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Wort zu diesem Heft

Am 13. Mdrz 2001 wurde Didzesanbischof Dr. Egon Kapellari zum neuen Bischof der
Diézese Graz-Seckau ernannt. Als Referent fiir Liturgie in der Osterreichischen Bischofs-
konferenz ist Bischof Kapellari auch Vorsitzender der Liturgischen Kommission fiir Oster-
reich. P. Winfried Bachler OSB, Schriftleiter unserer Zeitschrift und Leiter des Osterreichi-
schen Liturgischen Institutes in Salzburg, zeichnet in seiner Funktion als Sekretir der Li-
turgischen Kommission fiir Osterreich wichtige Stationen im bisherigen Wirken von Bischof
Kapellari nach.

Die Liturgische Kommission fiir Osterreich hielt ihr jihrlich stattfindendes Symposion im
vergangenen Jahr in Mdodling, Niederdsterreich, ab. Zur Thematik ,,Die Schrift in der Li-
turgie trafen sich vom 9. bis 10. Oktober 2000 Fachleute und interessierte Liturgie-
verantwortliche im Bildungshaus St. Gabriel.

P. Angelus A. Haufling OSB, Professor fiir Liturgiewissenschaft in Maria Laach, lotet im
ersten Hauptreferat die biblischen Grundlagen christlicher Liturgie nach mehreren Seiten
hin aus. Sein Referat befasst sich u. a. mit folgenden Aspekten: Die aufeinander bezogenen
Dimensionen von Glaube und Freiheit, die in der Begegnung mit der vielfachen Gestalt des
Wortes Gottes in der Liturgie zu Antwort und Gebet drdngen; die in der jeweiligen Aktuali-
sierung des Wortes Gottes sich ereignende ,,Rollenidentifikation™ als ,,Hineinzitieren* in
die authentische Heilsgeschichte; die kritische Uberpriifung der Mehrfunktionalitit von
Schriftlesungen in der Liturgie anhand gelungener und weniger gelungener Beispiele.

In seinem Referat zur Schriftgemdfiheit als Anspruch an das Kirchenlied zeigt Ansgar
Franz, Professor fiir Liturgiewissenschaft an der Katholisch-Theologischen Fakultiit Bo-
chum, anhand von vier Kirchenliedern — einem Hymnus aus der Alten Kirche, einem klassi-
schen Kirchenlied der Barockzeit und zwei Neuen Geistlichen Liedern — auf, inwiefern
diese selbst sich auf die Heilige Schrift beziehen und gerade dadurch die Frage nach ihrver
Schriftgemdfheit beantworten. Franz gelangt so zu einer Bestimmung der Schriftgemdfheit
des Kirchenliedes: Insofern dieses sich zum Gott der Bibel bekennt, die Gegenwart in der
Heilsgeschichte begriindet und von dieser die Zukunft erwartet, konne von schriftgemdfiem
Kirchenlied gesprochen werden.

Ein weiteres Referat, das sich mit der Bibel als , Gesangbuch* der romischen Liturgie
befasste, hielt Franz Karl Prafl, Professor an der Universitit fiir Musik und darstellende
Kunst in Graz. Die Schriftleitung bedauert es, dass dieser Beitrag zur Zeit der Drucklegung
noch nicht vorlag. Es ist beabsichtigt, diesen Beitrag in einem spiiteren Heft zu publizieren.

Norbert Lohfink SJ, Professor fiir Altes Testament an der Philosophisch-Theologischen
Hochschule Sankt Georgen in Frankfurt am Main, wertet in seinem Referat die derzeitige
Perikopenordnung grundsdtzlich positiv, stellt aber auch weiterfiihrende Uberlegungen zur
Leseordnung zur Diskussion. Ausgehend von den wichtigsten Prinzipien der nachkonzilia-
ren romischen Leseordnung fiir die Sonntage im Jahreskreis untersucht Lohfink verschie-
dene Reformvorschldge und deren Chancen auf Verwirklichung. Besonderes Augenmerk
legt Lohfink dabei auf die — auch von ihm mitvertretene — sogenannte , Wiener Periko-
penordnung*, fiir die an den Sonntagen im Jahreskreis u. a. eine Tora-Bahnlesung — in
polarer Spannung zur Evangelien-Bahnlesung — charakteristisch ist.

Persinliche Erfahrungsberichte im Umgang mit der Schrift in der Liturgie sowie Ge-
spréchskreise rundeten das Tagungsangebot ab und boten zugleich Gelegenheit individu-
eller Vertiefung in die Thematik.



D Wort zu diesem Heft

Einen festlichen Hohepunkt stellte die Vigilfeier mit erweiterter Lesehore dar, von der wir
hier einen kurzen Auszug aus dem Diatessaron von Ephriam dem Syrer (T 373) bringen:

Das Wort Gottes ist ein unerschopflicher Ouell des Lebens

Herr, wer konnte mit seinem Geist auch nur eines von deinen Worten ganz verstehen?
Das, was wir nicht erfassen, bleibt groBer als das, was wir verstehen, wie Diirstende, die an
einer Ouelle trinken. Das Wort Gottes hat ja viele Seiten, die es den Lernenden je nach
ihrer Auffassungsgabe darbietet. Gott hat seinem Wort viele Farben gegeben. Wer es er-
forscht, soll an ihm etwas sehen kénnen, was ihn anspricht. Gott hat in seinem Wort Schit-
ze von vielerlei Art niedergelegt; jeder von uns, der sich darum miiht, soll daran reich wer-
den konnen. .

Das Wort Gottes ist ein Lebensbaum, der dir auf allen Seiten gesegnete Frucht anbietet,
darin dhnlich jenem Felsen, der sich in der Wiiste auftat und nach allen Seiten einen geistli-
chen Trank darbot. Der Apostel sagt: ,,Alle alen die gleiche gottgeschenkte Speise, und alle
tranken den gleichen gottgeschenkten Trank.* (1 Kor 10,3f) Wer also einen Teil aus dem
Schatz bekommt, meine nicht, das Wort enthalte nur das, was er selbst gefunden hat. Er soll
sich vielmehr dariiber klar sein, dass er aus dem reichen Inhalt nur diesen Teil finden
konnte. Er sage nicht, das Wort selbst sei diirftig und unfruchtbar, weil er nicht weiter kam
und nur diesen Ausschnitt zu finden vermochte. Er verachte das Wort nicht, sondern sage
Dank fiir seine Reichtiimer, die er selbst nicht zu fassen imstande ist. Freu dich, dass du
besiegt bist, und sei nicht traurig, weil das Wort dir iiberlegen ist. Der Diirstende freut sich
beim Trinken und trauert nicht dariiber, dass er die Ouelle nicht austrinken kann. Die
Quelle besiege deinen Durst, nicht dein Durst die Ouelle. Denn wenn dein Durst gestillt
wird, ohne dass die Ouelle ausgeschopft ist, kannst du aufs Neue trinken, falls du wieder
Durst hast. Wenn die Quelle ausgetrocknet wire, nachdem du deinen Durst gestillt hast,
dann wire dein Sieg zum Unheil fiir dich geworden.

Danke fiir das, was du erhieltest, und betriibe dich nicht wegen des Reichtums, der iibrig-
blieb. Was du bekommen und erreicht hast, ist dein Anteil. Was iibrig ist, wirst du einst
erben. Was du infolge deiner Unzuldnglichkeit in dieser Stunde nicht erlangen kannst, be-
kommst du in einer anderen. Du musst nur durchhalten. Versuche nicht falschlicherweise
mit einem einzigen Schluck zu nehmen, was man nicht auf einmal schlucken kann. Aber
hére auch nicht aus Feigheit auf, von dem zu nehmen, was du nur nach und nach empfan-
gen kannst.

(vgl. Lektionar zum Stundenbuch II/6, S. 11f)

Die Schriftleitung




P. Winfried Bachler OSB, Salzburg

Bischof Dr. Egon Kapellari
neuer Diozesanbischof von Graz-Seckau

Der Referent fiir Liturgie in der Osterreichischen
Bischofskonferenz und damit der Vorsitzende der
Liturgischen Kommission fiir Osterreich, Dibzes-
anbischof Dr. Egon Kapellari, wurde am 13. Mirz
2001 von Papst Johannes Paul II. zum neuen Bi-
schof der Dibdzese Graz-Seckau bestellt. Er tritt
damit die Nachfolge des bisherigen Ditzesanbi-
schofs Johann Weber an, der am 23. Juni 1969 die
Leitung der Didzese iibernommen hatte und bereits
vor Vollendung seines 75. Lebensjahres um den
Riicktritt angesucht hat.

Bischof Dr. Egon Kapellari, geboren am 12. Jan-
ner 1936 in der Pfarre St. Xaver in Leoben, Ditzese
Graz-Seckau, wurde am 9. Juli 1961 durch Ditzesan-
bischof Josef Schmswohl im Dom zu Graz zum Priester geweiht und nach verschiedenen
Aufgaben in der Ditzese Graz-Seckau am 7. Dezember 1981 zum Bischof der Didzese
Gurk ernannt. Am 3. Janner 1982 iibernahm er die Leitung der Didzese Gurk und wurde
durch Erzbischof Dr. Karl Berg, Erzbischof von Salzburg, am 24. Janner 1982 im Dom zu
Klagenfurt zum Bischof geweiht.

Nach iiber 19 Jahren seines bischoflichen Wirkens in der Didzese Gurk erfihrt er seinen
Weggang aus Kirnten als ,.ein Opfer fiir die Diézese Gurk und auch ein groBes Opfer fiir
mich selbst*. ,,Nach intensiver Beratung, vor allem im Gebet®, habe er schlieBlich zu seiner
Berufung nach Graz ,voll Ja gesagt, ohne Vorbehalte, mit Freude, aber auch mit Ab-
schiedsschmerz®. Bis zur Bestellung eines neuen Diozesanbischofs von Gurk bleibt Bischof
Kapellari Apostolischer Administrator seiner bisherigen Didzese. Als neuer Grazer Didzes-
anbischof will Dr. Egon Kapellari den Weg seines Vorgingers Bischof Johann Weber fort-
setzen und sieht im ,Miteinander” den zukiinftigen Weg fiir seinen bischoflichen Dienst in
seiner Heimatdiozese Graz-Seckau.

Auf Ersuchen der Osterreichischen Bischofe bei ihrer Konferenz vom 14.—16. Mirz 1989
hat Didzesanbischof Dr. Egon Kapellari zusétzlich zu seinem bisherigen Referat fiir Kultur
auch das Referat fiir Liturgie iibernommen. Seither hat er die Arbeit an der liturgischen
Erneuerung in der Kirche von Osterreich und dariiber hinaus als Mitglied des Prisidiums
der IAG (Internationale Arbeitsgemeinschaft der Liturgischen Kommissionen im deutschen
Sprachgebiet) mit groBer Sensibilitat fiir das Gesamtkunstwerk ,Liturgie” begleitet und
gefiihrt. Eine wesentlicher Teil der liturgischen Arbeit in dieser Zeit war und ist die Neube-
arbeitung der liturgischen Biicher der Feier der einzelnen Sakramente, des , Benediktiona-




4 P. Winfried Bachler OSB

le“, des ,Pontifikale®, des ,,Zeremoniale fiir die Bischofe” und vor allem die Arbeit der
,.Studienkommission fiir die Messliturgie und das Messbuch*.

Die Liturgische Kommission fiir Osterreich weiB um die groBen Qualitiiten ihres Vorsit-
zenden Bischof Kapellari und hofft, dass er als neuer Didzesanbischof von Graz-Seckau,
einer der groBten Diozesen Osterreichs, auch weiterhin das Referat fiir Liturgie beibehalten
und ihr Vorsitzender bleiben kann.

»Du Vater, kennst die Herzen
und hast deinen Diener zum Bischofsamt berufen.
Gib ihm die Gnade, dein heiliges Volk zu leiten
und dir als Hoherpriester
bei Tag und Nacht ohne Tadel zu dienen. [. . .]
Durch ihn ist dir mit dem Heiligen Geist
in der heiligen Kirche
alle Herrlichkeit und Macht und Ehre
Jetzt und in Ewigkeit. Amen.

Aus dem Weihegebet bei der Weihe eines Bischofs



Symposion 2000: Die Schrift in der Liturgie

Die Bibel in der Liturgie —
personliche Erfahrungen

Alois Kowald, Gleisdorf

Erfahrungen eines Pfarrers

Liebe Schwestern und Briider im Herrn!

Ich stehe hier vor Thnen als einer, dessen erste Aufgabe der Dienst am Wort ist. Das ist
nicht meine personliche Erfindung, auch nicht ein Element vermeintlicher ,Protestan-
tisierung®. Das ist katholische Lehre, nachzulesen im Dekret des II. Vatikanischen Konzils
tiber den Dienst und das Leben der Priester (Artikel 4). Auch das Kirchenrecht von 1983
(can 528, 1) nennt als erste Aufgabe eines Pfarrers den Dienst am Wort!

Ich halte das fiir richtig. Denn das Amt in der Kirche hat ja insgesamt dafiir Sorge zu tra-
gen, dass die ganze kirchliche Gemeinschaft dem Weg treu bleibt, den ihr Christus gewie-
sen hat." Wo anders konnten wir Ma nehmen, ob wir auf dem richtigen Weg sind, wenn
nicht an der Heiligen Schrift.

Einige Orte, wo ich in meinem Pfarrerleben der Heiligen Schrift in der Liturgie begegne,
mochte ich nun nennen. Ich bin einfach eine ,normale” Woche in Gedanken durchgegan-
gen.

1. Der erste Ort der personlichen Begegnung mit der Bibel in der Liturgie ist fiir mich das
Stundengebet. Gemeinsam mit meinem Kaplan und dem Pastoralpraktikanten haben wir
uns die anglikanische Regel zur Gewohnheit gemacht, Laudes und Vesper offentlich in der
Pfarrkirche zu feiern, und zwar als Teil meiner Amtspflichten. 40 Jahre alt musste ich wer-
den, um dabei nicht nur ,,Worte zu klauben*, sondern die Kostbarkeit der Psalmen zu ent-
decken. Durch das Studium vor allem der Bildersprache der Psalmen sind sie nun zu Ge-
beten geworden, mit denen ich mein Leben vor Gott zur Sprache bringen kann.

Schwer tue ich mich allerdings mit der ,,Zerstiickelung® der Psalmen. Deshalb sind wir
auch vom abwechselnden Beten Vers fiir Vers abgegangen. Einer tragt den Psalm zur Gin-
ze vor, die anderen versuchen, sich horend die Bilder zu vergegenwiirtigen. Schwer tue ich
mich auch mit dem Auslassen der Fluchverse bzw. -psalmen. Es tut meinem Beten gut, dass
ich nicht blof} fromm dahersduseln muss, sondern auch meine Aggressionen ein legitimes
Ventil haben. Das setzt natiirlich Psalmstudium voraus.

2. Der zweite Ort der Begegnung mit der Bibel in der Liturgie ist die tagliche Messfeier.
Die Vorbereitung auf das Horen des Wortes Gottes besteht darin, dass ich die Bibelstellen
samt Einleitung im Schott durchlese. Es ist mein Bemiihen, einen Satz, einen Gedanken als
Tageslosung mitzunehmen und mitzugeben. Soweit ist sehe, ist die Messfeier der einzige
Ort, wo Christen regelmidBig dem Wort Gottes begegnen. Wir geben der fortlaufenden
Lesung den Vorzug, was aber den Nachteil hat, dass bei Unterbrechungen nur schwer der

- Vgl. J. MULLER, Im Dienst der Kirche Christi. Regensburg 2000, 95.
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Anschluss zu finden ist. AuBerdem wechselt auch die mitfeiernden Gemeinde. Ich wire
sehr dankbar fiir Zusammenfassungen und Uberginge, die auch bei den z. B. sehr langen
Lesungen gegen Ende des Kirchenjahres hilfreich wéren.

3. In unserer Pfarre gibt es durchschnittlich zwei Begrébnisse in der Woche, nahezu alle
mit Messfeier. Hier begegne ich vor allem der Not des Predigens. Am Beginn meines Pfar-
rerdaseins habe ich mich bemiiht, das Leben der Verstorbenen mit einem Schriftwort zu-
sammenzuschauen. Einmal war jemand gestorben, der seinen Hund sehr geliebt hat. In der
Predigt habe ich das als Liebe zur Schopfung ausgelegt, worauf ich die Riickmeldung be-
kam: Unser Pfarrer weiB iiber jeden etwas Gutes zu sagen. Dabei ist aber die Predigt allzu
oft doch zur Lobrede verkommen. Die Bitte einer Trauerfamilie um eine biblische Predigt
hat mich dahin gefiihrt, jetzt am Beginn der Messfeier den Lebenslauf der Verstorbenen zu
erzihlen (den Verwandte verfasst haben) und bei der Predigt biblisch iiber Tod und Aufer-
stehung, Klage und Trauer zu sprechen.

4. Der Ort, wo ich personlich am intensivsten dem Wort der Heiligen Schrift begegne, ist
nicht die Liturgie, sondern die Predigtvorbereitung. Einer meiner Bibellehrer (Prof. Mar-
bock) hat einmal gesagt, dass er selten von Todsiinde spricht. Aber wenn sich ein Priester
nicht auf die Predigt vorbereitet, dann ist das fiir ihn eine Todsiinde. Dieses Wort beherzi-
gend, verwende ich jeden Samstagvormittag zur Predigtvorbereitung. Da habe ich auch den
Mut, das Telefon abzuschalten und mich auch sonst ,,freizukampfen®. Es war auch gar nicht
einfach, die Pfarrgemeinde davon zu iiberzeugen, dass ich am Samstagvormittag keine
Begribnisse halte.

Hier erlaube ich mir einige Anfragen: Priester sind Diener des Wortes. Ist es da noch
zeitgemiB, bei Primizen einen eigenen Prediger ,einzufliegen“? Sollte ein Priester das,
wozu er geweiht wurde, nicht auch bei der ersten Messe ausiiben? Eine Anfrage habe ich
auch an die Predigtausbildung: Reichen wirklich 2 Semester mit jeweils einer Probepre-
digt? Dass Priester Diener des Wortes sind und sein sollen, heiBt fiir mich aber nicht, dass
nur sie predigen diirfen. Es geht vielmehr um die groBere Sorge, dass das Wort Gottes in
einer Gemeinde nicht totgeschwiegen wird. Ich erlaube mir hier offentlich die Bitte auszu-
sprechen, die Regelungen beziiglich der Predigt von Laien in der Messe neu zu iiberdenken.
Es tut gut, wenn die Gemeinde auch die Priester als Horende erlebt.

5. Von den Monaten Mai bis Oktober gibt es am Samstag auch Trauungen. Hier be-
obachte ich, dass immer hzufiger Brautleute auBerbiblische Texte als Lesung wiinschen.
Bisher habe ich immer darum gebeten, im Wortgottesdienst eine biblische Lesung zu wih-
len und habe andere Texte an anderer Stelle ,eingebaut. Als Hilfestellung zur Auswahl
lasse ich die Brautleute die im Schriftstellenverzeichnis des Lektionars angefiihrten mar-
kanten Sitze durchlesen und bitte sie darauf zu achten, welcher Satz sie anspricht. Dann
sollen sie die ganze Lesung durchlesen und sich entscheiden. Ich habe oft den Eindruck,
dass dies das erste Mal ist, dass die Brautleute auBerhalb des Gottesdienstes bzw. der
Schule in der Bibel lesen. Der Druck aber, auBerbiblische Texte am Lesungsort zu verwen-
den wird groBer: Wie soll ich damit umgehen? Ahnliches erlebe ich auch bei profanen
Liedern in der Trauung.

6. Die sonntigliche Messfeier ist der Hohepunkt der wochentlichen Begegnung mit dem
Wort Gottes fiir mich und die Gemeinde bzw. sie sollte es sein. Fiir den Grofteil meiner
Gemeinde wird es auch die einzige Begegnung mit dem Wort Gottes sein. Doch ich habe
nicht immer den Eindruck, dass die Lektoren, die Diakone oder Priester innerlich zutiefst
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betroffen sind von dem, was sie da lesen. Alle konnen lesen und werden deshalb auch um
den Lektorendienst gebeten. Wire es nicht sinnvoll, jemanden der offentlich und auf Dauer
im Gottesdienst aus der Bibel vorliest, auch dazu offiziell zu beauftragen (Minner wie
Frauen) und zwar nach einer griindlichen Schulung? Eine Pfarre ist damit wohl tiberfordert.

7. Sonntiglich gibt es bei uns auch Tauffeiern (dreimal im Monat). Es werden immer
mehrere Kinder gemeinsam getauft. Schon deshalb bin ich davon abgegangen, den Eltern
die Auswahl der Lesungen zu iiberlassen. Als Evangelium wihle ich immer den Taufbefehl
Jesu aus Mt 28 und als Lesung Jes 43 mit der Zusage JHWHs immer bei uns zu sein, dazu
als Zwischengesang Psalm 23. Die Jesajastelle wird im Taufgesprich mitbehandelt. Durch
das regelmiBige Taufen wurde ich auch personlich herausgefordert, nach dem Sinn der
Taufe zu fragen. Aus diesem Nachdenken ist die Bemiihung gewachsen, die Taufe so fest-
lich als moglich zu begehen. Es ist zu bedauern, wenn Primizen so feierlich, Taufen dage-
gen oft so lieblos begangen werden. Dadurch hat sich ein Widerspruch aufgetan zwischen
der festlichen Priesterweihe und einer ,mikrigen‘ Taufweihe.

Ich mochte schliefen mit einem Origeneszitat. Er vergleicht darin den Dienst am Wort
mit der FuBwaschung:

. Dazu nehme ich Wasser, das ich aus den Brunnen Israels schopfe, oder ich driicke es aus jenem

mystischem Vlies aus, wovon die Schrift redet, namlich den Heiligen Schriften, ich fiille damit

mein Herz, das ich an Stelle des Beckens im Evangelium gebrauche, und versuche dann nach mei-

nem Vermdgen das Gebot zu erfiillen, das ich erhielt: den Briidern (und Schwestern) die Fiife zu

waschen, indem ich sie durch das Wort der Wahrheit, das ich ihnen verkiinde, ermahne ihre Seelen
von der Verderbnis der Stinde zu reinigen.*

Dorothea Schwarzbauer-Haupt, Leonding

Anliegen von Frauen in der Verkiindigung -~ Beobachtungen

Die Vielfalt von Anliegen der Frauen hinsichtlich einer erneuerten Leseordnung wiirde
ich in 3 Schwerpunkte zusammenfassen.
1. Frauen suchen Identifikationsgestalten.
2. Frauen wiinschen sich weibliche Glaubens- und Gottesbilder.
3. Die Gottebenbildlichkeit der Frau und ihr aktiv die Heilsgeschichte mitgestaltendes
Handeln sollen sichtbar gemacht werden.

Zu 1: Am Schluss meiner Titigkeit als Pastoralassistentin, vor der Karenzzeit, hielt ich
Begribnisse. Dabei beerdigte ich vor allem Frauen, die im Alter von ca. 80 Jahren verstor-
ben waren. Ich suchte nach biblischen Berichten iiber alt gewordene Frauen, anhand derer
ich die Lebensgeschichten deuten kinnte. Zunéchst fielen mir nur Ménner ein. (Von Abra-
ham iiber Mose bis zum greisen Simeon.) Erst nach langem Suchen und Nachdenken stieB
ich auf Judith (Jud 15,21f) und die Prophetin Hanna (Lk 2,36). Doch deren Lebensbericht
eignet sich lange nicht fiir alle diese Frauenschicksale.

Ich glaube, dass Frauen heute sehr unterschiedlich tiber ihr Frausein denken und empfin-
den. Es gibt jene, die traditionell ihre Frauenrolle leben und nicht hinterfragen, als auch die

verunsicherten und suchenden Frauen bis hin zu den Pionierinnen, die ganz neue Wege
~
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gehen. Alle diese Gruppen erwarten sich bei den Lesungen, besonders der Sonn- und Fei-
ertage, Texte, in denen Frauen vorkommen, mit denen sie sich identifizieren kénnen. Die
faktische Leseordnung jedoch ist nach ménnlichen Kriterien erstellt worden, die die Vielfalt
der biblischen Berichte iiber Frauen unterschlégt.

Das fiihrt dazu, dass besonders Frauen, die sich mit der Bibel beschéftigen, ihnen wichtig
gewordenen Texte vergeblich suchen. Z. B. kommt die Heilung der gekriimmten Frau (Lk
13,10-17) an Sonn- und Feiertagen nicht vor. Oder das Messiasbekenntnis der Martha von
Bethanien (Joh 11,27). Es wird zwar am 5. Fastensonntag im Lesejahr B gelesen, aber ganz
im Kontext der Auferweckung des Lazarus. (Im Unterschied zum Messiasbekenntnis des
Petrus [Mt 16,16], das auch in der Interpretation breiten Raum einnimmt.)

In den Kurzfassungen der Passion vom Palmsonntag werden genau jene Teile weggelas-
sen, die von Frauen handeln. Das signalisiert aber, dass Frauen im Kontext dieser Ereignis-
se eine weniger bedeutende Rolle spielen, die man also folgenlos weglassen kann.

Um Frauen zu ermoglichen, sich mit ihren Geschlechtsgenossinnen in der Bibel zu iden-
tifizieren und daraus geistlichen Gewinn zu ziehen, miissen diese Texte — zumindest als
Alternative — angeboten werden.

Es gibt aber auch Texte, die Frauen, auf eine — oft vom ménnlichen Klerus — gewiinschte
Rolle festlegen. Die Haustafeltexte z. B. von Kol 3,18f; Eph 5,22-24 und 1 Petr 3,1-6 ma-
chen den Frauen die Unterordnung und den Gehorsam gegeniiber den (Ehe-)Minnern zur
Pflicht. Durch ihre Wirkungsgeschichte bis heute konnen sehr viele Frauen solche Texte
nicht mehr ohne heftige negative Gefiihle horen und damit auch den — meist relativierenden
— Kontext nicht mehr wahrnehmen. Auch abmildernde Interpretationen werden nicht mehr
akzeptiert.

Solche Stellen sollen daher iiberhaupt eine Zeit lang aus der Sonn- und Feiertagsleseord-
nung herausgenommen werden.

Zu 2: Weibliche Glaubens- und Gottesbilder finden sich in der Bibel genug (Hos 11,1-11:
die stillende Mutter; Mt 13,33f: das Gleichnis vom Sauerteig; oder Mt 23,37: Jesu Klage
iiber Jerusalem). Sie werden nur oft nicht richtig iibersetzt oder nicht vorgelesen oder nicht
weiblich interpretiert. Auch hier zeigt sich die lange Tradition, dass die Bibel, von Ménnern
verfasst, gelesen und aus ihrem Erfahrungshorizont und Hintergrund heraus interpretiert
wird. Es wird oft nicht wahrgenommen, wie dadurch die Sichtweise und Erfahrung der
Frauen einfach still und leise verschwinden.

Ein weiteres Problem sind die vielen Stellen, in denen die Sprache von Gewalt, Hierar-
chie und Herrschaft vorkommt. Die Bilder von Gott als Pontifex Maximus, von den Fein-
den, die besiegt und vernichtet werden, von der Rangordnung im Heilsplan (z. B. Hebr 2,6
9) usw. stofen viele Frauen ab und sind ihnen grundsétzlich fremd.

Deshalb besteht ein grofler Wunsch diese Stellen zu ergidnzen mit Bildern der Fiirsorge,
der Solidaritit und des Aufbauens. Das heift nicht, diese Stellen zu leugnen oder zu elimi-
nieren, sondern sie durch Ergéinzungen zu relativieren.

Allerdings ist es immer noch fiir Manner und Frauen ungewohnt, wenn Texte gelesen
werden, die iiber Gott exklusiv in weiblichen Bildern sprechen. Als eine Kollegin einmal
den Vers aus Hosea 11,9 dem Urtext entsprechend vorlas, gab es tagelang noch helle Em-
porung dariiber — besonders unter Mannern. Bei Hosea heifit es dort: ,,Ich will meinem Zorn
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nicht freien Lauf lassen und Ephraim nicht preisgeben. Denn ich bin Gott und nicht ein
Mann.*

Das heifit: Frauen wiinschen sich eine Erginzung der Leseordnung mit Stellen, die weib-
liche Erfahrungen mit Gott, weibliche Sprach- und Bilderwelten gleichberechrigt in die
Verkiindigung einbeziehen.

Zu 3: Wenn wir die Lesungen aus der Apostelgeschichte in der Osterzeit betrachten, so
fiillt auf, dass jene Stellen ausgewahlt wurden, in denen ausschlieBlich Manner Handlungs-
trager sind. Dabei werden mehrmals bedeutende Frauen, wie Maria, die Mutter des Johan-
nes, der den Beinamen Markus hat (12,11-17), Lydia (16,14), Priszilla (18,2f) genannt.
Durch diese Auswahl wird der Beitrag der Frauen fiir diese Zeit fiir Gottesdienstbesuche-
rinnen unhorbar gemacht und damit auch als weniger bedeutungsvoll (als bedeutungslos)
abgewertet.

Ein anderes Beispiel sind die ,,Viter*-Erzihlungen. Es ist immer noch iiblich von Abra-
ham, Isaak und Jakob zu sprechen, obwohl die wichtige Rolle von deren Frauen (Sarah,
Rebekka, Lea und Rahel) z. B. durch Irmtraud Fischer (Professorin fiir AT) auch wissen-
schaftlich genau erforscht und dokumentiert worden ist.

Ich hoffe, dass Ihnen diese Uberlegungen gezeigt haben, dass aus Frauensicht hinsichtlich
der Leseordnung einiges im Argen liegt und Handlungsbedarf besteht.

Der Reichtum der biblischen Stellen, die von Frauen handeln und weibliche Lebensreali-
tidt zur Sprache bringen, muss den Gottesdienstbesuchern und Gottesdienstbesucherinnen
besser zuginglich gemacht und erschlossen werden. Damit ist auerdem die Frage der
urtextgetreuen Ubersetzung und frauengemiiBen Interpretation verbunden.

Auf Anregung der Frauenkommission in Linz ist aus diesem Grund z. B. einen Frauen-
predigtkreis gegriindet worden. Von ihm werden pro Jahr ca. 5-6 von Frauen erarbeitete
Predigtunterlagen zur Verfiigung gestellt.

Elke Gallee, Wien

. Stimr;zen aus der Gemeinde (1)

Mein Name ist Elke Gallee, ich unterrichte derzeit in Wien an einer HTL, einer berufsbil-
denden hoheren und mittleren Schule, das Fach Religion.

Die Note und Umstiinde, die viele Religionslehrinnen und -lehrer mit dem Stichwort ,.Die
Schrift in der Liturgie® verbinden, lassen sich, in Form einer dezenten Ubertreibung noch
am besten so darstellen:

Der Idealfall: Begeisterte Schiilerinnen und Schiiler melden sich freiwillig zur Mitgestal-
tung des Schulgottesdienstes. Sie haben sich schon in den Ferien Gedanken iiber das The-
ma, mogliche Lesungen, Kyrie und Fiirbitten gemacht. Die Musikgruppe sucht aus ihrem
reichhaltigen Repertoire zum Thema passende Lieder aus und probt selbstindig vierstim-
mig. Zur Kommunion eine Eigenkomposition. Fiinf Priester melden sich per e-mail, erkun-
digen sich nach dem Thema des Gottesdienstes und stellen sich bereitwilligst zur Verfii-
gung. Da alle fiinf Priester auch auBerhalb des Gottesdienstes Erfahrungen mit Jugendli-
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chen haben, entscheidet das Los. Beim nichsten Gottesdienst wird neu gewiirfelt. Nicht
traurig sein, vielleicht klappt es beim néchsten Mal!

Die Realitiit: Die Alternative zum Schulgottesdienst ist eine Freistunde, da schwer iiber-
priift werden kann, ob ein Schiiler am Unterricht oder Gottesdienst teilnimmt. Mdchte ein
Lehrer, der nicht gerade eine Freistunde hat, am Gottesdienst teilnehmen, so wird ihm diese
Stunde vom Gehalt abgezogen. Die Religionslehrer sind fiir die Themenfindung zusténdig.
Die Religionslehrer sprechen gezielt Jugendliche, von denen sie wissen, dass sie in einer
Band spielen oder in einem Chor singen, mit der Bitte an, beim Gottesdienst musikalisch
mitzuwirken. Es erkldren sich vier bereit, wenn nur ja keine kirchlichen, sondern ,.ihre*
Lieder gesungen werden. Einen im Umgang mit Jugendlichen erfahrenen Priester zu finden
stellt sich als beinahe unméglich heraus, da viele Schulgottesdienste am gleichen Tag und
zusitzlich um 8.00 Uhr stattfinden. Der Priester wird am Vortag iiber das Thema infor-
miert. Kyrie, Lesung, Fiirbitten und ein Zusatztext werden vom Religionslehrer ausgesucht
und kurz vor Beginn des Gottesdienstes mit meist groBen Uberredungskiinsten an an-
sprechbare Anwesende verteilt. Der Gottesdienst beginnt, Antworten sind spérlich, die auf
Hilfe wartenden Schiiler erhalten zur rechten Zeit das Zeichen fiir ihren Einsatz, die Predigt
ist auch fiir Schiiler verstiandlich und, Gott sei Dank, es wurde nicht iiberzogen, die nédchste
Stunde kann rechtzeitig beginnen!

Sofern man iiberhaupt von solchen Umstéinden absehen kann, sehe ich in Bezug auf ,.Die
Schrift in der Liturgie® die grofte Schwierigkeit in der , Vermittlung® alttestamentlicher
Lesungen. Ich spreche bewusst von Vermittlung und nicht von Vortragen, da 14-19-jahrige
Schiilerinnen und Schiiler die Sprache als auch den historischen und theologischen Zusam-
menhang dieser Texte nicht mehr verstehen. Dieses Defizit kann nicht einfach im Religi-
onsunterricht ,,nachgeholt* werden, da aufgrund fehlender religioser Sozialisation der Er-
fahrungshintergrund abhanden gekommen ist. Diesen Zustand zu beklagen fllt leicht, fiihrt
meines Erachtens aber nicht weiter.

Auch auf die Gefahr hin, bei Thnen jetzt ,liturgische Bauchschmerzen* auszul6sen, behel-
fe ich mich oft mit einer sogenannten ,,Statt-Lesung®. Es handelt sich dabei um einen selbst
verfassten Text, der sich auf die alttestamentliche Lesung bezieht, die unmittelbare Erfah-
rungswelt der Schiiler und Lehrer beinhaltet und zum Evangelium hinzufiihren versucht.
Aus jiidisch-christlicher Tradition betrachtet natiirlich eine Katastrophe!

Dennoch denke ich, dass ein ,,weniger* an Schrift in der Liturgie in diesem Zusammen-
hang ,,mehr* sein kann, wenn dabei ,lebendiges Ergriffensein® (vgl. II. Vaticanum, Kon-
stitution {iber die heilige Liturgie, Art. 24) von der Heiligen Schrift zu erméoglichen ver-
sucht wird.

Als Jesus in der Synagoge von Kafarnaum zum ersten Mal lehrte, waren die Menschen,
so berichtet Markus (Mk 1,21-22), sehr betroffen von seiner Lehre. Wie man es schafft,
Jugendliche zu treffen und betroffen zu machen, nicht nur die personliche, sondern auch die
liturgische Briicke zu ihnen zu schlagen, wird uns ein Anliegen werden miissen.

Die Frage nach dem ,,WIE® allerdings bleibt.
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Karl Gallee, Wien

Stimmen aus der Gemeinde (2)

Mein Name ist Karl Gallee und ich bin als Religionslehrer in einem Gymnasium im Ge-
biet der Erzdiozese Wien und als Pastoralassistent in einem Jugendzentrum tétig. Aushilfs-
weise arbeite ich dann noch, sofern es meine Zeit erlaubt, als Organist in diversen Pfarren
in Wien und Niederdsterreich. Die Leitung eines Chores fillt in meine Freizeit.

Der Beginn meiner Ausfiihrungen ist schwarz in schwarz und ich wollte, ich konnte es
noch schwirzer malen als es schon ist, wenn es so etwas geben wiirde. Selbstverstidndlich
biete ich Thnen im Verlauf auch einige lichtvolle Ausblicke.

Meiner Meinung nach geht es bei der Thematik ,,Schrift in der Liturgie® um Worte und
Sitze, die nicht oder nur ansatzweise verstanden werden. Selbst die intensivste Bemiihung
der Interpretation wird scheitern. Die Kinder in der Schule verstehen den Religionslehrer
nicht, wenn er sich nicht bemiiht. Die Jugendlichen verstehen den Pastoralassistenten nicht,
wenn er sich nicht bemiiht. Auch die Gemeinde versteht den Priester, der auslegend, vorle-
send oder meditierend versucht, den Sinn oder Sinnzusammenhang eines biblischen Textes
zu erldutern, nicht, wenn er sich nicht bemiiht.

Vielleicht sind die Gymnasien schuld, die Griechisch und Latein keineswegs mehr in der
wiinschenswerten Breite unterrichten. Ich verweise hier auf Schulversuche im AHS-
Bereich, bei dem Kinder in der dritten Klasse Unterstufe schon zwischen Latein und Fran-
zbsisch wihlen konnen. Der Trend, der sich dabei abzeichnet, bedeutet auf alle Fille fiir
Latein nichts Gutes.

Jedenfalls diirfen wir heute nicht mehr davon ausgehen, dass Kinder und Jugendliche die
antiken, poetischen und religiosen Bilder verstehen. Unsere Kinder und Jugendlichen haben
keine altorientalischen Ohren. Die Feinheit der religiosen Poesie, die auf das Alte Agypten,
Babylon oder Persien zuriickzufiihren ist, kann in ihnen kein Echo hervorrufen.

Zur Verdeutlichung lese ich Thnen einen Psalmteil (Ps 22) vor: ,,Viele Stiere umgeben
mich, Biiffel von Baschan umringen mich. Sie sperren gegen mich ihren Rachen auf, rei-
Bende, briillende Lowen. Ich bin hingeschiittet wie Wasser, gelost haben sich all meine
Glieder. Mein Herz ist in meinem Leib wie Wachs zerflossen.”

Vom Ablauf her betrachtet findet eine Interpretation dann moglicherweise so statt: Das
eigene Lesen des Textes, dann der Versuch durch theologische Bildung diesem Text unter
der Beriicksichtigung verschiedener Aspekte interpretierend naherzukommen, ohne dass
dabei jemals ein Ende erreicht wird.

Wenn wir auf die Schule schauen, bewegt sich der Religionslehrer in moglichst schonen-
der Weise, ohne dass dabei jemand iiberfordert wird — eine Abmeldung fallt ja auf und wird
dazu noch statistisch festgehalten. Um dem vorzubeugen, hat der Sprachgebrauch in der
Schule von moglichst vielen Theologismen frei zu sein. Der Religionslehrer muss sich
vielmehr im Sprachgebrauch der Jugendlichen auskennen und lernen, sich in der Bilderwelt
der Jugendlichen zu bewegen. Jugendliche und Kinder sind in hohem MaBe fahig, in virtu-
elle Welten einzutreten und ihre Wege und die Dinge, die ihnen Vergniigen und Freude
bereiten, zu finden. Es ist ganz einfach nicht moglich, einem Jugendlichen oder Kind etwas
zu vermitteln, ohne dass man an diese virtuellen Welten andockt. Bei Jugendlichen, die
selber Gedichte oder Geschichten schreiben — jede Hard Rock oder Heavy Metal Band
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schreibt ibrigens ihre Texte selbst —, kann ich voraussetzen, dass sie die Bildsprache ver-
stehen. Solche Jugendliche kinnen in ihr eigenes Innerstes horen. Es miisste meiner Mei-
nung nach ein Bildertransfer erreicht werden.

Was haben wir davon, wenn die Leute in der Kirche ,,Amen* sagen und vor der Kirche
oder auf dem Nachhauseweg ,,Schén war es® oder ,.Schén hat er gepredigt” sagen, wenn
das Umdenken oder Neudenken nicht erreicht wurde. Wenn die Leute weder beriihrt noch
angesprochen wurden. Wenn der Uberzeugungstransfer nicht stattgefunden hat.

Beobachtbar ist, dass viele Priester, Pastoralassistenten und Religionslehrer nicht die Ru-
he finden ein Buch zu lesen, geschweige denn selber in ihrer je eigenen Weise Texte oder
Gedichte schreiben. Sie sollten kreativer sein im Entwickeln von Bildern und Texten. Die-
sen Mangel spiiren die Menschen. Man muss eine eigene Bilderwelt entwickelt haben, um
auch die Bilderwelt anderer Menschen zu verstehen. So sollte bei Menschen, die im kirchli-
chen Bereich tiitig sind, das Bemiihen im Vordergrund stehen, sich in schopferischer, krea-
tiver und musischer Art und Weise an Texte zu nihern.
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Angelus A. Haufling OSB, Maria Laach
Biblische Grundlegung christlicher Liturgie'

Das Thema, wie es formuliert wurde, verlangt im Vorhinein eine Absprache dariiber, wo-
von die Rede sein soll. Die Hauptworte scheinen klar: Es geht da um das Woraus und War-
um der Liturgie, was, wie vorausgesetzt, in der Bibel vorgegeben ist. Die Bibel ist die
Sammlung der authentischen Zeugnisse des Glaubens all der Generationen, an denen der
eine wahre Gott iiber die langen Zeiten hin sein Heil wirkte. Die Liturgie wird hier aber als
,christlich® bestimmt. Sie ist das ausdriicklich ehrende Tun der Menschen, die sich vor
Jesus dem Christus als dessen Kirche berufen wissen. Mit dem Adjektiv ,christlich* zu ,Li-
turgie schrinken wir unser Thema ein. Wir beachten nicht die aktuelle Aufgabe, ob und
wie mit Nicht-(mehr-)Glaubenden Gottesdienst zu feiern ist, auch nicht, ob und wie mit
Juden, auch nicht, wie mit Muslimen — beide glauben mit den Christen an einen, sogar: an
den einen wahren Gott — gemeinsam Ehrungen Gottes mdglich sind, und wir beachten auch
nicht mogliche und nétige Gottesdienste mit Katechumenen, mit Menschen also, die schon
Schritte auf dem Weg zur Kirche gegangen sind, ihr auch schon angehéren, aber noch nicht
Sakramente der Initiation mit der Gemeinde der Getauften mitgefeiert haben. Es geht um
die gottesdienstliche Feier in der Gemeinde der Glaubenden und Getauften, welche die Kir-
che, genauer: die katholische Kirche, sind.

1. Diese Gemeinde der Glaubenden oder mindestens Glaubenswilligen feiert also ,,Litur-
gie”. Augustinus beschreibt diese, biographisch die Praxis seiner Mutter Monica schil-
dernd, in der Doppelbewegung: Der Glaubende hort Gott in dessen Wort, und Gott hort den
Glaubenden in dessen (antwortendem) Gebet (Conf. 5,9,17). Doch da zeigt sich bald eine
brisante Polaritdt: Auf der einen Seite ist die Gemeinde der Glaubenden ,Kirche®, also der
Ort in dieser Weltzeit, wo der erhohte Herr je und je — wo immer Glaube an ihn das Leben
prigt — als ,,Geist gegeben ist, und darin ist eingeschlossen die mit dem Geist gegebene
Vollmacht, die Gestalt der Liturgie zu finden und zu prigen.” Da der Mensch, und die Kir-
che als Gemeinschaft von Menschen notwendig auch, geschichtlich existiert, sind die Vor-
gaben der frilheren Generationen zu wahren, aber auch auf ihr bleibendes Geistzeugnis
immer neu zu priifen. Liturgiereform ist in einer lebendigen und glaubenswilligen Kirche
ein normaler Vorgang. Aber es ist die Gemeinschaft der Glaubenden, in welcher der Heili-
ge Geist wirkt. Wer als Einzelner ihn zu haben beansprucht, muss sich von der Kirche prii-
fen lassen, ob sein Geist ,,aus Gott ist* (1 Joh 4,1).

Zunichst ein Referat auf dem Symposion ,,Die Schrift in der Liturgie” der Liturgischen Kommis-
sion fiir Osterreich am 9./10. Oktober 2000 in St. Gabriel, M&dling, hier fiir die Publikation zwar
iiberarbeitet und mit einigen Anmerkungen versehen, doch im Stil des Vortrags belassen.

Wir aktualisieren hier auf die Liturgie hin eine grundlegende ekklesiologische Einsicht, die schon
klassisch J. Ratzinger darlegte: Die Kirche tritt in Existenz (was nicht heifit: wird dadurch ,,ge-
stiftet*), wenn und insofern sie an die ihr mit dem Geist Christi gegebene Vollmacht der Selbstge-
staltung glaubt; sie hat die Vollmacht und Freiheit zur Gestalt, die, etwa in Form sakramentaler
Riten oder der verpflichtenden Formeln des Glaubcns§utes (Dogma), heilsentscheidenden Rang
erhalten konnen(J. RATZINGER, Kirche Il 3a. In: LThK" 6 [1961] 167188, bes. 177.
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Aber diese Sicht von Liturgie der Kirche stoBit sich schnell mit dem Empfinden des Men-
schen der Neuzeit. Es ist er selbst, den er als Erstes und Letztes erfahrt, nicht — ja man muf3
es so sagen: nicht mehr — , Gott“, wobei wir jetzt mal offen lassen, ob die friiheren Genera-
tionen mit so selbstverstindlich als Erstes erfahrenem ,,Gott* wirklich den Gott der Bibel
meinten oder nicht einen ,,Obrigkeitsgott*, ein abstraktes ,,summum ens* oder sonst etwas
Erhabenes, und ob der allgemeine Atheismus unserer Umwelt nicht auch Chancen fiir Ver-
kiindigung und Glaube aufweist, denn auch unsere Epoche steht nicht auflerhalb von Gottes
universalem Heilswillen. Sicher ist: Mehr als je empfinden die Menschen heute, und
schlieBlich auch wir selbst, subjektiv. Betroffenheit ist das Kennzeichen, dass eine Aussa-
ge, ein Geschehen, eine Ritual ankommt und Anspruch auf eine Geltung erheben kann.

Das hauptsichlich subjektive Empfinden des neuzeitlichen Menschen zeitigt freilich auch
den Zwang, dass der Mensch je und je sich seiner selbst vergewissern muss. Er ist sich
selbst die wichtigste Instanz, erféhrt sich aber doch als fremdgesteuert, allein schon weil
unentrinnbar in vergehende Zeit gestellt, er erfihrt sich als ein Rétsel, dessen Losung nie
recht gelingen will.

2. Was sind nun zentrale Aussagen der Heiligen Schriften des ersterwihlten und des
nachberufenen Gottesvolkes, die Wege zu weisen vermogen, dass christliche Liturgie auch
noch und notfalls wieder von den Menschen unserer Umwelt (mit-)gefeiert werden mag?

Die Erfahrungen mit Gott, welche die Autoren der biblischen Schriften bezeugen, stellen
in einer ersten Ebene ein zweifach wirkendes Handeln Gottes vor: Gott griindet die Welt
und alles in ihr, und Gott bewahrt seine Griindung durch die Zeiten und rettet sie je und je.
In einer zweiten Ebene der Erfahrung mit Gott kommt es aber Menschen zu, kraft des
Glaubens an den so handelnden Gott, seine Taten und sein Wesen bekennend das Handeln
Gottes als ,Heil* zu erkennen und Gottes Herrschaft unter den Menschen zur Geltung zu
bringen. Eine dritte Ebene der Heilsgeschichte kommt dort ins Spiel, wo Spitere die au-
thentischen Zeugen der Geschichte des Heilshandelns Gottes anerkennen und so, der Ur-
sprungstaten Gottes gedenkend, ein neues ,,Heute” des Heils er6ffnen. Das geschieht darin,
dass Spitere eine Identitédt der Situationen von Unheil und Heil damals wie je jetzt wahr-
nehmen und in der erinnernd-gedenkenden Deutung der Wirklichkeit diese zu einer Situati-
on des Heils — ,,wie damals so heute” — verandern: Die Verhiltnisse der jeweiligen Gegen-
wart werden unertréglich (,.es ist doch unertriglich, dass es Hass, soziales Unrecht gibt, und
schlieBlich den Tod*) — aber da waren doch schon Situationen, in denen grundlegende An-
derungen geschahen, und diese Chance ist doch auch jetzt da: denn Gott handelt wie damals
so auch jetzt, weil die Situation doch identisch ist und Gott doch der immer Wartende und,
wenn erinnert und angerufen, der Kommende — so haben es seine Zeugen, und zuletzt Jesus
der Christus, bezeugt.

3. Doch: Wann kommen wir endlich zu unserem Thema? Wir sind schon mitten darin.
Denn die eben skizzierten Ebenen von Heilsgeschehen, wie sie die Bibel bezeugen, ent-
sprechen dem vielfiltigen Gebrauch der Heiligen Schriften in der der Kirche iiberlieferten
Liturgie.

3.1 Die Heilige Schrift, zweifellos Wort Gottes, wenn auch in der Sprache der Menschen,
eréffnet Teilhabe an jener Wesenseigenschaft Gottes selbst, die seine Freiheit ist. Denn
Glaube, und Gebet als Antwort des Glaubens, braucht Freiheit, wie Gott selbst frei ist.
Glaube braucht Freiheit zur Entscheidung, dem Wort Gottes zuzustimmen oder es abzuleh-
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nen, es zu befragen auf das, was die Not oder die Stimmung des Augenblicks heischt, es zu
erfassen in dem, was gerade erhellend aufleuchtet.

Dem entsprechen die vielfachen Gestalten, in denen das Wort Gottes in der Liturgie ak-
tualisiert wird. Wir haben Lesungen aus der Bibel, deren Aussagen der Freiheit der Horer
iiberantwortet werden: Er kann horen, ablehnen oder annehmen. Die Liturgie hebt aus den
Lesungen einzelne Aussagen, Hinweise, Axiome, Bildworte, die fiir den Augenblick ein
Wort der Bitte, des Bekenntnisses bieten, auch eines der Klage wie des Jubels, der vertie-
fenden Meditation und der ausweitenden Einsicht; die Wege geleiten und Menschen zu-
sammenfiihren. Wir kennen sie als Antiphonen und Responsorien, als die Sprachspiele der
Versikel und Akklamationen.

Der gleiche Text kann dann, ganz legitim, von den Mitfeiernden unterschiedlich aufge-
nommen und somit befreiende Mitfeier demonstrieren, fern jeder nur auf Eines einschwo-
renden Ideologie. Gleich ein Beispiel. In den Liturgiebiichern der alten Tagzeitenliturgie
der lateinischen Kirche findet sich als kurze Schriftlesung (,,capitulum*) der Vesper an den
gewohnlichen Tagen des Jahres der eine Vers aus dem Anfang des zweiten Briefes des
Apostels Paulus an die Gemeinde von Korinth: ,Gepriesen sei der Gott und Vater Jesu
Christi, unseres Herrn, der Vater des Erbarmens und der Gott allen Trostes. Er tréstet uns in
all unserer Not* (2 Kor 1,3-4a). Das, ein Wort der Heiligen Schrift, wird den Horenden
vorgetragen. Alle sind, mal den Idealfall angenommen, horwillig. Aber sie héren durchaus
verschieden. Der eine hort einfach zu; er nimmt die Worte, wie sie sind: als ein Bekenntnis
des Glaubens an den Gott, der fiir die Menschen hilfreich da ist. Ein anderer, schon ver-
sierter, erkennt die dem Judentum eigene Sprachform des Lobpreises, der aus Ehrfurcht vor
Gottes Majestdt von diesem nur in der dritten Person spricht, und formt es zu seinem von
Herzen kommenden Gebet um: ,,Gepriesen bist du, Gott . . . Ein dritter ist bibelkundig: er
kennt den historischen Hintergrund des Textes und spiirt dem erleichterten Seufzer des
Dankes des Apostels Paulus nach, dass die Probleme der Gemeinde von Korinth, so um das
Jahr 55 herum, sich nun lichten, und er schépft Hoffnung, es werden auch die so driicken-
den Probleme der Kirche heute sich auflésen; ein ganz gutes Gewissen hat er dabei nicht,
denn er weiB auch: die Textgeschichte der Korintherbriefe ist umstritten; in gar acht Ein-
zelbriefe haben Exegeten den Text schon aufgeldst . . . aber: die eineinhalb Verse bringen
ihm Hoffnung, die erfreut und trégt, und das zu vermitteln ist durchaus ein Sinn des Got-
teswortes. Sein Nachbar, ein vierter Horer, hort ganz anders: Die gescheiten Exegeten hin
oder her, es ist Wort des groRBen Paulus, und er freut sich daran, wie sich der Mensch an
Worten eines anderen, GroBeren, freut, das Wort in sich tragend wie ein stets stirkendes
und tréstendes Heil, ohne immer auf die Aussagen der Worte selbst zu achten; die Stimme
bedeutet da mehr als das Gesagte. Ein fiinfter Horer empfindet dhnlich, aber es ist seine
geistliche Freude, hier mit Paulus, nicht mehr allein, Gott zu bekennen, denn er weill: Wir
glauben mit den Aposteln, denn von ihnen kommt das Evangelium, und wie schliissig ist es
dann auch, wenn wir jetzt auch mit ihnen beten. Doch neben ihm horen zwei auch das glei-
che Wort, das sie nun in ihre augenblickliche Erfahrung interiorisieren: Der eine hat gerade
groBen Trost erfahren, weil just jetzt eine Not sich ihm gewendet hat, und tief aus seinem
Herzen wird die Lesung zu seinem ureigenen und aktuellen Gebet — aber der andere neben
ihm erlebt gerade das Gegenteil: Sorgen bedriicken ihn, er ist in grofiter Not, mochte gar an
Gottes Barmherzigkeit zweifeln, und er formt die Worte der kurzen Lesung um in den
Schrei der Bitte: Gott, wenn du gepriesen sein willst, dann zeige dich jetzt mir als ein Vater
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des Erbarmen und ein Gott allen Trostes . . . Und zum Schluss finden wir noch einen — es
ist der achte unserer Zahlung —, der hat sich in Liturgiewissenschaft kompetent gemacht
und weil von einem Gelehrten, der mit beachtenswerten Griinden zur Diskussion stellt,
dieser Text, jetzt im liturgischen Ordo Lesung, konne doch urspriinglich der Segensspruch
des abendlichen Luzernars gewesen sein und somit, trotz Funktionswechsels (solchen gibt
es in der Liturgiegeschichte oft genug) #lteste Tradition bewahrt haben’, und dieser Er-
kenntnisgewinn lédsst ihn den Text mit Freuden vernehmen, weil es ihm eine Wonne ist,
dass ihm eine so reiche Geschichte iibereignet wird — und selbst auch dieser geht frei und
legitim mit dem Bibelwort um.

