 82,
217D. 220A; In Epistulam beati Pauli Commentarii. Hg. H. B. Swete. Cambridge 1882, 128f.
158-160. Sieche MARTIMORT (s. Anm. 1) 115-117.

4T Text und lateinische Ubersetzung in: I. RAHMANI, Studia syriaca, fase. 3. Sharfé 1908 (Vetusta
documenta liturgica) 29-31. 60-62. Fundort und franzosische Ubersetzung: MARTIMORT (s. Anm.
1) 49f.

* Aus dessen 22 Fragen iiber die Sakramente, zitiert in der Taufordnung von Isho Yahb II in der
Handschrift British Library Add. 718. Text und deutsche Ubersetzung in D. DIETTRICH, Die
nestorianische Taufliturgie ins Deutsche tibersetzt und unter Verwertung der neuesten hand-
schriftlichen Funde historisch-kritisch erforscht. GieBen 1903, 94-99. Fundort und franzosische
Ubersetzung: G. MARTIMORT (s. Anm. 1) 52.

4 MARTIMORT (s. Anm. 1) 53f.
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Personlich bekannt sind im Osten aus der Korrespondenz Basilius des GroBen die
Téchter eines Terentios, Diakonissen in Samosata. Gregor von Nyssa nennt eine Lampa-
dion, Abtissin in Anisa. Die Mutter des Monchsvaters Euthymus des GroBen, Dionysia,
wird 378 zur Diakonisse geweiht. Die aquitanische Heiliglandpilgerin Egeria besucht um
380 in Isaurien die Diakonisse Marthana. Johannes Chrysostomus fiihrt in Konstantinopel
eine intensive Korrespondenz mit der heiligen Diakonisse und Abtissin Olympias. Auch
mit einer Pentadia ist er in Kontakt. Seine eigene Tante Sabiniana ist Diakonisse in Antio-
chien, er selbst weiht Martyria und Pallidia, Schwestern, und Elisanthia, eine weitere
Verwandte der Olympias. In den Briefen des Theodoret von Kyrrhos finden sich die Na-
men von Axia, Casiana und Celerina, Diakonissen in seiner Bischofsstadt. Die Diakonis-
sen Anastasia, Jannia, Eugenia und Valeriana sind Briefadressatinnen des Patriarchen
Severus von Antiochien, Markus Diakonus nennt die Diakonisse Manaris in Paliistina.
Zwei Grabinschriften in Jerusalem bezeugen eine Sophie und eine Eneon. In Griechenland
sind die Diakonissen Matrona, Athanasia, Nikagora Andromache, Irene und Eugenia in-
schriftlich bezeugt, Die meisten Namen finden sich allerdings in zahlreichen Grabinschrif-
ten in Westkleinasien.™

Anders ist die Situation in der lateinischen Kirche. Hier waren Diakonissen bis zum 4.
Jahrhundert unbekannt. Pelagius vermerkt in seinem Kommentar des Romerbriefes zum
»ministerium® der Phoebe nur, dal es Diakonissen im Orient bis heute noch gibt.”! 396
verwahrt sich die Synode von Nimes ausdriicklich gegen eine solche Neuerung: ,,Von
irgendwelchen Leuten wurde angedeutet™ heifit es im Kanon 2, ,.dal entgegen der aposto-
lischen Disziplin [- eine bis zu dieser Zeit unbekannte Sache —] Frauen irgendwo in den
Levitendienst aufgenommen wurden. Dies 146t die kirchliche Ordnung nicht zu, weil es
unschicklich ist, und eine solche unbedachte Ordination soll annulliert werden. Es ist
dafiir zu sorgen, daf niemand sich dies weiterhin herausnimmt.“? Das Verbot wird 441
auf dem Konzil von Orange wiederholt: ,,Diakoninnen sind auf keinen Fall zu ordinieren;
wenn sie es schon sind, sollen sie ihr Haupt unter den Segen beugen, der dem Volk gege-
ben wird.** Auch die Konzilien von Epaon, 517, und das 2. Konzil von Orléans, 533,
wiederholen dieses Verbot. Das Konzil von Orléans setzt die verbotene Praxis allerdings
voraus und nimmt die Weihe auch insofern ernst, als es die Verehelichung einer solchen
unerlaubt Geweihten mit besonderen Strafen belegt.™

Die Verbote dieser Lokalkonzilien hatten aber auch nur lokale Bedeutung. Denn
gleichzeitig erfahren wir auch die Namen zweier ganz prominenter gallischer Diakonis-
sen, namlich der Helaria, der Tochter des heiligen Bischofs Remigius, und der heiligen
Konigin Radegund. 533 vermacht der hl. Bischof Remigius eigenhindig ,filiae meae
Helariae diaconae* eine Erbschaft. Und die Weihe der hl. Radegund durch den hl. Médard
von Noyon wird von Fortunatus von Poitiers mit aller wiinschenswerten Deutlichkeit be-
schrieben: ,,manu superposita consecravit diaconam®.

Wahrscheinlich unter byzantinischem Einflu wurden Diakonissen in Oberitalien zu-
gelassen. Zwei Sakramentare, jenes von Trient und das sogenannte Hadrianum enthalten
Gebete zu ihrer Bestellung. An der Wende vom 8. zum 9. Jahrhundert sind sie auch fiir

3 Ebd. 121-123; AUBERT (s. Anm. 1) 112-117.
31 MARTIMORT (s. Anm. 1) 192.

S2:8C 241, 127-129; CSEL 148, c'2, p 50.

33 CSELL 148..c.129, 84

$ IGSEL 148A ic 21,p. 29:c. 17, p. 101
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Rom bezeugt.® Im 10. Jahrhundert sind in Italien mehrere Abtissinnen auch Diakonissen:
u. a. Euphemia, Eudocia, Alvisida, Eufrosyna, Agathe und Sergia. Das zu dieser Zeit, um
950, in der Abtei St. Alban entstandene Mainzer Pontifikale gibt eine genaue Beschrei-
bung der Diakonissenweihe. Es verbreitete sich in ganz Europa und wurde wahrscheinlich
schon fiir die Weihe der genannte Abtdiakonissen verwendet.®® Aber schon im 11. Jahr-
hundert verschwinden die Diakonissen in der Westkirche wieder, wenig spiter auch im
byzantinischen Osten und zumindest zeitweise auch in der syrischen Tradition.

5. War die Diakonissenweihe eine sakramentale Weihe ?

Aimé Georges Martimort hat sich in seinem 1982 erschienenen Buch ,Les diaco-
nesses” nachzuweisen bemiiht, daB die Diakonissen erst eine Einfithrung des 4. Jahrhun-
derts waren und ihre Weihe keine sakramentale Qualitit hatte.” Sein Werk ist eine unent-
behrliche Materialsammlung fiir jede Beschiftigung mit der Diakonissenfrage. Seine Ar-
gumente liberzeugen allerdings nicht. Die Zeugnisse aus dem 2. und 3. Jahrhundert sind
zwar spdrlich, aber nicht wegzudiskutieren. Und was die Qualitit der Ordination betrifft,
so sind die Diakonissen weitgehend parallel zu den ménnlichen Diakonen geweiht worden
— und zwar ebenso wie diese wihrend der Eucharistiefeier mit Handauflegung, Kelch und
Stola. Unterschiede im Weiheritus und in den Aufgaben waren kulturgeschichtlich be-
dingt. Auch als Diakonisse blieb der Frau in der Spitantike die 6ffentliche und sakrale
Sphire tendenziell verwehrt.

Es ist daher auch kein Widerspruch und kein negatives Argument, wenn die um 380 in
Syrien kompilierte Kirchenordnung der Apostolischen Konstitutionen die Diakonisse zwar
hinsichtlich ihrer Weihe beim Priester, Diakon und Subdiakon einordnet, hinsichtlich ihrer
Aufgaben aber nicht beim iibrigen Klerus, sondern bei den Witwen. Entsprechend heif3t
es auch in den Anweisungen iiber die Eucharistiefeier, daB die Diakonissen erst nach den
minnlichen Amtstragern zusammen mit den Frauen kommunizieren,® DaB sich die Auf-
gaben der Diakonissen im wesentlichen auf Dienste an Frauen beschriinken und als bloBe
Hilfs- und Notdienste erscheinen, hat mit der geschiitzten und untergeordneten Stellung
der Frau, aber nicht mit der Qualitit der Weihe zu tun. DaB die Diakonisse Neugetaufte
und Kranke nicht selbstindig und alleine salbt, sondern nur die vom Bischof zeichenhaft
begonnene Salbung praktisch ausfiihrt, schmiilert nicht die Qualitit ihres sakramentalen
Tuns, sondern entspricht wahrscheinlich dem biblischen Bild der Frau als Helferin des
Mannes.

% Zwischen dem 6. und 9. Jahrhundert ist daneben auch eine neue Bedeutung von diakonissa zu
beobachten. Man bezeichnet nun so auch die aufgrund des Zélibats von ihren Minnern getrennten
Frauen von Diakonen — parallel zu dem schon linger iiblichen Begriff der presbyterissa. Geweiht
waren diese Diakonissen in der Regel nicht. Aber in Rom gab es sogar eine eigene Segnung fiir
sie.

% AUBERT (s. Anm. 1) 136f.

°7 Die Fragestellung ist allerdings berechtigt, auch wenn die Unterscheidung zwischen Sakrament
und Sakramentale erst in der lateinischen Scholastik getroffen worden ist. Gegen die Sakramen-
talitdt argumentiert auch M. HAUKE, Uberlegungen zum Weihediakonat der Frau. In: ThGl 77
(1987) 108-127.

% 3,16,1-3: SC 329, 154. 156. 158.

¥ 8.13,14: SC 336, 208. 210.
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Ganz willkiirlich ist ein Wegrticken der Diakonisse vom miinnlichen Diakon und ihre
Zuordnung zum Subdiakon und zum Lektor, deren Weihe die »Apostolischen Konstitutio-
nen* anschliefend an die der Diakonisse behandelt, weil diese ,niederen Amter hier
ebenfalls durch Handauflegung ordiniert wurden. Das Amt, fiir das sie geweiht wird, heifit
ndmlich in den Weihegebeten der ,,Apostolischen Konstitutionen® ganz gleichlautend wie
das des Diakons ,.diakonia™®, wihrend Subdiakon und Lektor an den entsprechenden
Stellen direkt mit ihrer speziellen Amtsbezeichnung genannt werden.®!

Als ein wichtiges Argument gegen die Urspriinglichkeit und Legitimitit des Frauen-
‘diakonates dient schlieBlich die Tatsache, daB die »Apostolischen Konstitutionen* nur die
spatere Bearbeitung einer dlteren Kirchenordnung aus dem 3. Jh. sind, niimlich der soge-
nannten Traditio Apostolica, der dgyptischen Kirchenordnung oder Kirchenordnung des
Hippolyt, und daB diese erstens schon genau zwischen hoheren und niederen Weihen
unterscheidet und zweitens Diakonissen iiberhaupt nicht kennt, ja die Weihe einer Witwe
ausdriicklich verbietet:

., Wenn eine Frau in den Witwenstand aufgenommen wird, wird sie nicht geweiht, sondern sie
wird namentlich erwiihlt [. . .]. Die Witwe soll durch das Wort bestellt werden. Die Hand soll ihr
nicht aufgelegt werden, weil sie nicht die Gaben darbringt und keinen liturgischen Dienst versieht.
Beim Klerus hingegen wird die Handauflegung des liturgischen Dienstes wegen vorgenommen. Die
Witwe jedoch wird fiir das Gebet bestellt. Das aber ist die Sache aller. 6

Die Funktion und die Weihe der Diakonisse konnten folglich erst vom Redaktor der
Konstitutionen in diese iltere Vorlage eingefiigt worden sein. Gleichzeitig wiire auch das
zitierte Weiheverbot und die Hinweise auf den Unterschied zwischen hoheren und niede-
ren Weihen gestrichen worden.

Diese Beobachtungen sind zwar richtig, sind aber kein Argument fiir eine spite Neue-
rung. Erstens hat der Verfasser der Konstitutionen nicht nur die Traditio Apostolica be-
niitzt, sondern auch noch eine weitere Quelle, nimlich die Didaskalia, jene syrische Kir-
chenordnung, die ebenfalls aus dem dritten Jahrhundert stammt und im 16. Kapitel die
Diakoninnen behandelt. Schon die Didaskalie fordert parallel dic Weihe von Minnern und
Frauen.”” Und zweitens beriicksichtigt er in seiner Kompilation speziell die syrischen
Verhiiltnisse seiner Zeit.

Noch eine vierte Kirchenordnung ist zu beachten: Das ,,Testament unseres Herrn Jesus
Christus®, eine im Osten Syriens entstandene Bearbeitung der .,Apostolischen Tradition*
oder Kirchenordnung des Hippolyt aus der 2. Hilfte des 5. Jahrhunderts in syrischer,
koptischer, arabischer und éthiopischer Ubersetzung. Im Gegensatz zur Vorlage wird das
Weiheverbot fiir Frauen nicht wiederholt und wird die Rolle der Diakoninnen hier mehr-
fach positiv behandelt. Aus der bloBen Segnung der Witwen, so wie bei Hippolyt, lassen
sich daher hier entgegen Martimort keine Schliisse ziehen, auch nicht aus ihrer Kommuni-
on nach allen Méinnern zusammen mit den Frauen.®

Die einfachste Erklarung fiir die Diskrepanzen in der Zulassung von Diakoninnen sind
regionale Unterschiede: Im lateinischen Westen und in Agypten hatte die Weihe von
weiblichen Diakonen keine Tradition und wurde daher abgelehnt. Im griechischen und

RISE336, 2200 222

SESG 306 2025024,
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syrischen Osten war der Frauendiakonat hingegen alte Uberlieferung, die ganz selbstver-
stindlich praktiziert wurde — und wie wir sehen werden — auch noch wird.

Erhalten sind Weihebeschreibungen und Rituale aus den Apostolischen Konstitutio-
nen, aus der byzantinischen und aus der syrischen Tradition.

Die Weiheordnung im 8. Buch der Apostolischen Konstitutionen folgt auf jene des
Diakons und lautet:

.Uber die Diakonisse ordne ich, Bartholomius, (folgendes) an: O Bischof, lege ihr die Hiinde
auf im Beisein des Presbyteriums und der Diakone und Diakonissen und sprich: Oh ewiger Gott,
Vater unseres Herrn Jesus Christus, Schépfer von Mann und Frau, der Du Maria und Debora und
Anna und Hulda mit Geist erfiillt hast, der Du Deinen eingeborenen Sohn Jesus Christus nicht fiir
unwiirdig befunden hast, aus einer Frau geboren zu werden, der Du im Bundeszelt und im Tempel
Wiichterinnen fiir die heiligen Tore bestimmt hast, siche jetzt auf diese Deine Dienerin, die fiir den
Diakonat bestimmt ist, gib ihr Heiligen Geist und reinige sie von allen Befleckungen des Fleisches
und Geistes, damit sie wiirdig wird, das ihr bestimmte Werk zu Deiner Ehre und zum Lob Deines
Christus zu vollenden. Durch ihn sei Dir Ehre und Anbetung im Heiligen Geist in Ewigkeit.
Amen. %

Das byzantinische Formular findet sich im Euchologium Barberini 336 aus dem 8. Jh.
und in einer ganzen Reihe von Handschriften aus dem 10. bis 14. Jahrhundert:

Zur Ordination einer Diakonisse. Nachdem die heilige Anaphora [das Hochgebet] stattgefunden
hat und die Heiligen Pforten gedffnet wurden, bevor der Diakon sagt: Tldvrwy T®v &ylwy, wird die
Diakonisse, die geweiht werden soll, dem Bischof vorgestellt. Dieser spricht mit lauter Stimme die
Formel: "H ®eia xépic. Wihrend sie den Kopf neigt, legt er seine Hand auf ihren Kopf auf
(EniBe01v TRY yElpat adToD &Ml TRV ke adTc) und wihrend er drei Kreuze macht, betet er:
Heiliger und allmichtiger Gott, Du hast das weibliche Geschlecht durch die Geburt Deines eingebo-
renen Sohnes und Gottes im Fleische aus einer Jungfrau geheiligt und hast nicht nur den Minnern,
sondern auch den Frauen Deine Gnade und das Kommen des Heiligen Geistes geschenkt. Blicke
auch jetzt, Meister, auf Deine Dienerin hier und rufe sie zum Werk Deines Dienstes [Diakonates]
und lasse auf sie die reiche Gabe Deines Heiligen Geistes herabsteigen, bewahre sie im rechten
Glauben, in einem untadeligen Wandel, wie es Dir angenehm ist, daB sie ihren Dienst ganz erfiillt.
Denn Dir gebiihrt alle Herrlichkeit und Ehre . . .

Es folgt eine Litanei wihrend der der Bischof seine Hand auf den Kopf der Geweihten legt und ein
weiteres Gebet spricht, in dem auch der neutestamentlichen Diakonin Phobe gedacht wird. Nach dem
Amen legt der Bischof der Diakonisse die Diakonats-Stola um und nimmt beide Enden nach vorne. Es
folgen ein Gebet des Diakons und die Kommunion der Neugeweihten und die Ubergabe des Kelches
durch den Bischof. Sie iibernimmt ihn und stellt ihn auf den Altar.®®

Das Euchologium des Kardinals Bessarion stellt ausdriicklich fest: ,,An ihr werden alle
Riten vollzogen, die an dem Diakon vollzogen werden, mit Ausnahme einiger, die modi-
fiziert sind: Sie wird zum heiligen Tisch gefiihrt, den Kopf bedeckt mit dem maphorion
(Schleier), dessen beide Enden vorne auseinandergehen.” Bei der Weihe beugt sie nicht
das Knie, sondern neigt nur den Kopf.*” Die Weihe findet wie die des Diakons wiihrend
der Eucharistiefeier und im Altarraum statt, was beides bei der Subdiakonatsweihe nicht
der Fall ist. Die Handauflegung ist hingegen allen Weihen gemeinsam, auch fiir die Sub-
diakone und Lektoren.

Im lateinischen Westen war die sakramentale Diakonissenweihe nie wirklich akzep-
tiert. Was es im Mittelalter gab, war eine Segnung zu speziellen Diensten besonders in
Frauenklostern, wie die Lesung des Evangeliums oder der Predigt. Nach dem Mainzer

65 Nach SC 336, 220. 222.
% Nach MARTIMORT (s. Anm. 1) 148.
7 Ebd. 150.
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Pontifikale legt der Bischof der Kandidatin sogar die Stola um. Bei manchen Karthiuse-
rinnen, Benediktinerinnen und Zisterzienserinnen hat sich diese Tradition erhalten 5

Auch bei den Ostsyrern scheint die Weihe der Diakonisse nicht zu den hoheren Wei-
hen geziihlt zu haben. Sie geschah auBerhalb des Altarraumes. Die Kandidatin erhielt
keine Bezeichnung mit dem Kreuz und keine Stola. Und ausdriicklich heiBt es, daf der
Bischof ihr die Hand nicht zur Weihe auflegt, sondern zum Segen. Sie hat auch keinen
Zutritt zum Altar, denn sie ist eine Frau.®”

Rabulla, Bischof von Edessa im 5. Jahrhundert, hat schon regionale Unterschiede im
Weiheritual gekannt und relativiert: Er schreibt: ,.Die Weihe [xeipotovic] der Diakonisse
soll nach der Sitte des Landes stattfinden. Wir haben gelernt, daB im Orient ihr der Bi-
schof ein orarion (Stola) auf die Schulter legt — wie fiir den Diakon.*™

6. Aufgaben und liturgische Funktionen der friihkirchlichen Diakonissen

Von den Aufgaben war andeutungsweise schon mehrfach die Rede: Was waren im
Altertum die Aufgaben und Dienste der Diakonissen? Sie sind schnell aufgezihlt: Der
Hausbesuch bei Frauen; Hilfsdienste bei der Taufe von Frauen; die Salbung der Frauen
nach der Taufe und im Krankenbett; die Unterweisung der neugetauften Frauen; wihrend
der Liturgie die Bewachung der Kirchentiiren auf der Frauenseite; die Ermahnung der
Frauen; die Entziindung der Leuchter; in Frauenklostern die Entnahme der Eucharistie aus
dem Tabernakel und Austeilung an die Schwestern, wenn kein Priester oder Diakon in der
Niéhe war. Die Kommunionspendung an Ménner und selbst an minnlich Kleinkinder war
ithnen hingegen verboten. Die 40 Diakonissen der Sophienkirche in Konstantinopel haben
auch ein Waisenhaus betreut. In der lateinischen Kirche wurden im Mittelalter sogenannte
Diakonissen zwar nicht geweiht, aber doch fiir bestimmte Dienste in Frauenklostern ge-
segnet, vor allem fiir das Lesen des Evangeliums.

7. Diakonissen in altorientalischen Kirchen heute

Von der Existenz eines Weiheritus, den die Syrisch-Orthodoxe Kirche auch heute noch
verwendet, habe ich erst zu Ostern 1996 erfahren. Bei einer Studenten-Exkursion zu den
ehemaligen Zentren der syrischen Theologie Antiochien, Edessa und Nisibis, kam im
Kloster Mar Gabriel auf dem Tur Abdin die Rede auf das Desiderat einer Wiederbelebung
der Diakonissenweihe. Mit Staunen hérten wir, daB es geweihte Diakonissen in der Sy-
risch-Orthodoxen Kirche nach wie vor gibt. Eine Photokopie des Weiherituals aus einer
Handschrift von 1884 konnte ich mitnehmen.” Seine Rubriken entsprechen im wesentli-
chen dem byzantinischen Ritual. Die Kandidatin erhilt die Konsignation durch drei Kreu-
ze und sie empfingt Stola und Kelch, aber die Zeremonie findet bei den Syrern auBerhalb
des Altarraumes statt. Zur Zeit lebt eine Diakonisse im Kloster Deirul Zaferan. Eine neue
Weihe wird in néchster Zeit erwartet. In der Regel werden Nonnen oder bewiihrte Prie-
sterfrauen geweiht. Eine besondere Aufgabe ist mit der Weihe aber nicht verbunden. Es
fehlt ein zeitgeméBes Berufs- und Verwendungsbild.

%8 AUBERT (s. Anm. 1) 138.

% MARTIMORT (s. Anm. 1) 162f

0 Nach MARTIMORT, ebd. 139: Aus den Heiligen Viitern.
7! Eine Veroffentlichung in Ubersetzung ist beabsichtigt.
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Auch die Armenisch-Apostolische Kirche hat die entsprechende altkirchliche Traditi-
on grundsiitzlich bis heute bewahrt oder doch seit Mitte des 19. Jahrhunderts erneuert. Die
armenischen Diakonissen werden aus den Nonnen gewiihlt und nach demselben Ritus wie
die ménnlichen Diakone mit Handauflegung geweiht. Sie haben auch dieselben liturgi-
schen Dienste zu verrichten wie die Ménner. Thre Zahl ist wie bei den Syrern sehr ge-
ring.”

Daf} die Koptisch-Orthodoxe Kirche das Diakonissenamt, fiir das es dort keine Traditi-
on gibt, erst 1992 ganz neu eingefiihrt hat, erfuhr ich Anfang Juli 1996 anliBlich eines
Studienseminars mit Vertretern der altorientalischen Kirchen in Wien. Diese neuen kopti-
schen Diakonissen entsprechen modernen pastoralen Bediirfnissen und sind vergleichbar
den katholischen Ordensschwestern aktiver Gemeinschaften, unseren Pfarrschwestern und
Pastoralassistentinnen, oder auch den evangelischen ,.Diakonissen®. Sie werden entschie-
den gerade nicht durch Handauflegung geweiht, sondern nur gesegnet und haben keinerlei
gottesdienstliche Funktion. Thr Amt ist in drei Stufen gegliedert: 1. Jungfrauen und Wit-
wen, 2. Subdiakonissen und 3. Diakonissen. Thre pastoralen und sozialen Aufgaben umfas-
sen unter anderem die Katechese und Sakramentenvorbereitung fiir Kinder und Frauen
und die Leitung von Waisenhiusen und sonstigen Karitativen Einrichtungen. Die neuen
koptischen ,Diakonissen spielen in der praktischen Seelsorge bereits eine ebenso bedeu-
tende Rolle wie die Priester. Sie zihlen zum Klerus, haben aber am ,priesterlichen®
Dienst keinen Anteil.”

Die wichtigste Einsicht aus diesen unterschiedichen Auffassungen und Praxen der al-
torientalischen Kirchen in der Diakonissenfrage ist vielleicht die, daB innerhalb einer
Kirchenfamilie, die in fester Glaubens- und Sakramentengemeinschaft lebt, so gravierende
Unterschiede Platz haben. Wihrend die Kopten eine Teilnahme der Frau am sakramenta-
len kirchlichen Amt absolut ausschliefen, rdumen ihr die Armenier gerade dies entschie-
den ein. Spannungen oder Auseinandersetzung gibt es deshalb ebensowenig wie im ersten
Jahrtausend zwischen Ost und West. Eine solche Freiheit und Toleranz der verséhnten
Verschiedenheit sollte mutatis mutandis auch unter den westlichen Kirchen méglich sein.

8. Einige Uberlegungen zur Erneuerung des Diakonates fiir Méinner und Frauen
in der Katholischen Kirche

Die altkirchlichen Realisierungen des Frauendiakonates bieten kaum geniigend Ansit-
ze dafiir, daB man eine Erneuerung auf der Basis der Tradition allein fiir sinnvoll halten
konnte. Uberlegungen zur Erncuerung des Frauendiakonates miissen tiefer ansetzen.

Greifen wir zuriick auf unsere Beobachtungen zur Bedeutung des Diakonates im Neu-
en Testament. Diakonia und diakonos sind allgemeine und vollgiiltige Bezeichnungen fiir
das Amt in der Kirche an sich — ilter als die Sonderformen des episkopos oder auch pres-
byteros. Da die hellenistische Kirche die traditionelle Bezeichnung fiir die Amtstriiger
beibehielt, kamen diese mit ihr zusammen in MiBkredit und endeten als Diener der Epi-

™ K. ARAT, Die Weihe der Diakonin in der armenisch-apostolischen Kirche. In: Liturgie und
Frauenfrage (s. Anm. 1) 67-76. Nach Arat gab es 1988 eine einzige armenische Diakonisse,
Schwester Hripsime, die im Libanon ein Weisenhaus leitet und Midchen fiir das Klosterleben
heranbilden soll.

¥ Miindliche Mitteilung am 10.7.1996 durch den Sekretir der Synode der Koptisch-Orthodoxen
Kirche, Metropolit Amba Bishoy von Damiette.
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skopen. Aber erinnern wir uns, dafl die Diakone in Afrika bis ins 3. Jahrhundert Siinden
nachgelassen und in Gallien bis ins 4. Jahrhundert auch Eucharistie gefeiert haben. Erin-
nern wir uns auch, daf selbst die Diakonissen an der Spendung von Sakramenten aktiven
Anteil hatten: Sie fiihrten bei Frauen die Salbung nach der Taufe durch und sie verabreich-
ten die Krankensalbung, nachdem der Bischof oder Priester jeweils symbolisch den An-
fang gemacht hatte.

Wenn wir weiter bedenken, daf§ die Spendung von Sakramenten prinzipiell iiberhaupt
nicht an Amtstriiger gebunden ist, das Amt vielmehr die Aufsicht iiber die richtige Ver-
waltung der Sakramente zu fiihren hat’™*, und daB die Kirche die Freiheit hat, ihre Amter
und Dienste nach ihren jeweiligen Bediirfnissen zu ordnen und neuen Erfordernissen an-
zupassen, dann diirfte neuen Uberlegungen im Horizont der aktuellen pastoralen Situation
nichts im Weg stehen. Natiirlich ist es vorteilhaft, sich auf eine gewisse Rechtfertigung
aus der Tradition zu stiitzen, um eine hinreichende Akzeptanz sicherzustellen. Nun ist es
zwar richtig, daB sich der Frauendiakonat nie in der gesamten Kirche durchsetzen konnte,
und dal er gerade in der lateinischen Kirche eine eher schwache Basis hat. Aber es sind
mit gutem Erfolg auch schon andere Einrichtungen aus fritheren Epochen und &stlichen
Traditionen der Kirche iibernommen worden, etwa die Handkommunion, die Konzelebra-
tion, der selbstéindige Miinnerdiakonat oder die Firmspendung durch Priester. Eine Einfiih-
rung des sakramentalen Frauendiakonates im Anschluf} an die byzantinische und die noch
lebendige westsyrische und armenische Tradition ist durchaus denkbar. Denkbar wire
auch die fakultative Ubertragung liturgischer und sakramentaler Dienste an diese neuen
Diakonissen iiber die friihchristlichen Vorbilder hinaus — entsprechend den seither stattge-
habten kulturellen und sozialen Verinderungen.

DaB Frauen unabhiingig in der Offentlichkeit auftreten und handeln, ist heute selbst-
verstindlich; daB Frauen den Altarraum betreten oder den Altar beriihren, stellt fiir uns
ebenfalls kein Problem mehr dar. Wir betrachten es auch nicht als unangemessen, wenn
eine Frau einem Mann die Kommunion reicht anstatt umgekehrt. Das alles ist langst ge-
lebte Wirklichkeit. Selbst die leidige Ministrantinnendebatte ist schon wieder fast verges-
sen. Was hindert uns noch, Frauen wieder als Amtstrigerinnen zu weihen und sie mit
jenen Vollmachten auszustatten, die sie heute fiir ein sinnvolles pastorales Wirken benoti-
gen. So wie ihre minnlichen Kollegen kénnte die Diakonin taufen und bei der Eheschlie-
Bung assistieren. Sie konnte zusammen mit ihren ménnlichen Kollegen aber auch zumin-
dest eine auf bestimmte Bereiche beschriinkte Vollmacht zur Krankensalbung, zur Siin-
denvergebung und zur Eucharistiefeier erhalten.

Nun kehren wir zu unserem Ausgangspunkt zuriick: Warum dann nicht gleich die
Priesterweihe fiir die Frau und iiberhaupt die Offnung aller kirchlichen Amter? Eben aus
Griinden der Legitimitit, der kirchlichen Tradition und der Akzeptanz bei den Katholiken
selbst und bei den apostolischen Schwesterkirchen. Die Erneuerung des Frauendiakonates
steht auf biblischen und historischen Grundlagen. Mit ihr kénnte den pastoralen Desidera-
ten, die mit der Forderung nach der Priesterweihe der Frau verbunden sind, tatsiichlich

™ Die Apostel lassen taufen und treffen Anordnungen fiir die Eucharistiefeier, vgl. 1 Kor,1,17;
Apg 10,48; 1 Kor 11; Did 9.1; 14,1. Diese wird wenn kein Amtstriiger anwesend ist, auch von Lai-
en geleitet, vgl. TERTULLIAN, De exhortatione castitatis 7.3-5: CChr.SL 2, 1024f. Die aristotelisch-
scholastische ,.In persona Christi"-Theorie ist historisch und Skumenisch chnehin unhaltbar, vel.
das Vergleichsmaterial in meinem Beitrag: Die Anaphora nach Addai und Mari in der , Kirche des
Ostens™ — Eucharistie ohne Einsetzungsbericht? In: HID 49 (1995) 143—152.
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entsprochen werden: insbesondere in der Krankenhausseelsorge, der Frauenpastoral, der
Kinderkatechese. Den emanzipatorischen Anliegen kime die Aufnahme von Frauen in
den Klerus vorerst nur ein Stiick weit entgegen. Dariiber hinaus wiirde aber eine zuneh-
mendes Gleichgewicht zwischen den traditionellen drei hierarchischen Amtern den bibli-
schen Grundlagen und dem emanzipatorischen Interesse besser dienen, als der Eintritt von
Frauen in die bestehende vertikale Struktur.

9. Praktische Konsequenzen

1. Weihe von Diakonissen mit denselben liturgischen Aufgaben, wie sie die minnli-
chen Diakone haben.

2. Ubertragung zusitzlicher Kompetenzen an minnliche und weibliche Diakone fiir
spezielle Bereiche der kategorialen Seelsorge wie etwa Kinderkatechese und Kranken-
hauspastoral: fakultative Ermédchtigung zu Beichtabnahme, Eucharistiefeier und Kranken-
salbung.

3. Gewinnung der in grofer Zahl vorhandenen minnlichen und weiblichen
»Laientheologen™ fiir den entsprechend aufgewerteten Diakonat.
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»In der Kraft des Heiligen Geistes “

s Anliegen zu einer Erneuerung der Tauffeier

Der epikletische Charakter der ‘Hochgebete’ 1dBt erkennen, dafl Sakramente ‘in der Kraft des
Heiligen Geistes’ (SC 6) gewirkt werden und gnadenhaftes Geschenk Gottes bleiben.
So lautet die These 4 des Beitrags von W. Haunerland ,,Zur sakramententheolo-

|

gischen Relevanz anamnetisch-epikletischer ‘Hochgebete’ in der Sakramentenliturgie®.
Im Anschluff an diese grundlegenden Ausfithrungen zur Sakramententheologie und -
liturgie sollen hier einige Konsequenzen fiir das Verstindnis und den Ritus der Tauffeier
gezogen werden, die zugleich Vorschlige fiir dessen kiinftige Neugestaltung sind.’

1. Umkehr und Taufe als Wirken des Heiligen Geistes

.Jeder, der durch die Taufe in die Kirche eingegliedert wird, empfingt die Gabe des Heiligen
Geistes. [. . .] Alle Schichten des Neuen Testaments bekunden diese Uberzeugung: Taufe geschieht
im Heiligen Geist; Taufe im Zeichen des Wassers ist Taufe mit Heiligem Geist; Empfang des Heili-
gen Geistes und Taufe gehéren untrennbar zusammen.*

So schreibt B. Kleinheyer® und sieht in der ,,Salbung™ zunichst ,,ein Bildwort fiir die
Begabung mit Heiligem Geist™:

»Wer zum Messias Jesus Christus gehort, ist von Gott bei seiner Eingliederung in die Kirche mit
Heiligem Geist gesalbt worden. [. . .] An eine reale Salbung, ein Geschehen auf der Zeichenebene
als Hintergrund dieser neutestamentlichen Aussagen ist aber wohl noch nicht zu denken [. . .]. Aber
da fiir die Verfasser und Adressaten dieser Schriften Einverstindnis dariiber besteht, daff die Gabe
des Heiligen Geistes, die mit der Eingliederung in die Kirche gegeben wird, als ‘Salbung’ verstan-
den werden kann, ist die weitere rituelle Entwicklung erklirlich, die im Kontext der Taufe und
Handauflegung zu einer Salbung mit Chrisam fiihrt.*!

Die Handauflegung (mit Gebet) ist also als Zeichen der Geistmitteilung bei der Taufe
urspriinglicher als die Salbung mit Ol. Sie ist das Kriterium, durch das sich die Taufe der
ersten Christen von der des Johannes des Tiufers unterscheidet. Die christliche Taufe ist
mit der Mitteilung des Geistes verschrinkt. Daher werden Petrus und Johannes von Jerusa-
lem nach Samarien gesandt, damit der Heilige Geist durch ihr Gebet und ihre Handaufle-
gung auf jene herabkommt, die dort ,.nur* auf den Namen Jesu, des Herrn, getauft waren

! W. HAUNERLAND, Zur sakramententheologischen Relevanz anamnetisch-epikletischer
,-Hochgebete* in der Sakramentenliturgie. In: Pastoralblatt fiir die Diozesen Aachen, Berlin, Es-
sen, Hildesheim, Kéln, Osnabriick 47 (1995) 39-46, hier 42. Die in Klammer beigefiigte Stellen-
angabe ,.SC 6 bezieht sich auf Art. 6 von ,Sacrosanctum Concilium*®, der Konstitution iiber die
heilige Liturgie des Zweiten Vatikanischen Konzils.

2 Vel. dhnliche Uberlegungen beziiglich des Trauungsritus im Anschluf an A. Jiek, Das GroBe
Segensgebet iiber Braut und Briutigam als Konstitutivum der Trauungsliturgie. In: EheschlieBung —
mehr als ein rechtlich Ding? Hg. K. Richter. Freiburg i. Br. 1989 (QD 120) 1841, bei P. WEss, Weil
Gott uns zuerst geliebt hat. Was der neue Trauungsritus aus der Sicht eines Pfarrers an Wiinschen offen
laBt. In: HID 48 (1994) 235-240, bes. 235-237.

3 B. KLEINHEYER, Sakramentliche Feiern . Die Feiern der Eingliederung in die Kirche. Hg. H. B.
Meyer [u. a.]. Regensburg 1989 (GDK 7,1) 31.

* Ehd. 33.
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(Apg 8,14-17).°> AuBerdem beinhaltet die Geistmitteilung bei Lukas die Sendung zum
Zeugnis und zur Mission.

Die Salbung mit dem Ol als Zeichen der schon zur christlichen Taufe gehorenden
.»Salbung” mit dem Heiligen Geist konnte dann vor der Taufe (,,pribaptismal*) oder nach
ihr (,,postbaptismal®) erfolgen:

Fir die Zeit vor Ende des 3. Jh. liegen sowohl Quellen vor, die nur eine prabaptismale Salbung
bezeugen (Syrien), als auch Quellen, die nur von einer postbaptismalen Salbung sprechen (westliche
Quellen). [. . .] Fraglos ist dic messianische Salbung Jesu mit Heiligem Geist nach der Taufe im
Jordan der Typos aller christlichen Taufsalbung. Vor diesem Hintergrund wire dann der Bericht von
der Geistsendung tiber Kornelius und die Seinen (Apg 10,44-48) vor der Taufe (!) ein erster Hin-
weis auf die spitere pribaptismale Taufsalbung. [. . .] Ahnlich wird 1 Kor 12,3b interpretiert: *Und
keiner kann sagen: Jesus ist der Herr!, wenn er nicht aus dem Heiligen Geist redet’; also ist das
Bekenntnis des Glaubens im Taufbad erst nach dem Empfang des Geistes im Zeichen der Salbung
moglich.

In den weiteren Ausfithrungen ,, zur prébaptismalen Salbung im syrischen Taufritual 7
und ihrer ,, liturgietheologischen Interpretation* schreibt B. Kleinheyer:

.»Doch hat die pribaptismale Salbung weder fiir den einen noch fiir den anderen Antiochener, die
darin eins sind mit allen fritheren und spiteren Quellen, irgendwie exorzistischen Charakter. [. . .]
Nicht die (hinzugefiigte) postbaptismale Salbung, wohl aber die pribaptismale Salbung wird also
mehrfach als Zeichen der Mitteilung des Heiligen Geistes gedeutet.”® Und ,,daB das Bekenntnis des
Taufglaubens — zum Zeichen des Wassers — nur moglich ist nach Mitteilung des Heiligen Geistes,
also erst nach der (pribaptismalen) Salbung, fiir eine derartige Interpretation zeugen u. a. die grofen
Kappadozier, insbesondere Gregor von Nyssa“’. Kleinheyer fiihrt zwei mogliche Griinde fiir die
Anderung der syrischen Praxis an: die Deutung der Wassertaufe von Rom 6,3-5 her und die Not-
wendigkeit der Geistmitteilung an konvertierende Hiretiker, deren Taufe als giiltig betrachtet wur-
de't

Was B. Kleinheyer hier als Begriindung fiir die Anordnung der Salbung vor der Taufe
anfihrt, 148t sich theologisch noch untermauern: Die Abkehr von der Siinde und die Um-
kehr zu Gott, dem Vater Jesu Christi, ist bereits auf das Wirken Gottes im Heiligen Geist
zuriickzufiihren. Der Versuchung, selbst wie Gott sein zu wollen, kann der Mensch nur
widersagen, wenn er sich Gott zuwendet. Diese Reihenfolge kommt m. E. auch in Joh
20,22f deutlich zum Ausdruck: Der Empfang des Heiligen Geistes ist die Voraussetzung
der Vollmacht, die Stinden zu vergeben.!! Daher darf die pneumatologische Dimension

3 Vgl. dazu G. SCHNEIDER, Die Apostelgeschichte II. Teil. Kommentar zu Kap. 9,1-28, 31. Frei-
burg i. Br. 1982 (HThK 5) 264: , Die Verbindung von Taufe und Handauflegung als Ritus der
Geistmitteilung war offenbar in den Gemeinden iiblich, die Lukas kannte.

® B. KLEINHEYER (s. Anm. 3) 50f.

? Ebd. 91-95.

8 Ebd. 93,

? Ebd. 94,

10 Ebd. 94f.

"' Diese Vollmacht der Siindenvergebung in der Kraft des Heiligen Geistes gilt in erster Linie
nicht fiir das Sakrament der Wiederversohnung (BuBe), sondern fiir die Taufe. Denn ..das Grund-
ereignis der Siindenvergebung fiir jeden Christen ist nicht das BuBsakrament, sondern die Taufe,
in der Gott dem Getauften ein fiir allemal sein versdhnendes Wort zuspricht, ihn in die Gemeinde
seiner Heiligen aufnimmt und ihm dadurch ein neues Leben gewihrt™ (R. MESSNER, Feiern der
Umkehr und Versohnung. Mit einem Beitrag von R. Oberforcher. In: Sakramentliche Feiern I/2.
Hg. H. B. Meyer [u. a.]. Regensburg 1992 [GDK 7,2] 9-240, hier 231). Zu Joh 20,22f schreibt R.
MeBner: ,.Durch den Kontext, die Sendung der Jiinger durch den Auferstandenen [. . .], erscheint
die Interpretation auf postbaptismale Vergebung eher unwahrscheinlich® (ebd. 62). Und: ,In der
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der Taufe nicht als ein bloBer Zusatz verstanden werden. Wenn sie jedoch einer postbap-
tismalen Salbung oder Handauflegung zugeordnet wird, ist dieses Mifiverstindnis fast
unvermeidlich. Hier scheint mir die eigentliche Wurzel der Auseinandersetzung um die
Zuordnung der Firmung, die sich aus der postbaptismalen Salbung entwickelt hat, zur
Taufe zu liegen: Wenn erst die Firmung als Geistmitteilung verstanden wird, dann kann
sie kein eigenes Sakrament sein und muB selbstverstandlich innerhalb der Taufe gespendet
werden. Sonst wiirde dieser die pneumatologische Dimension fehlen.!?

Wie die obigen Ausfithrungen zeigen, ist aber eine auf die Taufe folgende Geistmittei-
lung in den neutestamentlichen Quellen nur als eine NotmafBnahme in den Gemeinden zu
verstehen, die von dieser Geistmitteilung in der Taufe noch nichts wufiten. Sie kann na-
tiirlich auch die nachtrigliche Sendung fiir das missionarische Zeugnis in der Kraft des
Geistes sein. Der Heilige Geist ist jedoch schon vor der Taufe mit dem Wasser wirksam
und fiihrt zu ihr hin. Die Herabkunft des Heiligen Geistes auf Jesus nach seiner Taufe im

Jordan ist kein Gegenargument: Erstens ist in der Sicht des Neuen Testaments die Johan-
nestaufe noch keine Geisttaufe. Zweitens kann man diese ,,sichtbare” Herabkunft des
Heiligen Geistes zugleich als ,,Firmung* und als ,.Priesterweihe” Jesu verstehen, ndmlich
als Salbung und Bestiitigung Jesu als des Messias und als Sendung zu seinem Wirken als
Hoherpriester des Neuen Bundes.

Jede Form eines blof postbaptismalen Ritus der Geistmitteilung kommt gleichsam zu
spiit, um diese Wirksamkeit des Heiligen Geistes in der Taufe auszudriicken. Die nach-
trigliche Handauflegung bzw. Salbung mul} deshalb zunichst eine andere Bedeutung
gehabt haben (Stirkung, Besiegelung, Bestitigung durch den Bischof, Sendung zum
Zeugnis). Ein solcher postbaptismaler Ritus kann daher durchaus von der Taufe getrennt
werden, wenn diese selbst schon pneumatologisch verstanden wird und die weitere Ent-
wicklung es nahelegt. Bevor in einem anderen Beitrag darauf eingegangen wird"”, sollen
hier zuerst einmal die Konsequenzen aus der pneumatologischen Sicht der Taufe fiir deren
Gestaltung gezogen werden.

2. Aufwertung und personale Ausrichtung des Hochgebetes der Taufe

Wieder W. Haunerland:

,,S0 sind etwa die Weihegebete der Bischofs-, Priester- und Diakonenordination feierliche Gebe-
te, die eine anamnetisch-epikletische Grundstruktur haben. Ahnlich wie beim eucharistischen Hoch-
gebet sind hier die zur Giiltigkeit erforderlichen Worte Bestandteil des jeweiligen Weihegebetes.
Anders ist es aber bei Taufe' und Trauung. Auch hier finden sich in der Vollform der Sa-
kramentenfeier anamnetisch-epikletische Gebete, doch haben diese mit der von der klassischen
Sakramententheologie bestimmten sakramentalen Form nichts zu tun: Das groBe anamnetisch-
epikletische Gebet der Tauffeier ist die Benedictio et invocatio Dei super aguam, der Lobpreis und
die Anrufung Gottes liber dem Wasser — auch Taufwasserweihe genannt —, das entsprechende Gebet
der Trauung ist die Benedictio nuptialis, der feierliche Trauungssegen.

friithen Patristik bis ins 3. Jh. ist durchgidngig die Deutung auf die Taufe vertreten worden* (ebd.
62, Anm. 65).

12 Diese Sicht der Problematik des Zusammenhangs von Taufe und Firmung ergab sich aus einem
ausfiihrlichen Gespriich mit W. Hahne, der eine friihere Fassung dieses Beitrags kritisch durchsah.
Dafiir und fiir mehrere andere wichtige Hinweise danke ich ihm sehr.

3 Vgl. dazu P. Wess, Firmung in zwei Stufen? Ein Vorschlag. (Dieser Artikel wird im ,,Heiligen
Dienst*, Heft 2/97, erscheinen [Anm. d. Red.].)
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Die systematische Isolierung des sakramentalen Geschehens aus dem liturgischen Kontext und die
Festlegung bestimmter Worte als forma sacramenti mag fiir die Bestimmung einer giiltigen Sakramenten-
feier hilfreich sein, weil sie Angstlichkeit und Unsicherheit vermeiden hilft. Fiir ein angemessenes Ver-
stiindnis der sakramentalen Feiern und der Sakramente selbst hat dieser Vorgang jedoch duferst negative
Folgen. Denn aus dem Blick fillt das zentrale Wortgeschehen der Sakramentenfeier, das Sprechen des
anamnetisch-epikletischen Gebetes, des ‘Hochgebetes’ dieser Feier.**

Auch Haunerland fordert damit eine prédbaptismale Herabrufung des Heiligen Geistes
als konstitutives Element der Tauffeier, auch wenn sie (noch) nicht zur forma sacramenti
gehort. Er sieht sie in der Taufwasserweihe gegeben. Diese wird jedoch im iiblichen Voll-
zug der Taufe nur als Vorbereitung des Wassers fiir die Taufe erlebt und auch blof als
solche verstanden. Schon aus diesem Grund wird die feierliche Form dieses Weihegebetes
von vielen als zu ausfiihrlich empfunden und deshalb in der Praxis kaum verwendet. Dazu
kommt noch, dafl dieses der Osternachtliturgie entnommene Gebet, wenn die Taufe — wie
empfohlen wird — mit der Eucharistiefeier der Gemeinde verbunden werden soll, wegen
seiner Lange den zeitlichen Rahmen einer solchen Gemeindefeier sprengen wiirde."® So
tritt an die Stelle des Hochgebetes der Taufe meist ein kurzes Segensgebet iiber das Tauf-
wasser. Dieses kann noch weniger als zentraler Teil des Taufsakramentes erfahren und
verstanden werden.

Wichtiger als diese praktischen Bedenken sind aber die inhaltlichen. Schon die Be-
zeichnung des Hochgebetes der Taufe als ,.Lobpreis und Anrufung Gottes iiber dem Was-
ser* bringt zum Ausdruck, daB sich dieses Gebet primir auf das Taufwasser bezieht, den
Heiligen Geist also nicht direkt auf den Taufling oder die Tauflinge herabruft, sondern auf
das Wasser. Nur indirekt, durch das Wasser bzw. die Taufe mit diesem Wasser, werden
die Tduflinge geheiligt. Damit wird nicht deutlich, daB es der Geist Gottes ist, der in den
Neubekehrten den Glauben und damit die Abkehr von der Siinde bewirkt (hat). Auch bei
der Taufe Jesu kam der Heilige Geist nicht auf das Wasser, sondern auf ihn herab. Aufler-
dem erweckt diese Ausrichtung des Hochgebetes der Taufe auf das Wasser den Eindruck,
daB dieses nicht Zeichen der Gnade Gottes ist, sondern in deren Instrument verwandelt
wird und als solches wirkt. Ein solches ,,physisches” Verstindnis der Wirksamkeit von
Symbolen und symbolischen Handlungen wird aber von kritischen Menschen als
»magisch® bezeichnet und mit Recht abgelehnt." Daher konnen sie die wahre Bedeutung
dieses Gebetes nicht erkennen.

Zu dem ganz dhnlichen Problem in den eucharistischen Hochgebeten schreibt R. MeB-
ner: ,,Die klassische Epiklese [. . .] hat nicht in der Wandlung der Gaben (sozusagen der
Herstellung der Realpriasenz Christi) ihren Kulminationspunkt, sondern, wenn man so
sagen will, in der Wandlung der Kommunikanten, der Gemeinde.*” Und: ,,Die klassische

14 W, HAUNERLAND (s. Anm. 1) 40f.

15 Nebenbei sei bemerkt, daB aus den Erfahrungen einer Pfarre diese Verbindung der Kindertaufe(n) mit
der Eucharistiefeier der Gemeinde durchaus fragwiirdig ist. Man muf} aus Zeitgriinden alles so kurz als
moglich gestalten, kann kaum personliche Beitréige zulassen, in der Predigt nur nebenbei auf die Taufe
eingehen. AuBerdem sind immer auch Angehorige dabei, die zu einer Bucharistiefeier keine innere
Beziehung haben und diese daher nur ,,absitzen®, was sich auf die ganze Feier negativ auswirkt.

'6 Vgl. dagegen K. RAHNER, Kirche und Sakramente. Freiburg i. Br. 1960 (QD 10) 36: ,.Das sakramen-
tale Zeichen ist Ursache der Gnade, insofern sich die Gnade gibt, indem sie sich anzeigt.*

"7 R. MEssNER, Einige Probleme des eucharistischen Hochgebets. In: Bewahren und Erneuern. Studien
zur MeBliturgie. FS H. B. Meyer. Hg. R. Mefiner — E. Nagel - R. Pacik. Innsbruck 1995 (IThS 42) 174—
201, hier 189.
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Epiklese (die der Priester als Hirt der Gemeinde in ihrem Namen vortriigt) bittet um das
verwandelnde Eingreifen des Heiligen Geistes in die actio der Kirche: Wie er einst in
Jesus Christus, der ‘empfangen ist vom Heiligen Geist’, gewirkt hat, so auch jetzt, indem
er die vielen einzelnen Glidubigen zum Leib Christi macht, sie immer tiefer in ihn ein-
gliedert.“'® Was hier beziiglich der Eucharistie von den Gaben gesagt wird, gilt in analo-
ger Weise beziiglich der Taufe vom Wasser: Das Hochgebet der Taufe hat nicht in einer
Wandlung des Wassers seinen Kulminationspunkt, sondern in der Wandlung der Téuflin-
ge, die in der Kraft des Heiligen Geistes zu Séhnen und Téchtern Gottes werden.

Eine Verbesserung der Taufliturgie sollte bei dieser tieferen Problematik ansetzen. Das
anamnetisch-epikletische Hochgebet der Taufe miiite sich primér auf die zu Taufenden
(und auf das Taufgeschehen) beziehen, nicht auf das Taufwasser. Der Leiter der Feier
kinnte dann seine Hinde iiber den Taufling oder die THuflinge ausbreiten, um mit dieser
Geste das Herabrufen des Heiligen Geistes zu unterstreichen. Das wiirde von selbst eine
Aufwertung dieses Gebetes bewirken und deutlich machen, daB die folgende Taufhand-
lung eigentlich zu diesem Hochgebet gehort (dhnlich wie die Kommunion zum Kanon).
Es ist damit die ,,Salbung® mit dem Heiligen Geist, durch die die Téuflinge fiir den Emp-
fang der Taufe in der Kraft dieses Geistes befihigt werden. Eine pribaptismale Salbung
im physischen Sinn wire hier nicht angebracht, weil sie der Taufe mit dem Wasser Kon-
kurrenz machen wiirde und weil die Salbung auf Grund der spiteren Entwicklung zum
Zeichen der Firmung geworden ist und dieser vorbehalten bleiben soll. Es ist dann nur
mehr eine Frage der Zeit, wann dieses Hochgebet als wesentliches Element der Tauflitur-
gie anerkannt wird. Hier kann die Praxis — wie es oft in der Geschichte der Theologie der
Fall war — der Theorie vorausgehen.

Eine solche Anderung hiitte noch weitere Konsequenzen, die aber ihre Richtigkeit be-
stitigen: Dieses Hochgebet miifte im Fall einer Kindertaufe auch ausdriicken, dafi das
Wirken des Heiligen Geistes nicht nur fiir das Kind erbeten wird, sondern auch fiir den
Glauben der Eltern und Paten. Denn deren Glaube ist die unentbehrliche Voraussetzung
dafiir, einen Menschen zu taufen, der selbst noch keine Entscheidung zum Glauben treffen
kann. Dabei handelt es sich, auch wenn es die iibliche Praxis ist, eigentlich um einen
Grenzfall.'? Ohne eine solche Herabrufung des Geistes auch auf die Eltern und Paten hétte
es keinen Sinn, bei der Taufe von Kindern die Absage an das Bose und das Glaubensbe-
kenntnis der Eltern und Paten zwischen dem Hochgebet und der Taufhandlung anzuord-
nen. Dort hat nur das seinen Platz, was sich aus dem erbetenen Wirken des Heiligen Gei-
stes ergibt. Wenn das auf die Absage und das Glaubensbekenntnis der Eltern und Paten
nicht zutrife, miiBten diese vor dem Hochgebet erfolgen (als blofle Vorbedingung dhnlich
der Erklirung der Bereitschaft zur christlichen Erziehung). Wenn jedoch die Tauflinge
nicht schon selbst das Bekenntnis ablegen konnen, wird der Heilige Geist auch auf jene
herabgerufen, deren Glaube in diesem Fall ein innerer Bestandteil der Taufe ist. Die Kin-
der haben teil am Glauben der Eltern, der Paten und der Gemeinde, in die sie aufge-
nommen werden.

18 Ebd. 190.

19 Eine notwendige Konsequenz dieser Einsicht wire es auch, das fehlende Element eines eigenen Be-
kenntnisses in einer Brwachsenentauferneuerung nachzuholen. Vgl. dazu P. WESS, Gemeindekirche —
Ort des Glaubens. Die Praxis als Fundament und als Konsequenz der Theologie. Graz 1989, 688-703.
Vegl. auch meinen weiteren Beitrag (s. Anm. 13).
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3. Bessere Formulierung der Taufformel

Weil die Taufe ,,in der Kraft des Heiligen Geistes* geschieht und der Priester oder der
sonstige Leiter der Feier nur der Diener (,,minister*) des Sakramentes ist, ist es ein Hin-
dernis fiir dessen richtiges Verstindnis, daB die vorgeschriebene Taufformel lautet: ,N.,
ich taufe dich im Namen des Vaters und des Sohnes und des Heiligen Geistes.* Auch hier
wiren einige Verbesserungen zu iiberlegen.

Die erste Schwierigkeit liegt in dem ,,ich taufe dich®. Damit erhiilt der Leiter der Tauf-
feier eine Mittlerstellung zwischen Gott und dem Tiufling, die ihm einfach nicht zu-
kommt. Wenn es ein solches Vermittelndes gibt, sind es Jesus Christus und die ganze
Kirche, die dessen Wirken fortsetzt. Daher wire zumindest derselbe Plural zu verwenden,
der auch im Hochgebet der Taufe angebracht ist. Dazu wieder W. Haunerland:

»Denn die anamnetisch-epikletischen Gebete sind von ihrer Gattung her Vorstehergebete, die im
Namen der ganzen versammelten Gemeinde gesprochen werden. Sie sind formuliert in der 1. Person

Plural (*Wir preisen dich ... Wir bitten dich’) und werden abgeschlossen durch das zustimmende
‘Amen’ der Gemeinde, die sich damit das Gebet zu eigen macht.“2

Dementsprechend konnte es heiBen: ,\N., wir taufen dich . . ., und die Gemeinde be-
kriiftigt es mit .,Amen“. Es versteht sich dann wohl von selbst, daB mit diesem wir” kein
pluralis majestatis des Liturgen gemeint ist, sondern die ganze Gottesdienstgemeinde und
letztlich die Kirche, in die das Kind durch die Taufe eingegliedert wird.

Eine Moglichkeit, das Wirken Gottes noch besser zum Ausdruck zu bringen, wire eine
passive Ausdrucksweise. Bei der Firmung lautet die Formel: ,N., sei besiegelt durch die
Gabe Gottes, den Heiligen Geist.* Analog konnte die Taufformel lauten: ,,N., du wirst ge-
tauft...” Das wiirde auch der byzantinischen Liturgie entsprechen.” M. Jenny, der sich
ausfiihrlich mit der Problematik der Taufformel beschiftigt hat, schreibt dazu:

.Bekanntlich unterscheidet sich die Taufformel der orthodoxen Kirchen von derjenigen der
‘westlichen’ Christenheit dadurch, daB dort die Person des Tiufers ganz in den Hintergrund tritt.