Dieser Text war in der alten Ordnung fiir jeden festfreien Tag vorgesehen, und man wird
es dem Autor abnehmen, wenn er aus eigener Erfahrung konstatiert: Es ist trotz tiglicher
Wiederholung nicht langweilig gewesen. Denn die Liturgie hat hier einen Text zum Horen
gegeben, der Freiheit einer individuellen und doch legitimen Rezeption gewihrt.

3.2 Doch haben wir oben eine Behauptung aufgestellt, die noch Klirung verlangt. Wir
sagten: In der Feier der Liturgie, sofern diese die zentrale Botschaft des Heils, wie in der
Bibel bezeugt, feiernd begeht, wird in der erinnernd-gedenkenden Deutung der Wirklich-
keit diese selbst zu einer je neuen Situation des Heils veridndert. Das erinnernde Gedenken
weist dabei auf die authentischen Zeugen des Heils zuriick. Wie geschieht das? Nicht an-
ders als dass die Liturgie die Heilige Schrift zur vollen Geltung bringt.

Die Botschaft der Bibel gilt, weil sie Ursprungssituationen von Unheil und Heil als
zeitiiberdauernd wahr erklart. Die Liturgie nun fiihrt erinnernd-gedenkend die Feiernden in
solche Ursprungssituationen zuriick, nicht in belanglosem oder gar tduschendem Spiel, son-
dern weil der Glaubende hier fallweise seine eigene Situation und die Offenheit von deren
Autbesserung freigelegt erhilt, indem er sich in die ,,Rolle” des authentischen Zeugen der
Heilsgeschichte hinein-,,zitiert*.

Ein markantes Beispiel: David, von Gott erwihlter Kénig, zugleich aber Siinder, doch in
Reue und Umkehr dank der Treue Gottes weiter Triger der VerheiBung des Heils, wird in
seiner Rolle ,zitiert”, d. h. er wird Identifikationsfigur derer, die bald 3000 Jahre nach ihm
sich zu Gott und seinem Werk bekennen. Seine aufregende Geschichte von Schuld, entlar-
vendem Prophetenwort, Reue, Umkehr und Begnadung ist 2 Samuel 11-12 berichtet; litera-
risch umgesetzt ist diese biographische Szene in Ps 51, der als Gebet Davids nach dem
Gotteswort des Propheten Natan eingefiihrt wird (Ps 51,1f). Wenn nun dieser Psalm in den
meisten traditionellen Ordnungen des Stundengebetes als erster der Morgenpsalmen ange-
setzt wird (in der Ordnung von Liturgia horarum, 1970, und damit auch in ,,Stundenbuch*,
1978, am Freitag jeder der vier Wochen des Psalmenplanes erster Psalm der Laudes), dann
nicht, weil der Text schon und als ,,BuBpsalm‘ passend ist, sondern weil mittels dieses
Psalmes die Geschichte Davids als die unsere aufgezeigt, samt unserer Chance, wie David
und mit ihm, ungeachtet noch so massiver Schuld, in Reue und Umkehr Heil zu erlangen.

Der Liturgie liegt offenbar viel an dieser Gelegenheit, die Situation von Unheil und Heil
bei David und den mit ihm sich Identifizierenden zu stiften. Denn es ist dieser Psalm, mit
dem téiglich, auch heute noch, die Ordnung des Stundengebetes beginnt: ,,Herr, 6ffne meine
Lippen / damit mein Mund — wir fiigen ein: wie der des David, trotz Schuld nach Umkehr
erwihlt — dein Lob verkiinde®. Denn dieser Versikel ist ein Vers des genannten Psalmes (Ps

> Gemeint ist: H. BECKER, Zur Struktur der ., Vespertina synaxis® in der Regula Benedicti. In: ALW

29 (1987) 177-188, 182f.
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51,17). Und nach dem Verstiindnis der Alten meint ein Zitat den ganzen Kontext, und mit
dem Kontext auch die Person und das Geschick dessen, der das Ich des Textes ist.

Ist solch zitierend-identifizierender Schriftgebrauch fromm-iibertreibende Hypothese?
Nein, dafiir haben wir nédmlich ein authentisches Wort des Evangeliums. Bei Lukas, dem
Jliturgischen® Evangelisten (denn Elemente und Strukturen des Gottesdienstes finden sich
bei ihm mehr als bei den anderen Evangelisten), erzihlt Jesus das eindriickliche Gleichnis
von den beiden, die da zum Tempel hinaufgehen (Lk 18,9-14). Der eine, seines Zeichens
Phariséer, formt stilgerecht Worte an Gott in der iiblichen Sprachform einer Berakah,
Worte, die Richtiges sagen, aber nicht wahr sind. Der andere, ,,Zollner*, als offentlicher
Siinder gehalten und argerlicher Kollaborateur der verhassten Rémer, der Besatzungsmacht,
beansprucht ,zitierend* fiir sich die Rolle Davids und betet mit dem reuigen Konig: ,,Gott,
sei mir Siinder gnddig!* Er nimmt den Psalm des groBen Siinders David als sein Wort,
begibt sich wie David in die ,,Rolle” dessen, der umkehrt — und erlangt wie David Heil,
denn Jesus konstatiert: ,,Ich sage euch: Dieser kehrte als Gerechter nach Hause zuriick, der
andere nicht.” In der Rolleniibernahme, nicht in autonomer Selbstdarstellung geschieht hier
das Heil.*

Der gleiche David dient in der Liturgie aber auch, hier den Gebrauch des Psalmes 110 im
Neuen Testament aufgreifend, dazu, uns in die Rolle solcher einzuiiben, die, heilbringend
(vgl. Rom 10,9), Jesus den Auferstandenen als den nun zur Rechten Gottes Erhohten be-
kennen’; mit innerem Recht eréffnet dieser Psalm den Gottesdienst der Kirche am Sonntag-
abend.

Die ,Rollenzitation* holt noch weiter aus. Wenn, seit alters, das Hochgebet der Euchari-
stiefeier einleitend die Berufungsvision des Propheten Jesaia zitiert und die Gemeinde den
Bekenntnisruf des Hofstaates Jahwes aufnimmt, Gott sei schlechthin ,heilig®, wird hier
mittels des ,Zitats* die Feier der Gemeinde Jesu Christi als Situation des Heils freigelegt:
»~Der Himmel* ist in die Gegenwart offen, die Gemeinde steht unmittelbar vor Gott in sei-
ner Eigentlichkeit — Ort und Stunde nicht mehr iiberbietbaren Heils, sofern die sich zitie-
rend Definierenden glauben.

3.3 Zwei Eigenheiten des grundlegenden biblischen Wortes in der christlichen Liturgie
sind zwar schon angeklungen, doch miissen sie noch ausdriicklich zu Wort gebracht wer-
den. Zunichst: Das biblische Wort begegnet in der Liturgie in unterschiedlichen Funktio-
nen. Das Beispiel der Eingangsverse des Zweiten Korintherbriefes hat gezeigt, dass dersel-
be Bibeltext unterschiedlich rezipiert werden kann, ohne dass Rang und Aussage des Wor-
tes verfehlt oder gar missbraucht wird. Dies ist moglich, weil die Heilige Schrift, wie man
gut weiB, kein Lehrbuch eines Systems schliissiger Wahrheiten ist, sondern biographisch-
exemplarisch akzentuiertes Zeugnis des Glaubens, vorgelegt von den Ursprungssituationen
Vor-Glaubender, iiberliefert zum Nach- und Mit-Glauben Nachkommender. Das erdffnet
vielen Bibeltexten einen legitimen Mehrfachgebrauch. Gleich eines der moglichen Bei-

Die sog. Einheitsiibersetzung, oft genug gescholten, ist eine der wenigen Bibelausgaben und
Kommentierungen, welche das Wort des Zéllners nicht als ein subjektiv frommes Gebet, sondern
als Zitat des Psalmes (und damit als ,,Rollenspiel®, bezogen auf David) ausweist.

Vgl. dazu das wichtige Buch von D. GUNTNER, Das Gedenken des Erhohen im Neuen Testament.
Zur ekklesialen Bedeutung des Gedenkens am Modell des Psalms 110. Miinchen 1998 (Benedikt-
beuerner Studien 6). Ps 110 ist bekanntlich das im Neuen Testament meistzitierte Wort des s0g.
Alten Testaments, quer durch alle neutestamentlichen Schriften. An diesem Psalmzitat, das Jesus
in die Rolle Davids einweist, hat sich die Christologie der Urgemeinde entwickelt.
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spiele. In den beiden ersten Kapiteln des Lukasevangeliums haben wir die dichterischen
Loblieder, die Maria, dem Priester Zacharias, dem Greisen Simeon in den Mund gelegt
werden. Als solche werden sie zunichst im Gottesdienst als Lesung vorgetragen. Aber in
den Personen der Maria, des Zacharias, des Simeon erkennen sich die Hérend-Glaubenden
selbst wieder, und wie Kinder dann, wenn Texte kommen, die sich ansprechen, diese auf-
greifen und mitsprechen und die Kinder sich so als Mitgemeinte, Mitbetroffene und nun
Miterwachsene in Geltung setzen, so werden diese Evangeliumslesungen in der Liturgie zu
Cantica, vermittels derer die Gemeinde ihren nun erlangten Platz und Rang in der ange-
kommenen Heilsgeschichte definiert. So seit langem, fiir die genannten Evangeliumsperi-
kopen, in der Ordnung des Stundengebetes geiibt; das Canticum Marias ist zum selbstdefi-
nierenden Lied der Gemeinde in der Vesper geworden (,,Magnificat*), das des Zacharias in
den Laudes (,Benedictus®), das des Simeon in der Komplet (,,Nunc dimittis*). Und sie
bekommen, unvermeidlich, von diesem téglichen Gebrauch her dann bald einen Eigenstand
und 16sen sich aus der biblisch-geschichtlichen Herkunft. Ist damit der biblische Text re-
gelwidrig benutzt? Er bleibt Lobpreis, er kommt neu als solcher in Geltung, er wird, so
gebraucht, als giiltig wahrgenommen, er verdndert im tdtigen Gedenken die Wirklichkeit
jetzt.

3.4. Kommt aber jedem Bibeltext eine vergleichbare Mehrfunktionalitit zu? Gewiss nicht.
Das Kriterium ist, ob die mit dem Text von dessen Ursprung her zugehdrige Situation eine
stimmige Identitdt mit der Situation der jetzt an die Heilige Schrift verwiesene Gemeinde
aufzeigt. Sachgerechtigkeit, damit verbunden auch die literarische Art, miissen gewahrt
bleiben.

Wieder gleich Beispiele aus der Liturgie, ein stimmiges und ein unverstanden geiibtes. Im
dritten Kapitel des Buches Daniel wird berichtet, wie ein ideologisch verblendeter Macht-
haber die Verehrer des wahren Gottes grausam zu vernichten sich anschickt. Doch weil
diese Zeugen fiir die unteilbare Ehre des alleinigen Gottes, ungeachtet hochster Not, ihm,
dem Schépfer und Herrn des ganzen Kosmos, den Lobpreis widmen, erfahren, also han-
delnd, Rettung. Seit alters gebraucht die Gemeinde der Christen das Lied der Drei im Feu-
erofen als ihr Lied in der Vigilfeier des Osterfestes und an jedem Sonntagmorgen. Sie feiert
damit jene endgiiltige Rettung aus dem Tod, fiir welche die Rettung der Drei nur der Anti-
typos war: Die Rettung Jesu aus dem Tod in der Auferstehung und seine Erhhung ,.zur
Rechten des Vaters®. Diese Praxis ist rechtens, denn sie wahrt die Situation: Todesnot und
trotzdem Bekenntnis zu Gott, und die Praxis der Kirche ldsst auch die literarische Art gel-
ten: Lobpreis der bekennenden Hoffnung auf Gott hier wie dort. Rechtens ist der Gebrauch
auch dann, wenn, wie hoffentlich meist — aber nicht selbstverstindlich — die feiernde Ge-
meinde des Herrn selbst, Gott sei’s gedankt, nicht in bedrangender Not um ihres Glaubens
willen steht, weil sie sich der Freiheit des Bekenntnisses erfreut. Denn auch diese ist ein
giitig bewahrendes Handeln Gottes.

Anders aber bei einer Neuerung, welche die neue Ordnung der Tagzeitenliturgie gebracht
hat. In der Vesper nach der Ordnung von Liturgia horarum ist, als drittes Textelement, neu
ein den Schriften des Neuen Testamentes — auBler den Evangelien — entnommenes Canti-
cum eingefiihrt. Unter diesen fallen die am Dienstag und Donnerstag angesetzten Texte auf.
Sie stammen aus der Johannesoffenbarung, Textstiickchen, zusammengesetzt ohne Riick-
sicht auf die Situation am originalen Ort, sogar auch ohne Riicksicht darauf, dass die ein-
zelnen Textelemente dort ganz unterschiedliche Sprecher haben. Da gibt es weder eine
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situative Identitit noch wird die literarische Art gewahrt. Man wundert sich, wie in einer
Bliitezeit der Bibelexegese und -hermeneutik solches unternommen werden konnte, und
wenn diese Texte sich so problemlos einfiihrten, spricht das nicht fiir ein bibelgerechtes
literarisches Bewusstsein. Diese Cantica sind Textmontagen biblischer Einzelelemente,
nach Art eines Cento, dessen Art, fatal genug, doch hdufig als Parodie fungieren sollte. Es
sind neue Dichtungen mittels biblischen Vokabulars, die gerade das Typische der biblisch-
liturgischen Cantica vernachlissigen, die Verwurzelung in einer heilsgeschichtlich exem-
plarischen Situation, die auf eine spitere identische gedffnet wird. Es diente der Klarheit
sachgerechten Umgangs mit der die christliche Liturgie grundlegenden Bibel, wenn diese
Montagen wieder verschwinden.

3.5 Noch eine weitere Tendenz, mit dem Bibeltext umzugehen, muss genannt werden.
Wir sagten schon: Der Mensch der Neuzeit empfindet subjektiv; Betroffenheit gibt ein
Kriterium stimmiger Rede ab. Das driingt leicht darauf hin, in der Auswahl biblischer Texte
auch in der Liturgie den durchgehenden und explizit ansprechenden Bezug zum hérenden
Subjekt einen Vorrang einzurdumen. Man vermeint, es fehle etwas, wenn der Horende in
der Liturgie nicht — wie es in der Predigt legitim sein mag — direkt, und mdglichst noch
appellativ angesprochen wird. Und dann zeigt sich oft die Freiheit des Horenden missach-
tet. Er muss sich rasch vereinnahmt fithlen, bedringt, missachtet, und er wendet sich ab.
Verstindlich, aber nicht durchgehend ein Gewinn, dass gerade Liturgien neuerer und neue-
ster Zeit dieser Tendenz erliegen: Da soll etwas beigebracht werden, nicht: der Mitfeiernde
in seiner Freiheit aktiviert und so gewonnen und im Glauben gestiitzt werden.®

Dafiir ein kleines, unscheinbares, aber doch typisches Beispiel. Auch Liturgia horarum,
die erneuerte Tagzeitenliturgie der Westkirche, kennt das oben ausfiihrlich errterte Capi-
tulum der Vesper aus dem Anfang des zweiten Korintherbriefes. Es wird allerdings nur
mehr in der Vesper des Sonntags der ersten Woche des Vier-Wochen-Zyklus angesetzt,
nicht mehr tiglich. Das entspricht gewiss dem Grundsatz, der Tisch des Wortes Gottes solle
reich gedeckt werden. Noch interessanter aber: Es bleibt nicht bei dem knappen Text, der
allein Gott zu Wort bringt, sondern es wird die moralische Konsequenz aufgenommen, mit
der Paulus, in seinem Brief zurecht, weil eben eher ,Predigt” aus aktuellem Anlass als ein
Lobpreis, die Konsequenz von Gottes Handeln an die Adressaten des Briefes nennt: ,,... Er
trostet uns in aller Not, [nun neu:] damit auch wir die Kraft haben, alle zu trésten, die in
Not sind, durch den Trost, mit dem auch wir von Gott getrostet werden* (2 Kor 1,4). Das
Iiisst sich nun nicht mehr téglich horen. Der moralische Zeigefinger wire evident und bald,
tiglich vorgehalten, unertriglich. Und gemindert wire (und ist auch schon) die Freiheit zu
der Fiille legitim unterschiedlichen Verstehens, die wir vorhin aufzihlten. Freiheit aber ist
Bedingung des Glaubens und somit auch des Betens und auch der Mitfeier von Liturgie.

Nicht zum Thema, weil nicht biblischer Text, gehort ein weiteres mogliches Beispiel, ndmlich die
von ,,Messbuch® (1975) installierte Praxis, die doxologische Schlussformel der Orationen der ro-
mischen Liturgie immer mit ,,darum bitten wir* einzuleiten. Vgl. dagegen das durchaus thema-
tisch offene ,,per” der Vorlage, die nicht auf die Gebetsmittlerschaft Christi eingeschrénkt werden
darf. (,,Per* wiire hier ohnedies stimmiger als mit ,,durch® mit ,bei* wiedergegeben.) Die neue
Regelung nimmt den Mitbetenden die Freiheit, die Fiille der Moglichkeiten, wie der erhohte Herr
bei seiner betenden Kirche titig gegenwiirtig ist, fiir sich, je einzeln, umzusetzen. Ob das Projekt
der Messbuch-Revision diese Minderung der christlichen Freiheit wohl aufheben wird? Man
wiinscht es sehr.
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4. ,Biblische Grundlegung christlicher Liturgie*: Wir haben nicht von der Bibel als dem
Buch, wie es existiert, geredet, sondern vielmehr von der Geschichte des Unheils und Heils,
um das es, ineinander verschrankt, in der Bibel wie auch in der Liturgie geht. Haben wir
das Thema verfehlt? Doch nicht. Als ein Beleg sei angefiihrt, dass in der Liturgiewissen-
schaft das Axiom gilt, wenn in einer Liturgie explizit Bibeltext auftaucht, diese Liturgie
jiinger ist als eine, die vom biblischen Text weniger oder nicht beriihrt zu sein scheint. Die
Entwicklung tendiert vom Bibeltextfernen zum Bibeltext selbst hin.” Grundgelegt ist die
christliche Liturgie in der Bibel nicht dank einer Zitatenfiille aus der Bibel, sondern weil die
Geschichte des Heils trotz Unheil da wie dort die gleiche ist, sie aber in der Bibel verifiziert
und in der Liturgie gedenkend Gegenwart wird. In beiden geht es um Gott und dessen Ge-
schichte mit den Menschen. Wenn die Menschen unserer Epoche nicht mehr an Gott zu
glauben fihig scheinen, kann es nicht mehr um die Liturgie wie um einen Selbstzweck in
der Kirche gehen, sondern um den Glauben der Menschen an Gott selbst, um Gott, wie ihn
die biblischen Biicher authentisch offenbaren. Eine so biblisch begriindete christliche Litur-
gie ist aktuell und modern.

7 Anton Baumstark (1872-1948) hat wohl als erster diesen Grundsatz der Liturgieentwicklung

formuliert. Vgl. sein Biichlein: Vom geschichtlichen Werden der Liturgie. Freiburg/Br. 1923 (Ec-
clesia orans 10) [Nachdruck Darmstadt 1971], in Einzelheiten gewiss iiberholt, aber im Ganzen
durchaus noch lesenswert.
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Schriftgemdifheit als Anspruch an das Kirchenlied

I Die Frage nach der Schriftgemdfiheit

Die Apophtegmata Patrum, eine Sammlung von Sentenzen der dltesten Abte und Patriar-
chen, iiberliefern auch die harsche Mahnrede eines Klostervorstehers an einen seiner Mon-
che: Dieser Monch war zum Verkauf von Handarbeiten der Mitbriider nach Alexandrien
geschickt worden und hatte in den Gemeindekirchen der GroBstadt den Gesang von Tropa-
rien und Canones” (anachronisierend konnte man sagen: den Gesang von Kirchenliedern)
kennen und schiitzen gelernt. Zuriickgekehrt, stoBt sich der Monch an der Einfachheit der
kirchenliedlosen Klostergottesdienste. Sein Abt, der greise Pambo, ist entsetzt.

,,Wehe uns, Sohn*, so antwortet er dem Zuriickgekehrten, ,,gekommen sind die Tage, an denen die

Monche sich von der dauerhaften Nahrung, die der heilige Geist ihnen bietet, abwenden und sich

mit Liedern und Gesiingen abgeben. [. . .] Wie kann ein Monch Zerknirschung besitzen, wenn einer

in der Kirche oder in seiner Zelle steht und seine Stimme erhebt wie Rinder? Denn wenn wir vor
das Angesicht Gottes treten, miissen wir in grofer Zerknirschung dastehen, und nicht in Selbstiiber-
hebung. Die Ménche sind nimlich nicht in die Wiiste hinausgekommen, damit sie sich in Stolz und

Selbstiiberhebung vor Gott hinstellen, melodische Lieder sédngen und rhythmische Gesinge zum

Vortrag brachten, die Hinde schiittelten und die Fiile bewegten, sondern unsere Aufgabe ist es, in

Gottesfurcht und Zittern, unter Tridnen und Seufzern, mit Bedachtigkeit und Wachsamkeit, mit Be-

scheidenheit und demiitiger Stimme die Gebete Gott vorzutragen. Siche, ich sage es dir, mein Sohn,

es werden Tage kommen, daB die Christen die Biicher der heiligen Evangelisten, der heiligen Apo-
stel und gotterfiillten Propheten vernichten und die heiligen Schriften zerreifen werden und statt
dessen Troparien schreiben.*”

Die Frage nach der SchriftgeméBheit von Kirchenliedern ist hier zu einer radikalen Anti-
these gesteigert: Fiir Pambo, den Abt, besteht eine grundsitzliche Unvereinbarkeit zwi-
schen nichtbiblischen liturgischen Gesdngen und der Heiligen Schrift. Kirchenlieder zersto-
ren die katanyxis, die Zerknirschung des Herzens, das Ideal monastischer Frommigkeit.

Die schroffe Alternative, entweder Bibel oder Kirchenlied, die hier aus spirituellen Griin-
den aufgeworfen wird, findet sich etwa zur selben Zeit auch auBerhalb der Klostermauern
als Phanomen der GroBkirche, hier jedoch aus eher dogmatischen Griinden. Denn der viel
zitierte und viel gepriesene Hymnenfriihling der neutestamentlichen Gemeinden und der
nachfolgenden Generationen findet ein jihes Ende, als sich unter die ,Christuslieder der

Nachstehender Beitrag geht zuriick auf einen im Oktober 2000 auf Einladung der Liturgischen
Kommission fiir Osterreich gehaltenen Vortrag. Die ,Miindlichkeit des Referates wurde auch
hier in der Druckfassung weitgehend beibehalten.

Zu diesen nichtbiblischen, hymnischen Dichtungen, die den Psalmen oder den biblischen Cantica
zugeordnet sind, vgl. L-H. DALMAIS, Tropaire, Kontakion, Canon. Les éléments constitutifs de
I"hymnographie byzantine. In: Liturgie und Dichtung . Ein interdisziplindres Kompendium I. Hg.
H. Becker — R. Kaczynski. St. Ottilien 1983 (Pietas Liturgica 1) 421-434; vgl. auch K. ONASCH,
Kunst und Liturgie der Ostkirche in Stichworten, unter Berticksichtigung der Alten Kirche. Wien
— Kéln — Graz 1981, 179£.363f.

J. QuasTEN, Musik und Gesang in den Kulturen der heidnischen Antike und der christlichen
Friihzeit. Miinster *1973 (LQF 25) 147f.
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gldubigen Briider‘, wie Hippolyt sie nennt’, eine betriichtliche Anzahl heterodoxer Lieder
der ungldubigen Gnostiker mischt, deren SchriftgemiBheit nun vollends zweifelhaft ist. Das
Phénomen muss so tiberwiltigend gewesen sein, dass man sich aufseiten der GroBkirche
anscheinend keinen anderen Rat mehr weiB, als unterschiedslos sdmtliche neu verfassten
Lieder zu verbieten. HeiBt es im Kolosser- und Epheserbrief noch, die Gliubigen sollten bei
ihren Versammlungen ,Psalmen, Hymnen und Lieder, wie der Geist sie eingibt“5 (Kol
3,16; Eph 5,20), erklingen lassen, so formuliert die etwa um 350 zusammengetretene Syn-
ode von Laodicea kurz und biindig; ,,Es ist nicht erlaubt, selbstverfasste Psalmen [iSioTi
kobg popovg] in der Kirche vorzulesen, noch im Kanon nicht erhaltene Biicher, sondern
ausschlieBlich die kanonischen Biicher des Alten und Neuen Testaments.*

Emotional etwas temperierter als der greise Pambo kommen die Synodalen in Laodicea
zu dem gleichen Ergebnis wie der Abt: Bei den gottesdienstlichen Versammlungen ist die
Bibel das alleinberechtigte Textbuch; Kirchenlieder sind unbiblisch und deshalb mit der
wahren Frommigkeit oder dem rechten Glauben nicht vereinbar.

Das Problem, das sich in dem mir von der Schriftleitung vorgegebenen Titel meines Refe-
rates manifestiert, ,.SchriftgemaBheit als Anspruch an das Kirchenlied®, ist also uralt und
stellt sich — dafiir liefen sich geniigend Beispiele finden — immer wieder neu im Laufe der
Liturgiegeschichte. Wir haben es also mit einem klar umrissenen Thema zu tun, noch dazu
mit einer Art , Dauerbrenner®, das sich, so scheint es, in einem Artikel mit fiir Zeitschriften
tiblichen Umfang gediegen und frohen Mutes abhandeln ldsst. Dennoch muss ich gestehen,
dass mir das Thema einiges Kopfzerbrechen bereitet hat. Anders als Abt Pambo oder die
Viter von Laodicea war ich mir nimlich gar nicht so sicher, was ,,schriftgem:iB‘ eigentlich
heiBen soll. Und deren Ansichten der Genannten haben sich ja — doch wohl aus guten
Griinden — gerade nicht durchgesetzt: Die Nachfahren des greisen Abtes, das ostliche
Monchtum, gibt sich in den folgenden Jahrhunderten mit groBer Liebe und viel Esprit der
Tropariendichtung hin, und schon wenige Jahre nach der Synode von Laodicea verfasst ein
Maildnder Bischof, Ambrosius mit Namen, eben jene psalmi idiotici, die man hatte verbie-
ten wollen, und er tut dies mit so durchschlagendem Erfolg, dass sie sich, wie Augustinus
versichert, innerhalb weniger Jahre in den ,,meisten Kirchengemeinden der Welt*’ verbrei-
tet haben und dass Benedikt von Nursia sie in seine Gottesdienstordnung aufnimmt, wo-
durch sie bis in die Gegenwart hinein lebendiger Glaubensausdruck geblieben sind.

Die Frage nach der SchriftgemaBheit ist also mit Pambo und den Synodalen von Laodicea
keineswegs beantwortet und stellt sich weiterhin: Was meint ,,schriftgemaB*, welche Riu-
me mit welchen Grenzlinien markiert dieser Begriff?

Sucht man als Liturgiewissenschaftler in dieser Frage schnelle Hilfe bei den theologi-
schen Nachbardisziplinen, wird man enttduscht: Die gingigen Lexika und Handbiicher der
Exegese, Dogmatik und Fundamentaltheologie kennen ein Lemma oder einen Sachregi-

*  Zitiert bei EUSEBIUS V. CAESAREA, Kirchengeschichte 5,28,5 (GCS 9,1,501 Mommsen); vgl. A.

FraNz, Die Alte Kirche. In: Kirchenlied und Gesangbuch. Quellen zu ihrer Geschichte. Hg. C.
Moller. Tiibingen — Bern 2000 (Mainzer hymnologische Studien 1) 5.

Bei den genannten Textsorten handelt es sich wohl nicht um alttestamentliche, sondern um neu
verfasste Texte, vgl. Worterbuch zum Neuen Testament. Hg. W. Bauer. Berlin — New York 1988,
1778; EWNT 3 (1992) 1184f.

Konzil von Laodicea, can. 59 (Mansi, Sacrorum Conciliorum nova et amplissima collectio, vol. 2,
Graz 1960, 573f ).

" AucusTINUS, Bekenntnisse 9,7 (CChr.SL 27,141 Verheijen).
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stereintrag ,,schriftgemiB* gar nicht, und auch ficheriibergreifende Standardwerke wie das
LThK und die TRE bieten mit Artikeln zu , Schriftbeweis* bzw. ,,Schriftauslegung* zwar
héchst wissenswerte Dinge, aber kaum eine fiir unsere Fragestellung handhabbare Be-
schreibung. Forscht man, nicht gerade ermutigt durch diesen Befund, weiter in vermuteter
einschligiger Literatur, so zeigt sich, dass die Frage nach der SchriftgemaBheit eher in der
evangelischen Theologie beheimatet ist und dort im Zusammenhang mit den reformatori-
schen Urspriingen diskutiert wird®, wihrend sich die katholische Theologie griindlich mit
dem Verhiltnis von Schrift und Tradition auseinandersetzt.

Nun kann es nicht meine Aufgabe sein — denn da gibt es Kompetentere —, hier an dieser
Stelle ein aus exegetischen, dogmatischen und fundamentaltheologischen Uberlegungen
destilliertes Konzept von ,,SchriftgeméBheit zu prisentieren und dann dessen Normativitét
auch fiir das Kirchenlied aufzuzeigen. Ich mochte statt dessen lieber den umgekehrten Weg
einschlagen: Vor der Antwort auf die Frage, ob und wie Kirchenlieder , schriftgemiB* sein
sollen, ist zu untersuchen, ob und wie Kirchenlieder in Vergangenheit und Gegenwart sich
immer schon auf Schrift bezogen haben, wie sie selbst ihr Verhéltnis zur biblischen Uber-
lieferung bestimmen, was sie selbst unter ,,schriftgemaB* verstehen. Dies soll anhand von
vier — wie ich hoffe: typischen — Beispielen aus drei Epochen getan werden, néimlich mit
einem Hymnus aus der Alten Kirche, einem klassischen Kirchenlied der Barockzeit und mit
zwei Neuen Geistlichen Liedern der Gegenwart.

Zuvor noch eine kurze, aber wichtige Vorbemerkung: Unter ,.Kirchenlieder* verstehe ich
im Unterschied etwa zu geistlichen Liedern generell oder dem religitsen Volkslied jene
Gruppe, die von ihrem Ursprung oder ihrer Verwendung her einen Sitz in der Liturgie der
Kirche gefunden haben (wobei auch diese Eingrenzung naturgemifl Unschirfen aufweisen
muss, da das, was wir mit dem Sammelbegriff ,Liturgie® kennzeichnen, ja hchst unter-
schiedliche Vollziige umfasst).

II. Die Antworten der Kirchenlieder
1. , Aeterne rerum conditor* — die verborgene Bibel

Der Hymnus Aeterne rerum conditor, wohl zum ersten Mal im Jahre 386 von Gléubigen
gesungen, hat eine recht bewegte Entstehungsgeschichte.” Er trifft in eine Zeit innerkirchli-
cher Kiampfe um die Deutung der Person Christi. Ambrosius, niciatreuer Bischof der Me-
tropole Mailand, sieht sich von einer kleinen, aber méchtigen, da mit dem Kaiserhof ver-
biindeten, Gruppe von Arianer so unter Druck gesetzt, dass er mit Absetzung und Exil,
schlimmstenfalls sogar mit dem Martyrium rechnet. Wider Erwarten endet der Konflikt
jedoch mit einem Etappen-Sieg des Ambrosius, ein Erfolg, zu dem wohl in nicht unerhebli-
chem MaBe auch die von ihm geschaffenen Hymnen beigetragen haben. Er habe das Volk
verhext, so wirft ihm sein arianischer Gegenspieler vor, verhext mit den Zauberweisen

¥ Vgl z. B. J. WIRSCHING, Was ist schriftgemiB? Giitersloh 1971; R. SLENCKA, Was heiBt und was

ist schriftgemdR? In: KuD 34 (1988) 304-320.

Vgl. ausfiihrlich dazu G. NAUROY, Le fouet et le miel. Le combat d’ Ambroise en 386 contre
I’arianisme milanais. In: RechAug 23 (1988) 3-86; A. FraNZ, Tageslauf und Heilsgeschichte.
Untersuchungen zum literarischen Text und liturgischen Kontext der Tagzeitenhymnen des Am-
brosius von Mailand. St. Ottilien 1994 (PiLi 9) 3-15.

9
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seiner Hymnen.'® — Das Lied, das wir uns niher betrachten wollen, ist ein solches Zauber-
lied. Es wird seit alters her unter der Rubrik iiberliefert; ad galli cantum, ,,zum Hahnen-
schrei, was zunichst einfach auf seinen liturgischen Ort verweist, namlich — in Anlehnung
an Mk 13,55: ,Seid wachsam! Denn ihr wisst nicht, wann der Hausherr kommt, ob am
Abend oder um Mitternacht, ob beim Hahnenschrei oder erst am Morgen* — auf die Zeit
des personlichen oder gemeindlichen Morgengebetes. Ambrosius macht diese, zunichst
duBerliche, Zeitangabe nun zum Inhalt, indem er seine Komposition um jenen anderen,
noch beriihmteren Hahn der Bibel webt — wir werden noch genauer sehen, welcher das ist.!!

IE Aeterne rerum conditor,
noctem diemque qui regis,
et temporum das tempora,

ut alleves fastidium,

it
R S

EESOS I e R

praeco diei iam sonat,
noctis profundae pervigil,
nocturna lux viantibus
a nocte noctem segregans.

W

B W =

hoc excitatus lucifer
solvit polum caligine,

hoc omnis errorum chorus
vias nocendi deserit,

s

B =

hoc nauta vires colligit
pontique mitescunt freta,
hoc ipse petra ecclesiae
canente culpam diluit.

-

T S

surgamus ergo strenue:
gallus iacentes excitat,
et somnolentos increpat,
gallus negantes arguit.

e

oW =

gallo canente spes redit,
aegris salus refunditur,
mucro latronis conditur,
lapsis fides revertitur.

S

BW N =

Iesu, labentes respice

et nos videndo corrige,
si respicis, lapsus cadunt
fletuque culpa solvitur.

oo

B W=

tu lux, refulge sensibus
mentisque somnum discute,
te nostra vox primum sonet
et vota solvamus tibi.

O Ew ger, Schopfer aller Welt,

des Walten Tag und Nacht regiert,
du setzt den Zeiten ihre Zeit,
schenkst Wechsel in der Zeiten Lauf.

Der Hahn, des Tages Herold, ruft,

der Wiichter in der Finsternis,

dem Wanderer zur Nacht ein Licht,

sein Schrei trennt von der Nacht die Nacht.

Da steigt der Morgenstern empor,
erhellt das schwarze Firmament,

da weicht der dunklen M#chte Schar
vom Weg des Unheils scheu zuriick.

Da fiihlt der Schiffer neue Kraft,

des Meeres Brandung sinftigt sich,
da weint sogar der Kirche Fels,
bereut die Schuld beim Hahnenschrei.

Erheben wir uns rasch vom Schlaf:
Der Hahn weckt jeden, der noch liegt,
er schilt die, die noch schlifrig sind,
der Hahn klagt die Verleugner an.

Hoffnung erwacht beim Hahnenschrei,
und Heilung flieBt den Kranken zu,
der Riuber 4Bt von seinem Tun,
Gefallene vertrauen neu.

Herr, wenn wir fallen, sieh uns an
und heile uns durch deinen Blick;
Dein Blick 16scht Fehl und Siinde aus,
In Trinen l6st sich unsre Schuld.

Du Licht, durchdringe unsern Geist,
von unsern Herzen scheuch den Schlaf,
dir sei das erste Wort geweiht,

Dich preise unser Morgenlob.

Vgl. AMBROSIUS, Epist. 75a,34 (CSEL 82,3,105 Zelzer): ,Hymnorum quogue meorum carmini-

bus deceptum populum ferunt, plane nec hoc abnuo.*

Der lateinische Text bei FRANZ (s. Anm. 9) 147f; die deutsche Ubersetzung folgt dem Stunden-
buch; lediglich an zwei Stellen wurde sie von mir etwas pointiert.
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Was ist das fiir ein Hymnus, was will er eigentlich sein? Ist es die Beschreibung einer
Naturidylle, ist es die — wie es bei Guido Maria Dreves heiBt'? — die ,unvergleichlich scho-
ne Schilderung des aufdimmernden, vom Hahnenschrei verkiindeten Morgens®, die in ,kur-
zer, markiger und hochpoetischer Weise‘ die Wirkungen des Vogelrufs beschreibt? Oder ist
das Lied gar ein ornithologisches Lehrstiick, eine Art antikes Brehms Tierleben, wie es
manche modernen Deutungen nahezulegen scheinen, das mit grofler Sorgfalt all die Eigen-
schaften des Vogels auflistet, die seine Zeitgenossen mit dem Hahn verbinden?

Sehen wir genauer zu: Schon beim ersten Lesen wird deutlich, dass es sozusagen zwei
Hauptakteure gibt: Einmal der zu Beginn und in den beiden letzten Strophen angesprochene
Schopfer bzw. ,Jesus* (Str. 1; 7-8) — wobei entgegen modernem Glaubensbewusstsein hier
dieselbe gottliche Person gemeint ist, ndmlich der Sohn, der Logos, das Wort, durch das
alles geschaffen wurde, was geschaffen ist (vgl. Joh 1) —und zum anderen, im Mittelteil des
Hymnus (Str. 2-6), der Hahn.

Fragt man sich weiter, wie einerseits Christus und andererseits der Hahn in dem Hymnus
charakterisiert werden, so fillt auf, dass beide in Eigenschaft und Wirkung parallelisiert
sind. Man hat den Eindruck, als wiirde hier von ein und derselben Person gesprochen: Der
Hahn weckt (5,2—4) — natiirlich, das ist seine ,klassische‘ Aufgabe —, aber auch Christus
»weckt®, verscheucht den Schlaf: mentisque somnum discute (,,zerschlage den Schlaf der
Seele*; 8,2). Weiterhin: Der Hahn wirkt auf die Schuldiggewordenen ein und fiihrt sie zur
Reue: hoc ipse petra ecclesiae canente culpam diluit (,bei seinem Ruf wischt selbst der
Fels der Kirche die Schuld ab*; 4,3—4) —, ebenso Christus: si respicis, (...) fletugue culpa
solvitur (,wenn du uns anblickst, wird die Schuld durch Trinen gelost™; 7,3—4). Und
schlieBlich — wohl der deutlichste Hinweis — Christus ist ,Licht™; ru lux refulge sensibus
(8,1) bittet die singende Gemeinde in Strophe 8; aber auch der Hahn ist mit dieser klassi-
schen Christuspréadikation beschrieben, er ist nocturna lux viantibus, (,.ein nachtliches Licht
den Pilgernden®; 2,3). Dem Hymnus gelingt also eine semantische Identifizierung zwischen
Christus und Hahn: Der Hahn ist kein anderer als Christus selbst.

Diese Identifizierung ist an sich nicht neu. Sie findet sich auch vor und nach Ambrosius
in der christlichen Tradition'’: Der Prediger Christus wird als Hahn symbolisiert, der die
Menschen aus dem Schlaf der Siinde und des Todes weckt. Genau diese Vorstellung steht
hinter dem im Jahre 820 zum ersten Mal bezeugten Brauch, Hihne auf Kirchturmspitzen
anzubringen: Es sind Christussymbole. Ambrosius selbst kann auch an anderer Stelle, ndm-
lich in einer Predigt am Griindonnerstagabend, an dem in Mailand die Biiler wieder in die
Kirche aufgenommen werden, von Christus als ,,iste gallus mysticus*'* sprechen, von ,je-
nem mystischen Hahn® also, der in der gottesdienstlichen Feier den Reuigen die Schuld
vergibt.

Das Bemerkenswerte an dem Hymnus ist jedoch, dass hier nicht nur einzelne Motive,
sondern alle Aussagen iiber den Hahn mehrdeutig zu verstehen sind und auf verschiedenen
Sinnebenen einen zwar unterschiedlich dichten, aber doch in sich stimmigen Gesamtzu-
sammenhang erschliefen. Das die ,vor-ambrosianische® Tradition Ubersteigende ist, dass
im Hymnus Vers fiir Vers die Aussagen iiber den Hahn transparent gemacht werden auf das

Vgl. G. M. DREVES, Des heiligen Ambrosius Lied vom Hahnenschrei. In: StML (1896) 86-97,
hier 88.

Vgl. ausfiihrlich FRANZ (s. Anm. 9) 161-173.

Hexameron 5,90 (CSEL 31,1,203 Schenkl).
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Wirken des vordsterlichen Jesus hin (wie es die Evangelien berichten) und — davon nicht zu
trennen — auf das je gegenwirtige Wirken des erhohten Christus hin (wie es besonders die
Schriften des Paulus bezeugen). In der Terminologie des mehrfachen Schriftsinns ist hinter
der buchstiiblichen Bedeutung (die den ,natiirlichen Vogel* meint) noch ein allegorischer
Sinn (der , biblische Jesus*) und ein tropologischer Sinn (der ,.erhohte Herr*) zu entdecken.

Wie sich diese unterschiedlichen Lesarten im Einzelnen konkretisieren, soll im Folgenden
an der Hahnensequenz der Strophen 3 und 4 erprobt werden. Die betreffenden Verse er-
scheinen besonders geeignet, weil sie innerhalb des Hymnus eine syntaktisch und seman-
tisch enge Einheit bilden. In vier, jeweils zwei Verse umfassenden und mit hoc eingeleite-
ten Mikroeinheiten wird hier die Titigkeit des Vogels am Ende der Nacht beschrieben.

Ich will versuchen, in aller notwendigen Kiirze die Mehrdimensionalitit dieser Verse auf
dem Hintergrund der Bibel und der Predigten des Ambrosius aufzuzeigen, wobei man
praktischerweise am Ende, mit den Versen 4,3-4, beginnt, da hier die Beziige am deutlich-
sten sind.

a) v 4,4: hoc ipse petra ecclesiae Auf seinen [des Hahnes] Ruf hin
3: canente culpam diluit wischt selbst der Fels der Kirche die Schuld ab

Die Verse sind der Hohepunkt der kurzen Hahnensequenz der Strophe 3 und 4; auch ohne
tiefere Kenntnis patristischer Exegese sind sie zu entschliisseln: Sie verweisen auf die Ver-
leugnungsszene in Lk 22,54-62: ,Im gleichen Augenblick, noch wihrend er [Petrus] rede-
te, kréihte ein Hahn. Da wandte sich der Herr um und blickte Petrus an. Und Petrus erinnerte
sich an das, was der Herr zu ihm gesagt hatte: Ehe heute der Hahn kriiht, wirst du mich
dreimal verleugnen. Und er ging hinaus und weinte bitterlich.

Die Bezeichnung des Apostels mit petra ecclesiae im Hymnus bezieht sich dagegen auf
das Messiasbekenntnis in Mt 16,15-18. Der Hymnus lenkt damit den Blick nicht nur auf
den Leugner, sondern auch auf den Bekenner. Die Verse enthalten einen beinahe paradoxen
Sinn: Ausgerechnet der Jiinger, der das Fundament des Glaubens und der Kirche sein sollte,
verldsst den Hermn in der Stunde seines Leidens. Doch fiir Ambrosius scheint gerade darin
die GroBe des Apostels zu bestehen: ,Petri Irrtum® so sagt er in einer Predigt, ,,ist eine
Lehre fiir die Gerechten, und Petri Schwanken ist fiir alle ein Fels*“!®. Denn an ihm wird
offenbar, was Erlésung bedeutet: Als er leugnete, traf ihn der Blick des Herrn, als er auf
den Wellen gehend schwankte, stiitzte ihn die Rechte Christi, als er auf dem Berg der Ver-
kldrung in Angst geriet und fiel, erhob ihn Jesus; ,der fillt gliicklich®, so Ambrosius, ,,den
Christus wieder erhebt*®.

Mit diesem Zitat aus einer Predigt des Ambrosius haben wir bereits die allegorische Ver-
stindnisebene der Verse verlassen und stehen mitten in der tropologischen Auslegung. Die
Vergegenwirtigung des reuigen, seine Schuld mit Triinen abwaschenden Petrus der Bibel
ist keine bloB historische Reminiszenz, sondern hat eine unmittelbare Bedeutung fiir die
den Hymnus singende Gemeinde, denn Ambrosius sieht in dem Apostelfiirsten ein Vorbild
fiir alle Christen: Jeder kann wie Petrus werden, jeder kann ein Fels werden. Der Fels eines
Jjeden, so der Bischof, ist namlich sein Glaube, und der Glaube eines jeden ist das Funda-

:; Expositio Evangelii sec. Lucam 10,84 (CSEL 32,4,487f Schenkl).
Ebd.
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ment der Kirche: ,Bist du Fels, wirst du der Kirche angehoren, denn die Kirche ist auf Fels

gebaut*."”

(b) v 4,1: hoc nauta uires colligit, Durch diesen [Hahnenruf] schopft der Seemann Kraft
2: pontique mitescunt freta, und des Meeres Stiirme werden besanftigt,

Auf der allegorischen Sinnebene, die den vordsterlichen Christus im Blick hat, wird hier
auf die Stillung des Seesturms angespielt (Mt 8,23-27): ,Da traten die Junger auf Jesus zu
und weckte ihn; sie riefen; Herr, rette uns, wir gehen zugrunde! Er sagte zu ihnen: Warum
habt ihr solche Angst, ihr Kleingliubigen? Dann stand er auf, drohte den Winden und dem
See, und es trat vollige Stille ein.*

Auf der tropologischen Ebene verweisen die von Ambrosius verwendeten Begriffe ,See-
fahrer¢, ,Meer* und ,Sturm‘ auf die in der Alten Kirche beliebten Meer- und Schiffssymbo-
lik, aus der bis ins nautische Detail eine konzise Bildtheologie entwickelt wurde: Das Meer
bedeutet die unter der Herrschaft Satans stehende Welt, das Schiff die Kirche, der Mast des
Schiffes das Kreuz Christi, die Ruderer die Apostel usw.'® Die Stiirme, die der Christ auf
seiner Fahrt in den Hafen Gottes zu bestehen hat, sind sowohl das Toben und Getose der
Hiresien als auch das Aufwallen der inneren Leidenschaften und Versuchungen. Von bei-
den droht dem, der nicht auf dem Schiff der Kirche bleibt, ein Versinken in den Fluten des
teuflischen Meeres. — Der dieses Meeresbrausen zum Verstummen bringende Hahnenruf ist
in dieser Lesart der Beistand des erhohten Hermn, der durch seine Kirche Sorge trigt, dass
die Gliubigen nicht, wie 1 Tim 1,16 formuliert, ,,Schiffbruch im Glauben* erleiden.

(c) v 3,3: hoc omnis errorum chorus Durch diesen [Hahnenruf] verldsst die ganze
4: uias nocendi deserit Schar der Irrungen die Wege des Schidigens

_Error®, der Irrtum, die Siinde, kann im biblischen und patristischen Sprachgebrauch auch
personifiziert als Gotze, Dimon, boser Geist benutzt werden. Typisch fiir die Alte Kirche
ist auch die hiaufige Verwendung des Begriffs im Sinne von Jrrlehre*."”

Auf der literalen, buchstiiblichen Ebene kniipfen die Verse an die traditionelle Vorstel-
lung der beim Hahnenschrei fliehenden Démonen an, wie wir sie noch aus den Mirchen
unserer Kindheit kennen.

Versteht man den Hahn auf der allegorischen Ebene als den auf Erden predigenden Chri-
stus, so bekommen die Verse einen zwar nicht sprachlichen, aber doch unmittelbar the-
matischen Bezug zu den in den Evangelien geschilderten Ddmonenaustreibungen; das Kra-
hen des Hahnes wird so zum Sinnbild fiir die den unreinen Geistern geltende Drohrede
Jesu.

Tropologisch im Sinne des Gegenwartsbezuges ist der Hahn der erhohte Herr, der seiner
Kirche gegen die Irrlehren der Ketzer beisteht, d. h. konkret auf die Gemeinde des Ambro-
sius bezogen: gegen die Arianer. Wenn man sich erinnert, unter welch dramatischen Um-
stinden die Hymnen in Mailand zum ersten Mal gesungen wurden, wird die Relevanz die-
ses Bildes sofort deutlich.

"7 Ebd. 6,98 (CSEL 32,4,275 Schenkl).

Vgl. dazu umfassend H. RAHNER, Antenna Crucis. In: DERS., Die Symbole der Kirche. Salzburg
1964, 239-564.

Vgl. W. FauTH, Der Morgenhymnus Aeterne rerum conditor des Ambrosius und Prudentius Cath.
1 (ad galli cantum). Eine synkritische Betrachtung mit dem Blick auf vergleichbare Passagen der
friihchristlichen Hymnodie. In: JAC 27/28 (1984/85) 97-115.
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(d) v 3,1: hoc excitatus lucifer Durch diesen [Hahnenruf] aufgeweckt 1ost
2: soluit polum caligine, der Morgenstern das Himmelsgewdélbe von der Finsternis

Die erste Wirkung des Hahnenschreis kniipft an die traditionelle mythologische Beschrei-
bung des Tieres als Sternkundiger an: Durch ihn ,erwacht® der Morgenstern, der das Him-
melsgewdlbe von der Finsternis 16st.2°

Auf biblischem Hintergrund erinnert die Rede vom ,Morgenstern‘ an den 2. Petrusbrief,
wo es von dem Wort der Propheten heiBt, es sei wie eine »Lampe, die an einem finsteren
Ort leuchte, bis der Morgenstern in unseren Herzen® aufgehe (2 Petr 1,19).

Die moderne Exegese deutet das Aufgehen des Morgensterns in den Herzen (v 19) nicht
»auf den apokalyptisch-eschatologischen Termin der Parusie, sondern auf den gegenwiirti-
gen Zustand; [. . .] das Aufgehen des Lichtbringers in den Herzen diirfte Bild fiir die ,Er-
kenntnis unseres Herrn Jesus Christus® sein‘?!, Folgt man dieser Deutung, so beschreiben
die Hymnenverse auf der allegorischen Ebene den predigenden Christus (d. i. der rufende
Hahn), der die Menschen zum Glauben und zur Erkenntnis fiihrt.

Im tropologischen Sinn schlieBen sich die Verse eng an die Bezugsstelle 2 Petr 1,19 an.
Durch das Wort der Propheten spricht der erhdhte Herr selbst zu seiner Gemeinde und lasst
den ,Morgenstern®, d. h. die Erkenntnis der Erlosung, in den Herzen der Gldubigen aufge-
hen.

Die Strophen 3 und 4 des Hymnus verdichten also auf der allegorischen Ebene das Wir-
ken Jesu in vier exemplarischen Situationen; Predigt, Damonenaustreibung, wunderbarer
Machterweis (Stillung des Seesturmes) und Passion. Im tropologischen Sinn wird dieses
vordsterliche heilsame Wirken Jesu transparent fiir sein gegenwdrtiges heilsames Wirken.
Denn das Handeln des auf Erden lebenden Gottessohnes ist bleibendes Paradigma fiir das
Handeln des erhohten Menschensohnes. Was er einst in Paléstina getan hat, tut er — so
wiirde Ambrosius sagen — in analoger Weise auch heute, in Mailand oder in Modling.

Der Hymnus spricht also nicht, wider den ersten Anschein, phantasievoll von einem
niitzlichen Vogel oder sentimental von einer morgendlichen Naturidylle, sondern von Chri-
stus, dem Menschensohn, und damit vom Menschen selbst, von dessen Gefdhrdung durch
Beirrungen, Krankheit und Versagen, einst und jetzt, und von dessen Rettung im Glauben.?