Die Formel lautet: ‘Getauft wird N. N. im Namen des Vaters und des Sohnes und des Heiligen
Geistes.” Diese Formel ist die schlichteste Art, wie die Tatsache der Taufe, die Handlung be-

gleitend, einfach registriert werden kann.**

Auch wenn M. Jenny vom Alter der Formel her zu rechtfertigen versucht, daB darin
der Tdufling nicht direkt angeredet wird, ist dies ein Mangel. Daher diirfte die zuvor vor-
geschlagene Verbindung der passiven Form — falls man diese wihlt — mit einer personli-
chen Anrede die bessere Losung sein.

Noch entscheidender fiir das Verstindnis der Taufe als Wirken Gottes im Heiligen
Geist und des Wesens der Taufe selbst ist aber die wohl unumgingliche Korrektur der
Wiedergabe von Mt 28,19. Denn die auf die Vulgata zurlickgehende Formulierung ,,im
Namen des Vaters . . .* fiihrt notwendig zu dem MiBverstindnis, der Leiter der Feier
wolle damit sagen, daf er in einer ihm verliehenen Vollmacht Gottes des Vaters . . . han-

0 W. HAUNERLAND (s. Anm. 1) 41.

*! Vel. Mysterium der Anbetung. Bd. 3. Die Mysterienhandlungen der Orthodoxen Kirche und das
tigliche Gebet der Orthodoxen Gliubigen. Hg. S. Heitz. Koln 1988, 46.

# M. JENNY, Die Taufformel als Problem heutiger Liturgie-Arbeit. In: Sursum Corda. Variationen zu
einem liturgischen Motiv. FS Ph. Harnoncourt. Hg. E. Renhart — A. Schnider. Graz 1991, 111-120, hier
118. Obwohl M. Jenny die ostkirchliche Taufformel fiir ,.sehr gut, viel besser als die ‘westliche’* hiilt,
verfolgt er dieses Anliegen nicht weiter, weil ..das Gewicht der Tradition" seiner Ansicht nach .gegen
die Einfiihrung dieser Formel auch bei uns spricht” (ebd. 119). Kann hier nicht eine christliche Kirche
von der anderen lernen?
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delt.® Damit wird nicht nur das Wirken Gottes selbst verdunkelt, sondern auch der Sinn
des Taufens als ,,Gott-zu-eigen-Gebens”, ,,In-Gott-Eintauchens* verdeckt. Richtiger — wie
bereits in der Einheitsiibersetzung — miiBte es zumindest lauten: ,,N., ich taufe dich (wir
taufen dich, du wirst getauft) auf den Namen des Vaters und des Sohnes und des Heiligen
Geistes.” M. Jenny befiirchtet hier allerdings, daB die Taufe dann als bloBe Namens-
gebung miBverstanden wird (wie auch Schiffe ,,auf den Namen N.“ getauft werden).* Das
trifft zwar insofern nicht zu, weil die Téuflinge vorher mit ihrem eigenen Namen ange-
sprochen werden und sie nicht auf ihren Namen, sondern auf den Namen des Vaters und
des Sohnes und des Heiligen Geistes getauft, also — so kinnte man es verstehen — in die
Familie der Kinder Gottes aufgenommen werden und deshalb auch seinen Namen tragen.

Dennoch geniigt auch diese Verbesserung noch nicht: Ganz richtig iibersetzt heiBt es
bei Mt 28,19 nicht ,,auf den Namen®, sondern ..in den Namen®. Es handelt sich also nicht
bloB darum, daB die Téuflinge nun auch den Namen Gottes tragen diirfen. Das macht uns
darauf aufmerksam, dal} hier mit ,,Name* gar nicht das gemeint sein kann, was wir unter
diesem Begriff verstehen, nidmlich eine bloBe Bezeichnung, um etwas oder jemanden
identifizieren zu konnen. Der Name ist nach antikem Verstindnis und daher auch in der
Bibel wesentlich mehr: , Entsprechend dem alttestamentlichen Sprachgebrauch ist der
Begriff Name auch im Neuen Testament nicht nur Bezeichnung fiir den Eigen-Namen
einer Person, sondern Ausdruck fiir die Person selbst.“”® Daher besagt die Taufformel
eigentlich ein Eintauchen in (Gott) den Vater und den Sohn und den Heiligen Geist; dabei
steht ,,Name* in der Einzahl, was bedeutet, daf} die drei Genannten aufs engste zusam-
mengehdren (ohne dafl damit schon die Dreieinheit in Gott gemeint sein muB, wie oft
voreilig angenommen wird). Auch das UbergieBen mit Wasser driickt sinnbildlich aus,
daB wir von der Gnade Gottes umgriffen sind und aus ihr leben. Jenny bringt drei Vor-
schldge fiir Taufformeln, die diesem Sachverhalt Rechnung tragen sollen:

»'N. N, ich taufe dich in die Gemeinschaft mit dem Vater und dem Sohn und dem
Heiligen Geist. Amen.’

Oder, noch knapper: ‘N. N., ich taufe dich, dem Vater und dem Sohn und dem Heili-
gen Geist zum Eigentum.’

Oder . ... ‘N. N, ich taufe dich dem Vater und dem Sohn und dem Heiligen Geist zu
eigen.” %

Alle drei Vorschlige geben aber noch nicht ganz das wieder, was mit dem
»-Eintauchen™ in Gott gemeint ist. Bei der ersten ist die Art der Beziehung des Getauften
zu Gott nicht klar (,,Gemeinschaft™ gibt es in vielen Formen und eben auch mit Gleich-
rangigen, wihrend Gott die uns umgreifende gréBere Wirklichkeit ist). Bei der zweiten
und dritten wird diese Beziehung als Eigentumsverhéltnis erklirt. Das wird dann meist
dahingehend verstanden, dafl Gott uns wie eine Sache besitzt und einfach tiber uns ver-

# M. Jenny berichtet in diesem Zusammenhang eine Episode, die deutlich macht, wie mifverstindlich
diese Formel ist: Ein GroBvater fiigte bei einer Taufe der Taufformel vernehmlich hinzu: ... . . und des
GroBvaters™ (ebd. 116, Anm. 19).

2 Ebd. 116.

5 J. GEWIESS, Art. Name. L In der Schrift. In: LThK2 Bd. 7. Freiburg i. Br. 1962, 780—782. hier 780f.

%6 M. JENNY (s. Anm. 22) 118. Er mochte sich ,bis auf bessere Belehrung® fiir die dritte entscheiden
(ebd.). Ubrigens macht er darauf aufmerksam, daB die Abkiirzung ,,N. N.* nicht bedeutet, daB hier Vor-
und Familienname einzusetzen wiren (wogegen er aber auch keinen ,,triftigen Grund* sieht), sondern
,»-nomen nominandi*, also daB} ,,der Name des zu Nennenden® hier eingesetzt werden soll (ebd. 119).
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fiigt. DaB es sich hier um eine personale Liebe handelt, wird nicht deutlich. Daher wiirde
ich in einem ersten Schritt vorschlagen:

,.Ich taufe dich (wir taufen dich, du wirst getauft) hinein in . . .** oder ,Ich tauche dich
(wir tauchen dich) ein (du wirst eingetaucht) in . . .”. Wie es dann weiter lauten soll, hingt
von der Losung einer anderen Frage ab:

Auch M. Jenny macht ndmlich auf ein weiteres Problem der Taufformel aufmerksam,
dessen Behebung in absehbarer Zeit wohl nicht méglich sein wird. Er berichtet von Versu-
chen, in die Taufformel dreimal das Wort ,,Gott* einzufiigen, also: ,,. . . im Namen Gottes
des Vaters und Gottes des Sohnes und Gottes des Heiligen Geistes™, was ihm aber ,,sehr
stark nach Tritheismus® klingt.”” Und er schreibt anldflich einer kritischen Bemerkung
zum Brauch des dreimaligen BegieBens oder — in der byzantinischen Liturgie — Un-
tertauchens des Téuflings: ,.Lauert schon in der traditionellen Gestalt der Taufformel die
Gefahr eines tritheistischen Verstidndnisses, so wird dies durch diese Art des Vollzugs
natiirlich unterstiitzt.“* Er hélt es daher fiir ,,angezeigt, darauf zu verzichten und dafiir nur
einmal richtig Wasser zu gieBen’*, weil wir an einen Gott glauben.

Damit stoBen wir auf eine heikle theologische Frage: Bezieht sich die Dreiheit in der
matthdischen Taufformel auf einen innergottlichen Vater, Sohn und Heiligen Geist oder
auf den einen Gott, der Vater ist, und Jesus Christus, seinen Sohn, und den Heiligen Geist
als das Wirken Gottes. Mit anderen Worten: Ist die Formel trinitarisch im Sinn der spiite-
ren Dreifaltigkeitslehre zu verstehen oder ist sie triadisch und damit auch fiir eine andere
Auslegung offen?® Im ersten Fall wire damit der eine Gott gemeint, der in sich in drei
real verschiedenen Beziehungen (Relationen) subsistiert, nimlich als Vater und als Sohn
und als Heiliger Geist; um aus diesen drei Bezeichnungen nicht drei Namen fiir drei ver-
schiedene Personen im heutigen Sinn des Wortes und damit fiir drei Gotter zu machen,
habe ich an anderer Stelle vorgeschlagen, besser von der schenkenden Liebe (,,Vater/Mut-
ter-Sein”), der empfangenden Liebe (,Sohn/Tochter-Sein*) und der teilenden Liebe
(,,.Bruder/Schwester-Sein™) in Gott zu sprechen.’ Im zweiten Fall steht wie sonst im Neu-
en Testament der Vater fiir Gott*, der Sohn fiir ,,den Menschen Jesus Christus™ (I Tim
2,5), durch den sich Gott mitgeteilt hat, der Heilige Geist fiir das Wirken Gottes in den
Menschen — vor allem in der Kirche — und der Welt.

Vom Alter der Formel her ist nicht anzunehmen, daf} hier die immanente Dreifaltigkeit
gemeint ist. Denn die .,Grundform der altchristlichen Doxologie ist der Lobpreis Gottes
durch Christus, in den bald auch der Hl. Geist einbezogen wird: ‘Die Ehre ist Gott durch
Christus und durch den (oder: im) HI. Geist.”** Die Riickfiihrung des Heilswirkens Gottes

2 Ebd. 117. Dazu ebd.: ,.Dreimal ‘Gott’ = drei Gotter!*

28 Ebd. 120, Anm. 27.

2 Ebd.

% Wie vorschnell das gleichgesetzt wird, zeigt sich z. B. bei B. KLEINHEYER (s. Anm. 3) 30, wo er
diese triadische Formel* als .die trinitarische Weiterentwicklung der eingliedrigen Formel ‘auf
den Namen Jesu’ (taufen)” bezeichnet.

3 Vel. P. WEss, Liebe in Gott und in der Welt. Uberlegungen zur Dreifaltigkeitslehre und ihren sozialen
Implikationen. In: ZKTh 107 (1985) 385-398.

32 Vel. H. KESSLER, Christologie. In: Handbuch der Dogmatik. Hg, Th. Schneider. Bd. 1. Diisseldorf
1992, 241-442, hier 318: ,,Aber der Gott (ho theos) ist auch im Johannesevangelium allein der Vater, er
hat die Initiative, von ihm geht alles aus; der Sohn ist sein endgiiltiger Gesandter und Offenbarer, er ver-
mag nichts von sich aus (Joh 5,19), empfingt vielmehr alles vom Vater und tut seinen Willen.*

3 H.-J. FEULNER, Doxologie IV. Liturgisch. In: LThK® Bd. 3. Freiburg i. Br. 1995, 356f, hier 357.
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auf eine Dreifaltigkeit in ihm selbst ist erst spiiter erfolgt. Andernfalls miiite es eher hei-
Ben: ,.(Gott) Vaters und Sohnes und Heiligen Geistes”, also jeweils ohne einen be-
stimmten Artikel, weil sonst ein je eigenes gottliches Wesen anzunehmen wire, was fiir
das Neue Testament undenkbar ist. Im griechischen Text steht aber jedesmal ein Artikel.
Dabher ist hier nicht die immanente Dreifaltigkeit gemeint, sondern Gott und sein heilsge-
schichtliches Wirken durch Jesus Christus, seinen Sohn, im Heiligen Geist.* So konnte
eine Taufformel, die auf die Grundform der altchristlichen Doxologie zuriickgreift und da-
mit das tritheistische Mil3verstindnis von vornherein ausschlieft, lauten: ,,N., wir taufen
dich (du wirst getauft) hinein in Gott den Vater durch den Sohn im Heiligen Geist.” Oder:
»N., wir tauchen dich ein (du wirst eingetaucht) in Gott den Vater durch den Sohn im
Heiligen Geist.*

Wir sehen also, in welch tiefe theologische Probleme der Versuch einer inhaltlich kor-
rekten Taufformel fiithrt. Aber das ist wohl ein Zeichen dafiir, daB es hier um die Sache
selbst geht, die sich in der Taufe ereignet. Eine so zentrale Formel mufl korrekt iibersetzt
werden (dabei kann eine wortliche Ubersetzung irrefiihrend und daher unrichtig sein) und
darf nicht miverstindlich formuliert sein. Man muf} freilich schon aus Ehrfurcht behut-
sam mit thr umgehen, wenn man sie verbessern will. M. Jenny meint dazu:

,,Dal} sie aus dem Griechischen des Neuen Testaments richtig und verstindlich iibersetzt werden
sollte, ist der einzige und legitime Grund, der uns veranlassen konnte, in vorsichtiger Weise, wie
dargelegt, Hand an sie anzulegen. Will man das nicht, dann soll sie wenigstens in der sprachlich
korrekten Unverstindlichkeit stehen bleiben: ‘N. N., ich taufe dich in den Namen des Vaters — und
des Sohnes — und des Heiligen Geistes. — Amen. "

Eine unverstdndliche Formel ist jedoch nicht besser als eine mifverstindliche, weil
beide in die Irre fithren. Daher miiite eine Verbesserung angestrebt werden. Eine solche
sollte in diesem Fall natiirlich auf kumenischer Basis erfolgen, weil die Taufe das eini-
gende Band der Christen ist. Aber eine der christlichen Kirchen miifite einmal einen Vor-
schlag machen. Schon die Auseinandersetzung dariiber kann dem Verstiandnis des Taufsa-

kramentes nur dienlich sein.

* Vgl. O. MICHEL, pater. In: EWNT? Bd. 3. Stuttgart 1992, 125-135; hier 131: ,,Nach dem Taufbefchl
(Mt 28,19; Did 7,2) wird der Name des Vaters, des Sohnes und des heiligen Geistes tiber den Téufling
ausgerufen: Der Name schlieft die Ubergabe unter die Herrschaft des Vaters, der sich in Schopfung, als
Vollmacht Jesu und in der Gabe des heiligen Geistes offenbart, ein. Die Formel ist im Text des Mt-Ev.
triadisch, als Erweiterung und Erginzung, nicht als Einschrinkung gemeint (vgl. 2 Kor 13,13 als Segens-
wunsch). Dasselbe Ev. spricht zusammenfassend vom Vater als Schopfer und Erwihler Israels, von Jesus
als dem Gekreuzigten, Auferstandenen und Erhéhten sowie vom Geist des Vaters, der in den Jingern
redet (Mt 10,20).

3 M. JENNY (s. Anm. 22) 120.
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Das Schone und die Liturgie

..Es ist eine historische Tatsache, daB} die christliche Kirche mit ihren Gottesdiensten und Got-
teshéiusern cine Pflegestitte des Schonen gewesen ist [. . .]. Die entscheidende Frage ist, ob das
Schone in einer positiven Beziehung zur christlichen Botschaft steht.*!

Mit der Frage nach dem Schonen und der Liturgie wird nach dem Wesen der Liturgie
gefragt. Mit dem Abstraktum des Schonen wird gleichzeitig in einen transzendenten Be-
reich hineingefragt und damit in den Bereich, in dem sich Liturgie bewegt, in den Be-
reich, wo Himmel und Erde sich beriihren. Schlieflich will in unserer Liturgie ein Stiick
himmlische Liturgie gefeiert sein . . .

Wenn man heute immer wieder nach der Liturgiefihigkeit der Menschen fragt, dann
hingt damit sicher auch die Frage nach der Erlebnisfihigkeit des Schénen zusammen.
Inwieweit schafft es der heutige Mensch, nicht nur zu konsumieren, sondern auch zu ge-
nieBen, inwieweit ist er noch sensibel fiir das Schone und nicht nur fiir das Niitzliche?

Was ist das Schone?

Versucht man diese Frage auf wissenschaftlicher Ebene zu beantworten, so ist es die
Frage nach der Asthetik:
LA st urspriinglich die Lehre von der sinnlichen Erkenntnis iiberhaupt; [. . .] Seit A. G. Baum-

garten [. . .] hat sich die Auffassung der A. als einer Wissenschaft vom Schénen und von der Kunst
durchgesetzt, beides in einem weiten Sinne [. . .].**

Plato versteht das irdisch Schone als ,.Teilhabe an einem ewigen Urbild des Schénen
[. . .]. Das christlich-metaphysische Denken schreibt die wahre Schonheit, in eins mit dem
ewig Wahren und Guten, Gott zu*?. Damit ist die Beziehung des Schénen und der Kunst
zur Liturgie schon angedeutet.

Auch die Beziehung Gottes zur Welt hat diesen beschriebenen transzendenten Charak-
ter: In der Gott-Welt-Beziehung dreht es sich nicht um eine kalte mathematische Formel.

»Das unverwechselbare Verhiltnis strahlt aus, fillt ins Auge, gefillt, entzieht sich der Ver-
zwecklichung, ohne sich gegen den Wahrheitsdiskurs zu wehren. Gott und Schopfung erhalten so
auf ithre Weise ihr erstaunliches ‘Eigengewicht’, das zugleich ihre innige Bezichung begriindet [. . .].***

Man darf heute wieder von einer philosophischen Neubesinnung auf die Asthetik spre-
chen, einer ,,Sehnsucht nach dsthetischer Vernunft, die staunt und Wahrheit sucht, ohne
sie, omnipotent, erschaffen zu miissen.” Dies entspricht dem Wesen der Liturgie, die eine
Antwort auf diese Sehnsucht sein kénnte.

! H. AsMUSSEN, Die Lehre vom Gottesdienst. Miinchen 1937, 173—184, hier 174.
* W. WEISCHEDEL, Stichwort Asthetik. In: Die Religion in Geschichte und Gegenwart. Hg. K.
Galling. Tiibingen #1957 (Handwérterbuch fiir Theologie und Religionswissenschaft 1) 135.

3 Ebd. 136.

4 J. WoHLMUTH, Stichwort Schanheit/Herrlichkeit, In: NHThG 5. Hg. P. Eicher. Miinchen 1991,
23.

° Ebd. 24.
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Das Schone in der Liturgie

Der Begriff ,,Liturgie* bedeutet mehr als nur ,,Gottesdienst™ und beschriinkt sich bei
weitem nicht nur auf die kirchlich geregelte Kultfeier. Vielmehr sind in diesem Begriff
Geschichte und Augenblick, Natur und Kultur, Gesellschaft und Individuum, Mensch und
Gott enthalten. Das Leben in seiner Schonheit soll in der Liturgie zum Ausdruck kommen.

So sind sicherlich, um nur ein Beispiel zu nennen, die Feiern der Sakramente als
»Sakramente der Hoffnung, die gerade als dsthetische Gebilde an der Offenbarungsgestalt
partizipieren und die feiernde Gemeinde der Kritik der Selbstverherrlichung ebenso wie
der liebenswiirdigen Schonheit Gottes unter den Bedingungen der Ambivalenz und Strit-
tigkeit der Zeit aussetzen™®, dazu geeignet, dieses Leben ebenso wie die oben angespro-
chene &sthetische Vernunft zu wecken bzw. herauszufordern.

Die Zeichenhaftigkeit der Liturgie

Die Liturgie lebt wesenhaft von Zeichen, bezeichnet sie doch eine Dimension, die oh-
ne solche Zeichen nicht beschreibbar ist. Die Liturgiekonstitution weist in SC 7 darauf
hin:

sl . ] durch sinnenfillige Zeichen wird in ihr [sc. der Liturgie] sowohl die Heiligung des Men-
schen bezeichnet und in je eigener Weise bewirkt, als auch vom mystischen Leib Jesu Christi, d. h.
dem Haupt und den Gliedern, der gesamte 6ffentliche Kult vollzogen.

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

Diese Dimension der Zeichenhaftigkeit gilt es wieder neu zu entdecken, auszufalten

und zu feiern, um so den Menschen als ganzen anzusprechen.

Liturgiefahigkeit?

Wie bereits erwiihnt, wird heute vielfach konstatiert, der Mensch der Gegenwart sei
nicht mehr liturgiefdhig. Mir scheint allerdings, daB nicht nach der Liturgiefihigkeit des
Menschen gefragt werden muf3, sondern nach einer Liturgie, die dem heutigen Menschen
entspricht — denn nicht der Mensch ist fiir die Liturgie da, sondern die Liturgie fiir den
Menschen. Wenn tatsdchlich die Sehnsucht nach einer ésthetischen Vernunft beobachtet
werden kann, dann sollte auch die Liturgie bewuBter unter diesen Anspruch gestellt wer-
den. :

Die Liturgiereform des II. Vatikanums hat sich nie als abgeschlossen definiert und so-
wohl den Viitern des Konzils als auch den nachkommenden Generationen waren die Miin-
gel der Reform nicht verborgen geblieben. Die sogenannte ,,Verbalisierung®® ist sicherlich
der am haufigsten genannte Mangel. Die Liturgiereform muf weitergehen — im Rahmen
unseres Themas diirfen wir die Forderung stellen: Sie mull weitergehen im Sinne eines
ganzheitlichen Denkens, bei dem die Asthetik eine substantielle und nicht akzidentielle

S3iHBd 25,

7 II. VATICANUM, SC 7.

¥ Vgl. W. HAHNE, De arte celebrandi oder Von der Kunst, Gottesdienst zu feiern: Entwurf einer
Fundamentaltheologie. Freiburg 1990, 22-24. Siehe auch A. LORENZER, Das Konzil der Buchhal-
ter: Die Zerstérung der Sinnlichkeit. Eine Religionskritik. Frankfurt 1981.
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Bedeutung erhilt. Sie mufl den Menschen in seinen Sorgen, Niten und Sehnsiichten
ernstnehmen und nach konkreten Heilswegen suchen.

.Nicht weitere Perfektionierung, sondern eine mitreifende und begeisternde ‘Gesamtschau’, die
auch die pastoraltheologischen und lebenstheologischen Aspekte des christlichen Gottesdienstes be-
riicksichtigt und diese einsichtig macht, kann zur tragfihigen Basis fiir die notwendige Detailarbeit,
fiir eine erfolgversprechende Mingelbeseitigung und eine hoffnunggebende Fortsetzung der Liturgie-
Erneuerung werden.*

Es darf nicht darum gehen, nur auf der intellektuellen Ebene zu arbeiten, es muf ,,[. .
.] neben einer guten Theologie auch eine entsprechende Asthetik des Gottesdienstes erar-
beitet werden, die das rechte Mall von Fest und Feier von iibertriebener zeremonieller
Formung freihalten kann. Unsere Gottesdienste miissen stilvoller werden.“!9 Nicht nur
theologische, auch kiinstlerische Kompetenzen miissen ernstgenommen werden. Das
ganzheitliche Geschehen des Gottesdienstes verlangt neben der ana- und katabatischen
Dimension nach der diabatischen, transistorischen.!! ,In diesem Sinne ist christliche Li-
turgie kommunikatives Geschehen, niherhin Kommunikation in Symbolhandlungen und
in Sprachhandlungen.!?

Der Gottesdienst als cdsthetische Feier

Asthetik hat immer etwas mit Fest und Feier zu tun. Christlicher Gottesdienst ist im-
mer Feier, ndmlich des Paschamysteriums. Als solcher ist er dazu bestimmt ,,und ver-
pflichtet, dem Bediirfnis nach Feierlichkeit zu widerstehen [. . .]. ‘Nicht jeder Gottesdienst
ist ein Fest’, aber: Jeder Gottesdienst ist eine Feier.”"* Wenn dieses Verstindnis des Got-
tesdienstes als Paschamysterium angesprochen wird, dann scheinen noch einmal die drei
Ebenen Katabase, Anabase und Diabase auf.

..Vom Pascha-Mysterium sprechen, heiBit also zunichst einmal, von den drei Dimensionen des
Christus-Mysteriums sprechen: von seiner Katabase oder Kenose in seiner Inkarnation bis zum
(gewaltsamen) Tod, von seiner Diabase oder seinem Transitus, dem Ubergang vom Tod zum unzer-
stérbaren Leben, in dem der Tod fiirderhin keine Macht mehr iiber ihn hat, und damit zugleich von
seiner Anabase, seiner analémpsis (Lk 9,51) durch den Vater, seiner ‘Auferweckung’, ‘Erhthung’
und “Verherrlichung’ “!*

Im Unterschied zu vielen anderen Religionen ist der christliche Gottesdienst nicht zu-
erst Kult, der Dienst des Menschen an Gott, sondern Gottes-Dienst, der Dienst Gottes am
Menschen. ,,Christliche Liturgie ist also zuerst Katabasis: Hin-Gabe und Uber~Lieferung
des Sohnes und Koinonia/Communio: Mitteilung und Gemeinschaft im Heiligen Geist.“!s
Was der Begriff ‘Pascha’ bezeichnet, wird durch die diabatische Dimension ausgedriickt:

? HAHNE, ebd. 29.

' M. ProBST, Die Liturgiereform des II. Vatikanums — eine Reform gegen die Frommigkeit? In:
LJ 36 (1986) 222-237, hier 236.

' In vielen Ansitzen wird heutzutage versucht, diesem Anliegen gerecht zu werden. Sowohl die
kiinstlerische Gestaltung des Raumes, als auch die Sprache, die Musik und die Bewegung werden
heutigen Anspriichen gemil eingesetzt. “Musikalische Andachten’ sind ebenso wie ‘getanzte Ge-
bete’ oder ‘Aschermittwochfeiern der Kiinstler’ Beispiele dafiir.

12 HAHNE (5. Anm. 8) 36.

13 Ebd. 189.

4 Ebd. 192.

1> Ebd. 193.
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der Ubergang, die Verwandlung, die Wende hin zu Leben und Heil. Hat diese Wende
nicht etwas mit Asthetik zu tun?

Dies will die Liturgie ausdriicken: eine Bewegung Gottes zu uns und von uns zu Gott,
wobei diese Bewegung freilich nicht nur innerhalb der Liturgie geschieht. Gerade die
neuere Sakramententheologie versucht dem Rechnung zu tragen, indem sie die Sakramen-
talitit des christlichen Gottesdienstes auch auBerhalb der Feier der sieben Sakramente
sucht und findet.'® Trotzdem ist der Sakramentenbegriff nicht einfach iiberfliissig. Immer
noch enthiilt er eine Art Schutzfunktion gegentiber Banalisierung und Profanisierung.

Wenn wir uns entsprechend der jiidischen Wurzeln unserer Liturgie an die Heilstaten
Gottes nicht nur erinnern, sondern sie vergegenwirtigen, dann geschieht dies ,,im Vertrau-
en auf die erneute Zuwendung Gottes zum Menschen bzw. zu seinem Volk im jeweiligen
Heute, das in der Erfahrung solcher Zuwendung iiberhaupt erst und immer neu zum
‘Heute Gottes’ werden kann.*"7

In unserem Gottesdienstverstindnis miissen wir also nach unseren Wurzeln fragen,
auch auf die Gefahr hin, damit als unbequemer Neuerer abgestempelt zu werden.'® Wenn
wir dabei durch die Geschichte unsereres Gottesdienstes schreiten, miissen wir all den
Ballast, der sich iiber Jahrhunderte angelegt hat, langsam wieder ablegen. Dieser Ballast
ist es auch, der das tiefliegende Schone der Liturgie zu verdecken droht, der aus dem
dsthetischen liturgischen Spiel eine geplagte, anstrengende Leistung zu machen droht.
~Aus dem Fest der Bucharistie wurde Arbeit am Werk menschlicher Gerechtigkeit, aus
der diakonischen Gabendarbringung ein absichtsvolles Handeln. Auf dem Gipfel einer
frommen Entfaltung des Gottesdienstes verstellen die Realitiiten eines religidsen Systems
sich selbst, das sich seiner ethischen Grundlagen nicht mehr bewuft ist, den Weg*!"® —
Barrieren, die das Schone in der Liturgie zu tiberwuchern scheinen.

In seinen Wurzeln ist der Gottesdienst ein dsthetisches Geschehen, insofern er auf
sinnliche Weise Erkenntnis vermittelt. Das Heilgeschehen Gottes mit den Menschen kann
letztlich nur auf isthetische, weil ganzheitliche Art stattfinden.

Der Gottesdienst als kommunikatives Geschehen

Asthetik hat mit Kommunikation zu tun, letztendlich Kommunikation mit einer kaum
anders faBbaren Dimension. Auch der Gottesdienst ist ein kommunikatives Geschehen.
Begegnung ereignet sich, wird geschenkt. Rituale und ihre Wiederholungen sind dazu
notwendig.*’ Jedes liturgische Handeln ist Tun Christi, zugleich ein Handeln der Kirche

16 Vgl L. BoFF, Kleine Sakramentenlehre. Diisseldorf 1976.

7 HAHNE (s. Anm. 8) 222, Vgl. F. EisenBAcH, Die Gegenwart Jesu Christi im Gottesdienst: Sy-
stematische Studien zur Liturgiekonstitution des II. Vatikanischen Konzils. Mainz 1982, 383f.

'8 Nicht selten gilt schlieBlich .,auch die Riickkehr zu den Urspriingen als Neuheit* (E. J.
LENGELING, Tradition und Fortschritt in der Liturgie. In: L] 25 [1975] 201-223, hier 211.)

' R. Vorp, Liturgik: Die Kunst, Gott zu feiern. Bd. 1: Einfithrung und Geschichte. Giitersloh
1992, 625.

% Vegl. dazu W. JETTER, Symbol und Ritual: Anthropologische Elemente im Gottesdienst. Goettin-
gen 1978, 104f. Er bezeichnet die rituellen Elemente des Gottesdienstes als ,.gefihrliche Unent-
behrlichkeiten®. Oder auch B. WELTE, Religionsphilosophie. Freiburg 1978, 256f: Er sieht den
Wiederholungszwang als Zeichen der Vorliufigkeit und des Nicht-vollendet-Seins aller Religion
und damit auch der Kirche und ihres Gottesdienstes.
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als Leib Christi.?! Der Gottesdienst versteht sich also als eine Kommunikation auf zwei
Ebenen (Mensch-Gott).

»Eine aus diesem Bemiihen ihre Gestalt gewinnende Feier zeigt die heilende Beziehung Gottes
zu den Menschen nicht nur an, sondern erneuert sie im Heute und fiihrt sie als Moment der Heilsge-
schichte in der geheilten Geschichte der Feiernden weiter, >

Diese theologische Wahrheit steht allerdings bisweilen in groBer Diskrepanz zur litur-
gischen Wirklichkeit. Es ergibt sich daraus die Frage, ob die bestehende Liturgie iiber-
haupt gut und heilsam sein kann in dem Sinn, wie es das Schone und Asthetische zu sein
verspricht?

Um diese Frage beantworten zu konnen bedarf es einiger klirender Blicke auf das We-
sen der Liturgie.

Man denke nur an die Bedeutung und Kraft des Wortes:

. Weil christliche Liturgie nur unter der fiir sie charakteristischen Kommunikationseigenschaft
richtig verstanden werden kann, wird man dem ‘Wort’, auch dem ‘Wort Gottes’ im Gottesdienst nur
gerecht, wenn man es als gesprochenes (oder gesungenes) Wort, als Sprache oder noch genauer als
Sprachhandlung begreift.*

Das Wort in dieser Dimension der Sprachhandlung ertffnet schlieBlich Zugiinge auch
in die Bereiche, in denen das Schéne seine Beheimatung und Bedeutung hat.

Das Wort, das wiederum auf nonverbale Sprachsysteme und deren Zeichenrepertoire
angewiesen ist, stellt die hochste Form kommunikativer Vergewisserung dar. ,,Die Spra-
che ist das umfassendste und differenzierteste Ausdrucksmittel des Menschen, immer
zugleich ein Teil seiner selbst, aber auch eigene Realititen schaffend.“> Sprache kann
Wirklichkeit schaffen.

»In phinomenologischer Perspektive wird durch die Kraft der Worte ein umfriedeter Raum ge-
schaffen, eine Wirklichkeit, die heilvolle Wirkungen zeitigt. Es ist zu vermuten, daf die Wortse-
quenzen im christlichen Gottesdienst dhnliche Aufgaben wahrnehmen.*>

Auch die Musik ist eine solche Sprache, durch die das Schone einen Zugang zum
Gottesdienst erhiilt. Die Musik hat die Mdglichkeit, jede Art von Sprache zu vertiefen. So
wird die motivierende Kraft der Musik seit langem in der angewandten Psychologie ein-
gesetzt.®

.,Im gemeinsamen Singen erweitern sich die Ich- und die Gruppengrenzen, ohne daB, wie in den

obsessiven Erlebnissen der Ekstase, das BewuBtsein ausgeltscht wird. Singen ist ein Verhalten mit
transzendenter Tendenz.**

2l Vol. EISENBACH (s. Anm. 17) 765f.

* F. KOHLSCHEIN, Die liturgische Feier als Kommunikationsgeschehen. In: ThG(B) 26 (1983) 1—
13, hier 13.

2 HAHNE (s. Anm. 8) 277.

* Vop (s. Anm. 19) 122. Die Gefihrdung religioser Sprache darf allerdings nicht iibersehen
werden. Volp nennt vor allem drei Gefahrenquellen: die Gefahr der Identifikation, der Faszination
und der Pathetisierung (ebd. 130).

* M. JosutTis, Der Weg in das Leben: Eine Einfiihrung in den Gottesdienst auf verhaltenswis-
senschaftlicher Grundlage. Miinchen 1991, 229. So haben auch die Akklamationen gegeniiber dem
Gattlichen eine kommunikative Funktion. Gegenseitig sprechen sich die Gliubigen die Heilskraft
Gottes zu. Auch dem Wort der Heiligen Schrift wird heilende Bedeutung zugeschrieben. Sie ent-
hilt Worte des Lebens, die die Macht haben, Welt zu verindern.

* 7. B. in Form von funktioneller Hintergrundmusik in Biiroriumen.

2T JosuTTis (s. Anm. 25) 178.
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Dazu kommen Rhytmik und Motorik der Musik, die nicht nur in unserem Kulturkreis
Wirklichkeitsbereiche erschlieBen, die fiir das AlltagsbewuBtsein unzuginglich bleiben.
Das Singen ist von seinem Wesen her auf Vereinigung ausgerichtet. ,,Mit seiner Musik
begibt sich der Mensch in die Sphire kosmischer Harmonie [. . .]. In Klingen sucht er
Heilung von Krankheit an Korper und Seele.”* In diesem Sinn enthilt jedes Singen eine
Transzendierungstendenz.

Ein weiterer Aspekt ist die Dimension des Spiels. Der Gottesdienst wird bisweilen
auch als kommunikatives Handlungsspiel® bezeichnet.

.»Wo Liturgie als ‘kommunikatives Vollzugs- und Handlungsspiel’ gelingt, ist Kirche nicht nur
Spielpartner Gottes, sondern auch ‘Spielraum’ fiir die zum Gottesdienst versammelten Glaubigen.
Die Liturgie gewihrt dann jedem der Teilnehmer Raum und Zeit und die verbalen und nonverbalen
Zeichen, mit denen er sich als ‘spielender’ Mensch verwirklichen und entfalten kann [. . .].**

In diesem Spiel werden schlieBlich ungeahnte Krifte und Moglichkeiten erst freige-
setzt, Raum und Zeit erst geschaffen.’!

Die dieses Geschehen ermoglichende Instanz ist der HI. Geist.

»Deshalb ist auch die Feier des Paschamysteriums, christliche Liturgie in all ihren Formen, an
allen Orten und zu alle Zeiten, nur als ‘Gottesdienst im Geist’ denkbar. Der Geist ist es, der das ein-
fiir-allemal geschehene Pascha-Mysterium durch die Zeiten hindurch und in die Rdume hinein ge-
genwirtig setzt und zugénglich macht [. . .]. Einheit von Liturgie und Leben ist deshalb nicht nur ein
pastoralliturgisches Modewort und Inkulturation der Liturgie ist nicht nur ein gnidig zu gewiihren-
des Zugestindnis an unsere pluralistische Gesellschaft [. . .]. Nur wo es menschlich und weltlich im
Gottesdienst zugeht, wird Gottesdienst im Heiligen Geist gefeiert, nur dort wird Gottes Spiel ge-
spielt und Gottes Fest gefeiert. ¥

Dort kann es dann auch gelingen, dal} der Mensch zu sich selbst findet, zu seinem ei-
genen Wesen kommt.* Dort wird das eigentlich Schéne erst lebendig, das Schone, das
nicht vom Menschen gemacht, sondern erfahren wird, das uns in einem Moment des
Gliicks zufillt und sofort wieder zu verschwinden droht, will man es in menschlichen
Kategorien und Begriffen einfangen.

Gottesdienst in gemeinsamer Verantwortung

Eine so verstandene Liturgie schliefit die gemeinsame Verantwortung aller Getauften
fiir den Gottesdienst mit ein.

»EBine Spezialistentruppe von ‘Berufs- oder Ehrenamtskatholiken’ kann de facto zur Re-
Klerikalisierung des Gemeindegottesdienstes fithren bzw. die Gemeinde daran hindern, die gemein-
same Verantwortung aller Teilnehmer fiir 'ihren' Gottesdienst zu begreifen und wahrzunehmen.**

Dies ist ein Ergebnis der Liturgiereform, die Erkenntnis, daf christliche Liturgie nicht
in erster Linie Kult ist. Der Subjektcharakter aller Teilnehmer am Gottesdienst wird

28 Ebd. 202.

» Vgl. M. B. MERz, Gebetsformen der Liturgie. In: Gestalt des Gottesdienstes. Sprachliche und
nichtsprachliche Ausdrucksformen. Hg. H. B. Meyer [u. a.]. Regensburg 1987 (GDK 3) 97-130,
hier 102f.

30 HAHNE (s. Anm. 8) 291.

1 Vgl. B. JUNGEL, Der Gottesdienst als Fest der Freiheit. In: ZdZ 38 (1984) 264-271.

32 HAHNE (s. Anm. 8) 308f.

# Vgl. A. R. SEQUEIRA, Gottesdienst als menschliche Ausdruckshandlung. In: Gestalt des Gottes-
dienstes. Sprachliche und nichtsprachliche Ausdrucksformen. Hg. H. B. Meyer [u. a.]. Regensburg
1987 (GDK 3) 14.

3 HAHNE (s. Anm. 8) 340.
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ernstgenommen. An diesem Punkt erkennt man auch den engen Zusammenhang von Li-
turgie- und Gemeindeverstindnis. Freilich hat diese Kurskorrektur erst begonnen; sie ist
bei weitem nicht vollendet.

»Dieser noch weithin nicht vollzogenen Kurskorrektur steht — das darf nicht vergessen werden —
die tiber Jahrhunderte vorherrschende Verweigerung entgegen, den liturgischen Code den geschicht-

lichen Bedingungen anzupassen, und zwar nicht nur auf der Symbolebene, sondern auch auf der
Sprachebene. ¥

Das Leitziel der Gottesdienstfeier mufl also die ‘Subjektwerdung in der Freiheit der
Kinder Gottes’ sein — und geht es nicht um das gleiche auch bei der Suche nach dem
Schoénen?

Ein neues Paradigma

Werner Hahne schlidgt aufgrund der vorangegangenen Uberlegungen ein neu zu bil-
dendes Paradigma vor: :

Er geht davon aus, daf in der Feier des Pascha dem Mysterium Gottes und damit dem
Mysterium des Lebens begegnet wird. Christus als der Erhohte und Verherrlichte ist ge-
genwiirtig im Heiligen Geist. Weil dies so ist, bedeutet dies zugleich ,.daB der Heilige
Geist in allen seinen AuBerungen im Gottesdienst Raum und Zeit gewinnen muB*, Li-
turgisches Handeln wird damit an Christus orientiertes Handeln ,,in dessen Sinne und
Nachahmung nur handelt, wer sich wie er auf die Kenose in die Welt hinein und die Dia-
base durch den Tod hindurch eingelassen hat*¥.

..Der Gottesdienst kann so zum ‘Ort der Verwandlung’ werden, auf dem alternative, am Leben,

an den Worten und am Leiden und Sterben Jesu orientierte Modelle entwickelt werden, die den
anerkannten Bedrohungen entgegenzuwirken vermégen. %

Es geht letztlich darum, zu begreifen, daf der Gottesdienst nicht in erster Linie Kult
ist, sondern als Kommunikation zu verstehen ist, die in Sprach- und Zeichenhandlungen
geschieht. Dadurch gelingt es vielleicht, den Zugang zum Leben, zum Schonen, zum Heil
und damit zur Therapie zu er6ffnen. Die Versammlung am Ort ist dabei als der genuine
Triger des Gottesdienstes anzusehen. Damit dies gelingen kann, miissen wohl zunichst
wieder tiberschaubare Gruppen zur Feier zusammenkommen.

»Auch der Kathedral-Gottesdienst wird erst dann diese therapeutische Funktion ausiiben kon-
nen, wenn die Bistiimer wieder nach Menschenmal geordnet sein werden, wenn also der Bischof
wieder tatsdchlich der Hirte und Seelsorger der ihm anvertrauten Gliubigen sein wird und wenn er

[. . .] sich bekehrt hat zu Formen des Dienens, hinter denen sich der durch das Pascha hindurchge-
gangene erhohte Herr, weniger verbirgt als vielmehr offenbart.**

Dann wird auch das Schone wieder erfahrbar, wenn nicht die ge-regelte Masse, son-
dern der suchende, einzelne Mensch im Mittelpunkt unseres Interesses steht.

Gorttesdienst als Kunst

.»'Die Kunst, Gottesdienst zu feiern’ ist ein ‘Konnen’: es ist erkenntnis-geleitetes Handeln,
nachahmend schipferische Potenz und befreiend-verbindliche Darstellung der Christus-Gestalt.**

* Ebd. 359.
= Ehd. 371l
i Ebd: 372,
* Ebd. 374.
* Ebd. 391,
0 Fbd. 392,
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Es ist eine Kunst, Gottesdienst zu feiern — und das im positiven Sinn. Kunst ist die
Sprache der Asthetik, ,,jene Sprache der Gottesdienste, welche [. . .] etwas zu Wort kom-
men ldBt, was im vorgingigen Wissen zwar geahnt, aber selbst im gewohnten Ritual noch
nie realisiert war“#. Die kiinstlerische Ebene des Gottesdienstes hat etwas mit Visionen zu
tun, mit Sehnsiichten nach Geborgenheit und Heimat, mit der ,.Suche nach einem Ort der
BuBle und Versshnung [. . .|, [dem] Streben nach dem eschatologischen Fest [. . .]*4%
Selbst im distanzierten Bewultsein scheint diese Gewilheit noch auf. Feste ermoglichen
solche Erfahrungen. , Feste erinnern den an eine eschatologische Dimension, der auch in
der Profanitit noch nicht an einer géttlichen Vollendung der Welt verzweifelt ist.“* Als
Fest wird der Gottesdienst vom Gewohnheitschristentum zum reflektierenden Christen
und von der privaten Absicherung zur 6ffentlichen Verantwortung fiihren.

Der Gottesdienst ist nach religionswissenschaftlichen Erkenntnissen ein allgemein
menschliches Phdnomen, das auch gegeniiber den Mysterien und Mythen der gegenwiirti-
gen Kultur insgesamt eine Verantwortung hat.

..Nur eine Religion, die iiber ihren Charakter als Religion selbstkritisch nachdenkt, kann die re-
ligiosen Strebungen seiner Zeit durchschauen, aber auch die nichtreligiosen Geheimnisse und Ur-
sprungsgeschichten der Zeit ethisch gestalten helfen.“*

Die Riten und Symbole haben neben der kultischen auch psychologisch relevante Be-
deutung. Sie konnen als ,, Kommunikationsmodalititen der Religion***® bezeichnet werden.
In ihnen , manifestiert sich kollektives und individuelles SelbstbewuBtsein [. . .] sozialpsy-
chologisch notwendige Ritualbildung [. . .]*%. Sie bieten Schutzriume und entbinden
schopferische Krifte, ,,um den Zusammenhang zwischen menschlichen und gottlichen
Grenzsituationen erfahrbar werden zu lassen””. Von diesen Ritualen wird Sinnstiftung
und Sinnoffenbarung erwartet. Wieder einmal wird der Geschenkcharakter des gottes-
dienstlichen Geschehens deutlich. ,Nicht der Gottesdienst, den wir ‘halten’, sondern der,
der uns ‘hilt’, steht am Anfang liturgischen Tuns.*“*

Die Erfahrung von ganzheitlicher und kreativer Kommunikation, das Durchspielen von
Grenzen, das Erspiiren von nicht greitbaren Wirklichkeiten macht schlieBlich eine gewisse
therapeutische Wirkung des Gottesdienstes aus.*

Kunst ist die Ebene, auf der die verschiedensten Wahrnehmungen zusammenflieBen.
., Kunst’ nennen wir die sinnvolle Verwirklichung menschlichen Tuns, d. h. die sich voll-
endende Wahrnehmung.*%

4 VoLp (s. Anm. 19) 10.

2 Ehd, 27,

* Ebd. 30.

¢4 EFbd 52,

* Ebd. 62.

F0Ebd. 54

47 Ebd. 63. Solche Grenzsituationen sind vor allem personliche Krisen des Menschen wie Geburt,
Pubertit, Tod. Das Ritual versucht zur Orientierung und Identitiit zu verhelfen.

S Bbd 77

¥ Vel. H.-J. THILO, Die therapeutische Funktion des Gottesdienstes. Kassel 1985.
0 VoLp (s. Anm. 19) 89.
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Zusammenfassung

In einer Zeit, in der die Erfahrung des Schénen neben vielem HiBlichen so lebensnot-
wendig wie das tigliche Brot ist, kann es vielleicht umso besser gelingen, dieses Verlo-
rengeglaubte in der Liturgie wiederzufinden. Die kommunikative, kulturstiftende und
dsthetische Kraft des Glaubens kommt nicht zuletzt in der Liturgie zum Ausdruck — die
gegenseitige Verwiesenheit gilt es zu unterstreichen, Asthetik bedeutet Ganzheit und
Vollendung — und dahin will uns die Liturgie fiihren.

Wenn dieses Schone auch nicht machbar ist, so muff doch ihr gegeniiber eine gewisse
Disponiertheit vorhanden sein. Ein Raum, in dem sich das Schone entfalten kann, muB
ebenso wie eine innere Haltung der Offenheit diesem Schonen gegeniiber vorausgesetzt
werden.

,,Darin ist die Bedeutung des Schénen fiir den christlichen Gottesdienst zu erblicken. Es weitet
den Gottesdienst. Wer das im Auge behilt, ist davor bewahrt, den christlichen Gottesdienst ganz der

Zweckgebundenheit auszuliefern. Denn der Gottesdienst ist ein Stiick gelebtes geistliches Leben,
aber nicht ein Stiick verwirklichter Idee oder eine verschieden gut funktionierende Konstruktion [. . .].“5!

>l H. ASMUSSEN (s. Anm. 1) 184,
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Ulrike PraBl, Graz

wFragen der liturgischen Gewandung
fiir Laien.

k= Grundsdtzliche Uberlegungen mit Fachleuten
und Ausstellung von Sakralgewiindern™

So lautete der letzte Programmpunkt des LKO-Symposions 1995, auf den ich schon
feierlich gestimmt gewartet hatte — bot sich doch hier fiir mich die Gelegenheit, nicht nur
»Verwandte® kennenzulernen, sondern unterschiedlichste Meinungen von Fachleuten —
Klerikern und Laien, Frauen und Ménnern — einzuholen.

Die Menschen, die in den Saal kamen, setzten sich nicht brav auf ihre Plitze — wie er-
wartet —, sondern wurden gleich von uns wie von Magneten angezogen, ja manche wollten
uns gar gleich anziehen. ,.Seht euch diesen Biiferkittel da oben an* — meine feierliche
Stimmung sank augenblicklich — ,,das soll ein Lektorenmantel sein?! Der Schnitt ist recht
gut, fillt weich und flieBend, aber der Stoff — trotz wertvoller Handwebe — in dieser grau-
braunen Farbe hochstens am Aschermittwoch verwendbar, eben ein aschgraues Biillerge-
wand.” Erstarrt ob dieser unschmeichelhaften Kritik horte ich die ersten Kommentare zu
meinen, von den Steinerkirchner Schwestern liebevoll ausgestellten ,,Verwandten® gar
nicht mehr und war erleichtert, als die Moderatorin die sichtlich sehr interessierten Men-
schen aufforderte, doch in Ruhe Platz zu nehmen, um sich die verschiedenen liturgischen
Kleidungsstiicke vorstellen, vorfithren und erkldren zu lassen. Gespannt lauschte ich den
folgenden Ausfithrungen der Fachleute:

In den Arbeitskreisen des Symposions war deutlich geworden, dal der Wunsch nach
liturgischer Kleidung fiir Laien besonders stark in Gemeinden ohne stdndigen Priester am
Ort postuliert wird. Nicht nur Pastoralassistenten und (Wort)Gottesdienstleiter selbst
(natiirlich beiderlei Geschlechts), vor allem aber Gemeindemitglieder wiinschen sich Pa-
ramente fiir die Vorsteherdienste ausiibenden Glaubigen als ,.Erkennungszeichen®, als
Symbol fiir den beauftragten Dienst, als Erhthung der Festlichkeit der gemeinsamen Fei-
er, aber keineswegs als Konkurrenz zur priesterlichen Gewandung. Womit eine erste For-
derung an die Paramentenwerkstitten aufgestellt wurde: der grundsitzliche Unterschied
zwischen liturgischer Kleidung fiir Priester und der fiir Laien muf} beachtet werden und
erkennbar bleiben. Eindeutig dem Ordo zugeordnete tradierte Formen wie Kasel, Dalma-
tik und Stola sollen in ihrer ,,Amtssymbolik™ nicht angetastet werden.

Eine dem Laiendienst verpflichtete liturgische Kleidung
kdnnte nach drei Funktionen gegliedert werden:

1. Gewand fiir Gottesdienstleiter:

Vorgestellt wurde z. B. eine naturweibe , Kapuzenalbe™ (fiir Begribnisse evtl. mit
violetter Kapuze — der liturgischen Farbe und vielleicht auch des Wetters wegen): sie wird
auch mit aufgesetzten firbigen Batikbesidtzen oder Emblemen angefertigt. Ich muBl sagen,
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ich sehe in unserer Werkstatt viele ,Kittel”, aber diese Albenart — vorgefiihrt von einer
zarten Schwester — gefiel mir besonders. (Wenn schon eine Frau im liturgischen Kleid,
dann bitte in einem dsthetisch fraulichen! — fiir Herren gilt bekanntlich ja Torbergs Aus-
spruch der Tante Jolesch tiber die Schénheit.) Diese Frau fiihlte sich wohl in diesem Ge-
wand und strahlte damit die wesentliche Glaubwiirdigkeit fiir die Ausiibung ihres Dienstes
aus. Und damit wéire wohl eine niichste unbedingte Forderung an liturgische Kleidung fiir
Laien erfiillt!

Auch eine Kasel-dhnliche Albe (seitlich offen) kam an die Reihe, versehen mit einer
seitlichen Ornamentenleiste in den Spektralfarben (ehrlich gefragt: wenn jemand mich
angeblich nur am grauen Aschermittwoch tragen sollte, fiir welches Fest war dann diese
liturgische Farbmischung vorgesehen?) — aus dem Plenum kam sofort der Vorschlag, den
liturgischen Farbenkanon doch auch in der Gewandung fiir Laien weiterhin zu beriick-
sichtigen, z. B. in Form von austauschbaren Armel- und Kragenbesitzen, vielleicht weni-
ger in abnehmbaren Halslitzchen — hier sind die Assoziationen doch in eine zu andere
Richtung fiihrend. Auch auf das Problem stolenartiger Besiitze wurde hingewiesen, um
nicht Verwirrung in Bezug auf eine eindeutige Amtsinsignie zu stiften. Ich erinnere mich
zum Thema Farbenkanon an einen aufgeschlagenen Katalog in unserer Werkstatt. Da war
eine Art waschbarer Skapulier zu sehen — das kénnte man doch durchaus in liturgischen
Farben liber einer hellen Albe tragen.

2. Kleidung fiir die verschiedenen liturgischen Rollentriger, wie Kantoren,
Lektoren, Kommunionhelfer, eventuell Ministranten, Siinger und Chorleiter

Was in englischsprachigen Lindern lingst selbstverstiindlich ist, wird auch bei uns
langsam zu einem Desiderat: eine liturgische Grundkleidung fiir alle, die im Gottesdienst
einen besonderen Dienst iibernommen haben. Hier hérte man eine niichste wichtige Forde-
rung: diese Form der Kleidung sollte vom Stil her eher neutral und somit vertriiglich mit
den Paramenten des Priesters, bzw. Vorstehers gestaltet werden. (Ich wurde hellhtrig:
diese Forderung erfiillte ich doch. Warum dann die harte Kritik an mir? Aber da kam
schon der Nachsatz:) , Neutral sei nicht gleichzusetzen mit beigen, grauen und schmut-
zigweiBen Stoffen! Selbst wertvolle Gewebe in diesen Farben lassen den theologischen
Ansatz fiir das gemeinsame Festtagskleid der feiernden Gemeinde als Zeichen des allge-
meinen Priestertums, des weilen Taufkleides, nicht erkennbar werden.

Nun wurden einige meiner Kollegen(Innen)? im . LektorInnenmantel* vorgefiihrt.
Verschiedene Schnittvarianten zeigten unterschiedliche Akzeptanz beim Plenum. Alben-
und togadhnliche Formen wirken in hellen Farben iisthetisch. Auch fiir jenen liturgischen
Zweck konnte man sich ein dariiber getragenes firbiges Skapulier, bzw. firbige, abnehm-
bare Besitze gut vorstellen. Eine offene Mantelform in hellem Stoff allerdings fiihrte —
trotz des ausgesprochen stattlich-wiirdigen Dressman (ich weiB nicht, ob das die richtige
Bezeichnung ist?!) — zu einem freundlichen Lacherfolg. Schnell war eine plausible Erkli-
rung zur Hand: hell erinnert an Bademantel! Die helle Farbe, die wesentlich fiir die For-
men der antik romischen Unterkleidung ist, wirkt als ,,Uberkleid* licherlich. Variationen
des Obergewandes in Mantelform sollten doch eher in dunklen Farben gehalten sein.

Ein Fachmann besann sich auf die iltere und jiingere Geschichte: noch heute ist bei
manchen Benediktinern auch fiir Laien-Kantoren das Pluviale durchaus iiblich — und noch
eine gute Idee — wie wir’s mit einer ..Schnittanleihe® bei den meist roten Umhéngen der
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Baldachintrager von lindlichen Fronleichnamsprozessionen? Solche Mantelformen, getra-
gen tiber einer dunklen Festtagskleidung, erfiillten nicht nur die Funktion, sondern auch
die Forderung nach dem ,,praktisch muf es sein und nicht zu teuer*!

Praktisch und nicht zu teuer wire auch ein (bereits oben erwihntes) schones, weder
zum Ordensband noch zum Litzchen verkiimmertes Skapulier in eventuell liturgischen
Farben, schlicht tiber der Sonntagskleidung getragen (vielleicht nicht gerade z. B. iiber
einem steirischen ,,Dirndl*).

Unter dieser Kategorie ,.Insignien” — auch das Wort ., Distinctiva™ ist in der Fachlitera-
tur zu finden — wurde noch ein ,.,Band fiir Kommunionhelfer* vorgestellt: ein Kreuz an
einem bestickten, am Hals verschlieBbaren Band (irgendwie muBte ich an ,Mini-Laien-
Pektorale* denken und schmunzeln).

Der aus Deutschland bereits bekannte ,, Taufschal* fand auch hier in zwei unterschied-
lichen Ausfithrungen Anklang. Sehr iiberzeugte mich der schon vielfach bewihrte Tauf-
schal der deutschen Arbeitsgruppe ,.Kirchliche Architektur und sakrale Kunst (AKASK)
(vgl. das Heft ,,Gottes Volk neu gekleidet” vom Deutschen Liturgischen Institut, Trier
1994). Ich nahm sein strahlendes Weill als Aussage entgegen und begann die erst krin-
kende Kritik an mir zu verstehen. Bei diesem Tauf- bzw. Gebetsschal sind zwei Krei-
ssegmente an ihren Spitzen so gerafft, daB der flieBende Stoff in breiten Falten bis auf die
Hiiften des Tragenden herabfallen kann. Er verzichtet bewufit auf Verzierungen, will
selbst edles sinnstiftendes Zeichen aller Getauften sein und hebt sich damit wohltuend ab
von den weit verbreiteten ,Katholikentagsschals®, die zwar Gemeinschaft erfahrbar ma-
chen, jedoch eher in Jahrmarktstimmung als im Dialog der Liturgie. Dieses textile Zei-
chen kann nicht nur zur Hervorhebung der besonderen liturgischen Dienste im Altarraum
dienen (Lektoren, Kantoren, Kommunionhelfer konnten den breiten Stoff sogar wie ein
traditionelles Velum benutzen), fiir Chor und Schola diirfte er in unseren Breitengraden
die einzig akzeptable und finanzierbare Variante sein. Und in seiner Schlichtheit kénnte er
auch die dritte Funktion liturgischer Kleidung erfiillen:

3. Ein ,, Communio stiftendes textiles Zeichen
fiir die ganze Gottesdienst feiernde Gemeinde

Getragen von jedem bei jedem Gottesdienst? Ausgeteilt vom dafiir beauftragten Osti-
ariar am Beginn der Messe?

Das zweite Taufschalexemplar kam aus Tirol: ein einfaches rechteckiges Stoffstiick
war mit christlichen Symbolen bemalt worden und findet in seiner Gemeinde Eingang und
Wiederverwendung als Symbol fiir Paten, Tduflinge und deren Eltern bei den Feiern der
Initiationssakramente. Ein solches Zeichen als symbolisches Taufkleid — zumal fiir gréfe-
re Kinder und Erwachsene — bei der feierlichen Eingliederung in die Kirche zu verwen-
den, erschien mir sinnvoll. Auch die Weiterverwendung bei Erstkommunion, Firmung,
Tauferneuerung in der Osternacht, zu besonderen Feiern bis hin zur Grabbeigabe als Zei-
chen des Christseins ist vorstellbar und in Deutschland bereits verbreitet.

Ich hatte mir fest vorgenommen gehabt, allen Ausfiihrungen der Fachleute gut zu lau-
schen, um in unserer Paramentenwerkstatt genauest berichten zu konnen, aber inzwischen
war ich vom vielen Zuhoren wohl noch aschgrauer geworden und hatte erkannt, daB sich
der Themenkreis ,liturgische Gewandung fiir Laien* doch noch in einer Experimentier-
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phase befindet: Alternativen, ob die Individualbekleidung ganz verhiillend oder sonntégli-
che Bekleidung unbedingt sichtbar lassend oder nur ein einfaches textiles Zeichen, liturgi-
sches ,,Accesoir* sozusagen, stehen nebeneinander. Auf wichtige schon genannte Forde-
rungen — wie Material-, Schnitt- und Farbensymbolik (ich bin nicht mehr bose und habe
schon verstanden), grundsiitzliche Beachtung von Asthetik, Sich-Wohl-Fiihlen der die
liturgische Kleidung Tragenden (und damit wohl der Glaubwiirdigkeit in der Ausiibung
ihres Dienstes), ,.Neutralitit* in bezug auf priesterliche Paramentik, Akzeptanz in der
Gemeinde, Problem der Anschaffungskosten — werde ich beim Erzihlen daheim nicht
vergessen. Und ich weil (wie wohl alle Anwesenden bei dieser Veranstaltung), daB noch
viele gute Ideen zu diesem Thema eingebracht, ausgefiihrt und in der Praxis erprobt wer-
den sollten, um nicht friihzeitig Formen festzulegen — sie konnten bleiben! Denn Formen
formen bekanntlich den Menschen und Kleider machen Leute.
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Stefan Engels, Sa/lzélrg

Studien zur mittelalterlichen Liturgie
im Stift Klosterneuburg

[. Einfiihrung

Der Bestand der Stiftsbibliothek Klosterneuburg enthiilt ein breites Repertoire an mit-
telalterlichen liturgischen Handschriften mit Notation, das in seiner Vielfalt oft ein ver-
wirrendes Bild ergibt, zumal nicht immer geklirt ist, welche dieser Handschriften eigent-
lich fiir Klosterneuburg geschrieben wurden. Literatur iiber eindeutige liturgische Identifi-
kationsmerkmale fiir die in Klosterneuburg gefeierte Liturgie liegt noch nicht vor.

Fiir die Notation ergibt sich folgendes Bild':

In Klosterneuburg verwendete man, soweit dies das vorhandene Material erkennen
ldBt, bis zum ersten Drittel des 14. Jh. Deutsche Neumen, zumeist in einer Form, wie sie
innerhalb der Passauer Diézese in dieser Zeit iiblich ist. Fiir die Anfangszeit gibt es keine
Belege mehr. Der Uberlieferung nach hat der hl. Leopold das Stift Klosterneuburg bei der
neuerlichen Griindung 1136 mit liturgischen Biichern versorgt. Aus diesem Bestand
stammt wohl die dlteste neumierte Handschrift, welche die Stiftsbibliothek besitzt, der
Codex 987 aus dem 1. Jahrhundert, das sogenannte ,,Gebetbuch* des hl. Leopold. Doch
enthdlt diese Handschrift keine Hinweise auf die in Klosterneuburg gefeierte Liturgie.
Auch aus dem 12. und dem griBeren Teil des 13. Jh. sind keine neumierten Handschriften
aus Klosterneuburg erhalten. Die élteste vollstindig erhaltene Handschrift CCl 73, ein
Graduale-Sequentiar-Sakramentar stammt erst aus dem Ende des 13. Jh.2

Spitestens ab der zweiten Hilfte des 14. Jh. bedienten sich die Schreiber, soweit sie
aus der Umgebung Klosterneuburgs stammten, der hierorts iiblichen Gotischen Notation.
Durch die zahlreichen Kontakte der Augustiner-Chorherren finden wir in den spitmittelal-
terlichen Klosterneuburger Codices aber auch verschiedene Notationsformen aus anderen
Regionen, v. a. aus dem béhmischen Raum, die ihrerseits wiederum die lokalen Schreiber
beeinfluBiten. Gemischte Notationsformen waren die Folge.

Ein groBer Teil der Klosterneuburger Handschriften mit Neumen auf Linien gehoren
einer Notenform an, welche in der Regel als ,Klosterneuburger” Notation bezeichnet
wird. Der Forschung allgemein zuginglich wurde diese Schrift durch die Herausgabe des
Faksimiles des Codex 807 der Universitiitsbibliothek in Graz durch J. Froger.’ Sie wurde
vom 12. bis zum 14. Jahrhundert verwendet und ist von der Lothringischen (Metzer) No-
tation abgeleitet, enthilt aber auch Elemente der Deutschen Notation. Eine derartige No-
tation ist im damaligen stiddeutschen Raum sonst nicht vertreten.

! Eine detaillierte Geschichte der Notation der liturgischen Handschriften in Klosterneuburg er-
scheint in Bd. 14/15 (1996) der Zeitschrift Musicologica Austriaca.

2 Vgl. A. HAIDINGER, Katalog der Handschriften des Augustiner Chorherrenstiftes Klosterneu-
burg I: Cod. 1-100. Wien 1983, hier 142—148.

3 J. FROGER, Le manuscrit 807 de la Bibliothéque de I'université de Graz. Paléographie musicale
XIX. Bern 1974.
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Kehren wir nun zur Liturgie zuriick. Charakteristische Merkmale fiir die lokale Aus-
pragung einer liturgischen Ordnung im Mittelalter entstehen durch ein bestimmtes Reper-
toire und eine festgelegte Abfolge von Gesiingen, die nicht — wie etwa die Introiten der
Messe — allgemein verbindlich fixiert waren, sondern die man bei Erstellung einer liturgi-
schen Ordnung auswihlen konnte. Dazu gehiren die meisten Allelujagesinge der Messe,
die Texte des Offiziums, aber auch sonstige Feiern wie Prozessionen, deren Ausgestaltung
im Bereich der einzelnen liturgischen Zentren selbstindig erfolgte und so eine lokale
Tradition ausbildete. Von besonderem Interesse sind die Prozessionsordnung am Palm-
sonntag, die Form des Abschlusses der Trauermette an den drei Kartagen und der Aufbau
der Ostervesper. Dazu kommt, daB man im EinfluBbereich der Augustiner-Chorherren seit
Ende des 12. Jh. auch das Volk am Gesang teilnechmen lieB. Oft finden wir Gesiinge in
deutscher Sprache. Am bekanntesten ist die sogenannte ,,visitatio sepulchri am SchluB
der Matutin von Ostern, ein liturgisches Spiel, das in Siiddeutschland meist mit dem
Osterlied ,,Christ ist erstanden® verbunden wird.

2. Die liturgische Ordnung anhand von vier Beispielen

Fiir die liturgische Ordnung Klosterneuburgs kénnen wir auf zwei erhaltene Ordinarien
zurtickgreifen: die Handschriften CCI 1213 und 1014. CCl 1213 (Pergament, 15 x 11 cm,
189 Bl.) wurde im Jahre 1325 fiir Dekan Perchtold geschrieben. Wie die zahlreichen spi-
teren Eintragungen im Kalender beweisen, wurde dieser Codex bis in das 16. Jh. und
spiter verwendet. Die Handschrift enthilt Deutsche Neumen iiber einzelnen Gesangsin-
zipit. F. 83y enthilt die dlteste vollstindige Neumierung des Liedes ,,Christ ist erstanden®,
CCI 1014 ist ein Pergamentcodex (24,8 x 18,5 ¢cm, VI + 144 BL) vom Beginn des 16. Jh.*
ohne Notation. Die liturgische Ordnung beider Codices stimmt ziemlich genau iiberein.
Als Vorlage konnte CCl 622, ein Pontificale des 12. Jh. mit deutschen Neumen, gedient
haben. Wir untersuchen im folgenden die Palmprozession, den AbschluB der Mette an den
Kartagen, die Prozession an Ostern, die Ostervesper und die Ordnung der visitatio se-
pulchri.

2.1 Die Palmprozession (CCl 1213, f. 70v-71r, CCI 1014, f. 58r—v):

In CCI 1213 steht, daB man nach der Austeilung der Palmzweige mit dem Kreuz zur
statio geht und dabei die Antiphonen Cum appropinquaret dominus und Cum audisset
populus singt. Nach CCl 1014 jedoch singt man noch wihrend der Austeilung Cum audis-
set, wonach die Oration O(mni)p(oten)s s(empiterne) d(eus) q(u)i d(omi)n(u)m n(ost)r(u)m
folgt, zu Beginn der Prozession aber Cum appropinguaret. Bei der statio singt man Occur-
runt furbe, Fulgentibus palmis (diese Antiphon nach CCI 1213 erst vor O crux), Pueri
hebreorum tollentes, Pueri hebreorum vestimenta (CCl 1213 umgekehrt), O crux ave — Te
summa deus und Scriptum est enim. Nun folgt nach CCl 1014 die Oration Deus qui miro
dispositionis ordine, sodann nach CCI 1213 eine adhortatio ad populum, also eine Predigt.
Bei der Riickkehr zur Kirche singt man Gloria laus, wobei sich nach CCI 1213 die Pro-

* Um 1500 (vgl. HAIDINGER [s. Anm. 2] 139), aber aufgrund des Nachtrags der translatio Leo-
poldi vor 1506: Vgl. F. K. PRASSL, Psallat Ecclesia Mater. Studien zu Repertoire und Verwendung
von Sequenzen in der Liturgie Osterreichischer Augustinerchorherren vom 12. bis zum 16. Jahr-
hundert. Diss. maschinschriftl. Graz 1987, hier 425.
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zession mit dem 1. Vers in Bewegung setzt, und man setzt mit Ante sex dies fort. CCl 622,
ein Pontificale des 12. Jh., und CCI 628, ein Rituale vom Beginn des 14. Jh.>, merken an,
dal bei einer lingeren Prozession die Antiphon Ceperunt hinzugefiigt werden kann. Beim
Einzug in die Kirche folgt noch das Responsorium Ingrediente domino mit dem Vers
Cumgque audisset. Die Prozession endet mit der Oration Adiuva nos. Ausdriicklich wird
jedoch in beiden Codices darauf hingewiesen, daB die Ordnung der Palmprozession an
anderen Orten Verinderungen erfahren kann.®

Am hiufigsten findet sich die Abfolge von CCI 1014, néimlich in: CCI 588 (um 1300),
CClI 622 (12. Jh.), CCl 628 (Beginn des 14. Jh.), CCl 995 (14./ 15. Jh.), CCI 1006 (um
1500), CCI 1210 (15. Jh.), CCl 1211 (15. Jh.). Eine iltere etwas vereinfachte Form bietet
das Graduale CCI 73 (Ende des 13. Jh.).

Gemeinsam ist den einzelnen Ordnungen folgendes:

Bis zur statio werden Cum audisset und Cum appropinguaret und bei der statio Occur-
runt turbe, Fulgentibus palmis, Pueri hebreorum tollentes, Pueri hebreorum vestimenta,
dazu in spiterer Zeit evt. auch O crux ave und Scriptum est enim in unterschiedlicher
Reihenfolge gesungen. Bei der Riickkehr erklingt Gloria laus und Ante sex dies, wobei die
Stellung von Ante sex dies das eigentlich Charakteristische der Klosterneuburger Palm-
prozession ist, denn an den meisten anderen Orten wird diese Antiphon zu Beginn der
Prozession gesungen.

2.2 Der Abschluf3 der Mette an den Kartagen (CCl 1213, f. 74r, CCI 1014, f. 61r)

Nach dem Gesang des Benedictus am Ende der Laudes beginnt man mit den Rufen
Kyrie eleison — Christe eleison — Kyrie eleison, wobei der Klerus anstimmt und das Volk
wiederholt. Die Kantoren singen die jeweiligen Strophen (Qui prophetice, Qui expansis
und Vita in ligno). Der Chor schlieft mit dem Ruf Domine miserere . . . ab und es beginnt
die niichste Strophe wieder mit dem Kyrieruf. Auf das Ende der 3. Strophe folgt der Hym-
nus Rex Christe factor omnium, wobei auch hier das Volk (CCl 1213) bzw. der Chor (CCl
1014) mit den Kyrierufen antwortet. Dann betet man in Stille das Vater unser, worauf der
Psalm 50 Miserere mei deus gesungen wird. Es folgt die Antiphon Christus factus est pro
nobis” und die stille Oration Respice domine®.

2.3 Die Osterprozession (CCl 1213, f. 84r und 174r, CClI 1014, f. 69r—v)

CC1 1014 1. 69r/v ist ausfiihrlicher als CCl 1213. Am Beginn der Prozession singt man
Vidi aguam mit dem Vers Confite[mini] und Gloria patri, sodann In die resurrectionis.

* Vgl. HAIDINGER (s. Anm. 2) 133 und M. L. NORTON — A. J. CARR, New Sources for the Visitatio
Sepulchri at Klosterneuburg. In: The Early Drama, Art, and Music Review 15 (1992) 83-90, hier
84. 88: um 1330. Die Datierung erfolgt bei Haidinger aufgrund eines um 1330 nachweisbaren
Textschreibers.

® ,Hec autem omnia secundum ordines vel conswetudines singulorum vel secundum posiciones
locorum diversimode variantur. Diese Wahlfreiheit war nicht allgemein iiblich. Im Bereich der
Erzdidzese Salzburg etwa war der Prozessionsritus fiir alle Kirchen verbindlich vorgeschrieben.
Vgl. S. ENGELs, Einige Beobachtungen zur Liturgie und den liturgischen Gesingen im mittelalter-
lichen Salzburg. In: Musicologica Austriaca 7 (1987) 37-57.

7 Dieser Gesang steht an dieser Stelle nur in CCI 1193 und 1213,

8 CCl 1213: ,,que sub silencio dicantur; CC1 1014: ,.submissa voce.
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Die Prozession setzt sich mit dem Gesang Cum rex glorie in Bewegung. Man zieht zum
Frauenkloster, ,,si aura permisit” (CCI 1014). Dort wird in der Kirche das Responsorium
Vidit Maria gesungen, wobei die Frauen den Vers iibernechmen. Der Priilat singt das Ver-
sikel Dimissa sit mit Alleluia. Bei der Riickkehr singen die Knaben Salve festa dies, wobei
der Chor den Refrain wiederholt, einmal von Anfang an, einmal von der Mitte des Re-
frains. Bei der statio erklingt das Responsorium Sedit angelus mit den Versen Recorda-
mini und Crucifixum in carne.’ Charakteristisch diirften fiir Klosterneuburg die zahlrei-
chen Strophen zu Salve festa dies sein, wie sie in CCl 73 iiberliefert sind. Die Anzahl
wurde spéter verringert und die Strophen auf die Wochentage verteilt. Wir finden diese
Ordnung in den Codices 588, 995 und 1006.1

2.4 Die Ostervesper (CCI 1213, f. 84v-85r, CCI 1014, f. 70r—v)

Die Kantoren beginnen mit den Rufen Kyrie eleison — Christe eleison — Kyrie eleison.
Es folgen die Psalmen Dixit dominus, Confitebor und Beatus vir, das Graduale Hec dies —
V. Confitemini, das Alleluia, Pascha nostrum — 2. V. Epulemur ohne Wiederholung des
Alleluja am SchluB, die Antiphon Et dicebant ad invicem mit dem Magnificat, der Ruf
Dominus vobiscum . . ., die Oration Deus qui hodierna die per unigenitum ohne den iibli-
chen Abschluf ,,Per dominum®.

Wihrend der Prozession zum Taufbrunnen singen die Kantoren Vidi aquam. Es folgt
die Antiphon Alleluja mit den Psalmen Laudate pueri und In exitu. An den ersten drei
Tagen der Osterwoche singt man an dieser Stelle die Sequenz Victime paschali laudes,
nach CCl 1213 auch mit der Antiphon Dicant nunc iudei (fehlt in CCl 1014). Zwischen
den einzelnen Abschnitten singt das Volk Christ ist erstanden: nach dem ersten Vers den
ersten Teil des Liedes bis ,,von der marter alle, nach dem 2. Vers ab ,,Des sulle wir alle
fro sein®."" Es folgt die Antiphon Cito euntes mit dem zweiten Magnificat, das Versikel
Domine apud te est fons vite aeuia . . . und die Oration Deus qui omnes in christo renatos
bis ,,Per dominum®. Nun stimmen die Kantoren Dicant nunc iudei an. Zuriickgekehrt zur
Kirche singt man beim Einzug Christe resurgens. CC1 1014 schreibt ,,q(ue) i(n)cipit(ur)
i(n) octa(v)is(?) v(er)s(u)m Quod enim vivir*. Damit kinnte die Verkniipfung der Anti-
phon Quod enim vivit mit Dicant nunc iudei zu einem Responsorium gemeint sein, wie es
im Brevier CCl 1185", nicht aber im Klosterneuburger Brevier CCl 1193'3 gefordert wird.
Es folgt das Versikel In resurrectione tua christe aeuia . . . und die Oration Concede

? Die Repetenda dieses Stiickes ,,Nolite metuere* mit dem Vers ,.Crucifixum in carne* wird nach
CCl 1213 f. 174r beim Einzug in die Kirche gesungen.

' Die zahlreichen Strophen zu ,.Salve festa dies* gibt es auch an anderen Orten in Osterreich, so
im Processionale CC 309 der Stiftsbibliothek in Kremsmiinster (Ende des 11. Jh.).

1 CCI 1213: ,.Et pop(u)lo R{espo)ndente post p(ri)mum v(er)sum Christ der ist erstanden, Post
s(e)c(un)d(u)m v(er)sum Des sulle wir alle fro sein christ sol unser trost sein. Ky. Et sic usq(ue)
infinem.* CCI 1014 schreibt nach dem Vers »Agnus redemit” die Strophe ,,Wer er nit erstanden®
VOr.

!> Ohne Noten. Nach G. ScHMIbT, Die Buchmalerei. In: Die Gotik in Niederosterreich. Kunst,
Kultur und Geschichte eines Landes im Spitmittelalter. Hg. F. Dworschak — H. Kiihnel. Wien
1963, 93-114: Mitte des 14. Jh., nach NORTON — CARR (s. Anm, 5): 15. Jh. aus Klosterneuburg;
vgl. Anm. 18.

" Ohne Noten. Ende des 15. Jh. (Ausstellungskatalog Klosterneuburg. Zentrum der Gotik. Klo-
sterneuburg 1961; G. SCHMIDT, ebd.); 15. Jh. (NORTON — CARR [s. Anm. 5] 87). Vgl. Anm. 19.
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quaesumus omnipotens deus ut qui resurrectionis dominice. Die Vesper schlieBt mit dem
feierlichen Benedicamus domino aeuia.

Diese Vesperordnung wird die ganze Woche iiber beibehalten. Es indert sich lediglich
der Vers des Graduale Hec dies und des Alleluia, die der jeweiligen Tagesmesse entnom-
men sind, sowie die Antiphone zum Magnificat. Nach CCl 1014 wird auch die Sequenz
und Dicant nunc iudei nur an den ersten drei Tagen gesungen.

2.5 Auflistung der Geséinge

Wir listen nun die Gesiinge auf, die in liturgischen Biichern stehen miifiten, die der
Ordnung Klosterneuburgs folgen. Bei der Palmprozession stellen wir auBerdem den Ordi-
narien das éltere Graduale CCl 73 gegeniiber.

2.5.1 Die Palmprozession

CCI 1014 (um 1500) CEL 1213 (1325) CC173 (Ende 13. Jh.)
Cum audisset Cum appropinquaret dominus Cum appropinquaret
Cum appropinquaret Cum audisset populus Cum audisset populus

Fulgentibus palmis

Occurrunt turbe Occurrunt turbe Occurrunt turbe
Fulgentibus palmis

Pueri hebreorum tollentes Pueri hebreorum vestimenta Pueri hebr. tollentes
Pueri hebreorum vestimenta Pueri hebreorum tollentes Pueri hebr, vestim.

Fulgentibus palmis

O crux ave — Te summa deus -7 =
Scriptum est enim ==

Gloria laus "= Gloria laus
Ante sex dies — o Ante sex dies
(Ceperunt) (Ceperunt)

2

Ingrediente domino S

2.5.2 Der Abschluf} der Mette an den Kartagen

Kyrie eleison — Christe eleison — Kyrie eleison

Kantoren: Qui prophetice / Qui expansis / Vita in ligno . . . Chor: Domine miserere . . .
Rex Christe factor omnium — Kyrie eleison . . .

(Pater noster).

Miserere mei deus.

(Christus factus est pro nobis).
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2.5.3 Die Osterprozession

Vidi aquam (V. Confitemini)

In die resurrectionis

Cum rex glorie

(Vidit maria)

(Dimissa sit)

Salve festa dies

Sedit angelus — Recordamini — Crucifixum in carne

2.5.4 Die Ostervesper

Kyrie eleison . . .

Dixit dominus, Confitebor, Beatus vir.
Hec dies — V. Confitemini.

Alleluia, Pascha nostrum — Epulemur.

Et dicebant ad invicem mit Magnificat.
Vidi aquam.

Alleluja — Ps. Laudate pueri, In exitu.
Victime paschali laudes (V. Dicant nunc iudei).
Christ ist erstanden.

Cito euntes mit Magnificat.

Dicant nunc iudei.

Christe resurgens (bis ,,Quod enim vivit™).
V. In resurrectione tua christe aeuia . . .

2.6 Die Gesdnge der visitatio sepulchri

Hier stimmen beide Codices (CCI 1014 f. 68r—69v, CCl1 1213 f. 83r/v) in der Abfolge
vollig tiberein.

Dum transisset

Maria magdalena

Quis revolvit nobis

Quem queritis o tremule

Iesum nazarenum

Non est hic

Venite et videte

Ad monumentum venimus

Currebant duo

Cernitis o socii

Surrexit enim

Dicant nunc iudei

Christ ist erstanden mit Te deum (Nach CCI 1213 zuerst Te deum)

(Das Lied steht nicht in allen Handschriften).
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3. Zuweisungen

Nicht alle erhaltenen Handschriften der Stiftsbibliothek Klosterneuburg folgen der
oben angefiihrten Ordnung. Soweit sie jiinger sind, als der liber ordinarius CCl 1213 vom
Jahre 1325, sind sie aus diesem Grund nicht Klosterneuburg zuzuordnen. Es sind dies:

CCI 589: Antiphonale (Sommerteil), um 1200, Klosterneuburger Notation.

CCl1 998: Prozessionale, 16. Jh., Gotische Notation.
Der Codex folgt dem Ritus von St. Florian,'*

CCl 1002: Antiphonale, 15. Jh., Gotische Notation."

CCI 1010: Antiphonale, 12. Jh. ff., Klosterneuburger Notation.

CCI 1012-1013: Antiphonale, 12. Jh., Klosterneuburger Notation.
Vor allem das Osterspiel hat in dieser Handschrift eine andere Gestalt. Es heift hier: Quem
queritis in sepulchro o Christicole? Iesum nazarenum crucifixum o celicole.

CCl 1016: Vesperale-Hymnale-Varia 15. Jh., Gotische Notation.
Die Handschrift hat eine merkwiirdige Abfolge der Palmprozession, verrit aber ihre Her-
kunft nicht eindeutig.

CC1 1017-1018: Antiphonale 13. od. 14. Jh., Klosterneuburger Notation.'0

Die Herkunft einiger Handschriften ist noch nicht geklért:

CCl 1009: Antiphonale, 15. Jh., Gotische Notation mit ostlindischem Einfluf.

Ohne genaueres Studium kann man eine Lokalisierung nicht durchfiihren, doch scheint der
Codex nicht aus Klosterneuburg zu stammen.

CCl 960: Graduale/Sequentiar-Sakramentar-Lektionar, um 1445/50"7, Gotische Notation.

Das Missale bringt zwar eine vollig abweichende Gestalt der Palmprozession, hat aber sonst
Klosterneuburger Liturgie. Aus den Eintragungen im Kalender geht ebenso zweifelsfrei her-
vor, dafl der Codex aus und fiir Klosterneuburg stammt.

Bereits erwihnt wurden:

CCl 1185: Brevier, Mitte des 14. Jh., keine Notation.'®

In diesem Codex weicht die Ordnung der Osterprozession dahingegen ab, daB nach der Anti-
phon Cito euntes zuerst Christus resurgens steht, dann als Vers Dicant nunc iudei, wodurch
beide Gesinge zu einem Responsorium vereinigt werden. Aber in der visitatio sepulchri fehlt
Non est hic und Dicant nunc iudei ebenso wie Christ ist erstanden. Der Text ist am Anfang
leicht verdndert. Die Ordnung der Palmsonntagsprozession f. 253r nach der Terz ist eben-
falls eine andere. Im Osterspiel fehlt Venite et videte und der letzte Gesang ist Surrexit enim.
Daher fehlt auch Dicant nunc iudei und der Rest. Das Brevier scheint also nicht die Ordnung
des Stiftes wiederzugeben, kann aber sehr wohl fiir eine auswirtige Pfarre gedacht gewesen
sein. Klarheit miiite auch hier ein intensiveres Studium bringen.

4 NORTON — CARR (s. Anm. 5) 84. 89.

15 NORTON — CARR, ebd. 89, vermuten die Diézese Salzburg als Ursprungsort.

16 Nach NORTON — CARR, ebd. 84. 89, stammt der Codex aus Klosterneuburg (13. Jh.), denn die
visitatio entspriche CCl 589, der iltesten bekannten Quelle. Dies ist aber nicht richtig, wie ein
Vergleich zeigt.

'7 Vgl. SCHMIDT (s. Anm. 12) 93—114. 107, Nr. 105.

8 Vol Anm. 12.
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CCl 1193: Brevier, 15. Jh., ausfiihrliche Rubriken, keine Notation.'

Hier stimmt die Liturgie des Mettenschlusses und der Ostervesper iiberein. In der visitatio
fehlt ,,Venite et videte” und ,,Ad monumentum venimus®.

An dieser Stelle sei auch die vielbeachtete Handschrift CCl 574 aus dem Anfang des
13. Jh. erwihnt, die in der Literatur oft behandelt wurde.” Sie enthilt neben Offizien von
der hl. Katharina und vom hl. Thomas einen ordo paschalis, ein Osterspiel, welches als
das dlteste dieser Art im deutschen Sprachraum gilt und unter dem Namen
Klosterneuburger Osterspiel” bekannt ist. Hier handelt es sich nicht um die visitatio se-
pulchri der Liturgie, sondern um ein auferhalb des Gottesdienstes aufgefiihrtes Stiick,
wenn es auch Elemente der visitatio aufnimmt. Fiir die Zugehorigkeit zu einer bestimmten
Liturgie enthilt es daher auch keine direkten Hinweise und kann bei unserer Betrachtung
auller acht gelassen werden, zumal es zahlreiche gute Griinde zu der Annahme gibt, dal}
die Handschrift nicht im Skriptorium von Klosterneuburg entstanden ist.

Es ist klar, daB in einer Gesangshandschrift nicht alle Stiicke erwihnt werden miissen.
Die Antiphon ,,Christus factus est™ ist am Schluff der Mette einfach aus dem Grund nur in
zweil Codices notiert, weil sie entweder schon an anderer Stelle steht, oder weil man sie
auswendig konnte. Denn die Gesangshandschriften wollen keine liturgische Ordnung,
sondern nur die dabei beniitzten Gesidnge wiedergeben.

4. Die Allelujareihen?’

Die Allelujareihe der Sonntage nach Pfingsten entspricht der des Salzburger Domes,
sowie der von St. Florian, St. Pélten und Seckau und lautet:

Dom I Domine deus meus
Dom II Deus iudex iustus
Dom I1I Diligam te domine
Dom IV Domine in virtute tua
Dom V In te domine speravi
Dom VI Omnes gentes plaudite

19 Siehe Anm. 13.

2 Vel. H. PFEIFFER, Klosterneuburger Osterfeier und Osterspiele. In: JSK 1 (1908) 1-56, hier 15,
22-Tafel I-V Facs. des Osterspieles; W. LippHARDT, Uber Alter und Ursprung des deutschen Cho-
raldialektes. In: JLH 2 (1956) 104-107, hier 104, Anm. 271; E. BADURA-SKODA, Klosterneuburg.
In: MGG 7 (1958) Sp. 1244-1249, hier Sp. 1245 und Tafel 50, Abb. 2 (f. 143v); LipPHARDT, Li-
turgische Dramen des Mittelalters. In: MGG 8 (1960) Sp. 1012—1044, hier Sp. 1017-1019; DERs.,
Studien zur Musikpflege in den mittelalterlichen Augustiner-Chorherrenstiften des deutschen
Sprachgebietes. In: JSK 7 (1971) 7-102, hier 23; DERs., Lateinische Osterfeiern und Osterspiele.
Bd. 1-6. Berlin-New York 1975-1981, hier Bd. 3 und 6, Nr. 829; F. P. Knapp, Literatur und Pu-
blikum im osterreichischen Hochmittelalter. In: Babenberger-Forschungen (= Jahrbuch fiir Lan-
deskunde von Niederosterreich N.F. 42) (1976) 160-192; E. BADURA-SKODA, Klosterneuburg. In:
The New Grove Dictionary of Music and Musicians 10 (1980) 113; R. FLOTZINGER, Die Hand-
schrift Graz 807, ihre Notation und der sog. germanische Choraldialekt. In: Musica antiqua VIII/1,
Acta musicologia. Bydgoszez 1988, 397-411, hier 405; D. Jez, Zur Musikgeschichte des Stifts
Klosterneuburg im Mittelalter. Diplomarbeit, maschinschr. Wien 1989, hier 71; NORTON — CARR
(s. Anm. 5) 86.

2 Vel. die Zusammenstellung von H. HUSMANN, Zur Stellung des MeBpropriums der dsterreichi-
schen Augustinerchorherren. FS Erich Schenk. In: StMw 25 (1962) 261-275. Dort wird allerdings
CClI 1014 noch nicht beriicksichtigt.
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Dom VII
Dom VIII
Dom IX
Dom X
Dom XI
Dom XII
Dom XIII
Dom XIV
Dom XV
Dom XVI
Dom XVII
Dom XVIII
Dom XIX
Dom XX
Dom XXI
Dom XXII
Dom XXIII

Eripe me de inimicis

Te decet ymnus

Attendite popule meus
Exultate deo

Domine deus salutis
Domine refugium factus est
Venite exultemus

Quoniam deus magnus dominus
Paratum cor meum

In exitu israhel

Dilexi quoniam exaudivit
Laudate dominum

Dextera dei

Qui confidunt in domino
De profundis

Lauda anima mea

Qui sanat contritos corde

Die Alleluja der Osteroktav sind einheitlich:

Fer II

Fer I11
Fer IV
Fer V

Fer VI
Sab

Bei den Sonntagen nach Ostern gibt es in den Handschriften jedoch Unterschiede.

Angelus domini. 2. V. Respondens.
Surgens lesus dominus noster.
Christus resurgens ex mortuis

In die resurrectionis mee

Dicite in gentibus

Hec dies quam fecit

Laudate pueri. 2. V. Sit nomen.

Einheitlich ist der erste Sonntag nach Ostern:

Dom. I

In resurrectione tua
Pascha nostrum, 2. V. Epulemur
CCl 73 fiigt als 3. Alleluja Crucifixus surrexit an.

AuBer in CCI 1014 lautet der zweite Sonntag nach Ostern:

Dom. II

In resurrectione tua
Surrexit pastor bonus

CCl1 73 (Ende des 13. Jh.) fihrt folgendermafen fort:

Dom. 1l

Dom. IV

Surrexit Christus et illuxit
Nonne cor nostrum
Benedictus es domine deus qui
Christus resurgens ex mortuis

189
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Dom. V Surrexit dominus vere
Optulerunt discipuli
Oportebat pati Christum

CCI 1213, der ja die Liturgie in Klosterneuburg um 1325 verldBlich wiedergibt, hat je-
doch:

Dom. 111 Nonne cor nostrum
Christus resurgens ex mortuis
Dom. IV Benedictus es dei filius
Surgens Iesus dominus
Dom. V Oportebat pati Christum

Pascha nostrum, 2. V. Epulemur
Véllig gleich lauten die Reihen im Graduale CC1 614 (1370/75%).

Fast genau stimmt CCl 588 (um 1300) iiberein, der vielleicht von den Chorfrauen
stammt. Nur der 3. Sonntag hat andere Gesiinge, beim 4. Sonntag ist nur ein Alleluja an-
gegeben:

Dom. IIT Surrexit Christus et illuxit
Pascha nostrum, 2. V. Epulemur

Dom. IV Benedictus es dei filius

Dom. V wie CCI 1213.

CCl1 71 (Anfang 14. Jh.) schreibt véllig anders:

Dom. I1I In resurrectione tua
Nonne cor nostrum
Dom. IV Oportebet pati Christum
Christus resurgens ex mortuis
Dom. V Benedictus es dei filius

Pascha nostrum, 2. V. Epulemur

CCl 1014 (um 1500) ist wiederum verschieden und gibt auch jeweils an, welches der
beiden Sonntagsalleluja an Wochentagen (f.) zu singen ist.

Dom. I wie oben
f.: In resurrectione
Dom. II Pascha nostrum

Surrexit pastor bonus
f.: Surrexit pastor bonus

2 Vgl. HAIDINGER (s. Anm. 2) 134 u. 4.; G. ScHMIDT, Die Buchmalerei. In: Die Gotik Nieder-
osterreichs. Kunst und Kultur einer Landschaft im Spitmittelalter. 2. vermehrte und verbesserte
Auflage. Wien 1959, 49: fiir Klosterneuburg, Wien oder Klosterneuburg um 1470/75; SCHMIDT (s.
Anm. 12) 93—114. 103. 108: um 1480.
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Dom. 11 Nonne cor nostrum
Pascha nostrum
f.: Nonne cor nostrum
Dom. IV Pascha nostrum
Benedictus es
f.: Benedictus es
Dom. V Oportebat pati
Pascha nostrum
f.: Oportebat pati

Die Pfingstoktav ist wiederum einheitlicher gestaltet. Montag bis Freitag stimmen die
wechselnden Allelujastiicke fast iiberein. Am Donnerstag wiederholte man, wie allgemein
iiblich, die Messe vom Pfingstsonntag. Die Reihe lautet:

Fer II Spiritus domini replevit
Fer I Sancti spiritus domine corda
Fer IV Paraclitus spiritus sanctus
(Veni sancte spiritus)
Fer V Emitte spiritum tuum
Veni sancte spiritus
Fer VI Dum complerentur dies

In CCI 1213, 1014 und 614 ist das wechselnde Alleluja das erste. Das 2. Alleluja lautet
Montag bis Freitag Veni sancte spiritus. Das Alleluja Paraclitus spiritus sanctus ist in CCI
1213 getilgt und von spiterer Hand durch Veni sancte spiritus ersetzt worden. CCl 1014
fiihrt beide an, da an diesem Tag in der Messe zwei Lesungen vorgesehen sind, auf die
jeweils ein Alleluja folgt.

In CC1 71 und 73 ist das wechselnde Alleluja jedoch das zweite. Das erste lautet jeweils
Emitte spiritum tuum (So kommt es nebenbei am Donnerstag sozusagen von selbst zu einer
Ubereinstimmung mit den anderen Handschriften).

CCl1 588 bringt nur das wechselnde Alleluja. Es it sich also nicht sagen, ob es einer
der beiden oben angefiihrten Praktiken folgte, oder ob jeweils das zweite Alleluja nach
freier Wahl gesungen werden konnte.

Der Samstag lautet in CC1 1213, 1014 und 614

Sab Emitte spiritum tuum
Spiritus domini replevit
Veni sancte spiritus
Sancti spiritus domine corda
Benedictus es domine deus
Laudate dominum omnes gentes

CCl1 71, 73 und 588 stimmen im wesentlichen iiberein, haben jedoch als 4. Stiick an-
stelle von Sancti spiritus domine corda das Alleluja Dum complerentur dies.
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5. Ergebnis

Wie stellen fest, daB es eine einheitliche ,,normierte** Liturgie in Klosterneuburg frii-
hestens seit 1325, der Abfassung des ilteren liber ordinarius CCl 1213 gab, die dann aber
relativ stabil blieb. Jiingere Handschriften, die von dem dort angefiihrten Schema abwei-
chen, sind nicht fiir das Stift Klosterneuburg selbst geschrieben. CCl 614, das in seinen
Reihen vollig mit CCI 1213 iibereinstimmt ist daher sicher fiir Klosterneuburg geschrieben
worden, nicht jedoch CCl 71, das ,.Missale des Stephan von Sierndorf“?. Dies braucht
nicht zu verwundern, denn Pfarren muBten nicht unbedingt die Liturgie des vorgesetzten
Stiftes iibernehmen.

CCl 588 hat eine sehr dhnliche Reihe fiir die Sonntage nach Ostern und stimmt in der
Pfingstoktav mit CCl 73 iiberein. Diese Handschrift ist ein Zwischenglied zwischen ilterer
und jiingerer Praxis, oder spiegelt eine parallele Entwicklung im Frauenkloster wider.

Wichtig ist auch, daB viele Handschriften der sogenannten . Klosterneuburger Notati-
on” der Klosterneuburger Liturgie nicht folgen. Nur bei vier von achtzehn Codices mit
dieser Notation (dazu kommen noch sechs Fragmente) kann man zur Zeit verliBlich
nachweisen, daf sie auch fiir Klosterneuburg geschrieben wurden: die Hymnalia CCl1 999
und 1000%, das Prozessionale CCl 995% und das Graduale-Sequentiar 588%. Sie stammen
alle erst aus dem 14. Jh. Wir miissen davon ausgehen, daB einige Handschriften mit dieser
Notation weder fiir noch in Klosterneuburg entstanden sind.

Verzeichnis der untersuchten Handschriften

Codices (CCl):
40 Varia Anfang des 13. Jh.
59 Officia Leopoldi Anfang des 16. Jh.
60 Officium Augustini 1659
62 Antiphonale Mitte 15. Jh. und um 1500.
63 Antiphonale Mitte 15. Jh.
65-68 Antiphonale 1420/24; um 1450.
71 Graduale-Sequentiar-Sakr.-Lekt. Anfang 14. Jh.
#2 Missale 1452
73 Graduale-Sequentiar-Sakramentar ~ Ende des 13. Jh.
574 Varia Anfang des 13. Jh,
588 Graduale-Sequentiar um 1300
589 Antiphonale (Sommerteil) um 1200
599 Hymnale 16. Jh.

# ScumIDT, Die Buchmalerei (ebd.).

* Der Nachtrag f. 143v in CCl 999 stammt von der gleichen Hand wie die Nachtriige f. 2r/v und
123v in CCI 1000, das den Klosterneuburger Chorfrauen gehorte. Wahrend CCI 1000 aber durch-
gehend Klosterneuburger Notation verwendet. gibt es in CCl 999 f. 122r-133v und 134r (ein
Nachtrag) gotische (ostlindische) Notation.

= Der Codex enthilt Klosterneuburger Liturgie.

% Siehe oben die Allelujareihen und PRASSL (s. Anm. 4).



603
605
609
611
612
614
615
616
622
628
629
960
961
973
987
995
996
297
998
999
1000
1001
1002
1003
1004
1005
1006
1007
1009
1010
1011
1012/1013
1014
1015
1016
1017/1018
1021
1022 B
1181
1185
1193
1204
1210
1211
1213
12179

Missale
Graduale-Sequentiar-Sakr.-Lekt.
Graduale/Lektionar-Sakramentar
Missale

Missale
Graduale-Sequentiar-Sakr.-Lekt.
Graduale-Sequentiar-Sakr.-Lekt.
Missale

Pontificale

Rituale

Rituale
Graduale/Sequentiar-Sakr.-Lekt.
Missale

Varia

Psalterium

Prozessionale

Hymnale

Hymnale

Prozessionale

Hymnale

Hymnale

Hymnale

Antiphonale

Hymnale

Hymnale

Prozessionale

Prozessionale

Reimoffizien

Antiphonale

Antiphonale (Winterteil)
Antiph'onalc (Winterteil)
Antiphonale

Liber ordinarius

Antiphonale (Winterteil)
Vesperale-Hymnale-Varia
Antiphonale

Rituale

Rituale

Psalterium-Hymnale

Brevier

Brevier

Varia

Rituale

Rituale

Liber ordinarius

Varia
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Mitte des 15. Jh.
13./14./15. Jh.
1445

Mitte des 15. Jh.
1479

1370/75

um 1350/60

um 1445/50
12.7h.

Anfang des 14. Jh.

1330/40
um 1445/50
1 550hs

15. Jh.

11. Jh.
14./15. Jh.
13./14. Jh.
14. Jh.

16. Jh.

14. Jh.
1336
12./13. od. 14.Jh.
ES=ilh:

14. Jh.

14. Jh.
I5ath:

um 1500
14. Jh.

15 Jh;
12:3h.

14. Jh.

12. Ths

Um 1500
14.Jh. (7)
15. Jh.
13./14. Jh.
1330/40
1330/40
15./16. Jh.
14. od. 15. Jh.
Ende des 15. Jh.
15 Jh.
Ls&ih:

15. Jh.

1325

k5. Ih:
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Fragmente:
Fragm. 15 Graduale
Fragm. 20 Graduale
Fragm. 235 Nachtrag
Fragm. 343 Antiphonale
in CC1 1018 Antiphonale
Stiftsarchiv:
Rechnungsbiicher
5/3 Antiphonale
19/2b Sequentiar
Grundbiicher
1713 Graduale

29/1. Sequentiar

Stefan Engels

152 ol
14. Jh.
13 0.
1253 I

12. Jh,

13. Jh.

um 1400

um 1400
um 1400
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BUCHBESPRECHUNGEN

Hannelie JESTADT, Bewegung und Tanz im
Familiengottesdienst: Leibhaftig beten. Diis-
seldorf: Butzon und Bercker 1996. ISBN 3-
7666-9960-1. 68 233,—.

Um es gleich vorweg zu sagen: Mit
diesem Buch wird nicht nur einer der li-
turgischen Nigel auf den Kopf getroffen,
und nicht nur ein Produkt des Zeitgeistes
vorgestellt, sondern vielmehr ein duBerst
not-wendiges und hoffentlich auch not-
wendendes Instrumentarium  vorgelegt,
heute Liturgie zu feiern. In einer Uber-
sichtlichkeit, die ihresgleichen sucht
(besonders zu  begriillen ist die
,Tanziibersicht mit Einsatzmoglichkeiten
fir die MeBfeier und das Kirchenjahr*
[146-149]), wird {liber die Bewegung in
wesentliche Dimensionen der Liturgie
eingefiihrt. Bewegung und Tanz im Famili-
engottesdienst — in drei Kapiteln [A-C]
werden die einzelnen Begriffe dieses The-
mas vorgestellt.

Kapitel A beginnt mit der Grunddi-
mension der Bewegung. Bewegung im
Gottesdienst wird als leibhaftiges Gebet,
sowohl in Theorie als auch in Praxis dar-
gestellt (13-33).

Der zweite Abschnitt B geht einen
Schritt weiter, von der Bewegung zum
Tanz und begriindet diesen in gleicher
Weise (35-133). Mit Bewegungs- und
Tanzanweisungen zu 39 Liedern, die er-
freulicherweise auch fiir den Laien ver-
stiandlich sind, ist dieses Kapitel das um-
fangreichste.

Das letzte Kapitel C, das den Begriff
Familiengotiesdienst anvisiert, ist dagegen
das kiirzeste (135-139). Vielleicht hitte
man zum Thema Familiengottesdienst
allgemein noch mehr sagen konnen, ande-
rerseits war dies wohl auch nicht die Auf-
gabe dieses Buches, soll doch das Wesen
der Liturgie nicht er-klért, sondern er-lebt,
in unserem Fall er-tanzt werden.

Die Ubersicht des Aufbaues der MeB-
feier (138f), die die fakultativen und obli-
gatorischen Elemente der MebBfeier auf-
zeigt und dabei auf das immer noch viel zu
wenig beachtete Direktorium fiir Kinder-
messen von 1973/74 hinweist, ist sehr zu
begriiBen. Die Bezeichnung ,Erster bzw.
Zweiter Zwischengesang™ sollte allerdings
mittlerweile der Vergangenheit angehoren,
da mit Antwortpsalm und Halleluja-Ruf
das Gemeinte besser zum Ausdruck ge-
bracht werden kann.

Alles in allem ist diesem Buch eine
erofie Auflage zu wiinschen, eine fruchtba-
re und weitreichende Anwendung und eine
tatsidchliche Umsetzung in die liturgische
Praxis. Bewegung und Tanz im Familien-
gottesdienst — es bleibt zu hoffen, daff
durch diese und #dhnliche Anregungen,
tatsichlich Bewegung in die momentan
doch sehr statische Liturgie und dartiber
hinaus in unser alltdgliches Leben gebracht
werden kann.

Frank Walz, Salzburg
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BUCHEREINGANGE

Folgende Publikationen wurden von
Verlagen eingesandt. Eine jeweilige Be-
sprechung folgt nach Méglichkeit,

M. KRAUSGRUBER, Die Regel des Eu-
gippius. Die Klosterordnung des Verfassers
der Vita Sancti Severini im Lichte ihrer
Quellen. Text, Ubersetzung und Kommen-
tar (Frithes Christentum. Forschungen und
Perspektiven 2), Thaur bei Innsbruck:
Kulturverlag 1996. 21 ¢cm (318 S.). Kart.
DM 42,—; 68 298,

J. O. MADATHIL, Kosmas der Indien-
Jahrer. Kaufmann, Kosmologe und Exeget

zwischen alexandrinischer und antiocheni-
scher Theologie (Friihes Christentum.
Forschungen und Perspektiven 4). Thaur
bei Innsbruck: Kulturverlag 1996. 21 cm
(213 S.). Kart. DM 34,80; 0S 248 —.

Entflamme in uns die Sehnsucht nach
dem Licht. Tauferinnerung in der Verkiin-
digung des Kirchenjahres. Hg. F-P. Te-
bartz-van Elst (Feiern mit der Bibel 2).
Stuttgart 1996: Verlag Katholisches Bi-
belwerk. 21 em (144 S., mit zahlreichen
s/w-Abb.). Kart.



MAGNIFICAT
Mit dem Gebet der Kirche durch den Tag

Die neue katholische Monatsschrift ,, MAGNIFICAT ist das bisher erste und einzige
Periodikum im deutschen Sprachgebiet, das in tdglicher Zusammenstellung Texte
der offiziellen kirchlichen Tagzeitenliturgie und der MeBfeier anbietet.

L MAGNIFICAT* ist zweifarbig auf hochwertigem Diinndruckpapier gedruckt und in
modernem Satz und Layout ausgefiihrt — etwa 350 Seiten pro Ausgabe, bebildert
und leicht zum Mitnehmen, da es im Format (9,8cm x 18cm) nicht groBer als ein

Taschenkalender ist.

Fiir jeden Tag bietet ,,Magnificat“ Morgen- und Abendgebet aus der Tagzeiten-
liturgie der Kirche, auBerdem die Texte der MeBfeier mit einem kurzen Schrift-
impuls und Anmerkungen zu den Heiligengedenktagen.

MAGNIFICAT

Mit dem Gebet der Kirche durch den Tag

MONATSSCHRIFT
FUR DAS TAGLICHE GEBET UND DEN
GOTTESDIENST DER KIRCHE

JUNI 1996

Jede Ausgabe . MAGNIFICAT* enthilt wei-
ters eine Betrachtung zu verschiedenen
Aspekten und Elementen der Tagzeitenli-
turgie und eine spirituelle Einfiihrung in den
jeweiligen Monat. Dieser Ansatz wird ver-
tieft durch einige sorgfiltig ausgewihlte
Bilder. Vorgestellt und kommentiert werden
auch ,.Stimmen aus der Tradition der Kir-
che“. Heiligenkalender, Termine aus dem
kirchlichen Leben und das aktuelle Portriit
je einer Diozese aus dem deutschsprachigen
Raum vervollstindigen das Heft.

Fordern Sie einfach ein Probeheft an, um
sich selbst ein Urteil bilden zu konnen, ob
.MAGNIFICAT* fiir Sie — oder fiir andere —
als tidglicher Begleiter in Frage kommen
konnte, oder abonnieren Sie gleich.
,MAGNIFICAT* ist in 12 Monatsausgaben
inkl. einem Sonderheft fiir die Heilige Wo-
che im Jahresabonnement zum Preis von &S
480, (plus Porto) erhiltlich.

Bestellungen richten Sie bitte an das
Osterr. Liturgische Institut

Postfach 113

A-5010 SALZBURG

Tel: 0662 844576-84

Fax: 0662 844576-80
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D1e EIGENFEIERN DER OSTERREICHISCHEN DIOZESEN
MESSBUCH UND MESSLEKTIONAR

Die langersehnte Neuauflage des MeBbuches und des MeBlektionars der Eigenfeiern
~ der Osterreichischen Didzesen liegt nun vor. Wie bei der 1. Auflage (1976) werden auch
diesmal die Eigenfeiern aller Diozesen Osterreichs gemeinsam herausgegeben.

MESSBUCH:

Ein eigenes MeBbuch in GroBe und Gestaltung des MeBbuches fiir die Bistiimer des
deutschen Sprachgebietes, der authentischen Ausgabe fiir den liturgischen Gebrauch
(149 Seiten, 21 mal 25 cm). ' :

Das MeBbuch enthilt fiir jeden Gedenkiag der Eigenkalender der Osterreichischen Di-
Ozesen ein gesamtes MeBformular. Die Eigentexte der einzelnen Gedenktage sind mit
ausgewdhlten Texten aus dem jeweiligen Commune-Formular des deutschen MeB-

. buchserganzt.
. Da dieser Faszikel infolge seines Umfangs nicht in die authentische Ausgabe des deut-

schen MeBbuches eingelegt werden kann, wurde er in Ergidnzung zu dieser Ausgabe als
eigenes Buch_'gestaltet. e e - i

- MESSLEKTIONAR:

 Ein eigenes Lektionar in GroBe und Gestaltung des (neuen) MeBlektionars fiir die Bis-

nier -'dgé*“’deu_t_'sbhéﬁ{ Sprachgebietes, 'der‘aut_hentischen Ausgabe fiir den liturgischen

 Gebrauch (144 Seiten, 20 mal 285 cm), _ -
‘MeBl ithélt fiir jeden Gedenktag der Eigenkalender der dsterreichischen
sen die vollstindigen Auswahl-Texte (Lesungen, Antwortpsalm, Ruf vor dem
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Dietmar W. Winkler, Graz

Wort zu diesem Heft

Die Beitrige zur Liturgie in den Pro Oriente-Konsul-
tationen mit den Kirchen syrischer Tradition’

Die Heilige Apostolische und Katholische Assyrische Kirche des Ostens wird aufgrund
der Ablehnung der reichskirchlichen Synode von Ephesus (431) und wegen ihrer antioche-
nisch-diphysitischen theologischen Tradition als nestorianische Kirche im hiretischen Sinn
bezeichnet. Wic die theologische und ckumenische Forschung der Gegenwart zeigt, ist
diese Benennung unzutreffend. Dennoch wurde die Kirche des Ostens bis in die neunziger
Jahre des 20. Jhs. im okumenischen Dialog weitestgehend gemieden. Auch die Mitglied-
schaft im Okumenischen Rat der Kirchen, dem sie seit 1950 angehort, trug nicht wesentlich
zur Forderung bilateraler Beziehungen bei. Erst seit kurzem binden verschiedene Initiativen
die ostsyrische Kirche mit ein.!

Eine besondere Rolle in diesem bi- und multilateralen Konzert ckumenischer Dialoge
spielt der sogenannte inoffizielle ,Syriac Dialogue® der Stiftung Pro Oriente (Wien). Im
Rahmen dieser Gespriche werden alle syrischen Kirchen eingebunden. Namentlich sind
dies von der Assyrischen Kirche des Ostens Alt- und Neukalendarier, von den Orientalisch-
Orthodoxen Kirchen die Syrisch-Orthodoxe Kirche von Antiochien und die Malankara
Syrisch-Orthodoxe Kirche von Indien, und von den Orientalisch-Katholischen Kirchen die
Chaldder, Syrer, Malabaren, Malankaren und Maroniten. Das gemeinsame kirchliche Erbe
und die gemeinsame syrisch-christliche Tradition dieser Kirchen in einem heute mehrheit-
lich islamischen Raum gibt diesen Gespriichen ihre besondere Qualitit.

Bisher haben zwei inoffizielle Syrer-Konsultation in Wien stattgefunden (Juni 1994 und
Februar 1996). Im Folgenden sollen die Beitriige zur syrischen Liturgie dieser inoffiziellen
Gespriche niiher betrachtet werden.? Welche Aufgabe kommt der Liturgiewissenschaft im
Rahmen des okumenischen Dialogs zu, welchen Diskussionsbeitrag leistete sie im Syriac
Dialogue und zu welchen diesbeziiglichen Ergebnissen trug sie bei.

1. Zur Aufgabe der Liturgiewissenschaft im dkumenischen Dialog

In einem Uberblick iiber die 6kumenischen Dialoge auf Weltebene diagnostiziert Teresa
Berger, ,,daB das Thema ‘Liturgie’ als solches relativ selten auf der Tagesordnung [. . |
steht; der Gottesdienst der Kirchen scheint in den Gespriichen der Kirchen miteinander eine

* Vf arbeitet derzeit an einem vom Fonds zur Férderung der wissenschaftlichen Forschung finan-
zierten Projekt zur Assyrischen Kirche des Ostens (Projektleiter: Erich Renhart).

! Vgl. D. W. WINKLER, Theologische Notizen zu den 6kumenischen Dialogen mit der Assyrischen
Kirche des Ostens. In: OeFo 17 (1994) 243-266; DERS., Jingste Entwicklungen in den dkumeni-
schen Beziehungen der Assyrischen Kirche des Ostens. In: OeFo 18 (1995) 281-288; A. DAVIDS,
De Syrische dialoog. In: CO 47 (1995) 213-233.

2 Alle Beitrige liegen nun in deutscher Ubersetzung vor: Siehe unten in diesem Heft die Artikel
von S. JAMMO (204-218), M. J. BIRNIE (219-223), J. MADEY (224-231), B. VARGHESE (232-240)
und P. YOUSIF (241-253). Vgl. auch P. HOFRICHTER, Die Anaphora nach Addai und Mari in der
Kirche des Ostens. Eucharistie ohne Einsetzungsbericht? In: HID 49 (1995) 143-152.
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untergeordnete Rolle zu spielen*®. Dieser Befund mag iiberraschen, ist doch die Kirche
zunichst und vor allem Glaubensgemeinschaft, die sich im liturgischen Handeln die Heils-
zuwendung Gottes vergegenwirtigt und auf diese Zuwendung lobpreisend und bittend ant-
wortet. Heilsvergegenwirtigung und Gottesverehrung sind der Kirche wesentlich und fin-
den ihren Ausdruck in der Liturgie. Zwar stehen ,.einige spezifische Themen gottesdienstli-
chen Lebens wie die Taufe, die Eucharistie und vor allem die schmerzhaften Fragen der
eucharistischen Gottesdienstgemeinschaft [. . .] von jeher im Zentrum okumenischen Inter-
esses”, jedoch ist ,,nur in ganz wenigen Dialogen explizit von der Liturgie als eigenstidndi-
gem Thema dkumenischer Gespriche die Rede™.

Allerdings wurden liturgische Themen in den Dialogen der letzten Jahren verstiirkt be-
riicksichtigt. Explizite Aufmerksamkeit erfahrt hiebei die Liturgie als ,locus theologicus™
vor allem nach dem Prinzip ,.Jex orandi — lex credendi®. Dariiberhinaus wird die Vielfalt der
liturgischen Riten als ein Spiegelbild der kirchlichen und theologischen Traditionen er-
kannt. Die vielzitierte ,,Einheit in der Vielfalt* findet in den liturgischen Feiern ihren be-
sonderen Ausdruck. Man erkennt, dal die gottesdienstliche Feier fiir die Kirche Ort der
Einheit ist, aber auch Trigerin der Vielfalt. Hier kommt der vergleichenden li-
turgiewissenschaftlichen Analyse ihre besondere Bedeutung zu. Mit Gabriele Winkler mag
das Manko dieser Analyse seit dem Tode Anton Baumstarks und Hieronymus Engberdings
im deutschsprachigen Raum bedauert und ein Uberangebot pastoralliturgischer Arbeit fest-
gestellt werden.® Allerdings muff auch festgehalten werden, daB der vergleichende Litur-
giewissenschafter seine Fachkenntnis direkt in das interkonfessionelle Gesprich einbringen
muB. Dies erfordert nicht nur wissenschaftliche, sondern auch kommunikative Kompetenz.
Teresa Berger erkennt sehr richtig, daB nicht so sehr zu fragen ist, ,,0b die 6kumenischen
Gespriche die liturgischen Traditionen ernst genug nehmen, sondern eher, ob die liturgisch
und liturgiewissenschaftlich Verantwortlichen die Okumene und ihre Implikationen genii-
gend rezipieren®.