Was sich manchem modernen Betrachter als bibelfernes Phantasieprodukt darbietet — An-
selmo Lentini, der den Hymnus fiir die Liturgia Horarum bearbeitet hat, kann einfach zwei
Strophen streichen, da sie ja seiner Meinung nach sowieso nur von einem Hahn reden® — |
das fiihrt bei niiherem Zusehen geradewegs in die Mitte des Evangeliums hinein. ,Schrift-
gemiBheit” im Sinne des Ambrosius ist also die Schaffung einer Transparenz, die an einer
Alltagserfahrung ankniipft und in ihr das géttliche Heilswirken durchscheinen ldsst. Eine
solche SchrifigeméBheit muss nicht auf den ersten Blick erkennbar sein, sie kann auch zu
einer Entdeckungsreise werden.
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Vagl. beispielsweise PLINIUS, Historia naturalis 10,21,46.

W. GRUNDMANN, Der Brief des Judas und der 2. Brief des Petrus. Berlin 1974 (ThHK 15) 85.
Vgl. A. A. HAUSSLING, Heute die Hymnen von gestern singen? Das Fallbeispiel des Laudeshym-
nus Aeterne rerum conditor des Ambrosius. In: Lebendiges Stundengebet. Vertiefung und Hilfe.
FS F. H. Brinkhoff. Hg. M. Klsckener — H. Rennings. Freiburg 1989, 316341,

Te decet hymnus. L’innario della ,,Liturgia Horarum®. Hg. A. Lentini. Citta del Vaticano 1984,
12; zu Recht urteilt HAUSSLING (s. Anm. 22) 318, dass die Begriindung fiir diese Verstiimmlung
des Hymnus ,.so ziemlich das Diimmste ist, was seit Jahr und Tag iiber dieses Kunstwerk gedu-
Bert wurde*,
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2. ,,Wachet auf, ruft uns die Stimme* — die verfremdete Bibel

Besonders sympathisch wirkt er nicht gerade, dieser Philipp Nicolai, der als linientreuer
Lutheraner zeit seines Lebens mit leidenschaftlichem Eifer gegen Katholiken und Calvini-
sten zu Felde zieht. Zwischen all seinen ebenso gelehrten wie gehdssigen Streitschriften
entstehen jedoch zwei Stiicke, die zum Besten zihlen, was an deutschen Kirchenliedern
jemals geschrieben wurde: Wie schon leuchtet der Morgenstern und das hier ndher zu be-
trachtende Wachet auf, ruft uns die Stimme. Das Lied erscheint zum ersten Mal 1599 im
Anhang eines Buches von Nicolai, das den Titel trigt ,FreudenSpiegel defl ewigen Le-
bens“**. Das Werk verdankt seine Entstehung einer Katastrophe: 1597 bricht in Unna, wo
Nicolai eine Pfarrstelle bekleidet, die Pest aus; bis Jahresfrist fordert sie in der Stadt 1400
Opfer. Tiglich hat Nicolai bis zu 30 Beerdigungen zu vollziehen. In dieser Zeit, da die
Seuche grassiert und das Sterben allgegenwiirtig ist, richtet Nicolai seine Gedanken von der
Erde zum Himmel und vom Tod zum ewigen Leben. Inmitten der Tragddie verleiht Trost
nur die Vision des ,ganz Anderen®. ,,Da war mir — so Nicolai in der Vorrede zum Freuden-
spiegel — ,nichts siissers / nichts liebers / und nichts angenemmers als die Betrachtung deB
edlen hohen Artickels vom ewigen Leben / durch Christi Blut erworben. Liefl denselben
Tags und Nachts in meinem Hertzen wallen / und durchforschte die Schrifft / was sie hie-
von zeugete / Lase auch deB alten Lehrers Sanct Augustini liebliche Tractitlein / darinn er
dif hohe GeheimnuB / als ein NiiBlein auffbeisset / und den wundersiissen Kern herauf3
langet. Brachte darnach meine meditationes von Tage zu Tage in die Feder / befand mich /
Gott Lob / darbey sehr wol / von Hertzen getrost / frolich im Geist / und wol zu frieden.

Das Lied Wachet auf ist auf das engste mit dem Freudenspiegel verkniipft. Alle Motive
des Liedes lassen sich meist wortlich im Trostbuch wiederfinden. Es kann als die poetisch-
musikalische Antwort auf die Frage zu Beginn des ,,Freudenspiegels* verstanden werden,
,was das ewige Leben fiir ein Leben sey“26, namlich, wie es dort heiBt, ,.ein Leben der
einbriinstigen reinen Liebe / ein recht hochzeitlich Leben / ein Leben der siissen und
himmlischen Wollust. [...] So ists ein Paradei3 / so ein Freuwdensaal / so ein Statt Gottes /
so ein Land der Lebendigen / und eine [...] Hochzeit aRar

Wachet auff / rufft uns die Stimme /

Der Wichter sehr hoch auff der Zinnen/

Wach auff du Statt Jerusalem.
Mitternacht heiBt diese Stunde /
Sie ruffen uns mit hellem Munde /

Wo seydt ihr klugen Jungfrauwen?
Wolauff / der Brautgam kompt /
Steht auff / die Lampen nimt /

Halleluia.

% Der vollstindige Titel lautet: FreudenSpiegel def ewigen Lebens. Das ist: Griindliche Beschrei-

bung deB herrlichen Wesens im ewigen Leben / sampt allen desselbigen Eygenschafften und Zu-
standen / auB Gottes Wort richtig und verstéindlich eyngefiihret. Auch fernere wolgegriindete An-
zeige und Erkldrung / was es allbereit fiir dem jiingsten Tage fiir schone und herzliche Gelegen-
heit habe mit den auBerwehlten Seelen im himmlischen Paradei8. Allen betriibten Christen / so in
diesem Jammerthal / das Elende auff mancherley Wege bauwen miissen / zu seligem und leben-
digem Trost zusammen gefasset, Frankfurt 1599 (repr. 1963).

Ebd.

Ebd. 15.

Ebd. 15-17.
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Macht euch bereit / Zu der Hochzeit /
Ihr miisset ihm entgegen gehn.

Zion hort die Wiichter singen /
Das Hertz thut ihr von Frewden springen /
Sie wachet und steht eilend auff:
Ihr Freund kompt vom Himmel prichtig /
Von Gnaden starck / von Warheit méchtig:
Ihr Liecht wirdt hell / ihr Stern geht auff.
Nun komm du werthe Kron /
Herr Jesu Gottes Sohn /
Hosianna.
Wir folgen all zum FrewdenSaal /
Und halten mit das Abendmal.

Gloria sey dir gesungen /

Mit Menschen und Englischen Zungen /

Mit Harpffen und mit Cymbaln schén:
Von zwolff Perlen sind die Pforten
An deiner Statt / wir sind Consorten

Der Engeln hoch umb deinen Thron /
Kein Aug hat je gespiirt /
Kein Ohr hat mehr gehort /

Solche Freuwde.

DeB sind wir froh / jo / jo
Ewig in dulci iubilo.

Die Liediiberschrift, die Nicolai seiner Komposition beigibt, lautet: ,ein anders [geistli-
ches Brautlied] von der Stimm zu Mitternacht / und von den klugen Jungfrauwen / die
ihrem himmlischen Bréutigam begegnen / Mtth.25®, Es bezieht sich damit auf jenes bibli-
sche Gleichnis, das von zehn Brautjungfern erzihlt, die lange auf den sich verspitenden
Bréutigam warten miissen und dariiber einschlafen. »~Mitten in der Nacht aber horte man
schlieBlich laute Rufe: Der Brautigam kommt! Geht ihm entgegen!* (Mt 25,6). Nun zeigt
sich aber, dass nur fiinf der Médchen, die Jklugen®, Ol fiir ihre Lampen bereithalten, ihre
Lichter deshalb entziinden und den Briutigam zur Hochzeit geleiten kénnen. Die anderen
fiinf, die ,,térichten*, miissen sich das Ol erst beim Krimer besorgen, kommen zu spit und
finden die Tiir zum Hochzeitssaal verschlossen. — Die gesamten beiden ersten Strophen des
Liedes fokussieren das biblische Gleichnis auf den Augenblick der Ankunft des Brauti-
gams, wobei die Weckrufe nicht wie in der Vorlage anonym bleiben, sondern jenen Wich-
tern aus dem Buch Jesaja in den Mund gelegt werden, die das Kommen Gottes und seine
Verméahlung mit der Stadt Jerusalem ankiindigen sollen (vgl. Jes 62,5): ,,Wach auf, Zion,
wach auf. [. . .] Horch, deine Wichter erheben die Stimme, sie beginnen zu jubeln. Denn sie
sehen mit eigenen Augen, wie der Herr nach Zion zuriickkehrt* (Jes 52,1.8). Gleichzeitig
wird deutlich, wie sehr Nicolai das Gleichnis verfremdet und fiir seine Zwecke umdeutet.
Liegt die Pointe der Parabel auf dem Bereithalten des Ols, das iiber klug und téricht, Teil-
nahme oder Ausschluss an der Hochzeit entscheidet, so konzentriert Nicolai die Aufmerk-
samkeit einzig auf den Augenblick des Kommens und auf die Reaktion, die dieses freudige
Ereignis bei den sehnsiichtig Wartenden haben soll (nicht weniger als 6 Imperative finden

A Freudenspiegel 412.
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sich allein in Strophe 1). Von Ol, Ausschluss, Gericht oder Scheitern ist bei ihm mit keiner
Silbe die Rede; es gibt nur kluge Jungfrauen.

Mehr noch: Unter der Hand verwandeln sich diese Brautjungfern in die Braut selbst (Str.
2), aus dem Ehrenkomitee des Matthius wird die Geliebte des Hohen Liedes. Nicolai ge-
lingt es durch diese geniale Transposition, tatsichlich eine hochzeitliche Zweierbeziehung
zu schildern, in deren Intimitit sich auch die Einzelseele, herausgehoben aus der Vielzahl
der den Brautigam Erwartenden, wiederfinden kann.”

Inwieweit ist ein solches Lied als schriftgemiB zu bezeichnen? Fiir jeden einigermafBen
Bibelkundigen liegt auf der Hand, dass es als Vergegenwirtigung des Gleichnisses Mt 25
untauglich ist, da es an der zentralen Aussage der Parabel, der Notwendigkeit, sein ,,01“
bereit zu halten, nicht interessiert ist, ihr sogar zu widersprechen scheint: Auf das L1
kommt es iiberhaupt nicht an.

Doch ist dieses Verfahren in der Logik des Liedes angelegt und vollig kohérent:

Wer in dem Lied Nicolais das ,,O1 vermisst, hat das Lied nicht verstanden. Nicolai
schreibt inmitten von Pest und Tod ein Liebeslied. Das mag uns erstaunen, dass der
Mensch angesichts der Katastrophe nicht nur in die Klagen eines Hiob oder in die Jammer-
reden eines Jeremias verfillt, sondern dass er auch freudig geistliche Brautlieder anstimmen
kann, mit denen die Verliebten der Vernichtung zu spotten scheinen: ,.Def sind wir froh / jo
/ jo / Ewig in dulci iubilo.” Diese Verse entstehen angesichts von 30 Pesttoten am Tag.
Dass aber in einem Liebeslied von dummen Bréuten, von fehlender Vorbereitung und Aus-
schluss nicht die Rede sein darf, das ist nicht erstaunlich: Welcher Liebende fragt schon
nach dem O1?

Der Schriftgebrauch Nicolais ist also nicht willkiirlich, sondern innerhalb des Koordina-
tensystems aus Gegenwartsbezug und Schriftdeutung genau zu lokalisieren. Sein Wichter-
lied ist ein Liebeslied und im Hinblick auf die Zeitumstinde auch ein Trostlied — biblisch
gesehen liegt er damit eher auf der Linie der Offenbarung des Johannes, die dann auch iiber
einzelne Zitate hinaus die Atmosphire der Schlussstrophe bestimmt. Das matthéische
Gleichnis von den klugen und térichten Jungfrauen erhilt eine situationsgerechte Verfrem-
dung im Licht von Offb 21,2: ,Ich sah die heilige Stadt, das neue Jerusalem, von Gott her
aus dem Himmel herabkommen; sie war bereit wie eine Braut, die sich fiir ihren Mann
geschmiickt hat.*

3. ,,Schnell eilt der Tag dem Abend zu* und ,,Nun trigt der Abendwind den Tag* —
die (scheinbar) abwesende Bibel

Als Beispiele fiir das Neue Geistliche Lied der Gegenwart habe ich zwei Abendlieder ge-
wihlt, die mir zundchst in thematischer Hinsicht ausgesprochen ,,modern“ erschienen:
Beide tragen in das klassischen Themenspektrum des christlichen Abendgebetes einen
neuen, der Tradition in dieser Weise so nicht bekannten Akzent ein, nimlich die Erfahrung
entfliehender, sich entziehender Zeit.

° Ein Verfahren, das vor Nicolai schon die romische Liturgie kennt, wenn es im Commune Vir-

ginum heiBt: ,,Veniente sponso prudens virgo praeparata introivit cum eo ad nuptias*.
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Das erste der beiden Stiicke verbindet mit dem Gefiihl des stéindigen und leidvollen Zeit-
mangels die Angst davor, dass alles Tun bruchstiickhaft bleiben und bedeutungslos werden
kann.*

Schnell eilt der Tag dem Abend zu und wir spiiren die Kiirze der Zeit.
Wir nutzen den Tag, doch die Stunden vergehn,
unvollendet bleibt all unser Tun.

Sind wir auch nur ein kleines Rad in dem groBen Getriebe der Welt:
Wir werden gebraucht. Jeder Tag ist ein Ruf,
der uns fordert zu sinnvollem Tun.

Schnell eilt der Tag dem Abend zu, der Besinnung und Ruhe uns bringt.
Wir denken zuriick, und wir sehen nach vorn
voller Hoffnung fiir unsere Welt.

Das Lied hat — und auch in dieser Hinsicht ist es typisch fiir viele Neue Geistliche Lieder
— keinen Gebetscharakter; ein potentieller transzendenter Ansprechpartner wird nicht ein-
mal genannt. Gott und Gebet sind keine fraglosen Selbverstéindlichkeiten mehr.

Den besonderen Akzent des Liedes setzt bereits der erste Vers: ,,Schnell eilt der Tag dem
Abend zu und wir spiiren die Kiirze der Zeit.“ Vordergriindig erinnert das Stichwort von
der ,Kiirze der Zeit* an das biblisch-apokalyptische Motiv der befristeten Zeit — ,.Denn das
eine sage ich euch, Briider: Die Zeit ist kurz*, heift es in 1 Kor 7,29°', doch ist im Lied von
der eschatologischen Sinnspitze der biblischen Mahnung nichts mehr zu spiiren. Das, was
die Zeit kurz macht, ist nicht die Erfiillung der Zeit in der Wiederkunft Christi, sondern die
Uberfiille der zu bewiltigenden Aufgaben in der irdischen Zeit. Aber alles innerweltliche
Engagement scheint angesichts der anstehenden Probleme vergeblich: ,,Wir nutzen den
Tag, doch die Stunden vergehn, unvollendet bleibt all unser Tun.*

An dieser Stelle hitte das Lied durchaus die Chance zu einem Perspektivwechsel, der den
Blick von der Unvollkommenheit menschlichen Tuns auf die vollendende Zuwendung des
biblischen Gottes richtet. Doch statt dessen verfillt es in eine Art ,Durchhaltementalitiit*:
»oind wir auch nur ein kleines Rad in dem groBen Getriebe der Welt: / Wir werden ge-
braucht. Jeder Tag ist ein Ruf, / der uns fordert zu sinnvollem Tun.*

Strophe 3 schlieBilich scheint zumindest die traditionellen Motive des christlichen Abend-
gebetes aufzugreifen: Der Abend als Zeit der Besinnung und Ruhe, der Riickblick auf den
Tag und der Ausblick auf das Kommende (,,Wir denken zuriick, und wir sehen nach vorn®).
Doch gerade der Vergleich mit der liturgischen Tradition zeigt noch einmal deutlich die
Eigenart des Liedes. Versteht die Liturgie seit alters her das Abendgebet als rite de passa-
ge, als Ubergangsritus, der von der Aktivitit des Tages in die Ruhe der Nacht fiihrt, so ist in
dem Lied von Nacht iiberhaupt nicht die Rede, weder als dankbar anzunehmende Gabe des
Schopfers, die zur physischen und psychischen Erholung dient, noch als dunkle, zu bewil-
tigende Sphére der Unheilsmichte, gegen die Gottes Beistand erbeten werden muss. Das

** Das Lied wurde von mir aufgefunden in der ,,Datenbank Neues Geistliches Lied”, hg. vom Ju-

gendhaus Diisseldorf 1992; die bibliographische Angabe dort lautet: Klaus BIEHL, in: Liedertruhe:
genauere Angaben wie auch die Melodiegestalt sind mir leider nicht zuginglich; sollte sich unter
den geneigten Lesern jemand finden, der im Besitz der ,,Liedertruhe® ist, wire ich fiir die Zusen-
dung eine Fotokopie des betreffenden Stiickes dankbar.

' Vgl. auch Gal 6,10; Hebr 10,37; Joh 16,16f u. &.
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am Abend eigentlich naheliegende, die Nacht, wird einfach ausgeblendet; ,,wir sehen nach
vorn* meint den niichsten Tag, der wie der vergangene ebenfalls wieder nachdriicklich
sinnvolles Tun einfordern wird. Nacht und Schlaf sind anscheinend nur unliebsame Unter-
brechungen des sinnvollen Tuns, unter dessen immerwihrenden Anspruch man sich weiB.
Charles Péguy, der 1914 gefallene Pariser Publizist und Zeitkritiker, schrieb einmal, dass
der, der nicht schlafen kénne, keine Hoffnung habe: ,,Den liebe ich nicht, der nicht schlift,
spricht Gott. / [. . .] Die nicht schlafen. Welcher Mangel an Vertrauen in mich. L] Ist
keine drgere Siinde als die sorgende Unruhe. [. . .] / Wer nicht schlft, ist untreu der Hoff-
nung**> — ,,Wir denken zuriick, und wir sehen nach vorn / voller Hoffnung fiir unsere
Welt*: Man glaubt dem Lied seine Schlussverse nicht so recht. Eine Konfrontation der
Gegenwartserfahrung mit der biblischen Botschaft bleibt aus. Vielleicht ist das der Grund,
warum das Lied keinen wirklichen Ausweg aus Hektik und Uberforderung findet.

Auch im zweiten zeitgenossischen Beispiel geht es um die Erfahrung fliehender, verwe-
hender Zeit, doch schon der Satzrhythmus lisst erkennen, dass hier ein ganz anderer Ton
schwingt als im vorhergehenden Stiick™:

1) Nun trdgt der Abendwind den Tag 3) Sich nun den Tag — wie schnell verweht!
mit seiner Last von Licht und Schatten Wo ist das Licht, wo sind die Schatten?
hinweg mit schwerem Fliigelschlag Ein Dank, ein Seufzer im Gebet —

2) und legt ihn ab in Gottes Zeit, 4) dann kommt die Nacht — der Tag ist nun
der ihn von dem Gewicht der Erde schon lang gelegt in Gottes Hénde,
mit liebevoller Hand befreit. wo Tage, Jahre, Zeiten ruhn.

Wie das vorige Beispiel kommt auch dieses Stiick ohne ausdriickliche Schriftbeziige aus.
Der in der romischen Liturgie Versierte wird in der Zeit, die in Gottes Hénden ruht, einen
Anklang an Ps 31(30),16 erkennen: ,,in manibus tuis tempora mea‘** doch ist das, anders
als bei Ambrosius und Nicolai, keine Voraussetzung zum Verstandnis des Liedes. Dennoch
verkniipft das Stiick Gegenwartserfahrung mit biblischer Botschaft. Der Gott, von dem die
Rede ist, erscheint nicht einfach als Leerstelle, die im Unbestimmten bleibt. Er ist ein be-
freiender, liebevoller und bewahrender Gott, in dem der Gott der Bibel erkennbar wird.

Diese Identifizierung mit dem Gott der jiidisch-christlichen Tradition wird eindeutig ge-
macht durch die Klanggestalt des Stiickes. Denn der Cantus firmus, der im Hintergrund
dieses Liedes steht und dem die erste Melodiezeile Note fiir Note folgt, ist Luthers Choral
.Verleih uns Frieden gnidiglich, Herr Gott, zu unsern Zeiten. Es ist doch ja kein andrer
nicht, der fiir uns konnte streiten, denn du, unser Gott, alleine*:

,.Nun triigt der Abendwind den Tag" - ,»Verleih uns Frieden gnadiglich*.
—‘&a— t | | == t = o4 T
EE==Crc s eSS SS== == ===
o T . 5 Ld 2 -
1. Nun trigt der A - bend-wind den Tag Ver - leih uns Frie- den gni- dig- lich,

Ch. PEGuY, Im Schweigen des Lichts. Freiburg — Basel — Wien 1982, 96f.

Gesangbuch der Evangelisch-reformierten Kirchen der deutschsprachigen Schweiz, T: Kurt Rose
1987; M: Herbert Beuerle 1987.

Offertorium am 13. Sonntag nach Pfingsten; die Vulgata bietet dagegen die Lesart: ,,In manibus
tuis sortes meae.
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So wie die Melodie in eine Atmosphire des Friedens und der Ruhe hineinfiihrt, so eroff-
nen die Schlussverse des Liedes den Raum fiir eine christlich verstandene requies aeterna —
da, wo unsere Tage, Jahre und Zeiten aufgehoben sind, diirfen auch wir hoffen, aufgehoben
zu werden. Das traditionelle Motiv der Komplet, die Commendatio animae, ist hier in eine
Commendatio temporis iiberfiihrt worden.

Hl. Schriftgemdfheit als Anspruch an das Kirchenlied
1. Die SchriftgemdifSheit des Kirchenliedes

Was ergibt diese Durchsicht konkreter Fille fiir unsere Frage nach der SchriftgemaBheit
von Kirchenliedern?

Zunichst ist negativ zu sagen, dass SchriftgeméBheit nicht meinen kann, jede Zeile, jedes
Motiv, jedes Thema eines Liedes in der Bibel wiederzufinden: Christus ist kein Hahn, die
Brautjungfern in Mt 25 sind gerade nicht die Braut, und ein Abendwind, der den vergange-
nen Tag in die Hinde Gottes weht, ist in den Heiligen Schriften nicht zu finden. ,»Schrift-
gemébheit™ im Sinne bereimter Bibelparaphrasen kann kein taugliches Kriterium fiir poeti-
sche Gebilde sein.

Dennoch sind zumindest drei der vorgestellten Beispiele im urspriinglichsten Sinn
,»schrift-gemaB“. Speziell die kanonisch orientierte Exegese hat in den letzten Jahren immer
wieder darauf hingewiesen, dass die biblischen Schriften nicht irgendwann einmal zum
Kanon geworden sind, sondern dass sie als Kanon entstehen und zwar nicht zuletzt durch
einen Prozess der Schriftauslegung, der die Erfahrungen der Gegenwart im Licht bereits
vorhandener Schrift ausdeutet und weiterschreibt. Dieser Prozess produktiver Rezeption™
ist sowohl innerhalb des Alten Testaments wirksam, als auch speziell im Verhiltnis des
Neuen zum Alten Testament. Gerhard Lohfink kann das Neue Testament geradezu als
einen ,,Kommentar* zum Alten Testament beschreiben.*® Das Neue in der Erfahrung mit
Jesus Christus wird in bleibender Bezogenheit auf Israel und dessen heiligen Schriften
ausgesagt. Angelus HauBling hat dies sehr anschaulich an dem Pfingstereignis aus Apg 2
illustriert’”: Die Erfahrung der betenden Apostel, dass sie mit Heiligem Geist erfiillt wer-
den, deutet Petrus in seiner Pfingstpredigt eben nicht anders als mit der Heiligen Schrift, in
diesem Fall mit den Worten des Propheten Joel: ,Jch werde meinen Geist ausgieflen iiber
alles Fleisch. Eure Sohne und eure Téchter werden Propheten sein* (Apg 2,17; Joel 3,1).
Wenn dieser Prozess der Deutung neuer Glaubenserfahrung im Lichte vorgingiger Glau-
benszeugnisse konstitutiv ist fiir die Bibel, dann sind drei der vorgestellten Kirchenlieder
im urspriinglichsten Sinn ,»schriftgemdB®, denn hier ist ein analoges Produktionsverfahren
zu beobachten: Sie tun genau dies, sie deuten Gegenwartserfahrungen auf dem Hintergrund
biblischer Offenbarung.

Inhaltlich lassen sich aus dieser formalen Analogie zumindest zwei Kriterien fiir Schrift-
gemibBheit benennen:

*  Vgl. C. DOHMEN - G. STEINS, Art. , Schriftauslegung®. In: LThK> 9, 254.

* N. LoHFINK, Das Alte Testament christlich ausgelegt. Eine Reflexion im Anschluf an die Oster-
nacht. Freising 1988, 24.
A. A. HAUSSLING, Die Psalmen des Alten Testaments in der Liturgie des Neuen Bundes. In:
Christologie der Liturgie. Der Gottesdienst der Kirche — Christusbekenntnis und Sinaibund. Hg.
K. Richter — B. Kranemann. Freiburg — Basel — Wien 1995 (QD 159) 87—102, hier 90.
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1) In dem Gott der Kirchenlieder sollte der Gott Abrahams, Isaaks und Jakobs, der Vater
unseres Herrn Jesus Christus erkennbar sein, oder — wie im Fall von Ambrosius und
Nicolai — Christus selbst, in dem der Gott Israels erfahrbar wird. Dieser Gott ist der
vorgangig Handelnde, alles menschliche Tun ist Antwort auf das Handeln Gottes. Bei
Ambrosius werden die Menschen durch den predigenden, das Unheil bannenden, wun-
dertitigen und vergebenden Hahn Christus erst geweckt, bevor sie sich erheben. Ahn-
lich bei Nicolai: Zu Beginn steht die Nachricht vom Kommen des Brautigams, dann
erst steht die Braut Zion eilends auf. Bei Rose schlieBlich hat alle menschliche Aktivi-
tit — der Situation des Abend gemiB — ihr Ende gefunden, und es ist nur noch von dem
befreienden und bewahrenden Handeln Gottes die Rede.

2) Wenn die gegenwirtige Erfahrung durch das vergangene Heilshandeln Gottes an Israel
und in Christus gedeutet wird, dann ist diese Vergangenheit bedeutsam fiir die Gegen-
wart. Wenn aber das Heil mehr ist als ein Punkt in einer vergangenen Vergangenheit,
dann ist es auch mehr als die Gegenwart, d. h. es ist auf Zukunft hin angelegt. Diese
eigentiimliche Verschriankung der Zeitebenen scheint mir konstitutiv fiir Schrift und
darum auch fiir die SchriftgemifBheit von Kirchenliedern zu sein.

Man konnte also sagen, schriftgemiB ist ein Kirchenlied dann, wenn es sich zu dem Gott
der Bibel bekennt, und wenn es die Gegenwart in der Heilsgeschichte begriindet und von
dieser her die Zukunft erwartet.

2. Schriftgemdapfheit als Anspruch

Inwieweit ist diese Beschreibung von SchriftigeméBheit nun aber als Anspruch an das
Kirchenlied zu formulieren? Meines Erachtens nach resultiert dieser Anspruch daraus, dass
die von uns betrachtete Liedgruppe in der Liturgie Verwendung finden soll. Die Frage nach
der SchriftgemaBheit ergibt sich aus der Frage nach der , LiturgiegemiBheit”, der , Liturgie-
fahigkeit” von Kirchenliedern. Und hier treffen sicherlich nicht zufillig die gleichen Krite-
rien zu wie im Falle der SchriftgemiBheit zu: ,Nicht unsere Vorfahren allein® — heifit es in
der Pessach-Haggadah der jiidischen Liturgie — ,hat der Heilige, gepriesen sei Er, erlost,
sondern mit ihnen hat Er auch uns erlost.“*® ,In allen Zeitaltern ist es die Pflicht eines jeden
einzelnen, sich vorzustellen, als sei er selbst aus Agypten gezogen.** In diesen zwei Sitzen
wird die Dynamik der Liturgie deutlich: Der da handelt, ist der Gott des Exodus, der Gott
Israels; und er handelt nicht in einer fernen Vergangenheit, sondern er handelt heute an uns
auf Zukunft hin. Christlicher Gottesdienst, so hat es das letzte Konzil formuliert, ist Feier
des Pascha-Mysteriums (SC 6). Ein Lied, das ,liturgiegemiB™ sein will, muss auch
»SchriftgemaB* sein.

IV. Epilog

Niichtern betrachtet diirfte einiges, was im Gottesdienst an Liedern begegnet, diesem An-
spruch nicht gerecht werden. Dies gilt auch, aber nicht nur, fiir das Neue Geistliche Lied.
Wenn man sich die 50 Binde der Analecta Hymnica oder die 2%2 Tausend Béande des Main-
zer Gesangbucharchivs betrachtet, so wird man doch von einem GroBteil der dort archi-

*®  Die Pessach-Haggadah, iibersetzt von W. Heidenheim. Basel 1920, 8.

¥ Bhd.
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vierten Lieder sagen miissen, dass es ein Segen ist, dass sie aus unseren Gottesdiensten
verschwunden sind. Sicherlich gibt es Lieder, versunkene Schiitze, deren Verschwinden
man bedauert, und die es wert sind, wieder gehoben zu werden, aber aufs Ganze gesehen
bilden sie doch eher die Ausnahme. Ein ahnlicher Klidrungsprozess, der 98% der Liedpro-
duktion den Archiven iiberantwortet, ist ja auch schon hinsichtlich des Neuen Geistlichen
Liedes in Gang, wenn auch noch nicht in der Reichweite, die sich ein kritischer Beobachter
wiinschen mag. Dass es aber auch hier grofe Stiicke gibt, Lieder, die sich des Anspruchs
auf SchriftgeméBheit bewusst sind und ihn auf ihre Weise sogar thematisieren, soll ab-
schlieBend anhand des Schriftliedes von Huub Qosterhuis illustriert werden.

Das Stiick hat drei Strophen; jede dieser drei Strophen endet in einen zweizeiligen Re-
frain, dessen Reim jeweils auf ,schreibt und ,bleibt“ lautet, womit der Zusammenklang
von Schrift und Zeit schon intoniert ist. Dieser Grundklang entfaltet sich iiber die drei Stro-
phen hin in , Menschenursprung® (Str. 1), ,,Menschentage* (Str. 2) und ,Menschenzukunft
(Str. 3). Die Bibel als Buch der Weltgeschichte vom ersten bis zum jiingsten Tag, ein Buch
der Menschheitsgeschichte von der Genesis bis zur Apokalypse. Das, was den Zusammen-
hang dieser Zeitdimensionen gewihrleistet, wird ebenfalls in den drei Refrainzeilen ausge-
sagt: ,,Wort, das treu bleibt” — , Licht, das hell bleibt* — , Er, der treu bleibt*. Es ist die Kon-
stanz der die Zeitldufe der Menschen iibergreifenden Treue Gottes.

Der Chaos schuf zu Menschenland,
Der Menschen hier zusammenband,
Er schrieb sein Wort, gegeben

zum Schutz fiir unser Leben.

Er schrieb uns frei mit eigner Hand.

Schrift, die Menschenursprung schreibt.
Wort, das treu bleibt.

Das Buch, das jeden Namen nennt,
Gesichter, Seelen, Menschen kennt,
die Liebe, so lebendig,

die Liebe, so vergénglich,

die Wehn, die nie zu Ende gehn.

Schrift, die Menschentage schreibt.
Licht, das hell bleibt.

Sein unverginglich Testament:

daB Er uns auch im Tod noch kennt —
die Tage, die wir leben,

auf Tod hin festgeschrieben,

zum ewgen Leben hingelenkt.

Schrift, die Menschenzukunft schreibt.
Er, der treu bleibt.!

' H. OosTERHUIS, Wort, das tréigt. Biblische Lieder und Gebete. Diisseldorf 1990, 12. Vgl. dazu A.

STOCK, Hierhin, Atem. Zur poetischen Theologie von Huub Oosterhuis. Zutphen 1994 (Lehrhaus
& Liturgie) 22-27.
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Norbert Lohfink, Frankfurt am Main
Zur Perikopenordnung fiir die Sonntage im Jahreskreis

Vor einem Jahr traf ich in Rom einen alten Bekannten, James Sanders aus Los Angeles.
Er ist einer der Qumranfachleute der ersten Stunde. Wir hatten in einer wissenschaftlichen
Arbeitsgruppe der Vereinigten Bibelgesellschaften durch 10 Jahre hindurch jedes Jahr 4
Wochen lang Textkritik fiir Bibeliibersetzungen getrieben.' Dabei waren wir Freunde ge-
worden. Er gehort der Episkopalen Kirche an. Jetzt in Rom war er als Nichtkatholik Gast in
einem innerkatholischen wissenschaftlichen Symposion iiber die Auslegung der Bibel in
der Kirche. Dort konnte ich erleben, wie es ihn zu einem leidenschaftlichen Pladoyer hin-
riss. Er wiinsche dringend, so sagte er, die katholische Kirche solle doch ja bei ihrer festen
Leseordnung bleiben. Und er erzahlte ein Erlebnis, das damals erst einige Wochen zuriick-
lag. Er war im theologischen Department einer amerikanischen Universitit, die vor allem
von Erweckungskirchen frequentiert wird, zu einem Vortrag iiber die Bibel im Gottesdienst
eingeladen. Am Anfang stellte er, um sich seines Publikums zu vergewissern, die Frage,
wer aus seinen Zuhorern zu einer Kirche gehore, die ein Lektionar besitze. Es waren etwa
50 Zuhorer da. Niemand meldet sich. Wahrend er schnell nachdenkt, was er jetzt sagen soll,
hebt doch hinten jemand die Hand. Jim Sanders, erfreut: ,,Schon, also doch jemand. Wel-
cher Kirche gehoren Sie denn an?* Antwort: ,,I have only a question. What is that, a lectio-
nary?” Dann sagte Jim Sanders zu uns: In den Vereinigten Staaten spielen Christentum und
Bibel eine viel groBere Rolle als in Europa. Aber die Hélfte der aktiven Christen Amerikas
lebt in Kirchen, wie diese Geschichte sie spiegelt. Die Bibel, die wirklich im Gottesdienst
vorkommt, besteht aus den wenigen immer wiederkehrenden Leib- und Magentexten des
jeweiligen Pastors. Die wihlt er immer wieder als Predigtgrundlage aus. Die Bibel als Gan-
ze, als zusammenklingender und so erst den richtigen Sinn gewinnender Kanon, ist das
nicht. Die Begegnung mit ihr konnte nur eine feste gottesdienstliche Leseordnung sichern,
die objektiv vorgegeben ist. Das wire dann Wort Gottes von auBlen. Sonst bleibt es subjek-
tiv-menschliche Auswahl. So James Sanders.

Ich habe ihm nachher gesagt: ,,Vielleicht ist es auch in diesen Kirchen nicht ganz so
schlimm. Sie haben ja neben dem Gottesdienst fast alle noch die Sonntagsschule, zu der
sehr viele kommen, und wo die Bibel in groBerem Umfang durchgenommen wird.” Seine
Antwort: ,.Du hast recht, aber nicht fiir iiberall. Auch im Bibelstudium der Sonntagsschulen
dominiert weithin der Gusto des jeweiligen Pastors.*

Nach meiner Meinung konnen wir Katholiken aus all dem zwei Dinge lernen. Erstens,
wie gliicklich wir daran sind, dass wir einer Kirche angehdren, die uns die biblischen Le-
sungen objektiv vorgibt — auch wenn uns das bei der Vorbereitung unserer Gottesdienste

" Es handelte sich um das .Hebrew Old Testament Text Project” der ,,United Bible Societies*, das

etwa 5000 textkritisch schwierige Stellen der hebrdischen Bibel aufgrund des neuesten Standes
der Wissenschaft so bearbeitete, dass Bibeliibersetzer, die von solchen Fragen restlos iiberfordert
wiren, klare Richtlinien hatten. Seitdem arbeiten die Bibelgesellschaften mit unseren Lesevor-
schldgen. Die wissenschaftliche Publikation ist noch nicht beendet. Bis jetzt ist erschienen: D.
BARTHELEMY, Critique textuelle de I’ Ancien Testament. Bd. 1-3. Freiburg/Schweiz — Gittingen
1982-1992 (OBO 50/1-3). Noch fehlen Pentateuch, Psalmen und Weisheitsschriften.
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und unserer Predigten oft mehr Miihe machen mag. Zweitens, wie nochmals gliicklicher
wir daran sind, dass die doch recht abgemagerte Leseordnung, die in unserer lateinischen
Kirche im Mittelalter iibriggeblieben war — fiir die Evangelien fast nur noch Matthius, und
praktisch iiberhaupt kein Altes Testament —, durch die Liturgiereform nach dem 2. Vatika-
nischen Konzil plétzlich wieder reich und umfassend geworden ist.”

Was wir da fiir einen Schatz haben, sehen wir, wenn wir noch einmal unseren deutsch-
sprachigen Kirchturmshorizont aufsprengen und wieder einen Blick in den nordamerikani-
schen Raum werfen.” Nichts vom 2. Vatikanischen Konzil hat dort eine so groBe skumeni-
sche Wirkung entfaltet wie die neue Leseordnung. Wahrend wir uns in Deutschland heut-
zutage iiber Fragen der Abendmahlsgemeinschaft die Augen aushacken und ein evangeli-
scher Exegeten-Kollege noch vor einigen Wochen es mir gegeniiber ,,auBerordentlich be-
dauerte™, dass die katholische Kirche bei ihrer Liturgiereform sogar die ,altkirchliche®
Leseordnung aufgegeben und so eine weitere, trotz der Reformation noch verbliebene Ge-
meinsamkeit zerstort habe, ist im englischsprachigen Raum gerade durch die nachkonziliare
katholische Leseordnung groBere dkumenische Gemeinsamkeit entstanden.

Die andern groBen Kirchen hatten namlich mit der ausgezehrten ,altkirchlichen* Lese-
ordnung die gleichen Probleme wie unsere Kirche. Als die neue romisch-katholische Lese-
ordnung herauskam, sagten zuerst drei presbyterianische Kirchen der U.S.A., dann auch die
Episcopal Church, die Lutheran Church, die Disciples of Christ und die United Church of
Christ: Dieses Lektionar iibernehmen wir einfach! Sie taten es, jede fiir sich, jeweils nur mit
kleinen Abéanderungen, von 1970 an — das war ein Jahr nach der katholischen Veroffentli-
chung. 1983 war es so weit, dass ein dafiir geschaffenes gemeinsames Organ aus noch viel
mehr Kirchen (Name: ,,Consultation of Common Texts*) die katholische Leseordnung mit
einigen Abdnderungen fiir alle beteiligten Kirchen zunichst fiir eine Probezeit iibernahm.
1992 kam schlieBlich das ,Revised Common Lectionary™ heraus, das der katholischen
Ordnung noch eine neue Lesungsreihe hinzufiigte, aber ohne ihren eigenen Grundbestand
zu indern® — ich komme auf diese Erweiterung spiter noch zu sprechen. In England vollzog
sich ein von Ferne vergleichbarer Prozess. Hier erschien 1990 das ,.Four Year Lectionary®.

* Ich beziehe mich hier und stets im Folgenden natiirlich auf den ,,Ordo Lectionum Missae®, der

aufgrund der Konzilsbeschliisse von einer nachkonziliaren Kommission ausgearbeitet und 1969
verdffentlicht wurde: Ordo lectionum Missae. Editio typica. Citta del Vaticano 1969. Er liegt un-
seren Lekionarien in den Landessprachen zugrunde. Fiir den deutschen Sprachbereich: Mess-
Lektionar. Fiir die Bistiimer des deutschen Sprachgebiets. Authentische Ausgabe fiir den liturgi-
schen Gebrauch. Bd. 1-3. Freiburg i. Br. [u. a.] 1982-1983. Als Bibeliibersetzung wurde dafiir im
deutschen Sprachbereich mit groBem Aufwand die ,,Einheitsiibersetzung der Heiligen Schrift” ge-
schaffen. Zum ,,Ordo Lectionum Missae” vgl. vor allem: E. NUBOLD, Entstehung und Bewertung
der neuen Perikopenordnung des Rémischen Ritus an Sonn- und Festtagen. Paderborn 1986. Eine
gute Zusammenstellung neuerer Artikelliteratur ist: Leseordnung. Altes und Neues Testament in
der Liturgie. Hg. v. G. Steins. Stuttgart 1997. Speziell zum Alten Testament in der Perikopenord-
nung vgl. vor allem die Monographie von G. GAFUS, Das Alte Testament in der Perikopenord-
nung. Bibeltheologische Perspektiven zur Auswahl der Lesungen an den Sonn- und Feiertagen.
Frankfurt 2000 (EHS.T 687).

Fiir das Folgende vgl. A. FrRaNZ, Die Rolle des Alten Testaments in Perikopenreformen des 20.
Jahrhunderts. In: Streit am Tisch des Wortes? Zur Deutung und Bedeutung des Alten Testaments
und seiner Verwendung in der Liturgie. Hg. Ders. St. Ottilien 1997 (Pietas Liturgica 8) 619-648,
bes. 638-645.

The Revised Common Lectionary. Includes Complete List of Lections for Year A, B, and C.
Nashville 1992.
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In ihm wurde die katholische Leseordnung zwar nicht einfach iibernommen, aber die ent-
scheidenden Prinzipien stammen aus ihr.

Mein amerikanischer Verlag ,.Fortress Press bringt zum Beispiel einen zweimal jihrlich
erscheinenden Perikopenkommentar zur Predigtvorbereitung fiir Geistliche mit dem Titel
,.New Proclamation‘ heraus, der von vornherein auf alle Kirchen abgestimmt ist, die das
-Revised Common Lectionary” gebrauchen. Er wird in der Tat iiber die Kirchengrenzen
hinweg iiberall gekauft und benutzt. So horen in den Vereinigten Staaten inzwischen in den
meisten christlichen GroBkirchen alle Christen am gleichen Sonntag die gleichen Lesungen
aus der Heiligen Schrift, und es ist damit zu rechnen, dass sogar in den Homilien @hnliche
Gedanken vorgetragen werden. Durch die immer grofiere Vernetzung der Predigtvorberei-
tung und durch die Bezugnahme vieler Medien auf die jeweilige Sonntagslesung besteht die
Chance, dass immer stirker ein gemeinsames christliches Bewusstsein wiichst.’

Wir sollten also den Schatz, den wir an unserem Lektionar seit jetzt etwa 30 Jahren ha-
ben, auf keinen Fall gering achten. Da ist ein Baum gewachsen, und von allen Seiten kom-
men die Vogel des Himmels, um dort zu nisten (vgl. Mt 13,32 parr).

Allerdings ist es auch interessant zu sehen, wo die anderen Kirchen bei aller grundsitzli-
chen Freude iiber das neue Lektionar dann im Detail ihre Probleme mit ihm haben. Bei uns
ist das Lektionar jetzt feste Ordnung. Als der Papst Ende der achtziger Jahre entschieden
hatte, dass das romische Messbuch im Jahr 2000 nach etwa 30 Jahren Erfahrung in einer
revidierten Ausgabe herauskommen sollte, hat Rom doch relativ friih klargestellt, dass nicht
geplant sei, die Leseordnung zu iiberarbeiten. Diese Entscheidung ist auch versténdlich,
besonders angesichts der tiefen Verwerfungen, die der Abschied von der tridentinischen
Messgestalt die Kirche schon gekostet hat. Da kann man nur ganz vorsichtig daran gehen,
schon wieder die Reform zu reformieren. Vor allem, wenn die Reform in einem entschei-
denden Punkt noch gar nicht wirklich angenommen ist. Dabei denke ich an die Mehrzahl
der katholischen Gemeinden (oder sind es nur deren Pfarrer?) zumindest in der deutsch-
sprachigen katholischen Kirche, wo man angeblich schon ganz in der neuen Liturgie zu
Hause ist. Ist man es wirklich, wenn die Dreizahl der Lesungen praktisch abgelehnt wird
und deshalb in zahlreichen Pfarren einer der wichtigsten Gewinne der Reform, die wieder-
eingefiihrte alttestamentliche Lesung, aus mir vollig unverstiindlichen sogenannten ,,pasto-
ralen Griinden* de facto nicht vorkommt?° Ich kann die rémische Zuriickhaltung jedenfalls
verstehen. Um so aufschlussreicher ist dann allerdings, was vor sich geht, wenn Kirchen,
die romischen Ordnungen gegeniiber vollig frei sind, sich entschliefen, diese zu iiberneh-
men oder sich zumindest an ihnen zu orientieren. Sie konnen ja in viel groBerer Naivitdt das

*  Fiir mehr Information und Reflexion zu den okumenischen Lektionaren im angelsichsischen

Bereich vgl. F. WEST, An Annotated Bibliography on the Three-year Lectionaries. Part I: The Ro-
man Catholic Lectionary. In: StLi 23 (1993) 223-244; Part II--1V, ebd. 24 (1994) 222-248; DERS.,
The Ecumenical Hermeneutics of the Three-Year Lectionaries. Collegeville 2000.

Hierzu vgl. die Bemerkung des historisch beziiglich des Alters alttestamentlicher Lesepraxis eher
zuriickhaltenden H. BRAKMANN, Der christlichen Bibel erster Teil in den gottesdienstlichen Tra-
ditionen des Ostens und Westens. Liturgiehistorische Anmerkungen zum sog. Stellenwert des
Alten/Ersten Testaments im Christentum. In: Streit am Tisch des Wortes? (s. Anm. 3) 565-599,
598: ,Die, insbesondere in ihrem alttestamentlichen Teil, unvollkommene Rezeption der nach
dem 2. Vatikanum erneuerten Leseordnung des Missale Romanum durch den deutschsprachigen
Katholizismus muf als groBerer Mangel bewertet werden denn alle ihre Schwichen zusammen-
genommen.*
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Fiir und Wider unserer Leseordnung diskutieren. Nichts hindert sie, da, wo sie nicht zufrie-
den sind, auch Anderungen anzubringen. Das ist de facto geschehen, und zwar in Amerika
auf recht tiefgreifende Weise genau bei den alttestamentlichen Lesungen, wenn auch so,
dass dabei zugleich der romisch-katholische Grundentwurf erhalten blieb. Wir kénnen
deshalb, wenn wir uns jetzt den Problemen unserer Leseordnung zuwenden wollen, vor
allem auch auf diese Kritik aus anderen und in dieser Sache uns sehr wohlwollend geson-
nenen Kirchen horen.

Ich méchte jetzt zundchst die Probleme, die sich bei unserer Leseordnung gezeigt haben,
benennen (I). Dann mdéchte ich einige wichtige Losungsversuche aufzeigen (II) und
schlieflich den Vorschlag, dem ich mich selbst anschliele, ein wenig genauer entfalten und
begriinden (III). Doch eines muss klar sein: Innerhalb der katholischen Kirche sind das zur
Zeit fast alles theoretische Gedankenspiele. Wir wissen nicht, wann und wie sie in Zukunft
Wirklichkeit werden konnen. Ich werde trotzdem auch die jeweiligen Chancen benennen,
die die einzelnen Vorschldge haben konnten. Ferner will ich deshalb in einem abschliefen-
den Teil auf einiges hinweisen, was wir auch jetzt schon in der Praxis tun konnten, um im
Rahmen der jetzigen Leseordnung unseren Glaubigen den ,Tisch des Wortes* reicher zu
decken.

Doch zunidchst noch eine wichtige Eingrenzung. Wir miissen im liturgischen Jahr deutlich
zwischen den Festkreisen und den ,,griinen* Zeiten wihrend des Jahres unterscheiden. Der
Weihnachts- und der Osterfestkreis ziehen notwendig vom jeweiligen Zentralgeheimnis her
bestimmte Lesungen an. In diesen liturgischen Zeiten sind meist auch in den einzelnen
Messformularen die Texte aus den verschiedenen Teilen der Schrift genau aufeinander
abgestimmt. In diesem Bereich gibt es weniger Probleme — wenn man von kritischen Ein-
zelpunkten, etwa den Lesungen der Osternacht, absieht.” Das eigentliche Problemfeld sind
dagegen die Sonntage im Jahreskreis. Im Wesentlichen mochte ich deshalb iiber ihre Lese-
ordnung sprechen. Ich lasse auch die Fragen der werktéiglichen und der mit den Heiligenfe-
sten verbundenen Schriftlesungen beiseite, obwohl sich hier vielleicht wichtigere Fragen
stellen, als man meint.® Schlielich abstrahiere ich vom Responsorialpsalm nach der ersten
Lesung und seinen Problemen — obwohl auch er, zumindest nach einer sich ausbreitenden
Interpretation, als ,Lesung® zu gelten hat.’

1. Probleme beim ,, Ordo lectionum Missae*

Vielleicht ist es gut, dass wir uns kurz an die wichtigsten Prinzipien der romischen Lese-
ordnung fiir die Sonntage im Jahreskreis erinnern. Sie lassen sich so benennen:
1. Jeder Sonntag hat drei Lesungen, eine aus dem Alten Testament, eine aus den Brie-
fen des Neuen Testaments, eine aus den Evangelien.

Vgl. breit E. NUBOLD, Die Ordnung der MeBperikopen an den Sonn- und Wochentagen. In: Be-
wahren und Erneuern. Studien zur Mefliturgie. FS H. B. Meyer SJ. Hg. R. MeBner [u. a.]. Inns-
bruck 1995 (ITS 42) 2949, bes. 35-47. Fiir die Osternacht vgl. G. BRAULIK, Die alttestamentli-
chen Lesungen der drei osterlichen Tage. Ein Beitrag zur Emeuerung des Romischen MeBlektio-
nars. In: LT 47 (1997) 3-41.

¥ Zuder Werktagsordnung vgl. NUBOLD (s. Anm. 7) 48f.

Zur weiteren Information vgl. A. FRANZ, Der Psalm im Wortgottesdienst. Einladung zur Besichti-
gung eines ungerdumten Problemfeldes. In: Leseordnung (s. Anm. 2) 138-146.
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2. Die Lesung aus dem Alten Testament ist keine Bahnlesung.'® Sie springt von Sonn-
tag zu Sonntag und ist jeweils im Blick auf das Evangelium ausgewihlt. Durch diese
Zuordnung des Alten Testaments gibt das Evangelium jedem Sonntag das themati-
sche Gesicht.

3. Die zweite Lesung und das Evangelium sind alle beide Bahnlesungen. Sie sind daher
inhaltlich nicht aufeinander bezogen. In beiden Fillen schlieBt die Lesung sich an
den Text vom vergangenen Sonntag an und wird selbst am kommenden Sonntag
weitergefiihrt. Dadurch schiebt sich die zweite Lesung wie eine hohe Mauer zwi-
schen Altes Testament und Evangelium, die ja aufeinander abgestimmt sind.

4. Es gibt drei Lesejahre. In jedem Jahr fihrt die Evangeliums-Bahnlesung eines der sy-
noptischen Evangelien ab, wihrend das Johannesevangelium in den Festzeiten aller
Lesejahre und in in einer Art Sommerpause des Markusjahres untergebracht ist.

5. Dann — was nicht allgemein bekannt ist — gibt es eine Gesamtsumme der Minuten,
die alle drei Lesungen zusammen dauern diirfen. Ist eine Lesung ungewohnlich lang,
miissen die andern kiirzer sein. Entsprechend sind viele biblische Texte am Rande
gestutzt und auch im Innern zusammengestrichen. '’

Ich gehe diese Prinzipien nun riickwirts entlang und mache auf die Probleme aufmerk-

sam, die sich bei ihnen zeigen.

(Zu 5.) Hinter der festen Zeitregel steht vermutlich vor allem eine Diskussion, die auf der
entscheidenden Sitzung des nachkonziliaren ,,Coetus XI de lectionibus® in Klosterneuburg
einen ganzen Tag beanspruchte.'” Dort schlug ndmlich jemand vor, das alte System eigent-
licher Lesungen aufzugeben. Der moderne Mensch habe keine Zeit mehr und vertrage keine
langen Texte. AuBerdem habe die Exegese nachgewiesen, dass in den Evangelien nicht alle
Jesusworte wirklich vom historischen Jesus stammten. Deshalb sei es am besten, dhnlich
wie in der modernen Produktwerbung mit griffigen Slogans zu arbeiten. Man kénne sich
dafiir kurze und historisch vertrauenswiirdige Jesusworte aussuchen. Jedem Sonntag ein
knappes, aber eindrucksvoll proklamiertes echtes Jesuswort — das geniige und sei wirksa-
mer als lange Texte. Nach heftiger Diskussion wurde dieser Vorschlag dann doch nicht
angenommen. Aber es scheint, dass die dadurch entstandene Sensibilitét fiir die angebliche
Unfihigkeit des modernen Menschen, einer Sache mehr als einige wenige Minuten zuzuhd-
ren, wesentlich dazu beitrug, dass der ,,Coetus® mit eiserner Hiirte an seinen gekiirzten und

Der im Folgenden oft gebrauchte Begriff ,,Bahnlesung* meint nicht eine lectio continua, wie
Mosis (s. Anm. 29) 140, offenbar annimmt. Es wird also nicht der vollstandige Text eines bibli-
schen Buches kontinuierlich gelesen. Gemeint ist vielmehr eine lectio semi-continua. Es konnen
Texte iibersprungen werden, doch geht die Lesung den Gang des Textes eines Buches oder einer
ganzen Biichergruppe entlang.