Die ckumenische Diskussion wird in hohem MaBe von den Dogmatikern gefiihrt. Wenn
Philipp Harnoncourt anregt, dafl die Theologen, ,.die Liturgien der Kirchen, in denen der
tatsiichlich rezipierte Glaube vorrangig seinen Ausdruck gefunden hat, viel stirker beachten
[sollten], statt ihre Aufmerksamkeit fast ausschlieflich auf dogmatische Positionen zu kon-
zentrieren, die als solche von nachgeordneter Bedeutung sind*’, so ist dem zuniichst zuzu-
stimmen, zugleich muB man aber eben auch die Liturgiker aufrufen, daB sie, als Wissen-
schafter am Schnittpunkt von praktischer und systematischer Theologie, verantwortungs-
bewuBt ihre Forschungsergebnisse in den Dialog (auch ad personam) einbringen. Wir sind
hier der Auffassung, daB die Liturgie als Ausdruck des Glaubens eine zentralere Stelle ein-
nimmt, als dogmatische Formulierungen und intellektuelle theologische Reflexion. Die
SchluBfolgerung: ,.Dogmatische Definitionen ohne Auswirkungen im liturgischen Aus-
druck sind von geringerer Relevanz fiir den Glauben der Kirche, auch wenn sie von den

3 T. BERGER, Die Liturgie im Gesprich der Kirchen. Ein Uberblick tiber §kumenische Dialoge auf
Weltebene. In: Sursum Corda. Variationen zu einem liturgischen Motiv. FS Ph. Harnoncourt. Hg. E.
Renhart — A. Schnider. Graz 1991, 379.

Ebd.

Vel. G. WINKLER, Uber die Liturgiewissenschaft. In: ThQ 175 (1995) 611

T. BERGER (5. Anm. 3).

PH. HARNONCOURT, Die Notwendigkeit von bleibenden Spannungen in der Okumene. In: Anfin-
ge der Theologie. FS J. B. Bauer. Hg. N. Brox [u. a.]. Graz 1987, 3501

SR SV



Beitréige zur Liturgie in den Pro Oriente-Konsultationen 199

Theologen hoch geschitzt werden® ist von groBer Bedeutung fiir die Gewichtung von
Divergenz- und Konvergenzpunkten. Man darf keineswegs die wechselseitige Beziehung
von Dogma und Liturgie leichtfertig beiseite legen. Vielmehr ist nach dem dogmatischen
Gehalt liturgischer Texte und deren ,,Sitz im Leben* zu fragen.

Die liturgiewissenschaftliche Arbeit, sei sie vergleichend oder pastoralliturgisch, ist
nicht I’art pour I’art sondern von grundlegender Bedeutung fiir die Weiterarbeit an der einen
Kirche Christi. Die gegenwirtigen Bediirfnisse der Gldubigen und der Wunsch nach der
einen gottesdienstlichen Gemeinschaft stellt fiir die Liturgie eine groe Herausforderung
dar. Die pastoralliturgische Arbeit nach dem Zweiten Vatikanum ist diesbeziiglich und im
Hinblick auf die gemeinsame Feier und die actuosa participatio unverzichtbar. Durch die
vergleichende Liturgiewissenschaft und die liturgiegeschichtliche Forschung wiederum

wgelang es bereits, die Einsichten in entscheidende Bereiche liturgischer Uberlieferung,
nicht zuletzt auch solche des ostsyrischen, westsyrischen und armenischen Traditionstran-
ges erheblich zu erweitern und manches, was vordem als Nebenlinie der Uberlieferung galt,
in seinen inneren Verbindungen zu neutestamentlichen Ansitzen zu verdeutlichen™ . Diese
Arbeit gilt es weiter zu verfolgen. Die Ergebnisse sind von umfassender dkumenischer
Relevanz.

Der Syriac Dialogue von Pro Oriente hatte in seiner ersten Konsultation, tiber die dog-
matischen Reizthemen hinaus, eine Besonderheit der ostsyrischen Anaphora nach Addai
und Mari zum Thema: den fehlenden Einsetzungsbericht. Die zweite Konsultation widmete
sich eingehender dem Prinzip lex orandi — lex credendi und analysierte die Christologie
ostsyrischer liturgischer Texte.

2. Die Anaphora nach Addai und Mari und der fehlende Einsetzungsbericht

Die erste inoffizielle Konsultation (Juni 1994) stand unter dem Thema ,,Orthodoxie und
Katholizitiit in der syrischen Tradition unter besonderer Beriicksichtigung der Theologie der
Kirche des Ostens im Sassanidenreich* und behandelte vor allem die Themen Christologie
und Geschichte der ostsyrischen Kirche.'® Zwei Referate hatten dariiber hinaus die ostsyri-
sche Liturgie im Blickfeld. Sie konzentrierten sich auf die Eigenart der Anaphora nach
Addai und Mari, in der kein Einsetzungsbericht enthalten ist. Im Abschlufkommuniqué
lesen wir als Ergebnis:

,Beide kamen zu dhnlichen Schluﬁfo]gerungen: die Anaphora von Addai und Mari ist, so wie sie
in den Handschriften enthalten ist, eine authentische Anaphora des frithen Christentums, nahe den

urspriinglichen Formen des Eucharistischen Gebetes und daher als konsekrative Liturgie vollig giiltig,
auch im Kontext der katholischen Theologie.“!!

8 Py, HARNONCOURT, The Faith of the One Church, Expressed in Different Rites and Texts in
Christian Liturgy. In: WuW.S 5 (1988) 113.

9 H.-J. ScHuLZ, Ein Blick in die Zukunft: Was kénnen die Kirchen vom Pépstlichen Orientalischen
Institut erwarten fiir den 6kumenischen Fortschritt und fiir die theologische Wissenschaft? In: Il 75°
Anniversario del Pontificio Istituto Orientale. Atti delle celebrazioni giubilari 15-17 ottobre 1992.
Hg. R. Taft —I. L. Dugan. Roma 1994 (OrChrA 244) 210f.

10 yollstindig dokumentiert in: Syriac Dialogue. First Non-Official Consultation On Dialogue
Within The Syriac Tradition. Hg Pro Oriente. Vienna 1994.

I Gemeinsames Kommuniqué in dt. Ubers. bei D. W. WINKLER, Theologische Notizen (s. Anm. 1)
261-264, hier 262.
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Sarhad Jammo, Professor am Pipstlichen Orientalischen Institut (Rom) und General-
vikar der Chaldiischen Kirche fiir die USA, néherte sich dem Thema aus liturgiegeschicht-
licher Perspektive.”> Sein Studium ostsyrischer Liturgiekommentatoren fiihrt zu folgender
SchluBfolgerung: Alle nehmen auf den Einsetzungsbericht der jeweils kommentierten
Anaphora Bezug, wobei sich ein Teil der Autoren auf die Epiklese, ein anderer Teil auf den
Abendmahlsbericht und die Herrenworte als konsekratorische Kraft konzentriert. Sodann
widmet sich Jammo der Frage nach den Parallelen der Anaphora von Addai und Mari mit
der maronitischen Petrus-Anaphora (,.Sarrar®). Der Einsetzungsbericht stellt ein bedeuten-
des Unterscheidungsmerkmal der beiden Qudashe dar und wirft die Frage auf:

,Hat nun ein mesopotamischer oder persischer Bearbeiter die urspriingliche Anaphora gekiirzt,
indem er den Bericht vom Letzten Abendmahl entnahm, oder hat der antiochenische Bearbeiter von
Peter I1I. Sarrar den Bericht hinzugefiigt, indem er ihn zwischen die Gedenken der gerechten Viter
einschob?*!?

Aufgrund seiner Analyse kommt Jammo zum SchluB, daBl nur zweiteres der Fall sein
kann. Die Anaphora nach Addai und Mari wird in der Kirche des Ostens als zur apostoli-
schen Zeit gehorig angesehen. Sie wurde nicht gekiirzt und sollte unverdndert bleiben.
,Auch wenn der Einsetzungsbericht nicht im Text der Anaphora inkludiert ist, so ist die
Verbindung zwischen der Feier der Kirche und dem Letzten Abendmahl klar und deutlich
festzustellen.*™ Um mit der liturgischen und theologischen Entwicklung, die in der
.,westlichen* Christenheit vollzogen wurde, in Einklang zu sein, habe man zwei weitere
Qudashe, die Anaphoren des Nestorius und des Theodor von Mopsuestia, iibernommen, die
den Einsetzungsbericht enthalten.

Peter Hofrichter, Professor fiir Patrologie und Alte Kirchengeschichte (Salzburg), be-
handelte das Problem aus biblischer und patristischer Sicht."® Er weist auf Texte insbeson-
dere der westsyrischen Tradition hin, die zwar einen Einsetzungsbericht, jedoch nicht die
Einsetzungsworte beinhalten. Der patristische Befund ist hochst aufschluBreich: ,In den
apokryphen Thomasakten und Johannesakten [2. Jh.] finden wir zumindest sechs eucharisti-
sche Liturgien ohne jede Bezogenheit auf die Einsetzung.”'® Gegen den Einwand, daB es
sich um apokryphe Schriften handle, wird die wohl aus Syrien stammende Didaché (zw. 80
u. 130 verfaBt) angefiihrt, deren Orthodoxie nie bezweifelt wurde. Sie ,,verordnet ein
Eucharistiegebet, das sich in keiner Weise auf die Einsetzung noch auf die Passion be-
zieht*“!” . Der biblische Befund fiihrt zur Schlufifolgerung: ,.In jedem Fall begegnen uns im
Neuen Testament und speziell in den synoptischen Evangelien zwei verschiedene Auffas-
sungen von Eucharistie nebeneinander, die der Brotvermehrung und die der Einsetzung.*'®
Die Eucharistiefeier ohne Einsetzungsworte oder -bericht stellten eine authentische Traditi-
on dar, die auf die ersten Anfange der Kirche zuriickgehe.

Die tkumenischen Implikationen sind klar: In der Kirche des Ostens wurde eine liturgi-
sche Tradition bewahrt, die in anderen Kirchen nicht mehr vorhanden ist: ,,Weder durch die
eine noch durch die andere Formel, sondern durch die ganze Feier mit ihrem Hochgebet

12 Siehe unten den Beitrag von S. JaMMO, Die Qudasha nach Addai und Mari und der eucharisti-
sche Einsetzungsbericht, 204-218.

Baphdi2l2.

4 Ebd. 218.

15 Vgl. P. HOFRICHTER (5. Anm. 2).

5 Ebd. 146.

7 Ebd. 147.

¥ Ebd. 150.
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wird Christus in den eucharistischen Gaben von Brot und Wein gegenwiirtig.“'* Damit ist
auch ein Beitrag zur interkonfessionellen (orthodox/katholischen) Diskussion um einen
spezifischen Moment der Konsekration geleistet.

3. Christologie und ostsyrische Liturgie

Ausgesprochen erfolgreich verlief die zweite inoffizielle Konsultation (Februar 1996),
die von der sogenannten Pro Oriente ,,Syriac Commission* geplant und vorbereitet wurde.”
Auf dieser Konsultation wurde erstmalig eine christologische Konvergenz zwischen vor-
ephesinischen, vor-chalzedonischen und chalzedonischen Kirchen erreicht.”’ Die behandel-
ten Themenkreise waren die bisherigen christologischen Ubereinkiinfte, das Konzil von
Ephesus (431), die Drei-Kapitel-Kontroverse und die Liturgie als Ausdruck der Christolo-
gie.

Hier wenden wir uns den liturgischen Beitréigen zu. Sie liegen in diesem Heft erstmalig
publiziert vor.

Michael J. Birnie, Chorbischof der Assyrischen Kirche des Ostens in Seattle (USA),
wendet sich der Idiomenkommunikation zu??, gemiB welcher die menschlichen und gttli-
chen Proprietiten dem einen fleischgewordenen Logos zugeschrieben werden kénnen. Ob-
wohl der Aussagentausch ein Denkmodell aus der reichskirchlichen Theologie darstellt,
kann er implizit auch fiir die ostsyrische Tradition nachgewiesen werden. Anhand von
Hymnen und Gebeten wird gezeigt, daB die Idiomenkommunikation ,.einen unverkennbaren
Platz im lebendigen Gottesdienst der gliubigen Gemeinde der Kirche des Ostens hat, unge-
achtet des MiBtrauens, den dessen Gebrauch in der Kirche und bei ihren Theologen hervor-
rief*2 . Damit wird deutlich, daB sich auch der Betende der Kirche des Ostens an den einen
fleischgewordenen Sohn Gottes wendet.

Johannes Madey, Professor am Johann-Adam-Mohler-Institut  fiir Okumenik
(Paderborn), konzentriert sich auf den christologischen Inhalt offizieller liturgischer Biicher
der ostsyrischen Kirche.?* Durch seine Analyse wird deutlich, daB das Heilsereignis nicht
isoliert betrachtet werden kann, sondern in seinem trinitarischen und pneumatologischen
Kontext verstanden werden muB. Die Texte belegen die ,.christologische Rechtglaubigkeit
der ostsyrischen Kirche*?> und zeigen, daB die Liturgie dieser Kirche ,der locus theolo-
gicus der Christologie und ihrer sakramentalen wie ekklesiologischen Dimensionen ISt %

19 Ebd. 151.

20 Mitglieder der Commission on Dialogue within the Syriac Tradition: Mar Bawai Soro, Mar
Aprem von Trichur (assyrisch); Mar Gregorios Yohanna Ibrahim von Aleppo (syrisch-orthedox), K.
M. George (malankara syrisch-orthodox); Mar Joseph Powathil (syro-malabarisch), Joseph Habbi
(chalddisch), Msgr. Boulos Youssef Matar (maronitisch), Erzb. Mikhael Al-Jamil (syrisch-
katholisch), Alfred Stirnemann, Philipp Harnoncourt, Peter Hoftichter, Frans Bouwen (romisch-
katholisch).

21 Vgl. D. W. WINKLER, Remarks on the contemporary theological dialogue with the Assyrian
Church of the East. In: Symposium Syriacum August 1996 [erscheint in OrChrA].

22 Giehe unten den Beitrag von M. J. BIRNIE, Christologie ostsyrischer Hymnen und Gebete, 219
223

23 Ebd. 219.

24 Siehe unten den Beitrag von J. MADEY, Christus in der Ostsyrischen Liturgie: Eucharistie, Sa-
kramente und Stundenlob, 224-231.

35 Ebd. 228.

26 Ebd. 231.
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Baby Varghese, Liturgiewissenschaftler am syrisch-orthodoxen Seminar in Kottayam
(Indien), kommt zu einer anderen SchluBfolgerung.”” Er verweist einerseits auf ausdrucks-
starke, biblisch inspirierte liturgische Texte orthodoxen christologischen Inhalts. Anderer-
seits meint er, daB in den ostsyrischen Liturgien ,,Auferungen mit streng nestorianisch
christologischer Lehre und Haltung gefunden‘®® werden konnten. Er bearbeitet dieselbe
teshbohta® wie Johannes Madey in seinem Referat und kommt dennoch zu dem Urteil, daf
dieses Gebet ,ausgesprochen ‘nestorianische’ christologische Ausdriicke [beinhaltet], die
dahingehend interpretiert werden konnen, die Lehre von ‘zwei Sohnen’ einzufiihren*® . Das
Problem Vargheses liegt offensichtlich in der Terminologie. Diese Schwierigkeit darf heute
jedoch als theologisch bewiltigt betrachtet werden: Die Christologie des ostsyrischen
Theologen Babai des Grofen (f 628), dem die besagte ,teshbohta™ zugeschrieben wird,
wurde 612 von der Kirche des Ostens synodal anerkannt und hat darob grofle Bedeutung.
Die theologischen Untersuchungen der Gegenwart zeigen, dall mit zwei gnome nicht konse-
quenterweise zwei Sohne postuliert sind.*® Das Dilemma liegt in der Gleichsetzung von
syrischer und griechischer Terminologie, insbesondere den Begriff gnoma betreffend. In der
ostsyrischen Theologie ist qnoma dem griechischen i616te¢ oft niher als dmdotacic. Auch
erkennt man in den Ausfithrungen Vargheses ein Unbehagen gegeniiber verschiedenen
christologischen Metaphern antiochenischen Ursprungs, die jedoch aus heutiger Sicht kei-
neswegs als heterodox angesehen werden sollten. Varghese merkt am Schluf} seines Refera-
tes selbst an, daf die Interpretation der Terminologie im okumenischen Kontext ,.sowohl
durch die Ostsyrer, als auch durch jene, die nicht in Gemeinschaft mit ihnen sind, von du-
Berster Wichtigkeit ! ist.

Pierre Yousif, Chorbischof der chaldédischen Kirche und Professor fiir orientalische Li-
turgie am Institut Catholique (Paris) und am Pipstlichen Orientalischen Institut (Rom),
arbeitet die wesentlichen Konturen der Person Jesu Christi aus den Texten der ostsyrischen
Liturgie heraus.” Dabei schrinkt er die Frage nicht auf die klassische christologische Kon-
troverse ein, ob es sich um eine oder zweil Naturen bzw. eine oder zwei Personen handelt,
und kommt zu der hochst aufschluBreichen Aussage:

I8 1st dies eine semitisch-mesopotamische Sichtweise des Mysteriums Christi. Sie legt mehr auf
Tatsachen und Dasein wert, als auf die Analyse der Substanz (Christi), seiner Natur(en). Sie ist mehr
an Christi Taten und Handlungen interessiert als an seiner Quidditét. Sie konzentriert sich mehr auf

seine Person als auf seine Zusammensetzung. Das Problem der Anzahl von Person(en) und Naturen in
Christus ist ein griechisches Problem, dem zu antworten, unsere Tradition gezwungen war!“3

7 Siehe unten den Beitrag von B. VARGHESE, Ostsyrische Liturgie als Ausdruck der Christologie,
232-240,

28 Ebd, 235.

2% Ebd. 236.

30 Vel. etwa S. BRock, The Christology of the Church of the East in the Synods of the Fifth to
Early Seventh Centuries: Preliminary Considerations and Materials. In: Aksum-Thyateira. FS
Archbishop Methodios of Thyateira and Great Britain, Hg. G. D. Dragas. London 1985, 125-142;
L. ABramMoOwsKl, Die Christologie Babai des GroBen. In: Symposium Syriacum. Rom 1974
(OrChrA 197) 219-244; DiEs., Babai der Grofe. Christologische Probleme und ihre Lésungen. In:
OrChrP 41 (1975) 289-343; G. CHEDIATH, The Christology of Mar Babai the Great. Kottayam 1982
(OIRSI 49),

31 B. VARGHESE (s. Anm. 27) 240.

32 Siehe unten den Beitrag von P. YousiF, Christus in der liturgischen Tradition der Kirche des
Ostens, 241-253.

33 Ebd. 242,
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Yousif untersucht die Feier des Heilsmysteriums im liturgischen Jahr, im Stundenlob,
der Eucharistiefeier und den Mysterien und bietet reiches Textmaterial. Er kann damit
,leicht die Einheit der zwei Naturen-gnome im einen Sohn ableiten 3.

Die liturgiewissenschaftliche Arbeit leistete insgesamt einen wesentlichen Beitrag zum
gegenseitigen Verstindnis bei diesem zweiten Pro Oriente Syriac Dialogue. Im Gemeinsa-
men Kommuniqué verweist ein kurzer Absatz expressis verbis darauf:

.Die Vortrige der Vertreter der Kirche des Ostens zur liturgischen Tradition illustrierten unter
anderem, daB jene Gebete, die an Christus gerichtet sind, immer ein einziges Subjekt in der Person
Christi ansprechen, und daB auch Beispiele zum Aussagentausch (Communicatio idiomatum) gefun-
den werden konnen.*

GemiB dem Prinzip lex orandi — lex credendi wurde erkannt, dafi , Nestorianismus® im
Sinne einer Zwei-Personen (oder Zwei-Sohne)-Lehre im liturgischen Beten der Kirche des

Ostens nicht nachweisbar ist.

i Ebd: 251,
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Sarhad Y. H. Jammo, Rom

Die Qudasha nach Addai und Mari i€
und der eucharistische Einsetzungsbericht’

In der Wissenschaft ist der Anaphora der Apostel Addai und Mari in den letzten Jahren
besondere Aufmerksamkeit und spezielle Bearbeitung zugekommen. Tatsiichlich ist die
Liste jener Literatur, die sich mit den vielfachen Aspekten dieses ritselhaften Textes aus-
einandersetzt, beeindruckend. Warum? Ist es die Jagd nach einem Schatz, welcher darin
verborgen sein konnte? Dies konnte so sein!

Meine Dissertation ,La structure de la Messe Chaldéenne®!, die ich bereits im Jahre
1968 verteidigte, endet an der Schwelle zur Anaphora. Ich bin gliicklich, mich nun, nach
so vielen Jahren, der Vervollstindigung meiner fritheren Arbeit zur Struktur der chaldii-
schen Messe zuwenden zu kénnen, um die konkrete Erforschung der Anaphora selbst zu
beginnen. Mit dem vorliegenden Aufsatz widme ich mich einem speziellen Thema: Der
Existenz bzw. dem Fehlen des eucharistischen Einsetzungsberichtes in der Anaphora nach
Addai und Mari und die Bedeutung dieses Faktums fiir die Geschichte des eucharistischen
Gebets.

1. Historische Daten

In der Kirche des Ostens sind drei Anaphoren in Verwendung. Das Hudra? von Mar
‘Esa’ya, vermutlich aus dem 10. Jahrhundert, ist die dlteste bekannte Handschrift, die den
Text der drei Anaphoren enthilt. Sie werden darin folgenderweise genannt: Qudasha Da-
Shile, Qudasha Da-Mquashqana und Qudasha D-Mar Nestorius. Die Kiirze ist ein stetiges
Kennzeichen des Hudra. Die meisten der spiteren Handschriften, die das Takhsa d-Raze’
enthalten, verwenden die folgenden, von J. Kelaita dokumentierten Standardtitel*: a) Die
Qudasha der Apostel, verfaBt von den heiligen Aposteln Addai und Mari. b) Die Qudasha
des Mar Theodor — Ubersetzer der Heiligen Schriften und Bischof von Mopsuestia —, wel-
che von Katholikos Mar Abba aus dem Griechischen ins Syrische iibersetzt wurde. Er
brachte sie von einem Aufenthalt aus dem Rémischen Reich mit und wurde bei dieser
Arbeit von Mar Thomas, dem Lehrer von Edessa, unterstiitzt. ¢) Die Qudasha des Nesto-
rius, Patriarch von Byzantium bzw. Konstantinopel, Mirtyrer ohne Blut und verfolgt fiir
den orthodoxen Glauben. Der selige Katholikos Mar Abba der GroBe brachte die Anapho-
ra des Nestorius aus dem Romischen Reich mit und iibersetzte sie vom Griechischen ins

" Ubersetzung von Dietmar W. Winkler. Englisches Original: S. JaMMO, The Quddasha of the
Apostels Addai and Mari and the Narrative of the Eucharistic Institution. In: Syriac Dialogue. First
non-official Consultation on Dialogue within the Syriac Tradition. Ed. Pro Oriente. Vienna 1994,
167-181.

! Vgl. S. JamMMo, La Structure de la Messe Chaldéenne du début jusqu’a 1’ Anaphore. Etude histo-
rigue. Rom 1979 (OrChrA 207).

% Hudra: Liturgisches Buch der ostsyrischen Kirche, Offizium [Anm. d. Ubers.].

3 Takhsa (von griech. taxis): Ordnung, Ritus; Raza: Mysterium, Sakrament [Anm. d. Ubers.].

* Vagl. J. KELAITA, The Liturgy of the Church of the East. Mossul 1928.
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Syrische. Dies teilt uns Katholikos Mar Yohannan Bar Abgar (} 905) in einem Gedicht
iiber die Viter mit.

Die drei Anaphoren diirften nur der klégliche Rest einer reicheren Sammlung sein,
welche im Bereich der Kirche des Ostens in Verwendung waren. Zunéchst seien die hi-
storischen Hinweise angefiihrt’:

Die Anaphora des Diodor von Tarsus (7 391/4), wie sie gemill dem Zeugnis der Akten
der Synode von Diamper (1599) bei den Chaldeo-Malabaren in Gebrauch war:

,CXXI. Cum in missalibus huius episcopatus nonnulae existent missae, quae Nestorium, aliae
quae Theodorum, aliae vero quae Diodorum, ipsius (seu Nestorii) magistros, authores habent, quas
cassanarii certis diebus recitare iubentur [. . .] praecipit synodus ut omnes, prout iacent, integrae pro-
scindantur e missalibus et comburantur [. . .].“

GemiB der Chronik von Seert hat der Heilige Ephrem (7 373) ,eine Liturgie verfaBit, die
die Melkiten bis heute verwenden. Auch die Nestorianer feierten sie bis in die Tage des
Metropoliten I$0’yahb, welcher, als er die Ordnung der Gebete festlegte, drei Anaphoren
auswiihlte und die Verwendung der anderen verbot.*”

‘Abdi%o’ von Nisibis, der Autor des Schriftstellerkataloges, stellt seinerseits fest, daB
Nestorius eine weitschweifige Liturgie schrieb, die von Thomas und Mar Abba iibersetzt
wurde.® Er fiihrt auch eine Liturgie (Quddasha) unter dem Namen des Barsauma, Bischof
von Nisibis (435-489)°, und eine ,,Qurrab Qurbana“!® unter dem Namen des Narsai, des
Lehrers und Oberhauptes der Schule von Nisibis (437-502)", an.

In seiner Homelie (Memra) zu den Mysterien der Kirche verweist Narsai auf eine
Anaphora oder Abhandlung des Theodor.!? Jedenfalls erwihnt er im Kommentar zu den
Fiirbitten namentlich die Anaphora des Nestorius."

Das Fragment einer verlorengegangenen Anaphora der Kirche des Ostens wurde zuerst
von G. Bickell, dann von R. H. Connolly publiziert.'* Bemerkenswert ist sie deshalb, weil
sie zwar den Einsetzungsbericht enthilt, jedoch ohne die Worte Christi anzufiihren.

Die einzige Erwiihnung von Anaphoren der Kirche des Ostens durch einen griechischen
orthodoxen Autor ist jene bei Leontius von Byzanz um das Jahr 531, im Kontext seiner
Polemik gegen Theodor von Mosuestia:

LEr hatte auch die Unverfrorenheit noch eine Stinde zu begehen, die den bereits erwiihnten in

keiner Weise nachsteht. Denn er braute eine weitere Anaphora zusammen, neben jenen von den
Vitern der Kirche iiberlieferten. Er hatte weder vor jener der Apostel Respekt, noch vor jener, die

5 Vgl J. M. HANSSENS, Institutiones Liturgicae de Ritibus Orientalibus I11. Roma 1932, 622-624.
6 Mansi 35, Decretum II, 1250 CD.
7 Histoire nestorienne inédite. Chronique de Séert. Ed. A. Scher. Rom 1907 (PO 4) 295.

3 Vgl. J. S. ASSEMANI, Bibliotheca Orientalis Clementino-Vaticano. Tom. III. I. Romae 1725, 36.
9 Vgl. ebd. 66.
10 Qurbana: Opferdarbringung. Bezeichnung fiir die Eucharistiefeier [Anm. d. Ubers.].
I Vgl ASSEMANI (5. Anm. 8) 65.
12 o], A. MINGANA, Narsai Doctoris Syri. Homiliae et Carmina. Vol. I. Mossul 1905, 284; R. H.
CONNOLLY, The Liturgical Homelies of Narsai. Cambridge 1909, 16-17; CYRUS VON EDESSA, Six
Explanations of the liturgical feasts. Tr. W. Macomber. Louvain 1974 (CSCO 356, Syr 156) 49—
50.
13 Vgl. MINGANA (s. Anm. 12) 288; CONNOLLY (s. Anm. 12) 20, n. 4.
14 Vgl. R. H. CONNOLLY, Sixth-Century Fragments of an East-Syrian Anaphora. In: OrChr 18/19
(1923/24) 99-128.
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von Basilius dem Grofien im Geiste verfaBit wurde. Im Glauben, es sei etwas wert, fiillte er in_dieser
Anaphora den Gottesdienst voll mit Blasphemien, die man wohl nicht Gebete nennen kann.“!3

Aus diesem Leontius-Text konnen wir also schlieBen, daB zu jener Zeit 1. eine Anapho-
ra der Apostel existierte, 2. eine weitere, nach Theodor von Mosuestia benannte Anaphora
bekannt war, 3. man der Auffassung war, dal die Anaphora der Apostel ,,von den Vitern
der Kirche iiberliefert™ sei.

Das Faktum des Aufenthaltes von Mar Abba und dessen Begleiter Thomas in Konstanti-
nopel zu jener Zeit, wird uns auch von Cosmas Indicopleustes bestiitigt.'¢

Warum sind nun von all diesen Anaphoren heute nur mehr drei erhalten? Die Antwort
gibt uns die Chronik von Seert: ,,[Es war] ISo’yahb, welcher, als er die Gebetsordnung fest-
legte, diese drei Anaphoren auswihlte und den Gebrauch der iibrigen verbot.“!” Unter den
drei Anaphoren ist die Qudasha nach Addai und Mari zweifellos die bedeutendste Liturgie
der Kirche des Ostens. Sie ist die ehrwiirdigste und die am meisten diskutierte. Eine ihrer
Besonderheiten ist das Fehlen des Einsetzungsberichtes. Diesem Charakteristikum wollen
wir nun unsere Aufmerksamkeit zuwenden.

2. Der fehlende Einsetzungsbericht, die Crux der Sache
2.1 Die Kommentatoren
2.1.1 Theodor von Mopsuestia (1 428)

Auch wenn Theodor nicht zur Hierarchie der Kirche des Ostens gehérte, so nimmt er
doch eine fiihrende Position unter ihren Theologen und Exegeten ein. Er ist der Ubersetzer
par excellence. In seiner letzten Katechese gibt Theodor, nachdem er das Sanctus erklirt
und den christologischen Gehalt der Anaphora dargelegt hat'®, folgende unklare Beschrei-
bung:

»In diesem ehrfurchtgebietenden Gottesdienst gedenken wir des Todes unseres Herrn und wir er-
halten das unsterbliche und geistige Mahl: Leib und Blut Christi. [. . .] als sich die Stunde des Leidens
néherte, ithergab er die Mysterien seinen Jiingern, damit alle von uns, die an Christus glauben, diese
erhalten und daraus Nutzen ziehen konnen [. . .]. Demnach gedenken wir des Todes Christi, unseres
Herrn, von dem wir die unbeschreibliche Speise entgegennehmen. Somit ist uns Hoffnung gegeben
und wir werden fiir die zukiinftigen (Giiter) empfinglich gemacht.

Der Priester spricht dies und Ahnliches in diesem heiligen Gottesdienst. Im Gedenken an dieses
Geschehen, bereitet er uns alle darauf vor, die Gabe Christi durch diese Darbringung zu erkennen.

Nun mufy Christus, unser Herr, von den Toten auferstehen durch das, was vollzogen wurde. Er
wird seine Gnade tiber uns alle ausgieBen, was nur durch die Ankunft der Gnade des Heiligen Geistes,
der ihn schon erweckt hat, geschehen kann.*

Auch wenn der Text allgemein und unklar zu sein scheint, so hat er nichtsdestoweniger
ein Interpretationsmodell fiir die assyro-chalddischen Kommentatoren eingefiihrt. Die
Grundlinien dieses Modells sind: 1. Im Offertorium und den Abschnitten, die der Liturgie
folgen, kommt das Bild vom Tode Christi zum Ausdruck; in der Anaphora ist es das Bild

1> LEONTIUS ByZ., Contra Nestorianos et Eutychianos I, XIX: PG 86, c. 1.368.

'6 Vgl. Cosmas INDICOPLEUSTES, Christiana Topographica II, c. 547-549: PG 88, 73 A; beachte,
daB die lateinische Ubersetzung an dieser Stelle falsch ist; vgl auch CoSMAS INDICOPLEUSTES, To-
pographie Chrétienne I. Ed. W. Wolska-Conus. Paris 1968 (SC 141) 306.

17 Chronique de Séert 295 (s. Anm. 7).

'8 Vel. Les homélies catéchétiques de Theodore de Mopsueste. Ed. R. Tonneau — R. Devreese. Va-
tican 1949 (StT 145) 541-545.
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der Auferstehung; 2. Der Priester ruft durch das benutzte euchologische Schema jene Din-
ge, die so geschahen wie Christus sie tat, ins Gediichtnis; 3. Die liturgische Auferstehung
Christi geschieht durch die Gnade des erflehten Heiligen Geistes; 4. Der Satz: ,.als sich die
Stunde des Leidens niherte, klingt sehr nach einem Zitat aus einem liturgischen Text.

2.1.2 Narsai (1 502)

Narsai ist der ilteste mesopotamische Liturgiekommentator seiner Kirche. Seine 12.
Homilie (Memra) handelt im Teil iiber die Anaphora zwar nicht vom Text nach Addai und
Mari, aber von jenem nach Nestorius.

,Der Herr Jesus brach von uns auf in das obere Land, sodaB er uns durch sein Kommen zu ihm
erheben wird in das obere Konigreich.

Da er in ein Land jenseits unserer Kenntnis ging, wollte er uns mit seinem Leib und Blut bis zu
seiner Wiederkunft trosten.

Da es unmdglich war, seiner Kirche sein eigenes Fleisch und Blut zu geben, gebot er uns, dieses
Mysterium in Brot und Wein zu tun.

Welch Segen fiir die Christenheit es zu besitzen und welche Hoffnung ohne Ende ist ihnen im
Himmel vorbehalten.

Als die Stunde des Leidens fiir den Heiland gekommen war, afi er das rechte Pascha mit seinen
Jiingern.

Er nahm das Brot und segnete, brach und gab es seinen Jiingern und sprach: dies ist mein Leib,
wahrlich und ohne Zweifel.

Er nahm den Kelch, sprach Dank und segnete und gab ihn seinen Aposteln und sprach: dies ist
wahrlich mein Blut um euretwillen.

Er gebot ihnen allen zu nehmen und zu trinken zur ewigen Vergebung ihrer Siinden.

DaB er Dank sagte und segnete, ist nimlich so im lebendigen Evangelium niedergeschrieben und
nicht nur von den auserwihlten Aposteln erzihlt worden.

Der herausragende unter den Lehrern und Exegeten, Theodor, iiberlieferte uns, was der Herr ge-
sagt hatte, als er das Brot brach: [. . .]

In dieser Weise sprach der Sohn des Héchsten den Dank an seinen Vater und duBerte dicse Worte
als er seinen Leib und sein Blut hingab:

Dies ist mein Leib, den ich fiir das Leben der Welt hingebe, und dies ist auch mein Blut, daf ich
zur Erlosung von den Stinden vergieBe.

Wer mit Liebe von meinem Leib iBt und von meinem Blut trinkt, wird Leben in Ewigkeit und er
wird in mir und ich in ihm bleiben.

Dies sollt ihr in euren Kirchen zu meinem Gedachtnis tun und meinen Leib und mein Blut im
Glauben nehmen.

Wie ich euch gelehrt habe, sollt ihr Brot und Wein nehmen, die ich zu Leib und Blut vollenden
werde.

Durch das Herabkommen und Wirken des Heiligen Geistes werde ich Brot und Wein zu Leib und
Blut machen.

So sprach der Heiland des Universums mit seinen Jiingern und er nannte Brot und Wein seinen
Leib und sein Blut.

Er nannte sie nicht ,, Typus® oder Ahnlichkeit sondern wirklich Leib und wahrlich Blut:

Auch wenn deren Natur unermeBlich weit entfernt ist von ihm, durch die Macht und die Einheit
(Gottes) ist der Leib ein einziger [. . .].

Durch die Macht (Gottes) ist der Leib, den der Priester in der Kirche bricht, derselbe wie der
Leib, der zur rechten der Herrlichkeit (des Vaters) sitzt.

Wie der Gott des Universums mit dem Ersten des Menschengeschlechts vereint ist, so ist auch
Christus mit Leib und Blut des Altares eins [. . .].

Die Apostel haben die Verfiigung ihres Meisters gut erhalten, dann gaben sie sie sorgfiltig der
Nachwelt weiter.
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Sie wird bis heute in der Kirche bewahrt, und sie wird bis zur Losung des Mysteriums durch seine
Erscheinung und Epiphanie bewahrt werden.

So bekennt der Priester vor Gott, und er erhebt seine Stimme am Ende des Gebetes, damit das
Volk es hort.

Er erhebt die Stimme und bezeichnet mit seiner Hand die dargebrachten Raze. Das Volk antwortet
zum AbschluBl mit Amen.“!?

Narsai entfaltet das Modell Theodors weiter, macht es priagnanter und umfassender. Wir
heben folgende Charakteristika seines Kommentars hervor: 1. Zweifellos kommentiert der
Autor den eucharistischen Einsetzungsbericht als Teil der zweiten G’hanta®® oder als Ab-
schnitt der Anaphora. Dabei gibt er uns eine Paraphrase des Incipits des Textes ,,Als die
Stunde des Leidens fiir den Heiland gekommen war, aB er das rechte Pascha mit seinen
Jiingern . . .“ etc., die der Parallelstelle in der Anaphora des Nestorius recht dhnlich ist; 2.
Auch die Intercessio vor der Epiklese ist zweifellos nicht jene des Addai und Mari sondern
des Nestorius; 3. Narsai erwihnt, daf} der Priester am Ende des Gebetes seine Stimme er-
hebt und das Kreuzzeichen iiber die Gaben macht; 4. Die Mysterien sind durch das Herab-
kommen und Wirken des Hl. Geistes geheiligt; 5. Es besteht Einheit zwischen dem Leib
Christi, den der Priester in der Liturgie bricht, und jenem im Himmel.

2.1.3 'I5o yahb L. (+ 596)

Der ostsyrische Katholikos 'I80o’yahb I. beschreibt um 587 in seiner Antwort an den Bi-
schof von Darei ein allgemeines Merkmal der mesopotamischen Anaphora:

»~Am Ende jeder der aufeinanderfolgenden Abschnitte macht (der Priester) — wihrend er mit
seiner Zunge wahrhaftig lobsingt — mit seiner Hand, dem Gesetz entsprechend, iiber die gottlichen
Mysterien das Kreuzzeichen. Wenn er die drei Abschnitte beendet hat, macht er sich bereit zu
bezeichnen [. . .].4?!

2.1.4 Gabriel Qatraya

Um 615 macht Gabriel Qatraya in seiner Einleitung zur Anaphora folgende Bemer-
kung:

,,Bis hierher bringt die Kirche durch ihre Bilder [typoi]| das Mysterium von Tod und Beerdigung
Christi zum Ausdruck. Von da weg schickt sich der Priester an, das Bild der Auferstehung darzu-
stellen, indem er durch seinen Mund die heiligen Worte rezitiert und mit seiner Hand das Kreuzzei-
chen macht. Denn so wie unser Herr Jesus Christus Dank sagte und sprach, als er die gesegneten
Mysterien tibergab, so beruft auch die Kirche gemill seiner Anordnung einen Priester, um in
Gleichartigkeit Christi, unseres Herrn, zu segnen und Dank zu sprechen, indem er die folgenden
Worte unseres Herrn spricht: ‘Dies ist mein Leib, der fiir euch zur Vergebung eurer Stinden gebro-
chen wird.” Sobald der Priester dies spricht und Brot und Wein segnet, werden diese durch die
Gnade des herabkommenden Heiligen Geistes Leib und Blut Christi; nicht gemif ihrer Natur,
sondern gemiB des Glaubens und der Wirksamkeit. Nicht so, als hitte Christus zwei Leiber, einen
im Himmel und einen auf Erden. Sondern, so wie ein Kénig und sein Bild nicht zwei Konige kon-
stituieren — auch konstituiert die von uns genommene Menschheit Christi nicht zwei Séhne, son-
dern einen Sohn Gottes der sich mit unserer Menschheit vereinigt hat —, so ist auch dieser Leib mit
demjenigen im Himmel der eine Leib Christi. Deshalb soll der Priester diesen furchtgebietenden

19 MINGANA (s. Anm. 12) 283-285.

% G'hanta: Durch den Zelebranten gesprochenes Gebet in der ostsyrischen Liturgie [Anm. d.
Ubers.].

2l Synodicon Orientale ou recueil de synodes nestoriens. Publié, traduit et annoté par J. B. Chabot.
Paris 1902, 169 (syr.).
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Gottesdienst mit groBer Erfurcht und Wachsamkeit erfiillen, da er weill, daB er in diesem Moment
an der Stelle Christi steht und segnet und Dank sagt.“*

Indem er den Kommentar des Theodor und des Narsai weiterentwickelt und prignan-
ter ausdriickt, formuliert Gabriel Qatraya seine Lehre deutlich: 1. Bis zu diesem Moment,
d. h. bis die Gaben auf den Altar gelegt werden, hat das Zeremoniell das Mysterium von
Tod und Begrabnis Christi ausgedriickt bzw. dargestellt. Von nun an tritt der Priester an
den Altar heran, um das Mysterium der Auferstehung des Herrn zum Ausdruck zu brin-
gen; 2. Dieses Mysterium der Auferstehung wird durch zwei Handlungen offenkundig: a)
die Rezitation spezifischer heiliger Worte durch den Priester, und b) durch das mit seiner
Hand ausgefiihrte Kreuzzeichen; 3. Die heiligen Worte nehmen auf jene des letzten
Abendmahles Bezug. Tatsichlich ernennt die Kirche in Erfiillung des Auftrages Christi
einen Priester, um das zu tun, was Jesus getan hat, d. h. um zu segnen, Dank zu sagen
und, wie das von ihm beniitzte Formular zeigt, genau die Worte zu sprechen, die der Herr
gesagt hat: ,,Dies ist mein Leib, der zu eurer Erlosung und zur Vergebung der Siinden
gebrochen wird.* Uberdies steht der Priester an Stelle Christi am Altar; 4. Wenn der Prie-
ster Brot und Wein mit dem Kreuzzeichen segnet, werden diese durch die Gnade des
Heiligen Geistes zu Leib und Blut Christi, nicht nach dem Gesetz der Natur, sondern im
Glauben gemiB der Macht Gottes; 5. Die Wandlung von Brot und Wein in Leib und Blut
des Herrn meint keine Multiplikation von Leibern Christi. Deshalb haben wir den wahren
Leib Christi, der im Himmel ist, auf dem Altar.

E. J. Kilmartin bietet entsprechende Passagen der Homilien des Johannes Chrysosto-
mos, um damit eine Abhiingigkeit zwischen Gabriel Qatraya und Chrysostomos her-
zustellen.?

2.1.5 Abraham Qatraya Bar Liphah (7 823)

Einen Paralleltext zu jenem von Gabriel Qatraya findet man in der Interpretation der
Offizien von Abraham Bar Liphah.2* Abgesehen von einer Hinzufiigung und zwei Auslas-
sungen ist dieser Text mit jenem des Gabriel ident. Die Hinzufiigung bezicht sich auf die
Anordnung des Herrn, das was er getan hat, zu seinem Gedenken zu wiederholen.

Die Auslassungen sind: 1. Am Beginn, wo er es zu sagen unterldBt, der Priester stelle
die Auferstehung Christi durch das Rezitieren der heiligen Worte und durch das Kreuzzei-
chen dar; 2. In der Mitte, wo nach der Feststellung, dafl der Priester mit seinen Worten
zeigt, dab er die Worte des Herrn spricht, eben diese Worte nicht zitiert werden, wie es bei
Gabriel der Fall ist. :

Die genannten Auslassungen machen den Text zwar etwas unklarer als jenen des Gab-
riel, aber die Grundaussage bleibt unverindert.

22 Br. Mus. Or. 3336, fol. 199r—200r. Lat. Ubers. bei S. JAMMO (s. Anm. 1) 40.

3 Vgl. E. J. KILMARTIN, John Chrysostom’s influence on Gabriel Qatraya’s theology of eucharistic
consecration. In: TS 42 (1981) 444-457.

24 Vgl Interpretatio Officiorum A Mar Abraham Bar Lipheh Composita. In: Anonymi Auctoris Ex-
positio Officiorum Ecclesiae Georgio Arebelensi vulgo adscripta II. Ed. R. H. Connolly. Rom 1953
(CSCO 76, Syr. 32) 151-166, hier 162.
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2.1.6 Anonyme Exposito Officiorum

Der anonyme Autor einer Expositio Officiorum zitiert die SchluBdoxologie des Nestori-
us und erwiihnt einmal explizit und namentlich dessen Anaphora.®® Er paraphrasiert das
Dankgebet fiir die Erlésung mit deutlichen Parallelen zu Nestorius. Er zitiert auch einmal
Theodor. Es ist anzumerken, dal der Verfasser der Expositio keine spezifisch theologische
Refexion der Konsekration der Gaben bringt, sondern nur eine Inhaltsbeschreibung der
Anaphora.

Es ist sinnvoll, dieser Liste alter Autoren noch spiitere Theologen hinzuzufiigen, deren
Position im Einklang mit jener des Gabriel Qatraya ist. Einer von ihnen ist Yohannan Bar
Zo’bi*, ein anderer ‘AbdiSo’ von Nisibis.

2.1.7 Yohannan Bar Zo'bi (¥ um 1235)

Bar Zo’bi verfaBte einen Kommentar zu den heiligen Raze, enthalten im Ms. Borg. Syr.
90 der Bibliotheca Vaticana, welcher sich bei niherer Untersuchung als eine Wiedergabe
des Kommentars von Gabriel Qatraya in Gedichtform darstellt. Ohne auch nur einen einzi-
gen Teil des Textes von Gabriel auszulassen, inkludiert Bar Zo’bi die Hinzufiigung der
Anordnung des Herrn gemif Abraham Qatraya (vgl. fol. 48r—49r).

2.1.8 Mar ‘Abdiso’ von Nisibis (1 1318)

‘AbdiSo’ interpretiert in seinem Buch zur kirchlichen Rechtssprechung die Anaphora
und die Handlung des ausfiihrenden Zelebranten folgendermaBen:

.,Der Priester wirft sich vor dem Altar dreimal nieder, dann beginnt er zu konsekrieren. Dies ist
ein Bild dafiir, daBl unser Herr am dritten Tage von den Toten auferstand und dem Menschenge-
schlecht die Rettung verkiindete. Dann 148t der Priester durch die Anrufung des Heiligen Geistes den
Leib mystisch auferstehen.

Indem er vor dem Altar steht und die Konsekrationsgebete der Mysterien spricht, ist er ein Bild
unseres Herrn, welcher Dank sagte und segnete, brach und den Jiingern gab, indem er sagte: ‘Dies ist
mein Leib, der flir euch gebrochen ist” und ‘Dies ist mein Blut des Neuen Bundes, das fiir viele ver-
gossen wird zur Vergebung der Siinden. Empfanget es also alle, esset von diesem Brot und trinket aus
diesem Kelch; tut dies immer, wenn ihr zu meinem Andenken zusammenkommt’ .27

Demzufolge weill Mar ‘AbdiSo’ genau, daB 1. der Priester zum Altar kommt, um zu
konsekrieren und dadurch ,,mystisch* die Auferstehung Christi ausdriickt; 2. diese Aufer-
stehung durch den Heiligen Geist bewirkt wird; 3. der Priester als Repriisentant Christi
dasteht und deshalb den Bericht des Letzten Abendmahles und Jesu eigene Worte iiber Brot
und Wein spricht.

Dariiber hinaus scheint Mar ‘AbdiSo in einem nachfolgenden Text den Worten Christi
eine konsekrative Rolle zuzuschreiben, ohne jedoch zu priizisieren, auf welche Worte er
verweist. Der Abschnitt duBert sich auch dariiber, warum der Zelebrant als erster die heilige
Kommunion empfingt:

25 Vagl. ebd. 56-64.

6 Vgl. A. BAUMSTARK, Geschichte der syrischen Literatur mit Ausschluf der christlich-
paléstinensischen Texte. Bonn 1922, 310f.

7 J-M. VostE, Ordo judicorum Ecclesiasticorum collectus, dispositus, ordinatus et compositus a
Mar “AbdiSo’ metropolita Nisibis et Armeniae. Vatican 1940, 97.
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..Der zelebrierende Priester nimmt die Eucharistie zuerst selbst. Dadurch zeigt er, daB er der Teil-
habe an diesen heiligen Mysterien mehr bedarf als die anderen, obwohl er wihrend des Gottesdienstes
der Mittler ist. Aber der eine [Christus], welcher heiligte, ist groBer als alle. Namlich er lebt ewig und
bringt Gebete fiir sie dar. Durch sein Wort und die Macht des Geistes, den er sandte, wurden si¢ [die
Mysterien] geheiligt.«?®

2.1.9 Mar Timotheus II. (1318-1332)

Mar Timotheus II. ist der letzte der klassischen assyro-chaldédischen Kommentatoren.
Seine Abhandlung zu den sieben Sakramenten der Kirche, ein noch unerforschtes Manu-
skript, bringt uns eine Darstellung des Einsetzungsberichtes einschlieBlich der Herrenworte,
jedoch ohne Kommentar beziiglich deren Rolle bei der Konsekration.

Zunichst seien drei Schluffolgerungen aus den Ausfithrungen der Kommentatoren ge-
zogen:

1. Alle assyro-chaldiischen Kommentatoren nehmen entweder implizit oder explizit
auf den Einsetzungsbericht als Teil der von ihnen kommentierten Anaphora Bezug.

2. Ein Teil der Autoren konzentriert sich mehr auf die Epiklese und die Ankunft des
Heiligen Geistes als die gottliche Kraft, die die Konsekration bewirkt.

3. Ein anderer Teil der Kommentatoren, angefiihrt von Gabriel Qatraya, sprechen dem
Bericht vom Letzten Abendmahl und den Herrenworten grofie Bedeutung zu, die derjenigen
der Epiklese gleichzusetzen ist; beide zusammen sind grundlegende Teile des Konsekrati-
onsritus.

2.2 Addai und Mari im Vergleich zu Sarrar

Die Qudasha nach Addai und Mari, so wie sie zunichst von W. Macomber und in einer
verbesserten Version von A. Gelston ediert wurde™, prasentiert sich mit folgender Struktur:

*  Einleitungsdialog

— 1. G’hanta: Preis- und Dankgebet fiir die Schépfung und Erlésung; Sanctus.

— 2. G’hanta: Dankgebet fiir den Heilsplan und Doxologie.

— 3. G’hanta: Gedenken an die Viter, Friedensgebet, das Ziel unserer Frommigkeit, Verweis

auf das Letzte Abendmahl.

% Epiklese und Doxologie.

Diese Struktur unterscheidet sich deutlich vom Typus der antiochenischen Anaphora
(Chrysostomus, Basilius und Jakobus), die folgenden Aufbau hat: Dankgebet, Einsetzung,
Anamnese, Epiklese, Intercessiones.

Die Anaphoren des Theodor und des Nestorius haben folgende Struktur:

— 1. G’hanta: Dankgebet; Sanctus.

— 2. G’hanta: Heilsplan, eucharistische Einsetzung, Anamnese, Doxologie.

— 3. G’hanta: Intercessiones.

#  Epiklese, Doxologie

Die Struktur der Anaphora des Peter III. oder Sarrar® gemiB dem von J.-M. Sauget
edierten Text sieht folgendermaBen aus®:

28 Ebd. 101.

29 Vgl. De septem Causis Sacramentorum Ecclesiae. Ms. Vat. Syr. 151, fol. 115r-115v.

30 Vgl. A. GELSTON, The Eucharistic Prayer of Addai and Mari. Oxford 1992.

31 Vgl. Anaphora S. Petri Apostoli Tertia. Ed. J.-M. Sauget. Romae 1973 (Anaphorae Syriacae I,
fsc. 3) 275-323 [Anm, d. Ubers.: Diese maronitische Anaphora wird auch nach dem Incipit der er-
sten Oratio benannt: ,Sarrar Moryo . . .** (syr. ,,Stirke, Herr . . .*)].
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— Preis der Schépfung und Erlgsung; Sanctus.

— Dankgebet fiir den Heilsplan, Doxologie.

— Gedenken an die Viter, Einsetzung, Gedenken an die Viter.
% Epiklese.

2.3 Die Haupltfrage

Da ,die Moglichkeit besteht [. . .], dal die Anaphora nach Addai und Mari die ilteste
vorhandene echte Anaphora ist und sie fast sicher die ilteste, heute noch regelmiiRig ver-
wendete ist“¥, ist es der Text nach Addai und Mari wert, besonders verehrt und ernsthaft
tiir die Geschichte der Anfinge des eucharistischen Gebetes beachtet zu werden. In unse-
rem Zusammenhang ist das Fehlen des Einsetzungsberichtes in allen Handschriften von
Bedeutung; es ist zugleich der springende Punkt der Sache. Wie ist dies zu erkliren?
Fehlte der Einsetzungsbericht von Beginn der Abfassung der Anaphora an? Wurde die
Anaphora zu einem spiteren Zeitpunkt gekiirzt und der Einsetzungsbericht herausgenom-
men? Eine iiberzeugende Antwort dieser Frage mag der verborgene Weg zum versteckten
Schatz sein!

2.3.1 Die Hypothese von der Existenz des Einsetzungsberichts im urspriinglichen
Text der Anaphora

Addai und Mari weisen bedeutende textliche Ubereinstimmungen mit Peter IIL. Sarrar
auf. Dieses Faktum veranlaBt uns, diese gleichen Textsegmente in eine Zeit zu datieren,
die vor dem Loslosen der Kirche von Mesopotamien von ihren westlichen, zumeist antio-
chenischen und angrenzenden syrischen Geschwistern liegt — sei es aus politischen oder
doktriniren Griinden —, d. h. vor 431, wie W. F. Macomber richtig darlegte.?> Da diese
Anaphora jedoch, auch in ihrem gemeinsamen Kern, eine andere Struktur als die antio-
chenische und syrische aufweist, verstehe ich nicht, warum sie in den ,araméiisch-
sprachigen Regionen Syriens* ihren Ursprung haben soll. Aus diesem Grund ist es
schliissiger, sie den aramiisch-sprachigen Gebieten von Mesopotamien, die der syrischen
Grenze benachbart sind, zuzuschreiben. Da der Einsetzungsbericht ein bedeutendes Un-
terscheidungsmoment zwischen den beiden Anaphoren darstellt, stellt sich folgende Fra-
ge: Hat nun ein mesopotamischer oder persischer Bearbeiter die urspriingliche Anaphora
gekiirzt, indem er den Bericht vom Letzten Abendmahl entnahm, oder hat der antiocheni-
sche Bearbeiter von Peter II1. Sarrar den Bericht hinzugefiigt, indem er ihn zwischen die
Gedenken der gerechten Viiter einschob?

Der Nomokanon des Abulfaraj Ibn At-Taiyib (¥ 1043) sagt von der Anaphora der
Apostel: ,Die Anaphora der Apostel verfaiten Addai und Mari, aber der Katholikos
"I80°yahb verkiirzte sie und pflegte sie so als Anaphora zu verwenden.*5

32 GELSTON (5. Anm, 30) 76.

3 Vgl. W. F. MACOMBER, The Maronite and Chaldean Versions of the Anaphora of the Apostels.
In: OrChrP 37 (1971) 55-84, hier 79.

4 Ebd.

% Ibn At-Taiyib Figh An-Nasraniya. Das Recht der Christenheit II. Ubers. v. W. Hoenerbach und
O. Spies. Louvain 1957 (CSCO 168, Arab. 19) 93.
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Die Chronik des jakobitischen Patriarchen Michael 1. des GroBen (1166-1199) sagt
von 'I80’yahb: ,,Und er verkiirzte die Liturgie des Nestorius; denn sie war iiberaus weit-
schweifig.“*

E. Rahmani stellt fest, daB keine Spur vom urspriinglichen Text, iiber den Ibn At-Taiyib
nachdenkt, gefunden werden kann.’” A. Baumstark meint zur Feststellung des Patriarchen
Michael: ,,[. . .] und wenn dabei die Messe des Nestorios genannt wird, so kann dies ange-
sichts der breiten Ausfiihrlichkeit gerade dieses Formulares nur auf einem MiBverstindnis
beruhen, und es muf vielmehr an die Apostelanaphora gedacht werden, deren iiberlieferter
Text in der Tat den Eindruck starker Kiirzung macht.**

Unter den verschiedenen Gelehrten, wie etwa Raes, Dalmais, Bouyer und Spinks, die in
verschiedener Weise fiir die urspriingliche Existenz des Einsetzungsberichtes in der
Anaphora nach Addai und Mari argumentierten, mochte ich B. Botte und W. Macomber be-
sonders hervorheben.

Botte hat in einer Reihe von Aufsitzen®® den Absatz ,,Und auch wir, o Herr, deine de-
miitigen, schwachen und nichtswiirdigen Diener, die ‘in deinem Namen’ zusammenkamen
und jetzt vor dir stehen etc.” studiert und ihn als Anamnese besonderen Zuschnitts identifi-
ziert. Er schloB aus diesem Faktum, daf es sich hiebei um einen Hinweis auf die urspriingli-
che Existenz eines Binsetzungsberichtes handelt. Auch Macomber trat dafiir ein, indem er
Ibn At-Taiyib folgte und die Kiirzung "I80’yahb zuschrieb.*

Auch ich habe 1966 diesen Ansatz in Erwiigung gezogen.*' Péché de jeunesse! Heute
muB ich ihn in entschiedener Weise aus folgenden Griinden aufgeben:

1. Die Handschriftentradition, wie auch Leontius von Byzanz, zeigt, daB die Anaphora
der Apostel als zur apostolischen Zeit gehorig angesehen wird und mit den Aposteln des
Ostens, Addai und Mari, in Verbindung gebracht wird. Es ist mir nicht einsichtig, wie ein
Katholikos oder irgendein anderer Bearbeiter der Kirche des Ostens sich selbst zugestehen
konnte, diese in solch abnormer Weise zu modifizieren. Leontius sah die Hinzufiigung der
Anaphora des Theodor zur bereits vorhandenen Anaphora von Addai und Mari als Respekt-
losigkeit gegeniiber letztgenannter. Um wievieles mehr miiBte dies fiir einen Eingriff bzw.
ein Herausschneiden aus der Anaphora selbst gelten.

2. Die Kirche des Osten entwickelte zwischen dem 4. und 7. Jahrhundert — dies in
Ubereinstimmung mit der Entwicklung westlich des Euphrats — die eucharistische Theolo-
gie, die die Bedeutung des Einsetzungsberichtes als integralen Bestandteil der Anaphora,
wenn nicht gar des Konsekrationsritus, hervorhebt. Zu erwarten wire der Drang, den Be-
richt zur Anaphora hinzuzufiigen und nicht vice versa.

36 La Chronique de Michel le Syrien. Vol. 4. Ed. J.-B. Chabot. Reprint Bruxelles 1963, 776 A (Text
II1, 521).

37 Vgl. E. RAHMANI, Les Liturgies orientales et occidentales, étudiées séparément et comparées
entre elles. Beyrouth 1929, 338.352.

3% BAUMSTARK (s. Anm. 26) 199.

3% Vg|. B. BOTTE, L’anaphore chaldéenne des apdtres. In: OrChrP 15 (1949) 259-276; Problemes
de I’Anamnése. In: JEH 5 (1954) 16-24; Problémes de |’anaphore syrienne des apotres Addar et
Mari. In: OrSyr 10 (1965) 89-106.

40 Vgl MACOMBER (s. Anm. 33); The ancient form of the Anaphora of the Apostels. In: Dumbarton
Oaks Symposium, May 1980.

41 ygl. S. JAMMO, Gabriel Qatraya et son commentaire sur la liturgie chaldéenne. In: OrChrP 32
(1966) 39-52.
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3. 'I80’yahb ist zweifellos der grofe Reformer der assyro-chaldédischen Liturgie. Daf3
die Kirche des Ostens heute drei Anaphoren hat, ist sehr wahrscheinlich das Resultat seiner
Anordnungen. Dennoch macht es wohl keinen Sinn, den Bericht vom Letzten Abendmahl
in der Anaphora nach Addai und Mari herauszuschneiden und ihn in jenen von Theodor
und Nestorius unberiihrt zu lassen. Hiitte es einen Grund fiir diesen Eingriff gegeben, so
hitte derselbe Grund fiir alle drei Anaphoren zugetroffen.

4. Sollte 'I80’yahb oder irgendein anderer Bearbeiter beabsichtigt haben, die Anaphora
von Addai und Mari zu kiirzen, so war der Text doch dafiir nicht ausreichend lange. Die
Anaphora ist schon bemerkenswert kurz, besonders wenn man sie mit jenen nach Theodor
und Nestorius vergleicht. Wenn eine Kiirzung erforderlich war, so sollte dies mit Blick auf
Theodor und besonders auf Nestorius gemacht werden. Schon 1932 bezweifelte H. Eng-
berding die Richtigkeit der durch Ibn At-Taiyib iiberlieferten Tradition und schligt vor,
darin nicht mehr als das Indiz zu sehen, daB *I30’yahb ein ,,Liturgiereformer” gewesen ist.*?
Ich mochte hinzufiigen: und dal} die Anaphora nach Addai und Mari kiirzer ist als jene des
Theodor und jene des Nestorius.

5. Die Anwesenheit von Mar Abba und Thomas von Edessa in Konstantinopel um das
Jahr 531 wird nicht nur in der Handschriften-Einleitung der Anaphoren berichtet, sondern
ist auch durch Leontius und Cosmas bestitigt. Abba und Thomas wird die Ubersetzungsar-
beit zugeschrieben, und sehr wahrscheinlich auch die Redaktion der beiden Anaphoren nach
Theodor und Nestorius. Was war der Grund dafiir, da} die Kirche des Ostens zu jenen tur-
bulenten Zeiten, als sie unter dem Druck stand, sich innerhalb ihrer Grenzen zuriickzuzie-
hen, zwei ihrer Theologen nach Byzanz sandte, um ihr zwei weitere Quddashe zu beschaf-
fen? Aus welchem zwingenden Grund war die Kirche des Ostens nicht mit ihrer verchrten
Anaphora der Apostel zufrieden?

6. Wie kommt es, daB kein assyro-chalddischer Kommentator jemals die Qudasha der
Apostel erwidhnt? Von Narsai im 5. Jahrhundert angefangen bis ‘AbdiSo von Nisibis im 14.
Jahrhundert ist der kommentierte Text nicht der bekannte nach Addai und Mari.

Ich sehe nur eine befriedigende Antwort zu diesen beiden Fragen: Die Anaphora nach
Addai und Mari hielt nicht mehr Schritt mit den theologischen und liturgischen Entwick-
lungen, die sich in der Christenheit ereigneten. Anstatt eine so grofe Verdnderung im Text
der Anaphora, die schon durch frilhere Anpassungen belastet war, vorzunehmen, zogen es
die assyro-chalddischen Viter vor, neue Quddashe fiir ihre Gemeinden zu formulieren,
indem sie das theologische Material von den westlichen Vitern nahmen und es in eine
mesopotamische Struktur brachten.

Auch wenn die Kirche des Ostens administrativ seit 424 vom westlichen Christentum
isoliert war, so wollte sie doch ihre Liturgie im Einklang mit den ,,westlichen Vitern® fei-
ern, so wie es in ihrer Vergangenheit immer der Fall war. Tatsiichlich sind das Trishagion,
das Ba’utha und Karozutha® und das Unus Sanctus vor der Kommunion nur einige von
vielen Beispielen der euchologischen Gemeinschaft, die die Kirche des Ostens mit ihren
westlichen Vitern haben wollte, ungeachtet ihrer administrativen Unabhiingigkeit. Die

2 Vgl. H. ENGBERDING, Urgestalt, Eigenart und Entwicklung eines altantiochenischen eucharisti-
schen Hochgebets. In: OrChr 29 (1932) 47.

* Ba'utha: Bitte; Karozutha: Verkiindigung durch den Diakon, litaneiartige Fiirbitten [Anm. d.
Ubers.].
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Anaphoren nach Theodor und Nestorius sind in der Tat ein weiterer Ausdruck der liturgi-
schen und theologischen Gemeinschaft mit den westlichen Vitern.

2.3.2 Der Einsetzungsbericht in der Anaphora nach Peter III. bzw. Sarrar

Wenn die Anaphora nach Addai und Mari urspriinglich ohne Einsetzungsbericht war, so
hat offensichtlich der Redaktor von Sarrar diesen zum Kern, der beiden gemeinsam ist,
hinzugefiigt. Hier seien zwei Texte vergleichend angefiihrt, die beiderlei zeigen**:

Addai und Mari (3. G’hanta):

. Du, o Herr, gedenkst in deiner unaussprechlichen Gnade barmherzig aller aufrechten und ge-
rechten Viiter, die vor dir Gefallen gefunden haben, im Gedichinis an Leib und Blut unseres Christus,
die wir dir darbringen auf dem reinen und heiligen Altar, so wie du es uns gelehrt hast.

Und gewihre uns deine Ruhe und deinen Frieden fiir alle Tage der Welt, daB alle Bewohner der
Erde erkennen, daB du alleine Gott, der wahre Vater, bist. Du sandtest unseren Herrn Jesus Christus,
deinen geliebten Sohn, und er, unser Herr und Gott, lehrte uns in seinem lebensspendenden Evangeli-
um all die Reinheit und Heiligkeit der Propheten, Apostel, Martyrer, Bekenner, Bischife, Priester und
Diakone, sowie aller Kinder der heiligen katholischen Kirche, die mit dem Zeichen der heiligen Taufe
besiegelt sind. "'

Peter I11I. bzw. Sarrar:

.. Daher gedenkst du, o Herr, in deiner grofSen Gnade barmherzig aller Aufrechten und Gerechten
im Gedcchinis an deinen Leib und dein Blut, die wir dir auf deinem lebendigen und heiligen Altar
darbringen, so wie du, unsere Hoffnung, es uns gelehrt hast in deinem heiligen Evangelium und so
wie du es uns gesagt hast: Ich bin das Brot des Lebens, das vom Himmel herabgekommen ist, damit
die Sterblichen Leben durch mich haben.

Wir gedenken deines Leidens, o Herr, so wie du es uns gelehrt hast: In der Nacht, in der du den
Henkern ausgeliefert wurdest, nahmst du, o Herr, Brot in deine reinen und heiligen Hiande und blick-
test empor zu deinem herrlichen Vater. Du segnetest, besiegeltest, heiligtest, o Herr, und brachst und
gabst deinen Jiingern, den heiligen Aposteln, und sprachst zu ihnen: Dies Brot ist mein Leib, der fiir
das Leben der Welt gebrochen und hingegeben wird. Jenen, die es empfangen, ist Vergebung der
Schuld und NachlaB der Siinden. Nehmet und esset davon und es wird euch zum ewigen Leben sein.

Und ebenso nahmst du, o Herr, den Kelch, sagtest Dank, preistest und sprachst: Dieser Kelch ist
mein Blut des Neuen Bundes, das vergossen wird fiir viele zum NachlaB der Siinden. Nehmet und
trinket ihr alle, und es wird euch sein zur Vergebung der Schuld und zum NachlaBl der Siinden und
zum ewigen Leben. Amen.

Wann immer ihr von diesem heiligen Leib eBt und aus diesem Kelch des Lebens und Heiles
trinkt, gedenkt ihr des Todes und der Auferstehung eures Herrn, bis zum groen Tag seiner Wieder-
kunft [.. .].

Wir bringen vor dir, o Herr, dieses Opfer dar im Gedenken an alle aufrechten und gerechten
Viiter: Propheten, Apostel, Mdrtyrer und Bekenner und an alle Bischdfe [. . .] Priester und Diakone
[. . .] und an alle Kinder der heiligen Kirche, die mit dem Zeichen der rettenden Taufe besiegelt
sind und die Anteil haben an deinem heiligen Leib.

Einerseits folgerte A. Raes in seinem 1944 erschienen Artikel®, daB der Einsetzungs-
bericht der Sarrar-Anaphora Zeichen des Verfalls zeigt und nicht das Original sein kann.
Andererseits dachte W. Macomber 1971, dal Sarrar sowohl Text und Position des Einset-

zungsberichtes aus der urspriinglich gemeinsamen Quelle bewahrt hat.*¢

# Ich verwende die vergleichende Tabelle aus B. D. SPINKS, Addai and Mari — The Anaphora of
the Apostels. A Text for Students. Bramcote Notts 1980.

4 Val. A. RAES, Le réeit de I'institution eucharistique dans I’anaphore chaldéenne et malabare des
Apétres. In: OrChrP 10 (1944) 216-226.

46 Vgl. MACOMBER (s. Anm. 33).
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Bryan Spinks dachte 1977, daB Raes auf soliderem Grund steht.*” Er macht geltend, daf3
die Einleitung des Einsetzungsberichtes in der Sarrar-Anaphora abrupt mit dem Zitat aus
Joh 6 ,,Ich bin das Brot des Lebens . . .“ einsetzt, wiihrend ansonsten in der ganzen Anapho-
ra kein direktes Zitat aus dem Neuen Testament vorkommt. Diese Gestalt von Sarrar 1aBt
sich nicht mit der Anamnese von Addai und Mari in Verbindung bringen. Spinks’ Schluf3-
folgerung:

,»Mit der einzigen Ausnahme der Anamnese hat jeder Paragraph im Mar ‘E3a’ya-Text eine Paral-
lele in der maronitischen Anaphora. Wenn [. . .] der Sarrar-Text ernst genommen wird, warum fehlt

dann die Anamnese? Ihr Fehlen empfiehlt die Maglichkeit, daBl die Anamnese eine spétere ostsyrische
Hinzufligung zur urspriinglichen Gestalt der Anaphora ist.“®

Fiir Sarrar ist meine SchluBifolgerung, daBl der maronitische Bearbeiter dasselbe liturgi-
sche Problem empfand: Die Anaphora der Apostel hielt nicht mehr Schritt mit der liturgi-
schen Entwicklung ihrer Zeit und mufite auf den neuesten Stand gebracht werden.

2.3.3 Ein Fragment einer mesopotamischen Anaphora (6. Jh.)

A. Raes analysierte das Fragment einer mesopotamischen Anaphora aus dem 6. Jahr-
hundert*, welche eine eigentiimliche Form des Einsetzungsberichtes bringt. Wir zitieren die
englische Ubersetzung des Fragments, wie sie A. Gelston wiedergibt:

,»And because he was about to be taken up from our place and exalted to the place of the spiritual
beings from which he had come down, he left in our hands a pledge of his holy body, that through his
body he might be near to us and at all times be united to us through his power.

For before the time of his crucifixion and the hour in which he was about to be glorified, he took
bread and wine which his will had made, (and) made it holy with a spiritual blessing.

And he left this awesome mystery to us, and allowed us a good likeness, that we should continual-
ly do as he did, and live through his mysteries.**>

Auch wenn die Herrenworte hier nicht enthalten sind, so ist es doch offensichtlich, dafl
die Anaphora auf den Herrn Bezug nimmt, wie er Brot und Wein nimmt, diese mit einem
Segensgebet heiligt und uns auftrigt ebenso zu tun. Wir stimmen Raes zu, daB dies kein
Einsetzungsbericht ist. Wir stimmen noch mehr mit Gelston iiberein, dall der Text ,.auf hal-
bem Weg steht, zwischen einem normalen vollstindigen Einsetzungsbericht, der die Her-
renworte zitiert, und der Art des Hinweises auf das Letzte Abendmahl, wie wir ihn in (den
Textstellen) nach Addai und Mari finden*!,

Tatséchlich beziehen sich zwei Stellen in der Anaphora nach Addai und Mari klar und
deutlich auf das, was der Herr beim Letzten Abendmahl tat, und verbinden dies mit dem li-
turgischen Akt der Kirche:

[ . .] im Gedéchtnis an Leib und Blut unseres Christus, die wir dir darbringen auf dem reinen
und heiligen Altar, so wie du es uns gelehrt hast [. . .].

Und auch wir [. . .], o mein Gott, deine unwiirdigen, schwachen und armseligen Diener, die zu-

sammenkamen und vor dir stchen, haben durch die Uberlieferung dein feierliches Beispiel [tupsa]
erhalten [. . .].“

47 Vgl. B. D. SPINKS, The Original Form of the Anaphora of the Apostels. A Suggestion in the
Light of Maronite Sharar. In: EL 91 (1977) 146-161.

8 Ebd. 160,

49 Vgl. RAES (s. Anm, 45) 224,

30 GELSTON (5. Anm. 30) 74f.

1 Ebd. 75.
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3. Addai und Mari als giiltige Quddasha

Die Studien fiihrender Linguisten der Gegenwart, wie Ligier, Dix, Bouyer, Giraudo —
nur einige wenige seien genannt — haben gezeigt, daB die klassische Form der erhaltenen
Anaphoren Resultat eines historischen Entwicklungsprozesses sind. Giraudo nimmt die
Stadien dieses Prozesses gemilB der folgenden Grundziige an:

a) Das Gebetsformular sollte als #lter angesehen werden als der Einsetzungsbericht in der
Anaphora.

b) Der Ursprung des Einsetzungsberichtes in der Anaphora sollte im Lichte der Dynamik embo-
listischer Gebetsformen verstanden werden.

¢) Auch wenn die Urkirche die embolistische Dynamik vom Alten Testament und vom Judentum
geerbt hat, so hat sie notwendigerweise eine Zeit lang gebraucht, um sich der tatsidchlichen Moglich-
keit gewahr zu werden, diese in die Tat umzusetzen; namlich, daf sie mit dem geschriebenen theolo-
gischen Ort der Eucharistie verbunden wird; d. h. den ipsissima verba®, die der Herr Jesus ,,in der
Nacht bevor er litt* gesprochen hatte.>

Wie die vorliegende Studie, in Ubereinstimmung mit den meisten Gelehrten, gezeigt
hat, bezeugt die Anaphora nach Addai und Mari, so wie sie im Hudra von Mar ‘Efa’ya
vorhanden ist, die frilhen Stadien dieses Prozesses, irgendwo zwischen dem zweiten und
dem friihen dritten Jahrhundert. Verschiedene Studien versuchten zwischen unterschiedli-
chen Schichten in der gegenwirtigen Struktur des Textes zu unterscheiden, insbesondere
durch den Vergleich mit der Anaphora nach Peter III. Die jiingste Untersuchung dieser A,
die ich erwihnen mochte, wurde von Jean Magne geleistet.”

Auch wenn es die Intention der Viiter der Kirche des Ostens war, ihre Liturgie in Ein-
klang mit den theologischen und liturgischen Entwicklungen, die unter den westlichen Vi-
tern stattfand, zu feiern, so bevorzugten sie es doch, das Andenken der frithen Apostel so-
wie der urspriinglichen euchologischen Gestalten ohne weitere Modifikationen zu bewah-
ren. Es war diese Haltung der Verehrung gegeniiber der Qudasha Da-Shlihe™, die die Re-
prisentanten der Kirche des Ostens veranlaBiten, den Westen nach neuestem Material zu
fragen, um lieber zwei weitere Anaphoren zu verfassen, als eine bedeutende Veridnderung in
jenen Text einzufiigen, den sie seit Jahrhunderten verwendeten.

Conclusio

Dies ist bis heute bei der Kirche des Ostens der Fall. Die Anaphora nach Addai und
Mari ist eine kostbare und vollig giiltige konsekratorische Form des eucharistischen Gebets:

a) Sie ist ein euchologisch authentischer Zeuge und ein Uberbleibsel des Urchristen-
tums und der apostolischen Zeit.

52 Vgl. C. GIRAUDO, Eucharistia per la Chiesa. Roma 1989, 358{f.

53 Vgl. J. MAGNE, L’anaphore nestorienne dite d’Addée et Mari et I’anaphore maronite dite de Pier-
re 111. Etude comparative. In: OrChrP 53 (1987) 107-158.

54 Shiliha: Apostel [Anm. d. Ubers.].
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b) Auch wenn der Einsetzungsbericht nicht im Text der Anaphora inkludiert ist, so ist
die Verbindung zwischen der Feier der Kirche und dem Letzten Abendmahl klar und deut-
lich festzustellen.

c) Die Kirche des Ostens hat zwei weitere Quddashe iibernommen, die den Einset-
zungsbericht beinhalten. Damit erkldrt sie ihre Intention, die Beziehung zum geschriebenen
Einsetzungsritus der Eucharistie herzustellen, und auch die theologischen und liturgischen
Entwicklungen der westlichen Christenheit aufzunehmen. Mit genau dieser Intention feiert
die Kirche des Ostens die Qudasha nach Addai und Mari bis heute.
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Michael J. Birnie, Seattle

Christologie ostsyrischer Hymnen
und Gebete'

1. Einleitung

Driickt jene Christologie, die sich in den liturgischen Gebeten und Hymnen der Kirche
des Ostens widerspiegelt, den Glauben an die eine Person des inkarnierten Logos, des Soh-
nes Gottes, aus? Dies ist die Frage, die in diesem Aufsatz behandelt werden soll. Unter
Beachtung des durch Coelestin I. (T 432) bekannt gewordenen Grundsatzes ,.Lex orandi
constituit legem credendi versuche ich, mittels Ausziigen aus verschiedenen Gottesdien-
sten der Kirche — wie sie in der Ordnung der Verehrung der Apostel, dem Zyklus der Offi-
zien und Proprien und im Taufritus enthalten sind — darzulegen, daB die amtlichen Gebete
und Hymnen der Kirche an ein einziges Subjekt in der Person Christi gerichtet sind, wenn
sie christologische Themen behandeln; diese Texte sprechen vom Glauben an das ungeteilte
inkarnierte Wort. '

Da der urspriingliche Stein des AnstoBes, der zum ersten Konzil von Ephesus (431)
fiihrte, den richtigen Gebrauch des ,,Aussagentausches” zwischen der géttlichen und der
menschlichen Natur der Person Christi [Idiomenkommunikation] betraf, werde ich durch
die oben genannten Quellen versuchen zu zeigen, dal der Aussagentausch einen unver-
kennbaren Platz im lebendigen Gottesdienst der gldubigen Gemeinde der Kirche des Ostens
hat, ungeachtet des MiBtrauens, den dessen Gebrauch in der Kirche und bei ihren Theolo-
gen hervorrief. Die Existenz des Aussagentausches in diesen Texten mit ihrer langen Ge-
schichte ohne Uberarbeitung, bezeugen dessen Annahme iiber Generationen von Betern in
der Kirche. Den Grundsatz Coelestins im Gedichtnis, werde ich die praktischen Konse-
quenzen in Betracht zichen, die sich fiir die Begriffsbildung des Betenden, so wie er sich
das Subjekt seines Gebetes vorstellt, ergeben.

2. Der Aussagentausch

Es ist in den Liturgien der Kirche des Ostens charakteristisch, da Gebete und Hymnen
an Gott oder an den Herr-Gott gerichtet sind. Dies betrifft auch jene Gebete, die sich an
Christus wenden und christologisch beschreibenden Inhalts sind. Der gottliche Logos, der
Sohn Gottes (obgleich nicht von seiner Menschheit getrennt gedacht), wird als der Eine, an
den diese Gebete und Hymnen gerichtet sind, bestimmt. Und obwohl der Aussagentausch
selten direkt herangezogen wird um die Einheit der Person Christi auszudriicken, hat dessen
Verwendung bedingte synodale Anerkennung erlangt: er darf ,.gelegentlich und heilsoko-
nomisch™ verwendet werden. Diese bedingte Annahme der Angemessenheit und des prak-

Ubersetzung von Dietmar W. Winkler. Englisches Original: The East Syrian Liturgy as an Ex-
pression of Christology. Referat, gehalten bei der Second non-official Consultation on Dialogue
within the Syriac Tradition organized by the foundation Pro Oriente, Vienna, February 22-27, 1996.
! Synodicon Orientale ou recueil de synodes nestoriens. Publi¢, traduit et annoté par J. B. Chabot.
Paris 1902, 136 (syr.).
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tischen Gebrauches des Aussagentausches ist Beleg dafiir, daf die Kirche des Ostens den-
selben als legitimes und dienliches, wenn auch mitunter kontroverses Mittel sieht, sich der
einen Person Christi zuzuwenden und diese zu bekennen. Und dessen Verwendung an li-
turgischen Schauplitzen, obschon beschriinkt, ist nicht minder von Bedeutung.

Wenn wir nach einem auffallenden und offensichtlichen Gebrauch des Aussagentau-
sches in den Gebeten der Kirche des Ostens suchen, so miissen wir eingestehen, daB dieser
selten ist. Aber er kommt vor; und dies zuweilen iiberraschend. Man moge folgendes Bei-
spiel des Abendgottesdienstes fiir Mittwoch beachten, daB, wie die Rubriken betonen, Jeden
Mittwoch des Jahres gesprochen werden muB:

wotatte uns, o unser Herr und Gott, mit méchtiger und unbesiegbarer Liebe aus, durch die Gebete
deiner gesegneten Mutter, und gib uns Anteil und Gemeinschaft mit ihr in deinem himmlischen
Brautgemach [. . .].*?

Da die nestorianische Kontroverse in erster Linie wegen des rechtmiiBigen Gebrauches
des Terminus Theotdkos auftrat, und da sich die Kirche des Ostens mit jenen, die dessen
Gebrauch und dessen Implikationen fiir die Christologie hinterfragten, zusammenschloB,
erregt dieser Hymnus, wenn er ausgewihlt wird, iiblicherweise Skepsis und ein Driingen
nach einem Echtheitsnachweis. Tatsichlich ist aber die Verehrung, die der Heiligen Jung-
frau durch die Glidubigen der Kirche des Ostens entgegengebracht wird, tief. Sie entspricht
Jener anderer Christen und christlicher Kirchen. Der historische Fortbestand eines solchen
Gebetes sollte fiir jene, die mit der Frommigkeit der Assyrer vertraut sind, nicht iiberra-
schend sein. Der einzigartige Platz der Mutter Christi in der Heilsgeschichte und ihre uner-
reichte Bezichung zu ihrem Sohn, dem ,,Sohn des Allerhdchsten®, sind Inhalt vieler Hym-
nen der Kirche. Stellung und Akzent, die diesem Gebet zukommen, heben dies nur umso
mehr hervor.

Ferner soll die Litanei der Eucharistie als hiufig iibersehenes, jedoch gut verwendbares
Beispiel des Gebrauches des Aussagentausches angefiihrt werden. Eine Reihe von Bitten
beginnen mit der Anrede ,,0 gnidiger Gott, der in Barmherzigkeit alles regiert, wir flehen
dich an™. Die nachfolgenden Bitten, die alle mit den Relativpronomen ,.der/welcher* oder
»dem/welchem* beginnen, somit einen vorhergehenden Bezug erforden und keinen Wech-
sel des Subjektes erwarten lassen, sprechen ohne Unterschied von géttlichen wie menschli-
chen Attributen bzw. Erfahrungen:

2l <] derreieh in seiner Gnade ist und iiberflieBend in seinem Erbarmen, wir flehen dich an [xod
der in seiner Natur gut ist und der Geber aller guten Dinge [. . .] der gepriesen wird im Himmel und
verherrlicht auf Erden [. . .] der durch seine Geburt [oder Epiphanie etc.] die Erde erfreut und die
Himmel jubeln lifit [. . .] dem Unsterblichkeit von Natur aus angehort und der wohnt in freudigem
Licht[. . ].“

Die aufeinanderfolgenden Bitten ,,der durch seine Geburt . . .* und ,,dem Unsterblichkeit
von Natur aus angehort . . .* beziehen sich auf das vorangehende »~gnidiger Gott™ als ange-
messenes Subjekt fiir beide Beschreibungen. Generationen von Betern in der Kirche des
Ostens schlossen sich mit ihren Stimmen und ihren Empfindungen ohne Bedenken, miihe-
los und ehrfiirchtig an. Eine intellektuelle Unterscheidung der gottlichen und der menschli-
chen Natur des ,.gniidigen Gottes“, dem sie sich bittend zuwenden, ist wie bei jedem Ge-

2 Hudra I-I11, 22.
* Vgl. Kataba d’Turgame, 84-85 [Das ist ein ostsyrisches liturgisches Buch mit Texten fiir den
Diakon — Anm. d. Ubers. |



Christologie ostsyrischer Hymnen und Gebete 221

brauch des Aussagentauschs selbstverstindlich moglich. Meines Erachtens ist dies jedoch
im Verlauf des gemeinsamen Gebetes nicht sehr wahrscheinlich.

Aber nicht nur in marianischem Zusammenhang oder in der genannten Litanei des Dia-
kons verwendet die Kirche des Ostens den Aussagentausch, sondern auch in anderem sa-
kramentalen Kontext. Im Bema-Hymnus* zu Epiphanie finden wir folgendes Beispiel:

,,Durch Wasser und den Geist sind wir geheiligt; durch deinen Leib und dein Blut erringen wir
das Leben. O Giitiger, der du uns aus Staub formtest, du hast durch Wasser und den Geist unser Bild
erneuert. Durch Wasser und den Geist hast du uns neu geformt. Herrlich ist deine Erneuerung und
lieblich ist unser Kommen.*

Die Worte ,,dein Leib und dein Blut* kénnen sich nur auf den ,,Giitigen, der uns aus
Staub formte* beziehen. So wie oben, ist auch hier das Subjekt der Anrede die zweite Per-
son der heiligen Trinitit, Fleisch geworden in der von uns angenommenen Menschheit.
Angebetet wird das fleischgewordene Wort, das uns seinen eigenen heiligen Leib und sein
Blut gab, und nicht das eines anderen.

Fiir die Bildung des Glaubens der Betenden und deren Vorstellung ist das Singen des
Bema-Hymnus mit seiner aufriittelnden Kraft bedeutsam. Die bekannten Melodien und
Rhythmen dieser relativ kurzen und leicht merkbaren Hymnen konnen gut im Gediichtnis
der Beter bewahrt werden. Man ist geneigt, sie sowohl zu Hause oder bei der Arbeit als
auch in der Kirche zu singen und — in friiheren Zeiten — auch deren Botschaft zu verstehen
und anzunehmen.® Am Gedenktag des Heiligen Erzmirtyrers Stefanus intoniert der Beten-
de: ,.LaBt uns lobsingen und empfangen den Leib des Sohnes Gottes und dessen lebendiges
Blut.*” Am Gedenktag der syrischen Gelehrten: ,,Kommt, lait uns Freude an den herrlichen
Mysterien des Leibes und des Blutes des Sohnes Gottes haben.** Am zweiten Fastensonn-
tag: ,,Kommt, laBt uns empfangen Leib und Blut des Erstgeborenen der Gottheit.” [. . .]
Kommt, laBt uns empfangen den Leib des Sohnes, der von oben gesandt wurde.'® Und in
entscheidender Weise im Bema-Hymnus des Donnerstags nach Ostern:

,Der ewige und immerwihrende Sohn, gezeugt von Gott und gleichwesentlich mit ihm, der seinen
eigenen Leib, den siindhafte Menschen auf Golgotha opferten, hingab, damit er allen Leben gebe; er
starb nach seinem Willen, erstand wie er es begehrte und gab seinen Leib und sein Blut seiner Kirche.
Hallelujah!“!

Im letztgenannten Hymnus wird das Subjekt, der Sohn, gezeugt vom Vater und ihm
gleichen Wesens, nicht nur als einer beschrieben, der Tod und Auferstchung fiir seinen
eigenen Leib will, sondern als einer der zugleich stirbt und aufersteht.

Diese Beispiele zeigen, was fiir die menschliche Natur Christi in bezug auf seine Gott-
heit charakteristisch ist. Aber in manchen Fiillen ist in den Gebeten der Name des Adressa-
ten, auf den sich der Aussagentausch bezieht, umgekehrt. Im ersten einer Reihe von
.Besiegelungs*-Gebeten am Ende des Abendgottesdienstes fiir Ordinariumstage, liest sich
der Erdffnungssatz wie folgt:

4 Ein Hymnus, der beim Empfang des Sakramentes withrend der Eucharistiefeier gesungen wird.

5 Hudra [, 424.

6 FEine Verstindnisbarriere stellt bei den heutigen Assyren der Verlust der Kenntnisse des klassi-
schen Syrisch dar. Es ist ein Problem, dem man sich noch zuwenden mu8,

7 Hudra I, 740.

& Ebd. 778.

9 Hudra I, 194.

10 Ebd:

1 Ebd. 570.
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~Ehre sei dir, Jesus, unser siegreicher Konig, der Glanz des ewigen Vaters, gezeugt ohne Anfang
Jenseits von Zeit und Ursprung; denn wir haben keine Hoffnung und Erwartung auBer dich, den
Schopfer.“'?

Die Bedeutung dieses Gebetes fiir unsere Diskussion liegt in der spezifischen Weise,
wie in der Kirche des Ostens Namen betrachtet und im allgemeinen gebraucht werden. In
seinem Buch der Einheit sagt Babai der GroBe ( 628) folgendes beziiglich des Namens
Jesu:

»Der Sohn Gottes wird ,Christus® genannt; dies betrifft sowohl die Reihe seiner [gottlichen] Na-
men, die wir oben genannt haben [. . .| als auch den Namen, den Gabriel im voraus fiir ihn bestimmte:
Jesus®, der in der Einheit den spezifischen Titel seines menschlichen gnoma anzeigt, das von der
Natur der seligen und heiligen Jungfau Maria genommen wurde [. . .]. Obwohl der Name Jesus —
;Retter® — bekannt macht, was er werden wird, ist es doch der Name des groma seiner Menschheit.*!?

Die Standarderklarung, die den Namen ,Jesus® auf die menschliche Natur Christi an-
wendet, macht es umso beachtenswerter, daB die Rede an Jesus ihn als den ,,Glanz des ewi-
gen Vaters, gezeugt ohne Anfang jenseits von Zeit und Ursprung* und als ,,Schopfer be-
schreibt. Wurden in den von mir oben genannten Beispielen menschliche Attribute der
Gottheit in der Okonomie zugeschrieben, so geschicht nun hier das Umgekehrte: die Eigen-
schaften des gottlichen Wortes werden dem ,,menschlichen Namen Jesus zugeordnet. Ein
einziges Subjekt wird ins Auge gefaBt, hier unter dem Namen der Menschheit. Sowohl die
menschliche Natur als auch der Name, den sie fiihrt, gehdren zum Subjekt der Inkarnation:
das gottliche Wort, der ,,Glanz des ewigen Vaters*.

3. Die Sprache des Gebetes und des Lobes und der Glaube, den sie ausdriickt bzw.
evoziert

Die Gebets- und Lobsprache ist sowohl durch die Bilder und Empfindungen, die sie
hervorruft, als auch durch den Glauben, den sie ausdriickt, fiir den Betenden formend. Dies
wird durch den wiederholenden Ausdruck noch verstéirkt. In den Liturgien der Kirche des
Ostens, in den Gebeten, die sich spezifisch an Gott oder den Herrn-Gott richten, wo Chri-
stus gemeint ist, fiihrt die Sprache, die die menschlichen Erfahrungen beschreibt, den Sinn
des Beters zur Gottheit als Beziehungswort. Das Subjekt dieser Erfahrungen wird als eines
und nicht als eines und ein anderes begriffen. Welche ,Zweiheit* auch immer im Zuge
polemischer Diskussion oder theoretischer Betrachtung auftauchen moge, sie verschwindet
im hymnischen Staunen und in betender Uberzeugung des assyrischen Christen. Er wendet
sich in seinem normalen Gottesdienst an seinen Herrn und Gott, das Wort, das Fleisch ge-
worden ist. Das Verhdltnis, das man sich zwischen dem Beter und dem Angebeteten vor-
stellt und bekennt, ist demnach eins zu eins. Die Annahme eines inneren, unabhingigen
Verhiiltnisses von gottlicher zu menschlicher Natur vereint in Christus, fehlt in der Vereh-
rung des Betenden. Dieser bekennt allein die ontische Einheit, als die der inkarnierte Eine
zu sein begriffen wird, in seiner Person und in seiner Beziehung zu seinem Volk.

Das Sich-Herannahen an den himmlischen Sohn Gottes durch die Hiille seines Flei-
sches; die Verehrung seiner Mutter aufgrund der Beziehung seines Fleisches zu ihrem, und
damit seiner eigenen Beziehung zu ihr; die Anbetung und die innige Begegnung durch die
vermittelnden Elemente der Sakramente — sein eigen Leib und Blut —, diese Akte der Hin-

12 Hudra I-111, 13.
'3 Babai Magni Liber de Unione. Ed. A. Vaschalde. Louvain 1915 (CSCO 79) 208 Z.25f28-31.
209 Z.11-13 (syr.).
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gabe lassen, durch ihren verstirkenden Effekt auf den Anbetenden, weder implizit noch
abgeleitet den geringsten Raum fiir eine Trennung der einzigen und absoluten Einheit von
Menschheit und Gottheit in der Person Christi annehmen. Die Sprache des Gottesdienstes
und der Anbetung in den Liturgien der Kirche des Ostens verleitet den Betenden nicht dazu,
eine fiir sich existierende menschliche Person nur in einer Beziehung zum Logos zu begrei-
fen. Die personale Identitdt der vollstindigen und ungeschmilerten Menschheit, die der
Logos annahm, ist jene des ewigen Sohnes Gottes, ,.gezeugt ohne Anfang jenseits von Zeit
und Ursprung™, und das alleinige Subjekt des Gebetes und des Lobes. Auch der Betende in
der Kirche des Ostens wendet sich, so wie der Gottesdienst seiner christlichen Geschwister,
die die Einheit in ihm fremden philosophischen Termini lehrt, an den einen inkarnierten
Sohn Gottes, den leidenden Knecht und den Konig der Ehre.
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Johannes Madey, Paderborn

Christus in der Ostsyrischen Liturgie:
Eucharistie, Sakramente und Stundenlob’

Es ist hier nicht meine Absicht, die Christologie der ostsyrischen Kirche darzustellen.
Dies geschah mit den Ausfiihrungen von Mar Bawai Soro und Michael J. Birnie, Mar
Aprem, Adelbert Davids und Geevarghese Chediath bereits 1994 bei der ersten Konsultati-
on.' Deshalb sei es mir erlaubt, mich nur auf den christologischen Inhalt offizieller liturgi-
scher Biicher der ostsyrischen Kirche zu konzentrieren. Im wesentlichen ist es der gemein-
same Schatz und das gemeinsame Erbe aller Kirchen dieser Tradition im Nahen Osten und
in Indien.

Die ostsyrische Kirche, deren Alter und apostolischer Ursprung unbestritten ist, kam
aufgrund verschiedener Umstinde nicht unter den Einflu der hellenistischen Schulen und
deren Denken, sondern entwickelte ihre eigene Terminologie und Liturgie gemiB ihrer
semitischen Eigenart. Sie hielt sich immer eng an die Bibel, deren Autoren sich in Ara-
miisch duBerten, was sogar dann fithlbar wird, wenn diese das Griechische als Ausdrucks-
medium verwendeten. Thre Liturgie wurzelt tief in der Bibel und setzt den Synagogengot-
tesdienst des alttestamentlichen Gottesvolkes voraus.

Dennoch gibt es einen grundlegenden Unterschied zwischen der Liturgie des alttesta-
mentlichen Volkes und jener der ostsyrischen bzw. katholischen und apostolischen Kirche
des Ostens. ,,Die liturgischen Biicher und insbesondere das Offizium [Hudra] dieser Kirche
beinhalten sowohl die Lehre als auch die Begriffe.*? Diese Liturgie stellt vor allem das
Heilswerk, das durch die zweite Person der Trinitit erfiillt wurde, in den Mittelpunkt. Dies
ist der Grund dafiir, daB die Auferstehung Christi, die fiir das Heil der Menschen so bedeu-
tungsvoll ist, ihr wichtigstes Thema bleibt. Es fehlt in keiner liturgischen Feier, auch dann
nicht, wenn die Kirche des Leidens und Todes ihres Herrn und Retters gedenkt.

Wenn wir uns die Struktur der Liturgien ansehen, sei es die Eucharistiefeier, die ande-
ren Mysterien oder Sakramente oder das Stundenlob, so finden wir gegen Ende des Einlei-
tungsteiles oder enarxis, mit der alleinigen Ausnahme des Lelya-Sapra®, den typischen
Auferstehungshymnus Laku Mara. Dieser Hymnus wird das ,Lied des Adam® genannt.*

* Ubersetzung von Dietmar W. Winkler. Englisches Original: Syro-Oriental Liturgy as an Expres-
sion of Christology (Divine Liturgy, Sacraments, Praises of the Hours). Referat, gehalten bei der
Second non-official Consultation on Dialogue within the Syriac Tradition organized by the founda-
tion Pro Oriente, Vienna, February 22-27, 1996.

' Vgl. M. BAWAI SORO — M. J. BIRNIE, Is the Theology of the Church of the East Nestorian? In:
Syriac Dialogue. First non-official Consultation on Dialogue within the Syriac Tradition. Hg. Pro
Oriente. Vienna 1994, 116-132; M. APREM — G. MOOKEN, Is the Theology of the Church of the
East Nestorian? In: ebd. 149; A. DAVIDS, Is the Theology of the Church of the East Nestorian? In:
ebd. 138; G. CHEDIATH, The theological contribution of Mar Babai the Great. In: ehd. 158—165.

2 P.J. PODIPARA, The Mariology of the Church of the East. In: COri 2 (1981) 172.

3 Lelya: Nachtoffizium; Sapra: Morgenoffizium [Anm. d. Ubers.].

* Vgl. M. APREM, Sacraments of the Church of the East. Trichur 1978, 78; auch in: Voice of the
East 25/11 (Trichur 1978) 4.
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Nach der Tradition sangen diejenigen, die aus ihren Gribern stiegen als Christus am
Kreuz starb:

,»Dich, den Herrn des Alls, loben wir, und dich, Jesus Christus, verherrlichen wir, denn du bist der
Erwecker unserer Leiber und der erhabene Erléser unserer Seelen.*3

Das Laku Mara erinnert uns immer an die Qanona, welche die Karozuta® in der ,,Feier
des Friedens der Auferstehung “ am Ostersonntag einleitet:

..Gepriesen sei der Kénig, der hinabstieg in die Seol und uns erweckte und durch seine Auferste-
hung Erneuerung unseres Geschlechts versprach. Die Kreaturen singen das Lob deiner Auferstehung,
denn sie haben Anteil an der Erlosung aller. — O Herr der Zeit, in dessen Hiinde alle Zeitalter gelegt
sind, zerstore in uns das drohende Bose.*’

Das Gebet, welches das Laku Mara beschlief3t, betont nochmals den Inhalt des Hymnus,
das Heilswerk Christi, welches in der Kraft des Heiligen Geistes vollbracht wurde:

»~Du, mein Herr, bist in Wahrheit der Erwecker unserer Leiber und der erhabene Erléser unserer
Seelen sowie der treue Beschiitzer unseres Lebens. Dir, mein Herr, miissen wir allezeit danken, dich
anbeten und verherrlichen. Herr des Alls, Vater, Sohn und Heiliger Geist, in Ewigkeit.*

Der trinitarische Satz verdeutlicht, daB die Okonomie der Erlosung nicht unter gesonder-
ten Aspekten verschiedener theologischer Disziplinen betrachtet werden kann. Die Christo-
logie muB in ihrem trinitarischen und pneumatologischen Kontext verstanden werden.
..Wenn die Pneumatologie begriffen wird in ihrem integralen Zusammenhang mit der Chri-
stologie, braucht es keiner kiinstlichen Aufteilung dieser beiden Erscheinungsweisen des
kirchlichen Lebens.*® Viele Orationen beginnen mit (oder nennen Jesus Christus als) unser
Herr und unser Gott.? Dies ist ein Bekenntnis der Gottheit und Menschheit in Christus so-
wie eine gemeinschaftliche bzw. liturgische Adaption des Glaubensbekenntnisses ,.Mein
Herr und mein Gott* des Apostels Thomas, der der gemeinsame Vater der Kirchen ostsyri-
scher Tradition ist. Zugleich ist dies auch ein Bekenntnis zur Auferstehung Christi, die das
zentrale Thema ihrer Liturgie ist.

Es gibt noch ein weiteres Phdnomen in der ostsyrischen Liturgie, das auf deren hohes
Alter hinweist und die sich von der in der westlichen Kirche gewohnten Anredeweise, die
die Gebete zum Vater durch Christus unseren Herrn in Gemeinschaft mit dem Heiligen
Geist richtet, unterscheidet. Viele der Gebete wenden sich direkt an Christus oder bitten
indirekt darum, einer bestimmten Person etwas zu erfiillen. Von der zweiten Kategorie
seien hier einige angefiihrt:

3 Raza. Die Ordnung der feierlichsten Form der Gottlichen Liturgie der Thomas-Christen Indiens
ostsyrischer Uberlieferung. Hg. J. Madey — G. Vavanikunnel. Paderborn-Kottayam 1993, 9; vel.
Auch: Order for the Solemn Raza of the Syro-Malabar Church. Changanacherry-Ernakulam 1986,
13; The Liturgy of the Apostels Adai and Mari together with the Liturgies of Mar Theodorus and
Mar Nestorius and the Order of Baptism. Hg. K. A. Paul — G. Mooken. Trichur 1967, 7.

S Qanona: Laut vorgetragene Doxologie, Kanon; Karozuta: Verkiindigung durch den Diakon.

7 V. PATHIKULANGARA, Resurrection, Life and Renewal: A Theological Study on the Liturgical
Celebrations of the Great Saturday and the Sunday of Resurrection in the Chaldeo-Indian Church.
Bangalore-Kottayam-Paderborn 1982, 403.

8 7. GLAESER, W jednym Duchu jeden Koéci6t. Pneumatologiczna eklezjologia Nikosa A. Nissio-
tisa [In dem einen Geist die eine Kirche. Die pneumatologische Ekklesiologie von Nikos A. Nissio-
tis]. Oppeln 1996 (Opolska Biblioteka Teologiczna 9) 225.

? Vgl. etwa das Gebet vor der Epistel an Sonn- und Feiertagen, das Gebet zu dem der Priester mit
der Patene an den FuB des Kelches schligt, der Kusappa [vom Priester leise gesprochenes Bittgebet
— Anm. d. Ubers.] die die Anaphora einleitet, die G 'hanta [vom Zelebranten gesprochenes Gebet]
vor der Epiklese, die Einleitung zum Vaterunser an Sonn- und Feiertagen, das Gebet vor dem letz-
ten Vaterunser an Sonn- und Feiertagen.
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,Christus unterweise dich in seiner heiligen Lehre und mache dich zu einem vollkommenen Bei-
spiel fiir jene, die dir zuhdren® (Segen iiber den Lektor vor der Lesung aus dem Buch des Apostels).

,»Christus, der um unseres Heiles willen geopfert wurde und der uns befohlen hat, seines Todes,
seines Grabes und seiner Auferstehung zu gedenken, moge in seiner Gnade und seiner Barmherzigkeit
dieses Opfer aus unseren Hénden annehmen, in Ewigkeit (Gebet zur Darbringung).

»Unser Herr sei in seiner Gnade und seiner Bamherzigkei mit uns allen, in Ewigkeit. Amen* (vor
dem Glaubensbekenninis).

Andererseits sind die Gebete des ersten KuSappa in der Qudasa Qadmaya, d.h. in der
ersten Heiligung oder der Anaphora der Apostel, mit Ausnahme der trinitarischen Einlei-
tung, an Christus gerichtet: den Erléser, der uns durch sein irdisches Leben, sein Leiden und
seine Auferstehung, in vollkommener Einheit mit dem Vater und dem Heilgen Geist, am
Tag des Gerichtes wiirdig macht, vor ihn hinzutreten, mit galyut ape, mit strahlendem Ant-
litz, d.h. ,,in vollem Vertrauen®,

»Herr, durch deine Gnade hast du mich deines Leibes und Blutes gewiirdigt. So 1aB mich mit
Vertrauen am Tage des Gerichtes vor dich treten. Amen.*!°

»O Christus, du empfingst das Blut der Mértyrer am Tag ihres Opfers. Nimm an diesen Weih-
rauch aus meinen schwachen Hinden in deiner Gnade und deiner Barmherzigkeit. Amen.*

Oder: ,,0 Herr, am Tag deines Begribnisses wurde dein heiliger Leib mit Myrrhe und Weih-
rauch des Nikodemus einbalsamiert. Durch diesen Weihrauch balsamieren auch wir deinen, in
Alabaster begrabenen Leib. Dieser Weihrauch werde durch deine Gnade wahrlich gesegnet und
geheiligt, um dieses Mysterium zu erfiillen und um fiir uns die Reinigung von unseren Siinden und
Frevel zu erlangen. Moge er dir und deinem Vater und dem Heiligen Geist ein angenchmer Wohl-
geruch sein [. . .].<!!

Christi vollkommene Gottheit findet ihren Ausdruck nicht nur im Glaubensbekenntnis —
dort heiBt es, daB der ,.eine Herr Jesus Christus, Gottes Sohn* ist, ,.der Eingeborene, der
Erstgeborene aller Kreaturen, aus dem Vater geboren vor alle Zeit und nicht geschaffen,
wahrer Gott aus wahrem Gott, gleichen Wesens mit seinem Vater12 —, sondern auch im
Kushapa nach dem Sanctus:

.»Heilig bist du Gott, Vater der Wahrheit, von dem alle Vaterschaft im Himmel und auf Erden
ausgeht. Heilig bist du, ewiger Sohn, durch den alle Dinge geschaffen wurden. Heilig bist du, Heiliger
Geist, durch den alle Dinge geheiligt werden,*!?

Die folgende G’hanta'* ist ein doxologisches Meisterstiick und verdichtete Christologie.
Sie preist

»Gott das Wort, den verborgenen Nachkommen aus dem SchoB des Vaters; obwohl er sein Abbild
und der Abglanz seiner Pracht ist, das Bild seines Seins, hat er es nicht als Raub angesehen, ihm
gleich zu sein, sondern entiuBerte sich und nahm Knechtsgestalt an. Er wurde vollkommen Mensch
mit einem menschlichen und sterblichen Leib und einer vernunftbegabten Seele, versehen mit Wissen

' Raza (. Anm. 5) 29; Order for the Solemn Raza (s. Anm. 5) 44; The Liturgy of the Apostels
Adai and Mari (S. Anm. 5) 29.

! Missel Chaldéen. L’Ordre des Mystéres avec les Trois Anaphores selon le rite de la Sainte Eglise
d’Orient. En usage chez les Chaldéens catholiques du Patriarcat de Chaldée-Babylone. Hg. F. Y.
Alichoran. Paris 1982, 75f. Leider sind diese zwei Gebete in der syro-malabarischen Liturgie nicht
enthalten.

2 Vgl. Raza (s. Anm. 5) 29; The Liturgy of the Apostels Adai and Mari (S. Anm. 5) 18.

13 Vgl. Raza (s. Anm. 5) 31.

' Die Edition von De Kelaita hat einen anderen Text; vgl. The Liturgy of the Apostels Adai and
Mari (s. Anm. 5) 33. Diese G’hanta der ersten Anaphora der chaldiischen und syro-malabarischen
Editionen ist Teil jener, die in der dritten, nach ,,Mar Nestorius® benannten Anaphora zu finden ist.
Vgl. J. MADEY — G. VAVANIKUNNEL, Qurbana oder die Eucharistiefeier der Thomaschristen Indiens.
Mit einem Vorwort von P. J. Podipara. Paderborn [u. a.] 1968, 71.
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und Unsterblichkeit. Er wurde von einer Frau geboren und unterwarf sich dem Gesetz, um diejenigen,
die unter dem Gesetz waren, zu erretten.“!?

Eine Tesbohta, die in der Zeit von Verkiindigung bis Epiphanie vom ersten Sonntag an
gesungen wird'®, entfaltet diese Wahrheit im Detail. Aufgrund ihres theologischen Inhalts
wurde sie schon in mehrere Sprachen iibersetzt. Der Hymnus wird Bawai dem GroBen (¥
628) zugeschrieben. Die Anderungen, die Paul Bedjan in seine Edition im 19. Jh. einfiigte
und die sodann 1938 auch in das offizielle chaldiische und syro-malabarische .,Breviarium*
Eingang fanden, kénnen heute sicherlich als obsolet betrachtet werden. Daher kénnen wir
zum urspriinglichen Text zuriickkehren, welcher von jenem Teil der Kirche des Ostens, die
man ,,nestorianisch® nannte, immer in seiner Reinheit erhalten war:

,Gepriesen sei der barmherzig Eine, der in seiner Giite fiir unser Leben durch Prophetie Vorsorge

traf.

Mit den Augen des Geistes sah Isaiah das wunderbare Kind der Jungfrau.

Denn Maria gebar ohne Verkehr Emmanuel, den Sohn Gottes.

Aus ihr formte der Heilige Geist seinen vereinten Leib, wie es geschrieben steht:

daB er die Wohnung und der verehrungswiirdige Tempel fiir die Pracht des Vaters in einer Sohn-

schaft sei.

Und am Beginn seiner wunderbaren Empfiingnis vereinte er es mit ihm in einer Ehre,

damit in ihm alles von Thm erfiillt sei, fiir unser aller Erlésung, wie es ihm gefiel.

Am Tag seiner Empfiingnis [oder Geburt], priesen ihn die Wachter oben im Himmel mit ihren

Liedern,

und jene auf Erden brachten Anbetung mit ihren Opfern dar, in einmiitiger Ehre.

Christus ist Einer, der Sohn Gottes,

von allen angebetet in zwel kyane.

Aus dem Vater geboren in seiner Gottheit, ohne Anfang und vor der Zeit.

Und aus Maria geboren in seiner Menschheit'’, am Ende der Zeit im vereinten Leib.

Seine Gottheit ist nicht vom kyana einer Mutter

seine Menschheit ist nicht vom kyana eines Vaters.

Die kyane sind bewahrt in ihren gnome,

im parsopa der einen Sohnschatft.

Wie die Gottheit drei gnome und ein Wesen ist,

so ist die Sohnschaft des Sohnes ein parsopa in zwei kyane.

So hat die Heilige Kirche gelernt, an den Sohn, der Christus ist, zu glauben.

Herr, wir beten deine Gottheit und Menschheit an, ohne Zweifel (dreimal).

Eine Macht, eine Herrschaft, ein Wille und ein Ruhm,

dem Vater, dem Sohn und dem Heiligen Geist,

von Ewigkeit zu Ewigkeit. Amen.*

Dem Begriff ,,Mutter Christi* wird in der ostsyrischen Kirche der Vorzug gegeben und
meint exakt dasselbe wie Theotokos, Mutter Gottes, in jenen Kirchen, die die Entscheidung
des Konzils von Ephesus annahmen. Metropolit Mar Timotheus von Trichur, der 45 Jahre
lang Oberhaupt der chaldiisch-syrischen Kirche war — dies ist iibrigens der éltere Name der

..syro-malabarischen Kirche*; diese Benennung tritt erstmals Ende des 18. Jh.s auf'® — wies

15 Vgl. Missel Chaldéen (s. Anm. 11) 81; Order for the Solemn Raza (s. Anm. 5) 46f; Raza (s.
Anm. 5) 31.

16 Vo] P. BEDJAN — G. E. KHAYYAT, Slota Qanonayta d-Kahne. Breviarium iuxta ritum Syrorum
Orientalium id est Chaldaeorum 1. Rom 21938, 57ff; T. DARMO, Ktaba da-Qdam wa-d-Batar wa d-
Hudra wa d-Kagkol wa d-Gazza. Vol. 1. Trichur 1960, 116f; engl. PODIPARA (s. Anm. 2) 173f.

17 Hervorhebung vom Verf.

18 Val. C. PAYNGOT, Father Placid and Liturgy. In: Placidachan. Hg. V. Pathikulangara. Kottayam
1995, 277, Fulinote 5.
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in diesem Zusammenhang auf die Surraya im Ramsa'® des Mittwochs hin, welche an Jesus
als Gott gerichtet ist:

»Unser Herr und Gott, durch die Gebete deiner heiligen Mutter Maria, statte uns mit starken und
unbesiegbaren Waffen aus und gib uns gemeinsam mit ihr Anteil und Gemeinschaft in der himmli-
schen Ruhestiitte.“

Dieser Text ist ein weiterer Beleg fiir die christologische Rechtglidubigkeit der ostsyri-
schen Kirche. Bedauerlicherweise hat Paul Bedjan, bewuBt oder unabsichtlich, das Posses-
sivpronomen deiner weggelassen und wiederholt diesen Fehler auf Seite 13 in allen drei
Biénden.?

In der G’hanta, die (in den gegenwiirtigen chaldiischen und syro-malabarischen Editio-
nen) dem Einsetzungsbericht folgt, wird das von Christus unseretwegen vollbrachte Heils-
werk wieder aufgegriffen: er vereinigt die von uns angenommene Menschheit mit seiner
Gottheit, er hat unsere Schwachheit aufgehoben, unseren Fall aufgehoben und unsere
Sterblichkeit auferweckt. Er hat uns unsere Siinden vergeben, unsere schuldhafte Natur
gerechtfertigt, unsere Erkenntnis erhellt und unsere Feinde besiegt.

»Das durch Christus vollendete Heil besteht in der Erneuerung des Gottesbildes im Menschen.
Dieses griindet sich auf zwei korrelierende Fakten und Pramissen: 1. ist Christus selbst das vollkom-
mene Bild Gottes?', und 2. wurde der Mensch mit der ihm innewohnenden Dynamik der Vollkom-
menheit des gottlichen Abbildes, das in ihm als Same und Verheifung eingepflanzt ist, geschaffen.
Dieser (nach oben) gotigerichtete VorstoB des Menschen ist durch die Siinde verlorengegangen.
Erlosung geschieht durch dessen Erneuerung und bringt ihm so das Heil. Diese Vision finden wir
auch im Hinweis auf das innere Verhiiltnis zwischen Christus und dem Menschen (der menschlichen
Natur). Hier begreifen wir die Beziehung der Einheit von Christologie, Anthropologie und Theologie.
In diesem Kontext kinnen wir uns K. Rahner in Erinnerung rufen: ,Die Christologie ist der Anfang
und das Ende der Anthropologie* 2

Das Gebet, das den Ritus der Brechung (Fractio) und Bezeichnung (Consignatio) — nach
der Epiklese — einleitet, bezeichnet Christus als ,,Quelle des Friedens derer oben und der
Ruhe derer unten®. Christus wird gebeten, seinen Frieden und seine Ruhe in den vier Teilen
der Welt und besonders in der heiligen und katholischen Kirche zu festigen. ,.Diese [,oben‘]
im Himmel fanden ihn in Christus und jene [,unten‘] auf Erden haben die selbe Hofnung in
ihm.“> Nach der Kommunion, wenn der Priester dasjenige, was iibrig blieb konsumiert,
wird Christus in zwei nachfolgenden Gebeten als ,,Hoffnung der Menschheit* angespro-
chen. Das Dankgebet, tesbohta-qubal-taibuta, ist an Sonn- und Gediichtnistagen von Heili-
gen eine Doxologie, die diese Hoffnung ausdriickt:

0O Jesus, unser Herr und anbetungswiirdiger Kénig, durch dein Leiden hast du den tyrannischen

Tod besiegt.

Sohn Gottes, du hast uns das neue Leben im Koénigreich des Himmels verheiRen.

Halte fern alles Leid und errichte Frieden und Liebe in unserem Land.

LaB uns am Tag deines Erscheinens vor dir bestehen und gemaB deinem Willen dir entgegentre-

ten.