Nach G. GAFus, Das Alte Testament — Stiefkind der Perikopenordnung. In: Leseordnung (s. Anm.
3) 29-46, hier 32, beliuft sich in den Perikopenordnungen der Sonn- und Festtage die Durch-
schnittslinge einer alttestamentlichen Lesung auf 5,5 Verse, die eines Evangeliums auf 10,5 Ver-
se. Das Evangelium fiihrt also offenbar nicht nur inhaltlich, sondern gibt bei vorgesehener Be-
grenzung der Gesamtlinge aller Lesungen auch noch an, wieviel Zeit und damit Textlange tiber-
haupt fiir die anderen Lesungen iibrigbleibt.

Zum Folgenden vgl. A. Nocent, Eine ,kleine Geschichte am Rande®. Zum Lektionar fiir die
MeBfeier der ,gewdhnlichen® Sonntage. In: Streit am Tisch des Wortes? (s. Anm. 3) 649-657. Die
Sitzung fand am 20.-22. Juni 1966 statt. In ihr lag die jetzige Perikopenordnung erstmals in ei-
nem (spiter natiirlich noch im Einzelnen bearbeiteten) Gesamtentwurf zur Diskussion vor.
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verstimmelten Bibelperikopen festhielt — gegen alle Einwinde, und die gab es bald in
Menge.

Sie bildeten spiter auch einen der ersten Kritikpunkte der amerikanischen Kirchen, die
die Leseordnung iibernahmen. Diese Kirchen haben die Texte in den meisten Fillen wieder
erginzt und ihnen ihren vollen Text zuriickgegeben. Es ist ebenso einer der stirksten Kri-
tikpunkte der Exegeten.'® Oft sind entscheidende Aussagen herausoperiert. Am Anfang der
Texte werden oft die narrativen Zusammenhénge nicht mehr deutlich, und alles hingt in der
Luft. Bei Reden stimmt oft die Logik nicht mehr. Speziell sind bei Erzéhlungen oft die
Dialoge und Situationsschilderungen entfernt worden. Nur blankgekochte Knochen blieben
iibrig. Genau das, was eine Erziahlung spannend und lebendig macht, fehlt. Am Ende wir-
ken die gekiirzten Texte dann fiir die Zuhorer linger und langweiliger, als sie wirken wiir-
den, wenn sie noch die alte Linge hitten. Zeit ist nicht nur ein chronometrisches, sondern
auch ein psychisches Phinomen. Der Mensch braucht beim Zuhoren Zeit. Er muss erst
einmal einschwingen. Doch oft ist die Lesung schon zu Ende, ehe er innerlich iiberhaupt
dabei ist. Man hat vielleicht noch nicht einmal voll wahrgenommen, worum es eigentlich
ging. Die Kiirzung hat genau das Gegenteil dessen erreicht, was sie bezweckte. Ich glaube
sogar, dass der deutsche Widerstand gegen die Dreizahl der Lesungen hier eine seiner wah-
ren Wurzeln hat.

(Zu 4.) Die Dreizahl der Lesejahre ist erstaunlich reibungslos akzeptiert worden, obwohl
es dafiir eigentlich keinerlei Tradition gab, zumindest keine christliche. Im paldstinensi-
schen Judentum hatte es namlich die Tradition einer iiber mehr als drei Jahre verteilten
Toralesung gegeben, bevor sich die einjahrige Toralesung durchsetzte. Nur einige genau
zusehende Beobachter fragen sich, ob die ebenfalls erwogene Moglichkeit, auch noch ein
Johannesjahr einzufiihren, nicht besser gewesen wire. Jetzt geschieht dem so wichtigen
Johannesevangelium Unrecht, es wird zum LiickenbiiBer.'* Es besteht auch keineswegs nur
aus Reden. Es hitte durchaus geniigend Erzihlstoff, und zwar sehr eigengeprigten. Es
konnte die Sonntage eines ganzen Lesejahrs fiillen. Vielleicht wiirden, wenn es — wie im
englischen ,Four Year Lectionary” — auch ein Johannesjahr gibe, die Prediger angeregt,
auch in den synoptischen Jahren etwas mehr auf die spezifischen theologischen Akzente
des jeweiligen Evangelisten einzugehen. Wie selten wird die grofie Chance der neuen Lese-
ordnung genutzt, die je besondere Theologie der einzelnen Evangelisten zur Sprache zu
bringen! Dass eine vierjahrige Leseordnung auch dem Alten Testament etwas mehr Raum
schiife, kime hinzu. Aber im Ganzen hat die Dreizahl der Jahre keinen grofien Widerstand
gefunden, auch nicht bei den amerikanischen Kirchen, die die Ordnung iibernommen ha-
ben.

(Zu 3.) Ein massives Problem stellt dagegen die doppelte Bahnlesung bei den neutesta-
mentlichen Lesungen dar. Sowohl die Lesungen aus den neutestamentlichen Briefen als
auch die Evangelien laufen an den Sonntagen im Jahreskreis ohne jede gegenseitige Ab-
stimmung nebeneinander her. Schon in der Synagoge war die Prophetenlesung, die Haftara,

'3 Hierzu sei nur auf die stindigen Klagen in den verschiedenen von Exegeten geschriebenen Peri-

kopenkommentaren zur Predigtvorbereitung hingewiesen.

Besonders stark empfindet man das bei der Einschiebung der johanneischen eucharistischen
Reden Jesu in den sommerlichen Markuszyklus (Lesejahr B, 17.-21. Sonntag). Das ist genau
dann, wenn die Leute ihre Ferien machen und die Dorfpfarrer in den Bergen neben ihrer eigenge-
prigten Gemeinde auch noch alle Arten von Touristen in den Kirchenbéinken sitzen haben. Einen
Vorschlag fiir diese Sommerwochen findet man bei NUBOLD (s. Anm. 7) 33-35.

14
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immer genau auf die vorangehende Tora-Lesung abgestimmt. Sie gab dieser meist ihre
eschatologische Erginzung. Auch in den Formularen der Festzeiten ist die gegenseitige
Abstimmung der Lesungen das Normale. Eine solche Entsprechung fehlt in dem neuen
Lesungssystem bei den Sonntagen im Jahreskreis vollig.

Inzwischen ist auch durchgesickert, wieso es zu der doppelten Bahnlesung kam. Sie ist
nichts als ein oberflichlicher Kompromiss zwischen zwei Konzeptionen, die an sich beide
auf eine einzige Bahnlesung und dann auf zwei zugeordnete andere Lesungen aus waren.
Die eine Gruppe der Experten wollte die Bahnlesung des Evangeliums, und damit die drei
Lesejahre. Die andere Gruppe argumentierte mit der bibelwissenschaftlichen Feststellung,
dass die Paulusbriefe ilter sind als unsere Evangelien. Daraus folgerte man, dass sie noch
mehr als die Evangelien das authentische neutestamentliche Kerygma enthielten. Die
Bahnlesung miisse deshalb dem Briefkorpus zukommen. Dann kénne man jeder Briefperi-
kope einen entsprechenden Evangelientext und auch einen alttestamentlichen Text zuord-
nen. Durchgesetzt hat sich die Evangelienpartei. Doch kam man der anderen Gruppe da-
durch entgegen, dass man auch fiir die Apostolos-Lesung eine Bahnlesung einfiihrte. Auf
eine Korrespondenz zwischen zweiter Lesung und Evangelium hat man notwendigerweise
verzichten miissen.

Leider ist der angezielte Effekt der Apostolos-Bahnlesung praktisch gleich Null. Briefe
sind ihrer Gattung nach zu theoretisch und zu sprunghaft, als dass es stets unbedingt auf
den Zusammenhang ankiime. Das Gedichtnis hélt den Zusammenhang, anders als bei den
eher narrativen Evangelien, auch kaum iiber eine Woche hinweg fest. Abgesehen von den
seltenen Fillen, wo einmal iiber mehrere Wochen hinweg ein bestimmter apostolischer
Brief zum durchgehenden Predigtthema gemacht und damit in der Homilie der Zusammen-
hang hergestellt wird, ist diese Bahnlesung also sinnlos. Doch fiir eine solche besondere
Predigtreihe lieBe sich auch eine andersgeartete Ordnung ad hoc durchbrechen, und man
kénnte den betreffenden Brief iiber mehrere Sonntage hinweg als zweite Lesung verwen-
den. Soweit geht ja die Freiheit in der Benutzung einer Perikopenordnung durchaus.

Jetzt dagegen stort die sich eindriingende zweite Lesung den Zusammenhang zwischen
alttestamentlicher Lesung und Evangelium. Dieser Zusammenhang ist stets vorhanden.
Doch bei diesem Zusammenhang gibt es nun wieder neue Probleme. Sie wurden bei uns
vor allem von den Kennern und Freunden des Alten Testaments, ebenso aber in Amerika
von den Kirchen, die mit unserer Leseordnung sympathisierten, empfunden. Es geht um
das, was im Laufe der drei Jahre vom Alten Testament im Endeffekt gelesen wird.

(Zu 2.) Geht man ganz von auBen heran, dann kann man ja einmal die wichtigsten Texte
aus dem Alten Testament zusammenstellen und zusehen, was aus einer solchen Liste in der
Leseordnung vorkommt. Franz-Josef Ortkemper, der Direktor des Katholischen Bibelwerks
in Stuttgart, hat das vor einigen Jahren getan und hatte schliefilich eine Liste von etwa 200
fehlenden wichtigen Texten des Alten Testaments in der Hand.'® Das ist schon erschrek-
kend, erklirt sich aber dadurch, dass oft Texte aus dem Alten Testament ausgewahlt wur-
den, die von Inhalt und Schwergewicht her leicht fehlen konnten und nur deshalb erschei-

5 B _J. ORTKEMPER, In der Leseordnung vernachlissigte Texte aus dem Alten Testament. In: Lese-
ordnung (s. Anm. 2) 165-172. Fiir die in der Leseordnung benutzten Schrifttexte vgl. Die
Schriftlesungen der Messe. Stellenverzeichnis in der Reihenfolge der biblischen Biicher. Trier
1993 (Pastoralliturgische Hilfen 8).
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nen, weil man auf der Suche nach einer Korrespondenz zu einem bestimmten Evangelien-
text war.

Das Problem scheint wirklich vor allem daran zu hingen, dass die alttestamentliche Le-
sung stets vom schon festliegenden Evangelientext her ausgesucht wurde, und zwar offen-
bar nicht gerade durch Alttestamentler.'® Die Gesichtspunkte waren: Texte des Alten Te-
staments, die im Evangelientext zitiert werden; dhnliche Handlungen oder Ereignisse; sich
erginzende Aussagen; Hintergrundinformationen aus dem Alten Testament; Gegensatzaus-
sagen. So formalisiert Elmar Niibold den Sachverhalt, sehr wohlwollend.'” Die amerikani-
schen Kirchen, welche die Leseordnung iibernehmen wollten, ebenso wie manche Altte-
stamentler, haben vor allem kritisiert, dass bei der Auswahl alttestamentlicher Stellen zu
sehr das typologische Denken und das Denken im Schema ,,Verheiung — Erfiillung* fiih-
rend waren. Und das konne doch nicht alles sein. SchlieBlich habe das Alte Testament auch
sein Eigengewicht.'®

Nun wird man ja dem typologischen Denken und dem Schema ,,Verheiung — Erfiillung*
ihre Berechtigung nicht absprechen kionnen.'” Aber wenn man nur von den Evangelien her
kommt, fillt einfach zu viel an Substanz des Alten Testaments durch die Maschen, und oft
bleibt zu Unbedeutendes hiangen. Es zeigt sich, dass eine Leseordnung im Alten Testament
doch zumindest auch von dessen Eigenduktus her gestaltet werden muss. Dieser Punkt hat
zu der einschneidendsten Verdnderung gegeniiber unserer Leseordnung in dem ,Revised
Common Lectionary gefiihrt. Davon und von anderen Heilungsmoglichkeiten fiir diese
Waunde soll sofort die Rede sein.

(Zu 1.) Die Dreizahl der Lesungen war bei den amerikanischen Kirchen, die die Ordnung
iibernahmen, offenbar iiberhaupt kein Problem. Das Hauptproblem fiir die Akzeptanz der
neuen Ordnung scheint die Dreizahl dagegen im deutschen Sprachbereich darzustellen —
wohlgemerkt, nur hier, und kaum woanders in der katholischen Kirche. Fast durchgehend
wird eine Lesung ausgelassen, meist natiirlich die unbekannteste, und das ist die aus dem

' Im Coetus 11, der fiir die Auswahl zustéindig war, befanden sich Liturgiker und Neutestamentler,

dagegen bis zu einem fiir die grundlegende Arbeit zu spiten Zeitpunkt kein einziger Altesta-
mentler. Der noch hinzukommende Alttestamentler, C. Wiéner von der ,,Mission de France®, be-
gann jedoch erst in spiterer Zeit, sich als Alttestamentler zu betitigen. Vgl. GAFUS (s. Anm. 11)
41. Die besten prosopographischen Informationen finden sich bei NUBOLD (s. Anm. 2) 132-136,
in den Anmerkungen. Alttestamentler durften nur vor der Erstellung der Ordnung Listen von pe-
rikopenwiirdigen Bibeltexten zusammenstellen (hier gab es aber zumindest keinen einzigen
deutschsprachigen Alttestamentler) und spiiter kritische Einzelbemerkungen zur fertigen Ordnung
machen, die zum Teil, aber nicht immer, noch beriicksichtigt wurden.

E. NUBOLD, Der Stellenwert des Alten Testaments in der nachvatikanischen Liturgiereform unter
besonderer Beriicksichtigung der MeBperikopen der Sonn- und Festtage. In: Streit am Tisch des
Wortes? (s. Anm. 3) 605-617, 612f.

Zur Kritik der amerikanischen Kirchen vgl. FRANZ (s. Anm. 3) 639; zur theologischen Marginali-
sierung des Alten Testaments vgl. z. B. E. ZENGER, Die jiidische Wurzel wird verdringt. In: Pu-
bli-Forum 1993, Heft 10, 14f; pERs., Das Erste Testament zwischen Erfiillung und VerheiBung,
In: Christologie der Liturgie. Der Gottesdienst der Kirche — Christusbekenntnis und Sinaibund
Hg. K. Richter — B. Kranemann. Freiburg 1995 (QD 159) 31-56.

So mit Recht G. BRAULIK, Die Tora als Bahnlesung. Zur Hermeneutik einer zukiinftigen Auswahl
der Sonntagsperikopen. In: Bewahren und Erneuern (s. Anm. 7) 50-76, bes. 52—54. Als Sachkri-
tik am zu harten Standpunkt von E. Zenger ist wohl auch K. LONING, Die Memoria des Todes Je-
su als Zugang zur Schrift im Urchristentum. In: Christologie der Liturgie (s. Anm. 18) 138149,
gemeint.
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Alten Testament. Nur der Zusammenhang der alttestamentlichen Lesung mit dem Evange-
lium, welcher der 2. Lesung fehlt, kann die alttestamentliche Lesung manchmal noch retten.
Selbst dass man also normalerweise genau die beiden nicht aufeinander abgestimmten
Lesungen zuriickbehilt, scheint nicht zu zihlen. Fragt man nach dem Warum und schiebt
man den Verdacht beiseite, hier sei vielleicht klandestiner Antijudaismus am Werk, dann
bleibt nur eine Erklirung, und die bekommt man auch héufig zu héren: Drei Lesungen
seien fiir den modernen Menschen zuviel. Das stimmt natiirlich nicht, denn auch in anderen
Lindern der Welt gibt es moderne Menschen, und dort hat man dieses Problem nicht. Was
der wahre Grund ist, weiB ich nicht. Zum Teil geht das Gefiihl, drei Lesungen seien zuviel,
sicher auch darauf zuriick, dass alle drei Lesungen so kurz und oft so zusammengestiickelt
sind, dass einem tatsichlich das Zuhoren oft schwer fillt. Vielleicht wird das in der deut-
schen Sprache stirker empfunden. Etwas linger wire hier wahrscheinlich menschen-
freundlicher und, psychologisch gesehen, kiirzer. Dieser angeblichen Schwierigkeit kann
ich also keine Berechtigung zugestehen.

AbschlieBend muss ich hier noch ein Problem anderer Art erwithnen, das sich nicht an die
Konstruktionsprinzipien der Leseordnung anhéngen ldsst: Es ist im Lauf der Jahre immer
deutlicher geworden, dass in den Lesungen des Lektionars die Frau entschieden weniger
vorkommt als in der Bibel selbst. Die Bibel ist also unter dieser wichtigen Riicksicht miss-
reprisentiert. Das Bewusstsein fiir die damit zusammenhingenden Fragen war zumindest
bei den Herstellern des ,,Ordo lectionum Missae* — soweit ich weil, waren es nur Méinner —
offenbar noch nicht geniigend geschirft. Doch inzwischen hat es sich entwickelt, und wir
miissen hier schlicht einen Mangel der Leseordnung feststellen.

II. Reformvorschliige, ihre Prinzipien und ihre Chancen

Ich méchte an fiinf stellvertretend ausgewihlten Beispielen zeigen, welche Arten von Re-
formvorschligen in den letzten Jahren vorgelegt worden sind. Ich beginne mit der schon
realisierten Abwandlung unserer Leseordnung durch das ,Revised Common Lectionary®,
und ich ende mit einem Entwurf, der praktisch auf eine radikale Neukonzeption des Lektio-
nars hinausliuft, der ,,Perikopenordnung Patmos®. Dazwischen stehen mehrere Vorschlige,
die man nach meinem Gefiihl innerhalb der katholischen Kirche durchfiihren kinnte, ohne
dass die jetzige Ordnung in ihrer Grundstruktur angetastet wiirde. Die einzige Bedingung
wiire, dass von der Kirche Alternativreihen zugelassen wiirden, fiir die der Liturge sich bei
bestimmten Lesungen, etwa denen aus dem Alten Testament, frei entscheiden konnte. Will
man hier ein willkiirliches Hin- und Herspringen verhindern, dann konnte man vorschrei-
ben, dass in einer Pfarre die Entscheidung fiir ein Alternativangebot nicht im Einzelfall,
sondern etwa fiir ein ganzes Lesejahr fallen miisse. Das Projekt ,,Patmos® stellt im Ver-
gleich mit solchen vorsichtigen Erweiterungskonzepten die Grundstruktur des jetzigen
Lektionars selbst in Frage. Aber auch sehr radikale Uberlegungen sind wichtig. Denn wenn
einmal eine Chance zur Reform kommen sollte, miissen die verschiedenen Moglichkeiten
durchdacht und ausformuliert sein.

1. Das ,Revised Common Lectionary“ hat vor allem dem Ungeniigen an der alttesta-
mentlichen Lesereihe Rechnung getragen. Ohne die jetzt vorhandene alttestamentliche
Reihe abzuschaffen, bietet es — alternativ dazu — durch die Sonntage der drei Jahre hindurch
eine weitere alttestamentliche Reihe an. Die Lesungen dieser Reihe sind nicht mehr im
Blick auf die Evangelien ausgesucht, sondern bilden selbst ebenfalls eine Bahnlesung. Sie
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folgen, wenn auch naturnotwendig in groBen Schritten, grob dem Gang des alttestamentli-
chen Kanons. Im Lesejahr A geht der Weg von Genesis bis Richter, im Lesejahr B durch
die Samuelbiicher*® und die Weisheitsliteratur, im Lesejahr C durch die Konigsbiicher und
das Prophetenkorpus.”!

Das Prinzip ist sauber, die Auswahl innerhalb des Alten Testaments ist kompetent und
abgewogen. Gegeniiber der spiter zu besprechenden Perikopenordnung ,Patmos® ist zu
beachten, dass die Bahnlesung einfach dem Kanon folgt, nicht einer fragwiirdigen Heilsge-
schichtstheorie.

Doch ergibt sich bei dieser Losung eindeutig ein Problem: Nun laufen sogar drei Bahnle-
sungen nebeneinander her. Jeder Sonntag hat drei nicht innerlich zusammenhiingende Le-
sungen. Es gibt iiberdies keine spezielle Charakterisierung des Sonntags durch das Evange-
lium mehr, da das Evangelium nicht mehr durch eine darauf abgestimmte andere Lesung
unterstrichen wird. Jede der 3 Lesungen ist an jedem Sonntag nur mit der entsprechenden
Lesung des vorangehenden und des folgenden Sonntags verbindbar. Radikalitiit also in
Bezug auf Bahnlesung, Verzicht auf ein zusammenklingendes Leseformular fiir den einzel-
nen Sonntag. Dem Alten Testament geschieht sicher mehr Gerechtigkeit als in der jetzigen
katholischen Ordnung. Aber in England ist das ,,Four Year Lectionary"“ in Konkurrenz zum
»Revised Common Lectionary” gerade deshalb ausgearbeitet worden, weil man dieser
Zerstorung der thematischen Einheit der einzelnen Sonntage nicht zustimmen wollte.

2. Den Gedanken, der unverianderten bisherigen Ordnung einfach eine Reihe neuer, frei-
gestellter Alternativlesungen zuzugesellen, verfolgen auch an verschiedenen Orten der Welt
die katholischen Frauen. Eine alternative Zusatzreihe von ,Frauenlesungen* hitte auch
gewisse Chancen, wie von Rom aus offenbar signalisiert wurde. In Deutschland ist schon
vor einigen Jahren ein Alternativentwurf fiir eine solche Reihe entstanden.”” Er ist in seiner
zweiten Fassung von der Liturgischen Kommission der Deutschen Bischofskonferenz im
Ganzen positiv, in Einzelheiten auch kritisch begutachtet worden. Die Uberarbeitung
miisste eigentlich bald fertig sein, und es ist zu hoffen, dass diese Zusatzreihe dann von der
Deutschen Bischofskonferenz befiirwortet und von Rom genehmigt wird — falls in Rom
selbst nicht inzwischen fiir die ganze Kirche eine entsprechende Frauen-Reihe lanciert
wird.

Natiirlich lieBe sich das Anliegen einer solchen Frauen-Zusatzreihe auch erfiillen, wenn
andere Alternativreihen von vornherein frauengerechter angelegt wiren. An sich ist eine
eigene Zusatzreihe mit Frauentexten ein ausgesprochener Wundverband.

3. Beim Problem der Fremdheit der Apostolos-Bahnlesung innerhalb eines sonst vom
Evangelium her thematisch bestimmten Sonntagsformulars setzt ein Entwurf an, den Adri-
en Nocent, einst Mitglied der Kommission, die das Lektionar geschaffen hat, 1991 im Na-
men einer ganzen Gruppe vorgelegt hat.”’ Vom gleichen Anliegen getrieben sind Entwiirfe

*®  Auch die Salomogeschichte in 1 Kénige ist noch hierhingezogen.

2! Vgl. FRANZ (s. Anm. 3) 638-642.

2 Fiir die dlteste Fassung, die inzwischen aber iiberholt ist, vgl. Anonyma, Die Frau in der Bibel.
Vorschlége fiir Ergidnzungen zum MeBlektionar. In: Studien und Entwiirfe zur MeBfeier. Texte
der Studienkommission fiir die MeBliturgie und das MeBbuch der Internationalen Arbeitsgemein-
schaft der Liturgischen Kommissionen im deutschen Sprachgebict 1. Hg. E. Nagel. Freiburg
1995, 115-118. Weitere Informationen bei A. Tafferner, Die Leseordnung aus der Perspektive
von Frauen. In: Leseordnung (s. Anm. 2) 47-55.

A. NOCENT, Les deuxiémes lectures des dimanches ordinaires. In: EO 8 (1991) 125-136.
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und tabellarische Ubersichten, die Heinz Schiirmann, ebenfalls einst Mitglied dieser Kom-
mission, in seinen letzten Jahren veréffentlicht hat.** Der Apostolos-Bahnlesung wird bei
diesen Entwiirfen eine alternative Perikopenreihe aus den neutestamentlichen Briefen zur
Seite gestellt, die zu den jeweiligen Evangelien passt. Hier kommt also offenbar aus dem
Kreis der Schopfer der Leseordnung selbst ein gebliebenes Unbehagen zu Wort. Die the-
matische Einheit der einzelnen Sonntagsformulare wird in ihren neuen Vorschldgen oft gut
erreicht. Allerdings werden bei ihnen die Probleme der alttestamentlichen Lesung iiber-
haupt nicht beriibrt.

Nocent hat seinen Entwurf bescheiden als eine Moglichkeit fir Wortgottesdienste auBer-
halb der Eucharistiefeier vorgelegt, bei denen ja groBere Freiheit herrsche. Doch konnte ich
mir gut vorstellen, dass eine aus diesen Uberlegungen heraus entwickelte Apostolos-
Lesereihe von Rom auch fiir die Messfeier als Alternativreihe anerkannt wiirde.

4. Dies scheint mir sogar noch denkbar bei dem Projekt, mit dem ich selbst sympathisiere
und das ich gern die ,,Wiener Perikopenordnung® nennen mochte. Es stammt némlich aus
den Uberlegungen und Studien des Wiener Alttestamentlers Georg Braulik OSB vom
Schottenkloster.”> Georg Braulik hat seine Prinzipien allerdings noch nicht in einem genau-
en Entwurf konkretisiert. Das héngt damit zusalmen, dass er sich auch stark an den Le-
setraditionen der alten, vor allem der syrischen Kirche orientiert und in dieser Hinsicht
zunichst noch weitere Vorstudien fiir notig halt.

Ohne jetzt schon die Begriindung vorwegzunehmen, méochte ich den Entwurf so charakte-
risieren: Die erste Lesung an den Sonntagen im Jahreskreis sollte nicht von iiberallher im
Alten Testament genommen werden, sondern nur aus dem Pentateuch. Sie sollte eine durch
alle drei Lesejahre in einer einzigen Linie hindurchlaufende Bahnlesung der Tora sein. &
Den Pentateuchlesungen sollten, éhnlich wie den Evangelien in den Entwiirfen von Nocent
und Schiirmann, erginzende Lesungen aus den restlichen Biichern des Alten Testaments
thematisch zugeordnet werden. Diese zweite Lesereihe wire in der konkreten Euchari-

** H. SCHURMANN, Das apostolische Kerygma als Interpretationshilfe fiir das vierfache Evangelium.

In: Surrexit Dominus vere. Die Gegenwart des Auferstandenen in seiner Kirche. FS Erzbischof J.
J. Degenhardt. Hg. J. Ernst — S. Leimgruber. Paderborn 1995, 173-187; DERs., Konsonante Epi-
steln fiir die Sonntage im Jahreskreis. Eine Vergleichstabelle mit Reformvorschldgen zum Ordo
Lectionum Missae. In: Schrift und Tradition. FS J. Ernst. Hg. K. Backhaus — F. G. UntergalBmair.
Paderborn 1996, 395-441.

Vgl. G. BRAULIK (s. Anm. 19); DERS., Kanon und liturgische Schriftlesung. Bibelhermeneutische
Uberlegungen zu einer Neuordnung der Sonntagsperikopen. In: Leseordnung (s. Anm. 2) 114~
121. Meine eigenen AuBerungen zu diesem Entwurf: N. Lohfink, Moses Tod, die Tora und die
alttestamentliche Sonntagslesung. In: ThPh 71 (1996) 481-494; DERS., Perikopenordnung
,Patmos‘. Gedanken eines Alttestamentlers zu dem Leseordnungsentwurf von Hansjakob Becker.
In: BiLi 70 (1997) 218-232.

Der Gedanke einer Tora-Bahnlesung ist unabhingig voneinander an verschiedenen Stellen ent-
standen. So wurde er 1985 vom einleitend genannten James A. Sanders gedulert: Vgl. DERS., Ca-
non and Calendar; An Alternative Lectionary Proposal. In: Social Themes of the Christian Year.
A Commentary on the Lectionary. Hg. D. T. Hessel. Philadelphia 1985, 257-263. Vor einigen
Jahren hat der niederléindische ,,Rat der Kirchen®, teilweise auch in Auseinandersetzung mit der
neuen katholischen Leseordnung, eine Tora- Bahn]esung konzipiert und erfolgreich erprobt: Vgl.
D. MONSHOUWER, Der dreijihrige Torazyklus im christlichen Gottesdienst. Ein tkumenisches
Projekt. In: Christologie der Liturgie (s. Anm. 18) 131-137; DERS., Uberraschende Erfahrungen.
Der dreijihrige Torazyklus im christlichen Gottesdienst. In: I_zscordnung (s. Anm. 2) 92-102.
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stiefeier alternativ zu der neutestamentlichen Apostolosreihe, so dass es im Ganzen bei drei
Lesungen pro Sonntag bliebe.

Bei diesem Entwurf gibe es keine Entsprechung zwischen der Toralesung und dem
Evangelium. In beiden Fillen handelte es sich um Bahnlesungen. Es wird angenommen,
dass ein Nebeneinander dieser beiden Bahnlesungen eher moglich wiire als das von zwei
direkt benachbarten neutestamentlichen Bahnlesungen, die dazu noch einen anderen Zu-
sammenhang unterbrechen. Jeden Sonntag hiitte jede dieser beiden Hauptlesungen im Lek-
tionar ein fakultatives Komplement. Je nachdem, auf welche der beiden Hauptlesungen sich
die Homilie und die Gesamtgestaltung der Eucharistiefeier konzentrieren soll, konnte der
Liturge fiir die zweite Lesung zwischen einer alttestamentlichen und einer neutestamentli-
chen Lesung wihlen.

Bei diesem Projekt wire die Bereitschaft Roms zur Zulassung fakultativer Alternativle-
sungen wohl am stérksten herausgefordert. Denn im Grunde miissten drei Alternativreihen
gewihrt werden: eine Tora-Reihe, eine neue Reihe alttestamentlicher Zweitlesungen in
Zuordnung zur Toralesung und eine neue Reihe neutestamentlicher Zweitlesungen in Zu-
ordnung zum Evangelium (im Sinne von Nocent und Schiirmann). Dennoch scheinen mir
die entscheidenden Prinzipien der jetzigen Leseordnung unangetastet zu sein, vor allem die
Dreizahl der Lesungen, die Dreizahl der Lesejahre und deren Zuordnung zu je einem Sy-
noptischen Evangelium. Es giibe zwar wieder eine doppelte Bahnlesung, doch mit weniger
Storungspotenz. So hielte ich, wenn auch nicht sofort, eine Zustimmung Roms selbst zu
dieser ,,Wiener Perikopenordnung* noch fiir denkbar.

5. Dagegen liefe die jetzt noch zu nennende ,,Perikopenordnung Patmos* auf einen radi-
kalen Neuansatz hinaus. Sie ist in den letzten Jahren in Anlehnung an einen nie vollstidndig
veréffentlichten Entwurf aus der Abtei Maredsous von Hansjakob Becker, dem Liturgiker
von Mainz, vorgelegt worden.”” Den Namen ,Patmos* hat er ihr selbst gegeben. Becker
opfert die Evangelien-Bahnlesung. Bei ihm gibt es nur noch die alttestamentliche Lesung
als Bahnlesung. Sie gibt jedem Sonntag sein Gesicht. Von ihr her konstruiert Becker an
jedem Sonntag eine thematische Einheit der Lesungen. Psalm, Apostellesung und Evange-
lium werden von der alttestamentlichen Lesung her ausgewihlt. Damit sind auch die Evan-
gelienjahre aufgegeben. Trotzdem soll die Leseordnung mehrere Jahre iiberspannen, sogar
deren vier. Das Alte Testament soll aber in den vier Jahren nicht ein einziges Mal durchlau-
fen werden, sondern in jedem Jahr soll von neuem die ganze , Heilsgeschichte® abrollen.

Zu diesem Zweck gibt es feste, jahrlich wiederkehrende thematische Sonntage, zum Bei-
spiel einen Sonntag ,,Adam I“, , Adam II“, ,Abel®, ,Noach®, ,Babel* usw. Die alttesta-
mentlichen Texte sind in jedem Jahr aus dem Bereich genommen, den der Name des Sonn-
tags nennt. Doch wechseln sie, wo das vom Textbestand aus maoglich ist, von Jahr zu Jahr,
und auf jeden Fall wechseln die zugehdrigen neutestamentlichen Lesungen und Evangelien.

*" Entscheidende Verdtfentlichung: H. BECKER, Wortgottesdienst als Dialog der beiden Testamente.

Der Stellenwert des Alten Testamentes bei einer Weiterfiihrung der Reform des Ordo Lectionum
Missae. In: Streit am Tisch des Wortes? (s. Anm. 3) 659-690. Meine Auseinandersetzung mit
diesem Entwurf, LOHFINK, Perikopenordnung Patmos (s. Anm. 25), liegt dieser Veroffentlichung
zeitlich voraus. Sie geht auf ein Referat in einer Tagung iiber die Perikopenordnung ,,Patmos* zu-
riick (Miinster 13.-15. Dezember 1996), an der Hansjakob Becker selbst teilnahm und deren Ge-
samtverdffentlichung leider nicht zustande kam. Den Teilnehmern stand damals jedoch ein ko-
pierter Text von Hansjakob Becker zur Verfiigung, der im Wesentlichen der obigen Vertffentli-
chung entsprach.
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Das Konzept der ,Heilsgeschichte, das dabei zugrundeliegt, ist nicht ganz klar.”® Teilwei-
se werden die Perikopen vom Inhalt her in der objektiven Geschichte eingeordnet, teilweise
werden sie an ihrem vermutlichen Entstehungsdatum untergebracht. Das mag eine sekundi-
re Unklarheit sein. Ob sie sich leicht beseitigen lieBe, ohne den Entwurf als Ganzen in Fra-
ge zu stellen, ist eine andere Frage. Da das Alte Testament als Ganzes nun einmal kein
Geschichtsbuch ist, konnten wichtige Teile des Alten Testaments nicht mehr gebracht wer-
den, sobald die HilfsmaBnahme, sie einfach zu ihrer Entstehungszeit einzuordnen, nicht
mehr als zulissig betrachtet wird.

Die einzelnen Sonntagsformulare sind oft anregend und tiefgriindig zusammengestellt.
Dennoch scheint mir das Ganze zu sehr didaktisch orientiert zu sein. Auch grenzt die streng
thematische Konzeption jedes Sonntags die Sinnbreite der einzelnen Lesungen vermutlich
zu sehr ein. Auf jeden Fall bedeutet der Entwurf einen Neuansatz, der sich radikal von den
Grundstrukturen unserer jetzigen Leseordnung distanziert. Es ist nicht mehr eine Weiter-
fihrung. Ich frage mich auch, ob in diesem Entwurf die Rolle des Evangeliums im christli-
chen Gottesdienst nicht zu niedrig angesetzt wird.

Il. Die ,,Wiener Perikopenordnung “ und ihr Ansatz

Ich méchte jetzt noch einige Erlduterungen zur von mir mitvertretenen” ,Wiener Periko-
penordnung* bringen. Ihr Charakteristikum ist die Tora-Bahnlesung an den Sonntagen im

*® Speziell hierzu vgl. LOHFINK, Perikopenordnung Patmos (s. Anm. 25) 221-224.

? Meine diesbeziiglichen Artikel (vgl. oben Anm. 25) sind kiirzlich angegriffen worden von R.
Mosis, Pentateuch als Bahnlesung und Tod des Mose. Zu einer aktuellen Kontroverse. In: TThZ
109 (2000) 139-160. Wenn ich von einigen Missverstindnissen und von polemikbedingten
Uberinterpretationen einzelner meiner Formulierungen absehe, kann ich gerafft wohl Folgendes
zu diesem Artikel sagen: 1. Ich habe nur iiber eine Leseordnung fiir die Sonntage im Jahreskreis
gesprochen, nicht, wie Mosis vorauszusetzen scheint, iiber das ganze Kirchenjahr. Einige Anlie-
gen von Mosis, etwa die gebiihrende Beriicksichtigung prophetischer Texte, sind in der jetzigen
Leseordnung durch die Leseordnungen der Festkreise, die ich iiberhaupt nicht in Frage gestellt
habe, durchaus gesichert. 2. Der Tod Moses ist im Pentateuch gewichtiger als er dann erscheint,
wenn man, wic Mosis es tut, nur die Mosetod-Perikopen heranzieht. Das ganze Deuteronomium
spielt sich an Moses Todestag ab. Moses Tod bedeutet deshalb zugleich die literarische Hervor-
hebung der definitiven Auferlegung der Tora auf Israel. Hinter dem Deuteronomium gibt es keine
inhaltlich konkretisierte Gesetzgebung mehr. 3. Moses Tod bleibt im Alten Testament als Ganzen
der Abschluss der ,Griindungsgeschichte Israels allein schon wegen der spiter sich zeigenden
Problematisierung der Landnahme unter Josua. Denn ihr war keine historische Nachhaltigkeit be-
schieden. 4. Die in der heutigen Forschung héufig in ihren Einzelphidnomenen beschriebene je-
weils direkte Zuordnung von Biichern und Biichergruppen hinter der Tora zu dieser hat Mosis fiir
die kanonische Ebene nach meinem Urteil nicht widerlegt. 5. Josua als Fortfiihrer des Werkes
Moses ist im biblischen Text zwar etwas differenzierter ziseliert, als Mosis andeutet, doch dass
die Geschichtsdarstellung im Alten Testament hinter dem Deuteronomium weiterlduft, hitte er
nicht abermals ausfiihrlich beweisen miissen. Da triigt er Eulen nach Athen. Nur versickert die
dargestellte Geschichte leider ungefihr ein halbes Jahrtausend vor Christus, und das Alte Testa-
ment beleuchtet die folgenden Zeiten allerhchstens noch insuldr. Das Alte Testament ist als
Ganzes keineswegs ein Geschichtsbuch. 6. Uber den Begriff , Heilsgeschichte* hitte ich mir ein
wenig mehr Reflexion gewiinscht. Der Begriff ist wichtig, wenn es zu betonen gilt, dass Gott in
der Geschichte handelt. Etwas ganz anderes ist es, wenn man von ihm aus die gesamte Weltge-
schichte periodisieren will, wie es die Tradition der Foderaltheologie tut, oder wenn man ihn gar
als Leitprinzip fiir eine Bahnlesung des ganzen Alten Testaments in der Liturgie vorschldgt. Der
Begriff der ,Heilsgeschichte* ist wichtig fiir die Charakterisierung unserer Feste, vor allem des
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Jahreskreis, die in einer Art polarer Spannung zur dortigen Evangelien-Bahnlesung steht.
Was fiihrt zu dieser Konzeption?

Liest man den grundlegenden Aufsatz von Georg Braulik, dann erkennt man zwei Ansit-
ze, die sich gegenseitig stiitzen. Um beim zweiten zu beginnen: Es ist ein Blick auf alte
liturgische Traditionen.

In den GroBkirchen des spatromischen und byzantinischen Reiches sind die alttestament-
lichen Lesungen relativ frith aus dem Wortgottesdienst verschwunden — wie heute deutlich
wird, vielleicht gar nicht immer wegen antijiidischer Einstellungen, sondern weil man sie in
andere Gottesdienste verlegte, in Konstantinopel etwa in den Abendgottesdienst. Diese
Zweitgottesdienste haben sich allerdings auf die Dauer nicht durchgesetzt, und mit ihnen
ging die Lesung des Alten Testaments im Gemeindegottesdienst unter. Will man also etwas
erfahren iiber die frilhe Weise, im christlichen Gottesdienst mit dem Alten Testament um-
zugehen, dann muss man eher zu den an den Rand gedringten Christenheiten gehen, wo
Alteres ungestort weiterlebte. Hier ist Georg Braulik vor allem bei den ostsyrischen Kir-
chen fiindig geworden, wo sich die Toralesung zum Teil bis heute durchgehalten hat. Als
klassische Normalordnung in diesem Traditionsbereich kann man ein Vierlesungssystem
abstrahieren:

(1) Tora (2) Rest AT als Kommentar
(3) Rest NT als Kommentar (4) Evangelium

Die Dozentin an der Wiener Juristischen Fakultit Dr. Eva Synek hat inzwischen auch in
den ,,Apostolischen Konstitutionen* (etwa um 380 kompiliert) die Leitvorstellung einer
Toralesung im christlichen Gottesdienst nachgewiesen.” Auch an anderen Stellen in der
Welt haben sich noch Spuren urspriinglicher Toralesung erhalten. So hat mir Kardinal
Carlo Martini noch vor kurzem gesagt, in der ambrosianischen Liturgie, die er in Mailand
feiert, seien alle erste Lesungen der Fastenzeit aus der Tora. Die Ansicht, wenn man im
christlichen Gottesdienst aus dem Alten Testament lesen wolle, gehe es vor allem um Le-
sung der Tora, hat also ihren Anhalt in alter Praxis der christlichen Kirche. Die Frage, ob
hier eine Abhingigkeit von der synagogalen Leseordnung vorliege, ist sekundir. Beide
Lesungssysteme haben sich zeitlich nebeneinander, nicht nur nacheinander entwickelt.
Beeinflussungen konnen fiir Details in beiden Richtungen stattgefunden haben.

Georg Braulik ist sehr vorsichtig bei der Benutzung dieser historischen Fakten. Er sagt
nicht, er konne nachweisen, das Tora-Prinzip stiinde am Anfang des christlichen Lesegot-
tesdienstes iiberhaupt, oder es habe zunéchst iiberall in der christlichen Welt gegolten. Fiir
solche Thesen, auch wenn sie vielleicht zutreffen konnten, ist unsere Information viel zu
gering und zu spat. Er sagt nur, die im Rahmen unserer Quellenlage sehr frith und an ver-
schiedenen Stellen nachgewiesene Praxis legitimiere es auch liturgiegeschichtlich, derartige

Ostetfestes, in Abhebung von rein schépfungsorientierten Religionsformen. Ob er zur Gestaltung
von Bahnlesungen gerade auBerhalb der Festzeiten taugt, bleibt mir fraglich. 7. Zur Zweiteilung
des Alten Testaments, die sich in dem Ausdruck ,,Gesetz und Propheten® oder ,Mose und die
Propheten spiegelt, schweigt Mosis. Ebenso zu den liturgiegeschichtlichen Ausfithrungen von
Braulik. 8. Es bleibt auch zu beachten, dass Mosis sich keineswegs mit Beckers Vorschlag identi-
fiziert. Es wiire sicher niitzlicher gewesen, er hitte die Sache selbst diskutiert und vielleicht sogar
eigene Vorschlége fiir eine verbesserte Perikopenordnung gebracht.

E. M. SYNEK, Dieses Gesetz ist gut, heilig, es zwingt nicht ... Zum Gesetzesbegriff der Apostoli-
schen Konstitutionen. Wien 1997 (KuR 21) 85-93.
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Lesungssysteme auch heute wieder als méglich zu behaupten, falls es Sachgriinde dafiir
gibt, die alttestamentliche Schriftlesung im Wortgottesdienst vor allem als Toralesung zu
konzipieren.

Damit komme ich zu den Sachgriinden, die bei Georg Braulik durchaus an erster Stelle
stehen. Es sind Uberlegungen iiber die Struktur des biblischen Kanons.

Die Bedeutung des biblischen Kanons ist in den letzten Jahren wieder ganz neu ins Be-
wusstsein der Bibelwissenschaft getreten. Die inzwischen klassische ,,moderne Bibelwis-
senschaft® war, genau genommen, ,romantisch®. Sie suchte die Urspriinge: den éltesten
Textzustand, den genialen ersten Autor. Wie anders klingt die Frage, die heute wieder dar-
tiber hinaus gestellt wird: Welchen Text sollen wir eigentlich auslegen? Den &ltesten, oft
nur ganz hypothetisch erreichbaren und von jedem Forscher anders definierten? Oder den,
welchen Kirche und Synagoge benutzen — auch wenn er vielleicht eine lange Vorgeschichte
hat? Man kann in der Bibelwissenschaft natiirlich jeden Text und jede Textphase interpre-
tieren. Die Kenntnis &lterer Textphasen ist oft auch sehr hilfreich fiir die Interpretation des
jetzigen Bibeltexts. Deshalb bleibt die bisher so im Vordergrund stehende historische Riick-
frage unaufgebbar. Aber auszulegen ist der Text, den die Glaubensgemeinschaft als Wort
Gottes ansieht und von dem sie sich immer wieder — vor allem aber in der Liturgie — ihre
eigene Identitit zusprechen l4sst. Damit sind wir an dem Punkt, wo zwischen Bibel und
Liturgie die elektrischen Drihte sich nahekommen und plétzlich die Funken springen.

Die Liturgie hat fiir ihre Bibellesung eine rituelle Struktur, und diese Struktur entspricht
der inneren Struktur des biblischen Kanons. Die wichtigste und grundlegende Unterschei-
dung ist die zwischen den beiden Testamenten. Das ist die Grundaufteilung jeder Bibelaus-
gabe, und ein christlicher Gottesdienst ganz ohne das Neue Testament ware eine Verstiim-
melung des Gottesworts. Die Struktur des biblischen Kanons und die Struktur einer sach-
gemalen Leseordnung entsprechen einander. Letztlich handelt es sich um eine und dieselbe
Struktur. Nur ist sie noch differenzierter, als die Zweiteilung in die beiden Testamente
anzeigt. Auch die Ordnung der Biicher innerhalb der Testamente ist nicht einfach additiv.

Doch ehe ich hier weiterfahre, schalte ich eine Zwischeniiberlegung ein. Warum haben
wir tiberhaupt ,heilige Schriften*? Und warum lesen wir sie im Gottesdienst?"'

Keine Gesellschaft, ja keine Gruppe konnte funktionieren ohne eine gemeinsame Orien-
tierung an der Vergangenheit. Sie braucht, wie die Kulturwissenschaft sagt, ein , kollektives
Gedichtnis“.”” Doch das besteht nicht einfach in dem, was wir ,geschichtliches Wissen*
nennen wiirden und auf einer Zeitlinie verteilen. In frilhen Kulturen miissen wir beim
Stichwort ,kollektives Gedichtnis* unterscheiden zwischen dem ,kommunikativen® und
dem ,kulturellen® Gedichtnis. Das kommunikative Gedichtnis, das direkte Faktenerinne-
rung umfasst, reicht hichstens drei Generationen zuriick und wandert mit dem Wechsel der
Generationen in seinen Inhalten weiter. Erst durch spiter hinzukommende Technik und
Archivierungsmethoden ist es inhaltlich in Jahrtausenddimenionen hinein aufgeblasen wor-
den, die aber vom Individuum nicht présent erfasst werden und existentiell auch nur zum
geringsten Teil interessieren. Es ist die ,,Geschichte” der Geschichtswissenschaft. Das kul-
turelle Gedéchtnis reicht weiter zuriick. Es besteht aus Anfangsgeschichten, Urgeschichte,
oft Schopfungsgeschichte. Der inhaltliche Abgrund zwischen kommunikativem und kultu-

- Vegl. etwas breiter LOHFINK, Perikopenordnung Patmos (s. Anm. 25) 222-224.

Zum Folgenden vgl. vor allem J. ASSMANN, Das kulturelle Gedéchtnis. Schrift, Erinnerung und
politische Identitit in frithen Hochkulturen. Miinchen 1992.
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rellem Gedachtnis wurde im frithkulturellen Bewusstsein kaum bemerkt und oft sogar mit
einfachen Mitteln iiberdeckt, vor allem mit genealogischen Konstrukten. In den symboli-
schen Gestalten und urbildlichen Handlungsfigurationen des kulturellen Gediéchtnisses (die
unter Umsténden durchaus auch wieder historisch sein kénnen) findet die jetzige Gemein-
schaft oder Gesellschaft ihre Identitit. In den frilhen Kulturen wurde dieses kulturelle Ge-
dichtnis immer wieder neu aufgebaut im Fest. Am Fest wird es im Kult gegenwirtig. Im
Judentum und Christentum hat sich das kulturelle Gediichtnis noch einmal speziell nieder-
geschlagen, nimlich im Buch. Besser: in einem Kanon heiliger Biicher. Diese Biicher ent-
halten die Urzeit. Die Liturgie, in der diese Biicher rezitiert werden, ist Vergegenwirtigung
der Urgeschichte, ist ,,Anamnese®.

Doch diese die Kirche immer von neuem aufbauende Urerinnerung ist in sich selbst
nochmals strukturiert. Gerade das ist in unserem Diskussionszusammenhang noch kaum
bedacht worden. Damit komme ich zum Hauptthema zuriick.

Ich beginne — zeitlich falsch — mit dem Neuen Testament. Dort sind die Verhéltnisse kla-
rer fassbar, weil dort die liturgische Tradition niemals so wie beim Alten Testament im
Lauf der Liturgiegeschichte zusammengebrochen ist. Wir haben in unserem Wortgottes-
dienst nicht eine einzige neutestamentliche Lesung, sondern zwei. Unter ihnen ist das
Evangelium durch seine Schlussposition und durch besondere Begleitriten herausgestellt.
Warum?

Allein im Evangelium wird christliche Griindungsgeschichte im strengen Sinn erzahlt.
Die Zeit des Lebens Jesu, speziell sein Tod und seine Auferstehung, sind fiir die Kirche
eine neue und ihre eigentliche ,,Urzeit”. Wir benstigen als urgeschichtliches Wissen nicht
notwendig auch eine Geschichte der ganzen apostolischen Zeit, geschweige denn eine bis
heute reichende ,,Kirchengeschichte®. Die ,,Zeit, aus der wir leben, ist in den Urfiguratio-
nen des vierfachen Evangeliums objektiviert. Die anderen Schriften des Neuen Testaments
besitzen fiir uns zwar ebenfalls kanonisches Gewicht. Insofern gehoren auch sie zu unserem
kulturellen Gedéchtnis. Doch in der definitiven neutestamentlichen Kanonkomposition sind
sie zwar notwendig, aber doch nur komplementir und explikativ zum Evangelienblock.*
Am deutlichsten wird die Trennungslinie zwischen den Evangelien und dem Rest des Neu-
en Testaments erkennbar an der Zerschlagung des urspriinglich natiirlich zusammengehori-
gen lukanischen Doppelwerks. Der erste Teil befindet sich als drittes unter den vier Evan-
gelien. Der zweite Teil, die Apostelgeschichte, steht davon getrennt, und zwar in manchen
friihen Handschriften noch nicht einmal direkt hinter den Evangelien. Dem Lukasevangeli-
um kommt im neutestamentlichen Gesamtkanon offenbar eine andere Funktion zu als der
Apostelgeschichte. Diesem Sachverhalt entsprechend gibt es im Wortgottesdienst der Mes-
se die klare Unterscheidung zwischen der Lesung aus dem (dienenden, erklarenden) ,,Apo-
stolos und der eigentlichen Vergegenwirtigung der messianischen Urzeit im Evangelium.

Das alles ist fiir das Neue Testament und die neutestamentlichen Lesungen der Messe
leicht einsichtig. Doch die entsprechenden Einsichten fiir das Alte Testament miissen fiir
das Alte Testament und seine Présentation im Wortgottesdienst der Messe wegen des Ver-
lusts der alttestamentlichen Lesungen im Verlauf der Geschichte neu gewonnen werden.
Fiir die Schépfer unserer neuen Leseordnung war schon die Wiedereinfiihrung einer altte-

3 Hiermu vgl. D. TroBiScH, Die Endredaktion des Neuen Testaments. Freiburg/Schweiz — Gottin-

gen 1996 (NTOA 31).
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stamentlichen Lesung eine unglaubliche Leistung. Weiter konnte man damals auch von der
Bibelwissenschaft und der Liturgiewissenschaft her gar nicht sehen.

Wollen wir in weiter geschrittener Stunde nun mehr und klarer sehen, dann miissen wir
argumentativ — von den wenigen alten liturgischen Spuren, die Braulik gefunden hat, zu-
niichst einmal absehend — eher den umgekehrten Weg gehen wie soeben beim Neuen Te-
stament: nicht von der liturgischen Praxis zur Kanonstruktur, sondern von der Kanonstruk-
tur zur liturgischen Praxis.

Gibt es auch im Kanon des Alten Testaments eine solche Zweiteilung, wie sie im Neuen
Testament vorliegt — in Schriften, welche die eigentliche Griindungszeit darstellen, und in
andere, der Gattung nach erzéhlende oder auch nicht-erziihlende, die durchaus notwendig,
aber der Sache nach erginzend, kommentierend, weiterfiihrend hinzutreten? Das ist in der
Tat so. Als die Griindungsgeschichte Israels miissen wir die 5 Biicher Moses betrachten
(Pentateuch, Tora). Sie beginnen mit der biblischen Urgeschichte (Genesis 1-11). Das wiire
in anderen alten Kulturen und ihrem Kult genug. Das Besondere Israels ist, dass das kultu-
relle Gedichtnis bis zu den geschichtlichen Anfingen des Volkes Israels gedehnt ist. Der
Exodus aus Agypten ist fiir Israel noch ,Urzeit“. Diese endet mit Moses Tod, an der
Schwelle des verheiBenen Landes. Die Eroberung des verheiffenen Landes unter Josua
gehort nicht mehr dazu, obwohl die Geschichtserzihlung in den Biichern, die nach allen
Kanonlisten auf den Pentateuch folgen, einfach weiterlduft. Der Querstrich auf der narrati-
ven Linie ist an einer ganzen Reihe von Textsignalen erkennbar, die im Lauf der letzten
Jahrzehnte von verschiedensten Autoren in verschiedenen Biichern des Alten Testaments
entdeckt wurden und die ich hier nicht ausbreiten kann.** Es entspricht auch dem struktu-
rellen Grundansatz der synagogalen Leseordnung (Tora + Haftara), die ja nur unser Altes
Testament kennt. In einer im Judentum des Zweiten Tempels, im Neuen Testament und in
der christlichen Tradition gebrauchten Kurzformel bekommen wir alles zu fassen, wenn in
ihr das Alte Testament bezeichnet wird als ,,Mose und die Propheten oder ,,Gesetz und
Propheten®.*®

Machen wir nun den Analogieschluss von der neutestamentlichen Leseordnung her, dann
wire in einer kanongemiBen Perikopenordnung nur die Tora zu lesen, und zwar als Bahn-
lesung, dhnlich wie das Evangelium. Dieser Lesung konnten, &hnlich wie nachher dem
Evangelium der Apostolos, Lesungen aus den restlichen Teilen des Alten Testaments deu-
tend und erweiternd hinzugefiigt werden, und zwar in Zuordnung zum Thema der jeweils
gerade filligen Toralesung.