Mit Hosanna werden wir deinen Namen preisen, wegen der unserem Geschlecht zugekommenen
Gnade.

19 Surraya: nach der alttestamentlichen Lesung gesungener Psalmversikel; Raméa: Abendlob, Ves-
per [Anm. d. Ubers.].

20 Vgl. PAYNGOT (s. Anm. 18) 281.

2 Vgl. S. ATHAPPILY, Jesus Christ the Image of the Father. In: COri 12 (1991) 107-127.

* S. ATHAPPILY, The Theological Anthropology of the Syro-Malabar Qurbana. In: COri 16 (1995)
109.

3 Ebd. 110.
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Uberreich sind deine Erbarmungen gegeniiber unserer Menschheit, und deine Liebe ist iiber unse-
rer menschlichen Natur aufgegangen.

Durch deine Gnade hast du unsere Siinden hinweggewischt. Ehre sei deinem Namen fiir alle deine
Geschenke.

Gepriesen sei deine Herrschaft in deiner Wohnung; der du in deinem Erbarmen unsere Schuld
vergibst.

In deiner Gnade, mach uns alle wiirdig, deine Gottheit zu bekennen und anzubeten,

und wir werden deine hochste Macht preisen in Ewigkeit. Amen und Amen.*

Folgerichtig wird Christus der Erloser auch im SchluBBgebet, das dem Vaterunser voran-
geht, nochmals mit allen ihm zuzusprechenden Attributen versehen: unser Gott, unser Herr,
unser Konig, unser Retter, der Lebensspender, der Vergeber der Siinden; er, der uns zum
Empfang seines kostbaren Leibes und Blutes, die das gesamte Universum heiligen, wiirdig
macht. Dies ist ein Unterpfand ,.zur Verzeihung der Verfehlungen und zur Vergebung der
Stinde, zur groBen Hoffnung auf die Auferstehung von den Toten und zum neuen Leben im
Himmelreich®.

Christus als Retter und Mittler zu Gott, dem Vater, ist auch eines der Hauptthemen der
Taufliturgie. Die Taufe ist die liturgische Manifestation des Glaubens an Christus, sie be-
deutet Christus anzuziehen (Gal 3,27; Rom 13,14). Es ist die Taufe, die uns eine neue Ge-
burt, Leben und Auferstehung gibt, sodall wir zu seinen Geschwistern zéhlen. Das Gebet
zur ,,Handauflegung* fiir ménnliche Kanditaten lautet:

»Er [Christus] kam zur Erlésung unserer Natur und des fauligen Schmutzes, den deine heiligen
Hiinde dem Willen deiner Gottheit gemiB gebildet haben. Er hat ihn erneuert und seiner Sterblichkeit
wieder Leben verliehen. Er hat uns, die wir durch sein Leiden erlést wurden, seinen Glauben hinter-
lassen, damit wir durch ihn Teilhabe erhalten an dem vollen Geschenk, und zwar durch das Zeichen
der Taufe, das er uns anvertraut hat. So nahen wir uns heute dem Zeichen seines Leidens, das er
wah.rhfft erlitten hat, damit wir aus dem SchoBe der Taufe, der fiir uns bereit ist, wiedergeboren wer-
den.*?

Und in der Karozuta nach der pribaptismalen Salbung, die Theodor von Mopsuestia zu-
gesprochen wird, wird uns mitgeteilt, daB} er uns wie in einem Bild in seiner heiligen Taufe
die wahre Auferstehung und Erneuerung darstellte, die uns am Ende dieser Welt gegeben
sein wird.” Und jene, die im Glauben bereitet sind, das Mysterium der Taufe zu empfan-
gen, erlangen Vergebung der Siinden und werden Glieder der Kirche (Rom 12,1; | Kor
6,14), Christi Geschwister (Kol 1,18), von denen er, der Erstgeborene von den Toten, das
Haupt ist. Dieses beachtend, singt die Kirche am Heiligen Samstag:

»O Erstgeborene, Kinder der Kirche, erkennet im Mysterium ,die Ehre des Sohnes® [Heiliger
Geist], der das Licht des Allerhéchsten zu euch rief: ,die Liebe von oben® [Heiliger Geist] kam herab
und gab uns Leben.*?

Die Bar Sauma von Nisibis (T 496) zugesprochene Karozutha bekennt Christus als ,,den
Sohn der Wahrheit, den Sohn der Natur des Vaters [. . .], den Arzt unserer Seelen“?”. Die
Taufe ist ,.das Geschenk der Gnade unseres Erquickers'?, wie es die ‘Unnaya® unmittelbar

24 J. MADEY — G. VAVANIKUNNEL, Taufe, Firmung und BuBe in den Kirchen des ostsyrischen Ri-
tenkreises. In Zusammenarbeit mit E. Bédé und mit einem Vorwort von P. Meinhold. Ziirich [u. a.]
1971525,

2 Vgl, ebd. 31.

26 *Onita der zweiten Mawtba des GroBen Samstags; vel. PATHIKULANGARA (. Anm. 7) 258 und
341.

27 MADEY — VAVANIKUNNEL (s. Anm. 24) 33.

28 Ebd. 53.

¥ ‘Unnaya: Antwort, Responsorium [Anm. d. Ubers.].



230 Johannes Madey

vor der Spendung der Taufe ausdriickt. Im ersten Gebet der ,,Handauflegung*, vor der post-
baptismalen Salbung oder Firmung, wird Gott dafiir gedankt, daB er die Menschheit nicht
verlassen hat, sie nicht ihrer Bosheit wegen dem Verderben iiberlie3, sondern er hat uns
durch die Offenbarung des Eingeborenen im Fleisch, des Wortes Gottes, zu ihm bekehrt
und uns wiirdig gemacht, thn kennenzulernen und reine Glieder des Leibes Christi zu wer-
den.*® Die Huttama®' des Taufritus beinhaltet folgende Doxologie:

.,Preis und Ehre, Bekenntnis und Anbetung wollen wir dir darbringen, Allerhdchster. Du bist her-
abgestiegen und hast das Fleisch unserer Erniedrigung angenommen. Du hast es eins gemacht mit ihm
[dem Wort] in allen Dingen seiner Gottheit und hast uns verheiBen, uns zu Erben seiner Herrlichkeit
und ihm dhnlichen Kindern in der Gemeinschaft seiner Ehre zu machen. 3

Die ostsyrische Liturgie der GroBen Woche, insbesondere jene des GroBen Freitags und
des Sonntags der Auferstehung, verkiindet denselben Christus und Herrn.

»Die Feier des Freitags der Passion hat einen besonders bemerkenswerten Drang, denselben
Christus und Herrn zu verkiindigen; sie bereitet die Glaubigen dafiir, Jesus Christus den Herrn bei der
osterlichen Taufe zu bekennen und beféhigt sie dadurch, am Auferstehungssonntag mit ihm aufzuer-
stehen.%

Im Stundengebet des Grofien Freitags finden wir das Bekenntnis: ,,Christus, das Abbild
des Vaters, die Ikone Seines Eingeborenen und der wunderbare Schrein des Heiligen Gei-
stes.”** Hier kommt der Kern des Christusglaubens zum Ausdruck. Die Karozuta in der
Qale d-Sahra, dem letzten Teil der Vigil dieses Tages, ist ein christologischer Hymnus par
excellence™; er ist an den Sohn Gottes gerichtet. Von ihm wird ausgesagt: Er ist das Wort
aus dem Vater, das die Menschheit annahm, fiir unsere Erlosung. Durch seine heilige Ge-
burt aus der heiligen Jungfrau gab er uns Hoffnung. Durch seine ruhmvolle Offenbarung
erneuerte er unsere Natur. Er entfernte unsere Sklaverei aus den Hinden des Bosen durch
sein Fasten. Durch seine Gebote wandte er uns ab vom Irrtum, hin zur Kenntnis der Wahr-
heit. Er gab uns seinen Leib und sein Blut zur Vergebung unserer Schuld. Er iibergab sich
uns und litt am Kreuz zur Erlésung aller. Er erhob uns aus unserem Siindenfall durch seine
Auferstehung. Er verherrlichte unseren menschlichen Stand durch seine Himmelfahrt. Er
sandte den Heiligen Geist und machte seine Apostel weise; durch sie bekehrte er Heiden zur
Kenntnis seiner Gottheit. So wie er zu uns kam und uns erléste, so wird er kommen zu
unserer Erneuerung.

Im zweiten Teil wird er genannt: Sohn Gottes, Kind des Vaters, Licht der Welt, Herr
aller, unser guter Hirte, Vergeber der Siinden, der die Siinden ausldscht, Heiler unserer
Schmerzen, Reiniger unserer Makel, der unsere Leiber erncuert, Erloser unseres Lebens,
der oberste Hohepriester, der groBe Hirte und Besucher unserer Seelen. Und die Karozuta
endet:

»Sohn Gottes, der im Himmel und auf Erden mit seinem Vater und dem Heiligen Geist angebetet
und verherrlicht wird. Christus, unsere Hoffhung, erbarme dich unser. O unser Herr, erbarme dich

3 Vgl. MADEY — VAVANIKUNNEL (s, Anm, 24) 56.

3! Huttama: Entlassungssegen [Anm. d. Ubers.].

32 MADEY — VAVANIKUNNEL (5. Anm, 24) 59,

? A. G. KOLLAMPARAMPIL, ‘Rubta d-Hasa: Friday of the Passion in the East Syrian Liturgy. A
Source Study [Excerptum ex Dissertatione ad Doctoratum Sacrae Liturgiae . . .]. Rom 1995, 46.

* Hudra II (s. Anm. 16) 490; vgl. hierzu den Kommentar von PATHIKULANGARA (s. Anm, 7) 245—
251

35 BEDIAN — KHAYYAT (5. Anm. 16) II, 370f: Hudra 1L, 504f; engl. Ubers. bei V. PATHIKULANGARA,
‘Osa’na’ to Resurrection: The Holy Week Celebrations in the Syro-Malabar Church. Kottayam
1990 (Denha Services 30) 156—159.



Christus in der Ostsyrischen Liturgie 231

unser. — Befriede deine Kirche durch dein Kreuz, beschiitze unsere Gemeinde durch deine Gnade,
mache uns alle wiirdig, deinem Erscheinen mit Vertrauen entgegenzutreten. Christus, unsere Hoff-
nung, erbarme dich unser. O unser Herr, erbarme dich unser.*

Unsere Uberlegungen zusammenfassend, konnen wir feststellen, daf die Liturgie der
ostsyrische Kirche der locus theologicus der Christologie und ihrer sakramentalen wie ek-
klesiologischen Dimensionen ist. In ihrer Liturgie feiert die Kirche ,,anamnetisch das neue
Paschalamm und fihrt fort, das Leiden des Herrn zu erfiillen. So ist die Liturgie die Feier
der Macht Gottes am Kreuz. Die neue Zeit in der Liturgiefeier ist heilige Zeit und nicht
,eewohnliche lineare Zeit® vorher und nachher. Die betende Gemeinde feiert das Pascha-
lamm in der ewigen Gegenwart, in welcher Vergangenheit, Gegenwart und Zukunft ge-
meinsam heilsgegenwiirtig sind. Daher ist Liturgie ein himmlischer Akt: der Akt des ver-
herrlichten Christus. So muf} die betende Gemeinde diesen himmlischen Akt integrieren
bzw. in diesen mit Dank und Lob ,eintauchen‘. Folglich herrscht eine gewisse Spannung in
der liturgischen Versammlung vor, da sie versucht, diesen himmlischen Akt authentisch in
sich aufzunehmen. Sie bittet Gott, sie vom Bdsen zu befreien, Gnade und Liebe zu gewih-
ren; ihre Verbindung mit ihm wiederherzustellen; zu vergeben, zu beschiitzen und gnéidig
zu sein, Wunden zu heilen, zu erneuern und ihr zu erméglichen, sich des ewigen Lebens zu
erfreuen. Daher ist die liturgische Feier das anamnetische Wieder-Erleben des neuen Pascha
in der heiligen Zeit; mit dem verherrlichten Christus und mit einer Haltung des Dankes und
des Lobes, ausgesprochen durch das erloste Volk.*3¢

36 KOLLAMPARAMPIL (s. Anm. 33) 51.
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Baby Varghese, Kottayam

Ostsyrische Liturgie
als Ausdruck der Christologie’

1. Einleitung

In der zweiten Hilfte des 2. Jahrhunderts schrieb Iren#us: ,,Unsere Lehre aber stimmt
mit der Eucharistie iiberein, und die Eucharistie wiederum bestiitigt unsere Lehre.”! Die
Worte des Bischofs von Lyon driicken sehr gut das Verstiindnis der frithen Kirche aus, die
immer auf die innere Beziehung zwischen Lehre und eucharistischer Liturgie bestand. Die
eucharistischen Gebete wurden zuerst im Interesse lehrmiiRiger, nicht liturgischer Einheit
verfaBit.? Tatsichlich ist das eucharistische Gebet, mit seiner Beriicksichtigung der Heilsge-
schichte und dem Nachvollzug des Festes des Neuen Bundes, die Verkiindigung des ge-
meinsamen Glaubens der Gemeinde.?

Obwohl das eucharistische Gebet eine trinitarische Struktur hat, ist es christozentrisch
und legt groBes Gewicht auf Sitze, die die zweite Person der heiligen Trinitit betreffen.*
Die christologische Dimension wird mitunter dadurch unterstrichen, daR es an Christus
gerichtet ist (z. B. die griechische Anaphora nach Gregor von Nazianz oder das Post-
Sanctus in der Anaphora nach Addai und Mari). Dariiber hinaus wurde in den spiiteren
Jahrhunderten die lehrmiBige Dimension der Liturgie durch die Einfiihrung des Niziino-
Konstantinopolitanischen Glaubensbekenntnisses hervorgehoben.’ Die Prisenz des Credos
in der Liturgie — in seinen Formulierungen ebenfalls christozentrisch — markierte die Ab-
grenzung der Orthodoxie. Die Gebete aller sakramentalen und liturgischen Feiern wurden
allesamt sorgfiltig innerhalb dieser Grenzen der Orthodoxie verfaBt, um die Uberzeugung
der Kirche auszudriicken. Einige patristische Texte wurden, sowohl aus Griinden der Vereh-
rung als auch aus doktrindrem Interesse, in liturgische Texte eingegliedert. Dies kann die
Anwesenheit einer groBen Zahl von Hymnen des Heiligen Ephraem in der ost- wie westsy-
rischen Tradition erkliren. Die Westsyrer setzten das manitho des Severus von Antiochien —
die beste Zusammenfassung der Christologie — an den Beginn der eucharistischen Liturgie
und des tédglichen Offiziums. Ebenso integrieren die Ostsyrer Teile der Schriften ihrer Viter -
in die liturgischen Texte, insbesondere, um das Mysterium Christi zu veranschaulichen. So
wurden immer Gebete sorgfiltig ausgewihlt und in die Liturgie eingefiihrt, um den Glau-

* Ubersetzung von Dietmar W. WINKLER. Englisches Original: East Syrian Liturgy as an Expressi-
on of Christology. Referat, gehalten bei der Second non-official Consultation on Dialogue within
the Syriac Tradition organized by the foundation Pro Oriente, Vienna, February 22-27, 1996.

! IRENAUS VON LYON, Adv. Haer. IV,18,5; vgl. SC 100 (1965) 611; dt. BKV 4 (1912) 58.

* Vgl. A. BOULEY, From Freedom to Formula. The Evolution of Eucharistic Prayer from the oral
improvisation to written texts. Washington DC 1981 (SCA 21); R. P. C. HANSON, The Liberty of
the Bishop to improvise Prayer in the Eucharist. In: VigChr 15 (1961) 173-176.

> R. TAFT, The Great Entrance. Rom 21978, 404f.

* Zur trinitarischen Struktur der Anaphora vgl. B. VARGHESE, West Syrian Anaphora as an Ex-
pression of the Trinitarian Doctrine. In: The Harp 4 (1991) 215-223.

° Zur Einfithrung des Glaubensbekenntnisses in die Liturgie vgl. B. CAPELLE, L introduction du
symbole 4 la messe. In: Travaux liturgiques 3 (1967) 60—63.
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ben der Kirche in das Gedichtnis der Glidubigen einzuprigen. Demnach ,.lebt” die Lehre, d.
h. sie wird in und durch die Liturgie ausgedriickt, gefeiert und vermittelt.

2. Liturgie als Feier des Mysteriums Christi

Wie in anderen christlichen Traditionen ist die Liturgie in der ostsyrischen Tradition
die Feier des Heilsplans Christi (Okonomie). Das Mysterium Christi wird in den und
durch die sakramentalen Feiern und wihrend des liturgischen Jahres ,re-prisentiert”. Das
liturgische Jahr hat sein Zentrum im Sonntag, dem sakramentalen Tag der Auferstehung.
Das liturgische Jahr ist ,,Anamnese® der Okonomie der Erlésung, von der Geburt Christi
bis zu seinem glorreichen zweiten Kommen. In seiner Struktur und Feier hat das liturgi-
sche Jahr eine katechetische Absicht. Geburt, Epiphanie und Ostern sind liturgischer Aus-
druck der Christologie. Einige der langen Gebete zu Epiphanie sind hervorragende chri-
stologische Zusammenfassungen und beinhalten mitunter lange Meditationen zum Heils-
plan Christi.®

Der groBe Lehrer der ostsyrischen Tradition, Theodor von Mopsuestia, erldutert in
seinen Homilien iiber die Sakramente der Taufe und der Eucharistic die sakramentale
Tradition der syro-antiochenischen Tradition. Nach ihm ist die Taufe das
,unaussprechliche Mysterium (roze), das die unbegreiflichen Zeichen (otwoto) der Oko-
nomie unseres Herrn beinhaltet™”. Sowohl in Taufe als auch Eucharistie gedenken wir des
Todes und der Auferstehung Christi. Die sakramentale Feier bestarkt unsere Hoffnung auf
die endgiiltige Auferstehung:

»latsdchlich ist es offensichtlich, dall wir, nach den Worten des Apostels, beim Vollziehen der

Taufe oder der Euchariste, dies im Gedenken an Tod und Auferstehung Christi tun, damit die Hoff-
nung auf letztere in uns gestirkt wird.*®

Theodor hebt hervor, daB die Feier der Sakramente Ausdruck des Glaubens der Kirche
ist. Der Glaube wird in ihr und durch sie gestérkt:

»Weil die Dinge, die Christus fiir uns vollbracht hat, ehrfurchtgebietend sind, und weil wir de-
ren vollige Erfiillung in der nachsten Welt erwarten, erlangen wir diese jetzt nur durch Glauben und
wir schreiten in dieser Welt allméhlich in der Weise voran, dal wir nirgends von unserem Glauben
an sie abweichen. Da dies der Fall ist, sind wir notwendigerweise bestirkt im Glauben an die Din-
ge, die uns durch diesen Dienst des Mysteriums [rozo]| geoffenbart sind, so wie wir dadurch zur
zukiinftigen Wirklichkeit gefiihrt werden, weil es ein Abbild des unbeschreiblichen Heilsplans

® Vgl. V. PATHIKULANGARA, Resurrection, Life and Renewal: A Theological Study on the Liturgi-
cal Celebrations of the Great Saturday and the Sunday of Resurrection in the Chaldeo-Indian
Church. Bangalore 1982; J. MOOLAN, The Period of Annunciation-Nativity in the East Syrian Ca-
lendar. Its Background and Place in the Liturgcal Year. Kottayam 1985; P. KURUTHULANGARA, The
Feast of the Nativity of Our Lord in the Chaldean and Malabar Liturgical Year. A Study of the
Sources. Kottayam 1989. Zum Epiphanieritus vgl. A. J. MACLEAN, The East Syrian Epiphany Rites.
In: F. C. CONYBEARE, Rituale Armenorum. London 1905, 298-388.

7 THEODOR VON MOPSUESTIA, De Baptismo, C.2; vgl. A. MINGANA, Commentary of Theodore of
Mopsuestia on the Lord’s Prayer and on the Sacraments of Baptism and the Eucharist. Cambridge
1933 (WoodSt 4) 20 (syr. 147).

8 THEODOR VON MOPSUESTIA, De Eucharistia. In: MINGANA (s. Anm. 7) 73f (syr. 209). Die gleiche
Vorstellung finden wir auch bei NARSAIL, Expositio Mysterii. In: R. H. ConnoLy, The Liturgical
Homilies of Narsai. Cambridge 1909, 2 u. 54; vgl. auch R. GREER, Theodore of Mopsuestia: Exege-
te and Theologian. London 1961, 81.
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Christi unseres Herrn ist, in dem wir die Vision und den Schatten der Ereignisse, die stattfanden,
erlangen.*?

GemaB diesen Zeilen artikuliert die ostsyrische Tradition der spiiteren Jahrhunderte ih-
ren Glauben, insbesondere ihre Christologie in den liturgischen Texten. Die ostsyrischen
Gebete erwecken unsere Aufmerksamkeit durch ihre biblische Inspiration, ihre Urspriing-
lichkeit, ihren theologischen Reichtum und ihre poetische Schonheit. Eine feshbohta des
Ostergottesdienstes gibt ein Beispiel fiir den theologischen Reichtum der Gebete:

»Ehre sei Gott in der Hohe und Friede auf Erden und gute Hoffnung den Menschen, wir beten
dich an, wir preisen dich, wir loben dich, o ewig Seiender, die verborgene, unbegreifliche Natur,
Vater, Sohn und Heiliger Geist, K6nig der Konige und Herr der Herren, der in hellem Licht wohnt
und den noch kein Mensch gesehen hat, noch befihigt war zu sehen. Du allein bist heilig, du allein
bist stark, du allein bist unsterblich, wir preisen dich durch die guten Dinge, die wir haben; Jesus
Christus der Erloser der Welt und der Sohn des Allerhéchsten, das Lamm des lebendigen Gottes, das
hinwegnimmt die Siinde der Welt, erbarme dich unser. O du Einer, der zur Rechten des Vaters sitzt,
empfange unsere demiitige Bitte. Du bist Gott, du bist unser Herr, du bist unser Kénig, du bist unser
Erloser und du bist der Vergeber unserer Siinden. Die Augen aller Menschen wenden sich dir zu, o
Jesus Christus, Ehre sei dir und dem Heiligen Geist. Amen.*“!?

Ein anderes Gebet nennt Christus

»das wahre Licht und das glorreiche Abbild des Vaters, welches durch den Erstgeborenen unseres
Geschlechts zu unserer Erneuerung und zur Erlésung unseres Geschlechts enthiillt und der Welt
offenbart wurde“!" . Er ist ,,das Licht, das vom Licht ist, erschien und unseren Leib annahm®!2,

Die ganze Schépfung wurde in Christus, der das Haupt des neuen Lebens ist (Kol 1,15),
erneuert; durch seine Auferstehung hat Christus das Leben auf alle Geschlechter verteilt. '3
Christus wird auch als ,,schéner Schrein des Heiligen Geistes*! bezeichnet.

Der Name Christi wird wiederholt im sogenanntem Laku Mara (Zu dir, o Herr), eines
der schonsten Charakteristika ostsyrischer Tradition, genannt;

.Dich, den Herrn des Alls, bekennen wir! Dich, Jesus Christus, verherrlichen wir! Denn du bist
der Erwecker unserer Leiber und der Erléser unserer Seelen! Du, mein Herr, bist in Wahrheit der
Erwecker unserer Leiber und der erhabene Erloser unserer Seelen. Dir, o mein Herr, miissen wir
allezeit danken, dich anbeten und verherrlichen, Herr des Alls, Vater, Sohn und Heiliger Geist, in
Ewigkeit. !

Manchmal verbinden die langen Gebete Lehre und Doxologie in erstaunlicher Weise.
Eine karozutha'® des Festes der Geburt Christi enthilt zwei Teile: einen lehrmiBigen Teil,

° THEODOR VON MOPSUESTIA, De Eucharistia. In: MINGANA (s. Anm. 7) 85 (syr. 222).

' Teshbotha. In: PATHIKULANGARA (s. Anm. 6) 380; Syr. in P. BEDJAN — G. E. KHAYYAT, Slota
Qanonayta d-Kahne. Breviarium iuxta ritum Syrorum Orientalium id est Chaldacorum Vol. IL. Rom
21938, 37f Eine Auswahl liturgischer Texte christologischen Inhalts bringt H.-I. DALMAIS, Le
Christ dans le liturgies syriennes orientales et occidentales. In: Le Christ dans la liturgie. Conféren-
ces Saint Serge 1980. Hg. A. M. Triacca — A. Pistoia. Rom 1981 (BEL.S 20) 49-63. Eine groBe An-
zahl an Texten sind iibersetzt bei J. MATEOS, Lelya—Sapra. Les offices chaldéens de la nuit et du
matin. Rom 21972 (OrChrA 156); vgl. auch S. PUDICHERY, Ramsa. An Analysis and Interpretation
of the Chaldean Vespers. Bangalore 1972; D, WEBB, L’expression de la foi. Conférences Saint
Serge 1978. Rom 1979 (EL.S 16) 315-338.

' Slota. In: PATHIKULANGARA (s. Anm. 6) 374; syr. BEDJAN — KHAYYAT (s. Anm. 10) II, 34.

12 Onitha. In: ebd. 374; syr. ebd. 3811,

" Vgl. Qala d-Lilja. In: ebd. 365; syr. ebd. 393.

!4 PATHIKULANGARA (5. Anm. 6) 307.

!> Zum Gebrauch dieses Gebets vgl. PUDICHERY (s. Anm. 10) 25f; R. TAFT, The Liturgy of the
Hours in the Christian East: Origin, meaning, place in the life of the Church. Cochin 1984, 166.

' Karozutha: litaneiartiges Gebet des Diakons [Anm. d. Ubers.].
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dem eine demiitige Bitte folgt. Der lehrmiBige Teil kommentiert das an diesem Tag gefeier-
te Mysterium mit wunderbaren, von der Bibel inspirierten Ausdriicken:

,,O Christus, geboren in Ewigkeit aus dem Vater, Glanz seiner Ehre und Abbild seiner Sub-
stanz, dich, der du das Universum héltst und regierst durch deine Kraft des Wortes, wir bitten dich
Fedt
O Christus, der am Ende der Zeiten von der Jungfrau Maria, die Quelle der Heiligkeit, irdisch
geboren wurde zum Heil unserer Natur und zur Befreiung aller Kreatur, zu dir beten wir [. . .].

O Christus, ewiger Sohn und Gott wesensgleich, Kind gezeugt vor den Sternen, der du heute in
Bethlehem geboren wurdest, wir bitten dich [. . .].

O Christus, Herr Davids in deiner Gottheit und Sohn Davids in deiner Menschheit, der du heute
aus dem Hause Davids geboren wurdest, um die Prophetien deines Ahnen David zu erfiillen, wir
bitten dich [. . .].

O Christus, der du, ohne Verméhlung, heute von der Jungfrau Maria geboren wurdest, vortreff-
liches Kind und Sohn des Wunders, Gott, der Michtige der Zeitalter, der Friedensfiirst gemil den
Weissagungen Isaias, des Ruhmreichen unter den Propheten [. . .].

O Christus, Sonne der Gerechtigkeit, die im Hause Davids strahlte, der du heute deinen Ruhm
in unserer Menschennatur offenbarst, um die Prophetien Jeremias und Maleachis zu kronen [. . .].

O Christus, der du bei deiner Geburt nach dem Fleich von den Engeln verherrlicht und von den
Hirten verkiindigt wurdest, dem Simeon Zeugnis ablegte und Anna bekannte [. . .].

O Christus, fiir dessen Geburt die Engel ‘Ehre sei Gott in der Héhe’ sangen und fiir die sie den
Frieden auf Erden und gute Hoffnung den Menschenkindern verkiindeten [. . .].

O Christus, der du, geboren von einer Tochter Evas, das Urteil, welches Eva verdammte, ver-
nichtetest und widerriefst, und ein neues Leben und gute Hoffnung und Heil allen Kindern Evas
zusagtest [. . .].

O Christus, zweiter Adam, der du, geboren von einer Tochter Evas, das Alter des ersten Adam
jung machtest und eine Wohnung im Himmel bereitetest an Stelle der vergéinglichen Wohnung im
Paradies [. . .].“"7

Dies heilit jedoch nicht, da} alle liturgischen Texte und deren christologischer Inhalt
von den Kirchen, die nicht mit der Kirche des Ostens in Communio sind, geschétzt wiirden.
In den liturgischen Texten der ostsyrischen Tradition konnen Auflerungen mit streng nesto-

rianisch christologischer Lehre und Haltung gefunden werden.

3. Die Lehre von der Zweiheit der Hypostasen

Die ostsyrische Tradition hat die Christologie der alten Antiochenischen Schule ge-
erbt, wie sie von ihren herausragenden Gestalten — wie Diodor von Tarsus, Theodor von
Mopsuestia und Theodoret von Cyrus — entwickelt wurde. Diese drei Antiochener sind
durch ihre Literalstudien der Evangelien charakterisiert, die eher ,,unsere Heilsgeschichte
beschreiben als sie erkliren*'®. Sie wandten sich dem historischen Jesus, vor allem seiner
menschlichen Natur, mit besonderer Aufmerksamkeit zu. Sie akzeptierten die Vollkom-
menheit der Gottheit des Wortes, das in Christus prisent ist, jedoch ist es unabhingig in
seiner Substanz und in seinem Erscheinen. Ihr Hauptanliegen war es, die vollkommene
Realitit der gottlichen und der menschlichen Natur in Christus zu bewahren. Die géttli-
chen und menschlichen Handlungen Jesu wurden manchmal Gott zugesprochen und
manchmal dem Menschen. Eine teshbukhita des Nachtgottesdienstes an Sonntagen von
Advent bis Epiphanie, die von Babai dem Groflen stammt, fait die klassische ostsyrische
Christologie zusammen:

17 MATEOS (s. Anm. 10) 128f.
18 J. MEYENDORFF, Christ in Eastern Christian Thought. New York 1975, 16.
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»Gepriesen sei der barmherzig Eine, der in seiner Giite fiir unser Leben durch Prophetie Vorsorge

traf.

Mit den Augen des Geistes sah Isaiah das wunderbare Kind der Jungfrau.

Denn Maria gebar ohne Verkehr Emmanuel, den Sohn Gottes.

Aus ibr formte der Heilige Geist seinen vereinten Leib, wie es geschrieben steht:

dall er die Wohnung und der verehrungswiirdige Tempel fiir die Pracht des Vaters in einer Sohn-

schaft sei.

Und am Beginn seiner wunderbaren Empfiingnis vereinte er es mit ihm in einer Ehre,

damit in ihm alles von Ihm erfiillt sei, fiir unser aller Erlosung, wie es ihm gefiel.

Am Tag seiner Empfiingnis (oder Geburt), priesen ihn die Wichter oben im Himmel mit ihren

Liedern,

und jene auf Erden brachten Anbetung mit ihren Opfern dar, in einmiitiger Ehre.

Christus ist Einer, der Sohn Gottes, von allen angebetet in zwei Naturen.

Aus dem Vater geboren in seiner Gottheit, ohne Anfang und vor der Zeit.

Und aus Maria geboren in seiner Menschheit, am Ende der Zeit im vereinten Leib.

Seine Gottheit ist nicht von der Natur seiner Mutter

seine Menschheit ist nicht von der Natur seines Vaters.

Die Naturen sind in ihren gnome bewahrt,

in der Person der einen Sohnschaft.

Wie die Gottheit drei gnome (aber) ein Wesen ist,

so ist die Sohnschaft des Sohnes eine Person, zwei Naturen.

So hat die Heilige Kirche gelernt, den Sohn, der Christus ist, zu bekennen.

Herr, wir beten deine Gottheit und Menschheit an, ohne Trennung,“!?

Dieses Gebet beinhaltet ausgesprochen ,,nestorianische® christologische Ausdriicke, die
dahingehend interpretiert werden kénnen, die Lehre von ,,zwei S6hnen* einzufiihren. Wie
es scheint, ist die Einheit von Gottheit und Menschheit unklar. ,,Zwei Naturen sind in ihren
gnome bewahrt*: Dies meint fiir die Kritiker der ostsyrischen Christologie die unabhiingige
Existenz von zwei Hypostasen mit ihren eigenen Naturen im einen Christus.

Seit der Zeit Theodors von Mopsuestia hinterléBt der klassische antiochenische Ansatz
zur Person Christi, der das Menschsein Christi besonders ernst nimmt, seine Spuren in den
liturgischen Texten. Theodor verfaBte ein anaphorisches Gebet und legt es dem Menschen
Jesus in den Mund:

,»Wiirdig aller Ehe, aller Danksagung und allen Lobes ist die ruhmvolle Natur deiner verherrlich-
ten Gottheit; Herr des Alls, denn du hast unaufhorlich zu allen Zeiten verschiedene Heilspline zur
Erlosung der Menschen erfiillt. Und ungeachtet der Tatsache, daff diese so undankbar waren, hast du
ihnen dennoch immer Zeichen der Erlésung gebracht. So schien es nun deiner Milde gut, mich vom
(Menschen-) Geschlecht anzunehmen und mich mit dir selbst zu verbinden, mir eine Grenze zu setzten
und zu besiegeln und alle diese vorigen Dinge zu erfiillen, und durch mich diese Erlésung zu offenba-
ren, die von Anfang an mit diesen alten Menschen sinnbildlich entworfen war. Denn weil ich gerecht-
fertigt bin und ohne Siinden gelebt habe, hast du durch mich Sindenlosigkeit dem ganzen siindigen
Geschlecht gewihrt. Und so sollt ihr, meine Jiinger, wissen, daB dies mein Leib ist, der euretwillen —

oder vielmehr um des Heiles der Welt willen — fiir euch zur Vergebung der Siinden gebrochen wird:
damit ihr durch mich ewiges Leben erlangt, das von aller Siinde befreit ist,*20

Das besondere Faktum, daB dieser Text auf die Lippen Jesu gelegt wurde, reflektiert das
christologische Anliegen Theodors. Theodor zog es vor, vom Menschen Jesus zu sprechen,
wobei er an ,,der Zusammenwirkung mit dem Wort im Verhiltnis zur Entscheidung (fiir das

19 A. J. MACLEAN, East Syrian Daily Offices. London 1894, 156f,
* W. MACOMBER, An Anaphora Prayer composed by Theodore of Mopsuestia. In: ParOr 6/7
(1975/76) 341347, bes. 344f. Wir zitieren den durch Cyrus von Edessa erhaltenen Text.
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Gute)“2! Gefallen findet. So konnte er schreiben: ,,Er [= der Sohn] hat nicht nur einen Leib
genommen, sondern den ganzen Menschen, bestehend aus einem Leib und einer unsterbli-
chen und vernunftbegabten Seele.”?* GemaR dem antiochenischen Theologumenon — wie es
durch Theodor und seine Schule entwickelt wurde — hat Gottes Gnade, seine Giite, durch
die Einwohnung des Wortes im Sohn, diesem geholfen, den freien Willen richtig zu ge-
brauchen, wodurch er die menschliche Siinde iiberwand und so den Menschen wieder zum
Leben brachte. Mit anderen Worten, Jesus selbst, unterstiitzt von gottlicher Gnade, wird
durch seine Einheit mit dem Wort der Helfer der Menschen, das ewige Leben wiederherzu-
stellen und sie von der Sterblichkeit zu befreien.® In der Okonomie des Sohnes wird die
menschliche Natur das Instrument des Logos. Im oben zitierten Gebet ist das wiederholte
,Jdurch mich* der letzte Rest dieser Christologie. Die Theodor zugesprochene ostsyrische
Anaphora enthiilt — auch wenn sie nicht von ihm verfat wurde — mehrere Ausdriicke seiner
Christologie. Die erste g’hanta (Gebet vor dem Altar)* sagt:

.Herr, starker und allméchtiger Gott [2 x], du allein bist ewig, du bist die Ursache und der Urhe-
ber aller Geschopfe, der ruhmreiche Konig, du schaffst unbegreifliche, herrliche und erhabene Wun-
derwerke, unaussprechlich. Durch die wunderbare und furchtbare Austeilung, die dein Eingeborener,

unser Herr Jesus Christus, durch unsere Menschheit tat, und fiir uns die Wiederherstellung neuen
Lebens erwirkte und in unsere Herzen das Unterpfand des Heiligen Geistes legte.**

Diese Vorstellung wird in der dritten g’hanta (das Post-Sanctus-Gebet), das sehr reich
an christologischem Inhalt ist, wiederholt:

,,Um uns und unseres Heiles willen erachtete es der Eingeborene, Gott das Wort, der das Abbild
Gottes ist, das Gleichsein mit Gott nicht fiir einen Raub, sondern er entduBerte sich und nahm
Knechtsgestalt an (Phil 2,6f), kam vom Himmel herab, bekleidete sich mit unserer Menschheit, einen
sterblichen Leib und eine vernunftbegabte, einsichtige und unsterblichen Seele aus der heiligen Jung-
frau durch die Kraft des Heiligen Geistes. Und durch diese [= durch die Menschheit, mit der er sich
bekleidete], vollendete und erfiillte er ganz diesen groflen und wunderbaren Heilsplan, der durch dein
Vorwissen schon vor der Erschaffung der Welt bereitet war.**®

Das gleiche Gebet finden wir auch in der Post-Sanctus-g'hanta der Anaphora nach
Nestorius. Wenn wir diese zwei g hanté mit der Post-Sanctus-g’hanta der Anaphora nach
Addai und Mari vergleichen, ist in den ersten beiden Fillen eine Erweiterung feststellbar,
offensichtlich zur Einfithrung der christologischen Sitze. Der wiederholte Gebrauch glei-
cher Ausdriicke in der Anaphora nach Theodor zeigt, wie zentral sie fiir das ostsyrische
Verstindnis des Mysteriums Christi waren. DemgemaB finden wir in der vierten g 'hanta:

2l THEODOR VON MOPSUESTIA, De Incarnatione. Fragm. Publ. bei H. B. SWETE, Theodori episcopi
Mopsuesteni in epistolas B. Pauli Commentarii. Cambridge 1882, 296 (Appendix A.Il).

22 THEODOR VON MoPSUESTIA, Hom. Cat. V, 19. Ed. R. Tonncau. Rom 1949, 127; vgl. R. A.
NoRRIS, Manhood and Christ. A Study in the Christology of Theodore of Mopsuestia. Oxford 1963,
203.

23 Vgl H. . W. DRUVERS, Early Forms of Antiochene Chnstology In: After Chalcedon. Studies in
Theology and Church History offered to A. van Roey for his 70th Birthday. Hg. C. Laga [u. a.].
Louvain 1985, 99—114, hier 110; NORRIS (s. Anm. 22) 195{f.

2 G’hanta: vom Zelebranten leise gesprochenes Gebet [Anm. d. Ubers.].

25 The East Syrian Anaphora of Mar Theodore of Mopsuestia. Critical Edition, English Translation
and Study by J. Vadakkel. Kottayam 1989, 78.

2 Ehd. 86 (syr. 60); Die Ubersetzung von Vadakkel ,.durch ihn* wurde von uns mit ,,durch diese”

korrigiert; vgl. Missel Chaldéen. L’Ordre des Mystéres avec les Trois Anaphores selon le rite de la
Sainte Eglise d’Orient. En usage chez les Chaldéens catholiques du Patriarcat de Chaldée-Babylone.
Hg. F. Y. Alichoran. Paris 1982, 132: ,par I’intermédiaire de notre nature humaine.
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,»Du, der du gut bist und willst, daf alle Menschen leben und sich zur Erkenntnis der Wabhrheit
bekehren; und sie mogen erkennen, daB du der Herr von Ewigkeit zu Ewigkeit bist; die géttliche,
ungeschaffene Natur, der Begriinder aller Dinge, der Vater, der Sohn und der Heilige Geist; und
daB sich fiir uns und um unseres Heiles willen der Sohn Gottes, Gott, das Wort, vollkommene
Menschheit bekleidet hat, unser Herr Jesus Christus, und daB er in der Kraft Gottes und des Heili-
gen Geistes vervollkommnet und gerechtfertigt wurde [. . .] dem alle Zeit Lobpreis und Anbetung
sei, Amen,*?7

Man moge den regelmiBigen Gebrauch der Bekleidungs-Metapher in diesen Gebeten
beachten (,,bekleidete sich mit unserer Menschheit* — auch in der Anaphora nach Addai und
Mari zu finden). In seiner bemerkenswerten Synthese friihen syrischen Denkens, strich
Robert Murray® heraus, da$ ,,Christus bekleidete sich mit dem Leib* eine von den Syri-
schen Vitern bevorzugte Ausdrucksweise ist, um die Inkarnation zu beschreiben. Hiufig
findet man sie in den Thomasakten, der Didaskalia und bei Aphrahat, der sich auf die Wie-
dergabe von Joh 1,14 im Diatessaron bezieht: ,.das Wort wurde Leib [pagra] und wohnte
unter uns.“* Ephraem spricht von Christi Leib als Kleidungsstiick, das er anzog:

»-Mit dem Korper ist der Erstgeborene angetan, dem Kleid seiner Herrlichkeit. Der unsterbliche
Brautigam wird in diesem Kleid erstrahlen.*3°

Der ostsyrische Gebrauch der Ausdriicke ,.er bekleidete sich mit unserer Menschheit*
oder ,.er wohnte im menschlichen Leib* miissen im Lichte der weiteren christologischen
Entwicklungen verstanden werden. Die Einwohnung des Wortes im Tempel des menschli-
chen Leibes ist ein Lieblingsbild der Antiochener. So finden wir auch in einer der Schriften
des Nestorius:

»Durch die Verbindung des Tempels, in welchem es wohnt, wurde die gottliche Natur des Wortes
selbst Gegenstand der Verderbnis.*!

Die spiitere Tradition brachte diese Vorstellung in radikale Sitze, so wie wir sie in einer
Mawtba d-Lelya am ersten Donnerstag in der liturgischen Zeit von Geburt finden:

»Die Tochter Davids gebar ein wunderbares Kind: Christus, den Heiligsten der Heiligen, die
Macht des Hochsten, der Tempel und sein Empfiinger, die Wohnung und ihr Bewohner, eine Person,
zwei Abbilder [. . .]. Der ewig Seiende wurde nicht Fleisch, so wie du denkst, o schwer zu iiberzeu-
gender [Mensch], Er wiihlte eine Wohnung um seinen Glanz zu verbergen, damit das sterbliche Ge-
schlecht nicht umkomme bei seinem Anblick.“32

Auch in der Mawtba d-Lelya am zweiten Dienstag von Geburt lesen wir:

»Das Wort vom Vater wohnte in unserer Menschheit, im von Maria geborenen Kind. Und er
fithrte die Nationen vom Irrtum zuriick zur Anbetung der Herrschaft des Vaters ohne Anfang. Kommt,
laBt uns gemeinsam mit den oberen Gemeinden rufen und gemeinsam sagen: Heilig, heilig, heilig bist
du, o glorreicher Konig, der unsere Natur durch das Kind Mariens, das unsere Erlésung hervorschei-
nen liBt, verherrlichte.*33

*7 The East Syrian Anaphora of Mar Theodore of Mopsuestia (s. Anm. 25) 89f; Missel Chaldéen (s.
Anm. 26) 140.

¥ R. MURRAY, Symbols of Church and Kingdom. A Study in Early Christian Tradition. Cambridge
1975

* Ebd. 71.310-312; vgl. S. BRoCk, Clothing Metaphors as a Means of Theological Expression in
Syriac Tradition. In: Typus, Symbol, Allegorie bei den Sstlichen Kirchenviitern und ihre Parallelen
im Mittelalter. Hg. M. SCHMIDT. Regensburg 1982 (Eichstitter Beitrdge 4) 11-38.

30 EPHREM SYR., Carmina Nisibena 43, 21. Ed. E. Beck. Louvain 1963 (CSCO 241, Syr 103) 35;
syr.: (CSCO 240, Syr 102) 45.

*! NESTORIUS, Zweiter Brief an Cyrill: PG 77, 53a.

32 T. DARMO, Ktaba da-Qdam wa-d-Batar wa d-Hudra wa d-Kagkol wa d-g-Gazza. Vol. I. Trichur
1960, 171f1.

33 Ebd. 183; MOOLAN (s. Anm. 6) 283.
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In einem Gebet des Nachtgottesdienstes der Epiphaniefeiern lesen wir:

,Dem Leib, der vom Menschengeschlecht war, welchen Gott, das Wort, annahm, gab er Macht
und Herrlichkeit, wie ihm in Einheit. Er war das Abbild des lqbendigen Vaters und der Tempel des
eingeborenen Wortes und der Schrein des ewigen Geistes ohne Anderung.“3*

In einem weiteren Gebet des Nachtgottesdienstes der Epiphaniefeiern wird diese Vor-
stellung noch klarer:

,»Verborgen in der Natur seines [gottlichen] Seins: der Sohn, welcher nicht jiinger war als er,
der ihn in seinem guten Willen und seiner Liebe herabsandte, nahm unsere Natur und wohnte in ihr.
Der Heilige Geist kam herab auf sein Haupt: auf den Tempel des Wortes, das sich selbst damit
bekleidete; und schwebte von den glorreichen Hohen seiner Heiligkeit auf seinen Leib und seine
Seele [. . .].*%

Spitere liturgische Texte trennen deutlich Gottheit und Menschheit. So etwa ein von
Presbyter Shimsha Saidnaya verfalites Gebet, das in den Epiphanieriten enthalten ist:

,,Him that holeth the bounds, the bosom of the waters did not hold: and him that is higher than all,
the name of sons did not magnify: and the nature of his glory changeth not nor can it (change): But we
believe thus: in the Son Christ and worship him: and we sing Holy to his Godhead and his Manhood:
and give thanks to him who is God and man.**

Diese christologische Lehre ist sogar in einer SchluBbendediktion grofer Festtage ent-
halten:

,O einziger Sohn, der du in einer Person und in zwei Naturen erkannt wirst, segne deine Diener
und verschone sie von allem Schaden.*?”

Fiir die Antiochener ist die Leidenslosigkeit das Merkmal der gottlichen Natur. Daher
akzeptierte Theodoret nie die Ausdrucksweise ,,Gott starb am Kreuz®. So warf er Cyrill
von Alexandrien ,, Theopaschismus® vor, der seiner Meinung nach die Abwesenheit einer
genuinen Menschennatur beinhaltet.® Fiir Theodoret beinhaltet der Ausdruck ,,Gott starb*
eine Vermischung der Naturen, d. h. ,Monophysitismus*. Dieser christologische Stand-
punkt wird in der Kirche des Ostens in der Liturgie der Heiligen Woche reflektiert. Aus-
driicke wie ,,gekreuzigter Gott* oder .,Gott starb am Kreuz* fehlen nahezu. Die liturgi-
schen Texte der Heiligen Woche ziehen es vor, vom ,,Opfer Christi* oder vom ,,Kreuz
Jesu* zu sprechen.”

4. Ein Wort der Schlufifolgerung

Das theodorische Konzept der Einwohnung des Wortes und des Jesus als Helfer der
Menschheit findet man nahezu regelmiifiig in ostsyrischen liturgischen Texten. Genau we-
gen solcher Ausdriicke warfen die anderen Ostkirchen den Ostsyrern vor, sie hielten an ei-
ner Zwei-Sohne-Lehre fest. Diese Konzepte sind mesopotamischen Ursprungs und gehen
gut zwei Jahrhunderte vor die Zeit Theodors von Mopsuestia zurtick. So finden wir sie in
den Oden Salomons und in den syrischen Thomasakten. Wie H. J. Drijvers vorgeschlagen

34 MACLEAN (s. Anm. 6) 329.

35 Ebd. 346.

36 Ebd. 363.

37 Missel Chaldéen (s. Anm. 26) 203.

3% Vgl THEODORET CYR., ep. 83 an Dioscorus von Alexandrien: PG 83, 1272.
¥ Vgl MATEOS (s. Anm. 10) 230f.
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hat, konnten sie durch Lukian von Antiochien, den Griinder der Antiochenischen Schule,
der seine theologische Ausbildung in Edessa erhielt, eingefiihrt worden sein.®

Durch die Einfiigung christologischer Texte in die Liturgie beabsichtigten die ostsyri-
schen Viiter den Glaubigen ihre traditionelle Vision von Christus mitzuteilen und diese
somit durch das liturgische Leben zu erhalten. In dieser Hinsicht ist deren Ansatz in voll-
kommener Kontinuitit mit der friihchristlichen Tradition. Dies heiBt Jjedoch nicht, daB} die
anderen dstlichen Schwesterkirchen an diesem lehrméiBigen Inhalt, der manchmal allzu sehr
von ,nestorianischer” Terminologie gefirbt ist, leicht Gefallen finden kénnten. Im Skume-
nischen Kontext ist dessen Interpretation, sowohl durch die Ostsyrer, als auch durch jene,
die nicht in Gemeinschaft mit ihnen sind, von iuBerster Wichtigkeit.

0 DRIVERS (5. Anm. 23) 113; vgl. G. BARDY, Recherches sur Saint Lucien d’Antioche et son
€cole. Paris 1936, 35f.



241

Pierre Yousif, Paris

Christus in der liturgischen Tradition
der Kirche des Ostens’

Vorbemerkungen
a) Der Gegenstand und seine Eingrenzung

Entsprechend der Fragestellung dieser Konsultation, werde ich die grundlegenden The-
men unserer Christologie bzw. die wesentlichen Konturen der Person Jesu Christi in den
offiziellen Texten unserer Liturgie behandeln. Dies bedeutet zweierlei: Erstens, dal wir,
aufgrund der so offensichtlich wichtigen und umfassenden Materie, keinen erschopfenden
Traktat bringen konnen, sondern vielmehr mittels Andeutungen und Aufzihlung vorgehen
miissen. Zweitens, daB ich meine theologische Uberlegung nicht auf die Behauptungen der
klassischen christologischen Kontroverse — d. h. ob in Christus eine oder zwei Naturen bzw.
eine oder zwei Personen sind — beschriinke, denn solcherart verstehen wir bis jetzt nicht,
wer und was der Christus ist. Ich versuche hier eine allgemeine Form des Sohnes Gottes,
welcher Mensch geworden ist, der der Christus ist, der Gesalbte, dessen Name auf Erden
Jesus von Nazareth und Emmanuel ist, zu bieten.

b) Unser Ansatz

Indem wir in unserer Untersuchung liturgische Texte als Basis heranziehen, konnen
wir Christus auch nur so wahrnehmen, wie er in diesen Texten betrachtet wird: es sind
Texte des Glaubens und des Gebets. In einer nachdriicklichen Weise entspricht unsere
Liturgie dem Grundsatz lex orandi — lex credendi. Christus wird durch Gebet und Kom-
munikation (Eucharistie und Sakramente) betrachtet und aufgenommen. Indem wir lhn
essen, leben wir mit IThm; indem wir Ihn horen, verstehen wir Ihn in den verschiedenen
Schritten unseres Lebens. Das heilt, um Christus so wahrzunehmen, wie er in der Liturgie
prisentiert wird, ist es nicht genug, zu sehen, was die Liturgie von ihm sagt, sondern es ist
notwendig, diese Liturgie, in der Christus angebetet, gepriesen und geliebt wird, zu leben.
Aber die Liturgie ist auch ein Bekenntnis des Glaubens der Kirche; dies nicht nur durch
spezifische Texte (wie etwa das Glaubensbekenntnis), sondern sie verkiindet insgesamt
den Glauben der Kirche. Dies betrifft umso mehr die Christologie unserer Liturgie, was
aufgrund des historischen Hintergrundes — der Kontroversen des 5. Jahrhunderts — leicht
verstehbar ist. In einer typischen ‘onitha (Hymnus) schlieBt unsere Kirche, nach der Be-
kriftigung unserer Christologie des Heils durch das Leiden des menschlichen gnoma
Christi:

Ubersetzung von Dietmar W. Winkler. Englisches Original: Christ in the liturgical Tradition of
the Church of the East. Referat, gehalten bei der Second non-official Consultation on Dialogue
within the Syriac Tradition organized by the foundation Pro Oriente, Vienna, February 22-27,
1996.
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»»Daher lobpreisen wir und mit Wissen glauben wir und mit Staunen bekennen Wwir, wie wir €s in
Wahrheit gelernt haben. Denn sogar wenn ein Engel von oben kiime und uns erzihlte, wir sollten
seine Verkiindigung veriindern, beziiglich dessen, was Er uns verkiindigt hat, wir werden Seine
Menschheit nicht verleugnen und werden Seine Gottheit nicht leiden lassen.*!

Uber den Ansatz des Gebetes und des Gottesdienstes hinaus, sollte ich auch den kultu-
rellen Aspekt dieser Christologie anfiihren. Es ist dies eine semitisch-mesopotamische
Sichtweise des Mysteriums Christi. Sie legt mehr auf Tatsachen und Dasein wert, als auf
die Analyse der Substanz (Christi), seiner Natur(en). Sie ist mehr an Christi Taten und
Handlungen interessiert als an seiner Quidditit. Sie konzentriert sich mehr auf seine Per-
son als auf seine Zusammensetzung. Das Problem der Anzahl von Person(en) und Naturen
in Christus ist ein griechisches Problem, dem zu antworten, unsere Tradition gezwungen
war! Uber géttliche Dinge zu spekulieren, um sie genau zu untersuchen und aus ihnen
einen Gegenstand der Diskussion zu machen (sophistische Tradition) ist nahezu ein Sakri-
leg!

¢) Wo und wie betrachtet die Liturgie Jesus, den Christus

Wir betrachten in unserer Liturgie Jesus, den Christus, im Handeln. Dieses Handeln
ist, wie in anderen Liturgien, in den liturgischen Texten aufgezeichnet: die Biicher fiir die
Feier der Eucharistie, der anderen Mysterien bzw. Sakramente und des Tag- und Nachtlo-
bes withrend des ganzen liturgischen Jahres. Wir meditieren Christus in diesem Handeln,
welches Seines und der Kirche Handeln ist! Er ist der Feiernde und der Gefeierte. Diese
verschiedenen ‘Riten’ sind in ihrer Vielfalt innig miteinander verbunden und ihre Tren-
nung entspricht nur einer Ordnung zu Studienzwecken. Gebet, Sakramente und Schriftle-
sung sind vereint im gemeinsamen Ziel: Gott (Christus) anzubeten und ihn zu verherrli-
chen, sowie das Heil der Gliubigen. In dieser Hinsicht verstehen wir, daB das Hudra
urspriinglich auch die liturgischen Gebete, die Anaphoren und das Proprium der Messe,
die Rituale fiir die Taufe und die BuBe ( hussaya) umfaBte. Demnach sind die Betrachtung
der gottlichen Mysterien und deren Anbetung im Einklang mit dem Erlosungswerk: die
Trinitét ist in die Menschwerdung einbezogen und das Verbleibende des Mysteriums des
Sohnes Gottes. Theologie und Okonomie sind das Ferment des liturgischen Handelns der
Kirche, das in einer (architektonischen) Umgebung, welche dieses komplexe Mysterium
reflektiert, vollzogen wird. Die géttliche Mitteilung offenbart das Werk Gottes und gebie-
tet das liturgische Handeln der Kirche.,

Wir konnen unsere Studie folgendermafen unterteilen:

1. Der gottliche Heilsplan als Leitlinie der Theologie Christi im liturgischen Jahr.

2. Das Stundengebet als tigliche und wochentliche Feier des Mysteriums Christi.

3. Das Heilige Qurbana oder die Eucharistiefeier des glorreichen Christus, der in den

Mysterien und Schriften, die er uns anvertraute, gegenwiirtig ist.
4. Die Mysterien-Sakramente; Kommunikation des Herrn durch Zeichen und Riten.
5. Hauptthemen der Theologie Jesu des Christus.

! P. BEDJAN - G. E. KHAYYAT, Slota Qanonayta d-Kahne [Hudra]. Breviarium iuxta ritum Syrorum

Orientalium id est Chaldaecorum. Vol. II. Rom 21938, 345; T. DARMO, Ktaba da-Qdam wa-d-Batar
wa d-Hudra wa d-Kaskol wa d-Gazza. Vol II. Trichur 1960, 469.
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1. Der gattliche Heilsplan als Leitlinie der Theologie Christi im liturgischen Jahr
1.1 Der Ort des Heilsplanes (Mdabbranuta) im liturgischen Jahr

Wiihrend des Jahres gedenkt die Kirche der Mysterien unseres Herrn und versucht diese
durch ihr fruchtbares Gebet und mit Hilfe Christi bei den Glidubigen zu aktualisieren. Drei
Elemente der Feier der Kirche ziehen die allmihliche Entfaltung der Mysterien Christi in
Betracht: Das Proprium des liturgischen Gebetes, der Lesungen und des Heiligen Qurbana
bzw. der eucharistischen Liturgie. Das Proprium des Gebetes der Kirche findet man im
Gottesdienst fiir Sonn-, Feier- und Gedenktage, verteilt auf die jeweiligen Wochen, zumin-
dest hinsichtlich der proprialen ‘onitha (troparia) des vorhergehenden Sonntags. Es gibt
auch propriale Lesungen zu denselben Anliissen, jedoch nur fiir das Heilige Qurbana. Mit
Ausnahme der letzten Tage der Heiligen Woche gibt es im Brevier keine biblischen Lesun-
gen. Die propriale ‘onitha spiegelt die liturgische Zeit wider. Dies ist bei der am Beginn der
Feier rezitierten ‘onitha d-ganke (Gebet vor der Antiphon des Heiligtums) der Fall, und bei
der Eucharistie (‘onitha d-raze und ‘unnaya d-bema). Die ‘onitha des Evangeliums
(ausgenommen von Himmelfahrt bis zur Zeit der Kirchweihe) kommentiert die Evangeli-
umslesung des Tages. Die proprialen Psalmen werden im Hinblick auf das gefeierte Myste-
rium ausgewdihlt.

Neben dieser ,,materiellen” Prisenz liturgischer Elemente, die sich auf den Heilsplan
Christi beziehen, kénnen wir auch einige grundlegende Elemente entdecken, die den inne-
ren Sinn jedes Abschnittes im Jahr reflektieren, d. h. das spezielle Licht, unter dem der
gottliche Heilsplan in Betracht gezogen wird. Es gibt deren vier:

— die biblischen Lesungen, die den jeweiligen Sonn- und Feiertagen entsprechen (und

die ausgewihlten Psalmen, entweder am Beginn des Qurbana oder im Proprium des

Breviers);

— die fiinf proprialen ‘onitha zu jedem Sonntag, verteilt auf die nachfolgenden Ferial-

tage: die ‘onitha d-basaliké (Vesper), die erste ‘onitha d-mautba (kathisma), die ‘onitha

d-lelya (Nachtgebet), die ‘onitha d-sapra (Morgengebet) und die ‘onitha d-raze

(Mysterien, bei der heiligen Eucharistie);

— die teshbotha (Lobpreis), die der jeweiligen Shabo’a (liturgische Zeit von sieben

Tagen) entsprechen, und die propriale karozutha (litaneiartiges Gebet des Diakons).

1.2 Der géttliche Heilsplan weéihrend des liturgischen Jahres

Man kann den Begriff der gottlichen Okonomie (mdabbranuta) in zweifacher Hinsicht
verstehen. Im engeren Sinn beinhaltet er die Menschwerdung Christi und sein Amt. Diesbe-
ziiglich sagt die Verkiindigung des Diakons, die zur Kommunion ermahnt: ,.nach all seinen
Heilstaten (Oikonomie) fiir uns, erlitt er, die Erstlingsfrucht unserer Natur, das Kreuz.* In
einem weiteren Sinn inkludiert der Begriff das Werk des Herrn bis zu seiner Wiederkunft.
In beiden Fillen beginnt die Mitteilung mit seiner Empfingnis. In seiner beriihmten Einlei-

2 Chaldean Missal. Mossul 1901, 41f; Dt. vgl. Raza. Die Q_rdmmg der feierlichsten Form der Gott-
lichen Liturgie der Thomas-Christen Indiens ostsyrischer Uberlieferung. Hg. J. Madey — Vavani-
kunnel. Paderborn-Kottayam 1993, 40.
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tung zum Hudra beschreibt Rabban Brikhisho’ den Begriff in letzterer Weise, gemilB der
Verordnung von Mar [§0’yahb 11, des Reformers unserer Liturgie.’

Theoretisch ist das liturgische Jahr in sieben Septenarien mit jeweils sichen Wochen
eingeteilt. Da das Jahr jedoch 52 Wochen hat und das Fest der Auferstehung beweglich ist,
kann die Anzahl der Septenarien und einige der entsprechenden Wochen groBer oder klei-
ner sein. Uberdies dauert der erste Abschnitt (Verkiindigung/Geburt) sechs Wochen, und
Jener der Kirchweihe vier Wochen. Folglich haben wir folgende Zeiteinteilung bzw. Wo-
chenseptenarien: Verkiindigung/Geburt (6 Wochen), Epiphanie (6-8 oder 9 Wochen), Sau-
ma (Fastenzeit 7 Wochen), Auferstehung, Apostel (Pfingsten) und Sommer (jeweils 7 Wo-
chen), Elija, Moses, Kreuz (7 plus 1-3 Wochen) und Kirchweihe (4 Wochen). Es ist deut-
lich, das die Gestalt Christi in diesem Schema dominiert: es geht von seinem ersten bis zu
seinem zweiten Kommen, wo er die erléste Menschheit — d. h. seine Gemahlin, die Kirche —
in sein Brautgemach geleiten wird.

Dennoch hat das liturgische Jahr in unserer Tradition zwei Hauptpole. Der erste Pol
umfaBt die Zeit von Verkiindigung bis Himmelfahrt und betrifft vor allem das personliche
Mysterium (oder die Mysterien) Christi: Empfingnis, Geburt, Amt, Passion, Verherrli-
chung und Erlosung. Der zweite Pol betrachtet Christus in seinem Handeln in der Ge-
meinschaft seiner Apostel, durch das Werk des Heiligen Geistes, bis zu seiner endgiiltigen
und eschatologischen Verwirklichung; das ist die Teilhabe seiner Angehérigen am
Paschamysterium.

Die Person Christi, dessen erlésendes Handeln im Rahmen der Anbetung der Trinitiit
fiir das Volk des Reiches Gottes konstitutiv ist, bildet also den Sauerteig fiir die christli-
che Feier des Jahres. So feiert unsere Liturgie in der Zeit von Verkiindigung und Geburt
in besonderer Weise die Vollendung der Prophetien zu Christus; die Zeit von Epiphanie
ruft die géttliche Offenbarung Christi und unsere Wiedergeburt im Geist in Erinnerung;
die Fastenzeit verkiindigt Christus als geoffenbartes Wort Gottes, enthiillt ihn und den
Lebensspender in ihm durch seine Passion; die Zeit der Auferstehung betrachtet die Ver-
herrlichung Christi, den Beginn der messianischen Zeit und des Lebens des Gottesreiches;
die Zeit der Apostel und des Sommers bezeichnet den universalen Ruf zur J lingerschaft
der durch den Geist gefiihrten Gemeinschaft; die Abschnitte Elija, Kreuz und Moses
meditieren die Einsetzung seines Konigreiches in der Kirche, welche in der Zeit der
Kirchweihe als von Gott empfangene Braut des Sohn Gottes in ihrer endgiiltigen Ver-
wirklichung betrachtet wird.*

Im Rahmen der zwei oben genannten Pole kénnen wir einen ziemlich substantiellen
Unterschied in der Betrachtung Christi ausmachen. An jenen Sonntagen, die die Mensch-
werdung Jesu betreffen, gibt es eine klare Betonung des dogmatischen Aspekts seines
Mysteriums, der Einheit seiner Person, der Zweiheit seiner gnome (Einzelnaturen) und
seiner Naturen (allgemeine Natur). Demnach wird in den Perioden Verkiindigung/Geburt,

3 Frz. Ubers. der Einleitung vgl. J. MATEOS, Lelya-Sapra. Les offices chaldéens de la nuit et du
matin. Rom 21972 (OrChrA 156) 461-464.

4 Indem wir dies feststellen, schlieBen wir die Rolle des Vaters und des Heiligen Geistes nicht aus.
Die christliche Liturgie konzentriert sich jedoch auf das historische Handeln der gottlichen Erlo-
sung, deren historisch Handelnder und Vermittelnder Christus ist. Darum ist er auch der Mittler und
das Ziel unseres Gottesdienstes. Vgl. B. NEUNHEUSER, Les fétes de I’année liturgique: Fétes du
Christ? Comment expliquer I’absence des fétes du Pére. In: Le Christ dans la liturgie. Conférences
Saint Serge 1980. Hg. A. M. Triacca — A. Pistoia. Rom 1981 (BEL.S 20) 143-149.
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Epiphanie, am Grofien Freitag und am GroBen Sonntag von seiner zweiten Geburt aus
seiner Mutter gesprochen, von seiner Salbung, seinem Leiden in der Menschheit und
seiner Auferstehung. Im restlichen Jahr wird er vor allem als der Heiland, der Arzt, der
Hirte und Gastgeber, der Befreier, der Vergeber der Siinden, als unsere letzte Hoffnung,
unser Leben und unsere Wahrheit, als der Weg zum Vater und der Briutigam der Kirche
betrachtet.’

2. Die Stundenliturgie, wichentliche Feier Christi
2.1 Die proprialen Teile im Nacht- und Morgengebet

Die proprialen Teile im Nacht- und Morgengebet (Nacht, Vigil, Matutin) sind Fortset-
zung und Aktualisierung ihrer entsprechenden liturgischen Zeit (shabo’a). Hier sprechen
wir von den gemeinsamen Teilen dieser Gebete zu diesen Stunden. Das Nachtgebet ist im
wesentlichen dem Proprium entnommen und die Psalmen (hullale) haben keine speziellen
Themen. Wir betrachten den Rest, Vesper und Matutin, Vigil und den Mittwoch.

2.2 Vesper und Matutin

Obwohl sie eine unterschiedliche Struktur haben, feiern doch beide Christus als das
Licht (und im Mirtyreroffizium Christus als den ersten Martyrer). Die Vesper und die
Matutin beinhalten Gebete an Gott und die Heiligen etc. Sie haben jedoch ein christologi-
sches ,,Thema*. Nach der Psalmodie (zwei oder eine marmitha) beinhaltet die Vesper ein
zusammengesetztes Offizium: jenes des Lichts und des Weihrauchs. Beim Inzens bitten
wir Christus, unsere Gebete wie den Weihrauch anzunehmen. Die Kerzen im hykia
(Kirchenschiff) werden bei der Lichtfeier (Lucernarium) vom gandela (Symbol Christi)
im Sanctuarium entziindet. Dies symbolisiert Christus, das Licht der Welt. Die zentralen
Psalmen betonen zwei Aspekte nachdrticklich: Ps 110 (111), ,,das Opfer der Hinde" als
das Opfer des Abends, und Ps 118 (119), 105ff: ,eine Leuchte ist dein Wort meinem
FuBe*. Demnach ist Jesus das Licht in der Finsternis (Nacht) der Welt!

Die Matutin beginnt mit der symbolischen Bedeutung des Sonnenaufgangs und feiert
Christus mit kosmischem Lob als Geber des Lichts und als Licht des Universums. Grund-
sitzlich tun dies die ausgewihlten Psalmen sowohl an Sonn- wie an Wochentagen. Nach
den Psalmen betet der Priester an Sonn- und Feiertagen:

,,O Christus, wahres Licht und herrlicher Glanz, der vom Vater ist, der zur Erneuerung und Er-
l6sung unserer Natur offenbart wurde und in die Welt strahlte, mit unserer Erstlingsfrucht senden
wir dir Preis und Ehre und Bekenntnis und Gebet zu aller Zeit, Herr aller.“

Im Nuhra feiert der Hl. Ephraem Christus als Licht vom Vater, das uns zu Heil und
Leben geleitet. In der zweiten Strophe singt er:

,»Der Tag strahlte auf den Menschensohn und die Macht der Finsternis floh; ein Licht erstrahlte
uns von diesem Licht und erleuchtete unsere Augen, die verdunkelt waren.*”

> Val. P. KANNOKADAN, The East Syrian Lectionary System. A Historic-Liturgical Study. Rom
1991, 170-211.

5 A.J. MACLEAN, East Syrian Daily Offices. Translated from the Syriac. London 1894, 167.

= Bhd 167
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In der teshbotha (Lobpreis) von Narsai gibt es eine wunderbare Meditation auf das Licht
Christi mit dem die Ara des Verstehens, nach der Ara der Unwissenheit, beginnt: Mit der
Offenbarung Christi beginnt der Tag fiir das Menschengeschlecht.?

2.3 Die Vigil am Sonntag: Offizium der Auferstehung Christi

Es ist dies im wesentlichen die Feier des Paschamysteriums Christi und dessen Sieges.
Dies wird durch die ausgewiihlten Psalmen deutlich: hulala 14, ,Gott regiert”: Ps 93-102.
Sowie hulala 21, die mit dem Exodus beginnt. Wiihrend danach die ‘onitha gesungen
wird, gehen der Bischof und der Klerus vom Bema (Jerusalem) zum Sanctuarium
(Himmel), wo der glorreiche Christus auf ewig lebt! Das Gloria (von Theodor von Mop-
suestia) feiert den Platz Jesu in der Trinitdt: Er ist der Mittler und der Sohn Gottes (vgl.
unten 5.5)

2.4 Mittwoch, die Ferialfeier der géttlichen Oikonomie

Der erste und der letzte Mittwoch haben besondere Gebete des mautba (kathisma). Es
hebt auch in den entsprechenden Vespern das Heilswerk Christi hervor und gedenkt der
anderen Herrenfeste und Heiligen im liturgischen Jahr, wobei Maria besonders erwihnt
wird.” In gala 16, fassen die zwei ‘onitha d-gawa (der Versammlung, oder aller) das gefei-
erte Mysterium zusammen:

,.Durch das Gebet Mariens, die dich gebar, und Johannes, der dir die Taufe spendete, durch Petrus
und Paulus, Matthdus, Markus, Lukas und Johannes, durch den siegreichen Mirtyrer Stephanus,
durch die orthodoxen Lehrer und durch Mar N. und die Entschlafenen, bewahre unsere Versammlung
vor dem Bosen.

Durch dein Fasten, deine Passion und Auferstehung, durch die Mirtyrer, die deine Herrschaft be-
kannten, durch den ruhmreichen Hl. Georg, und durch deine Himmelfahrt und die Herabkunft des
Geistes, durch die Auffindung deines Kreuzes und die Weihe der Kirche der Heiligkeit, halte die
Versammlung der Betenden fern von der Tduschung des Aufruhres.*!0

3. Christus in der liturgischen Synaxis des Sonntags
3.1 Proprialer christologischer Ort des Heiligen Qurbana

Die Sonntagsliturgie beachten wir, weil sie die gemeinsame Gestalt und die Standard-
feier darstellt (Wortgottesdienst und Mysterium). In dieser Feier sind propriale Teile, die
das propriale Mysterium eines Septenariums feiern (d-ganke, d-raze, d-bema und manchmal
d-ewangeliyon). Es gibt auch andere Teile, ob sie sich nun auf Christus beziechen oder nicht,
die auch anderen Feiern gemeinsam sind, wie z. B. das Lakhu Mara, bleibende propriale
Teile fiir das gemeinsame heilige Qurbana und die drei Anaphoren. Im weiteren Sinn sind
entweder die Struktur der Feier oder die liturgische Anordnung der Kirche in genauem
Bezug zum Heilsplan Jesu.

8 Vagl. ebd. 168.
® Vgl. ebd. 130-150.
10 BEDIAN — KHAYYAT (s. Anm. 1) 124.
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3.2 Liturgische Anordnung der Kirche und der Heilsplan Christi

Der innere Raum der Kirche, sozusagen das Milieu der Feier, wird mit Bezug auf sei-
ne verschiedenen Teile verwirklicht. Die Symbolik jedes Teiles evoziert in einer suggesti-
ven Weise das Mysterium, das dort gefeiert wird. Das gesamte Gebéude ist in zwei Teile
geteilt: im Osten ist das Sanctuarium, Symbol des Himmels, in dem der herrliche Chri-
stus, das makellose Lamm seinem Vater geopfert wird. Der Westen der Kirche symboli-
siert die Erde, unsere Welt, wo sich die Gemeinde aufhilt. In der Mitte ist das Bema, eine
erhohte Plattform, die Jerusalem darstellt, in dessen Mitte ein kleiner Altar ist, der das
Symbol Golgothas ist. Im Sanctuarium wird die Liturgie des Mysteriums Christi gefeiert
und auf dem Bema die Liturgie des Wortes.

3.3 Die Sonntagsfeier als Aktualisierung des Heilsplans Christi

Obwohl sich dieses liturgische Handeln auf Christi Amt und Paschamysterium
(Passion und Auferstehung) konzentriert, beinhalten der Lobpreis vor dem Wortgot-
tesdienst und insbesondere der Hymnus wihrend des Offnens des Vorhangs einen
deutlichen Hinweis auf das Kommen Jesu zu uns. Dieser Teil wird vor dem Vorhang
vollzogen. Die Prozession begibt sich zum Bema, was Christus, der zu uns predigen
wird, symbolisiert; auf dem Bema sind die Lesungen, insbesondere das Evangelium,
Aussagen Christi. Die Sendung Christi und sein Amt als der Prophet sind das zu Reak-
tualisierende. Die Prozession begibt sich sodann vom Bema zuriick in das Sanctuarium,
was Christi Riickkehr zum Vater im Himmel symbolisiert; die Darstellung des Opfers
aktualisiert Jesus den Hohepriester des neuen Bundes und den glorreichen Herrn, wel-
cher durch das Kommen des Heiligen Geistes (Epiklese) gegenwirtig ist: es ist dies
dasselbe Opfer wie jenes im Himmel, jetzt! Die Teilhabe an den Mysterien ist das Teil-
nehmen am Konigreich Gottes, wie es durch Jesus nach dessen Auferstehung verwirk-
licht wurde: Die Kommunion ist die Begegnung mit dem anbetungswiirdigen Konig, so
wie am Morgen der Auferstehung; der Schlufisegen ist der Segen des auferstandenen
Herrn, der in den Himmel auffihrt! Das verlorene Paradies ist durch Jesus, unsere
Erstlingsfrucht, errungen!

3.4 Ein Text, der diese Theologie zusammenfafit

Die Verkiindigung des Diakons (karozutha), die die Gemeinde zur angemessenen
Vorbereitung auf die Kommunion ermahnt, beinhaltet folgendes:

,»Mit Ehrerbietung und Achtung laBt uns all an die Mysterien des kostbaren Leibes und Blutes
unseres Erlosers herantreten. Mit reinem Herzen und wahrem Glauben laBit uns seines Leidens
gedenken und iiber seine Auferstehung nachdenken. Um unseretwillen empfing ja der Einziggebo-
rene Gottes von uns Menschen einen sterblichen Leib mit einer vernunftbegabten und geistigen,
unsterblichen Seele. Durch seine lebensspendenden Gesetze und seine heiligen Gebote fiihrte er uns
aus dem Irrtum zur Erkenntnis der Wahrheit. Nachdem er seinen Heilsplan fiir uns erfiillt hatte,
erlitt er, die Erstlingsfrucht unserer Natur, das Kreuz und erstand von den Toten; er stieg zum
Himmel hinauf und iibergab uns seine heiligen Mysterien, durch die wir alle seines uns geschenkten
Erbarmens gedenken. Lafit uns daher mit tiberstrémender Liebe und demiitigem Herzen das Ge-
schenk des ewigen Lebens empfangen [. . .].%!!

11 Chaldean Missal (s. Anm. 2) 41f; Dt. Ubers.: Raza (s. Anm. 2) 40.
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4. Christus in den sakramentalen Riten
4.1 Allgemeine Perspektive

Es wiire irreal, den Anspruch zu erheben, Rolle und Platz unseres Herrn in diesen Riten
mit Verweisen und Zitaten angemessen darstellen zu wollen. Ich bringe hier einige Aspekie,
die zumindest in gewisser Weise im einen oder anderen ,.Sakrament verifiziert werden
konnen, Unserer Traditon nach, sind diese Riten zumindest im wesentlichen von Jesus ein-
gesetzt; in ihnen handelt er durch das Werk des Heiligen Geistes, gemiB der Sendung des
Vaters und dessen Willen. Christus teilt sich in diesen ,,Sakramenten* — wie wir unten sehen
werden — auf verschiedene Weise mit: durch seine Gegenwart, seine Gestalt oder sein Han-
deln. Christus wird demnach durch die Gottesdienste dieser Sakramente verehrt, die
Kulthandlungen der Gemeinde gegeniiber der Trinitiit sind. SchluBendlich setzt dieser Got-
tesdienst das Bekenntnis der Kirche zu Jesus dem Christus voraus: als Gott, als Sohn, dem
Vater und seinem Geist in der Gottheit und Schopferkraft vollig gleich, sowie als Mensch
und menschliches gnoma, vereint mit der Person des Sohnes. Eine Vereinigung, die aus ihm
den Mittler und Erléser macht.

4.2 Christus in der Taufe

Die erste Auflegung der Hénde sagt, da die zu Taufenden ,.Reinigung empfangen und
Glieder (haddameh) Christi werden und Nahrung finden am Tisch seiner Geheimnisse, 2
Die karozutha des Diakons erklirt, im Rahmen des gottlichen Heilsplanes, das Mysterium
Christi in paulinischer Terminologie:

»Obwohl Gott gleich, nahm er Knechtsgestalt an und offnete uns den Weg zum neuen Leben
durch geistige Sinnbilder. Er brachte die Erstlingsfrucht innerhalb unseres Geschlechts in der Taufe
[- . ], die [. . .] Johannes spendete, zum Opfer dar. Und wie in einem Bild [sa/ma] stellte er uns in
seiner heiligen Taufe die wahre Auferstehung und Erneuerung dar, die uns am Ende dieser Welt
tatséchlich gegeben wird und zeigte sie uns.*"3

Auch die G’hanta der Konsekration des Wassers spricht davon, daB unsere Taufe die
Fortsetzung der seinen ist.'*

Die symaida (Handauflegung) vor der letzten Salbung sagt:

wDeine Gnade tiberlieB uns jedoch nicht dem Verderben, das wir unserer Bosheit wegen verdient
hatten, sondern durch die Offenbarung /gelyana] deines Eingeborenen, Gottes des Wortes, im Fleisch
hast du uns zu dir bekehrt [. . .].“!°

SchlieBlich faBt die huttama (Entlassungssegen) diese Theologie zusammen: Die Inkar-
nation und Erniedrigung Christi ist Ursache unserer Erhebung:

..Preis und Ehre, Bekenntnis und Anbetung wollen wir dir darbringen, Allerhéchster. Du bist her-
abgestiegen und hast das Fleisch unserer Erniedrigung angenommen. Du hast es eins gemacht mit ihm
[dem Wort] in allen Dingen seiner Gottheit [. . .]. Und dir und durch /b-idyak] dich deinem Vater und
dem Heiligen Geist wollen wir darbringen [oder: singen] Preis und Ehre [, , .].*16

"2 Ritual of Baptism. Mossul 1907, 4; dt. vgl. J. MADEY — G. VAVANIKUNNEL, Taufe, Firmung und
Bufe in den Kirchen des ostsyrischen Ritenkreises. In Zusammenarbeit mit E. Bédé und mit einem
Vorwort von P. Meinhold. Ziirich [u. a.] 1971, 28.

13 Ebd. 10; dt. ebd. 31.

4 Ebd. 43; dt. ebd. 51.

15 Ebd. 50; dt. ebd. 56.

16 Ebd. 59; dt. ebd. 59.
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Aus diesen Texten ersehen wir, daB die Taufe eine Hinordnung zu Christus ist, eine
Fortsetzung seiner Taufe (eine spiite Entwicklung, vom 5. Jh. an) und somit eine gottliche
Annahme. Dies ist moglich, da Christus der Sohn Gottes und unsere Erstlingsfrucht ist.
Auch andere Aspekte, wie etwa, daB die Getauften christusgleich oder Braut und Bréiuti-
gam seien, werden angefiihrt.

4.3 Andere Riten, insbesondere die Ehe

Jeder Ritus beinhaltet in seiner Eigenheit einen Aspekt der Christogie. Das Priestertum
ist Teilhabe am Priestertum Jesu, der alle Weihen in seinem Leben praktizierte.!” Die
christologische Relevanz des Kreuzes ist evident, und durch dieses werden die Sakramen-
te ausgefiihrt. Das heilige Evangelium ist nicht nur die gute Nachricht Christi'®, sondern
symbolisiert Jesus selbst. Deshalb trégt es (Ihn) der Priester wihrend der Prozession vom
Sanctuarium zum Bema und zuriick! Das eucharistische Brot (bukhra) bezieht sich auf
Christus, den Erstgeborenen! Die Feier der Ehe verdient besondere Aufmerksamkeit.
Obwohl ‘Abdiso sie nicht zu den sieben Sakramenten zihlt, wird sie in unserer Tradition
— wie auch der Zolibat — hoch angesehen. Indem die Idee des Braut-Bundes zwischen
Gott und dem Volk des Alten Testamentes vorausgesetzt und der Gedanke des Briefes an
die Epheser fortgesetzt wird, ist unsere Eheliturgie die Feier der Hochzeit der Kirche und
Christi. Er ist wihrend der Trauungszeremonie der wahre Briautigam. Das Brautpaar ist
sein Typus, sein Abbild und seine Fortsetzung. Die karozutha der Kronung falit diese
Theologie zusammen. Christus ist der wahre Brdutigam, der sich durch sein Blut ete.
selbst der Kirche hingibt:

,,O du himmlischer Briutigam, der seine Kirche durch den Priester heiratet, der Sohn der Prie-
ster, Johannes, dein Brautfiihrer und Ankiinder, wir bitten dich [. . .].

O du himmlischer Briutigam, der als Mitgift und Opfer sein kostbares Blut fiir seine Gemahlin
verschiittete, wir bitten dich [. . .].

O du himmlischer Briautigam, wir haben jene oben und jene unten zu deiner Hochzeit — dem
Evangelium deines Kénigreiches — zusammengerufen, wir bitten dich [. . .].

O du himmlischer Brautigam, der sein eigenes Blut als spirituellen Wein vermengt und seiner
Kirche zu trinken gibt, und das Wasser des Lebens zur Freude seiner angebeteten Gemahlin flieBen
lieB, wir bitten dich [. . .].

O du himmlischer Briutigam, der allen Nationen Rast gab, indem er sie zusammenrief, am Se-
gen seiner Hochzeitstafel teilzuhaben [. . .].“!°

Die christliche Ehe wird im Rahmen der Beziehung von Christus zu seiner Kirche ge-
sehen. Es ist Christus, der die Gatten kront, der sie segnet und der das Ideal ihres Lebens
ist.2? Das wechselseitige Geschenk, die Mitgift, die Freude der Liebe und der Ehe hat
jenen erhabenen Sinn, so wie er gemifl des Umgangs Jesu mit der Kirche geformt wird.

17 Vgl. Liber Patrum. Lat. tr. J.-M. Vosté. Rom 1940, 23-35.

18 Val. das Gebet des Priesters zum Evangelium: Chaldean Missal (s. Anm. 2) 15.

19 Engl. Ubers. bei G. P. BADGER, The Nestorians and their Rituals II. London 1852, 266.

20 Nach Ephraem ist die christliche Jungfrau die Gemahlin Christi (und dessen Mutter, da sie ihn
gebirt): Eine lebendige Theologie unserer Tradition.
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5. Einige Hauptthemen der Christologie
5.1 Vielfalt des Mysteriums Jesu Christi

Wir haben gesehen, wie unsere liturgische Tradition Christus unter verschiedene
Blickwinkel darstellt. Aber in allen Fiillen wird die Einheit seiner Person bzw. die perso-
nale Identitit als Sohn Gottes, sowie die Zweiheit seiner Naturen als Gott und Mensch
vorausgesetzt. Der Heilsplan zeigt ihn als Mittler und Erl6ser. Die wochentlichen Gebete
meditieren ihn als Sohn Gottes, der in die Welt kam. Die heilige Eucharistie feiert ihn als
den Inkarnierten, den Verkiinder, den gekreuzigten und glorreichen Sohn. Die Sakramente
zeigen die verschiedenen Wege, wie er sich selbst der Kirche und seiner Glieder mitteilt.

Ich bestehe auf diese Vielfalt. Denn wenn unsere Christologie auf die Frage reduziert
wird, ob Christus einer oder zwei ist, wird diese deformiert und in einer abstrakten und
toten Weise behandelt. Die Liturgie priisentiert Jesus den Christus als wahren Menschen
und wahren Gott, der in jeweils angemessener Weise durch die zwei Naturen (gnome)
handelt und so unsere Erlosung wahrlich verwirklicht. Unsere Tradition verneint die
grundlegende Frage nach dem Sein Christi nicht, jedoch betrachtet sie dieses Sein in einer
lebendigen, heiligen und liebenden Weise, wie es diesem erhabenen Mysterium wiirdig
ist. Dieses bedenkend, méchte ich einige grundlegende Texte zur ,.Christologie im all-
gemeinen bringen.

5.2 Die Person der Sohnschaft

Die Kirche des Ostens glaubt an den einen Sohn (Sohn = eine Person), welcher einer
der Trinitét ist, und der Mensch wurde, indem er eine individuelle und konkrete menschli-
che Natur (gnoma) annahm. ‘Abdiso faBt dies klar zusammen. Unsere Liturgie bekennt
dies. Er, der Mensch wurde, ist einer der Trinitit und er offenbarte uns dieses heilige
Mysterium:

»Am Ende der Tage hast du durch deinen wahren Sohn zu unserem Geschlecht gesprochen
[ . .] und uns kundgetan, daB deine glorreiche Gottheit in drei qnome bekannt wird.*?!

Dies wird in der Szene der Taufe Jesu deutlich:

.»-Die Schopfung wird durch ihren Herrn erneuert und ihre Rettung erkannt. Seit er getauft ist
und ihr das Bekenntnis der Trinitit offenbarte: Der Vater, der verkiindet und sagt: ‘Dies ist mein
geliebter Sohn’, und der Geist, der kam und bei ihm blieb und seinen Ruhm dem Universum ;
[“alme] kundtat.*??

Jesus ist der Glanz des Vaters, ist der Schopfer, geboren vor aller Zeit. Die Huttama
der Vesper lautet:

Ehre sei dir, Jesus unser siegreicher Konig, der Glanz des ewigen Vaters, gezeugt ohne An-
fang, vor aller Zeit und allen Dingen des Seins; wir haben keine Hoffnung und Erwartung aufer dir,
dem Schéopfer.“??

Vor der Huttama des Sonntagsgottesdienstes singt der Zelebrant:

,»Christus, unser Gott, unser Herr, unser Konig und Erléser und Vergeber unserer Siinden

[_ > _]‘uzq

*!' “Onitha der Vesper des zweiten Sonntags nach Epiphanie: DARMO (s. Anm, 1)29.
22 Offizium zu Epiphanie; BEDJAN-KHAYYAT (s. Anm. 1) I, 128f.

23 MACLEAN (s. Anm. 6) 20.

** Chaldean Missal (s. Anm. 2) 49; dt. vgl. Raza (s. Anm. 2) 48.
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Die Litanei des Diakons (karozutha) zum Montag von ba’uta verkiindet die Einheit,
wie sie in der Kirche des Ostens verstanden wird:
,»Du, der du unsere Natur heiligtest durch die heilige Erstlingsfrucht, die du von uns annahmst und

sie deiner teilhaftig machtest /w-shawtaph leh] in der ruhmreichen Einheit deiner Sohnschaft und
deiner Herrschaft, wir bitten [. . .].%

5.3 Die zwei gnome

Die oben erwihnte karozutha spricht deutlich von zwei gnome (individuellen Naturen)
des Herrn und sodann von der Kommunikation des Lichtes der Gottheit mit der Mensch-
heit:

»Du, der du die Leuchte des gnoma deiner Menschheit durch die glorreichen Strahlen des gnoma
deiner Gottheit erleuchtetest. 2

Das Kind, das von den Magiern angebetet wird, ist wahrlich der Herr, der Sohn, der
Konig, der leiden wird. Der Text ist fiir unserer Kirche sehr zutreffend:

. Verkiinde Jerusalem den Frieden, und zeige dies den Hohepriestern!’, sagte Persien zu den
Magiern. ‘Gehe hin mit Gold und bringe dem in Judéa geborenen Konig Ehre dar. Und verkiinde mit
Myrrhe seine Leiden fiir uns. Bekunde durch den Weihrauch seine [gottliche] Substanz, da er seinem
Vater gleich ist an Macht, und er ist der Herr /marya], der Gott.” Tatséchlich das Mysterium Nimrod
5750 e

Das Wort nahm aus dem Geschlechte Abrahams das Menschsein in der Geschichte an.
Die ‘onitha des ersten Sonntags von Subara (Verkiindigung) singt:

~Gott das Wort, das vom Vater ist. Er nahm die Gestalt eines Knechtes [Phil 2,7] nicht von den
Engeln sondern vom Samen Abrahams an. Und in unserem Menschsein kam er, um durch seine Gna-
de unsere Natur [gensa] vom Irrtum zu retten. 28

Die berithmte ‘onitha haw d-b-ituteh ist in derselben Weise ein starker Ausdruck dieses
Glaubens: Das Wort nahm unser salma (Antlitz, Abbild) an, in welchem er verweilt und
welches er dem Leiden iibergab, um es zu verherrlichen und uns zu retten:

»Er, der vollkommen in seiner [gottlichen] Substanz ist, Gott das Wort, vermehrte seine From-
migkeit unserer Niedrigkeit gegeniiber, und er nahm unser Abbild an, sodall es Wohnung seiner Gott-
heit wurde. Und er nahm es, schlug es ans Kreuz und iibergab es dem Tod, damit er uns Leben gebe.
Und er lieB es auferstehen und oben sitzen iiber Hiauptern und Herrschaften. SodaB wir — wie wir
durch den ersten Adam schuldig wurden — durch den zweiten Adam gerecht gemacht sind und sein
herrliches Geschlecht, das imstande ist, dieses zu erzihlen.*?

5.4 Die Zweiheit in der Einheit

Aus den vorangegangenen Texten konnen wir leicht die Einheit der zwei Naturen-
gnome im einen Sohn ableiten. Die folgenden Zeugen sollen diesen Standpunkt noch deut-
licher illustrieren. Die teshbohta (Lobpreis) der Zeit von Verkiindigung/Geburt reflektiert
die offizielle Position des christologischen Dogmas in der Kirche des Ostens, wie es danach
von Babai dem Groflen theologisch entwickelt wurde. Das von ihm verfalite brikh hannana
legt, nachdem es von der Geburt Emmanuels gesprochen hat, das Dogma fest:

25 DARMO (s. Anm. 1) [, 309 (Bedjan veriinderte den Text).

26 Ebd.

27 DARMO (s. Anm. 1) I, 557; BEDJAN — KHAYYAT (s. Anm. 1) II, 72f.
28 Ebd. 114; ebd. I, 54.

2% Dann setzt der Hymnus wie jener von Anm.1 (s. 0.) fort.
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»[Emmanuel] wurde durch den Heiligen Geist aus ihr [Maria] gebildet, so wie es geschrieben
steht, um ein anbetungswiirdiger Aufenthalt und Tempel fiir die Strahlen des Vaters in einer Sohn-
schaft zu sein; ihn [den Leib] vereinte er zu Beginn seiner wunderbaren Empfingnis mit sich selbst
in einer Ehre, um hiermit alle seine Absichten zu erfiillen [. . .]. Einer ist der Messias, von allen in
zwei Naturen angebetet. Er ist, was seine Gottheit betrifft, vom Vater ohne Anfang und vor aller
Zeit gezeugt; und er ist, was seine Menschheit betrifft, von Maria geboren, als die Zeit erfiillt war:
ein Leib der Einheit. Seine Gottheit ist nicht von der Substanz [kyana] seiner Mutter und seine
Menschheit ist nicht von der Substanz [kyana] seines Vaters, sondern die Naturen und gnome sub-
sistieren in der einen Person einer Sohnschaft. So wie die Gottheit drei gnome und ein Sein fituta]
ist, so ist auch die Sohnschaft des Sohnes: in zwei Naturen [kyane] eine Person [, . .]. Mein Herr,
wir beten an deine Gottheit und deine Menschheit, ohne Trennung [dreimal]: Eins ist die Macht,
eins ist die Herrschaft, eins ist der Wille und eins ist die Ehre des Vaters und des Sohnes und des
Heiligen Geistes.**"

Die beriihmte ‘alam des Festes der Geburt (shrara galya) erzihlt die Haupttaten unse-
res Herrn bis zur Auffindung seines Kreuzes, um zu zeigen, daB der gleiche Herr, das
gleiche Subjekt Gott und Mensch ist. Ich rufe dieses Gedicht®! vor allem deshalb in Erin-
nerung, weil ihm Nestorianismus vorgeworfen wurde! Aber ich iiberlasse es dem Leser,
selbst zu urteilen. Ich zitiere hier die Eingangsverse:

,,Die reine Wahrheit wurde durch den Sohn Gottes seiner ihm anvertrauten Kirche offenbart, als
es ihm in seiner Liebe gefiel, in die Welt zu kommen und die Lehre seiner Gottheit und seiner
Menschheit zu verkiinden und zu predigen.

Er war im Herzen des Vaters vor der Welt, von Anfang an: Er ist wahrer Gott.

Als die Zeit erfiillt war, kam er zu uns, nahm unseren Leib auf sich und erléste uns damit: Er ist

wahrer Mensch.

Die Propheten verkiindeten ihn in ihren Visionen und die Gerechten versinnbildlichten ihn: Er

ist wahrer Gott.

Er war neun Monate im Schof und wurde als ein Mensch geboren: Er ist wahrer Mensch.

Die Engel priesen Ihn: Er ist Gott.

Er wurde in eine Krippe gelegt: Er ist Mensch.

Der Stern verkiindete ihn: Er ist Gott.

Er wurde an der Brust gesdugt: Er ist Mensch.

[

Er wurde ans Holz geschlagen: Er ist Mensch.

Er sprengte die Felsen: Er ist wahrer Gott.

[

Er unterwarf sich dem Tod, sein Leib wurde einbalsamiert und in ein Felsengrab gelegt: Er ist

wahrer Mensch.

]

Er ging durch geschlossene Tiiren und griifite die Zwolf mit dem Friedensgruf: Er ist wahrer

Gott.

Er zeigte ihnen seine Wundmale [. . .]. Er fubr aufin Ehre [. . .].¢

Die Folge dieser Lehre ist, daB Maria zweifellos seine Mutter, die Mutter des Herrn,
des Sohnes Gottes ist.??

3% DARMO (s. Anm. 1) 1, 118 (Bedjan veriinderte den Text). Engl. Ubers. bei BADGER (5. Anm. 19)
33f.

31 DARMO (s. Anm. 1) I, 562-565; BEDIAN — KHAYYAT (s. Anm. 1) 334-337; Engl. Ubers. bei
BADGER (s. Anm. 19) 35-38.

2 Vgl. P. Yousir, Marie Mére du Christ dans la liturgie chaldéene. In: EtMar 39 (1982) 57-85.
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5.5 Conclusio: Der glorreiche Christus, unser Herr, Gott und Mittler

Das Gloria in Excelsis, das am Ende der Matutin am Sonntag gesungen wird, fait diese
Lehre hervorragend zusammen. Es ist fiir uns auch von symbolischer Wichtigkeit, weil es
Theodor von Mopsuestia zugesprochen wird. Der erste Teil legt Jesus als einen der Trinitit,
als den Sohn, fest:

,.Ehre dem Vater in der Héhe, Friede auf Erden [. . .] wir beten an deinen [. . .] Vater, den Sohn

und den Heiligen Geist, den einzigen, der heilig ist, den einzigen der machtvoll ist, den einzigen der
unsterblich ist.*

Hernach folgt der christologische Teil: unser Bekenntnis und Lobpreis geschieht durch
Christus, welcher der Sohn Gottes, der Retter, ist. Der Hymnus setzt fort:

. Wir danken dir (o Trinitit) durch den Mittler unserer guten Taten, Jesus den Christus, den Retter
der Welt und den Sohn des Allerhdchsten. O Lamm des lebendigen Gottes, das hinwegnimmt die
Siinde der Welt, erbarme dich unser [. . .] denn du bist unser Gott, und du bist unser Herr, und du bist
unser Konig [. . .] Jesus Christus. Ehre dem Vater, und dir und dem Heiligen Geist fiir ewig, Amen.‘%

33 DARMO (s. Anm. 1) 108; BEDJAN — KHAYYAT (s. Anm. 1) 37f.
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Die Kirche des Ostens und das Lima-Doku-
ment zu Taufe, Eucharistie und Amt'

Das sogenannte Lima-Dokument zu Taufe, Eucharistie und Amt (1982) ist jener Text
der Kommission fiir Glaube und Kirchenverfassung (Faith & Order), der bisher das grofite
Echo gefunden hat. Die 186 offiziellen Antworten der Kirchen auf die Konvergenzerkli-
rung fiillen mittlerweile sechs Biinde.!

Die ostsyrische Kirche — oder, wie der offizielle Name lautet: Heilige Apostolische und
Katholische Assyrische Kirche des Ostens — ist seit 1950 Mitglied des Okumenischen Rates
der Kirchen (ORK) und somit in den multilateralen theologischen Dialog der Kommission
fiir Glaube und Kirchenverfassung eingebunden.

Da sich die Kirche des Ostens jenseits der Grenzen des Romischen Reiches entfaltete,
blieb sie dem westlichen Blick lange verborgen. Aber keineswegs stellte sie in der Ge-
schichte lediglich eine ,nestorianische Sekte* dar; im Gegenteil: sie breitete sich in
Nordarabien, Indien, Zentralasien und China aus und war im Mittelalter zur Weltkirche
geworden, die ,.als einzige ein Christentum unter nichtchristlicher Obrigkeit reprisentier-
te*2;

Wiihrend die Forschung zunchmend Interesse an den ostsyrischen Anaphoren und am
Stundengebet zeigt, gibt es gegenwirtig kaum Gesamtdarstellungen zu den Sakramenten
bzw. Mysterien oder raze der Kirche des Ostens.’ Die wohl beste systematische Untersu-
chung bietet nach wie vor Wilhelm de Vries (1947)*, die einzige neuere Darstellung von
assyrischer Seite erarbeitete Mar Aprem (George Mooken), der Metropolit von Trichur
(1978).°

Die vorliegenden Uberlegungen bieten keineswegs eine Relecture ostsyrischer Sakra-
mententheologie. Es soll lediglich den historischen und theologischen Grundlagen der Ant-
wort der Kirche des Ostens auf das Lima-Dokument nachgespiirt werden. Diese Antwort
wurde 1987 publiziert® und stellt somit eine aktuelle authentische Auferung der ostsyri-
schen Kirche zu den Mysterien dar. Der vier Druckseiten umfassende Text ist von Katholi-
kos-Patriarch Mar Dinkha IV. unterfertigt, er hat eine Einleitung und drei Abschnitte: Prie-
stertum, Taufe und Eucharistie.

VI, arbeitet derzeit an einem von Fonds zur Féderung der wissenschaftlichen Forschung finan-
zierten Projekt zur Assyrischen Kirche des Ostens (Projektleiter: Erich Renhart),
! Vgl. Churches Respond to BEM. Official responses to the »Baptism, Eucharist and Ministry*
text. Vol. I-VI. Hg. M. THURIAN. Geneva 19861988 (FOP 129.132.135.137.143.144). Vgl. hiezu
auch: Baptism, Eucharist and Ministry 1982-1990. Report on the process and responses. Geneva
21992 (FOP 149).
2 W. HAGE, Yahballaha III. In; GK 4 (1983) 93.
3 Vgl. etwa die Bibliographie in der neu erarbeiteten Ausgabe des Handbuches fiir Ostkirchenkun-
de Bd. II. Hg. W. Nyssen [u. a.]. Diisseldorf 1989, 177f.
* W. DE VRIES, Sakramententheologie bei den Nestorianern. Rom 1947 (OrChrA 133) [Lit.].
3 M. APREM, Sacraments of the Church of the East, Trichur 1978.
¢ Vgl. Apostolic Catholic Assyrian Church of the East. In: Churches Respond to BEM III (s. Anm.
1) 26-29.
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Im Folgenden sollen einige bedeutsame Passagen herausgegriffen werden. Dies fiihrt
uns zunichst zu den ,,Sakramenten® der Kirche des Ostens und deren Siebenzahl, sodann
zur ostsyrischen Theologie des Mittelalters und schlieflich zu einer entsprechenden Zuord-

nung von Taufe, Eucharistie und Amt in diesem Kontext.

1. Die ,, Sakramente “

Einleitend macht uns Mar Dinkha IV. damit vertraut, welches die Mysterien der Kirche
sind:

»Die Sakramente der Kirche gemif} der Heiligen Schrift sind sieben: Das Priestertum, das Dienst
aller anderen Sakramente ist; die heilige Taufe; das Ol der Salbung; das Opfer des Leibes und des
Blutes Christi; Vergebung der Siinden; der heilige Sauerteig, ndmlich der Konig (Malka); das lebens-
spendende Kreuzzeichen.*

Es mag die Zahl Sieben wie auch der Begriff ,Sakramente® iiberraschen und nicht zu-
letzt die eine oder andere Nennung fremd erscheinen.

Es verwundert, daB der Begriff ,.Sakrament™ vom ostsyrischen Katholikos-Patriarchen
angefiihrt wird. Hier gilt es mit Gabriele Winkler zunéchst eine grundsiitzliche Bemer-
kung zum Sakramentenbegriff festzuhalten: Es ist ,.eine Tatsache, daB generell der erst
mit dem Mittelalter an Bedeutung gewinnende Begriff des Sakraments (und die liturgie-
geschichtlich problematische Festlegung auf sieben Sakramente) liturgiewissenschaftlich
eigentlich nur fiir die lateinische Kirche von Relevanz ist. (Die Ostkirchen sprechen vom
‘Mysterion’, das eine ganz andere Bedeutung hat als der aus dem Fahneneid des Soldaten
hervorgegangene Begriff des Sakraments mit seinem juridischen Unterton.) Fiir die ostli-
chen Riten ist die Anwendung des lateinischen Begriffs liturgiegeschichtlich hochst frag-
wiirdig, denn die orientalischen Kirchen haben sich oftmals erst aufgrund lateinischer
Anfragen mit diesem westlichen trerminus technicus (und seiner Bedeutung fiir die westli-
che Kirche) auseinandergesetzt und manchmal (nachdem vom Westen aus Druck auf
einzelne Kirchen des Ostens ausgelibt wurde), auch im Sinne des westlichen Fragestellers
geantwortet. ... [Dies] zeigt nur allzu deutlich, dalb sich der lateinische Sakramentenbe-
griff im Osten eben nicht ohne weiteres anwenden 1d6t.”® Mysterion und Sakrament, wenn
sie auch vielfach als Synonyme verwendet wurden, sind inhaltlich nicht deckungsgleich,
wie auch .,in der orthodoxen Theologie zunehmend das starre Schema der Siebenzahl in
Frage gestellt wird. Auf diese Fakten wurde in der 6kumenischen Diskussion vielfach
hingewiesen.'?

Fiir ostsyrische Texte gilt es fernerhin festzuhalten, dall das Wort ,,raza™ (Mysterium,
Geheimnis) in Gebrauch ist. Johannes Madey und Georg Vavanikunnel weisen darauf hin,
dal raza ,.in der Einzahl selten verwendet [wird]. Die Mehrzahlform raze dagegen kann
unterschiedliche Bedeutungen haben. Man bezeichnet damit sowohl das, was man mit dem

7 Ebd. 26: ,, The sacraments of the church, according to the divine scriptures, are seven in number:
the priesthood, which is ministry of all the other sacraments; holy baptism; the oil of unction, the
oblation of the body and blood of Christ; absolution; the holy leaven, namley, the king (Malka); the
sign of the lifegiving cross.

8 (G. WINKLER, [Rez.] Gottesdienst der Kirche. Handbuch der Liturgiewissenschaft 7/2 (= Sakra-
mentliche Feiern I/2). Hg. H. B. Meyer [u. a.]. Regensburg 1992. In: ThQ 174 (1994) 332.

® A.KALLIS, Sakramente (mysteria) 111, orth. Sicht. In: OL (1987) Sp. 1082.

10" Sehr aufschluBreich nicht nur fiir die evangelisch/katholische Diskussion ist etwa F. HAHN, Sa-
kramentales Leben und Amt. Bibeltheologische Grundlegung. In: OeFo 9 (1986) 65-80.
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lateinischen Wort sacramentum bzw. mit dem griechischen Wort mysterion meint als auch
alle heiligen Zeichen, die die Kirche zur Heiligung ihrer Glieder eingesetzt hat, also die
Sakramentalien. So ist es nicht verwunderlich, wenn auch die Gaben zur Darbringung
(qurbana) des eucharistischen Opfers raze genannt werden.”!! Die ostsyrische Theologie
spricht also, wo immer das Heilshandeln Gottes getragen von der Kraft des Heiligen Geistes
wirksam wird, von raza. ,Die Zahl der ‘Mysterien’ [raze] ist infolgedessen fast unbegrenzt,
und wenn die Theologen sich mit Vorliebe bei den wichtigsten aufhalten, so ist diese Vor-
liebe keineswegs exklusiv.“!> Eine Ubersetzung des Wortes ,,raza* allein mit ,,Sakrament*
wird dem syrischen Begriff nicht gerecht. Es sollte uniibersetzt bleiben.

Nichtsdestoweniger kommen in Mar Dinkhas Kommentar zum Lima-Dokument sowohl
der lateinische Begriff als auch die Siebenzahl vor.

2. Die Siebenzahl

Die seit dem 12. Jh. von lateinischen Theologen konstruierte Siebenzahl der Sakramente
als Ausdruck der Vollkommenheit des Heilshandelns Gottes am Menschen, wird vom 13.
Jh. an auch von den Ostkirchen tibernommen, ,,wihrend nur wenige der orthodoxen Theo-
logen [. . .] eine genaue Festlegung der konstitutiven Riten vornahmen*!3. Die Lehre der
sieben Sakramente hat den Weg in den Osten iiber Unionsverhandlungen mit Rom gefun-
den. Sie ist in jenem Glaubensbekenntnis des Kaisers Michael Palaiologos, das auf der
vierten Sitzung des Konzils von Lyon (6. Juli 1274)' verlesen wurde, ebenso enthalten wie
in der Bulle iiber die Union mit den Armeniern ,.Exultate Deo* des Konzils von Florenz
(22. November 1439)",

Wie kommt nun aber die Siebenzahl nach Baghdad, d.h. in die unweit von der ehemali-
gen Reichshauptstadt Seleukia-Ktesiphon gegriindete Residenzstadt der abbasidischen Kali-
fen, wo seit 1258 die Mongolen regierten und nunmehr auch der Sitz des Patriarchen der
Kirche des Ostens lag?

Im Jahre 1281 wurde der aus China stammende Turko-Tatare Yahballdha zum Katholi-
kos-Patriarchen der Kirche des Ostens gewihlt.'"® Urspriinglich hatte er eine Pilgerreise in
das Heilige Land geplant, die er entlang der SeidenstraBe gemeinsam mit seinem Monchs-
lehrer, dem Einsiedler Rabban Sauma, von Peking aus antrat. Allerdings verblieb er dann
im Zweistromland, trat die Nachfolge des Patriarchen Mar Dinkha 1. an und erreichte Jeru-
salem nie. Er hatte dieses Amt 36 Jahre lang inne und erlebte Hohepunkt und Niedergang
seiner Kirche.

! J. MADEY — G. VAVANIKUNNEL, Raza. Die Ordnung der feierlichsten Form der Géttlichen Litur-
gie der Thomas-Christen Indiens ostsyrischer Uberlieferung. Paderborn-Kottayam 1993, Einfiih-
rung.

2 1.-H. DALMais, Die Mysterien (Sakramente) im orthodoxen und altorientalischen Christentum.
Theologie und liturgischer Vollzug. In: HOK 2, 144.

13 Bhd: 141

4 Vgl DH 861.

15 Vgl. DH 1310-1328.

'® Vgl. W. HAGE (s. Anm. 2); DERS., Syriac Christianity in the East. Kottayam 1988 (Moraf *Eth’o
1) 68-79; J.-M. Fity, Le grand catholicos turco-mongol Yahwalaha III (1281-1317). In: POC 28
(1988) 209-220.
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Unter dem christenfreundlichen Ilchanat Argins (1284-1291)"7 kommt es zu jenem Er-
eignis, das in unserem Zusammenhang von Interesse ist. Der Vater von Argin, Halaga,
wurde 1260 in einer Entscheidungsschlacht in Paldstina von den égyptischen Mameluken
geschlagen. Argiin suchte nun Verbiindete fiir seinen Plan, gegen den Islam und die Araber
militdrisch vorzugehen. Diese sah er im christlichen Abendland. Um seinen Biindnisplan
dem Papst und dem Westen selbst zu unterbreiten, entsandte er den Monch Rabban Sauma,
der ,,mit einigen Klerikern im Jahre 1287 aufbrach, ausgeriistet mit Schreiben Arguns und
Geschenken an die Herrscher Europas®'®. Der Reisebericht ist in der urspriinglich persisch
abgefaliten und syrisch erhaltenen Biographie Yahballahas III. erhalten und schildert die
Erlebnisse des Gesandten des Ilchans und des Patriarchen. '

Der Monch aus dem Fernen Osten wurde auf seiner einjihrigen Reise iiberall freundlich
aufgenommen: in Konstantinopel vom byzantinischen Kaiser, in Rom von den Kardinilen
(Papst Honorius IV. war gerade verstorben), in Paris vom franzésischen Kénig Philip IV.
und in Gascony vom englischen Konig Edward L., der auch die Eucharistie aus der Hand
Saumas empfing. Politisch blieb die Reise erfolglos und es kam zu keinem Biindnis zwi-
schen christlichen Mongolen und dem Westen gegen den Islam, welches ,.die politische
Gestalt des Vorderen Orients mit allen religiosen Konsequenzen fiir Islam, Christentum und
endgiiltigen Glaubensstand der Mongolen grundlegend hiitte verindern konnen. Das
Abendland erwiderte, aus welchen Griinden auch immer, das Angebot aus dem Osten nicht
und verlor in demselben Jahr 1291, in dem der Ilchan Argun starb, seinen letzten palisti-
nensischen Briickenkopf Akko an die Mameluken*°,

Kirchenhistorisch indes ist das konkrete Gegeniibertreten von lateinischer und ostsyri-
scher Kirche hervorzuheben. Die romischen Kardinile lernten von Rabban Sauma, daB
dessen Kirche von Thomas, Addai und Mari gegriindet wurde. Er stellte sein Glaubensbe-
kenntnis vor, das im wesentlichen das des Konzils von Nizda war, konsequenterweise ohne
den westlichen Zusatz ,.filioque* und mit der aus romischer Sicht hiretischen Formel Ba-
bais des GroBen ( 628) ,,zwei kyane, zwei gnome und ein parsopa®, welche 612 von der
Kirche des Ostens in Seleukia-Ktesiphon synodale Anerkennung erfuhr.?! Als die Kardinile
diese Fragen niher erliutert wissen wollten, sagte Rabban Sauma, er sei nicht gekommen,

'7 Den Titel Jichan (Stammesfiirst, Friedensfiirst) fiihrte als erster der Vater Argiins, Hilagi. Damit
ist die seit 1256 regierende mongolische Dynastie bezeichnet, die jene von ihnen beherrschten Ge-
biete Persien, Mesopotamien und Teile Kleinasiens zu wirtschaftlichem Wohlstand fiihrte. Ab 1335
rieb sie sich in Biirgerkriegen auf. Zur Liste der Ilchane vgl. A. R. VINE, The Nestorian Churches. A
Concise History of Nestorian Christianity in Asia from the Persian Schism to the Modern Assyrians.
London 1937, 169.

'8 HAGE (s. Anm. 2) 98.

1% Histoire de Mar-Jabalaha, de trois autres patriarches, d’un prétre et de deux laiques nestoriens.
Ed. P. Bedjan. Paris 1895. Engl. Ubers. vgl. E. A. W. Budge, The Monks of Kiblai Khan Emperor
of China. London 1928.

20 HAGE (s. Anm. 2) 98.

2l Zur Terminologie vgl. S. BRock, The Christology of the Church of the East. In: Traditions and
Heritage of the Christian East. Hg. D. Afinogenov — A. Muraviev. Moskau 1996, 159-179. Zur
Christologie Babais vgl. L. ABRAMOWSKI, Die Christologie Babai des GroBen. In: OrChrA 197
(1974) 219-244; DiEs., Babai der GroBe. Christologische Probleme und ihre Losungen. In: OrChrP
41 (1975) 289-343; G. CHEDIATH, The Christology of Mar Babai the Great. Kottayam 1982 (OIRSI
49); DERS., The Theological Contribution of Mar Babai the Great. In: Syriac Dialogue. First Non-
Official Consultation on Dialogue within the Syriac Tradition. Hg. Pro Oriente. Vienna 1994, 155—
166.
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um zu argumentieren, sondern um dem Papst seine Ehrerbietung darzubringen.?? Auf seiner
Riickreise kam Sauma nochmals in Rom vorbei und traf mit dem neugewiihlten Papst Niko-
laus IV. (1288-1292) zusammen. In einer der rémischen Basiliken durfte Sauma seine ost-
syrische Liturgie feiern und empfing am Palmsonntag des Jahres 1288 die Eucharistie aus
der Hand des Papstes. Mit Geschenken und Schriftstiicken kehrte der Gesandte heim nach
Baghdad. Mit dabei war auch ein Brief des Papstes Nikolaus IV. an Patriarch Yahballaha
IIL, der das Glaubensbekenntnis des Michael Palaiologos enthilt.3

DaB die Siebenzahl so in die Kirche des Ostens gelangt ist, korrespondiert zeitlich auch
mit Wilhelm de Vries’ Feststellung, erst bei den zwei bedeutenden ostsyrischen Theologen
‘Abdiso bar Brika (f 1318) und Timotheos II. (¥ 1332) finde man eine Aufzédhlung der
Sakramente, die den Anspruch auf Vollstindigkeit erhebt, ,,und zwar tritt hier zum ersten
Male bei den Nestorianern die Siebenzahl auf*. Zuvor gibt es eher zufillige Aufzihlun-
gen, zumeist in Liturgieerklarungen — jene des Johannan Bar Zo’obi (13. Jh.) ist hervorzu-
heben® — oder in Briefen zu liturgischen Fragen.

Auf die Ubersendung der Professio fidei des Michael Palaiologos an Patriarch Yahbal-
laha I11. weist bereits Martin Jugie hin.*® Dariiberhinaus macht Eugéne Tisserant in seinem
nach wie vor grundlegenden Artikel auf die Bezichungen mit den Lateinern zu jener Zeit
aufmerksam: 1290 predigte beispielsweise der Dominikaner Ricaldo de Montecroce in den
Kirchen Baghdads. Dies zeigt den durchaus vorhandenen, wenn auch nicht immer konflikt-
freien Kontakt zwischen Lateinern und Ostsyrern: Als Ricaldo de Montecroce in seiner
Predigt Maria als Gottesgebirerin bezeichnete, expedierten ihn die emporten Gliubigen aus
der Kirche und unterzogen dieselbe einer rituellen Reinigung mit Rosenwasser.?’