Damit sind wir bei der klassischen Vierlesungs-Normalstruktur der altsyrischen Leseord-
nung und ihrer in ein Dreilesungssystem abgewandelten Gestalt in der ,Wiener Periko-
penordnung®. In der Grundanlage ist es eine Ellipse, mit den beiden Griindungsgeschichten
als den Brennpunkten, und dazwischen der alternativ angebotenen weiteren Lesung aus den
restlichen Biichern sei es des Alten, sei es des Neuen Testaments.

3 Niheres bei LOHFINK, Moses Tod (s. Anm. 25). Mosis, der dies bestreitet (vgl. s. Anm. 29), geht

auf die Unterscheidung zwischen ,,Griindungsgeschichte® und auf der Zeitlinie dahinlaufender
Gesamtgeschichte gar nicht ein.

Vgl. J. BarTON, Oracles of God. Perceptions of Ancient Prophecy in Isracl after the Exile. Lon-
don 1986, 35-55; J. G. CAMPBELL, 4QMMT® and the Tripartite Canon. In: Journal of Jewish Stu-
dies 51 (2000) 181-190.
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Dass es zwei Griindungsgeschichten gibt, entspricht der Grundspannung des Gesamtka-
nons zwischen Altem und Neuem Testament. Die zweite Griindungsgeschichte hat die erste
nicht iiberfliissig gemacht, sondern beide sind zueinander komplementir. Keine kann im
christlichen Gottesdienst ohne die andere sein. Aber selbst wenn man sich die Formulierung
von Kardinal Joseph Ratzinger in einem Interview aus dem Jahre 1990 zu eigen macht, wo
er sagte ,,;The New Testament is none other than an interpretation of the Old‘*°, wird man
vielleicht besser zunichst noch genauer nach dem Verhiltnis der beiden Griindungsge-
schichten Tora und Evangelium fragen. Hier werden die Beziehungen zwischen den beiden
Gesamtkanones grundgelegt. Das Evangelium setzt die Tora fort und interpretiert sie, doch
s0, dass es die messianische, endzeitliche, definitive Aussage enthilt.

Die Kontinuitit zwischen beiden Griindungsgeschichten lésst sich vielleicht am ehesten
am narrativen Zusammenhang zwischen dem Ende der Tora und dem Anfang aller vier
Evangelien verdeutlichen. In seinem alten ,,Credo* bekannte Israel ja, Gott habe sein Volk
aus Agypten befreit und in das ihm verheiBene Land hineingefiihrt. Die narrative Entfaltung
dieses Bekenntnisses kime ohne das Buch Josua nicht aus. Doch nachdem das Land zur
Zeit des babylonischen Exils wieder verloren und auch nachher niemals wieder ganz Israel
in sein Land zuriickgekehrt war, die im Land wohnende Judenheit zudem meist fremden
Herrschaftssystemen unterworfen war, hat das Israel des Zweiten Tempels, als es seinen
Kanon entwickelte, die Erzdhlung von der Eroberung des Landes unter Josua gewisserma-
Ben theologisch suspendiert. Es hat seine eigentliche Griindungsgeschichte, die spéter dann
zur ersten Synagogenlesung wurde, beim Tod Moses abgebrochen. Josuas Erfolge wurden
dadurch zur Episode erklért: wissenswert, aber noch nicht Dokumentation von bleibend
durchhaltendem Heil. Fiir die Synagoge steht das wirklich von Gott gestiftete Israel immer
noch am Jordanufer und wartet auf den wahren Einzug in die VerheiBung — und dabei geht
es nicht allein um die HeimkehrverheiBung der Propheten, sondern viel frither und umfas-
sender um die VerheiBung der Stimme aus dem brennenden Dornbusch. Genau am Jorda-
nufer setzen nun die Evangelien ein. Johannes tauft am Ostufer des Jordan. Jesus aber (im
Griechisch der Bibel sind Jesus und Josua der gleiche Name) iiberquert den Fluss und ver-
kiindet im Lande der Verheilung: Jetzt ist die Herrschaft Gottes am Kommen. Dies 16st die
Dramatik des ganzen nun folgenden Lebens Jesu aus. Hierzu wire noch viel zu sagen. Vor
allem gibt es auch nach den Evangelien zwischen Jesu Erhchung und seiner zu erwartenden
Wiederkunft noch einmal eine zeitliche Spanne. Aber sicher geht es bei der Polaritit von
Toralesung und Evangelienlesung um mehr und um Dichteres als um Oberflichenbezie-
hungen, die man bei Stichwortern wie ,,typologische Entsprechung® und ,Erfiillung von
VerheiBungen* zunichst vermutet — obwohl diese Formeln durchaus Wichtiges treffen.

Man hat es in bisherigen Diskussionen als ein Problem der ,,Wiener Perikopenordnung*
bezeichnet, dass sie an den Sonntagen im Jahr zwei Bahnlesungen vorsehe. Die einzelnen
Lesungen aus der Tora und aus den Evangelien konnten dann natiirlich nicht bewusst the-
matisch aufeinander abgestimmt werden. Sind unabgestimmte Lesungen eines Sonntags-
formulars denn nicht eine Uberforderung jedes Teilnehmers und Predigers?

*® Vgl. Midstream (Juni/Juli-Ausgabe 1990).
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Hier wiire eine genauere Diskussion iiber Sinn und Gefahr thematisch konzipierter Peri-
kopenformulare zu fiihren. Ich kann sie jetzt nicht beginnen.”’ Ich méchte nur gerade Fol-
gendes anmerken: In der Wiener Perikopenordnung wiren nicht mehr Bahnlesungen als in
unserer jetzigen, niamlich zwei. Im Unterschied zum jetzigen System schiebt sich aber keine
Bahnlesung zwischen zwei aufeinander abgestimmten Lesungen ein und zerstort so den
Znsammenhang zwischen ihnen. Die beiden voneinander unabhingigen Bahnlesungen
stehen vielmehr am Anfang und am Ende der Lesungsreihe. Die Lesung in der Mitte ist
entweder dem Anfang oder dem Ende zugeordnet und steht in beiden Fillen in unmittelba-
rer Nachbarschaft zur korrespondierenden Perikope. Das dndert die Rezeptionssituation
schon einmal entscheidend.

Es kommt hinzu, dass die erste Bahnlesung nicht aus dem ganzen Alten Testament, son-
dern aus der Tora genommen ist. Nun haben die meisten Texte des Pentateuch ahnlich wie
die meisten Texte der Evangelien eine Eigenschaft, die nicht ohne weiteres fiir die meisten
Texte des restlichen Alten und des restlichen Neuen Testaments typisch ist: Sie sind viel
stirker jeweils auch in sich geschlossene Einheiten, und als solche enthalten sie stets viel
mehr von der Zentral- und Gesamtaussage des Alten oder des Neuen Testaments. Eigent-
lich enthalten sie stets irgendwie ,,das Ganze im Fragment“. Das mag damit zusammenhén-
gen, dass sie eine andere Vorgeschichte in miindlicher Tradition haben als zum Beispiel
durchlaufende Geschichtsdarstellungen, Prophetenbiicher, Weisheitstexte oder neutesta-
mentliche Briefe. Zum Teil mogen sie in ihrer Form schon sehr friih gottesdienstlicher
Verkiindigung zugeordnet gewesen sein. Das bedeutet aber, dass auch bei oberflachlicher
thematischer Dissonanz zwischen einer in der Bahnlesung gerade filligen Torastelle und
einer in der Bahnlesung gerade filligen Evangelienpassage ausgesprochene Tiefenbeziige
keineswegs fehlen miissen. Und Tiefenbeziige dieser Art entfesseln dann mehr Moglich-
keiten von Sinnwahrnehmung, dazu oft tiefere, als es die rational vorbedachten Korrespon-
denzen zwischen den alttestamentlichen Lesungen und den Evangelien in unserer jetzigen
Perikopenordnung konnen. Es ist erstaunlich, dass genau diese Erfahrung gemacht wurde,
wenn man in den letzten Jahren schon konkret mit einer Tora-Bahnlesung experimentiert
hat.*® Ich bitte also, im Blick auf die ,,Wiener Perikopenordnung® mit einem schnellen
Einwand wegen ,thematischer Inkongruenzen* vorerst eher zuriickhaltend zu sein.

Damit mochte ich meine Bemerkungen zur ,Wiener Perikopenordnung® abschliefen,
obwohl noch viel dazu zu sagen wire. Ich glaube zum Beispiel, dass die augenblickliche
Tendenz zu perikopenunabhéingigen moralisierenden Predigten durch diese Perikopenord-
nung zuriickgedringt werden konnte. Ich bin nicht grundsitzlich gegen ethische Aspekte in
der Predigt. Auch die Paulusbriefe enden in ihrem zweiten Teil immer beim Ethos. Wohl
aber wiirde die Tora, die in ihren Erzdhlungen wie in ihren Gesetzen eine ganz andere Fiille
von Welt entfaltet, klare und wirklich biblische Ansatzpunkte fiir ethische Predigtinhalte

¢ Belege fiir echte Gefahren der Sinnverkiirzung bei thematischer Lesungsabstimmung habe ich fiir

ausgewihlte Beispiele der Perikopenordnung Patmos in LOHFINK, Perikopenordnung Patmos (s.
Anm. 25) 224-226, gegeben (,,Zur Gefahr der Verzweckung der Bibel®).

Vgl. MONSHOUWER, Der dreijahrige Torazyklus (s. Anm. 26) 136: ,,Wir haben noch etwas Wich-
tiges im Hinblick auf die Zusammenstellung von alt- und neutestamentlichen Lesungen gelernt.
Die zufillige Kombination ist meistens nicht schlechter, manchmal sogar besser, als die bedachte,
allzu bedachte Kombination. Hier 6ffnet sich ein neuer Weg, auf dem die Kritik an der Zusam-
menstellung der ersten und dritten Lesung im neuen romischen Lektionar bewiltigt werden
kann.“ Noch ausfiihrlicher DERS., Uberraschende Erfahrungen (s. Anm. 26) 96-100.
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liefern. Selbstverstindlich ist, sobald man zu konkreten Texten kommt, vieles zeit- und
kulturbedingt, und manches, was sich im Pentateuch findet, hat Jesus noch radikalisiert.
Aber zeit- und kulturbedingt ist auch vieles Konkrete im Neuen Testament. Auch gibt es
innerhalb des Alten Testaments selbst schon Problemlosungen, die miteinander in Span-
nung stehen. Entscheidend ist, dass die Bibel selbst uns Problemfelder aufweist und uns
zeigt, in welcher Art sie anzugehen und ethisch zu beurteilen sind. Die Konkretisierung ins
Heutige bleibt der Dienst, den die Predigt zu leisten hat. Aber sie spriche dann von der
Heiligen Schrift her und legte sie dabei aus.

Abschluss: Praktische Moglichkeiten

Blicken wir zuriick! Wenn man in der heutigen Situation iiber unsere Perikopenordnung
spricht, kommt man fast notwendig dahin, wo wir tatsichlich angelangt sind. Man ist zwar
gliicklich, dass wir ein erhebliches Stiick weiter sind als die fritheren Generationen. Wir
sind den Vitern des Konzils auBerordentlich dankbar fiir die Durchbriiche, die sie erzielt
haben, und wir sind den Liturgikern und Praktikern der ersten Stunde nach dem Konzil
dankbar fiir die viele Kleinarbeit, mit der sie das Konzil nach bestem Wissen und Konnen
in seinen Ergebnissen konkretisiert haben. Doch zugleich haben wir Abstand gewonnen.
Wir sehen klarer, was in den wenigen Jahren der eiligen Reformarbeit vielleicht nicht so
klar zu sehen war. Wir spiiren den Widerstand der Realitdt. Wir entdecken die Fehler und
Unstimmigkeiten, iiber die vielleicht am Anfang der Enthusiasmus hinwegtrug. So begin-
nen wir, weiterzudenken, neu zu entwerfen. Das ist mir auch in diesem Referat geschehen.
Am Ende habe ich Thnen einen Entwurf dargelegt, von dem ich selbst zwar zutiefst iiber-
zeugt bin, von dem ich aber nicht weil3, ob er sich je durchsetzen wird. Deshalb muss man
am Ende eines solchen Referats, so wichtig alles Gesagte in sich selbst sein mag, auch den
Blick wieder zuriicklenken und sich fragen, was man denn jetzt, neben den Gedanken, die
in die Zukunft schweifen, machen konne, was man sofort tun oder vielleicht besser als
bisher tun konne.

In diesem Sinne mochte ich jetzt einfach einige Punkte nennen, ohne dabei breit zu wer-
den und ohne die Verbindung zu allem, was ich bisher gesagt habe, ausdriicklich herauszu-
arbeiten.

Mir scheint vor allem, dass wir die Pflicht haben, im deutschen Sprachbereich gegeniiber
dem Rest der katholischen Welt aufzuholen und endlich allgemein die Dreizahl der Lesun-
gen durchzusetzen. Der Riickzug auf nur zwei Lesungen sollte eine wirkliche Ausnahme
aus wirklich speziellen Griinden sein, die de facto nur selten vorliegen.

Umgekehrt scheint mir, dass wir das Recht haben, da, wo die biblischen Texte uns im
Lektionar verstiimmelt und falsch gekiirzt angeboten werden, den vollen Text der Bibel zu
nehmen. Die richtige Bibel kann uns niemand verbieten.” Allerdings miissen wir das zu-
sammen mit den Lektoren und Lektorinnen griindlich vorbereiten. Wir sollten dann auch
eine Bibel benutzen, die grofl und schon ist wie ein Lektionar.

Was die Lektoren und Lektorinnen angeht, miissen wir uns fragen, ob wir geniigend fiir
ihre Ausbildung in Stimmfiihrung und Vortragstechnik tun. Man kann da eigentlich gar

¥ Wohlgemerkt: Es geht hier um eigentliche Lesungen. Fiir Messgesinge und in die Litugie einge-

flochtene Kurzlesungen gelten vollig andere Regeln. Hierzu verweise ich auf die Referate von
Angelus HiuBling und Franz Karl PraBl in dieser Tagung.
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nicht genug tun. Warum soll man nicht auch Geld fiir die Sprech- und Vortragsschulung
seiner Lektoren ausgeben?

Das gleiche gilt fiir die Kantoren — und damit bin ich vor allem beim Psalm. Wir haben,
im Gegensatz zu anderen Lindern, eine so reiche kirchliche Gesangs- und Liedtradition,
dass wir weithin auch nach der ersten Lesung fast automatisch ein Lied singen lassen. Sind
wir uns klar dariiber, dass der Psalm nicht einfach durch ein Lied ersetzt werden kann?
Dass er selbst noch Lesungscharakter hat und zum Gefiige des Gotteswortes gehort, liber
das wir keineswegs frei verfiigen konnen? Natiirlich muss er gekonnt vorgetragen werden,
und die Gemeinde muss in den Gesang der Antwortverse eingeiibt werden. Aber das zu tun
sollte uns ein Anliegen sein. Im Durchschnitt ist man da in anderen Landern, etwa in Frank-
reich, viel weiter als bei uns. Hier hiingt sehr viel daran, dass wir gute Kantoren gewinnen
oder heranbilden. Natiirlich sollte man dann auch iiber den Psalm in seinem liturgischen
Verstindnis predigen und versuchen, einzelne seiner Worte fiir das personliche Gebet zu
erschlieBen. Leider haben wir ja die Psalmenpredigt im Gegensatz zu den evangelischen
Kirchen fast vollig aufgegeben.

Gesang ist aber nicht alles, was zwischen die eigentlichen Lesungen gehort. Wollen wir
unserer erneuerten Liturgie den Geruch der Geschwiitzigkeit und Verwortung nehmen, den
sie fiir viele inzwischen ausstromt, dann miissen die Lesungen aus- und nachklingen kon-
nen. Phasen des Schweigens oder musikalischer Improvisation meditativen Charakters im
Anschluss an die Lesungen wéren immer wieder zu wiinschen (aber bitte an solchen Stellen
keine Literatur spielen!). Im subjektiven Zeiterlebnis wird dadurch der Gottesdienst kei-
neswegs verlangert. Eher umgekehrt.

Tritt so schon das Wort der Schrift aus seiner Objektivitat heraus und kommt beim Teil-
nehmer an, so muss es dariiber hinaus auch noch einmal fiir alle gemeinsam ankommen.
Ganz entscheidend dafiir ist die gelungene Homilie. Legen wir Wert darauf, die Schrift in
der Predigt auszulegen? Oder weichen wir in schriftunabhéngige Predigten aus? Miisste
nicht vor allem die vielen Gliubigen bisher vorenthaltene Welt des Alten Testaments wirk-
lich einmal erschlossen werden? Oder haben wir iiberhaupt schon damit angefangen, im
Markusjahr wirklich die Markustexte zu erkldren, und im Matthdusjahr wirklich die Mat-
thiustexte, je aus ihrem Zusammenhang und je mit ihrer besonderen theologischen Spitze?
Natiirlich heit das, dass wir selbst uns immer mehr in die Bibel hineinfinden miissen. Aber
man hat eigentlich iiberhaupt kein Recht, an unserer Leseordnung etwas zu kritisieren,
wenn man sich nicht zunichst einmal wirklich in die Welt hineinholen ldsst, aus der sie
kommt und in die sie fiihrt, und das ist die Welt der Bibel.

Lisst man das geschehen, dann gilt allerdings, dass groBer Reichtum entsteht. Dann gilt
der Vers aus Psalm 119, den wir oft singen: ,,Dein Wort ist meinem Fuf} eine Leuchte, ein
Licht fiir meine Pfade.*
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Gesprdchskreise

AuBer den unten angefiihrten Berichten fanden noch Gesprichskreise zu folgenden The-
men statt: Die Verehrung der Heiligen Schrift; Die Heilige Schrift im Sonntagsgottesdienst
ohne Priester; Die Heilige Schrift in der Liturgie mit Kindern; Liederwerkstatt — ,,Schrift-
lieder®.

Winfried Glade, Modling
Schriftpredigt und Schriftauslegung

Nach einem ldngeren Austausch iiber die verschiedenen Predigten des vergangenen
Sonntags (8.10.2000 — 27. Sonntag im Jahreskreis B) diskutieren die Teilnehmer iiber die
Frage, wie viele Texte man einer Predigt zugrunde legen kann, was dann z. T. auch Folgen
fiir die Anzahl der Lesungen hat. Mehrheitlich war man dann der Meinung, eine Predigt
solle nur einen Text beriicksichtigen und die Anzahl der Lesungen solle nur 2 betragen. Die
alttestamentliche Lesung diirfe nicht ginzlich unter den Tisch fallen. Hingewiesen wurde
allerdings, dass die neue Einfiihrung in das Messbuch auf drei Lesungen als pflichtgemiB
bestehe.

Ein Problem sind die fortlaufenden Werktagslesungen in Gemeinden, die nicht jeden Tag
eine Bucharistiefeier haben, bzw. bei wechselnden Mitfeiernden der Liturgie. Es gibt ver-
schiedene Vorschlige — etwa im Werkbuch zum Gotteslob — wie man in einer bestimmten
Woche mit Zusammenlegung von Lesungen oder Erklirungen mit einem Buch, von dem
ohnehin nur Teilstiicke gelesen werden, umgehen kann. Einhellig war man der Meinung,
dass auch Werktagslesungen — vor allem solche aus dem Alten Testament ausgelegt werden
miissen.

Hilfen fiir Lektoren finden sich in der (Salzburger) Lektorenbibel. Dort sind die Sonn-
und Feiertagslesungen als Kopien aus den Lektionaren abgedruckt. Auf der Riickseite fin-
det sich ein Kommentar zum Bibeltext und ein Vorschlag fiir eine mégliche kurze Einfiih-
rung in den Text.

Die Predigt am Sonntag muss einfach, schlicht und kurz sein; sie soll nicht unbedingt di-
rekt die Exegese des Textes beinhalten, wohl aber den Sinn des Textes und seine Hinter-
griinde hiniiberbringen. Die Betroffenheit des Predigers iiber den biblischen Text muss man
spiiren konnen — das gilt auch fiir den Verkiinder des Textes, ob Lektor bzw. Lektorin,
Diakon oder Priester. Wo ist der Ort der Predigt, wenn z. B. iiber die zweite — neutesta-
mentliche — Lesung gepredigt wird? Aufmerksam gemacht wird auf die evangelische Pra-
xis, die zu den Lesungen einen sogenannten Predigttext kennt. Gesagt wird, dass im katho-
lischen Gottesdienst iiber buchstiiblich alles gepredigt werden kann.

Erinnert wird an die alte Praxis, dass in der Predigt auch die konkrete Feier zur Sprache
kommen muss. Eine gute Predigt hat immer zwei Pfeiler wie eine Briicke: einer steht in der
Schrift, der andere in der Liturgie.

Lénger sprechen wir tiber die Ehrfurcht im Umgang mit der Heiligen Schrift in jeglicher
Form. Das betrifft die Sprache, das Buch — wie sieht es aus, wie ,,behandle® ich es, wo liegt
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es . .. —und den Ambo — wird er als Ort mit einem Mikrofon fiir alle moglichen Sprechakte
missbraucht*, oder ist er wirklich ausschlieBlich der ,Tisch des Wortes™!

Renate Nika, Gleisdorf
. Die Heilige Schrift als mein personliches Lebensbuch*

Es war das Ziel dieses Arbeitskreises, dass alle Teilnehmerinnen und Teilnehmer des Ge-
sprichskreises (7 Frauen und 2 Manner) von ihrem personlichen Zugang zur Heiligen
Schrift und zu jenen Perikopen erzihlen, die im Gottesdienst vorgetragen werden. Nach
einer Vorstellrunde folgte eine Zeit des stillen Nachdenkens iiber jene Bibelstellen, die im
personlichen Leben Bedeutung gewonnen haben. Als Hilfsmittel standen Bibeln und eine
Bibelkonkordanz zur Verfiigung. Im anschlieBenden Rundgesprich teilten die Teilnehmen-
den der Gruppe mit, welches Bibelwort zu einem Schliisselwort fiir ihr Leben wurde. Man-
che gaben auch eine personliche Erliuterung dazu, sodass sich ein intensives Gesprich
ergab. Folgende Stellen wurden genannt:

— Ex 3,14: ,Da antwortete Gott dem Mose: Ich bin der ,Ich-bin-da‘. Und er fuhr fort: So

sollst du zu den Israeliten sagen: Der ,Ich-bin-da‘ hat mich zu euch gesandt.”

— Mt 21,22: ,,Und alles, was ihr im Gebet erbittet, werdet ihr erhalten, wenn ihr glaubt.*

— Mt 25: Das Gleichnis von den zehn Jungfrauen.

— Mt 28,19-20: , Darum geht zu allen Volkern, und macht alle Menschen zu meinen
Jiingern; tauft sie auf den Namen des Vaters und des Sohnes und des Heiligen Geistes,
und lehrt sie, alles zu befolgen, was ich euch geboten habe. Seid gewiss: Ich bin bei
euch alle Tage bis zum Ende der Welt.*

— Mk 9: Die Verkldrung Jesu.

— Joh 21,15-17: Das Wort des Auferstandenen an Petrus.

— Apg 1,8: ,Jhr werdet die Kraft des Heiligen Geistes empfangen [. . .] und ihr werdet
meine Zeugen sein [. . .] bis an die Grenzen der Erde.”

— 1 Kor 13: Das Hohelied der Liebe

— 1 Joh 4,16b: ,Gott ist die Liebe, und wer in der Liebe bleibt, bleibt in Gott, und Gott
bleibt in ihm.*

Ausgehend vom Bericht einer Teilnehmerin, dass sie ihre Bibelstelle gerade in einem
Gottesdienst in solch betroffen machender Weise gehort hat, ergab sich ein reges Gespréch
iiber folgende Fragen: Wie bereite ich mich als Lektor, Priester, Prediger, Religionslehrer,
Kantor, Kirchenmusiker und Horender des Wortes auf die Texte eines Gottesdienstes vor?
Kann ein einmaliges Horen eines Wortes, das oft noch von unvorbereiteten Lektoren
schlecht vorgetragen wird, solch eine Betroffenheit auslosen? In der Diskussion ergab sich,
dass in Ausnahmefillen ein einmaliges Horen ausreicht. Normalerweise braucht es aber
eine personliche Auseinandersetzung mit dem Gotteswort. Hilfreich dabei werden Bibel-
runden empfunden, die ganz bewusst die Bibelstellen des kommenden Sonntags bearbeiten.
Eine Teilnehmerin erziihlte von einem gut funktionierenden System im Lektorendienst bzw.
in der Lektorenbegleitung.

Alle Teilnehmenden waren sich einig, dass zum Lektorendienst eine gute Vorbereitung
gehort, die auch Sprechtechnik und Vortragskultur einschlieBt. Nur wer selber verstanden



60 Gespriichskreise

hat, was er bzw. sie vorliest und das auch gut vortréigt, schafft Voraussetzungen, dass das
Wort Gottes ankommen kann.

Als Erinnerungszeichen an den Gesprichskreis erhielt jede Teilnehmerin bzw. jeder Teil-
nehmer ein kleines Tonkriigelchen, gefiillt mit dem Psalmvers ,,Sammle meine Trénen in
einem Krug, zeichne sie auf in deinem Buch!* (Ps 56,9).

Dorothea Schwarzbauer-Haupt, Linz
Schriftauslegung aus der Perspektive von Frauen

Im Arbeitskreis wurde wieder die groBe Spannung deutlich zwischen den Bediirfnissen
von Frauen, die alles beim Alten lassen wollen und jenen, die sich in der traditionellen
Liturgie nicht mehr beheimaten kénnen.

Als behutsamer, gewaltloser Ausweg aus diesem Dilemma erschien uns das konsequente
Sichtbarmachen von Frauen in den biblischen Texten und in der Verkiindigung:

So sollen Frauen — nach verantwortungsbewusstem Textstudium — direkt genannt werden:
Ménner und Frauen statt Menschen, S6hne und Téchter, Briider und Schwestern, Jiinger
und Jiingerinnen.

Wo die eingefiigte Lesungseinleitung ,liebe Briider” nicht durch ,jund Schwestern® er-
weiterbar ist, sollte sie weggelassen werden.

Ein weiterer Schritt ist es, die Verse, in denen Frauen vorkommen und die weggekiirzt
wurden, wieder einzufiigen.

SchlieBlich soll dazu ermutigt werden, Alternativlesungen mit Frauengestalten zu ver-
wenden. Alternativlesungen werden schon jetzt in den gepriigten Zeiten und an Hochfesten
angeboten.

Es wire schon, wenn die LKO sich diesem Anliegen eines ,,Frauenleseplanes® annehmen
konnte, es wiirde wahrscheinlich mehr ermutigen, als wenn es nur einzelne Frauen tun.

Urtextgerechte, Frauen sichtbar machende, Bibeliibersetzungen sollten vermehrt verwen-
det werden.

Worunter wir leiden ist, dass wir oft von ,,Priesters Gnaden® und pfarrlichen Notwendig-
keiten her zum Verkiindigungsdienst eingeteilt werden, ohne einen strukturellen Platz im
liturgischen Geschehen zu bekommen.
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J. Tripps, Das handelnde Bildwerk in der
Gotik. Forschungen zu den Bedeutungstréi-
gern und der Funktion des Kirchengebdudes
und seiner Ausstattung in der Hoch- und
Spiitgotik. Berlin: Gebr. Mann 1998 [*2000]
400 S.

Seit geraumer Zeit ist die Einsicht in die
Relevanz interdisziplindrer Zusammenar-
beit deutlich gewachsen. Speziell im Be-
reich der Mittelalterforschung wirken heute
die unterschiedlichen Wissenschaften in
einem engeren Verbund zusammen. Die
Verkniipfung von Ansitzen, Methoden und
Ergebnissen der Medidvistik, Kunst- und
Architekturgeschichte, der Literatur- und
Musikwissenschaft eroffnet einen sehr viel
zutreffenderen Eindruck vom mittelalterli-
chen Denken und (Er-)Leben, in dem die
Liturgie einen so breiten Raum eingenom-
men hat. Deshalb kann in diesem ,,Konzert*
gerade auch die Liturgiewissenschaft so-
wohl fiir die eigene Forschung profitieren,
als auch wichtige Anstofe und Beitrage
einbringen. In diesem Rahmen ist die hier
vorzustellende  Habilitationsschrift  des
Kunsthistorikers Johannes Tripps zu verste-
hen. Er widmet sich dem Phinomen, mit —
wie er es zusammenfassend nennt — ,han-
delnden Bildwerken® (Palmesel, Adorati-
onskruzifixus mit beweglichen Armen,
Grab- und Himmelfahrts-Christus etc.) in
der mittelalterlichen Liturgie die Représen-
tation des Heils optisch, aber auch akustisch
und dynamisch, gelegentlich eingebunden
in ,,Spielszenen® darzustellen (,,Szenische
Liturgie). Das Ziel seiner Untersuchung ist
dabei klar kunstgeschichtlich ausgerichtet:
Wie verianderte der liturgische Gebrauch
solcher Bildwerke die Gestalt des Kirchen-
gebdudes. Welchen Sinn hatten dabei Chor,
Triforium und Gewdlbe? Auf diese Weise
will der V£, nachweisen, wie sehr der Kir-

chenraum der Gotik als eindeutig definier-
ter Erzihl- und Erlebnisraum zu verstehen
ist.

In drei Schritten legt er seine gelehrte
Studie vor. Im ersten Teil (33-66) wendet
er sich der symbolischen Gestalt des goti-
schen Kirchenraumes als ,Himmlisches
Jerusalem* und als ,,Templum Salomonis*
zu. Hier setzt er sich mit den ,klassischen*
Studien von Sedlmayr, Simson, Brandmann
und Panofsky auseinander und legt mit
Riickgriff auf die ,Architekturtheologie™
Sugers, des Abtes von Saint Denis, dar,
dass das gesamte Raumprogramm auf die
Bildwerdung des Wortes dringt (49f), wes-
halb Engelfiguren mit einer Pyxis iiber dem
Altar schweben und dem zelebrierenden
Priester die zu konsekrierende Hostie brin-
gen (50). Ahnlich begegnen Kerzen tragen-
de oder Glockchen lautende Engel, die teil
hatten an der Dimension des liturgischen
Geschehens und den Raum als Sphire des
Himmlischen Jerusalems verkorperten (52).
Ebenso erscheint in der Prozession am Fest
Purificatio Mariae der Kirchenraum als
Templum, wenn mittels einer Marienfigur
mit einem abnehmbaren Kind (Imago pueri)
die Gottesmutter realiter einzieht, um ihr
Reinigungsopfer darzubringen (62-64). So
kann der Vf. plausibel machen, dass die
Liturgie die Symbolik des Raumes (durch-
aus wechselnd) und das Erleben der Feiern-
den bestimmt.

Im umfangreichen zweiten Teil (69-202)
verfolgt Tripps die Feiern des Kirchenjah-
res, in denen handelnde Bildwerke eine
Rolle spielen. Das Christkind als selbst-
stindige Bildform entsteht im Zuge der
Visionen des 13. Jhs. und bildet zundchst in
franziskanischen Frauenkonventen Spiel-
formen und ,,Christkindkulte” aus (80).
Uber die Mystik (Seuse) geht der Brauch in
Liturgie (gelegentlich in die Weihnachtsli-
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turgie eingebundene , Krippenfeiern* wie in
Biberach) und Andacht (v. a. der Frau-
enkloster, aber auch in der kindlichen ,,sim-
plicitas® der Laienfrommigkeit) ein (86f).
Die Darstellung der Verkiindigung an Ma-
ria in der ,Missa aurea” am Choreingang
auf mit Vorhingen geschlossenen Biihnen
(Tournai) erkliart den Anbringungsort der
Verkiindigungsfresken (Padua) und -gruppen
(Siena) an den beiden Seiten des Triumph-
bogens.

Auch den Palmesel sieht der Autor aus
dem Drang zur Verbildlichung der Liturgie
hervorgehen (111-113) und deutet seine
Entstehung u. a. aus der Inszenierung eines
neuen Herrscherbildes der Ottonen und
Salier, dem zwangsldufig ein herrschendes
Christusbild folgen musste (113-116). Ein
wenig undifferenziert behandelt Tripps
darauf die Osterfeier in einem Kapitel ,,Die
Feierlichkeiten von Griindonnerstag bis
Christi Himmelfahrt* (122-168), worin er
sich mit der Entwicklung der Christusfigur
und ihrem Bildprogramm (Kruzifix mit
beweglichen Armen, Grabfigur, Grabruhe,
Heiliges Grab etc.) befasst, die sich auf dem
Hintergrund der eucharistischen (Schau-)
Frommigkeit sowie der Passionsbetrach-
tung entwickeln (141-150) und wohl seit
der zweiten Hilfte des 12. Jhs. entweder als
zeitlich begrenzt gebrauchte Bilder (Depo-
sitio am Karfreitag, Elevatio in der Oster-
nacht) oder dann auch als ganzjahrig der
Andacht dargebotene Darstellungen er-
scheinen (136-141). Fast zur gleichen Zeit
(erste Hilfte des 13. Jhs.) siecht er neben
Kreuz und Hostie auch die Figur des aufer-
standenen Christus treten, der in der dra-
matisierenden Ascensio-Feier in das Ge-
wolbe hochgezogen wird und in der Off-
nung des ,Himmellochs* den Blicken ent-
schwindet (152-154). Diese Verbildlichung
im 13. Jahrhundert sieht Tripps — ganz zu
Recht — nicht als didaktische MaBnahme,
denn als Ausdruck einer nun auch mehr und

mehr die (stiadtischen) Laien bewegenden
Frommigkeit, die deshalb (wie in Wimpfen
am Berg bezeugt) den Chor ihrer Stadtkir-
che unangetastet lassen, um das Langhaus
vollkommen neu zu errichten und mit ei-
nem Kurvaturengewolbe aus Sternen und
einem Schlussring fiir die Himmelfahrt zu
tiberspannen. Auf diese Weise erhielt die
Laiengemeinde einen Glaubensraum, in
dem nun der Platz fiir die Feiern mit den
handelnden Bildwerken reserviert war
(167). Das Kapitel beschlieBt der Vf. mit
Hinweisen auf die ,,weinenden Vesperbil-
der” (als Repraesentatio der Marienklage,
169-185) und die figiirlichen Werke, die
am Fest Mariae Himmelfahrt Tod und Auf-
fahrt darstellen (186-202).

Im dritten Teil (205-238) schlieBlich fasst
Tripps die Ergebnisse seiner Untersuchun-
gen zusammen und erldutert, dass sowohl
die baulichen Teile des hoch- und spitgoti-
schen Kirchenraums wie Triforium und
Gewolbe eingebunden sind in die ,,Spiel-
welt* der Liturgie und deshalb als Symbol-
figuren verstanden werden miissen, denen
die Rollen des Himmels und des Paradieses
zukommen. In Einheit mit den handelnden
Bildwerken entstehen so Erzahl- und Erleb-
nisraume (205-215). Die gleiche Beobach-
tung gilt fiir Einzelelemente im Raum, wie
Tripps an Hand des Altarretabels zeigen
kann, das in mehrfach wandelbarer Funkti-
on (Aussetzung der FEucharistie, Wand-
lungsglocke, Ceroferarierengel, heraus-
nehmbare Christusbilder etc.) dem liturgi-
schen Vollzug dient, weshalb sich auch ihre
Kiinstler in einer selbstbewussten Biirger-
schaft (die ja mehr und mehr Auftraggeber
durch Stiftungen wird) als Vermittler des
gottlichen Wortes sehen.

Beschlossen wird das Werk durch ein Li-
teratur- und Abbildungsverzeichnis (239-
288), ein Orts-, Personen- und Sachregister
(293-318) und durch einen umfangreichen
Bildteil (321-400), der die Aussagen des
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Autors illustriert und nachvollziehbar
macht.

Mit dieser Arbeit legt Johannes Tripps ein
auch fiir die Liturgiewissenschaft wichtiges
Buch vor, das in den in der Vergangenheit
oft wenig beachteten, erst in den letzten
Jahren stirker beriicksichtigten Bereich der
»Szenischen Liturgie” neues Licht bringt.
Die Fiille der ausgewerteten Quellen und
Zeugnisse ist beachtlich. So zieht er nach
eigenem Bekunden (23) als erste Haupt-
quelle die Libri ordinarii heran (vereinzelt
konsultiert er Editions- und Kommentar-
werke, grofitenteils allerdings entnimmt er
Aussagen der Sekundarliteratur). Sehr po-
sitiv hervorzuheben ist dabei die Einbin-
dung der kunsthistorischen Arbeit in die
Theologie- und Frommigkeitsgeschichte

des Mittelalters. Sicher wird der Liturgie-

wissenschaftler manche Aussagen und
Befunde anders gewichten und v. a. stiarker
in die Gesamtgestalt der liturgischen Feiern
(und ihrer mittelalterlichen Geschichte)
einordnen. Vor allem stellt er sich am Ende
die Frage, welche ,Liturgie der VI. denn
jeweils meint, wenn er durchweg von
Kult“ (Figurenkult [60ff.163.167 u. 6.],
Christkindkult [80], Kult mit handelnden
Bildwerken [163]; Feierlichkeiten [122] u.
d.) spricht. Hier wird man doch erheblich
differenzieren miissen, um der mittelalterli-
chen Liturgie gerecht zu werden. Diese
Hinweise schmilern aber keineswegs die
Bedeutung der vorliegenden Arbeit, der
man gerne wiinscht, sie wiirde von unserem
Fach nicht nur wahrgenommen, sondern
auch wissenschaftlich genutzt.

Jiirgen Bdrsch
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Folgende Publikationen wurden von
Verlagen eingesandt. Eine jeweilige
Besprechung folgt nach Moglichkeit.
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Wort zu diesem Heft

Am 27. Juni dieses Jahres starb in Trier der iiber die Grenzen des deutschen Sprachrau-
mes hinaus bekannte Liturgiewissenschaftler, Professor Balthasar Fischer. Andreas Red-
tenbacher CanReg, Redaktionsmitglied unserer Zeitschrift, zeichnet wichtige Stationen
seines Werdegangs nach und wiirdigt die Verdienste des Verstorbenen.

Die Beitréige in diesem Heft befassen sich mit Fragen zum liturgischen Kalender bzw.
streifen thematisch das durch den Kalender geordnete Kirchenjahr im weitesten Sinn, z. T.
werden auch Fragen des kirchlichen Brauchtums beriihrt.

In seinem Artikel ,, Inmitten der Zeit* untersucht Wolfgang W. Miiller, Privatdozent an
der Theologischen Fakultdt der Universitdren Hochschule Luzern, interessante Aspekte
beziiglich der Stellung des Kirchenjahres in der Moderne. Die Spannungen zwischen dem
modernen Zeitempfinden und der iiberlieferten Gestalt des Kirchenjahres sind auch fiir die
liturgischen Feiern relevant und stehen im Mittelpunkt seiner Ausfiihrungen. Auf dem Hin-
tergrund einer liturgietheologischen Skizze des Kirchenjahres, deren Zentrum die Heilsge-
schichte in ihrer christologisch-soteriologischen Qualitdt als ,Fiille der Zeit* bildet, geht
der Verfasser unter anderem auf die Bedeutung des Liturgischen Jahres als Korrektiv und
als Propddeutik des Glaubens ein.

Die Frage nach einem gemeinsamen Ostertermin fiir alle christlichen Kirchen hat in den
letzten Jahrzehnten zunehmende Bedeutung und Dringlichkeit im dkumenischen Gesprich
erlangt. Philipp Harnoncourt, em. Professor fiir Liturgiewissenschaft in Graz, zeigt in
seinem Beitrag Ursachen auf, warum es im Laufe der Geschichte zu unterschiedlichen
Osterterminen gekommen ist und schildert die derzeitigen Schwierigkeiten, diese Differen-
zen zu iiberwinden. Ebenso beschdiftigt er sich mit der Frage, wie realistisch in Zukunft ein
gemeinsamer Ostertermin fiir alle christlichen Kirchen ist. Ein moglicher Lésungsansatz
konnte in den von der Kalender-Konferenz von Aleppo 1997 erarbeiteten Prinzipien liegen,
die nach Ansicht von Harnoncourt in die einzig richtige Richtung weisen. Fiir Harnoncourt
erscheint jedoch in der gegenwdrtigen dokumenischen Situation eine rasche Zustimmung zu
einer neuen Osterberechnung wenig realistisch.

Die nachkonziliare Liturgiereform brachte nicht nur eine Revision des Romischen Gene-
ralkalenders, sondern auch eine Uberarbeitung der liturgischen Regionalkalender mit sich.
Der fiir den deutschen Sprachraum 1971 approbierte Regionalkalender — er setzt sich zu-
sammen aus dem Romischen Generalkalender und den darin eingeordneten Eigenfeiern fiir
den deutschen Sprachraum — erfuhr seither einige Anderungen bzw. Erweiterungen. So
wurden etwa neue Heiligengedenktage eingefiigt und fiir einige Geddchtnisfeiern der litur-
gische Rang gedindert. Albert Thaddius Esterbauer, stellvertretender Kanzleileiter im erz-
bischdflichen Ordinariat Salzburg und Mitglied im Redaktionsteam unserer Zeitschrift, legt
in seinem Beitrag den aktualisierten Regionalkalender fiir das deutsche Sprachgebiet vor
und gibt die betreffenden Dokumente an, wo diese Anderungen veriffentlicht wurden.

Die komplizierte Geschichte des Festes der Darstellung des Herrn zeichnet Bert Groen,
wissenschaftlicher Mitarbeiter am Institut fiir Ostkirchliche Studien an der Universitit
Nijmegen, nach. In seinem Beitrag stellt er Ursprung, Struktur und Theologie dieses Festes
im byzantinischen und réomischen Ritus vor, wobei er auch einzelne Brauchtumselemente
mitberiicksichtigt. In der vergleichenden Untersuchung werden Gemeinsamkeiten und Un-
terschiede im byzantinischen und romischen Ritus deutlich und die Entwicklungslinien bis
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in die Gegenwart hinein verfolgt. Auch der mit dem Fest verbundene problematische
Brauch der Reinigung der Wochnerin kommt zur Sprache.

Das Brauchtum spielt auch beim Blumenschmuck in der Kirche eine grofe Rolle. Im Ab-
lauf des Kirchenjahres, aber auch an bestimmten Festtagen im Leben der Gléubigen, wer-
den Kirchen fiir den jeweiligen Anlass besonders geschmiickt. Franz-Rudolf Weinert, Pfar-
rer in Mainz, gibt zu dieser Gestaltungsaufgabe in seinem Artikel wertvolle Kriterien an die
Hand und bringt zahireiche Beispiele und Vorschlige, wie man Kirchen dem Anlass ent-
sprechend schmiicken kann.

Die Schriftleitung
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Andreas Redtenbacher CanReg, Klosterneuburg

,, Von der Schale zum Kern “
In memoriam Balthasar Fischer (1 27. Juni 2001)

Zum Tod des Nestors der deutschsprachigen Liturgiewissenschaft

Im 89. Lebensjahr verstarb in Trier der renommierte Alt-
meister der Liturgiewissenschaft und der Liturgiereform des
II. Vatikanischen Konzils, Professor Balthasar Fischer. Mit
ihm verliert nicht nur die Liturgiewissenschaft ihren wohl
prominentesten Vertreter in nachkonziliarer Zeit; mit ihm ist
uns einer der bedeutendsten theologischen Lehrer des vor-
angegangenen Jahrhunderts vorausgegangen, dessen Wir-
kung und Einfluss sich weit iiber das deutsche Sprachgebiet
hinein in den weltkirchlichen Horizont erstreckte und wohl
noch lange erstrecken wird.

Balthasar Fischer wire am 3. September 89 Jahre gewor-
den. 1912 als drittes Kind einer Lehrerfamilie geboren,
wuchs Balthasar Fischer in Bitburg in einem ungebrochen
,.katholischen Milieu* auf. Das Priestertum als Berufsziel

erwuchs ihm wohl schon friih wihrend seiner Gymnasialjahre am Friedrich-Wilhelm-
Gymnasium in Trier. Nach dem Abitur 1931 nahm er daher das Theologiestudium auf — in
Innsbruck: Hier wurde er von dem bedeutenden akademischen Lehrer P. Josef Andreas
Jungmann SJ mit seinem ,.Lebensthema®, dem Gottesdienst der Kirche, konfrontiert, das
fortan seinen Weg bestimmen sollte. Nach der Priesterweihe 1936 in Trier durch Bischof
Dr. Franz Rudolf Bornewasser wurde er in Innsbruck 1937 zum Dr. theol. promoviert (,,.Der
Niedere Klerus bei Gregor dem GroBen. Ein Beitrag zur Geschichte der Ordines Minores®).
Es folgten eine Zeit als Kaplan und weitere Studien in Maria Laach, wo Abt Ildefons Her-
wegen zu seinen Lehrern zihlte. Und schlieflich die Habilitation bei Theodor Klauser in
Bonn 1946 mit der Untersuchung ,.Das Psalmenverstindnis der alten Kirche bis Origenes*.
Vom weitblickenden Trierer Generalvikar Dr. Heinrich von Meurers war er bereits 1945
zum Dozenten der Liturgiewissenschaft am Priesterseminar bestimmt worden. 1947 wurde
ihm der wohl ,.erste Lehrstuhl allein fiir Liturgiewissenschaft® (A. HiuBling, in: ALW 24
[1982] 4, Anm. 15) an dieser Theologischen Hochschule iibertragen; die Hochschule wurde
dann 1950 zur Theologischen Fakultiit erhoben. Den Lehrstuhl betreute Balthasar Fischer
tiber drei Jahrzehnte bis zu seiner Emeritierung 1981.

Die Kontinuitit dieser Arbeit trug erheblich zum Ansehen des Faches bei. Vom Lehr-
stuhlinhaber ging bald enormer Einfluss aus: Durch unzihlige Publikationen aus allen Be-
reichen der Liturgiewissenschaft, die in vielen Sprachen veroffentlicht wurden; durch ein
erhebliches pastoralliturgisches Engagement; durch seine interessante Vorlesungs- und
Vortragstitigkeit, aus der man stets den personlichen Eros Fischers zur Liturgie der Kirche
— verwurzelt in einer tiefen Spiritualitidt — erleben konnte. Von hier aus hatte er rund 40
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Dissertationen und Habilitationsschriften betreut und viele seiner Schiiler sind heute selbst
nicht nur im deutschen Sprachraum Lehrstuhlinhaber. 1947 war es zur Griindung des Deut-
schen Liturgischen Institutes in Trier gekommen, an der er mitbeteiligt war und dessen
wissenschaftliche Abteilung er leitete.

Als das Konzil tagte, war Prof. Fischer auch fiir Rom unentbehrlich geworden. Als Bera-
ter der Liturgiekommission der Deutschen Bischofe wirkte er maBgeblich an der nachkon-
ziliaren Liturgiereform im deutschen Sprachraum mit und war schlieBlich auch Mitbegriin-
der und Président (1975-1977) der internationalen und interkonfessionellen ,,Societas Li-
turgica®. Nach dem Konzil musste das Fach Liturgiewissenschaft, der Konzilskonstitution
.oacrosanctum Concilium* gemiB, als theologisches Hauptfach an den Lehranstalten und
Fakultiten errichtet werden. Dafiir und fiir die Umsetzung der Liturgiereform in den Orts-
kirchen fehlten jedoch die entsprechend qualifizierten Fachleute: Fischer griindete daher am
Deutschen Liturgischen Institut , Liturgiewissenschaftliche Studienkurse” und formte von
1965 bis 1975 rund 150 auch auslidndische Nachwuchskrifte zu Fachleuten auf sehr hohem
Niveau fiir die liturgische und liturgiewissenschaftliche Arbeit in den verschiedensten Di-
Ozesen. Er selbst lehrte als Gastprofessor in Briissel, Jerusalem und den USA.

Dem vielfach Geehrten (Prilat, Ehrendoktorate, Festschriften) war aber sein ganzes Le-
ben lang seine liturgiewissenschaftliche Arbeit immer eine priesterliche Aufgabe: Er zihlte
zu den Hochschullehrern, die sich zeit ihres Lebens das Herz des Seelsorgers bewahrt ha-
ben. Immer war es ihm um den vertieften Vollzug der Liturgie von ihrer Mitte her zu tun
und seine wissenschaftliche Titigkeit atmete den ,,Geist der Liturgie®. Zu seinen groBen
Themen — um nur einige zu nennen — zihlten daher: Die Psalmenfrommigkeit der Kirche,
die Erneuerung des Eucharistischen Hochgebetes und der Tauffeier, welche beide er als
Berater der Vorbereitungskommission des Konzils und als Mitarbeiter des ,,Concilium* zur
Ausfilhrung der Liturgiekonstitution maBgeblich beeinflusste. Als Leiter einer rémischen
Studiengruppe verdankt ihm die Kirche auch das ,.Direktorium fiir Kindermessen® und die
drei Hochgebete fiir Kindermessen. Besonderes Engagement widmete er der Wiedergewin-
nung des Katechumenates fiir Erwachsene, das vor allem in den USA reichste Friichte zei-
tigte und das auch im européischen Kontext ein pastoralliturgisches Anliegen von hichstem
Stellenwert werden wird. SchlieBlich konnte die Ernennung zum Konsultor der Kongrega-
tion fiir die Sakramente und den Gottesdienst nicht ausbleiben (1975).

Die Liturgiewissenschaft und die faktische liturgische Erneuerung nach dem II. Vatikani-
schen Konzil — sowohl auf Weltebene wie ganz besonders im deutschen Sprachraum - sind
ohne seinen unermiidlichen Arbeitseifer und seine Forschungsarbeiten mit zukunftsweisen-
dem Profil nicht vorstellbar.

»von der Schale zum Kern* heifit eine seiner unzéhligen Schriften: Die Liturgieerneue-
rung muss zu ihrem Ziel — zur Mitte der Liturgie — fiihren. Sie verflacht, wenn ihre Funda-
mente fehlen oder abhanden kommen. Das Riickgewinnen der Fundamente, den eigentli-
chen ,,Geist der Liturgie* aufzuspiiren, liturgiewissenschaftlich und pastoralliturgisch zu
vermitteln, war sein groBes Anliegen und ist sein Verméchtnis fiir uns heute und morgen!

Der Liturgie des pilgernden Gottesvolkes hat er sein Leben und seine Schaffenskraft ge-
schenkt — nun hat er Anteil an der himmlischen Liturgie, derem ,,Vorgeschmack® als irdi-
sche Liturgie sein ganzes Mithen gegolten hatte.

Balthasar Fischer wurde am 3. Juli 2001 im St. Pauliner Friedhof in Trier beigesetzt.
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Wolfgang W. Miiller, Luzern

Inmitten der Zeit

Uberlegungen zum Platz des Kirchenjahres in der Mo-
derne

»»Wann machen wir es?* Das ist die primire Frage, zu deren Beantwortung Menschen
sich auf die Abenteuerfahrt des Zeitbestimmens begeben.*!

Wann wir etwas machen, wird oft von unserem Kalender bestimmt. Das Zeitgefiihl wird
heute (noch) von den grofien christlichen Festen bestimmt. Weihnachten, Ostern und Pfing-
sten gelten in einer sdkularen Gesellschaft durchaus noch als kalendarische Fixpunkte.
Allerdings wird der Konsens zwischen biirgerlichem Jahr und liturgischem Jahr immer
mehr aufgesprengt. Das liturgische Jahr geht seiner prigenden Kraft fiir Gesellschaft und
Kultur immer mehr verlustig. Die christliche Gemeinde erfihrt, dass das liturgische Jahr in
seiner tradierten Gestalt immer mehr in die Rolle einer subkulturellen Lebensordnung gerit,
die nur noch hinsichtlich eines gesellschaftlichen Teilaspektes Giiltigkeit besitzt und von
denjenigen getragen wird, die in diesem Bereich leben. Die praktizierenden Christen leben
heute im Schnittpunkt mehrerer sich iiberlagernder Codices, die sich punktuell beriihren
kénnen (vgl. Ostern, Weihnachten), jedoch haufig miteinander konkurrieren. Als herausra-
gendes Beispiel dieser Entwicklung sei die neuere Debatte um den Sonntag genannt’, inso-
fern hier gegen den theologischen Sinn wie die liturgische Praxis des Herrentages Kritik
angebracht wird und das Postulat der (post-)modernen Gesellschaft nach freier Zeit, indivi-
duell einplanbaren freien Tagen oder der Sonntag aus wirtschaftlichen Uberlegungen her-
aus als Arbeitstag propagiert wird. Da die Begriindung der Legitimitit des liturgischen
Kirchenjahres weder auf apologetischem noch auf traditionalistischem Weg erfolgen kann,
muss nach systematischen wie liturgietheologischen Plausibilititen gefragt werden, die sich
mit anderen kulturell wirksamen Codices vermitteln lassen.’” Wird dieser Prozess nicht
gesucht, gerit die Feier des liturgischen Jahres in eine Nischenexistenz oder christlich ge-
priigte Feste mutieren zu anderen Fest- und Sinngestalten.* Das Mitleben und Mit-erleben

' N. Euas, Uber die Zeit. Arbeiten zur Wissenssoziologie II. Frankfurt/M. 1984, 15.

> Vgl. dazu: W. ROHRDORF, Ursprung und Bedeutung der Sonntagsfeier im frithen Christentum.
Der gegenwirtige Stand der Forschung. In: LY 31 (1981) 145-158; F. ZEILINGER, Vom Sabbat
zum Sonntag. In: ThG 42 (1999) 82-91.

Ein Prozess, der der genetischen Erforschung des liturgischen Jahres wohl vertraut ist: Festzeiten
des Herrenjahres, Temporale wie Sanctorale des Kirchenjahres sind groBtenteils in dialogischer
Auseinandersetzung mit spitantiker wie mittelalterlicher Kultur entstanden, vgl. dazu neuerdings:
B. Kraus, Antikes Erbe und christlicher Gottesdienst. Eine kulturgeschichtliche Spurensuche.
Stuttgart 1998.

Als Beispiel einer solchen Mutation kann das Fest des hl. Nikolaus von Myra gelten. Ein Mirty-
rerbischof des 4. Jh., dessen Fest in Ost- wie Westkirche gleichermafen populir war, mutiert un-
ter den Bedingungen der Moderne zum ,Sancta Claus®, einem biirgerlichen Abbild des ,sugar
daddy‘, der samtlicher ikonographischer Attribute eines Bischofs entkleidet wurde. , Erstaunlich
ist nur, dass die Erinnerung an den heiligen Nikolaus wach geblieben ist und dass er selbst dort
unentbehrlich scheint, wo er nur noch als Dekor dient oder zur Umsatzsteigerung beim Weih-
nachtsgeschift eingesetzt wird. Mit der Kommerzialisierung wurde allerdings die Nikolausiiber-
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des liturgischen Jahres wird somit zu einem Priifstein des Verhéltnisses von Moderne und
Kirche. Im Folgenden soll eine liturgietheologische Skizze des Kirchenjahres vorgelegt
werden, die die Bedingungen und Anfragen der Moderne aufgreift. Leitmotivisch liegt
diesem Versuch die christologisch-soteriologische Qualifizierung der Zeit als ,Fiille der
Zeit* (vgl. Gal 4,4) zugrunde.’

Dies geschieht in sechs Schritten: Nach einer liturgietheologischen Uberlegung der Zeit
(1.) wird die Heilsgeschichte als theologische Grundaussage des Kirchenjahres bedacht (2.).
Das Liturgische Jahr als Korrektiv (3.) und als Propideutik des Glaubens (4.) miinden in
die Betrachtung des innovativen Potentials dieser Zeitstrukturierung (5.). In der Schluss-
iiberlegung wird die Zeitbestimmung als ,Fiille der Zeit* im Kirchenlied betrachtet (6.).

1. Die liturgietheologische Organisation der Zeit

Die Frage der gottesdienstlichen Gestaltung der Zeit lebt von der Wahrnehmung der Zeit
als Erfahrung der Verdnderung und des Vergehens. Die menschliche Zeiterfahrung ist von
naturalen, biologischen, sozialen, kuturellen und religidsen Erfassungen der Zeit bestimmit.
Die augustinische Frage nach Sinn und Bedeutung der Zeit spielt sich immer in einem Be-
zugsrahmen ab, der das Koordinatensystem fiir die Bestimmung der Zeit abgibt. Es gibt
verschiedene Bestimmungen des Phinomens ,Zeit‘." In der naturalen Organisation der Zeit
spricht man von endogenen und exogenen Bedingungen der Zeiterfahrung. Die naturale
Organisation der Zeit lehnt sich an biologische Rhythmen (z. B. Herzschlag, Atem), kosmi-
sche Rhythmen (Tag/Nacht, Umlaut der Gestirne), Veranderungen der Jahreszeiten an. Von
der naturalen Erfahrung der Zeit leitet sich die kalendarische Bestimmung ab. Ebenso ba-
siert eine weitere Organisationsform der Zeit auf der naturalen, die soziale. Hierbei manife-
stieren sich gesellschaftliche wie kulturelle Einfliisse auf die Zeiterfahrung und Zeitbewl-
tigung von uns Menschen. Deswegen gibt es eine Pluralitiit der sozialen Erfahrungen von
Zeit. Zeit kann verstanden werden als Weg, als Wiederkehr der Urspriinge, als Heilsge-
schichte. Die christliche Zeitrechnung ist eine der bekanntesten Zeitwahrnehmungen.” Die
soziale Konstruktion der Zeit kennt neben der zyklischen auch die lineare Konstruktion der
Zeit. Arbeits-, Frei- und Urlaubszeit, Schulferien, Sieben-Tage-Woche und dergl. sind
Manifestationen der sozialen Konstruktion der Zeit.

Eine weitere Zeitorientierung ist die kultisch-religiose, die auf den bereits besprochenen
Manifestationen der Zeit aufbaut. Rurale Kulturen, Stadtkulturen verstanden die Zeiterfah-

lieferung als Kulturerbe aus der christlichen Spitantike vertan! Auch als Heiliger der Kirche, als
Leitbild religioser, frommer Orientierung, ist Nikolaus verschwunden® (B. KLAUS [s. Anm. 3]
200).

Zum biblischen Aspekt der Zeit siehe: I. WILLI-PLEIN, Am Anfang einer Geschichte der Zeit. In:
ThZ 53 (1997) 152-164, FS E. JENNI: DIES., Zeit, Zeitlichkeit und die Geschichte der Zeit in der
Bibel. In: BiKi 54 (1999) 150-155.

~Was wir ,Zeit’ nennen, bedeutet zuniichst einmal einen Bezugsrahmen, der Menschen einer
bestimmten Gruppe, und schliesslich auch der Menschheit dazu dient, innerhalb einer kontinuier-
lichen Abfolge von Verinderungen von der jeweiligen Bezugsgruppe anerkannte Meilensteine zu
errichten oder auch eine bestimmte Phase in einem solchen Geschehensfluss mit Phasen eines an-
deren zu vergleichen* (N. ELIAS [s. Anm. 1] 43).

Grundlegend dazu: Ph. HARNONCOURTH, Der Kalender. In: Feiern im Rhythmus der Zeit II/1.
Regensburg 1994 (GDK 6,1) 9-63; Th. J. TALLEY, Origins of the Liturgical Year. New York
1986.



Inmitten der Zeit 71

rung zugleich als eine kultische. Das Messen der Zeit war eine kultisch-sazerdotale Aufga-
be. Die Ausgestaltung eines Kalenders war Beispiel einer kultisch-religiosen Organisation
von Zeit:

,.Die kultische Zeitgestaltung (von Tag, Woche, Jahr usw.) ist weder nach Inhalt noch nach Form

verdnderlich. Die Jahresfeste werden einerseits beeinflusst durch den sich verindernden Glauben

der Kultteilnehmer, durch wirtschaftliche, kulturelle und soziale Verinderungen. Andererseits sind
neu entstandene (oder neu iibernommene bzw. sich reformierende) Religionen immer wieder ge-
zwungen, Elemente der traditionellen Feste auch in den erneuerten Kult zu integrieren.

Die liturgische Konzeption der Zeit in der jiidisch-christlichen Offenbarung setzt die hier
besprochenen Zeitorganisationen voraus und deutet sie in einer heilsgeschichtlichen Schau.
Das Christusereignis als Fiille der Zeit verstanden, wird als lineares Zeiterleben in ein zy-
klisches Zeiterleben (= Kirchenjahr) eingeschrieben.

,Freilich wird man festhalten miissen, dass fiir das Judentum und Christentum nicht ausschlieflich

die lineare Zeit zutrifft; sie ist vielmehr die bestimmende Grundkomponente. Komplementir dazu

bleibt die zyklische Auffassung bestehen. Ausgehend von der Schopfung und den heilsgeschichtli-
chen Ereignissen, bewegt sich die Zeit im Kreislauf des Tages, der Woche, der Monate und des Jah-
res im Sinne einer Spirale bis zum Endpunkt der Vollendung der Zeit

So wird fiir die Gestaltung des Kirchenjahres der Ablauf des Naturjahres prigend.'® Aus
der sozialen wie kulturellen Organisation der Zeit lassen sich bei christlichen Festen jiidi-
sche wie heidnische Einfliisse nachweisen.'' Liturgische Praxis wie theologische Reflexion
gingen mit den vorhandenen Traditionen innovativ wie kritisch um; sie wurden in einem
eigenstindigen Prozess zu einer neuen Feiergestalt des Christusereignisses. Im Zentrum der
theologischen Ausgestaltung des liturgischen Jahres stand von Anfang an der Gedanke des
Christusereignisses, das am Herrentag liturgisch begangen wurde. Die Feier des Herren-
mahles am Sonntag ist der Ur-Feiertag, der Fundament und Kern des ganzen liturgischen
Jahres ist (vgl. II. Vaticanum, SC 106). Von diesem Grundzug entwickelte sich die Feierge-
stalt des Jahresostern. Das geschichtlich gewachsene liturgische Herrenjahr besteht aus
zwei Grundpfeilern: Ostern und Weihnachten. In der Geschichte haben sich neben dem
Sanktorale'” auch Ereignisse der Kirchengeschichte wie Strémungen der Frommigkeitsge-
schichte zu weiteren historisch gewachsenen Ausgestaltungen des Christusereignisses ge-
fiihrt."’ Die systematisch-liturgische Konzeption des Jahres erlaubte, das Kirchenjahr als
ein ,Haus in der Zeit* (K.-H. Bieritz) zu verstehen, das fiir das gesamte Leben Plausibili-
¥ H. AUF DER MAUR, Feiern im Rhythmus der Zeit 1. Herrenfeste in Woche und Jahr. Regensburg
1983 (GDK 5) 25. Eine relativ moderne Erfahrung und Erfassung der Zeit stellt die naturwissen-
schaftliche Zeitorganisation dar. Hatte die klassische Physik die Zeit als invariant verstanden, so
geht die moderne Quantentheorie davon aus, dass sich im Messprozess inversible Vorgiinge fin-
den, die eine moégliche Verletzung der Zeitsymmetrie beinhalten, vgl. Dimensionen der Zeit. Die
Zeitstruktur Gottes, der Welt und des Menschen. Hg. W. Achtner [u. a.]. Darmstadt 1998, 155—
141; K. MAINZER, Zeit. Von der Urzeit zur Computerzeit. Miinchen 1999 (= Besck’sche Reihe,
2011) 63-72.

’  H. AUFDER MAUR, ebd. 21.

Als klassisches Beispiel dieser Verschrinkung von Naturjahr und liturgischem Jahr konnen die

Quatembertage gelten, die in einer rural geprigten Frommigkeit einen sehr hohen Stellenwert be-

saBen, vgl. M. KUNZLER, Die Liturgie der Kirche. Paderborn 1995, 574f (= Amateca 10).

"' WVgl. Th. MAERTENS, Heidnisch-jiidische Wurzeln christlicher Feste. Mainz 1965; J. J. PE
TUCHOWSKI, Feiertage des Herm. Die Welt der jiidischen Feste und Briuche. Freiburg i. Br. 1984.

"2 Zur Genese des Sanktorale siche: H. AUF DER MAUR, Feste und Gedenktage der Heiligen. In:

Feiern im Rhythmus der Zeit 1I/1. Regensburg 1994, 65-357 (GDK 6,1).
Hier ist beispielsweise an das Rosenkranzfest oder an Fronleichnam zu erinnern.
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titsstrukturen vorlegte.'* Das liturgische Jahr macht den kairos im chronos manifest."” Die-
se Basis ist in der Moderne briichig geworden. Im Folgenden sollen theologische Leitlinien
fiir eine gesuchte Theologie des Herrenjahres vorgestellt werden.

2. Basis: Heilsgeschichte

Die heilgeschichtliche Struktur christlichen Glaubens ist Basis einer Theologie des litur-
gischen Jahres. In der Anamnese der Heilstaten Gottes, die in Jesus Christus ihre Fiille
erreichten, erinnert sich die Kirche der geschichtlich ergangenen Heilsbotschaft. Christliche
Zeitorganisation und Zeitgestaltung sind Ausdruck der genuin christlichen Gotteserfahrung.

,Die Zeitgestaltungen, die sich die christliche Gemeinde in Kirchenjahr und Sonntagsfeier, Fest-

zeiten und der Ritualisierung symbolisierter Zeitabldufe in Gottesdienst und Frommigkeitspraxis

ergeben hat, griinden in den Gotteserfahrungeni, die sie Jesus Christus und dem Wirken seines Gei-
stes in Kirche, Geschichte und Welt verdankt.* 8

Die Feste des Christusereignisses sind ,,zeitliche Gedéchtnismetaphern®, die das kultu-
relle Gediichtnis formen."” Es zeigt sich in der Rede vom liturgischen Jahr eine strukturelle
Problematik, denn das Christusereignis entzieht sich einer chronologischen Einordnung,
weil es sich nicht in die zeitliche Schiene von Vergangenheit, Gegenwart und Zukunft ein-
fiigen ldsst. Im liturgischen Jahr wird das Christusereignis gleichsam auf die Zeitschiene
des Jahres verteilt. Dies ist insofern berechtigt, als Christen ihren Glauben in der Zeit leben.
Die symbolische Struktur des liturgischen Jahres ist demnach eine ,nétige, zutiefst
menschliche Weise, die Christusgeschichte zu vergegenwirtigen und an ihr teilhaben zu
lassen*'®. Das liturgische Jahr lebt von der heilsgeschichtlichen Struktur des ,.Zwischen®.
Dem Kirchenjahr kommt eine eschatologische Qualitit zu:

,Es geht immer um die Begegnung mit Gott, durch Christus, in der Gemeinschaft des Heiligen Gei-

stes — in dieser ,Zwischen-Zeit*, ,bis der Herr wiederkommt‘. Weil der ?wige Gott dieser Zeit ge-
genwirtig ist, ist alles gegenwirtig, was er je gewirkt und verheiBien hat.

Der geschichtliche Aspekt der Zeit in der Anamnese des Glaubensgutes in seiner liturgi-
schen Fixiertheit erlaubt, das Phidnomen des Erinnerns zu profilieren. Hierbei treten
Aspekte der Minderung, des Verlustes, der Konservierung wie der Tradierung zu Tage.
Diese Geschichtlichkeit als zeitliches Gedidchtnis der Glaubensgemeinschaft macht den
Prozess verstindlich, dass Feste konserviert oder vergessen werden, neue Festformen sich
entfalten konnen. Durch die Geschichtlichkeit des liturgischen Jahres geschieht die Prokla-

»S0 wie die Christenheit in ihrer zweitausendjahrigen Geschichte Hiuser in die Landschaft ge-

setzt hat, Kirchen, Kathedralen, Kldster, so hat sie auch ein Haus in der Zeit gebaut: das Kir-

chenjahr. Hiufig ist es mit einem Dom verglichen worden: Da gibt es Pforten, Vorhallen, Séiulen,

Haupt- und Seitenschiffe, Stufen, die zum Allerheiligsten fithren* (K.-H. BIERITZ, Das Kirchen-

;ahr. In: Handbuch der Liturgik. Hg. H.-Ch. Schmidt-Lauber — K. H. Bieritz. Leipzig — Gottingen
1995, 453489, hier 453).

Vgl. K.-H. BigriTz, Das Kirchenjahr. Feste, Gedenk- und Feiertage in Geschichte und Gegenart.

Miinchen 1994, 28 (= Beck’sche Reihe 447).

1. U. DALFERTH, Gott und Zeit. In: DERS., Gedeutete Wahrheit. Zur Wahrnehmung Gottes in den

Erfahrungen der Zeit. Tiibingen 1997, 232-267, hier 232.

Vgl. A. AssMANN, Erinnerungsrdume. Formen und Wandlungen des kulturellen Gedéchtnisses.

Miinchen 1999.

*® K.-H. BIERITZ (5. Anm. 15) 28.

H. B. MEYER, Zeit und Gottesdienst. Anthropologische Bemerkungen zur liturgischen Zeit. In: LJ

31 (1981) 193-213, hier 209.
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mation des gefeierten Gotteswortes, denn es ist Aufgabe der Kirche, das in Christus grund-
gelegte Heilswerk allen Menschen aller Zeiten zu verkiinden und zugénglich zu machen
(vgl. II. Vaticanum, LG 1).

3. Das liturgische Jahr als Korrektiv

Wenngleich sich das liturgische Jahr vom zivilen Kalender unterscheidet, so ist das Kir-
chenjahr nicht als Konkurrenz zum zivilen zu verstehen. In einer schopfungstheologischen
Sicht ist ebenso die ,weltliche Zeit” als Gabe Gottes zu qualifizieren, die aus christlicher
Sicht zu bejahen und zu gestalten ist. Die (post-)moderne Zeiterfahrung steht unter dem
Aspekt der Beschleunigung. Die zeitlichen Abldufe zu minimieren (,,Eigenzeit™) gilt als ein
Postulat der Moderne. Das moderne Zeitgefiihl lebt von der ,,Jetztzeit®, die an einer unmit-
telbaren Erfiillung orientiert ist. Eine anamnetische Struktur und Zeiterfahrung der Erinne-
rung liegt quer zu dieser ,Instantzeit*. Die Feier des Kirchenjahres lebt aus der Mitte der
Zeit und kann dadurch den ambivalenten Beschleunigungen der Zeitabldufe widerstehen.
Aus der Mitte der Zeit zu leben heifit aber nicht, der Zeit zu entfliehen oder sich in futuristi-
sche Zeitprojektionen zu fliichten. Die Feier des Kirchenjahres als der symbolisch-
liturgischen Manifestation der Zeit versteht sich weder als magische Verfiigung noch als
suggestiven Wunsch der Feiernden in ihrem Ursprung mit der Zeit. Das Leitmotiv der
,Fiille der Zeit* praktiziert eine ,Entschleunigung® der Zeit. Im Anschluss an F. Reheis®
lasst sich die symbolische Zeitstruktur des liturgischen Jahres im Sinne einer Zeithygiene
umschreiben, die sich davor hiitet, Quantitit mit Qualitit zu verwechseln. Liturgische Feste
und gottesdienstliche Feiern sind ,Zeitinseln‘, um im Leben Sinn und Grund zu entdek-
ken”! In einer ,integralen Festpraxis“ (P. Cornehl) ist dabei das Vor- und Umfeld,
Brauchtum der jeweiligen Feste wie entsprechende Rituale mitzubedenken. Die symboli-
sche Struktur des liturgischen Jahres manifestiert Gott als Schopfer und Erhalter der Welt.
Der christologische Pol des Kirchenjahres bekennt Jesus aus Nazaret als Messias/Christus
und Erloser. Im Mitfeiern der christologisch-soteriologisch qualifizierten Zeiterfahrung
wird die (linear verlaufende) Zeit geheiligt.”” Die Thematik der Heiligung der Zeit ist ein
altes Thema einer Theologie des Kirchenjahres. Alles Geschaffene, auch die Zeit, wird in
die Kommunikation mit Gott einbezogen. Gottes Wort erging an die Menschen, die im
Gebet auf diese Einladung antworten. ,,Stellvertretend fiir die ganze Schopfung antwortet
die Gemeinde der Briider und Schwestern seines Sohnes in Wahrnehmung ihres konigli-
chen Priestertums lobpreisend auf seine Liebe, wie sie sich in den Heilstaten gezeigt hat.*

Heute versteht man den Prozess der Moderne als dialektischen, fiir die Zeitperspektive
bedeutet dies: Dem (post-)modernen Zeitgefiihl wohnen als Kehrseite der Beschleunigung

X F. ReHEIS, Die Kreativitit der Langsamkeit. Neuer Wohlstand durch Entschleunigung. 2. iiberarb.

und erg. Aufl. Darmstadt 1998.

! F. ReHEIs, ebd. 213ff.

2 Dabei gilt zu beachten: ,,Die Zeitordnung ,Kirchenjahr‘ darf nicht als ,heilige Zeit* missverstan-
den werden, denn tatséchlich ist sie ja auch durch menschliche Entscheidung gesetzt. Aber sie ist
doch Zeit der Besinnung auf das Transzendente und von daher herausgehoben aus dem Lauf der
Zeit.” (B. KRANEMANN, Unterbrechung. Das Kirchenjahr in der Erlebnisgesellschaft. In: BiLi 70
[1997] 259-267, hier 263).

M. KUNZLER (s. Anm. 10) 477. Zur Thematik der Heiligung der Zeit siche ebd. 477-645.
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jedoch implizite religiose Suchbewegungen inne. A. Schilson nennt mehrere solcher Mani-

festationen des Religitsen in der heutigen Kultur.**

a) Im Boom, den Museen und Ausstellungen in jiingerer Zeit erleben, zeigt sich die Suche
nach dem ,zeitlos Schénen®, das von vielen gesucht wird. Der archaische Wunsch, dem
schlechthin Schonen zu begegnen, gewinnt eine quasi religose Dimension, weil darin
eine Spur des Ewigen in der Zeit erfahrbar wird.

b) Ebenfalls eine dsthetische Spur der Suche nach dem Religiosen manifestiert sich in
dem Faktum, sich Zeit zu nehmen fiir Konzerte, Musicals, Events usw. Hier versucht
der Mensch dem Alltagstrott wenigstens fiir ein paar Stunden zu entkommen.

¢) Das Kaufhaus prisentiert sich als ,Erlebniskaufhaus‘. Flanieren, Shooping in den ele-
gant gestalteten Einkaufspassagen der Innenstidte ldsst beim Einkaufen die Zeit ver-
gessen und eine individuelle Erfiillung finden. Auch das Einkaufsparadies (!) verleiht
den Hauch des Zeitlosen.

d) Feiern von Festen wie Urlaubszeit sind Manifestationen einer religiosen Suchbewe-
gung in der profanen Moderne. Fest wie Urlaub als ,time-out® erlauben eine andere
Zeiterfahrung als die wirtschaftlich propagierte des ,time is money*.” Fest wie Urlaub
liegen ebenfalls quer zu einer restlos verplanten Zeit.

Der christliche Glaube kann diese anonymen Suchbewegungen auffangen, denn es ist ei-
ne Aufgabe der christlichen Verkiindigung, ,.dem heutigen Menschen bei der Bewiltigung
dieser seiner religisen Sehnsiichte und Bediirfnisse zu helfen. Will der christliche Glaube
wahre Zeitgenossenschaft praktizieren, so wird er gerade diese, ihrer selbst nicht gewisse
und oft unbewusste Suche zunichst einmal vorbehaltlos wahrnehmen, sie sodann in kriti-
scher Sympathie ernst nehmen, um dann im letzten Schritt geduldig und unermiidlich tiber
deren wahre Dimensionen aufzukliren und ihre mogliche Erfiillung im Christentum vorzu-

stellen*%.

4. Das liturgische Jahr als Propddeutik des Glaubens

Das liturgisch gefeierte Christusereignis muss stetig wiederholt werden, um der Verkiin-
digung und Vergegenwiirtigung des Heils gerecht zu werden. Das Kirchenjahr ist Teil einer
Propideutik des Glaubens, der lebensgeschichtlich wie ekklesial vollzogen wird. Der
christliche Glaube realisiert und vollzieht sich im liturgischen Jahr, das als umfassende
Selbstdarstellung der Kirche Basis christlicher Existenz wird. Diese systematische Aussage
iiber die Mitfeier des liturgischen Jahres vollzieht die paulinische Aussage nach, die die
christliche Existenz unter dem Diktum der Gleichgestaltung mit Christus sieht (vgl. R6m
6,5). Der Christ versteht sich durch die Mitfeier als Zeuge und Vermittler des allen Men-
schen zugedachten Heils. Die liturgische Feier im Verlauf eines Kirchenjahres partizipiert
so an der Sendungsstruktur christlichen Glaubens ganz allgemein. In der propédeutischen
Sicht ist das liturgische Jahr ein Element des Individuationsprinzips christlicher Existenz.
Gottesdienst ist nach einem personalistischen Ansatz Dienst Gottes an der Personwerdung

¥  Siehe zum Folgenden: A. SCHILSON, Medienreligion. Zur religiésen Signatur der Gegenwart.

Tiibingen — Basel 1997, 144-170.

Zu dieser Auffassung der Zeit siehe: J. VORLAUFER, Mensch ohne Zeit. Phinomenologische
Aspekte einer Dialektik von Geldstruktur und Zeiterfahrung. In: ZKTh 121 (1999) 121138,

* A, SCHILSON (s. Anm. 24) 156.
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der Menschen.”’” Der befreiende Charakter christlicher Botschaft artikuliert sich symbolisch
vermittelt im liturgischen Jahr. Die aktive wie volle Mitfeier des liturgischen Jahres als
qualifiziertes Ausdruckshandeln der Kirche vollzieht Gottliches wie Menschliches. Die
Mitte der Zeit manifestiert sich in dem je neuen Ereignishaften, das weder ein einseitiges
Vergewissern historischer Sachverhalte noch eine Projektion auf Zukiinftiges ist. In dem
kulturell-symbolischen Gedichtnis der Liturgie vergegenwirtigt sich die Mitte der Zeit,
Christus, im Pneuma seiner Gemeinde. Die Mitte der Zeit realisiert das Rettende der Bot-
schaft Gottes an uns Menschen in unserer Zeit. Menschen-Zeit wird Gottes-Zeit, wie Got-
tes-Zeit Menschen-Zeit wird.

5. Das innovative Potential

Das Konzept des Kirchenjahres ist in der Raum-Zeit-Dimension menschlicher Existenz
unter den Bedingungen der Moderne zu konzipieren. Die Moderne hat die Religion weder
erledigt noch aufgehoben. Mit H.-J. Hohn ist vielmehr von einer religionsproduktiven Ten-
denz der Gegenwart zu sprechen.”® Diesen Gedanken gilt es, in einer systematischen Ana-
lyse fiir die Rezeption des liturgischen Jahres, die jeder Generation neu aufgegeben ist,
aufzunehmen. Kirche und Theologie haben mit dem Traditionsgut des Kirchenjahres in
einem ,,nicht-traditionalistischen® Sinn umzugehen, d. h. nach einer soziologischen Analyse
der gegenwirtigen Kultur ist Tradition nur (iiber-)lebensfihig, wenn sie sich durch die
Moderne brechen lisst.

,Einfaches Aussteigen aus dem Kontinuitdtszusammenhang des kirchlichen Zeugnisses in der

Sonn- und Festtagsfeier wire ebenso unverstindlich wie unkritisches Festhalten an traditionellen

Terminen, an denen im Wandel der soziokulturellen Verhiltnisse der Christenheit das Glaubens-
zeugnis einfach nicht mehr moglich ist.*

So kénnen Feiertage des Sanktorale (z. B. Marienfeste™) wie des Temporale in dem dia-
logischen Prozess, der zwischen Glaube und Moderne herrscht, neues innovatives Potential
entwickeln. Liturgische Praktiken neuerer Frommigkeitsstile wie Bewegungen unterstrei-
chen diesen Zug. So fanden beispielsweise okumenische Liturgien, Liturgien zur Bewah-
rung der Schopfung u. 4. m. Eingang in die Praxis des Kirchenjahres. Ein solcher Prozess
macht sichtbar, wie das liturgische Jahr seine theologischen Aussagen mit anderen kulturell
wirksamen Codices vermitteln kann. Manche Feste des liturgischen Jahres behaupten ihren
Platz im Kalender wie im gesellschaftlichen Bewusstsein. In dem tiefgreifenden Bedeu-

* Vgl. dazu A. GERHARDS, Menschwerdung durch Gottesdienst? Zur Positionsbestimmung der

Liturgie zwischen kirchlichem Anspruch und individuellem Erleben. In: Die missionarische Di-
mension der Liturgie. Gott feiern in nachchristlicher Gesellschaft. Bd. 1. Hg. B. Kranemann [u.
a.]. Stuttgart 1998, 20-31.

Siehe dazu: H.-J. HOHN, Gegenmythen. Religionsproduktive Tendenzen der Gegenwart. Freiburg
i. Br. °1996. Zur Thematik der religionsproduktiven Tendenz der Gegenwart siehe ebenfalls: K.
GABRIEL, Christentum zwischen Tradition und Postmoderne. Freiburg i. Br. 1992, 157-163 (QD
141).

A. A. HAusSLING, Christliche Identitdt aus der Liturgie. Theologische und historische Studien
zum Gottesdienst der Kirche. Hg. M. Klockener [u. a.]. Miinster 1997 (LQF 79) 78f.

So fordert K. Guth fiir die Wiederbelebung der Marienfeste eine innovative Verkniipfung von
Herren- und Marienfeste in Liturgie und Verkiindigung, siehe: K. GUTH, Marid Geburt. Aspekte
apokrypher Uberlieferung in mittelalterlichen Legenden zum Fest. In: Volksfrommigkeit und
Theologie. Die eine Mariengestalt und die vielen Quellen. Hg. A. Ziegenaus. Regensburg 1998,
105-117, bes. 117.
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tungswandel werden iiberlieferte christliche Inhalte transferiert, ihrer biblischen wie heils-
geschichtlichen Beziige zumindest partiell entkleidet bzw. um neue Inhalte erweitert. Als
Beispiel fiir diese neuere Entwicklungslinie kann das Weihnachtsfest gelten, dem neue
Sinninhalte (Fest der Familie, der Liebe und des Friedens) zuwachsen.

Das Traditionsgut der liturgischen Feste des Christusereignisses kann auf einen solchen
Prozess ebenso kritisch auf damit verbundene Mentalitéitsschiibe reagieren, insofern theolo-
gische Aussagen liturgischer Feste zum (post-)modernen Zeitverstdndnis ,quer® liegen. In
dieser Perspektive lieen sich Advents- wie Weihnachtszeit, Quadragesima wie Pentekoste
als ,time-out® der ,Instantzeit* umschreiben. ,,Dass mitten in der Zeit das Zeitenhobene im
Glauben und in seiner gottesdienstlichen Feier erfahren werden kann und aller Beschleuni-
gung widersteht, bleibt eine tragende christliche Grundiiberzeugung, die gerade der Moder-
ne nahezubringen sein diirfte.”' K. Schlemmer versucht unter dieser Perspektive eine
theologische Neubesinnung der Quatembertage.*

6. Schlussiiberlegung

Das Kirchenjahr lebt aus der Gebrochenheit menschlicher Existenz und ist damit weder
Flucht aus der Gegenwart in die Vergangenheit noch Projektion von Gegenwirtigem in die
Zukunft. Das liturgische Jahr lebt von symbolischen wie liturgischen Vollziigen des histori-
schen Christusereignisses. In seinem unverwechselbaren Kern verkiindet es einen mensch-
gewordenen Gott, der ein ,Gott mit uns‘ sein will. Es ist ein Gott, der — gekreuzigt — unsere
Geschichte kreuzt und dadurch der Geschichte ihren Grund aufweist. Die tatige, volle und
bewusste Mitfeier des liturgischen Jahres unter dem Aspekt der ,Fiille der Zeit® entwickelt,
driickt aus, der Mensch ist kein eindimensionales Wesen, sondern in seiner Existenz mehr-
dimensionales, das sich symbolisch ausdriickt.”” In der liturgischen Feier bekundet sich der
Mensch nicht nur als homo faber, sondern auch als homo ludens. Indem der Mensch inne-
hélt, sich Zeit nimmt, um absichtslos und zweckfrei Gott zu loben und zu feiern, kommt
etwas zum Ausdruck, was seinen Zugang zur Realitdt nachhaltig verindert. Das liturgische
Jahr realisert das ,Heute Gottes® in den verschiedenen Zeitkontinuititen des Menschen. So
eroffnet sich ein Zugang zum christlichen Glauben von der Dimension der Zeit her. Das
symbolische Konstrukt des liturgischen Jahres verhilft den Christen ihre Plausibilititen in
der Moderne zu finden und zu leben. Dies geschieht in einem dialektischen Prozess zwi-
schen Moderne und kirchlichem Traditionsgut der Liturgie.

,,Die Kirche ist also herausgefordert, sich dieser modernen Welt anzupassen (,aptare’, ,accomoda-
re‘), ohne sich ihr anzugleichen (,assimulare’, ,imitari‘) oder sich auf ein Sondermilieu zuriickzu-
ziehen; sich in der ,Welt® anpassungs- oder anschlussfihig zu halten, ohne in ihr aufzugehen, in der
Beliebigkeit oder Irrelevanz zu zerflieBen und das Skandalon ihrer Verkiindigung prei s.zug,rebe:n.“34

1 A. SCHILSON (s. Anm. 24) 57.

2 80 sollen die vier Quatembertage um folgende thematischen Kreise gelegt werden: 1. Schopfung,

2. Umwelt, 3. Arbeit/Arbeitslosikgeit, 4. Frieden/Leben, vgl. K. SCHLEMMER, Bitt-Tage feiern.

Neue Formen und Modelle. Freiburg i. Br. 1985.

Zum Symbolischen als Grundstruktur des Liturgischen sieche: W. W. MULLER, Liturgische Sym-

bolik. Welche Bedeutung kommt dem Symbol in der Liturgie zu? In: HID 53 (1999) 182-190.

%\/I. N. EBERTZ, Kirche im Gegenwind. Zum Umbruch der religiosen Landschaft. Freiburg i. Br.
1998, 145.
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J. Kleppers Kirchenlied ,.Der du die Zeit in Hianden hast kann den Gedanken der gebro-
chenen Existenz in der Zeit illustrieren.”” In diesem Lied, das den geoffenbarten Gott der
jiidisch-christlichen Tradition als Herrn der Geschichte sieht, miinden Hohen und Tiefen
menschlicher Existenz in das Lob jenes Gottes, der uns in seinem Sohn und durch seinen
Geist in unserem Leben nahe sein will.*®

.»Wer feiert, lebt buchstéblich im Augenblick, auch wenn er ihn nicht festhalten kann und er not-
wendigerweise voriibergeht und zerrinnt. Doch dem Feiernden wird dies weder Anlass zur Sorge
noch o Angst oder Unruhe. Im Vollzug der Feier weiB er seine Zeit buchstiiblich in guten Hin-
den.*

* _Der du die Zeit in Hinden hast, Herr, nimm auch dieses Jahres Last und wandle sie in Segen.

Nun von dir selbst in Jesus Christ die Mitte festgewiesen ist, fithr uns dem Ziel entgegen. Da al-
les, was der Mensch beginnt, vor seinen Augen noch zerrinnt, sei du selbst der Vollender. Die
Jahre, die du uns geschenkt, wenn deine Giite uns nicht lenkt, veralten wie Gewinder.“ So lauten
die beiden ersten Strophen dieses Liedes, zit. nach: Katholisches Gesangbuch. Gesang- und Ge-
betbuch der deutschsprachigen Schweiz. Zug 1998, Nr. 355.

* Weitere Beispiele fiir eine christliche Zeiterfahrung im Kirchenlied siehe: J. PRITZKAT, Dein ist
der Tag und Dein ist die Nacht. Zeiterfahrung im Kirchenlied. In: BiLi 70 (1997) 302-304.

7 A. SCHILSON (s. Anm. 24) 161.



78

Philipp Harnoncourt, Graz

Unterwegs zu einem gemeinsamen Ostertermin
aller christlichen Kirchen?

Im Jahr 2001 haben alle Ostkirchen (Altorientalen, Orthodoxe und Katholiken) und alle
Westkirchen (rémische Katholiken und Reformationskirchen) gemeinsam Ostern gefeiert,
denn der im Julianischen Kalender der Ostkirchen angegebene 2. April und der im Grego-
rianischen Kalender der Westkirchen verzeichnete 15. April bezeichnen denselben Sonn-
tag. So ein Zusammentreffen der beiden Ostertermine war im Jahr 1990, also vor elf Jahren,
das letzte Mal der Fall, doch gab es im 20. Jahrhundert immerhin 26 (!) gemeinsame
Ostertermine. Und im eben begonnenen 21. Jahrhundert wird es — wenn die Osterberech-
nung der Kirchen gleich bleibt wie bisher — sogar 30 gemeinsame Ostertermine geben.

Der gemeinsame Ostertermin im ersten Jahr des dritten Jahrtausends hat aber den seit
langem erklirten Absichten der getrennten Kirchen, die drgerliche Unstimmigkeit in der
Osterberechnung bald endgiiltig zu iiberwinden, neuen Auftrieb gegeben.

— Worin liegt der Grund der verschiedenen Termine fiir dasselbe Fest?

— Warum ist es so schwierig, diese Differenz zu iiberwinden?

— Welche Initiativen wurden bisher gesetzt und von wem?

— Wie realistisch sind die Aussichten auf Erfolg solcher Unternehmungen?

In diesem Beitrag méchte ich einen Uberblick zu dieser insgesamt sehr komplizierten
Materie zu geben versuchen, einerseits weil fast alle in jiingster Zeit versffentlichten In-
formationen mangelhaft oder unverstindlich sind, andererseits weil ich den Eindruck habe,
dass auch manche Entscheidungstriiger nicht wirklich wissen, worum es geht.

1. Verschiedene Kalender

Wann Ostern zu feiern ist, wird durch den jeweils geltenden Kalender bestimmt. Das gilt
fiir das jiidische Pesach ebenso wie fiir das daraus hervorgegangene Osterfest der Christen.
Kalender werden aber nicht nur von den Kirchen und Religionsgemeinschaften gemacht,
sie gehoren auch zur 6ffentlichen Ordnung des kulturellen Lebens.

Kalender helfen der Gesellschaft und den einzelnen Menschen, mit der zur Verfiigung
stehenden Zeit, sofern sie linger ist als ein Tag-und-Nacht-Zyklus, umzugehen, diese Zeit
zu strukturieren und zu organisieren, Vergangenes zu dokumentieren und so dem Gedécht-
nis zu bewahren, sowie Kiinftiges zu planen und Prognosen zu stellen. Verschiedene Kultu-
ren und Religionen haben verschiedene Kalender entwickelt. Allen Kalendern ist gemein-
sam, dass der ,,Tag“ (bestehend aus Tag und Nacht) die kleinste und nicht mehr teilbare
Einheit bildet, auch wenn es verschiedene Weisen gibt, den Anfang des Tages anzusetzen
(z.B. am Vorabend, um Mitternacht oder am Morgen). Den Tag unterteilende Zeiten (Stun-
den, Minuten, Sekunden usw.) werden von Uhren strukturiert und gemessen.

Den sachlichen Zusammenhang von Kalender und Uhr zeigen einerseits Kalender mit
Stunden-Rubriken, andererseits sogenannte astronomische Uhren mit Angabe des Datums,
oft auch des Wochentags und des Mondstandes.
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Am Zustandekommen von Kalendern waren immer drei Faktoren beteiligt, und das ist bis
heute so geblieben: Religion, Politik und Beobachtung (heute durch genaueste wissen-
schaftliche Berechnung abgelost).

— Die religiose Autoritit bestimmt die religiosen Feste und Gedenk-Feiern im Kalender.

— Die politische Autoritiit bestimmt, welcher Kalender — genauer: welches Kalender-
System — in einem Staat in Geltung steht (das ist der sog. ,biirgerliche Kalender*) und
welche Feiertage rechtens geschiitzt und einzuhalten sind.

— Die Wissenschaft (Mathematik und Astronomie) ist fiir alle die Gestirne betreffenden
Angaben zustindig: Neu- und Vollmond, Auf- und Untergang sowie Finsternisse von
Sonne und Mond, Planetenkonstellationen usw.

Kalender sollen einerseits moglichst genau sein, weil sie ZeitmaBe festlegen, andererseits
missen sie als Gebrauchsgegenstinde moglichst praktikabel und einsichtig sein. Ohne
Kompromisse geht das nicht. Der Wiener Computer-Spezialist Heinz Zemanek hat ein
Prinzip formuliert, das — obwohl es zum Widerspruch reizt — zutrifft: In der Zeitrechnung
gibt es eine bestimmte optimale Balance von Genauigkeit und Brauchbarkeit, jenseits wel-
cher jeder Zugewinn an Genauigkeit mit einem Verlust an Praktikabilitiit und jeder Zuge-
winn an Einfachheit mit einem Verlust an Prdzision einhergeht.

Als sich das Christentum von Jerusalem ausgehend im Mittelmeerraum auszubreiten be-
gann, waren in diesem Bereich vor allem zwei verschiedene Kalender in Geltung, die aber
untereinander nicht auszugleichen waren:

a) Der jiidische Mond-Kalender, dessen Normaljahre 12, die Schaltjahre aber 13 Mond-
monate umfassen (genauer gesagt: Im Schaltjahr gibt es nach dem Monat Adar einen zwei-
ten Monat gleichen Namens, den W-Adar). Auf diese Weise wurde das Mondjahr dem
Sonnenjahr angeglichen. Jeder Monat beginnt mit dem sichtbaren neuen Mond, so dass der
14. Tag immer auf den Vollmond fillt, und zwar unabhingig vom jeweiligen Wochentag.
Pesach der Juden am 14./15. Nisan ist immer ein Vollmondfest. In der Regel fillt es auf den
ersten Vollmond nach dem Frithlings-Aquinoktium, #uBerst selten auf einen Vollmond
knapp davor. In einem Schaltjahr mit 13 Monaten trifft aber Pesach nicht selten erst zum
zweiten Vollmond nach dem Aquinoktium ein (das wird z. B. in den Jahren 2005, 2008,
2015, 2018 und 2024 der Fall sein). Fiir den jiidischen Kalender ist nun einmal der Mond
die stirker bestimmende Grofe als die Sonne.

b) Der rémische Sonnen-Kalender, den C. Julius Caesar vom Agyptischen Astronom und
Mathematiker Sosigenes hatte ausarbeiten lassen und im Jahr 45 v. Chr. fiir sein gesamtes
Reich verpflichtend eingefiihrt hat (nach ihm Julianischer Kalender genannt) mit 365 Ta-
gen im Normaljahr und 366 Tagen im Schaltjahr, das regelmaBig nach drei Normaljahren
angesetzt ist.

Beiden Kalendern ist die 7-Tage-Woche gemeinsam, die jiidischen Ursprungs ist (vgl.
Schopfungsbericht Gen 1), so dass auch bei unterschiedlichen Datumsangaben die Wo-
chentage immer iibereinstimmen.

Durch Eroberungen und Kolonialisierung, aber auch wegen seiner relativen Genauigkeit
und Praktikabilitét hat der Julianische Kalender des romischen Imperiums im Lauf der Zeit
fast alle anderen Kalender verdrangt, zumindest im biirgerlich-zivilen Bereich. Die gegen-
wiirtige Globalisierung von Handel, Verkehr und Wirtschaft ist ohne einen gemeinsamen
und verbindlichen offentlichen Kalender unvorstellbar. Welcher Kalender in einem Staat
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als ,biirgerlicher Kalender in Geltung steht, ist in der Regel durch die Verfassung be-
stimmit.

2. Der Termin des Osterfestes der Christen

Das jihrliche Osterfest der Christen ist judischen Ursprungs, aber sein hauptsichlicher
Inhalt ist das Gedenken der Auferstehung Christi, das seit den Tagen der Apostel Sonntag
fiir Sonntag gefeiert wird, denn es war Sonntag, ,,am Ersten Tag der Woche®, als die Frauen
das Grab Jesu leer vorgefunden haben und der Auferstandene seinen versammelten Jiingern
erschienen ist. Viele Christen wollten daher auch das aus dem Judentum iibernommene
jahrliche Osterfest am Sonntag feiern.

Wiihrend die Juden-Christen und von ihnen beeinflusste Kirchen des Ostens am 14. Nisan
des jidischen Kalenders festhielten (man nennt sie Quartadecimaner, denn luna quartade-
cima heiBit , Vollmond", oder Quartodecimaner, denn die quartodecimo heit ,am 14.
Tag™), haben die meisten Heiden-Christen und die durch sie dominierten Kirchen des We-
stens den Oster-Sonntag (Sonntag nach dem 14. Nisan) bevorzugt (man nennt sie daher
Dominicales, denn der Sonntag hieB bei den Christen dies Dominica). Einige Christen — vor
allem in Agypten — wollten ein festes Datum fiir Ostern, wie es sonst fiir fast alle Jahresfe-
ste gebréduchlich war; tiberliefert sind der 27. Mirz und der 7. April gemiB Berechnungen
fiir den Todestag Christi; diese Christen werden Solar-Quartodecimaner genannt. In der
Christenheit waren also von Anfang an verschiedene Termine fiir das jéhrliche Osterfest
gebréuchlich. Und fiir jeden Termin gab es eine mehr oder weniger plausible Begriindung.

Uber den wrichtigen” Termin kam es bald zum Osterfest-Streit, der sich bis ins vierte
Jahrhundert hinzog. Dabei ging es den Christen nicht primir um ,historische Richtigkeit*,
sondern

— in erster Linie um die Erwartung der Wiederkunft Christi am ,richtigen* Tag, denn
man war gewiss, dass Christus in einer Osternacht wiederkommen werde, um die Er-
16sung der Welt zu vollenden.

— Weiters ging es um die Beziehung der Christen zum Judentum, von dem sie sich —
trotz oder gerade wegen ihrer jiidischen Herkunft — zunehmend deutlich unterscheiden
und abgrenzen wollten. Viele Christen, besonders die Heiden-Christen, begannen da-
mals, sich als das ,,wahre Israel“ zu begreifen, das das alte Israel ablosen musste.

— SchlieBlich sollten alle Ortskirchen kiinftig immer gemeinsam, d. h. am selben Tag,
das Hauptfest ihres Erlosungsglaubens feiern, den Sieg Christi iiber den Tod durch
seinen Tod und seine Auferstehung.

Am Ende des zweiten Jahrhunderts erreichte der Osterfeststreit einen ersten Hohepunkt,
als Papst Viktor I den Quartodecimanern den Ausschluss aus der Kirchengemeinschaft
androhte, wofiir er vom allgemein hochgeschitzten Kirchenvater Irendus von Lyon (f nach
200) scharf kritisiert worden ist. Dessen Appell zur Toleranz sicherte den zur Minderheit
gewordenen Quartodecimanern ihre RechtméaBigkeit bis ins vierte Jahrhundert.

3. Die Festlegung eines gemeinsamen Oster-Termins fiir die gesamte Christenheit

Um die Streitigkeiten zu beenden, hat das Konzil von Nizia (325) beschlossen, Ostern an
dem Sonntag zu fg_iem, der dem ersten Vollmond nach der Friihlings-Tag-und-Nacht-
Gleiche (Friihlings-Aquinoktium), die unverinderlich fiir den 21. Mirz angenommen wur-
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de, folgt. Die Akten des Konzils sind allerdings nicht mehr vorhanden. Die hier angegebene
Version des Konzilsbeschlusses iiberliefert Epiphanios von Salamis (f 403).

Als Sonntags-Fest kann Ostern kein festes Datum haben. Fiir das von Vollmond und
Friihlings-Aquinoktium abhingige Fest sind 35 verschiedene Osterdaten moglich - gregori-
anisch und julianisch (urspriinglich): 22. Miirz bis 25. April, bzw. julianisch heute (gregori-
anisch angegeben!): 4. April bis 8. Mai, denn die Differenz zwischen beiden Kalendern
betrdgt von 1900 bis 2099 genau 13 Tage. Diesen Daten entsprechen die sogenannten
,.Osterfestzahlen® 1 — 35.

Fiir das Konzil von Nizda waren zwei Dinge wichtig, die es durch seinen Beschluss si-
cherstellen wollte:

— Ostern soll nie vor dem ersten Friihlingsvollmond gefeiert werden, damit nicht inner-
halb eines Jahres (genauer: zwischen zwei einander folgenden Friihlings- Aquinoktien)
zweimal Ostern gefeiert wird;

— Ostern soll nie gemeinsam mit oder gar vor dem jiidischen Pesach, sondern immer
nach diesem gefeiert werden (fillt der erste Friihlings-Vollmond auf einen Sonntag, so
ist Ostern erst am darauf folgenden Sonntag zu feiern).

Es muss angenommen werden, dass die letztere Bestimmung nicht konsequent eingehal-
ten werden konnte, weil dem Friihlings-Aquinoktium im jiidischen Mond-Kalender nicht so
starke Aufmerksamkeit zuteil wird wie im romischen Sonnen-Kalender. Seit das jiidische
Jahr nicht mehr mit dem Monat Nisan beginnt (,,dieser Monat soll bei euch der erste in der
Reihe der Monate sein® Ex 12,6) sondern im Herbst mit dem Monat Tischri (nach alter
Tradition der 7. Monat), ist der Bezug zwischen Nisan und Friihlingséquinoktium noch
unklarer. In Jahren mit Schaltmonat, der den Nisan gegeniiber dem Vorjahr um 22 Tage
zuriickschiebt, geschieht es immer wieder, dass der tatséichliche Friihlingsvollmond schon
im W-Adar eintrifft, Pesach daher erst einen Mondmonat spiiter gefeiert wird (sieche unten
Tab. 1).

Fiir die christlichen Kirchen war es besonders kompliziert, genau vorauszuberechnen, an
welchem Sonntag Ostern jeweils im nachsten Jahr gem#B den nizénischen Beschliissen
anzusetzen ist. Wegen der vorangehenden strengen Fastenzeit konnte man sich nicht auf
Beobachtung verlassen. Es wurde daher in allen Ortskirchen iiblich, zu Epiphanie (am 6.
Jinner) die beweglichen Feste fiir ein ganzes Jahr anzukiindigen. Man musste also spite-
stens bis dahin wissen, an welchem Sonntag Ostern zu feiern ist. Die Patriarchen des Rei-
ches (Rom, Konstantinopel, Alexandrien und Antiochien, nach 451 auch Jerusalem) gaben
in ,,Osterbriefen® (Litterae Paschales) das Datum fiir das nichste Osterfest rechtzeitig ver-
bindlich bekannt.

Trotz dem eindeutigen Konzilsbeschluss und trotz der allgemeinen Giiltigkeit des Juliani-
schen Kalenders ist man nicht fiir jedes Jahr zu einem einheitlichen Datum gekommen,
denn Alexandrien hatte die besseren Mathematiker und Astronomen fiir die Vorausberech-
nung der Vollmonde, Rom aber bestand auf seinem Vorrang und wollte deshalb die alexan-
drinischen Tabellen nicht akzeptieren. Eine zusitzliche Fehlerquelle im Hinblick auf die
nizdnische Regel war, wie sich schon sehr bald gezeigt hat, die generelle Annahme des
Aquinoktiums am 21. Mirz.

Auf Grund von jahrelangen Beobachtungen und dementsprechenden Berechnungen wur-
den sogenannte Ostertafeln erstellt, denen die Ostertermine fiir viele Jahre im voraus zu
entnehmen waren. Fiir diese Oster-Berechnung — lat.: computus paschalis; die Spezialisten
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dafiir nannte man daher Computisten — galten und gelten, geringfiigig verbessert, noch
heute folgende Grundlagen:

— der im ganzen romischen Reich geltende Julianische Kalender mit seiner regelmifi-
gen Abfolge von Normal- und Schaltjahren fiir die Angabe des jeweiligen Datums;

— der Sonnenzyklus mit 28 Jahren (7 x 4), damit Ostern immer auf einen Sonntag fillt;
und

— der Mondzyklus mit 19 Jahren (alle 19 Jahre fallen die Mondphasen auf dieselben
Daten).

Die sehr genaue alexandrinische Ostertafel umfasste 532 (28 x 19) Jahre. In Rom aber
wurde eine Tafel mit 84 Jahren beniitzt, die einfacher, aber weniger genau war. Erst seit der
Mbénch Dionysius Exiguus um das Jahr 525 die Verwendung der alexandrinischen Osterta-
fel in Rom durchsetzte, konnte es fiir mehr als tausend Jahre zu gemeinsamen Ostertermi-
nen in der gesamten Christenheit kommen.

Folgende Tatsachen haben allerdings die Berechnungen nicht nur erschwert, sondern un-
vermeidliche , Fehler®, d. h. Abweichungen von den Bestimmungen des Konzils von Nizia,
mit sich gebracht:

— Alle Kalender haben zwar den Tag (Tag-und-Nacht-Zyklus) als kleinste unteilbare
Einheit, doch ist wegen der Erdumdrehung nicht iiberall zugleich Tagesbeginn; zum
gleichen Zeitpunkt gelten darum immer zwei verschiedene Daten,

— Der exakte Vollmond trifft zwar {iberall zugleich, aber dennoch an verschiedenen Or-
ten zu verschiedenen Stunden von zwei Tagen ein.