3. '4bdiso bar Brika (1 1318) und Timotheos II. (+ 1332)

‘Abdi$o und Timotheos II. sind die einzigen, die eine systematische Sakramententheo-
logie der ostsyrischen Kirche entworfen haben.

Der Metropolit von Mosul und Arbela, Timotheos, wird 1318 Nacholger Yahballahas
I auf dem Patriarchenstuhl. Bei Amtsantritt hielt er eine Synode ab, deren Beschliisse im
finften Teil seines Nomokanons enthalten sind.2® Von besonderer Bedeutung ist jedoch sein

29

Buch iiber Die Sieben Griinde der kirchlichen Geheimnisse.>

..Das Buch des Timotheos enthilt nicht bloss eine Erkldrung der Liturgie, sondern behandelt auch
systematisch eine Reihe von Fragen, welche die Sakramentenlehre betreffen, Diese Schrift ist die

2 Vgl. VINE (s. Anm. 17) 152.

2 Vgl. DALMAIS (s. Anm. 12) 142.

24 DE VRIES (5. Anm. 4) 54.

#* Vgl. W. DE VRIES, Die ,,Erklirung der gottlichen Geheimnisse des Nestorianers Johannan Bar
Zo’obi (13. Jahrh.). In: OrChrP 9 (1943) 188-203.

* Vgl. M. JUGIE, Theologia dogmatica christianorum orientalium ab Ecclesia Catholica dissidenti-
um. T. V: De Theologia dogmatica Nestorianorum et Monophysitarum. Paris 1935; DE VRIES (s.
Anm. 4) 56.

*7 Vgl. E. TISSERANT, L’Eglise Nestorienne. In: DThC 11/1 (1931) 222.

* Vgl. A. BAUMSTARK, Geschichte der Syrischen Literatur mit AusschluB der christlich-
palidstinensischen Texte. Bonn 1922, 325.

# Vgl. W. DE VRIES, Timotheus II (1318-32) iiber ,,Die Sieben Griinde der kirchlichen Geheimnis-
se®. In: OrChrP 8 (1942) 40-94. Inhaltsangabe mit syr. Textausziigen bei Assemani, Bibliotheca
Orientalis Clementino-Vaticana. Vol. I11.1. Rom 1725, 572-580.
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ausfiihrlichste und umfassendste Abhandlung, die wir tiberhaupt bei den Nestorianern {iber die Sa-
kramente finden.*3"

Timotheos II. gibt jedoch keine nihere Begriindung fiir die vor seiner Zeit unbekannte
Siebenzahl, er tibernimmt sie lediglich und gliedert sein Buch wie folgt:
»Cap. 1 de sacerdotio, Cap. 2 de consecratione ecclesiae et altaris, Cap. 3 de baptismo, et sacro

oleo, Cap. 4. de sanctis sacramentis corporis et sanguinis, Cap. 5. de benedictione monachorum, Cap.
6. de officio pro defunctis, Cap. 7. de sacramento desponsationis.“3!

GemiiB Timotheos werden die raze durch die Vermittlung des Priestertums oder des Bi-
schofsamtes vollzogen und in Haupt- und Nebengeheimnisse unterteilt. Handauflegung,
Altarweihe, Taufe und Eucharistie sind raze im strengen Sinn, wihrend Monchsweihe,
Begriibnisritus und EheschlieBung als zweitrangig betrachtet werden.

»Die Monchsweihe wird nur von Timotheos II. zu den Geheimnissen gerechnet. Der Begriibnisri-
tus wird schon in der Frithzeit zusammen mit den Geheimnissen erwihnt. Erst Timotheos I1. zihlt
diesen ausdriicklich zu den sieben Geheimnissen. Das gleiche gilt von der Ehe.*32

Eine andere Aufzihlung findet man bei *Abdi%o (Ebedjesus) bar Brika, dem Metropoli-
ten von Nisibis und Armenien. Er gilt als der letzte groBe ostsyrische Schriftsteller. Zu
seinem umfassenden (Buvre, das er selbst am SchluB seines fiir die syrische Literaturge-
schichte wichtigen Schriftstellerkataloges® nennt, gehéren ein Kommentar zum Alten und
Neuen Testament, Arbeiten zur Philosophie der Griechen, eine Widerlegung der Hiresien,
mehrere dogmatische Schriften sowie maBgebliche Werke zum Kirchenrecht.*

Von seinen dogmatischen Schriften ist vor allem das Buch der Perle (Marganitha) iiber
die Wahrheit des christlichen Glaubens hervorzuheben. Der syrische Text mit lateinischer
Ubersetzung wurde von Angelo Mai publiziert®, eine englische Ubersetzung bietet George
P. Badger.® Das Buch der Perle gliedert sich in fiinf Teile: 1. Trinititstheologie, 2. Proto-
logie, 3. Christologie, 4. Sakramententheologie, 5. Eschatologie.

Die kurze systematische Darstellung des vierten Abschnittes nennt Priestertum, Taufe,
Ol der Salbung, Opfer des Leibes und des Blutes Christi, Absolution, Sauerteig und Kreuz-
zeichen, in eben dieser Reihenfolge.’” Die bei ‘Abdi%o genannten Mysterien entsprechen
jenen der Antwort der Kirche des Ostens auf den Lima-Text. Patriarch Mar Dinkha IV. hat
den eingangs zitierten Satz dem Buch der Perle entlehnt. Nicht nur das, die gesamte Ant-
wort wurde wortgleich ‘Abdiso entnommen. Dies erklirt nun auch den hier auftauchenden
Begriff ,,Sakrament®, den Mar Dinkha verwendet. Der syrische Text dieses Passus aus dem
Buch der Perle beginnt mit ,raze, das von Assemani mit ,,Sacramenta‘ wiedergegeben
wird. Badger tbersetzt ins Englische ebenfalls mit ,Sacraments*. Wie ein Textvergleich

30 DE VRIES (5. Anm. 4) 27. ,

31 AssEMANI, Bibliotheca Orientalis Clementino-Vaticana. Vol. II1.2. Rom 1728, 240.

32 DE VRIES (5. Anm. 4) 287.

» Vgl. G. S. ASSEMANI (s. Anm. 29) 325-361; engl. Ubers.: G. P. BADGER, The Nestorians and
their Rituals II. London 1852 (Reprint 1987), 361-379.

34 Es sind nicht mehr alle Werke erhalten, vgl. BAUMSTARK (s. Anm. 28) 323-325.

% Vgl. A. MAl, Scriptorum veterum nova collectio e Vaticanis codicibus edita. Tom. X.2. Rom
1838, 317-366. Inhaltsangabe mit syrische Textausziigen bei ASSEMANI (s. Anm. 29) 352-360.

3¢ Vgl, BADGER (5. Anm. 33) 380-422.

57 Vgl. Syr. u. Lat. bei ASSEMANI (s. Anm. 29) 356: . Sacramenta [raze] ecclesiae septem sunt juxta
mentem divinarum scripturarum. Primum est sacerdotium, quod perficit omnia sacramenta; secun-
dum sanctum baptisma; tertium oleum unctionis; quartum oblatio corporis et sanguinis Christi;
quintum remissio peccatorum; sextum sacrum fermentum; septimum signum vivificae crucis.* Engl.
BADGER (s. Anm. 33) 404.
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zwischen Mar Dinkhas Kommentar und Badgers Ubersetzung unschwer zeigt, ist die engli-
sche Ubersetzung die Vorlage fiir die Antwort auf den Lima-Text.

Mit der Ubernahme der Ausfiihrungen ‘Abdigos durch den gegenwairtigen Katholikos-
Patriarchen wird aber auch festgelegt, daB Theologie und Zihlung des ostsyrischen
Theologen aus dem 13. Jh. heute in der Kirche des Ostens Giiltigkeit hat.

‘Abdis$o (und mit ihm Mar Dinkha IV.) will die Siebenzahl als fiir das Heil des
Menschen notwendig begriinden. Wie der Mensch geboren werden muB, so muB er, um
zur Welt der Unsterblichen zu gehéren, aus der Taufe neu geboren werden. Dies ge-
schieht durch den spirituellen Vater, den Priester. Wie der Mensch, um zu leben, Nah-
rung braucht, so braucht der Getaufte die Eucharistie. Wie der Mensch der Heilung von
Krankheit bedarf, so benotigt er der Vergebung der Siinden durch den Priester, dem
spirituellen Arzt. Das Ol der Salbung begleitet die neue Geburt durch die Taufe, der
heilige Sauerteig wird fiir den Leib Christi gebraucht, durch das lebensspendende Zei-
chen des Kreuzes werden alle raze vollendet. Die Begriindung der letztgenannten drei
raze 1aBt Mar Dinkha IV. aus, wie auch jene Bemerkung ‘Abdisos, die zeigt, daB man
zu seiner Zeit zwar in der Siebenzahl Ubereinstimmung zu erzielen beginnt, nicht je-
doch iiber die Frage, um welche raze es sich handelt: ,,Aber manche Christen, die den
Sauerteig nicht besitzen, anerkennen gemiB der Anordnung Christi [. . .] die Ehe als
siebentes Sakrament.***

Die fiir die giiltige Spendung des Geheimnisses erforderlichen drei Dinge tibernimmt
Mar Dinkha wiederum aus dem Buch der Perle: Es sind dies erstens ein Priester, zweitens
die Einsetzung durch Christus und drittens der Glaube des Empfingers.®

4. Priestertum, Taufe und Eucharistie

Wie Wilhelm de Vries zeigt, treten unter den Mysterien der Kirche des Ostens im we-
sentlichen zwei Gruppen hervor: Taufe — Eucharistie und Taufe — Eucharistie — Priester-
weihe. Dies gilt vor allem fiir die Zeit vor ‘Abdio und Timotheos II., hat jedoch insge-
samt fiir die ostsyrische Theologie Giiltigkeit.

., Was die Lehre von den Geheimnissen der Kirche im allgemeinen betrifft, finden wir in allen
Jahrhunderten immer die wesentlich gleiche Anschauung von [. . .] der Vollmacht zum Vollzug der
Mysterien, die den Priestern der Kirche von Gott verlichen wurde. [. . .] Eucharistie und Taufe
gelten zu allen Zeiten als die wichtigsten Sakramente.“40

Diese Theologie spiegelt sich auch in ‘Abdi¥ds Hervorhebung des Priestertums wider,
welches er — wie auch Timotheos II. — an erster Stelle der sieben Mysterien nennt. Auch
fiihrt er es unter den drei fiir jedes Geheimnis notwendigen Dinge als erstes an. Sodann
treten Taufe und Eucharistie unter den anderen raze hervor. Die iibrigen Mysterien sind
nicht von diesen Hauptgeheimnissen zu trennen: Das Ol der Salbung gehort zur Taufe,
Vergebung der Siinden wird durch das Priestertum vollzogen, der heilige Sauerteig gehort
zur Eucharistie und das Kreuzzeichen besiegelt alle raze.

‘AbdisSo begriindet die hervorragende Stellung des Priestertums damit, daB es fiir den
Vollzug der anderen raze notwendig ist. Es ist das grundlegende Geheimnis und . Dienst

% Val. BADGER, ebd. 405.

3 Vgl. ebd.; Churches Respond to BEM III (s. Anm, 1) 26f; Dt. Ubers. des Passus vgl. DE VRIES (s.
Anm. 4) 59,

40 Ebd. 285.
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der Vermittlung zwischen Gott und den Menschen**'. Das Priestertum steht in der
»apostolischen Sukzession [. . .], die in der Kirche durch die Handauflegung weitergege-
ben wird***. Mar Dinkha IV. betont das Priestertum im Schreiben zum Lima-Dokument in
besonderer Weise, indem er anstatt der zwei Siitze zum Diakon, die im Buch der Perle das
Kapitel zum Priestertum abschlieien, einen eigenen Satz hinzufiigt:

»Das Priestertum ist das wichtigste und vornehmste Sakrament in der Kirche, durch welches alle
anderen Sakramente der Kirche vollendet und vervollkommnet werden; und es ist das groBte Ge-
schenk, das Gott der Menschheit gab, indem er den Menschen ermichtigte, seinen Mitmenschen die
Siinden zu vergeben.“*

Der indische Metropolit Mar Aprem, folgt in seinen Ausfiihrungen wohl der Aufzihlung
‘Abdisos, hebt jedoch Taufe und Eucharistie (Qurbana) als ,,major sacraments*“** hervor und
behandelt diese in eigenen Abschnitten. Das Priestertum z#hlt er zu den nachgeordneten
Mysterien, wenn auch ,,among the five minor sacraments, ordination should be treated
first™*. Die hervorragende Stellung von Taufe und Eucharistie wird in der ostsyrischen
Literatur durchweg betont. Johannan Bar Zo’obi (13. Jh.) hebt diese explizit hervor: ,Ich
bekenne zwei Geheimnisse, die in der heiligen Kirche niedergelegt sind: das eine, das Ge-
heimnis der Taufe, das andere aber das des Leibes und des Blutes.“*® Durch Taufe und
Eucharistie hat jeder Glaubige Anteil an Tod und Auferstehung Christi. Demnach sind dies
die beiden wichtigsten Mysterien. Allerdings — so wird man im Sinne ‘Abdi%as hinzufiigen
konnen — werden diese erst durch die mit der Kraft des Heiligen Geistes ausgestattete prie-
sterliche Handlung vollzogen.

Conclusio

Die Kirche des Ostens iibernimmt in ihrer Antwort auf die Konvergenzerkldrung zu
Taufe, Eucharistie und Amt (Lima 1982) die ostsyrische Theologie aus dem 13. Jh. Der
Text wird wortlich aus dem Buch der Perle des ‘Abdiso (Ebedjesus) bar Brika (1 1318)
entlehnt, d. h. dessen ,,Sakramententheologie® ist heute in der Kirche des Ostens von Bep-
deutung.

Die Ostsyrer haben selbst kaum Anstrengungen unternommen, eine systematische Sa-
kramentenlehre, wie sie der Westen konstruierte, darzulegen. Derartige Arbeiten sind als
Reaktion auf westliche Anfragen zu sehen. Die ostsyrische Theologie des Mittelalters —
insbesondere ‘Abdiso und Timotheos II. — iibernimmt die Siebenzahl vom Westen, nicht
aber die selben Geheimnisse. Die Siebenzahl entspricht jedoch kaum dem ostsyrischen
Begriff raze — wie er bei ‘Abdi¥o und Timotheos IL lautet — und wirkt ,,aufgesetzt*. Metro-
polit Mar Aprem stellt dariiberhinaus fest, daB im zur Zeit einzigen katechetischen Buch der
Kirche des Ostens, den im 20. Jh. kompilierten ,,Messianic Teachings“¥, die Zahl der Sa-
kramente nicht angefiihrt wird.

41 BADGER (s. Anm. 33) 405; Churches Respond to BEM III (s. Anm. 1) 27.

42 BADGER, ebd. 406; Churches Respond to BEM III, ebd. 27.

# Churches Respond to BEM 111 (s. Anm. 1) 28.

4 M. APREM (s. Anm. 5) 30.

45 Ebd.

% Vol. DE VRIES (5. Anm. 4) 52; BADGER (s. Anm. 33) 151; M. APREM (s. Anm. 5) 14,

47 Vgl. M. APREM, ebd. 18. Die ,Messianic Teachings® waren mir nicht zuginglich. Mar Aprem
fiihrt das Buch leider nicht in seiner Bibliographie an.
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»Gegenwirtig kennen die meisten Gliubigen der Kirche des Ostens die Namen der Sakramente
nicht. Obwohl das Buch der Perle einen Abschnitt iiber die Sakramente hat, schweigen andere Biicher
dartiber. Auch die Messianic Teachings behandeln zwar das Priestertum im Kapitel ‘Uber die Heilige
Kirche” im Detail, erwihnen jedoch nicht, ob es eines der Sakramente ist oder nicht, <48

Da das Heilshandeln Gottes und die Heilserfahrung des Menschen im Mittelpunkt ste-

hen, ist die Zahl und die genaue Festlegung der Geheimnisse unbedeutend.

* Ebd. 45.
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BUCHBESPRECHUNGEN

In letzter Zeit sind eine Reihe von deutschsprachigen Editionen zur antiochenischen
Liturgiefamilie erschienen. Jene, die gemeinsam vom St. Ephrems Ecumenical Research
Institute Kottayam (SEERI) und dem Ostkirchendienst Paderborn verlegt wurden, sind
beim Ostkirchendienst (Kleinenberger Weg 13, D-33100 Paderborn, Tel. 04251/63760,
Fax: 670791) und nicht im Buchhandel erhiltlich.

1. Ostsyrische (syro-orientalische) Li-
turgie

Qurbana. Die gottliche Liturgie der Tho-
mas-Christen ostsyrischer Uberlieferung
(Syro-Malabarische Kirche). Hg. J. Madey
— G. Vavanikunnel. Kottayam: SEERI, Pa-
derborn: Ostkirchendienst 1992. (112 S.).
DM 13,50.

Hgg. legen hier eine verbesserte und
erweiterte Auflage ihres ,,Qurbana oder die
Eucharistiefeier der Thomaschristen Indi-
ens. Paderborn-Sandesanilayam 1968 vor,
beschrinken sich allerdings auf die ostsyri-
sche Liturgie. Die westsyrischen Texte sind
in einer eigenen Ausgabe (s. u.).

Qurbana heifit Darbringung, Opfer oder
Opfergabe und bezeichnet in der ostsyri-
schen Tradition die Eucharistiefeier. Die
Christen in Malabar, dem heutigen indi-
schen Bundesstaat Kerala, hatten friih
Kontakt mit dem Nahen und Mittleren
Osten und waren in voller Communio mit
der Kirche des Ostens in Persien. Von dort
tibernahmen sie die Liturgie und die liturgi-
sche Sprache, das Syrische. Da sie ihren
Ursprung auf den Apostel Thomas zuriick-
fithren, sind sie auch unter dem Namen
Thomas-Christen bekannt. Der ostsyrische
Katholikos-Patriarch von Bagdad entsandte
regelmiBig Bischofe, um Priester und Dia-
kone zu ordinieren. Die Thomas-Christen
waren jedoch unter ihrem ,,Archidiakon
von Indien* weitestgehend autonom.

Bis zur Ankunft der Portugiesen im 16.
Jh. bildeten die Thomas-Christen eine Kir-

che mit ostsyrischer liturgischer Tradition.
Die Folgen der Kolonisierung waren jedoch
fatal: Auf der sogenannten Synode von
Diamper (1599) wurden zahlreiche Ande-
rungen in die ostsyrische Liturgie einge-
fiihrt und mit Ausnahme der Anaphora
nach Addai und Mari alle anderen Anapho-
ren beseitigt. Der gewaltsame Latinisie-
rungsprozell spaltete die Thomas-Christen.
Ein Teil gehort nach wie vor zur Assyri-
schen Kirche des Ostens. Im Widerstand
gegen die Latinisierung schloff sich 1653
eine Gruppe dem syrisch-orthodoxen Patri-
archat von Antiochien an und tibernahm die
westsyrische Liturgie. Eine kleine Gruppe
davon schlof sich 1930 wieder Rom an,
behielt jedoch den westsyrischen Ritus bei;
man nennt sie syro-malankarische Kirche.
Die syro-malabarische Kirche ist jener Teil
der ostsyrischen Glidubigen, die den latini-
sierten Ritus erduldeten und dreihundert
Jahre beibehielten. Auf Initiative Roms
wurde die urspriingliche Form der ostsyri-
schen Liturgie wiederhergestellt und im
Jahre 1962 das bereits 1957 edierte chaldii-
sche Pontifikale -eingefiihrt. Allerdings
wehrten sich einige ,,Traditionalisten um
Kardinal Joseph Parecattil von Ernakulam
gegen diese authentische Form der Liturgie
und behielten die latinisierte Form bei. Wie
bei Erzbischof Lefebvre im Westen zeigte
sich Rom auch hier geduldig. Im Februar
1986 fiihrte Johannes Paul II. personlich
die vollstindig {iiberarbeitete Liturgie in
Kottayam ein. Die vorliegende Publikation
enthilt diese amtliche Form der ost-
syrischen Liturgie in deutscher Sprache.
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Eine Einfiihrung (I-1X) informiert kurz
iber die syro-malabarische Kirche und
deren Liturgie (liturgischer Raum, Kalen-
der, liturgische Gewinder etc.). Sodann
folgt der Text der .»Ordnung der Darbrin-
gung (Qurbana)”, gegliedert in drei
Hauptteile: Vorbereitungsgebete (1-8),
Qurbana des Wortes oder der Katechume-
nen (8-15), Qurbana der Gliubigen mit
den Anaphoren/Qudashe (16-66). Die
syro-malabarische Kirche besitzt, so wie
auch die Assyrische Kirche des Ostens und
die chalddische Kirche, drei Anaphoren.
Die Anaphora nach Addai und Mari oder
erste Heiligung ,,Qudasha qadmaya“ (20-
26) ist die am hiufigsten verwendete. Sie
ist mittlerweile in die Landessprache Ma-
layalam tibersetzt und wird in manchen
Teilen Indiens auch in den dortigen Spra-
chen (z. B. Hindi) oder in englischer Spra-
che gefeiert. Die Anaphora des Theodor
von Mopsuestia oder zweite Heiligung
»Qudasha trayana* (27-37) wird vom er-
sten Sonntag der Verkiindigung bis zum
Hosanna-Sonntag verwendet. Die Anapho-
ra des Nestorius oder dritte Heiligung
»Qudasha tlitaya“ (38-52) wird an fiinf
groBien Festen im Jahr gefeiert (Epiphanie,
Johannes der Tiufer, griechische Kirchen-
lehrer, Mittwoch der Ninive-Bittage, Gro-
Ber Donnerstag).

Im AnschluB an den Text findet sich
ein hilfreicher ,kurzer Kommentar: (67—
80), bezogen auf die Anaphora nach Addai
und Mari, der liturgische Kalender mit
Leseordnung (81-97) und ein niitzliches
Verzeichnis syrischer Termini (98-101 %

Obwohl es sich nicht um eine textkriti-
sche Ausgabe handelt, wiire in der Einfiih-
rung ein Hinweis auf die verwendeten
Textgrundlagen fiir die deutsche Uberset-
zung angebracht. Dies wird ebenso als
Mangel empfunden wie ein entsprechen-
des Literaturverzeichnis, zumal ein solches
in der ersten Auflage vorhanden ist. Im
theologischen Kommentar konnte man

auch auf die eine oder andere Besonderheit
der Anaphora von Addai und Mari hinwei-
sen, beispielsweise auf die Christusanrede
(vgl. etwa A. GERHARDS, Die griechische
Gregoriusanaphora. Ein Beitrag zur Ge-
schichte des Eucharistischen Hochgebetes.
Miinster 1984, 187-193) oder auf die
Probleme um den Einsetzungsbericht (vgl.
P. HOFRICHTER, Die Anaphora nach Addai
und Mari in der ,Kirche des Ostens® —
Eucharistie ohne Einsetzungsbericht? In:
HID 49 [1995] 143-152 und in diesem
Heft, s. 0. 204-218: S. JaAMMO, Die Qu-
dasha der Apostel Addai und Mari und der
eucharistische Einsetzungsbericht). Inter-
essant wire auch eine Bemerkung, ob (und
wenn ja: wo) Unterschiede zu den drei
Anaphoren der Assyrischen Kirche des
Ostens bestehen (beim Heiligengedicht-
nis?).

Insgesamt ist die Ausgabe duBerst be-
griBBenswert und wichtig, eréffnet sie doch
dem deutschsprachigen Leser ein liturgi-
sches Erbe, das im Westen weitgehend
unbekannt blieb.

Dietmar W. Winkler

Raza. Die Ordnung der feierlichsten Form
der Gottlichen Liturgie der Thomas-
Christen Indiens ostsyrischer Uberliefe-
rung. Hg. J. Madey - G. Vavanikunnel.
Kottayam: SEERI, Paderborn: Ostkirchen-
dienst 1993. (51 S.). DM §,—.

In der syro-malabarischen Kirche gibt
es drei Formen der Zelebration der Eucha-
ristiefeier: die einfache, die feierliche und
die feierlichste Form. Erste ist die kiirzeste,
da sie nur rezitiert wird. Die feierliche und
feierlichste Form der Liturgie werden stets
gesungen. Letztere wird bei den ostsyri-
schen Thomas-Christen Raza (syr. Ge-
heimnis) genannt. Das Wort wird in der
Einzahl selten verwendet und steht in der
Mehrzahl dem griech. Mysterion nahe.




Buchbesprechungen 265

~Raza [Einzahl] ist das Mysterium
schlechthin, Christus der Herr in seiner
ganzen Heils6konomie™ (Einfiihrung).

In ihrem Buch ,,Qurbana® (s. 0.) haben
Johannes Madey und Georg Vavanikunnel
an den jeweiligen Stellen angemerkt, dafl
im ,Raza® entsprechende Texte eingefiigt
werden. Mit der vorliegenden Edition ist
nun die vollstindige Ausgabe der feierlich-
sten Form der ostsyrischen Liturgie der
indischen Thomas-Christen in deutscher
Sprache zugiinglich. Hgg. bringen eine
Einfiihrung (0. S.), Allgemeine Richtlinien
zum Raza (I-III) und beschrinken sich
sodann auf die Qudasha nach Addai und
Mari. Hinsichtlich der anderen Anaphoren
und des Kommentars wird auf das Buch
»Qurbana® verwiesen. Angenehm ist der
groflere Druck, erfreulich, daB nun erstma-
lig die Ordnung des Raza in deutscher
Sprache veroffentlicht ist. Es stellt sich
lediglich die Frage, ob man die respektiven
Texte nicht auch in die Ausgabe von
.Qurbana* integrieren hitte konnen.

Dietmar W. Winkler

2. Westsyrische (syro-antiochenische)
Liturgie

Anaphora. Die gottliche Liturgie im Ritus
der Syro-Antiochenischen Kirche und der
Malankarischen Kirche. 4. erw. Aufl. Hg. J.

Madey. Kottayam: SEERI, Paderborn:
Ostkirchendienst 1995. (164 S.). DM
16,50.

Hg. nennt in seinem Vorwort das Ziel
der deutsprachigen Edition der westsyri-
schen (antiochenischen) Anaphoren: ,,Um
den Christen deutscher Sprache die Mitfeier
dieser  altehrwiirdigen  Eucharistiefeier
(Qurobo, Qurbono) zu erméglichen, die
zum Erbe der gesamten Christenheit gehort,
wurde diese Ausgabe geschaffen™ (4).
Somit liegt eine fiir die Seelsorge der syri-
schen Christen im deutschen Sprachgebiet

wertvolle Publikation vor. Es ist dies die
vierte und erweiterte Auflage des westsyri-
schen Abschnittes des Buches ,,Qurbana oder
die Eucharistiefeier der Thomaschristen Indi-
ens. Paderborn-Sandesanilayam 1968,

Die liturgische Tradition der (nicht-
chalzedonischen) syrisch-orthodoxen Kir-
che und der mit Rom in Gemeinschaft
stehenden syrisch-katholischen und syro-
malankarischen Kirche ist iiberaus reich
und aus Elementen der antiochenischen und
der Jerusalemer Uberlieferung aufgebaut.
Insgesamt kennt man 71 westsyrische
Anaphoren (vgl. Anaphorae Syriacae. Edi-
tio critica A. Raes [et al.]. Rom 1939ff),
von denen aber keineswegs alle immer in
Verwendung waren.

Die vorliegende deutsche Ausgabe be-
inhaltet eine informative Hinfiihrung zu
.einigen liturgischen Besonderheiten der
syrischen Kirche* (9-19) mit Bemerkungen
zum Kirchenraum, den Altargerite und
liturgischen Gewindern, sowie zum Kalen-
der. Die Ubersetzung beginnt mit den Tex-
ten zu den Diensten vor dem offentlichen
Gottesdienst (Dienst des Melchisedech 23—
29; Dienst des Aaron 30—40; Hymnus 41)
und des offentlichen Gottesdienstes (43—
51). Fiinf Anaphoren wurden ausgewihit:
die Anaphora des heiligen Jakobus (52-68),
die dem Jerusalemer Typus zuzurechnen
ist; die Anaphora der zwolf Apostel (69—
82), die als speziell antiochenisch bezeich-
net werden kann und mit der byzantini-
schen Chrysostomos-Anaphora verwandt
ist; weiters die Anaphora des Papstes Xy-
stos (83-94); die syrische Anaphora, wel-
che Johannes Chrysostomos unter dem
Namen des Mor Ivanios zugeschrieben
wird (95-107); die Anaphora des Mor
Dionysios (108-120). Nun schliefen Texte
der fractio, commixtio, elevatio, Heiligen-
gedichtnis, Kommunion, Danksagung und
Entlassung (121-145), sowie Gebete der
.»Postanaphora® an (145-151). Der Anhang
bringt die Epistel- und Evangeliumslesun-
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gen , fiir gewohnliche Wochentage* (153—
157) und ein Verzeichnis der wichtigsten
syrischen liturgischen Ausdriicke (158-
162}

Leider wird die Textgrundlage fiir die
deutsche Ubersetzung nicht genannt. Da die
Ausgabe das Ziel hat, ,die Liturgie dem
Geist und dem Herzen des Volkes Gottes
ndherzubringen®” (5; Geleitwort von Bene-
dict Mar Gregorios), wire auch ein kurzer
theologischer Kommentar sinnvoll, zumal
ein solcher in der Ausgabe von 1968 ent-
halten ist. Die Seiten 42-58 sind bedauerli-
cherweise  durcheinandergeraten.  Sehr
praktisch ist die Integration und jeweilige
Kennzeichnung von katholischer und or-
thodoxer Fassung.

Diemar W. Winkler

S’himo. Das Stundenlob der Syro-Antio-
chenischen Kirche an Wochentagen. Hg. J.
Madey. Kottayam: SEERI, Paderborn: Ost-
kirchendienst 1995. (323 S.). DM 35,—.

Mit diesem Buch wird dem deutsch-
sprachigen Leser ein Gebetsschatz eroffnet,
der fiir die gesamte Christenheit von Be-
deutung ist. Die Intention ist eine pastorale:
»Da nun bereits die zweite Generation von
Christen syrischer Uberlieferung in den
westeuropdischen Lidndern — und somit
auch im deutschen Sprachraum — aufwichst
und im Anhang damit fast naturgegebener-
maBlen die Kenntnis des Syrischen
(Aramiischen) bei der jiingeren Generation
schwindet, erscheint eine deutsche Ausgabe
von S'himo auch als eine seelsorgliche
Notwendigkeit (3). Die Ubersetzung folgt
der indischen Ausgabe von Pampakuda
(Kerala), die urspriinglich syrisch gedruckt
war und sodann ins Malayalam und ins
Englische iibertragen wurde. Sie wird so-
wohl von den (nicht-chalzedonischen)
syrisch-orthodoxen Kirchen Indiens, als

auch von der (katholischen)
malankarischen Kirche verwendet.

Eine Einfithrung (3-8) informiert iiber
die Feier der Heilsokonomie wihrend der
Woche und iiber den Aufbau des Stunden-
lobs. Dieses beginnt mit dem Abendgebet
(ramso), das ebenso wie die Heiligung des
Morgens (safro) ein Gemeindegottesdienst
ist. Das sutoro, in etwa der lateinischen
Komplet entsprechend, ist Privatgebet. Der
Nachtgottesdienst (lilyo) hat klosterlichen
Charakter, und weist mit seinen drei gawme
(Nokturnen) die Struktur der roémischen
Matutin auf. Hinzu kommen noch kleinere
Gebetszeiten zur dritten, sechsten und
neunten Stunde.

Zunéchst werden jene Gebete ange-
fithrt, die vor und nach jeder liturgischen
Stunde gesprochen werden (9-12), sowie
jene Texte, die den Wochentagen gemein-
sam sind (13-35). Jeder Tag ist sodann in
die genannten Gebetszeiten gegliedert. Die
Erklarung einiger Ausdriicke aus der syri-
schen Liturgie im Anhang ist sehr niitzlich
(319-320). Hier wire lediglich der Begriff
bo’uto (dichterische Strophe, Bittgebet) zu
erginzen.

Das Stundenlob ist von groflem literari-
schen Reichtum, hat doch die religiose
Poesie von Kirchenviitern wie Ephraem des
Syrers, Rabbula von Edessa oder Jagob von
Sarag darin Einzug gehalten. Dem deutsch-
sprachigen S’himo sind viele Auflagen zu
wiinschen.

syro-

Dietmar W. Winkler

Tekso d’Amodo. Die Feier der Taufe nach
dem Ritus der Syro-Antiochenischen Kir-
che. Hg. A. Heinz. Kottayam: SEERI, Pa- |-
derborn: Ostkirchendienst 1995. (64 S.).
DM 7,50.

Erstmalig liegt der syrisch-orthodoxe
Taufritus (tekso, von griech. taxis) in einer
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deutschen Ubersetzung vor. Die kurze,
jedoch sehr informative und verstidndliche
Einleitung behandelt die gegenwirtige
Situation der syrisch-orthodoxen Christen
und deren Geschichte, sowie einige An-
merkungen zu liturgischen Biichern in
modernen Sprachen (4-9). Sodann sind
kirchenrechtliche Bestimmungen und pa-
storale Hinweise angefiihrt (13-15). Im
Anhang findet man ein dienliches Ver-
zeichnis syrischer liturgischer Begriffe (61)
und wichtige Literaturhinweise (62-64).

Hg. nennt zwei Ziele der deutschspra-
chigen Edition: Einerseits soll durch das
Bekanntmachen der jeweiligen liturgischen
Tradition das gegenseitige Verstindnis von
Ost- und Westkirche gefordert werden,
andererseits soll der nachwachsenden Ge-
neration orthodoxer Christen, deren Sy-
risch-Kenntnisse in ihren Gastlindern zu-
riickgeht, die titige Mitfeier an ihrer Litur-
gie ermoglicht werden. Auch wenn die
syrischen Diasporagemeinden versuchen,
ihre Liturgiesprache zu erhalten, so muf
Hg. Recht gegeben werden, wenn er
schreibt: ,Es wird in zunehmenden Mal
notwendig sein, den in Mitteleuropa gebo-
renen und zur Schule gegangenen Kindern
den Gottesdienst ihrer Kirche mit Hilfe von
deutschen  (niederlindischen, franzosi-
schen) Texten zu erschlieBen™ (10).

Die Kirche von Antiochien hat sich
durch die Jahrhunderte ihre eigene Traditi-
on erhalten und verwendet bis heute in
ihrer Liturgie die Muttersprache Jesu.
Durch die tragische politische Situation im
Nahen Osten, insbesondere im Siidosten
der Tiirkei (Tur Abdin), wo die syrischen
Christen zwischen die Fronten der tiirki-
schen Armee und der kurdischen Arbeiter-
partei geraten, sind die meisten Familien
ausgewandert. Heute ist diese Kirche in
ihren Stammlidndern in ihrer Existenz ge-
fihrdet. Dabei ist Antiochien eines der
dltesten Zentren der Christenheit. Bereits in
Apg 11,26 wird festgestellt, dal man hier

die Jinger zum erstenmal Christen nannte.
GemilB der Tradition war es Petrus selbst,
der diese Gemeinde — noch vor seinem
Aufbruch nach Rom — griindete. In den er-
sten Jahrhunderten reichte der Einflufibe-
reich des Patriarchates von Antiochien vom
Mittelmeer bis zum Persischen Golf. Die
christologischen und politischen Auseinan-
dersetzungen im 5. Jh. spalteten allerdings
die Gemeinschaft der Christen Antiochiens
in Ost- und Westsyrer, Chalzedonier
(Melkiten) und Antichalzedonier.

Die vorliegende Publikation des Tauf-
ritus der (nicht-chalzedonischen) syrisch-
orthodoxen Kirche stiitzt sich auf die 1974
erschienene englischsprachige Ausgabe und
beinhaltet die Ordnung fiir die Initiatio
Christiana an sich. Ein Vorspann bringt die
Texte zur Segnung der Mutter und ihres
Kindes vierzig Tage nach der Geburt (16—
18). Die Feier der Initiation beginnt mit der
Liturgie der Katechumenen (21-36). Die
anschlieBende Liturgie der Tauflinge (37—
60) gliedert sich in den Eroffnungsteil, der
die prdbaptismale Salbung beinhaltet, den
BuBritus (hussoyo) und die Taufwasserweihe.
Nun folgt die Heilige Taufe, die Myronsalbung
(Firmung) und die Tautkommunion. Das
Formular fiir die Kurzform der Taufe im Fall
schwerer Krankheit oder in lebensbedrohlicher
Situation, das auf Severus von Antiochien (f
538) zuriickgefiihrt wird, wird ebenfalls ange-
fithrt (56-60).

Dietmar W. Winkler

Tekso d-Zuwogo. Die Ordnung der Kro-
nung. Der Dienst der Heiligung des Sakra-
mentes der Ehe nach dem Ritus der Syro-
Antiochenischen Kirche (und der Malan-
karischen Kirche). Hg. J. Madey. Kotta-
yam: SEERI, Paderborn: Ostkirchendienst
1995. (83 S.). DM 8.50.

Wie bereits die anderen hier besproche-
nen deutschsprachigen Ausgaben dieser
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begriiBenswerten Reihe, so ist auch das
Anliegen dieses Biichleins, die ..Schitze
ostlicher Liturgie vor allem dem abendlin-
dischen Christen, aber auch den in der
Emigration geborenen Gliedern der Kir-
chen syro-antiochenischer Uberlieferung
nahezubringen™ (3). Der vorliegende Ritus
der EheschlieBung, der auf Jagob von
Edessa (f 708) zuriickgefiihrt wird, ist so-
wohl bei den syrisch-orthodoxen als auch
bei den malankarischen Christen in Ge-
brauch. Texte, die nur bei den Malankaren
verwendet werden, sind mit einem Asterisk
gut gekennzeichnet. Eine Einfiihrung (3-7)
klidrt kurz iiber das Eheverstindnis der
syrischen Kirche und die Struktur der Feier
auf. Zundchst wird der erstaunlich kurze
Text zur Feier der Verlobung angefiihrt
(9f). Der Ritus der EheschlieBung gliedert
sich sodann in den Dienst der Segnung der
Ringe (9-31) und in den Dienst der Segnung
der Kronen (31-57) mit einer Liturgie des
Wortes und der Kronung. Der Anhang bringt
den verkiirzten Ritus der EheschlieBung, der
auf Isaia von Basibrina (f 1425) zuriickgeht,
und angewendet wird, wenn ein Witwer eine
Witwe heiratet (60-79).

Eine Erkldrung der gebriiuchlichen syri-
schen liturgischen Ausdriicke ist dem Stu-
dium des Texte sehr forderlich. Allerdings
vermif3t der interessierte Leser ein Litera-
turverzeichnis und die Information, welche
Vorlage fiir die deutsche Ubersetzung her-
angezogen wurde.

Dietmar W. Winkler

Tekso d-’Ufoyo d-Annide. Die Ordnung
der Bestattung nach dem Ritus der Syro-
Antiochenischen Kirche (und der Malan-
karischen Kirche). Hg. J. Madey. Kotta-
yam: SEERI, Paderborn: Ostkirchendienst
1995. (158 5.). DM 17 =.

Die Einfiihrung (3-12) informiert iiber
die gedruckt erschienenen Ausgaben des

syrischen Begriibnisritus, iiber das Zeugnis
der Tradition und die Struktur der Begrib-
nisfeier.

Die reiche Manuskriptauswahl bot dem
Priester in der Vergangenheit die Moglich-
keit, aus den zur Verfiigung stehenden
Texten groBziigig auszuwihlen. ,Diese
Freiheit fiihrte im Laufe der Zeit dazu, daB
sich schon sehr friih, spiitestens im 13. oder
14. Jahrhundert, Begriibnisriten herausbil-
deten, die fiir Ménner, fiir Frauen, fiir Kin-
der (beiderlei Geschlechts) bestimmt wur-
den. In dhnlicher Weise gab es Begribnisri-
ten fiir Patriarchen, fiir Bischéfe und fiir
Priester” (3). Der Bogen der gedruckten
Ausgabe des Begribnisritus spannt sich
von der dltesten Ausgabe (Beirut 1872) bis
hin zur 1982 neu aufgelegten indischen
Ausgabe von 1958. Der deutschen Uberset-
zung diirfte die syrisch-englische Ordnung
fiir die Bestattung der Verstorbenen (New
Jersey 1974) zugrunde liegen.

Der Aufbau der Begriibnisfeier gliedert
sich in drei Dienste, deren Struktur in einer
Synopse dargestellt wird (10f). Der erste
Dienst wird im Haus des Verstorbenen
gefeiert, der zweite findet entweder zu
Hause oder in der Kirche statt. Der dritte
Dienst erfolgt in der Kirche und auf dem
Friedhof. Die Ubersetzung beinhaltet die
Ordnung der Bestattung fiir Minner (17—
58), fiir Frauen (59-96) und fiir Kinder
(60-136), jeweils in ersten, zweiten und
dritten Dienst unterteilt. Der Anhang bringt
den Text zum Gedenken an einen miinnli-
chen Verstorbenen (137-145) und an eine
weibliche Verstorbene (146-153), sowie
ein Verzeichnis syrischer liturgischer Aus-
driicke (154f).

Dietmar W. Winkler
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3. Westsyrische (syro-maronitische)
Liturgie

Andreas HEINZ, Die Heilige Messe nach
dem Ritus der Syrisch-maronitischen Kir-
che. Trier: Paulinus 1996 (Sophia. Quellen
ostlicher Theologie 28). 365 S. DM 48.—.

Als Maroniten bezeichnete man im 5.
Jh. die Monchsgemeinschaft, die sich an
der Lebensweise des Einsiedlers Maron (F
410), eines Zeitgenossen des Johannes
Chrysostomos, orientierten. Unter den
verschiedenen Klostern gilt das 925 zerstor-
te Beth Maron in der Nihe des antiken
Apamea als Stammkloster. In den christo-
logischen Auseinandersetzungen des 5. Jh.
waren die Maroniten auf der Seite der An-
hinger des Konzils von Chalzedon. Die
Trennung von den griechisch-sprechenden
Chalzedoniern erfolgte um die monotheleti-
schen Streitereien des 7. Jh. Die Invasion
der Araber, die eine Teilnahme syrischer
Bischofe am Konzil von Konstantinopel
(680/81) verhinderte, begiinstigte die Ent-
wicklung der Maroniten zu einem eigen-
standigen Patriarchat. In der Folge waren
sie Verfolgungen sowohl der Antichalze-
donier als auch der Melkiten ausgesetzt.
Der Versuch, beim ostsyrischen Patriarchen
Zuflucht zu finden, schlug aufgrund der
bedringenden Politik der abbasidischen
Kalifen fehl. Die Maroniten zogen sich in
das unwegsame Bergland des Libanon
zuriick oder flohen nach Zypern. Zur Zeit
der Kreuzziige nahmen die Maroniten pro-
blemlos Verbindungen mit der lateinischen
Kirche auf. 1215 war der maronitische
Patriarch Jeremias II. einer der Viiter des 4.
Laterankonzils. Die syrisch-maronitische
Kirche ist heute die einzige Kirche des
Nahen Ostens, die vollstindig in Gemein-
schaft mit der romischen Kirche steht, und
gemil ihrer Tradition auch nie von dieser
getrennt war. Allerdings wurden auch den
Maroniten im Laufe der Zeit lateinische

Gebriuche aufgezwungen und ihre westsy-
rische Liturgie wurde verfdlscht. Seit dem
Zweiten Vatikanischen Konzil ist in der
syrisch-maronitischen Kirche ein liturgi-
scher ReformprozeBl in Gange, dessen er-
stes erfreuliches Ergebnis das neue Mel-
buch von 1992 ist. Die patriarchale Litur-
giekommission verfolgte zwei Ziele:
.Riickkehr zu den eigenen Wurzeln und
Beachtung der geistlichen Bediirfnisse der
in unserer modernen Welt lebenden Gliu-
bigen* (34).

A. Heinz legt nun das neue maroniti-
sche MeBbuch erstmals vollstindig in deut-
scher Sprache vor. Die Ubersetzung ist von
groBer Sorgfalt. Der zugrundeliegende Text
ist zundchst die 1993 erschienene neugrie-
chische Missaleausgabe fiir die maroniti-
sche Erzdidzese Zypern. Vergleichend
herangezogen wurden die 1993/94 erschie-
nenen englischen Ausgaben fiir Nordame-
rika und Australien. Simtliche Texte wur-
den unter fachkundiger Mitarbeit von Prof.
Tanios Bou Mansour (Kaslik/Libanon) und
Pfr. Jihad Nassif (Latakia/Syrien) anhand
der syrisch/arabischen Editio typica des
maronitischen Patriarchats iiberpriift. Die
Liturgie wird heute fast vollstindig in ara-
bischer Sprache gefeiert. Deshalb folgt in
jenen Fillen, ,,in denen der arabische Text
leicht vom syrischen abweicht [. . .] die
deutsche Version der arabischen Fassung™
(63). Jene Stellen, bei denen auch heute
noch die syrische Sprache verwendet wird,
werden dariiber hinaus auch im syrischen
Originaltext abgedruckt. Fiir die Bezeich-
nungen der Teile der MeBfeier sind die
syrischen Termini beibehalten, die in einem
Anhang erldutert werden (355-358). Mit
den Texten der Melfeier werden auch
sechs westsyrische Anaphoren angefiihrt
(86-99.301-351): ,,Anaphora der Zwolf
Apostel (sie ist in den Gemeinden am hiiu-
figsten zu horen), Anaphora des hl. Petrus,
Anaphora des hl. Jakobus, des Herrenbru-
ders, Anaphora des hl. Johannes, des Apo-
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stels, Anaphora des hl. Markus, des Evan-
gelisten, Anaphora des hl. Sixtus, des rémi-
schen Papstes. Diese Hochgebete sind auch
bei den orthodoxen Syrern im Gebrauch
und gehoren zum gemeinsamen Gebets-
schatz der Kirchen syrisch-antiochenischer
Tradition® (40).

In verstindlicher und iibersichtlicher
Weise fiihrt A. Heinz in das MeBbuch ein
(15-65). Das erste Kapitel (15-31) in-
formiert allgemein iiber die Maroniten,
ihre Kirche und  den syrisch-
maronitischen Ritus. Der engagierte Ab-
schnitt zu den duferen Bedringnissen der
Ost- und Westsyrer erfait dariiber hinaus
den Uber]ebenskampf der syrischen
Christenheit, insbesondere im Bergland
des Tur Abdin. Das zweite Kapitel (32—
45) bringt eine Hinfiilhrung zur erneuer-
ten syro-maronitischen MeRliturgie, be-
riicksichtigt deren Besonderheiten und
erklart den Aufbau der Messe. Das dritte
Kapitel bietet einen Uberblick iiber das
liturgische Jahr (46-53); das vierte Kapi-
tel informiert zusiitzlich iiber das neue
Lektionar, das in der Ubersetzung aus
Platzgriinden nicht beriicksichtigt wurde,
Jedoch sind die entsprechenden Stellen-
angaben ,in die Sonn- und Feiertagsfor-
mulare eingefiigt™ (64). Vf. weist in die-
sen Zusammenhang auf verschiedene
Verbesserungsmdoglichkeiten  hin, wie
etwa die mangelnde Einbeziehung des
Alten Testaments oder die noch nicht
vollstindig  ausgereifte  Leseordnung
(601).

Zur Einfithrung seien vier Bemerkun-
gen erlaubt;

1. Beim Gebrauch des Begriffs ,,mono-
physitisch“ ist ausgesprochene Zuriickhal-
tung erforderlich. Mit Monophysitismus
wird eine Hiresie benannt, die auf die an-
gesprochene  syrisch-orthodoxe  Kirche
nicht zutrifft. Theologisch bezeichnet Mo-
nophysitismus den Versuch, den
Menschgewordenen aus einem Naturprin-

zip zu verstehen: entweder durch Vermi-
schung von Gottheit und Menschheit oder
durch Bevorzugung eines der beiden Kon-
stitutiva als Prinzip der Einigung. Die
nicht-chalzedonischen  orientalisch-ortho-
doxen Kirchen meinen jedoch (mit der
Theologie Cyrills von Alexandrien und
Severus von Antiochien) eine vereinte
Natur bei dynamischen Weiterbestand von
Gottheit und Menschheit in dem einen
Christus. Heute sollte man in diesem Zu-
sammenhang nicht mehr von einer ,,mono-
physitische[n] (den Vorrang der Gottheit in
Christus betonende[n])* (25) Theologie
sprechen. Das Wort »monophysitisch ist
zumindest unter Anfiihrungsstriche zu
setzen.

2. Der Satz ,Nach dem Konzil von
Ephesus (431) fand die dort verurteilte
Lehre des Nestorius [. . .] weiterhin Ge-
folgsleute in der ostsyrischen Kirche* (231)
ist unscharf, da er den Beginn einer
»hestorianischen® Kirche zu diesem Zeit-
punkt suggeriert. Die Urspriinge der ost-
syrischen (persischen) Kirche gehen in das
erste Jahrhundert zuriick und sind nicht auf
die Verurteilung des Nestorius oder auf
eine Abspaltung von der Reichskirche
zurtickzufiihren, Man wird jedoch sagen
konnen, die ostsyrische Kirche hat iiber die
Schulen von Edessa und Nisibis die antio-
chenische theologische Tradition fortge-
setzt. Das Wort ,nestorianisch® ist wie-
derum unter Anfiihrungsstriche zu setzen,
da damit in der Theologiegeschichte eine
Hiresie assoziiert wird, die im gegebenen
Fall nicht zutrifft.

3. Bei der Ubersetzung von ,,‘Charar’
(‘Bestiitigte’)* hat sich ein Buchstabe zu
viel ~eingeschlichen. Die maronitische
Anaphora des heiligen Petrus wird nach
dem Incipit ihrer ersten Oratio benannt:
,,§arrar Moryo...”. Das Syrische kann als
Pa’el (Intensivstamm) Imperativ erkannt
werden, der mit ,Bestitige [oder: Stiirke]
Herr...* wiederzugeben ist.
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4. DaBl die westsyrischen Liturgien
mehr als hundert” (40) Anaphoren kennen,
entzieht sich meiner Kenntnis. Die Zahlen
variieren: A. Raes zihlt siebzig auf (ASy
1/1939, XI-XIV), A. Hianggi und 1. Pahl
sprechen von ,usque octoginta“ (Prex
Eucharistica. Freiburg 1968, 264), 1.-H.
Dalmais schreibt ,.mehr als siebzig® (HOK
11I/1989, 112). Eine briefliche Mitteilung
von Sebastian Brock (Oxford, 19.9.1996)

teilt mir die Zahl 71 mit. Diese kann als
gegenwirtiger Stand der Forschung gese-
hen werden.

Ungeachtet dieser Anmerkungen, be-
steht dariiber kein Zweifel, ein insgesamt
wertvolles Buch vor sich zu haben.

Dietmar W. Winkler
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Bestiindig wird deine Hand mich halten.
Wortgottesdienst mit Zeichenhandlungen
am Krankenbett. Hg. G. Baum. Ostfildern:
Schwabenverl. 1996. 20,8 cm (128 S.).
Geb. DM 24,80; 6S 181,—; sfr 24—

Er ist fiir euch Helfer und Schild. Fiirbit-
ten Lesejahr B. Hg. H. Gotz. Ostfildern:
Schwabenverl. 1996. 20,8 cm (160 S.).
Geb. mit Leseband. DM 24.80; 6S 181.—;
siedd —

Frauengottesdienste. Modelle und Ma-
terialien. Hg. A. Knippenkotter — Ch. VoB-
Goldstein (Bd. 1: Zeit). Diisseldorf: Klens-
Verl.; Ostfildern: Schwabenverl. 1996. 21
cm (76 S.). Kart. DM 14,50; 6S 106,—; sfr
14,50.

Ludwig Thoma. Heilige Nacht. Ein
Weihnachtsbuch von Enrico Paruta. Augs-
burg: Pattloch 1996. 24 cm (112 S., mit
zahlreichen Farbfotos). Geb. DM 29.80: 6S
218,—; sfr 27,50.

Musica per la liturgia. Presupposti per
una fruttuosa interazione. A cura di A. N.
Terrin (Caro Salutis Cardo 12). Padova:
Edizioni Messaggero Padova 1996. 21 cm
(304 S.). Kart. Lit. 32.000,—.

Siehe, kommen wird der Herr. Gottes-
dienste fiir alle Tage im Advent. Hg. W.
Tripp. Ostfildern: Schwabenverl. 1996.
20,8 cm (204 S.). Kart. DM 29,80; 6S 218,—;
sfr 28,—.

Unsere Trauer wandelst du in Freude.
Hilfen fiir Totengebet und Begriibnisfeiern.
Hg. B. Kowalski (Feiern mit der Bibel 3).
Stuttgart: Verl. Kath. Bibelwerk 1996. 21

cm (144 S.). Kart. DM 29,80; 6S 218,—;
sfr 28—,

Und alle Frauen tanzen mit. Gottes-
dienste von Frauen fiir Frauen. Hg. G.
Miller. Ostfildern: Schwabenverl. 1996.
20,8 cm (272 S.). Kart. DM 29.80; 6S
218,—; sfr 28 —.

E. M. PRIELER, Volksschauspiel in
Lassnitz. Textdokumentation und liturgie-
theologischer Kommentar (Im Kontext.
Beitrige zu Religion, Philosophie und
Kultur. Hg. P. Tschuggnall. Bd. 6). Salz-
burg: Verlag Miiller-Speiser 1996. 21 cm
(294 S., mit 13 s/w Abb.). Kart. 6S 484,—;
DM 62—

H. SEGUR SJ, Der Glaubensweg Abra-
hams. Lebenshilfe aus der Bibel. Graz:
Styria 1996. 19 cm (120 S.). Geb. 6S 145,—;
DM 19,80; sfr 19,—.

P. WESS, Und behaltet das Gute. Bei-
triige zur Praxis und Theorie des Glau-
bens. Mit einem Geleitwort von Kardinal
Franz Konig, Thaur bei Innsbruck: Thaur
1996. 23 cm (382 S., mit zahlreichen s/w
Abb.). Kart. 6S 348,—; DM 49,80; sfr 45.—

H. WEYHE, Impulse fiir die Sonntage
des Lesejahres B (Christusgebete 3.2).
Langwaden: Bernardus-Verlag 1996. 22
cm (242 S.). Kart. DM 15,—.

H. WEYHE, Impulse fiir die Sonntage
des Lesejahres C (Christusgebete 3.3).
Langwaden: Bernardus-Verlag 1996. 22
cm (252 S.). Kart. DM 15,—.



MAGNIFICAT
Mit dem Gebet der Kirche durch den Tag
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MONATSSCHRIFT
FUR DAS TAGLICHE GEBET UND DEN
GOTTESDIENST DER KIRCHE

DEZEMBER 1996

Jede Ausgabe ,MAGNIFICAT* enthilt wei-
ters eine Betrachtung zu verschiedenen
Aspekten und Elementen der Tagzeitenli-
turgie und eine spirituelle Einfiihrung in den
jeweiligen Monat. Dieser Ansatz wird ver-
tieft durch einige sorgfiltig ausgewihlte
Bilder. Vorgestellt und kommentiert werden
auch ,,Stimmen aus der Tradition der Kir-
che”. Heiligenkalender, Termine aus dem
kirchlichen Leben und das aktuelle Portrit
je einer Diozese aus dem deutschsprachigen
Raum vervollstindigen das Heft.

Fordern Sie einfach ein Probeheft an, um
sich selbst ein Urteil bilden zu konnen, ob
,MAGNIFICAT® fiir Sie — oder fiir andere —
als taglicher Begleiter in Frage kommen
konnte, oder abonnieren Sie gleich.
»MAGNIFICAT* ist in 12 Monatsausgaben
inkl. einem Sonderheft fiir die Heilige Wo-
che im Jahresabonnement zum Preis von 6S
480,— (plus Porto) erhiltlich.

Bestellungen richten Sie bitte an das
Osterr. Liturgische Institut

Postfach 113

A-5010 SALZBURG

Tel: 0662 844576-84

Fax: 0662 844576-80



Neu...
Dir EIGENFEIERN DER 1(")S’I‘ERREICI"‘IISC.]EIEI\I D1ozrsEN
MESSBUCH UND MESSLEKTION_AR

Die langersehnte ’\Ieuauflage des MeBbuches und des Meflektionars der Eigenfeiern
der osterreichischen Diozesen liegt nun vor, Wie bei det 1. Auflage (1976) werden auch
dxeemal die Eigenfelern aller Diozesen Osterreichs gemeinsam herausgegeben.

MESSBUCH:

Ein eigenes MeBbuch in GroBe und Gestaltung des MeBbuches fiir die Bistiimer dés_
deutschen Sprachgebietes, der authentischen Ausgabe fiir den hturgmchen Gebrauch
(149 Seiten, 21 mal 25 cm).

- Das MeBbuch enthalt fiir jeden Gedeuktag der Eigenkalender der ¢sterreichischen Di- 7
ozesen ein gesamtes MeBformular. Die Eigentexte der einzelnen Gedenkiage sind mit
~ausgewihlten Texten aus dem JeWeihgen Commune-Formular des deutschen MeB- :

buchs ergéinzt. -

‘Da dieser Faszikel infolge seines Umfangs nicht in die authenusche Ausgabe des dent-
_schen MeBbuches eingelegt werden karm wurde erin Ergdnzung zu dieser Ausgabe als
et genes Buch gcstaltet

_ MESSLEKTIONAR‘

: ‘Em eigenes Lekuonar in GroBe und Gestaltung des (neuen) MeBlektionars fiir die BIS—
s _tu‘ er des d utschen Sptachgebleteq, der authennschen Ausgabe fiir den llturglschen
Gebrauch _44 .Selt n,
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