— Die tatsdchliche Tag-und-Nacht-Gleiche (der astronomische Friihlingsbeginn) fillt
nicht immer auf den 21. Mérz, sondern schwankt zwischen 19. und 22. Mirz, und we-
gen der unterschiedlichen Zeitzonen fillt sie an verschiedenen Orten regelmiBig auf
zweil Tage.

(Beispiele: ein Aquinoktium in Jerusalem am 21. Mirz friih morgens fillt in Spanien
und weiter westlich auf den 20. Mirz; ein Vollmond in Jerusalem am Sonntag friih
morgens fillt in Spanien und weiter westlich auf den vorhergehenden Samstag.)

— Wegen schon oben genannten Problemen mit dem Pesachfest der Juden kommt es
immer wieder vor, dass entweder Ostern und Pesach zusammenfallen, oder dass Pe-
sach erst am darauf folgenden Vollmond gefeiert wird (siche unten Tab. 1).

4. Vom Julianischen zum Gregorianischen Kalender

Schon nach wenigen Jahrhunderten stellte sich aber heraus, dass die mit Hilfe von Tabel-
len errechneten Termine fiir Ostern nicht immer der Regel des Konzils von Nizia entspra-
chen, denn der Julianische Kalender hat eine angenommene Jahreslinge (365,25 T), die
etwas groBer ist als das mittlere tropische Jahr (365,2422 T), d. i. die exakte Zeit des Laufes
der Sonne von einem Durchgang durch den Friihlingspunkt ihrer Bahn bis zum nichsten.
Dieser Fehler von ungefahr 11 Minuten pro Jahr summiert sich in 128 Jahren zu einem
ganzen Tag. Auch der Mondzyklus mit seinen 19 Jahren ist zwar rechnerisch gut brauchbar,
aber nicht ganz genau; sein kleiner Fehler wichst in 310 Jahren zu einem ganzen Tag an.

Um diese Fehler fiir immer zu korrigieren, vor allem aber um der Osterregel des Konzils
von Nizia wieder zu entsprechen, hat sich eine Kalenderreform als unumgtinglich erwiesen.
Sie wurde darum von bedeutenden Gelehrten mit zunehmendem Nachdruck verlangt: Beda
Venerabilis (1 735), Roger Bacon (um 1266), Nikolaus von Cues (1436), Johannes Miiller
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von Konigsberg, Regiomontanus genannt, (1474) und in Konzilien beraten: Lateran IV
(1215), Basel (1437), Lateran V (1512) und schlieBlich Trient in seiner letzten Sitzung
(1563).

Trotzdem wurde die Reform immer weiter hinausgeschoben, um die bestehende Kirchen-
spaltung nicht zu vertiefen oder eine neue zu riskieren. Noch der gelehrte Papst Pius II, aus
dem Geschlecht der Piccolomini, den Nikolaus von Cues 1436 bedréngte, die Reform end-
lich durchzufiihren, lehnte mit dieser Begriindung ab. Zur Zeit des Trienter Konzils (1545—
1563) trat die Tag-und-Nacht-Gleiche schon am 11. Mirz ein; der Fehler war seit dem
Konzil von Nizda auf 10 Tage angewachsen!

Nach langen und griindlichen Beratungen mit Mathematikern und Astronomen entschloss
sich Gregor XIII, die Reform im Jahr 1582 durchzufiihren, denn der dritte groe Osterzy-
klus ging 1596 zu Ende (532 x 3 = 1596), und der vierte sollte endlich wieder korrekt be-
ginnen. Der Arzt und Mathematiker Luigi Giglio (Aloisius Lilius) legte einen genialen
Vorschlag vor, der mit Hilfe von drei einfachen MaBnahmen erreicht hat, dass die traditio-
nelle Osterberechnung — nur geringfiigig modifiziert — beibehalten werden konnte:

— 10 Tage mussten ganz ausfallen, damit das Aquinoktium wieder auf den 21. Miirz
féllt: auf Donnerstag, 4. Oktober, hatte Freitag, 15. Oktober, zu folgen (in eben dieser
Nacht starb Teresa von Avila).

— Die Neuregelung der Schaltjahre (zur Sonnenangleichung): Die nicht durch 400 teil-
baren Hunderter-Jahre sind kiinftig Normaljahre, d. h. die Jahre 1600 und wiederum
2000 waren Schaltjahre, 1700, 1800 und 1900 aber nicht.

— Die Neuregelung der Mondberechnung (zur Mondangleichung), ersetzte die 19 julia-
nischen Epakten (das Mondalter an einem bestimmten Kalendertag: in der Regel der
1. Janner) durch abwechselnd 29 und 30 gregorianische Epakten, die den einzelnen
Tagen im Jahr zugeordnet worden sind. (Thre Anwendung kann aber hier nicht erklart
werden).

Die vom Papst zu Rate gezogenen bedeutendsten Astronomen und Mathematiker, darun-
ter auch der protestantische Astronom Johannes Kepler (i 1630), empfahlen, diese Losung
zur Reform anzunehmen, weil der traditionelle und bewihrte computus paschalis in gering-
fiigig, aber einleuchtend verbesserter Form weiterverwendet werden konnte.

Mit der Bulle ,Inter gravissimas™ vom 24.2.1582 promulgierte Gregor XIII den erneuer-
ten Kalender. Darin bat er die Monarchen und sonstigen Regenten aller Linder, diesen
einzufiihren, damit die bisher gewahrte Einheit nicht verloren gehe. Dieser Wunsch hat sich
allerdings nicht erfiillt. Ein Grund fiir dieses Zogern lag darin, dass die offizielle Explicatio
Romano Calendarii Restaurati, verfasst und herausgegeben von Christoph Clavius, erst im
Jahr 1603 erschienen ist.

Die katholischen Monarchen und Landesfiirsten haben den Gregorianischen Kalender in
ihren Léndern bald eingefiihrt. Die protestantischen Monarchen und Fiirsten hingegen ha-
ben sich unterschiedlich lang widersetzt, obwohl die meisten ihrer Astronomen fiir den
neuen Kalender eingetreten waren, und erst sehr zogerlich den neuen Kalender eingefiihrt:

1700  das protestantische Deutschland, Ddnemark, Norwegen und einige Kantone
der Schweiz (im Kanton Graubiinden wurde der neue Kalender aber erst
1810 eingefiihrt);

1710  die kalvinisch reformierten Niederlande,

1752  England und Schottland,
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1753  Schweden,

1873  Japan,

1918  das sowjetische Russland, was den Widerstand der unterdriickten Orthodo-
xen hervorrief, in der Kirche und in den Klgstern den Julianischen Kalender
beizubehalten.

1920  die orthodoxe Kirche Finnlands,

1923  Griechenland (biirgerlich) und einige andere orthodoxen Liinder,

1927  die Tiirkei als ein sidkularer Staat,

1948  die kommunistische Volksrepublik China.

In den iiberwiegend orthodoxen Lindern, in denen besonders viele Kloster und Bischofe
diese Reform am Kalender am ldngsten als ,katholisch” abgelehnt haben, gelten heute
verschiedene Regelungen:

— Als biirgerlicher Kalender ist der Gregorianische Kalender jetzt in allen Lindern ein-

gefiihrt.

— Im kirchlichen Bereich werden die datum-gebundenen (unverinderlichen) Feste in
allen Kirchen bis auf die altorientalischen Kirchen und die orthodoxen Patriarchate
Moskau, Belgrad und Georgien nach dem Gregorianischen Kalender gefeiert.

— In der Osterberechnung folgen alle Ostkirchen (bis auf die Orthodoxe Kirche Finn-
lands) dem Julianischen Kalender.

Die Frage der Verbesserung der Osterberechnung soll auf dem seit Jahrzehnten geplanten

panorthodoxen Konzil geklart werden.

Die von orthodoxen Theologen und Hierarchen oft angefiihrte Begriindung, wegen des
Konzilsbeschlusses von Nizda an der Osterberechnung des Julianischen Kalenders festhal-
ten zu miissen, trifft allerdings nicht zu, denn gerade um diesem Beschluss zu entsprechen,
hat Gregor XIII den Julianischen Kalender reformieren lassen.

Tatsache ist aber, dass seit der durch Gregor XIII veranlassten Kalender-Reform die tau-
sendjdhrige Tradition eines gemeinsamen Oster-Termins aller christlichen Kirchen (mag er
auch insofern ,,falsch® gewesen sein, als er dem Konzilsbeschluss von Nizida schon lange
nicht mehr entsprochen hatte) und damit auch ein bedeutendes Zeichen ihrer Zusammenge-
horigkeit verloren gegangen ist. Aber nicht nur das, die verschiedenen Ostertermine wurden
bald zu Identititsmerkmalen der getrennten Kirchen hochstilisiert und damit eine kiinftige
Losung erschwert.

5. Wachsendes Unbehagen mit verschiedenen Osterterminen
und anderen Kalenderdifferenzen

Wo Christen aus Kirchen mit verschiedenen Osterterminen auf engem Raum zusammen-
leben und auBerdem auch noch gesellschaftlich in der Minderheit sind — das gilt vor allem
fiir die Lander des Nahen Ostens und fiir Indien, aber nicht nur dort —, wird das Fehlen
dieses Zeichens der Einheit mehr und mehr als untragbarer Skandal empfunden. Seit Be-
ginn der dkumenischen Bewegung steht darum die Frage des Ostertermins immer wieder
auf dem Programm.

Seit dem 19. Jahrhundert mit ersten globalisierenden Tendenzen in Wirtschaft und Indu-
strie tritt noch ein weiterer Reform-Impuls auf, der ein dhnliches Ziel verfolgt. Gesucht
wird nicht nur ein fiir alle Kirchen gemeinsamer, sondern ein immer gleichbleibender
Ostertermin. Nicht nur die Kalender-Differenzen zwischen den Kirchen storen, sondern es
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sind die vielen scheinbaren Ungereimtheiten und Ungleichheiten im Kalender von Jahr zu
Jahr, die der allgemeinen Tendenz zu international uniformierenden Normierungen im Weg
stehen. Das sind insbesondere:

— die 35 moglichen Ostertermine,

— die von Jahr zu Jahr wechselnde Zuordnung der Tages-Daten zu den sieben Wochen-
tagen,

— die unregelmiBig verschiedene Lange der zwolf Monate.

Der Volkerbund (1923: Griindung einer Kalender-Kommission) bzw. die UNO (1946:
Weiterfilhrung dieser Kommission) und die World-Calendar-Association (1930 in den
USA gegriindet) haben sich dieser sozial-6konomischen Anliegen angenommen und kon-
krete Vorschlige fiir Reform-Kalender erarbeiten lassen und zur Diskussion gestellt. Etli-
che Entwiirfe sind aus privater Initiative entstanden (siehe unten Abschnitt 7).

Von den christlichen Kirchen sind jetzt im Hinblick auf Reformen des Kalenders drei
Entscheidungen zu treffen, die jedoch im Wissen um gemeinsame Verantwortung nur in
okumenischem Einvernehmen und mit Riicksicht auf andere Religionen, vor allem auf das
Judentum, wahrgenommen werden kénnen:

— Welche Bedeutung hat ein gemeinsamer Oster-Termin fiir die Kirchen?

— Welche Verbindlichkeit und welche Konsequenzen hat der Beschluss des Konzils von
Nizia fiir die Gegenwart, zumal es heute als erwiesen gilt, dass bei Einhaltung sowohl
der julianischen wie auch der gregorianischen Berechnung ein betrichtlicher Prozent-
satz von Osterdaten diesem Beschluss nicht entspricht (siehe unten Tab. 2)?

— Welche Forderungen an eine allgemeine Reform des Kalenders ergeben sich aus dem
biblischen Offenbarungsglauben?

Diese Fragestellungen sind zwar dhnlich und bedingen einander in gewisser Weise, und

doch sind sie auch klar zu unterscheiden. Das erschwert allerdings den Uberblick iiber die
Initiativen und die Vorschlidge zu Reformen des Kalenders im Lauf der letzten Jahrzehnte.

6. Wichtige Reformimpulse seit dem Ende des 19. Jahrhunderts

1897 Bittschrift astronomischer Kreise aus verschiedenen Landern an den Papst, die
Osterberechnung zu @ndern.
1902 Der Okumenische Patriarch Joachim III von Konstantinopel greift die Frage

der Einheit des Ostertermins in allen christlichen Kirchen offentlich auf und
bittet um Studien und Stellungnahmen. Das Echo fillt eher diirftig aus.

1917/18  Im gesamten Gebiet der Sowjetunion wird der Gregorianische Kalender als
biirgerlicher Kalender eingefiihrt, was heftigen Widerspruch der orthodoxen
Kirche herausfordert. Das Verbleiben der Kirche beim Julianischen Kalender
ist als politischer Protest gegen die Bolschewiken zu verstehen; das hat Aus-
wirkungen bis heute!

1920 Eine Enzyklika des Okumenischen Patriarchats in Konstantinopel an alle
Christen in der Welt ruft zu gemeinsamen Aktionen in vielen Bereichen auf,
unter anderem auch zur Suche nach einem gemeinsamen Termin fiir das Oster-
fest.

1923 Im Mai erfolgt eine erste behutsame Revision des kirchlichen Kalenders in
einer panorthodoxen Konferenz (z. B. eine Verbesserung des Julianischen Ka-
lenders durch geringfiigige Korrekturen an den Regeln zur Bestimmung des
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Ostertermins und die Einfilhrung des Gregorianischen Kalenders fiir die Feier
der Heiligen). Diese Anderungen, gegen die viele Kloster und Eremiten (be-
sonders auf dem hl. Berg Athos!) und konservative Kreise wegen Auswirkun-
gen auf die Fastenzeiten massiven Einspruch erheben, rufen eine schismatische
Kirche ins Leben (die sogenannten ,,Altkalendarier®).

In Griechenland fiihrt die Regierung den Gregorianischen Kalenders als biir-
gerlichen Kalender ein und l6st so einen schweren Konflikt zwischen Kirche
und Staat aus.

Die kleine Orthodoxe Kirche Finnlands beschlieit im Einvernehmen mit dem
Okumenischen Patriarchat, Ostern gemif dem Gregorianischen Kalender zu
feiern, um das Fest gemeinsam mit der Evangelischen Kirche Finnlands bege-
hen zu konnen (in Finnland sind beide Kirchen offiziell Landes-Kirchen). Me-
tropolit Ambrosius von Oulu bekennt 1997 in Aleppo: ,,Unsere Erfahrung in
Finnland 146t uns die Gabe des gemeinsamen Kalenders als vital fiir unsere Mis-
sion und unser Zeugnis in einer sikularen Gesellschaft erkennen. [. . .] Der ge-
meinsame finnische Kalender fiir alle Christen ist lebensnotwendig in unserem
Alltag im Kirchenjahr. [. . .] sein besonderer Wert wird im Familienleben erfah-
ren, leben doch die meisten Orthodoxen hier in konfessionsverschiedenen Ehen.*
Griindung der Kalender-Kommission im Volkerbund.

Griindung der World Calender Association in den USA.

In vielen Landern der Welt beginnt eine intensive Diskussion um einen jahrlich
gleichbleibenden Ostertermin (unabhidngig vom Vollmond); zur Diskussion
steht vor allem der Sonntag nach dem zweiten Samstag im April. Auch Vor-
schlége fiir ,,immerwahrende Kalender” werden intensiv diskutiert (Beispiele
im folgenden Abschnitt 7). Die Kirchen sind zu Stellungnahmen herausgefor-
dert. Von einer Riicksichtnahme auf das Judentum ist, abgesehen von der Sor-
ge um die Aufrechterhaltung der biblisch begriindeten Sieben-Tage-Woche,
leider nichts zu bemerken. Die meisten evangelischen Kirchen signalisieren
Zustimmung; sogar das Okumenische Patriarchat macht lediglich gewisse Vor-
behalte geltend.

Die Kurie in Rom lehnt alle Vorschldge ab mit der Begriindung, dass die Ka-
lenderregeln ausschlieBlich in die Kompetenz des HI. Stuhles fallen.

1940-1960 Der Zweite Weltkrieg und der folgende Kalte Krieg unterbrechen die Bemii-

1961

hungen. Die Durchsetzung des Gregorianischen Kalenders durch die kommu-
nistischen Diktaturen in mehrheitlich orthodoxen Lindern bewirkt aber dort ein
umso zdheres Festhalten am Julianischen Kalender im kirchlichen Bereich. Das
wirkt bis heute nach.

In den Landern des ,,Westens™ wird die Kalender-Diskussion bald wieder fort-
gesetzt.

Der Eintritt der orthodoxen Kirchen aus den Lindern hinter dem Eisernen
Vorhang in den Weltrat der Kirchen (WCC) in Genf, bezieht sie stirker als
bisher auch mitbestimmend in das okumenische Gesprich ein; weil dies aber
nur mit Zustimmung der kommunistischen Machthaber moglich ist, wirkt es
sich nach der Wende von 1989/90 negativ aus. ,,Okumene ist Hiresie* heift
die Parole starker konservativer, aber auch junger fundamentalistischer Kreise.
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1963 Stellungnahme des Zweiten Vatikanischen Konzils zu Fragen der Kalenderre-
form (siehe unten Abschnitt 8).

1965-1967 Eine Umfrage des Weltrates der Kirchen (WCC) in Genf zeigt die Bereitschaft
aller damaligen Mitgliedskirchen, Ostern an einem gemeinsamen Tag zu fei-
ern; wihrend aber die Ostkirchen an den Regelungen von Nizia festhalten
wollten, bevorzugten die Reformationskirchen des Westens kiinftig einen
gleichbleibenden Termin.

1970 Eine Konsultation des Welirates der Kirchen (WCC) iiber das Osterdatum in
Chambésy/Schweiz mahnt, dass bei jeder Entscheidung die religiose Bedeu-
tung von Ostern und das Skumenische Anliegen der Einheit aller Christen Vor-
rang haben miissen gegeniiber weltlichen, wirtschaftlichen Interessen.

1975 Papst Paul VI schreibt an den Okumenischen Patriarchen Dimitrios I, dass der

gemeinsame Glaube aller Christen an die Auferstehung Christi als Grundlage
des Christentums die gemeinsame Feier des Osterfestes zum gleichen Termin
erfordert. Er signalisiert auch gegeniiber dem WCC die Wichtigkeit dieser Fra-
ge und seine Bereitschaft, im Einvernehmen aller Kirchen Ostern fiir immer
auf den Sonntag nach dem zweiten Samstag im April zu fixieren.
Die fiinfte Vollversammlung des Weltrats der Kirchen (WCC) in Nairobi setzt
die Diskussion dieser Frage in ihr Programm. Hier zeigt sich, dass die Tendenz
zu einem ,,immerwihrenden Kalender” mit immer gleichbleibendem Osterter-
min stark abnimmt und fiir den gesuchten gemeinsamen Ostertermin die Re-
geln des Nizinums beachtet werden sollen.

1982 Die Gemeinschaft der Athos-Kloster signalisiert ein definitives ,Nein* zu

einem gleichbleibenden Osterdatum.
Okumenische Initiativen verlagern sich deutlich in den Nahen und Mittleren
Osten sowie nach Siidindien, wo die Christen als Minderheit gegeniiber musli-
mischen bzw. hinduistischen Mehrheiten, die oft aggressiv gegen sie eingestellt
sind, intensiv zusammenarbeiten miissen, um am Ort zu iiberleben. Das gilt
auch im Hinblick auf einen gemeinsamen Termin fiir das Osterfest.

1980er Seit den 80er Jahren befassen sich das Middle-East Council of Churches
(MECC) und die Conference of Churches in South-India mit dem Problem des
Ostertermins, um wenigstens lokal zu einem gemeinsamen Termin fiir das
Osterfest zu finden, was auch gelingt.

1990er Anfang der 90er Jahre ladt der Welirat der Kirchen in Genf zu Studientagen
iiber den Ostertermin ein: Mai 1994 in Jasi/Rumiinien, August 1994 in Dit-
chingham/England, September 1994 in Bukarest/Ruminien. Im Hinblick auf
den gemeinsamen Ostertermin im Jahr 2001 werden die Bemiihungen, bis da-
hin eine gemeinsame Losung zu finden, intensiviert.

1997 5.-10. Mirz: Der Gemeinsame Studienkongress von WCC und MECC in Alep-
po/Syrien unter beratender Teilnahme von Vertretern aus Rom fiihrt zu ge-
meinsam erarbeiteten sehr konkreten Losungsvorschligen, die den Kirchenlei-
tungen zur Stellungnahme vorgelegt werden (siche unten Abschnitt 10). Nicht
wenige dieser Stellungnahmen geben nach den langen Durststrecken zu neuen
Hoffnungen Anlass.
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7. Drei Vorschléige fiir Reformkalender

7.1 Auguste Comte (F 1857), Philosoph in Frankreich, schligt 1849 einen Reformkalender
vor, dessen Jahr 13 Monate zu je vier Wochen (13 x 4 = 52), also 364 Tage zihlt, dazu
jahrlich einen wochentagsfreien ,Null-Tag®“, in Schaltjahren noch einen zweiten. Jeder
Monat beginnt mit einem Montag. Vom Volkerbund wird dieser Vorschlag nach Neufor-
mulierung durch George Eastman (USA) unterstiitzt. In einer Rundfrage bei vielen Staaten
wird er 1937 jedoch abgelehnt wegen der Preisgabe der Quartale und der Sieben-Tage-
Woche; die Anzahl der Monate (13!) wirkt unheimlich, und deren Parallelisierung mit den
12 Tierkreiszeichen ist nicht mehr erkennbar.

7.2 Marco Mastrofini, Abt und Priester in Italien, schligt schon 1834 (mit nihil obstat
seines Bischofs!) einen Reformkalender mit vier Quartalen zu je 13 Wochen bzw. 91 Tagen
vor, der 1930 von Elisabeth Achelis in den USA weiter vereinfacht und als ,New World
Calendar” propagiert wird. Jedes Quartal hat drei Monate mit 31, 30 und 30 Tagen und
beginnt mit einem Sonntag; die Monate Janner, April, Juli und Oktober haben 31 Tage und
fiinf Sonntage, die iibrigen haben 30 Tage und vier Sonntage, daher hat jeder Monat 26
Werktage. Zu diesen 364 Tagen kommt jéhrlich der 31. Dezember als wochentagsfreier
,»Null-Tag* und in Schaltjahren der 31. Juni als weiterer ,Null-Tag* hinzu. Ostern wiire in
diesem Reformkalender regelmiBig am Sonntag, 8. April, zu finden. In Wirtschaftskreisen
findet dieser Vorschlag bis heute grofe Zustimmung, bei Juden, Christen und Muslimen
aber Ablehnung wegen der Zerstorung der Sieben-Tage-Woche.

7.3 Johannes Barnickel, Priester der Didzese Bamberg (1 1952), vertritt schon 1930 einen
Kompromissvorschlag zum ,,New World Calendar®, der die Sieben-Tage-Woche unangeta-
stet lasst: Normaljahre haben 52 Wochen bzw. 364 Tage, Schaltjahre 53 Wochen bzw. 371
Tage, d. h. zum Normaljahr tritt in jedem Schaltjahr eine ganze ,,Schalt-Woche* hinzu. Es
besteht insofern Ubereinstimmung mit dem Gregorianischen Kalender, als dessen Schaltpe-
riode von 400 Jahren genau 20.871 Wochen ergibt, wihrend welcher nach seinem Kalender
329 Normaljahre und 71 Schaltjahre anzusetzen sind, was ebenfalls 20.871 Wochen ergibt.

Dieser Kalender hat aber auch Schwierigkeiten, die seiner Einfiihrung im Weg stehen: Es
ldsst sich fiir ihn (er entspricht iibrigens fast genau dem Kalender von Qumran!) keine ein-
fach merkbare Schaltregel aufstellen, die Schaltjahre sind betréchtlich linger als die Nor-
maljahre, was der Genauigkeit widerspricht und die Ordnung der Quartale schwierig macht.
Ob der Gewinn an Uniformitit diese Méngel aufwiegt, ist doch zu bezweifeln.

Alle diese Reformkalender sind ,.immerwihrende Kalender®, d. h. die Wochentage stim-
men immer mit den gleichen Daten iiberein. Um aber die jeweils zutreffenden Mondstinde
anzugeben, miissten auch weiterhin neue Kalender fiir jedes Jahr herausgegeben werden.

8. Stellungnahme des Zweiten Vatikanischen Konzils zur Kalenderreform

8.1 Das Zweite Vaticanum stellt in einem Anhang zur Liturgiekonstitution ,,Sacrosanctum
Concilium* (1963) zu den Fragen Ostertermin und Reformkalender fest:

— ,.Das Heilige Konzil widerstrebt nicht der Festlegung des Osterfestes auf einen be-

stimmten Sonntag im Gregorianischen Kalender, wenn alle, die es angeht, besonders

die von der Gemeinschaft mit dem Apostolischen Stuhl getrennten Briider, zustim-

13

men.
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— ,,Von den verschiedenen Systemen, die zur Festlegung eines immerwiihrenden Kalen-
ders und dessen Einfiihrung im biirgerlichen Leben ausgedacht werden, steht die Kir-
che nur jenen nicht ablehnend gegeniiber, welche die Sieben-Tage-Woche mit dem
Sonntag bewahren und schiitzen, ohne einen wochenfreien Tag einzuschieben, so dass
die Abfolge der Wochen unangetastet bleibt.*

Die Diskussion um die Einfithrung eines immerwihrenden Kalenders und um die Festle-
gung von Ostern auf einen bestimmten Sonntag im Gregorianischen Kalender ist inzwi-
schen fast vollstindig wieder verstummt. Man empfindet wieder Freude an der Abwechs-
lung der Jahre und zieht deren bunte Vielfalt dem grauen Einerlei eines immerwihrenden
Weltkalenders vor. Das lebendig Gewordene soll vor der Zerstorung durch nur zweckmiBig
Konstruiertes geschiitzt werden. Die immer wieder neuen Konstellationen zwischen Sonne,
Mond und Sternen, Monaten und Wochen verleihen dem Kalender seinen besonderen Reiz.

8.2 Erstrebenswert bleibt aber dennoch die Einigung aller Kirchen auf eine Jahr fiir Jahr
eintretende gemeinsame Osterfeier. Das Zweite Vaticanum hat daher in seinem Dekret iiber
die Katholischen Ostkirchen ,Orientalium Ecclesiarum® (1964) zwei wichtige Entschei-
dungen getroffen, die zeigen, dass es auch Ubergangslésungen in dkumenischen Fragen
geben kann, wenn definitive Losungen allzu lange auf sich warten lassen, die pastorale
Situation aber rasches Handeln fordert.

— ,Bis es zur ersehnten Ubereinkunft aller Christen iiber einen einheitlichen Ostertermin
kommt, wird es den Patriarchen oder den hochsten drtlichen Obrigkeiten [der katholi-
schen Ostkirchen] zur Forderung der Einheit aller Christen desselben Gebietes oder
desselben Volkes anheimgegeben, dass sie nach Beratung mit allen Beteiligten und
bei einhelliger Zustimmung sich auf einen bestimmten Sonntag als Ostertermin eini-
gen.” (Art. 20)

— ,Einzelne Gliubige, die sich auflerhalb einer Region oder eines Territoriums ihres
Ritus authalten, kénnen sich hinsichtlich der heiligen Zeiten ganz der Ordnung anpas-
sen, die an ihrem Aufenthaltsort giiltig ist. Familien, deren Glieder verschiedenen Ri-
ten angehoren, konnen diese Ordnung einheitlich nach einem dieser Riten halten.*
(Art. 21)

9. Wird es bald und fiir immer zu gemeinsamen Osterdaten aller Christen kommen?

Im Allgemeinen besteht Ubereinstimmung darin, dass es kiinftig wieder regelmaBig ge-
meinsame Ostertermine fiir alle Christen geben sollte, weil es sie und wie es sie vor der
Einfilhrung des Gregorianischen Kalenders (1582) etwa tausend Jahre lang tatsdchlich
gegeben hat. Vereinbarte lokale Ubereinstimmungen — Minderheitskirchen iibernehmen den
Termin der Mehrheitskirche —, die sich schon durch lidngere Zeit gut bewiihren, zeigen, dass
es Moglichkeiten geben muss, dieses Problem auch global ein- fiir allemal zu 16sen.

Fiinf solche Méglichkeiten (mit gewissen Varianten) sind prinzipiell denkbar:

a) Die Annahme der gregorianischen Osterberechnung durch alle Ostkirchen;

b) die Riickkehr aller Westkirchen zum Julianischen Kalender mit seiner Osterberech-

nung;

c) die Wiedereinfilhrung der Praxis der Quartodecimaner, d. h. die Verbindung des

Ostertermins der Christen mit dem Pesach der Juden;
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d) die Einigung aller Kirchen auf einen gleichbleibend festgesetzten Ostertermin, sei es
in Verbindung mit der Einfiihrung eines immerwahrenden Reformkalenders oder un-
ter Beibehaltung des in allen Landern der Erde geltenden Gregorianischen Kalenders;

e) die Einigung auf eine neue Osterberechnung, die von allen Kirchen zu akzeptieren
wire.

Die ersten vier Losungsmoglichkeiten scheiden mit Gewissheit aus, weil fiir sie mit all-

gemeiner Zustimmung nicht gerechnet werden kann:

a) In 6kumenischen Kreisen mit langjadhriger Erfahrung gilt es als ganz aussichtslos, von
den Ostkirchen die Ubernahme der gregorianischen Osterberechnung zu erwarten,
obwohl (wie bereits dargelegt) das Beispiel der Orthodoxen Kirche Finnlands zeigt,
dass dies prinzipiell moglich ist. Der Gregorianische Kalender ist fiir sie zu ,,péapst-
lich* und zu ,katholisch®, seine Ubernahme kime einer Anerkennung der Universal-
Jurisdiktion des Papstes nahe.

b) Es wire absurd, wenn die Westkirchen wieder zum offensichtlich fehlerhaften Juliani-
schen Kalender zuriickkehrten; diese Moglichkeit wird daher nicht einmal diskutiert.

c) Eine feste Verbindung des christlichen Osterfestes mit dem jiidischen Pesach, ob am
Tag selbst oder Tage spiter, steht in klarem Widerspruch zum Entscheid des Konzils
von Nizéda und hat darum keine Aussicht auf eine allgemeine Zustimmung der Kirchen.

d) Eine radikal neue Losung, die mit der jiidischen und christlichen Tradition bricht, den
Vollmond bei der Bestimmung von Ostern zu beachten, liegt nicht mehr im Trend der
Zeit und wiirde keinesfalls die Zustimmung aller Kirchen bekommen. Dasselbe gilt
wohl auch von einem Kalender, der die ununterbrochene Wiederholung der Sieben-
Tage-Woche preisgibt.

e) Es bleibt also bei realistischer Beurteilung der Situation nur eine Losung, die Mog-
lichkeit, offen, um bald zu einer regelmifBig gemeinsamen Osterfeier aller Kirchen zu
kommen: Es ist eine Weise der Osterberechnung zu suchen, die in der bestehenden
Tradition bleibt, aber die Fehler der bisherigen Regelungen vermeidet. Genau in diese
Richtung zielen die Uberlegungen und Vorschlige der Beratungen, die vom 5. bis 10.
Mirz 1997 in Aleppo/Syrien stattgefunden haben.

10. Die Kalender-Konferenz von Aleppo im Mérz 1997

Veranstalter dieser Konferenz waren der Weltrat der Kirchen (WCC) in Genf und das
Middle East Council of Churches (MECC) unter Beteiligung der romisch-katholischen
Kirche. Teilnehmer waren ausgesuchte Kalenderspezialisten, die auch mit den Traditionen
ihrer Kirchen vertraut sind.

Motivation fiir die Veranstalter war die bevorstehende Jahrtausendwende und die Tatsa-
che, dass im ersten Jahr des dritten Jahrtausends alle Kirchen am gleichen Tag Ostern fei-
ern. Dass aber fortan bereits gemeinsame Osterdaten gefunden und beschlossen sein konn-
ten, diirfte wohl keiner der Teilnehmer erwartet haben.

Das ausgezeichnete 6kumenische Klima in Aleppo hat nicht unwesentlich dazu beigetra-
gen, dass die Arbeit in einer Atmosphire des Vertrauens und im Wissen um die gemeinsa-
me Verantwortung fiir die Einheit der Christen angegangen wurde, ohne aber zu iibersehen,
welche Vorentscheidungen, aber auch Vorurteile in der Osterfrage fiir die einzelnen Kir-
chen gelten und zu respektieren sind. Geprigt war die Arbeit auch durch das bedriickende
Wissen, dass die Trennungen zwischen den Kirchen mit Schuld verbunden ist, die der Ver-
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gebung bedarf. Die durch Gebet begleiteten Studien sollten dem Ziel dienen, das wahr-
nehmbare Zeichen der fehlenden Einheit, d. h. die verschiedenen Ostertermine, durch das
wahrnehmbare Zeichen der Einheit, d. h. ein kiinftig gemeinsames Osterdatum, zu ersetzen.
Dabei wurden theologische, geschichtliche, liturgische, katechetische und pastorale As-
pekte beriicksichtigt.

Sachlicher Ausgangspunkt der Beratungen war die Tatsache, dass alle derzeit verwende-
ten Osterberechnungen gegeniiber den Bestimmungen des Konzils von Nizda Méingel auf-
weisen. Auch die gregorianischen Ostertafeln, so zutreffend der Gregorianische Kalender
langfristig auch ist, weisen immer wieder Daten aus, die diesen Regeln nicht entsprechen
(s. u. Tab. 2). Es ist daher allen Kirchen zuzumuten, eine neue Osterberechnung einzufiih-
ren, wenn diese korrekter ist und einheitliche gemeinsame Osterdaten herbeifiihrt.

Die in griindlichen Diskussionen erarbeiteten Prinzipien sind beachtenswert und weisen
in die — ich bin iiberzeugt: einzige — richtige Richtung:

— Die Bestimmungen des Konzils von Nizéa bleiben maBgebend und sind so getreu als

moglich einzuhalten.

— Die fiir Ostern bestimmenden Daten: Aquinokﬁum und Vollmond, sollten kiinftig nicht
mehr durch Kalender und Osterzyklen, die den Tag als kleinste Rechen-Einheit ver-
wenden, sondern durch exakteste astronomische Berechnung festgelegt werden, um
die Fehlerquote zu minimieren. Es wird darauf hingewiesen, dass auch die Viter des
Konzils von Nizéda die Absicht hatten, die besten Berechnungen, die es damals gab,
zum Einsatz zu bringen.

— MabBgebend fiir Datum und Uhrzeit des Frithlings-Aquinoktiums und des Vollmonds
soll der Meridian von Jerusalem sein (nicht MEZ!), denn die zu Ostern gefeierten Er-
eignisse haben sich hier zugetragen.

Eine Schwierigkeit ergibt sich aus der Tatsache, dass die Osterberechnung der Juden dem
Zeitpunkt des Friihlings-Aquinoktiums wenig Aufmerksamkeit schenkt. Das kann zur Fol-
ge haben, dass der astronomisch korrekte Ostertermin der Christen hin und wieder vor dem
Pesach der Juden liegt. Die julianischen Ostertermine der Ostkirchen kennen solche Situa-
tionen nicht, weil hier der 21. Mérz schon 13 Tage nach dem Aquinoktium liegt und daher
Vollmonde, die in diese Spanne fallen, nicht als maBgebend fiir Ostern gelten.

Fiir die weitere Diskussion in den Ostkirchen wird daher die Frage wichtig, welche der
nizdnischen Regeln Vorrang hat:

— der Sonntag nach dem ersten Vollmond nach dem Aquinoktium oder

— der Sonntag nach dem Pesach der Juden.

Die Kldrung dieser Frage diirfte mehr Zeit in Anspruch nehmen als alle anderen Fragen
zusammen, die relativ leicht zu l16sen sind.

Die Konferenz hat ihre Uberlegungen und Empfehlungen allen christlichen Kirchen mit-
geteilt und sie um sorgfaltiges Studium derselben und um ihre Stellungnahmen gebeten.
Viele solche sind bereits bekannt und geben Anlass zur Hoffnung auf Erfolg.

Die orthodoxe Kirche von Griechenland gibt allerdings zu bedenken, dass die vorge-
schlagenen Berechnungen zu wenig Riicksicht darauf nehmen, dass Ostern nie vor dem
Pesach der Juden gefeiert werden diirfe. Sie sicht gerade darin die Hauptintention des Kon-
zils von Nizéda. Sie verweist aulerdem darauf, dass eine panorthodoxe Stellungnahme ab-
gewartet werden miisse.

AbschlieBend seien mir zwei kritische Bemerkungen zur Konferenz von Aleppo erlaubt:
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— In der Konferenz von Aleppo wurde der heute fiir alle Kirchen so wichtigen Wert-
schitzung des Judentums und den grundlegenden Beziehungen des Christentums zum
Judentum zu wenig Rechnung getragen. Gerade im Hinblick auf Ostern — Theologie,
Geschichte, Liturgie, Termin — wire das besonders wichtig und sollte bei kiinftigen
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Beratungen durch die Einbeziehung jiidischer Spezialisten nachgeholt werden.

— Eine schwerwiegende Konsequenz aus der Einfilhrung exakter astronomischer Oster-
berechnungen sehe ich darin, dass kiinftig alle Berechnungen an Hand von ganzzahli-
gen Tabellen, deren Anwendung alle Interessierten bisher leicht erlernen konnten,
nicht mehr moglich sein werden. Aber es sind heute auch sonst nicht wenige Rechen-
vorginge, die frither jeder beherrschen konnte, gut programmierten Computern an-

vertraut, die schneller arbeiten und genauere Resultate erbringen.

Eine rasche Zustimmung aller christlichen Kirchen zu einer ganz neuen Osterberechnung
kann ich mir in der gegenwértigen 6kumenischen Situation in der Welt zwar noch nicht
vorstellen, denn schon bisher hat jede Kalenderreform zu neuen Spaltungen gefiihrt. Fragen
des Kalenders, und besonders des religiosen Kalenders, beriihren immer das Identitits-
Bewusstsein von Personen und Gruppen und sind darum mit starken Emotionen besetzt.
Das muss beriicksichtigt werden. Aber der eingeschlagene Weg sollte auf jeden Fall konse-

quent fortgesetzt werden, denn er ist zielfiihrend.

Tabelle 1
Ubersicht iiber die Osterdaten von 2001 bis 2025

Jahr A B C D E

2001 a 15. April 15. April 15. April 8. April 8. April
2002 31. Mirz 31. Mirz 5. Mai 28. Mirz 28. Mirz
2003 20. April 20. April 27. April 16. April 17. April
2004 a 11. April 11. April 11. April 5. April 6. April
2005bcd 27. Mirz 27. Mirz 1. Mai 25. Mirz 24. April
2006 16. April 16. April 23. April 13. April 13. April
2007 a 8. April 8. April 8. April 2. April 3. April
2008 bcd 23. Mirz 23. Mirz 27. April 21. Mirz 20. April
2009 12. April 12. April 19. April 9. April 9. April
2010 a 4. April 4. April 4. April 30. Mérz 30. Mirz
2011 a 24. April 24. April 24. April 18. April 19. April
2012 ¢ 8. April 8. April 15. April 6. April 7. April
2013 d 31. Mirz 31. Mérz 5. Mai 27. Mirz 26. Mirz
2014 a 20. April 20. April 20. April 15. April 15. April
2015 ¢ 5. April 5. April 12. April 4. April 4. April
2016bcd 27. Miirz 27. Mirz 1. Mai 23. Mirz 23. April
2017 a 16. April 16. April 16. April 11. April 11. April
2018 e 1. April 1. April 8. April 31. Mirz 31. Mirz
2019 cdf 24. Mirz 21. April 28. April 21. Miérz 20. April
2020 12. April 12. April 19. April 8. April 9. April
2021d 4. April 4. April 2. Mai 28. Miirz 28. Mirz
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2022 e 17. April 17. April 24. April 16. April 16. April
2023 9. April 9. April 16. April 6. April 6. April
2024bcd 31. Miirz 31. Mirz 5. Mai 25. Mirz 23. April
2025a 20. April 20. April 20. April 13. April 13. April

A Ostern gemil exaktester astronomischer Berechnung (Vorschlag Aleppo 1997)

B Ostern gemiB geltender gregorianischer Berechnung

C  Ostern gemiB geltender julianischer Berechnung

D  Friihlingsvollmond (Ostergrenze) gemiB astronomischer Berechnung

E  Pesach gemal geltender jidischer Berechnung

a  Indiesem Jahr fallen gregorianische und julianische Ostern auf denselben Tag.

b  Indiesem Jahr liegt das gregorianische Ostern vor dem jiidischen Pessach.

¢  Indiesem Jahr fillt Pessach auf den zweiten Vollmond im Friihling.

d  Indiesem Jahr liegt das julianische Ostern nach dem zweiten Vollmond im Friihling.
e  In diesem Jahr fillt Pessach auf den gregorianischen Karsamstag.

f  Indiesem Jahr entspricht das gregorianische Ostern der nizénischen Regel nicht.

Tabelle 2
Ubersicht iiber ,,paradoxe Ostern“ zwischen 1900 und 2000

Man spricht von ,paradoxen* Ostern, wenn der zyklisch bzw. tabellarisch gemiB dem

computus paschalis ermittelte Termin von jenem abweicht, der den astronomisch exakt
angewendeten Regeln des Konzils von Nizia entspricht.

A Osterdatum gemil der gregorianischen Berechnung
B Osterdatum gemiB astronomischer Berechnung (bei Beachtung von MEZ)

Diese Angaben sind zu finden bei O. WIMMER — H. MELZER, Lexikon der Namen und
Heiligen. Innsbruck, 6. verb. Auflage 1988, 42f.

Jahr A B Jahr A B
1900 15. April | 22. April 1954 18. April 25. April
1903 12. April 19. April 1962 22. April 25. Mirz
1923 1. April 8. April 1967 26. Miirz 2. April
1924 20. April | 23. Mirz 1974 14. April 7. April
1927 17. April | 24. April 2000 23. April 26. Miirz
1943 25. April | 28. Mirz
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Albert Thaddéus Esterbauer, Salzburg

Der Regionalkalender
fiir das deutsche Sprachgebiet

Anderungen seit der ersten Approbation 1971

Im Anschluss an die Richtlinien der Liturgiekonstitution ,,Sacrosanctum Concilium® (Art.
107 und 111) des II. Vatikanischen Konzils wurde der rémische Generalkalender iiberar-
beitet und von Papst Paul VI. am 14. Februar 1969 mit dem Motu Proprio Mysterii pascha-
lis approbiert. GemédB den Bestimmungen der Instructio de calendariis particularibus atque
officiorum et missarum propriis recognoscendis ,,Calendaria particularia“ vom 24. Juni
1970' wurde fiir das deutsche Sprachgebiet der Regionalkalender erarbeitet und im Friih-
jahr 1971 von den Bischofskonferenzen Deutschlands, Osterreichs und der Schweiz sowie
den Bischofen von Luxemburg und Bozen-Brixen approbiert. Dieser Approbation schloss
sich 1973 auch der Bischof von Liittich an. Die Konfirmierung erfolgte durch die Kongre-
gation fiir den Gottesdienst am 21. September 19727,

Im Laufe der Zeit wurden vor allem in den rémischen Generalkalender neue Heilige ein-
gefiigt, um dem Anspruch der Universalitiit besser zu entsprechen’® und auch die Feier von
Heiligen unserer Zeit zu ermoglichen. Fiir einige Gedéchtnisfeiern wurde der Grad geiin-
dert, bei anderen Heiligen bedurfte es einer Korrektur der Bezeichnung bzw. wurde die
Bezeichnung oder das Patronat erweitert.

Auch das Zusammentreffen von Hochfesten mit Sonntagen des Advents, der Quadrage-
sima und der Osterzeit (wie z. B. HI. Josef bzw. Verkiindigung des Herrn) wurde neu gere-
gelt*

' Z. B. in: Not 6 (1970) 349-370.

KONGREGATION FUR DEN GOTTESDIENST, Decretum confirmationis. In: Not 8 (1972) 361. In die-
sem Dekret wurden auch die Abweichungen vom rémischen Generalkalender fiir folgende Feiern
gewihrt: HI. Matthias am 24.2. statt 14.5., Hl. Petrus Canisius 27.4. statt 21.12., Marid Heimsu-
chung 2.7. statt 31.5., Hl. Gertrud von Helfta 17.11. statt 16.11. und HIl. Elisabeth 19.11. statt
17.11. Der G Hl. Agnes am 21.1 wurde geéindert in g, um die Feier des g des Hl. Meinrad zu er-
mdglichen, ebenso wurde der G HI. Luzia am 13.12. in g geéindert zugunsten der Feier des g HI.
Odilia.

Auf die ganze Kirche sollen jene Feiern ausgedehnt werden, ,die das Gedichtnis solcher Heiligen
feiern, die wirklich von allgemeiner Bedeutung sind* (Sacrosanctum Concilium, Art. 111).
KONGREGATION FUR DEN GOTTESDIENST, De calendario liturgico exarando pro anno 1989. In: Not
23 (1987) 397: Fiir das Hochfest HI. Josef wird fiir 1989 festgelegt, dass es am 18.3. gefeiert wird
(der 19.3. war Palmsonntag). Fiir das Hochfest Verkiindigung des Herrn wurde die allgemeine
Festlegung getroffen: immer wenn es mit der Karwoche zusammentrifft, wird das Hochfest am
Montag nach dem 2. Sonntag der Osterzeit gefeiert.

KONGREGATION FUR DEN GOTTESDIENST, Rundschreiben ,.De festis paschalibus praeparandis et
celebrandis* (16.1.1988) Nr. 11. In: Not 24 (1988) 81-107, hier 83f: ,[. . .] Hochfeste, die auf ei-
nen dieser Sonntage fallen, werden auf den Samstag vorverlegt [. . .].%

KONGREGATION FUR DEN GOTTESDIENST UND DIE SAKRAMENTENORDNUNG, Dekret ., De variatione
inducenda in n. 5 ,Normarum universalium de anno liturgico et de calendario**. In: Not 26 (1990)
160f: Mit diesem Dekret erfolgte eine grundsiitzliche Neuordnung aus pastoralen Griinden: Der
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Der unten folgende Regionalkalender fiir das deutsche Sprachgebiet enthilt alle Ande-
rungen des romischen Generalkalenders sowie alle Anderungen, die das ganze Sprachgebiet
betreffen. Eigenfeiern einzelner Diozesen werden nicht beriicksichtigt.

Zeichenerklidrung

H Hochfest

B Fest

G Gebotener Gedenktag

g nicht gebotener Gedenktag
*

Eigenfeier des Regionalkalenders fiir das deutsche Sprachgebiet

CalRom  Calendarium Romanum (Romischer Generalkalender)

CCDDS  Congregatio pro Cultu Divino et Disciplina Sacramentorum (Kongregation
fiir den Gottesdienst und die Sakramentenordnung)

RK Regionalkalender fiir das deutsche Sprachgebiet

Sonntag wird nur mehr durch ein Hochfest des Herrn oder Fest des Herrn verdriingt. Die Sonnta-
ge des Advents, der Quadragesima und der Osterzeit haben den Vorrang vor allen Festen des
Herrn und allen Hochfesten. Die Hochfeste werden auf den folgenden Montag verlegt, auBer es
handelt sich um ein Zusammentreffen mit dem Palmsonntag oder Ostersonntag. [Hier gelten die
oben angefiihrten Richtlinien].

In Not 25 (1989) 504f findet sich eine Aufstellung fiir die Hochfeste Hl. Josef und Verkiindigung
des Herrn von 1990 bis 2008.
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Januar

Neujahr, Oktavtag von Weihnachten, Namensgebung des Herrn
HOCHFEST DER GOTTESMUTTER MARIA

Basilius der GroBe (379) und Gregor von Nazianz (um 390), Bischofe,
Kirchenlehrer

ERSCHEINUNG DES HERRN

Valentin, Bischof von Ritien (um 475)
Raimund von Pefafort, Ordensgriinder (1275)
Severin, Monch in Norikum (482)

Hilarius, Bischof von Poitiers, Kirchenlehrer (um 367)

Antonius, Ménchsvater in Agypten (356)

Fabian, Papst, Mirtyrer (250)

Sebastian, Martyrer (288)

Meinrad, Monch auf der Reichenau, Einsiedler, Mértyrer (861)
Agnes, Jungfrau, Martyrin in Rom (304)

Vinzenz, Diakon, Mirtyrer in Spanien (304)

Heinrich Seuse, Ordenspriester, Mystiker (1366)

97

Franz von Sales, Bischof von Genf, Ordensgriinder, Kirchenlehrer (1622)

BEKEHRUNG DES APOSTELS PAULUS

Timotheus und Titus, Bischofe, Apostelschiiler

Angela Merici, Jungfrau, Ordensgriinderin (1540)
Thomas von Aquin, Ordenspriester, Kirchenlehrer (1274)

Johannes Bosco, Priester, Ordensgriinder (1888)

Sonntag nach dem 6. Januar: F TAUFE DES HERRN
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Albert Thadddus Esterbauer
Februar
F DARSTELLUNG DES HERRN
g* Ansgar, Bischof von Hamburg-Bremen, Glaubensbote in Skandinavien

(865)
g Blasius, Bischof von Sebaste in Armenien, Mértyrer (um 316)
g* Rabanus Maurus, Bischof von Mainz (856)

G Agatha, Jungfrau, Mirtyrin in Catania (um 250)

G Paul Miki und Gefihrten, Mértyrer in Nagasaki (1597)

g Hieronymus Amiliani, Ordensgriinder (1537)

G Scholastika, Jungfrau (um 547)

g Gedenktag Unserer Lieben Frau in Lourdes

F CYRILL, Monch (869), und METHODIUS, Bischof (885), Glaubensbo-
ten bei den Slawen, Schutzpatrone Europas’

g Sieben Griinder des Servitenordens (14. Jh.)

g Petrus Damiani, Bischof, Kirchenlehrer (1072)

E KATHEDRA PETRI

G Polykarp, Bischof von Smyrna, Mirtyrer (155)

F* MATTHIAS, Apostel

g* Walburga, Abtissin von Heidenheim in Franken (779)

Fiir Europa: Anderung des Grades von G zu F und Verleihung des Titels ,,Schutzpatrone Euro-
pas“: JOHANNES PAUL II., Apostolisches Schreiben ,Egregiz virtutis* (31.12.1980). In: Not 17
(1981) 65-68.
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Miirz

g Kasimir, Konigssohn (1484)
g* Fridolin von Sickingen, Ménch, Glaubensbote (7. Jh.)
G Perpetua und Felizitas, Martyrinnen in Karthago (202/203)
g Johannes von Gott, Ordensgriinder (1550)
g* Bruno von Querfurt, Bischof von Magdeburg, Glaubensbote bei den
PreuBen, Martyrer (1009)
g Franziska, Witwe, Ordensgriinderin in Rom (1440)
g* Mathilde, Gemahlin Konig Heinrichs L. (968)
g* Klemens Maria Hofbauer, Ordenspriester (1820)
g* Gertrud, Abtissin von Nivelles (um 655)
g Patrick, Bischof, Glaubensbote in Irland (461)
g Cyrill, Bischof von Jerusalem, Kirchenlehrer (386)
H JOSEF, BRAUTIGAM DER GOTTESMUTTER MARIA®
g Turibio von Mongrovejo, Bischof von Lima (1606)
H VERKUNDIGUNG DES HERRN'
g* Liudger, Bischof von Miinster, Glaubensbote (809)
Vgl. dazu Anm. 4.

Vgl. dazu Anm. 4.

99
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April
g Franz von Paola, Einsiedler, Ordensgriinder (1507)
g Isidor, Bischof von Sevilla, Kirchenlehrer (636)
g Vinzenz Ferrer, Ordenspriester, BuBprediger (1419)
G Johannes Baptist de la Salle, Priester, Ordensgriinder (1719)
G Stanislaus, Bischof von Krakau, Mértyrer (1079)
g Martin L., Papst, Martyrer (655)

g* Leo IX., Papst (1504)

g Konrad von Parzham, Ordensbruder in Altotting (1894)
g Anselm, Bischof von Canterbury, Kirchenlehrer (1109)

g Adalbert, Bischof v. Prag, Glaubensbote bei den PreuBen, Mirtyrer 997y
g Georg, Mirtyrer in Kappadozien (4. Jh.)

g* Fidelis von Sigmaringen, Ordenspriester, Martyrer (1622)

F MARKUS, Evangelist

g* Petrus Kanisius, Ordenspriester, Kirchenlehrer (1597)

g Peter Chanel, Priester, erster Martyrer in Ozeanien (1841)

g Ludwig Maria Grignion de Montfort, Priester (1716)"°

F KATHARINA VON SIENA, Ordensfrau, Kirchenlehrerin, Mitpatronin
Europas (1380)""'

g Pius V., Papst (1572)

Anderung des Grades von g zu G: JoHANNES PAUL 1L, Apostolisches Schreiben ,.Rutilans agmen*
(8.5.1979). In: Not 15 (1979) 235.

Bis 1995 als g im RK. Einfiigung als g in den CalRom: Dekret der CCDDS vom 11.7.1995. In:
Not 32 (1996) 191f.

Einfiigung in den CalRom: Dekret der CCDDS vom 20.7.1996. In: Not 32 (1996) 656—658.
Verleihung des Titels ,Kirchenlehrerin®: PAuL VI, Apostolisches Schreiben (4.10.1970). In:
AAS 63 (1971) 674-682. Fiir Europa: Anderung des Grades von G zu F und Verleihung des T1-
tels ,,Mitpatronin Europas“: JOHANNES PAUL II, Apostolisches Schreiben ,.Spes @dificandi
(1.10.1999). In: AAS 92 (2000) 220-229; und Rundschreiben der CCDDS an die Vorsitzenden
der Bischofskonferenzen in Europa vom 23.10.1999. In: Not 35 (1999) 447f.
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Mai
1 g Josef, der Arbeiter
2 G Athanasius, Bischof von Alexandrien, Kirchenlehrer (373)
3 F PHILIPPUS UND JAKOBUS, Apostel
4 g* Florian (304) und die Mértyrer von Lorch
5 [ Godehard, Bischof von Hildesheim (1038)
6
!
8
9
10
11
12 g Nereus und Achilleus, Mértyrer (um 304)
g Pankratius, Mértyrer (um 304)
13
14
15
16 g* Johannes Nepomuk, Priester, Mértyrer (1393)
15
18 g Johannes ., Papst, Mirtyrer (526)
19
20 g Bernhardin von Siena, Ordenspriester, Volksprediger (1444)
21 g* Hermann Josef, Ordenspriester, Mystiker (1241)
22
23
24
25 g Beda der Ehrwiirdige, Ordenspriester, Kirchenlehrer (735)
g Gregor VIL., Papst (1085)
g Maria Magdalena von Pazzi, Ordensfrau (1607)
26 G Philipp Neri, Priester, Griinder des Oratoriums (1595)
27 g Augustinus, Bischof von Canterbury, Glaubensbote in England (um 605)
28
29
30
31

Erster Sonntag nach Pfingsten: H DREIFALTIGKEITSSONNTAG'"
Donnerstag nach Dreifaltigkeitssonntag: H FRONLEICHNAM"?
Freitag nach dem 2. Sonntag nach Pfingsten: H HERZ JESU'
Samstag nach dem 2. Sonntag nach Pfingsten: G Herz Maria"

2 Im CalRom: Sollemnitas Ss.ma Trinitatis.

* Im RK findet sich nur die Bezeichnung ,,Fronleichnam®. In den lit. Biichern hingegen steht bei
den Texten fiir die Feier ,,Hochfest des Leibes und Blutes Christi* (entsprechend der Bezeichnung
im CalRom: Sollemnitas Ss.mi Corporis et Sanguinis Christi) mit dem Untertitel ,,Fronleichnam®.

' In den liturgischen Biichern steht bei den Texten fiir die Feier ,,Heiligstes Herz Jesu®,
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Juni

G Justin, Philosoph, Mirtyrer (um 165)
Marcellinus und Petrus, Mértyrer in Rom (303)
Karl Lwanga und Gefihrten, Mértyrer in Uganda (1886)

Q) e

G* Bonifatius, Bischof, Glaubensbote in Deutschland, Mértyrer (754)
g Norbert von Xanten, Ordensgriinder, Bischof von Magdeburg (1134)

g Ephrdm der Syrer, Diakon, Kirchenlehrer (373)
G Barnabas, Apostel
G Antonius von Padua, Ordenspriester, Kirchenlehrer (1231)

g* Vitus (Veit), Mirtyrer in Sizilien (um 304)
g* Benno, Bischof von Meifien (1106)

g Romuald, Abt, Ordensgriinder (1027)

G Aloisius Gonzaga, Ordensmann (1591)

g Paulinus, Bischof von Nola (431)

g John Fisher, Bischof von Rochester (1535), und Thomas Morus,

Lordkanzler, Martyrer (1535)

H GEBURT JOHANNES’ DES TAUFERS

g* Hemma von Gurk, Stifterin von Gurk und Admont (1045)

g Cyrill, Bischof von Alexandrien, Kirchenlehrer (444)

G Irenius, Bischof von Lyon, Mértyrer (um 202)

H PETRUS UND PAULUS, Apostel

g* Otto, Bischof von Bamberg, Glaubensbote in Pommern (1139)
g Die ersten Miértyrer der Stadt Rom

In den liturgischen Biichern steht bei den Texten fiir die Feier ,,Unbeflecktes Herz Marid*. Ande-
rung des Grades von g zu G: Dekret der CCDDS durch Mandat von Johannes Paul I vom
1.1.1996. In: Not 32 (1996) 654—656. Regelung beim Zusammentreffen mit einem anderen G:
Notificatio der CCDDS vom 8.12.1998. In: Not 35 (1999) 157: Beim Zusammentreffen mit einem
anderen gebotenen Gedenktag gelten in jenem Jahr beide als nicht gebotene Gedenktage.
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Juli

MARIA HEIMSUCHUNG

THOMAS, Apostel

i Ulrich, Bischof von Augsburg (973)

Elisabeth, Konigin von Portugal (1336)

Antonius Maria Zaccaria, Priester, Ordensgriinder (1539)

Maria Goretti, Jungfrau, Mértyrin (1902)

Willibald, Bischof von Eichstitt, Glaubensbote (787)

Kilian, Bischof von Wiirzburg, und Gefihrten, Glaubensboten, Mértyrer
(um 689)

B W=
5] Tl
*

* %

g 0g 09 02 09 09

00~ O W

10 g* Knud, Kénig von Déanemark, Mértyrer (1086); Erich, Konig von Schwe-
den, Mirtyrer (1160); Olaf, Konig von Norwegen (1030)

11 F BENEDIKT VON NURSIA, Vater des abendlédndischen Monchtums
(547), Schutzpatron Europas'®

12

13 g Heinrich IL. (1024) und Kunigunde (1033), Kaiserpaar

14 g Kamillus von Lellis, Priester, Ordensgpiinder (1614)

15 G Bonaventura, Ordensmann, Bischof, Kirchenlehrer (1274)

16 g Gedenktag Unserer Lieben Frau auf dem Berge Karmel

17

18

19

20 g* Margareta, Jungfrau, Mértyrin in Antiochien (um 307)

2 g* Laurentius von Brindisi, Ordenspriester, Kirchenlehrer (1619)

22 G Maria Magdalena

23 E BIRGITTA VON SCHWEDEN, Ordensgriinderin, Mitpatronin Europas
(1373)

24 g* Christophorus, Martyrer in Kleinasien (um 250)

25 F JAKOBUS, Apostel

26 G Joachim und Anna, Eltern der Gottesmutter Maria

27

28

29 G Marta von Betanien

30 g Petrus Chrysologus, Bischof von Ravenna, Kirchenlehrer (450)

31 G Ignatius von Loyola, Priester, Ordensgriinder (1556)

' Fiir Buropa: Anderung des Grades von G zu F und Verleihung des Titels ,,Schutzpatron Europas®:
PAUL VL., Apostolisches Schreiben ,,Pacis nuntius“ (24.10.1964). In: AAS (1964) 965-967.

Fiir Europa: Anderung des Grades von g zu F und Verleihung des Titels ,,Mitpatronin Europas‘:
JoHANNES PAUL 1L, Apostolisches Schreiben ,,Spes ®dificandi” (1.10.1999). In: AAS 92 (2000)
220-229 und Rundschreiben der CCDDS an die Vorsitzenden der Bischofskonferenzen in Europa
vom 23.10.1999. In: Not 35 (1999) 4471

17
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August

Alfons Maria von Liguori, Ordensgriinder, Bischof, Kirchenlehrer (1787)
Eusebius, Bischof von Vercelli, Mirtyrer (371)
Petrus Julianus Eymard, Priester, Ordensgriinder (1868)"®

(@)

oQ 09

Johannes Maria Vianney, Pfarrer von Ars (1859)

Weihetag der Basilika Santa Maria Maggiore in Rom

VERKLARUNG DES HERRN

Xystus IL., Papst, und Gefahrten, Mirtyrer (258)

Kajetan, Priester, Ordensgriinder (1547)

Dominikus, Priester, Ordensgriinder (1221)

THERESIA BENEDICTA VOM KREUZ (EDITH STEIN, Ordensfrau,
Meirtyrerin, Mitpatronin Europas (1942)"°

LAURENTIUS, Diakon, Mirtyrer in Rom (258)

Klara von Assisi, Jungfrau, Ordensgriinderin (1253)

Q) 0e 08 e Q)

p e

Pontianus, Papst, und Hippolyt, Priester, Mértyrer (235)
Maximilian Maria Kolbe, Ordenspriester, Mirtyrer (1941)*
MARIA AUENAHME IN DEN HIMMEL

Stephan, Konig von Ungarn (1038)

ga I O 09

Johannes Eudes, Priester, Ordensgriinder (1680)
Bernhard von Clairvaux, Abt, Kirchenlehrer (1153)
Pius X., Papst (1914)

Maria Kénigin

Rosa von Lima, Jungfrau (1617)
BARTOLOMAUS, Apostel

Ludwig, Konig von Frankreich (1270)

Josef von Calasanz, Priester, Ordensgriinder (1648)

*

oa oa Moe QQ QW

Monika, Mutter des Augustinus (387)
Augustinus, Bischof von Hippo, Kirchenlehrer (430)
Enthauptung Johannes’ des Téufers

Qaaa

Paulinus, Bischof von Trier, Mirtyrer (358)

aQ
*

Einfiigung in den CalRom: Dekret der CCDDS vom 9.12.1995. In: Not 32 (1996) 202f.

Fiir Europa: Einfiigung in den CalRom und Verleihung des Titels ,Mitpatronin Europas®:
JoHANNES PAUL IL, Apostolisches Schreiben ,,Spes @dificandi* (1.10.1999). In: AAS 92 (2000)
220-229 und Rundschreiben der CCDDS an die Vorsitzenden der Bischofskonferenzen in Europa
vom 23.10.1999. In: Not 35 (1999) 447f.

Einfiigung des g Sel. Maximilian Kolbe in den RK: Dekret der Kongregation fiir den Gottesdienst
vom 31.7.1973. In: Die Neuordnung der Eigenkalender fiir das deutsche Sprachgebiet. NKD 29,
80. Einfiigung als G in den CalRom: Dekret der CCDDS durch Mandat von Johannes Paul IL
vom 25.3.1983: Not 19 (1983) 238.
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September

G Gregor der GroBe, Papst, Kirchenlehrer (604)

F MARIA GEBURT

g Petrus Claver, Priester (1654)*'

(g Marid Namen

G Johannes Chrysostomus, Bischof v. Konstantinopel, Kirchenlehrer (407)

F KREUZERHOHUNG

G Gedichtnis der Schmerzen Mariens

G Kornelius, Papst (253), und Cyprian, Bischof v. Karthago, Mirtyrer (258)

ok Hildegard von Bingen, Abtissin, Mystikerin, Griinderin von Rupertsberg
und Eibingen (1179)

g Robert Bellarmin, Ordenspriester, Bischof v. Capua, Kirchenlehrer (1621)

g* Lambert, Bischof von Maastricht (Tongern), Glaubensbote in Brabant,

Mirtyrer (um 705)

g Januarius, Bischof von Neapel, Mirtyrer (um 304)

G Andreas Kim Taegon, Priester, und Paul Chong Hasong, und Gefihrten,
Miirtyrer (1839-1866)*

F MATTHAUS, Apostel und Evangelist

ok Mauritius und Gefihrten, Mirtyrer der Thebéischen Legion (280-305)

gt Rupert (718) und Virgil (784), Bischofe von Salzburg, Glaubensboten

g* Niklaus von Fliie, Einsiedler, Friedensstifter (1487)

g Kosmas und Damian, Arzte, Mirtyrer in Kleinasien (303)

G Vinzenz von Paul, Priester, Ordensgriinder (1660)

g* Lioba, Abtissin von Tauberbischofsheim (um 782)

g Wenzel, Herzog von Bohmen, Mirtyrer (929)

g Lorenzo Ruiz und Gefiihrten, Mirtyrer (1632-1637)%

E MICHAEL, GABRIEL UND RAFAEL, Erzengel

G Hieronymus, Priester, Kirchenlehrer (420)

Einfiigung in den CalRom: Dekret der CCDDS durch Mandat von Johannes Paul II. (8.9.1995).
In: Not 32 (1996) 196f.
Einfiigung in den CalRom: Dekret der CCDDS durch Mandat von Johannes Paul IL (12.3.1985).
In: Not 21 (1985) 190f.
Einfiigung in den CalRom: Dekret der CCDDS durch Mandat von Johannes Paul II. (22.3.1988).
In: Not 24 (1988) 2371.
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Oktober
1 G Theresia vom Kinde Jesus, Ordensfrau (1897)
2 G Schutzengel
3
4 G Franz von Assisi, Ordensgriinder (1226)
5
6 gt Bruno, Monch, Einsiedler, Ordensgriinder (1101)
7 G Gedenktag Unserer Lieben Frau vom Rosenkranz
8
9 g Dionysius, Bischof von Paris, und Geféhrten, Mértyrer (nach 250)
g Johannes Leonardi, Priester, Ordensgriinder (1609)
10
11
12
13
14 g Kallistus I., Papst, Mirtyrer (222)
15 G Theresia von Jesus (von Avila), Ordensfrau, Kirchenlehrerin (1582)24
16 g* Hedwig von Andechs, Herzogin von Schlesien (1243)
g* Gallus, Monch, Einsiedler, Glaubensbote am Bodensee (um 640)
g Margareta Maria Alacoque, Ordensfrau (1690)
17 G Ignatius, Bischof von Antiochien, Mértyrer (um 115)
18 F LUKAS, Evangelist
19 g Johannes de Brébeuf, Isaak Jogues, Priester, und Gefihrten, Martyrer in

Nordamerika (1642-1649)
g Paul vom Kreuz, Priester, Ordensgriinder (1775)
20 g* Wendelin, Einsiedler im Saarland (6. Jh.)
21 g* Ursula und Gefihrtinnen, Mirtyrinnen in Koln (um 304)
22

23 g* Johannes von Capestrano, Ordenspriester, Wanderprediger in
Siiddeutschland und Osterreich (1456)

24 g Antonius Maria Claret, Bischof von Santiago in Kuba, Ordensgriinder
(1870)

25

26

27

28 E SIMON UND JUDAS, Apostel

29

30

31 g* Wolfgang, Bischof von Regensburg (994)

% Verleihung des Titels ,Kirchenlehrerin: PAUL VL, Apostolisches Schreiben vom 27.9.1970. In:
AAS 53 (1971) 185-192. Anderung des Namens ,,Theresia von Avila* in , Theresia von Jesus*:
durch Mandat von Johannes Paul IL vom 15.2.1984. In: Not 20 (1984) 191.
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November
1 H ALLERHEILIGEN
ALLERSEELEN

8 g* Hubert, Bischof von Liittich (727)

g* Pirmin, Abtbischof, Glaubensbote am Oberrhein (753)

g Martin von Porres (1639), Ordensmann
4 G Karl Borromius, Bischof von Mailand (1584)
5
6 g* Leonhard, Einsiedler von Limoges (6. Jh.)
7 g* Willibrord, Bischof von Utrecht, Glaubensbote bei den Friesen (739)
8
9 F WEIHETAG DER LATERANBASILIKA
10 G Leo der GroBe, Papst, Kirchenlehrer (461)
i1 G Martin, Bischof von Tours (397)
12 G Josaphat, Bischof von Polozk in WeiSruBland, Mértyrer (1623)
13
14
15 g* Albert der GroBe, Ordensmann, Kirchenlehrer, Bischof von Regensburg

(1280)

g* Leopold, Markgraf von Osterreich (1136)
16 g Margareta, Konigin von Schottland (1039)
7/ g* Gertrud von Helfta, Ordensfrau, Mystikerin (1302)
18 g Weihetag der Basiliken St. Peter und St. Paul zu Rom
19 G* Elisabeth, Landgrifin von Thiiringen (1231)
20
21 G Gedenktag Unserer Lieben Frau in Jerusalem
22 G Cicilia, Jungfrau, Mértyrin in Rom (um 250)
23 g* Kolumban, Abt von Luxeuil und von Bobbio, Glaubensbote im Franken-

reich (615)

g Klemens I., Papst, Mirtyrer (101)
24 G Andreas Dung-Lac, Priester, und Gefihrten, Méirtyrerzs
235 g* Katharina von Alexandrien, Mirtyrin (4. Jh.)
26 g Konrad (975) und Gebhard (995), Bischofe von Konstanz
24
28
29
30 F ANDREAS, Apostel

Letzter Sonntag im Jahreskreis: H CHRISTKONIGSSONNTAG™

»  Einfiigung in den CalRom: Dekret der CCDDS durch Mandat von Johannes Paul II. (1.6.1989).
In: Not 25 (1983) 487-489.
% Im CalRom: Sollemnitas D. N. lesu Christi, universorum regis.
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Dezember
1
2 g* Luzius, Bischof von Chur, Martyrer (5./6. Jh.)
3 G Franz Xaver, Ordenspriester, Glaubensbote in Indien und Ostasien (1552)
4 g* Barbara, Mirtyrin in Nikomedien (306)
g Johannes von Damaskus, Priester, Kirchenlehrer (um 750)
5 g Anno, Bischof von Kéln, Reichskanzler (1075)
6 g Nikolaus, Bischof von Myra (um 350)
7 G Ambrosius, Bischof von Mailand, Kirchenlehrer (397)
8 H HOCHFEST DER OHNE ERBSUNDE EMPFANGENEN JUNGFRAU
UND GOTTESMUTTER MARIA
9
10
11 g Damasus 1., Papst (384)
12 g Johanna Franziska von Chantal, Ordensgriinderin (1641)

13 gt Odilia, Abtissin, Griinderin von Odilienberg und Niedermiinster im ElsaB
(um 720)

g Luzia, Jungfrau, Mirtyrin in Syrakus (um 304)
14 G Johannes vom Kreuz, Ordenspriester, Kirchenlehrer (1591)
15
16
17
18
19
20
21
22
23 g Johannes von Krakau, Priester (1473)
24
25 H WEIHNACHTEN, HOCHFEST DER GEBURT DES HERRN®’
26 F STEPHANUS, erster Martyrer
2 K JOHANNES, Apostel und Evangelist
28 F UNSCHULDIGE KINDER
29 g Thomas Becket, Bischof von Canterbury, Martyrer (1170)
30
31 I Silvester L, Papst (335)

Sonntag in der Weihnachtsoktav oder, wenn Weihnachten auf einen Sonntag fillt, 30. De-
zember: F FEST DER HEILIGEN FAMILIE?®

Y Hier wire eine Umstellung wiinschenswert: Hochfest der Geburt des Herrn (Weihnachten).
% Im CalRom: Festum Sanctz Familiz Iesu, Mariz et Ioseph.
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Bert Groen, Nijmegen

Das Fest der Darstellung des Herrn

Ursprung, Struktur und Theologie dieses Festes
im byzantinischen und im romischen Ritus

Das Fest der Darstellung des Herrn (2. Februar) ist den meisten von uns nur als ein Klei-
nes Fest im Kirchenjahr bekannt.! Zwischen Weihnachten und Epiphanie auf der einen und
der Vierzigtagezeit und Ostern auf der anderen Seite fillt das Fest nur wenig auf. Im by-
zantinischen Ritus gehort es zum Zyklus der Zwolf Feste — nimlich die Hauptfeste im litur-
gischen Jahr —, aber es wird nur wenig gefeiert. Trotzdem handelt es sich um ein wichtiges
Fest im Epiphaniezyklus. Zudem sind die Worte Simeons ,.Nun lidsst du, Herr, deinen
Knecht in Frieden scheiden ... ein wesentlicher Teil des abendlichen Stundengebets, ge-
nauer: der Vesper im byzantinischen Ritus, der Komplet im romischen Stundengebet.

Ich werde mich auf das Fest der Darstellung im romischen und im byzantinischen Ritus
beschrinken. Man muss dennoch erkennen, dass die beiden Riten zahlreiche Elemente
anderer liturgischer Zentren integriert haben, und so zu Synthesen geworden sind. Der
rémische Ritus wurde vor allem mit friankisch-germanischen Bestandteilen vermischt, und
im byzantinischen Ritus finden sich viele syrische und palistinensische Elemente.” Weiter-
hin kommen nur einige Phasen der Geschichte und Theologie des Festes in den beiden
Riten zur Sprache. Die Feier des Festes in anderen Kirchen, insbesondere in den Kirchen
der Reformation, muss hier auler Betracht bleiben.

Zuniichst werde ich auf den Ursprung des Festes zu sprechen kommen; zweitens werde
ich auf die Struktur und den Inhalt des Festes im byzantinischen und rémischen Ritus ein-
gehen; drittens werden einige Aspekte der Theologie dieses Festes beleuchtet.

Im Lauf der Geschichte erfuhr das Darstellungsfest im romischen wie im byzantinischen
Ritus viele Anderungen. Die Geschichte des Festes ist ein dynamischer Vorgang. Es ldsst
sich auch ein starker Zusammenhang zwischen Kult und Kultur beobachten. Das Fest un-
terlag nicht nur dem Einfluss der Kultur, worin es gefeiert wurde, sondern hat seinerseits
die Kultur auch gestaltet.

1. Zum Ursprung

Das Fest der Darstellung ist erst spit entstanden. Die Christen der ersten drei Jahrhun-
derte feierten es — soviel wir wissen — nicht. Es entstand in Jerusalem. Die dortige Liturgie
hat vor allem im 4. und 5. Jh. aufgrund der vielen Pilgerreisen und der Entstehung von

! Der Verfasser mochte Ulrich Berges und Thomas Quartier fiir ihre Hilfe bei der Korrektur des
deutschen Textes danken. Erstgenanntem sei auch Dank gesagt fiir seine anregenden Bemerkun-
gen zu einer fritheren Fassung dieses Artikels.

Siehe z. B. H. WEGMAN, Riten en mythen. Liturgie in de geschiedenis van het christendom. Kam-
pen 1995, 127-129.182-193.254-264.
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Feiern zum Gedichtnis an historische Ereignisse aus dem Leben Jesu die Entwicklung der
Feiern im Zyklus des Jahres in der Gesamtkirche stark beeinflusst.’

Bevor wir den Ursprung des Festes detaillierter untersuchen, miissen wir die dogmati-
schen Auseinandersetzungen sowie die veranderte Stellung der christlichen Kirche im 4.
und 5. Jh. in Betracht ziehen. Die arianische Kontroverse iiber das Verhaltnis zwischen dem
Sohn Gottes, Jesus Christus, und seinem Vater fiihrte beim Ersten Konzil von Nizéda (325)
zur Definition der Wesensgleichheit des Sohnes mit dem Vater. Das Erste Konzil von Kon-
stantinopel (381) bestétigte, dass Vater, Sohn und Heiliger Geist zusammen ewig und we-
sensgleich sind. Gleichzeitig iibertrugen Prediger Bezeichnungen wie Despotés (Meister),
Hupsistos (Hochster) und Pantokratdr (Allméchtiger) allméhlich auf Christus. Der Sieg des
Christentums, als es eine erlaubte, dann die privilegierte und schlieSlich die offizielle Reli-
gion des Romischen Reiches wurde, forderte die Betonung der GroBe und Herrlichkeit
Christi.* Andere Faktoren sind das pastorale Bemiihen, die vielen Konvertiten mit dem Bild
der Majestit Christi zu durchtranken, so dass sie sich wiirdig benehmen sollten, sowie das
Unterentwickelt-Sein des anthropologischen Denkens der Kirchenviter.’ Die Folge all
dieser Faktoren war die starke Betonung der Gottheit Jesu Christi. Obwohl das Konzil von
Chalzedon (451) erklérte, Jesus Christus sei nicht nur wahrer Gott, sondern auch wahrer
Mensch, wurde der géttlichen Natur Jesu im Gottesdienst, in der Spiritualitit, in der Kunst
sowie im politischen Denken grofere Aufmerksamkeit geschenkt als seiner menschlichen
Natur. AuBerdem fiihrten die mariologischen Auseinandersetzungen, die Definition des
Konzils von Ephesus (431) der ,heiligen Jungfrau‘ als die Theotokos (Gottesgebirerin)
sowie beliebte apokryphe Schriften {iber das Leben von Maria und Jesus, wie z. B. das
Protevangelion des Jakobus (s. unten) und die ,Himmelfahrt der Jungfrau®, zur Betonung
der Erhabenheit Marias in Lehre, Liturgie und Frommigkeit. All diese Phinomene iibten
groBen Einfluss auf die Gestalt und den Inhalt des Gottesdienstes aus, insbesondere der
groBen Feste, also auch des Festes der Darstellung des Herrn.®

Friihe liturgische und homiletische Zeugnisse

Vermutlich hat Bischof Cyrill von Jerusalem (f 386 oder 387), der begeisterte Verbreiter
des mysteriologischen und topographischen liturgischen Jahres in seiner ,heiligen Stadt’,
das Fest der Darstellung des Herrn eingefiihrt.” Der erste sichere Beleg der Existenz des

2 Vgl. J. BALpoVIN, The Urban Character of Christian Worship. The Origins, Development, and

Meaning of Stational Liturgy. Rom 1987 (OCA 228) 45-104; P. WALKER, Holy City, Holy
Places? Christian Attitudes to Jerusalem and the Holy Land in the Fourth Century. Oxford 1990;
P. WALKER, Jerusalem and the Holy Land in the il Century. In: The Christian Heritage in the
Holy Land. Hg. A. O’Mahony — G. Gunner — K. Hintlian. London 1995, 22-34.

Vgl. P. COLEMAN-NORTON, Roman State and Christian Church. A Collection of Legal Documents
to A.D. 535. Bd. 1. London 1966, 30-35.353-356; B. GROEN, Nationalism and Reconciliation.
Orthodoxy in the Balkans. In: Religion, State & Society 26 (1998) 111-128.112f.

> A VAN DER AALST, Het oosterse Christusbeeld. De byzantijnse kerk. In: TTh 15 (1975) 237-254.
Die Beschliisse der Konzilien kann man finden in: Conciliorum Oecumenicorum Decreta. Bolo-
gna 31973, 5 (Nizia I); 24 (Konstantinopel I); 58-59 (Ephesus); 86 (Chalcedon). Siehe auch H.
WyBREW, Orthodox Feasts of Jesus Christ & the Virgin Mary. Liturgical Texts with Commenta-
ry. Crestwood N. Y. 2000, 7-14.

Vgl. K. DEDDENS, Annus liturgicus? Een onderzoek naar de betekenis van Cyrillus van Jeruzalem
voor de ontwikkeling van het ,kerkelijk jaar’. Goes 1975; G. Dix, The Shape of the Liturgy.
Westminster “1945, 349-353.
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Festes stammt jedoch nicht von ihm, sondern von der berilhmten Reisenden Egeria. In
ihrem Reisebericht iiber die Liturgie in Jerusalem am Ende des 4. Jh. (381-384) erwihnt
sie, dass der vierzigste Tag nach Epiphanie (quadragesimae de epiphania) mit hochster
Ehre begangen wird. In Jerusalem wurde Epiphanie am 6. Januar gefeiert. Dabei gedachte
man auch der Geburt Christi. Der vierzigste Tag fiel also auf den 14. Februar. An diesem
Tag kommt man nach Egeria in der Anastasis-Kirche zusammen. Alles ist so feierlich wie
beim Osterfest. Samtliche Priester und der Bischof predigen iiber das Evangelium, in dem
von der Darstellung des Herrn berichtet wird. Danach werden die Mysterien gefeiert
(aguntur sacramenta).®

Eine andere wichtige Quelle ist das sogenannte Armenische Lektionar. Es geht hierbei
nicht nur um ein Lektionar, sondern um mehrere Manuskripte aus der ersten Halfte des 5.
Jh. (wahrscheinlich 417-442) mit Ubersetzungen aus der griechischen Liturgie in Jerusalem
ins Armenische.” Das Armenische Lektionar bestitigt die Feier der Darstellung am 14.
Februar, dem ,,Vierzigsten Tage der Geburt unseres Herrn Jesu Christi“. Man kommt in der
Martyrium-Basilika zusammen und liest Psalmenantiphonen iiber die glorreiche Offenba-
rung des Herrn (Ps 97,3b. Halleluja: Ps 95).'” Man hort auch eine Epistel aus dem Galater-
brief iiber die Zucht des Gesetzes und die Sohnschaft Gottes durch den Glauben in Christus
(Gal 3,24-29) und die Perikope aus dem Lukasevangelium.''

Die Predigten des Priesters Hesychios von Jerusalem, der ebenfalls in der ersten Hilfte
des 5. Jh. lebte, sind vielleicht die éltesten bekannten Predigten in Bezug auf das Fest. Drei
davon, die sowohl eloquent als auch schlicht sind, sind uns iiberliefert worden.'* Hesychios
nennt das Fest heorté katharsion, Reinigungsfest, sowie das ,Fest der Feste, Sabbat der
Sabbate, heilige Feier der heiligen Feiern, worin das ganze Mysterium der Menschwerdung

8 Vgl. P. MARAVAL, Egéﬁc: Journal de voyage (Itinéraire). Paris 1997 (SC 296) 254-257; H.
PETRE, Ethérie: Journal de voyage. Paris 1948 (SC 21) 206f. Maraval iibersetzt processio als Zu-
sammenkunft, Pétré als Prozession.

Drei wichtige Manuskripte sind Jerusalem arm. 121 (J), Paris B. N. arm. 44 (P) und Erevan 985.
Kritische Ausgabe durch A. RENOUX, Le codex arménien Jérusalem 121. L Introduction aux ori-
gins de la liturgie hiérosolymitaine. Lumiéres nouvelles. IL Edition comparée du texte et de deux
autres manuscrits. Turnhout 1969 und 1971 (PO 35,1 und 36,2). Renoux datiert Ms. J zwischen
417439 und Ms. P zwischen 439442,

Die Numerierung der Psalmen l4uft nach der Septuaginta und der Vulgata. Ps 95,8b iiber eine
Opfergabe vor dem Herrn diirfte der Grund fiir die Wahl dieses Psalms gewesen sein. Nach einem
Manuskript, ndmlich Codex Paris B. N. arm. 44, ist das Halleluja dennoch nur V. 2b.

"' Vgl. RENOUX (s. Anm. 9) I Edition comparée 176.228f.

Zwei authentische griechische Predigten finden sich in M. AUBINEAU, Les homélies festales
d’Hésychius de Jérusalem. Bd. 1. Les homélies I-XV. Briissel 1978 (SHG 59) 1-75. Predigt I
handelt von Lk 2,22-35 und Predigt Il von den Versen 25-38. Laut AUBINEAU LXV-LXVI da-
tiert Predigt I aus den ersten Jahren der Karriere des Hesychios und ist die Chronologie der Pre-
digt IT unsicher. Siehe auch R. CArO, La Homiletica Mariana Griega en el Siglo V. Dayton/Ohio
1971-1973 (MLS 3-5) 53-58; vgl. 130-148.176-187.592-622.646-649 (von spiiteren Schrift-
stellern gehaltene Predigten iiber die Darstellung und Schlussfolgerungen). Dieser Autor, der sich
auf mariologische Gedanken konzentriert, ist der Meinung, die erste Predigt des Hesychios — die
einzige, die er in diesem Rahmen untersucht — sei eine spitere Anpassung eines Kommentars (des
Hesychios) iiber den Text im Lukasevangelium fiir das liturgische Fest.

Es gibt auch eine georgische Ubersetzung einer anderen Predigt des Hesychios iiber dieses Fest.
Kritische Ausgabe und Ubersetzung ins Lateinische durch G. GARITTE, L’homélie géorgienne
d’Hésychius de Jérusalem sur I’Hypapante. In: Muséon 84 (1971) 353-372.
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Christi zum Ausdruck kommt“"®. Er erklart den Bericht bei Lukas und enthiillt die Bedeu-
tung der Reinigung, Marias Jungfriulichkeit, Simeons Gerechtigkeit und dessen Prophetie.
Auch spricht er iiber das fromme Leben der Anna und ihre Worte. AuBerdem sagt er, dass
Jesus bei seiner Darstellung zum ersten Mal in Jerusalem eintrat — zweifelsohne ein interes-
santes Thema fiir ein Jerusalemer Publikum. Nach Aussage des Hesychios wurde Gott
Mensch, wurde er als Kleinkind getragen und stellte sich fiir die Erthebung und Rettung der
Menschheit dar. Das Fest ist hier ausdriicklich ein Herrenfest, noch kein Marienfest. Weiter
ist es sehr wahrscheinlich, dass Hesychios das im Armenischen Lektionar vorgeschriebene
Lesungssystem benutzte.

Eine spitere Phase in der historischen Entwicklung des Festes spiegelt sich im sogenann-
ten Georgischen Lektionar wider. Hier gibt es auch unterschiedliche Manusknpte mit Uber-
setzungen aus der griechischen Liturgie in Jerusalem, aber nun ins Georgische.'* Die inkor-
porierten Beschreibungen erstrecken sich vom 5. bis zum 8. Jh. In diesem Lektionar heiBt
das Fest ,Fest der Begegnung® (Hypapante). Da hier jedoch das Begegnungsfest vierzig
Tage nach Weihnachten gefeiert wird und Weihnachten auf den 25. Dezember fillt, ist das
Datum des Festes der 2. Februar. In diesem Lektionar findet sich eine stiirker entwickelte
Struktur als im Armenischen Lektionar.'> Am 1. Februar wird der Prophetin Anna gedacht
— zusammen mit Vater Ephraim. Am Vorabend des Begegnungsfestes findet ein Gottes-
dienst statt, in welchem die Schriftlesungen von der Beschneidung handeln (Kol 2,8-15
iiber die Fiille des Lebens in Christus und die geistliche Beschneidung sowie Lk 2,21 iiber
die Beschneidung Jesu). Die Psalmverse, die die Lesungen begleiten, handeln vom Tri-
umph des Herrn sowie von der Majestit des Konigs (Ps 97,3b.2 iiber den Sieg des Herrn
und Ps 44,13-15 — der Hallelujagesang — iiber die Prinzessin und die Jungfrauen, die zum
Konig geleitet werden). In der eucharistischen Liturgie des Festes gibt es nicht weniger als
fiinf Lesungen. Zwei stammen aus der Weisheitsliteratur: eine aus dem Buch der Sprich-
worter in bezug auf ein lauteres Herz und die Worte des Weisen (Spr 22,11-18) sowie eine
aus der Weisheit Salomos iiber den Gerechten und hohes Alter (Weish 4,8—12). Die dritte
Lesung stammt aus dem Buch Jesaja und beschreibt, wie Agypten vom Herrn in Verwir-
rung gebracht wird (Jes 19,1-4). Die vierte und die fiinfte Lesung (Gal 3,24-4,7 und Lk
2,22-40) sind fast dieselben wie im Armenischen Lektionar. Der Psalmgesang ist dem am
Vorabend des Festes dhnlich (Ps 97,3b.2. Halleluja: Ps 44,11f).

,Occursus Domini‘

Cyrill von Skythopolis (f ca. 558) erwihnt eine interessante Tatsache in seinem ,,Leben
des St. Theodosios* (verfasst im Jahr 530; Theodosios Koinobiarches verstarb 529). Laut
Cyrill fiihrte eine fromme Dame namens Hikelia den Brauch ein, dass ,die Begegnung

Heortdn ... heortén, sabbaton sabbaton, hagién hagian ... holon gar anakefalaioutai to tés sar-
koseds tou Christou mustérion. Siehe AUBINEAU (s. Anm. 12) 24. Der Name hupapanté in den
Predigttiteln ist vermutlich spiter hinzugefiigt worden; vgl. ebd. 5f. In GARITTE, ebd. 361 heift
das Fest ,,die Mutter aller Feste. Der Name hypapante findet sich nur im Titel, was wiederum ei-
ne spitere Hinzufiigung sein diirfte.

Ein wichtiges Manuskript ist Codex Paris B. N. georg. 3. Kritische Ausgabe und Ubersetzung ins
Lateinische durch M. TARCHNISCHVILI, Le grand lectionnaire de I'Eglise de Jérusalem (V*~VIII°
siecle). Lowen 1959 und 1960 (CSCO 188-189; 204—205).

" TARCHNISCHVILL ebd. Bd. 189, 34-36.
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[hupapantésis) mit unserem Erloser, Gott, mit Kerzen stattfinden wiirde'®. Hikelia, die
eine adelige byzantinische griechische Dame gewesen sein diirfte, hatte die Kathisma-
Kirche der Strae zwischen Bethlehem und Jerusalem entlang gegriindet. Thre Initiative
wurde wahrscheinlich wihrend der zweiten Hilfte des 5. Jh. ergriffen. Wir diirfen die Aus-
kunft {iber den erneuernden Brauch der Hikelia mit dem Gang verbinden, der wahrschein-
lich vom Jerusalemer Klerus und von den dortigen Gldubigen am Tage des Festes aus der
heiligen Stadt heraus siidwirts in Richtung Bethlehem (woher Jesus einst fiir seine Dar-
stellung im Tempel gekommen war) gemacht wurde. Das Ziel dieses Herziehens war das
Entgegenkommen des Herrn, eine occursus domini, vergleichbar mit den Ehrenerweisun-
gen fiir die zivilen und geistlichen Wiirdentriger, wenn sie eine Stadt besuchten (adventus
principis, parousia): Die Behorden und Einwohner der Stadt zogen dann aus, um dem Fiirst
feierlich entgegenzukommen und ihn in ihre Stadt hineinzugeleiten. Nach der ,Begegnung
mit dem Herrn® kehrte die christliche Prozession wahrscheinlich zur Stadt zuriick, wo der
Hauptgottesdienst des Tages gefeiert wurde.'” Es ist nicht unwahrscheinlich, dass die Mon-
che der Kathisma, wenn sie mit Kerzen in ihren Hinden nordwirts zur Stadt gingen, die
stidwirts aus der Stadt herausgezogenen Prozessionsteilnehmer trafen und zusammen mit
ihnen Jerusalem betraten.

Es ist sicher, dass das Darstellungsfest nicht das erste Fest mit einem rituellen Gang aus
der heiligen Stadt hinaus, um dem Herrn entgegenzugehen, war. Bereits in Egerias Reisebe-
richt werden zwei ,Begegnungsprozessionen® beschrieben.'® Am Palmsonntag sammelten
die Glaubigen, einschlieBlich des Bischofs, sich auf dem Olberg, wo ein Gottesdienst in der
Eleona-Kirche und ein weiterer oben auf dem Berg gehalten wurden. Danach zogen alle
Leute vor dem Bischof her hinunter und geleiteten ihn langsam zur Stadt, nimlich zur Ana-
stasis, zuriick. Dort fand zum Schluss ein Gottesdienst statt (abendlicher Gottesdienst des
Luzernariums sowie ein Gebet zum Kreuz). Die biblische Inspiration fiir diese Prozession
war zweifelsohne die Schilderung des Einzugs Jesu in Jerusalem im Johannesevangelium,
laut welcher die Volksmenge hinauszog, um Jesus entgegenzugehen (Joh 12,12-19). Die
zweite Prozession fand am Tag vor dem Palmsonntag statt. An diesem Tag war es iiblich,
zum Ort in der Nihe von Bethanien, wo die Schwestern des Lazarus dem Herrn entgegen-
gekommen waren (Joh 11,20.29f)'°, hinauszuziehen. Dort kamen simtliche Ménche dem
Bischof entgegen, und es wurde ein kurzer Gottesdienst gefeiert. Danach gingen alle zum
Lazarium, wo noch eine liturgische Feier stattfand. Zum Schluss kehrte man zur Stadt zu-
riick und nahm am Luzernarium in der Anastasis teil. Eine andere neutestamentliche Inspi-

' .. meta kéridn ginesthai tén hupapantésin tou sétéros hémoén theou. Siehe E. ScHWARTZ, Kyrillos

von Skythopolis. Leipzig 1939 (TU 49, 2) 235-241, hier 236.

Uberzeugende Belege in H. BRAKMANN, Hé hupapanté tou Kuriou. Christi Lichtmess im friih-
christlichen Jerusalem. In: Crossroad of Cultures. Studies in Liturgy and Patristics in Honor of
Gabriele Winkler. Hg. H.-J. Feulner — E. Velkovska — R. Taft. Rom 2000 (OCA 260) 151-172.

In mehreren christlichen Gemeinden der ersten fiinf Jahrhunderte gab es Gruppen von Fackeln
tragenden Jungfrauen, die eine Rolle im liturgischen Leben spielten. Siehe R. STICHEL, Die Ein-
fihrung Marias in den Tempel. Vorldufige Beobachtungen. In: Religionsgeschichte des Neuen
Testaments. FS K. Berger. Hg. A. Von Dobbeler — K. Erlemann — R. Heiligenthal. Tiibingen —
Basel 2000, 379406, bes. 392-395. Falls es diese Frauen in Palistina gab, ist es dann moglich,
dass sie auch beim Fest der Darstellung auftraten?

'® " PETRE (s. Anm. 8) 216-223; MARAVAL (s. Anm. 8) 268-275. Siche auch BRAKMANN, ebd. 164—
166.

Egeria erwihnt nur Maria.

17
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ration fiir eine ,Begegnungsprozession® diirfte dariiber hinaus die Geschichte im Matthius-
evangelium iiber die Brautjungfern, die dem Brautigam entgegengingen, gewesen sein (Mt
25,1-13; vgl. Mt 8,34; Lk 17,12; 1 Thess 4,17).

Eine Predigt aus der Mitte des 5. Jh., die frither filschlich Cyrill von Jerusalem zuge-
schrieben wurde, setzt die Darstellungsprozession voraus. Die Gldubigen werden vom Pre-
diger aufgefordert, dem Herrn, dem Schopfer und Meister des Himmels und der Erde, ent-
gegenzugehen (hupantad). Das Kind kommt aus Bethlehem nach Jerusalem, der allméchti-
ge Gott tritt in Zion ein. Der Prediger sagt dem Volk, Kerzen und Lichter mitzubringen.
Freude und Lobpreis sollen vorherrschen. Diese rhetorische Homilie betont die Majestit
Christi sowie seine parousia und ist vollig christologisch.”

Ein letztes Beispiel hier ist die Predigt iiber das Darstellungsfest des Patriarchen Sofro-
nios von Jerusalem (+ 639).”' Darin regt er sein Publikum an, dem Herrn entgegenzugehen
und Lichter mit sich zu tragen.

2. Zur Struktur und Inhalt des Festes
a) Im byzantinischen Ritus

Konstantinopel fiihrte das Fest unter Kaiser Justin (518-527) ein. Am Anfang war das
Festdatum der 14. Februar. Unter Kaiser Justinian (527-565) jedoch wurde das Datum auf
den 2. Februar verlegt, so dass es genau vierzig Tage nach Weihnachten gefeiert wird.”

Der Hymnograph Romanos Melodos (T nach 555 und wahrscheinlich vor Ende 562) ver-
fasste ein weithin bekanntes Kontakion iiber die Darstellung. In einer hoch theologischen
Sprache legt er die Paradoxe der jungfriulichen Geburt sowie des unzulinglichen und
gleichzeitig in den Armen von Geschopfen liegenden Gottes dar. Er erzihlt ebenfalls von
der Scheu Simeons vor diesen Ereignissen und dem Wunsch des Greises, vom irdischen
Leben erlost zu werden.™

Ich werde nur auf zwei Phasen in der historischen Entwicklung des Festes kurz eingehen
und mich dann auf die heutige Feier in der Griechisch-Orthodoxen Kirche konzentrieren.™*

PG 33, 1187-1204; CaRO (5. Anm. 12) 596-599.

' Vgl. H. USENER, Sophronii de praesentatione Domini sermo. Bonn 1889, 8-18. Siehe auch C.
VON SCHONBORN, Sophrone de Jérusalem. Vie monastique et confession dogmatique. Paris 1972
(ThH 20) 104. Seiner Meinung nach wurde die Predigt wahrscheinlich gehalten, als Sofronios
schon Patriarch war (634—639).

Vgl. BRAKMANN (s. Anm. 17) 152; W. PAx — H. BRAKMANN, Hypapante. In: RAC 16 (1994)
946-956; G. BEKATOROS, Hupapanté. In: Thréskeutiké kai Ethiké Egkuklopaideia 11 (1967) 951—
953.

Vgl. J. GROSDIDIER DE MATONS, Romanos le Mélode. Hymnes. Bd. 2. Nouveau Testament (IX-
XX). Paris 1965 (SC 110) 163-197. Eine deutsche Ubersetzung findet man in: Mit der Seele
Augen sah er deines Lichtes Zeichen Herr. Hymnen des orthodoxen Kirchenjahres von Romanos
dem Meloden. Aus dem Griech. tibertr. von J. Koder. Wien 1996, 65-72. Vgl. die zwolfte Strophe
iiber den Mensch gewordenen Gott und Simeons Staunen im Akathistos-Hymnos. Siehe Hérolo-
gion to mega, Apostoliké Diakonia. Athen '1977, 535. Die Darstellungsszene gehort als zwolfte
Strophe zur Ikonographie des Akathistos-Hymnos.

Vgl. K. STEVENSON, The Origins and Development of Candlemas. A Struggle for Identity and
Coherence? In: Time and Community. In Honor of Th. J. Talley. Hg. J. Neil Alexander. Wa-
shington D. C. 1990, 43-76, bes. 53-56. Dieser Aufsatz erschien zuvor (ohne Widmung an Tal-
ley) in: EL 102 (1988) 316-346.
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Ein patriarchales Typikon

Ein Manuskript des Typikons™ der GroBen Kirche von Konstantinopel aus dem 10. Jh.
schreibt vor, dass am 2. Februar das Fest der Begegnung (Apantésis) gefeiert wird und am
ndchsten Tag das Gedichtnis ,,des St. Simeon, des Gerechten, der den Herrn in seinen Ar-
men empfing und der Anna, der Prophetin‘®®. Am Vorabend des Festes steigt der Patriarch
zur Chalkoprateia-Kirche, wo die Vesper gefeiert wird, herunter. Es gibt drei Lesungen.
Eine stammt aus dem Buch Genesis und erzihlt Gottes Offenbarung an Jakob mittels der
Leiter (Gen 28,10-17). Die zweite Lesung aus dem Buch Ezechiel handelt iiber die Opfer
der Priester, iiber den Grund, warum das Osttor des Tempels geschlossen bleibt, sowie iiber
die Herrlichkeit des Herrn in seinem Heiligtum (Ez 43,27-44 4). Das Thema des geschlos-
senen Tempeltors, durch das der Herr, der Gott Israels eintreten wird (Ez 44,2)”’, war be-
reits in fritheren Zeiten vom Prediger Hesychios und vom Dichter Romanos auf die jung-
frauliche Geburt angewandt worden™ und diirfte im 10. Jh. noch immer ein wichtiges Mo-
tiv sein. Die dritte und letzte Lesung stammt aus dem Buch der Sprichworter und lobt das
Haus sowie den Reiz der Weisheit (Spr 9,1-11). Auch wird ein Troparion, das die Gottes-
mutter und Simeon preist — das heutige Apolytikion, ndmlich das Haupttroparion eines
Festes — gesungen.” Das Morgenlob wird wiederum in der Chalkoprateia gefeiert. Das
Prokeimenon verkiindigt das Erbarmen des Herrn sowie seine Offenbarung an Israel und
die Vélker (Ps 97,2)", wihrend das Evangelium Marias Besuch an Elisabeth und ihr Lob-
lied erzzhlt (Lk 1,39-49.56)’". Gleichzeitig geht eine Prozession, einschlieBlich des Patriar-
chen, von der GroBen Kirche? zur Blachernae-Kirche. Man hilt am Konstantin-Forum, wo
der Diakon Fiirbitten spricht und der Chor das Troparion singt. Nach einem aus Zypern, aus
dem 14. Jh. stammenden Manuskript wird die Prozession vom Kaiser, der eine Prozessi-
onskerze tragt, angefiihrt. Die im Manuskript aus dem 10. Jh. festgelegte Prozession ist
gewiss kein exklusives Merkmal des Darstellungsfestes, weil es damals zahlreiche liturgi-
sche Prozessionen in Konstantinopel gab, oft mit Teilnahme des Kaisers und mit mehr oder
weniger demselben Verlauf. Liturgische Prozessionen waren wichtige ,offentliche Ereig-
nisse‘.*® In Blachernae wird die Eucharistie gefeiert. Der Kaiserhof wohnt ihr bei.** Die

*  Ein Typikon ist ein Buch mit liturgischen Anordnungen und hiufig (im Falle eines monastischen

Typikons) auch mit Vorschriften iiber das klosterliche Allr.ags]eben

% . MATEOCS, Le Typicon de la Grande Eglise. Ms. Sainte-Croix n° 40, X® siécle. Bd. 1. Le cycle
des douze mois. Rom 1962 (OCA 165) 220-227. Viele Elemente der Beschreibung des Festes im
Ms. Jerusalem Hag. Stavrou gr. 40 gibt es auch im aus der Mitte des 9. Jh. stammenden Ms. Pat-
mos gr. 266. Vgl. H. DELEHAYE, Synaxarium ecclesiae constantinopolitanae e codice sirmondiano
nunc berolinensi. Propylaesum ad acta sanctorum novembris. Briissels 1902, 156.439.

7 Die LXX bedient sich des Futurums.

% Vgl. AUBINEAU (s. Anm. 12) 28-31.

¥ Chaire kecharitbmené ..., aber ohne die Worte ho Hélios tés dikaiosunés.

* Der Stichos, nimlich der zweite Vers, ist V. 3ab.

> Diese Texte findet man in einem Supp]ement des Typikons. Siehe MATEOS, Le Typicon de la

Grande Eglise. Ms. Saint[sic]-Croix n”40, X® sigcle. Bd. 2. Le cycle des fétes mobiles. Rom 1963

(OCA 166) 180—183.

Nimlich die Hagia Sophia. Die Chalkoprateia-Kirche stand nicht weit von der Hagia Sophia, das

Blachernae-Kloster befindet sich in der Nihe der Nordostecke der Stadt.

# Vgl. BALDOVIN (s. Anm. 3) 190-204.209-214.292-303; R. JANIN, Les processions religieuses a
Byzance. In: REByz 24 (1966) 69-88.
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Lesungen sind dieselben wie die im heutigen byzantinischen Ritus benutzten (s. unten). Das
Prokeimenon ist dem Magnifikat entlehnt (Lk 1,47)"°, der Hallelujagesang der Darstel-
lungsgeschichte selber (Lk 2,29-30.32). Die groBe Zahl der Hinweise auf Maria und die
Tatsache, dass sowohl Blachernae als auch Chalkoprateia die Mutter Gottes als ihre
Schutzpatronin haben, zeigen, dass das Fest nun einen starken marianischen Charakter hat.

Die Synaxis des heiligen Simeons am nichsten Tag wird in der sich innerhalb des Atri-
ums der Chalkoprateia-Kirche befindlichen Kapelle des Herrenbruders, St. Jakobus, gefei-
ert. (Die Reliquien des St. Simeon wurden in der Krypta von Chalkoprateia aufbewahrt.*)
Nachdem das erwihnte Troparion gesungen worden ist, werden ein Passus aus dem Hebrid-
erbrief iiber die Gewissensreinigung durch Christus, den Hohepriester, sowie die Evangeli-
umsverse iiber Simeon und Anna verlesen (Hebr 9,11-14 und Lk 2,25-39).>” AuBerdem
wird am 23. Oktober, dem Festtag des heiligen Jakobus, das Gedachtnis von ,,Simeon, dem
Gerechten” nochmals gefeiert, diesmal ohne Anna, aber zusammen mit ,,St. Zacharias, dem
Priester*.” Die Verbindung dieser zwei Minner diirfte aufgrund des Inhalts des einflussrei-
chen Protevangelion des Jakobus (s. unten) keine Uberraschung sein.

Ein monastisches Typikon

Eine weitere Entwicklung findet sich in einem Typikon aus dem 12. Jh. (1131). Es wurde
fiir ein Kloster in Messina geschrieben und dort bis zum 16. Jh. benutzt.”* Am 1. Februar
wird neben dem Gedéchtnis des St. Tryphon das Vorfest der Darstellung des Herrn mit
besonderen Troparien gefeiert. Das Fest selbst — , Fest der Begegnung* (Hupapanté) — hat
auch viele Sondertroparien, einschlieBlich eines Kanons. ™ In der Vesper gibt es drei Le-
sungen (Ex 13,1ff; Jes 6,1ff; Ez 2,2ff oder 3,24ff)."' Im Morgenlob werden drei Psalmen,
die sich auf die Dankbarkeit zum Herrn und Lob wegen seines Erbarmens und seiner Of-
fenbarung konzentrieren, als Antiphonen gesungen (Ps 135; der Polueleos-Psalm 97, zu-
sammen mit Ps 99; Ps 148). Neben nicht-biblischen Lesungen aus den Werken des Metho-
dios von Patara*” und Leo ,.des Meisters* findet sich wiederum die Darstellungspassage aus
dem Lukasevangelium mit einem vorangehenden Prokeimenon, demselben wie im Typikon
der Groflen Kirche (Ps 972" und Lk 2,25-32). Die gottliche Liturgie hat wiederum drei

* Vgl R. JANIN, La géographie ecclésiastique de 1’empire byzantin. Premiére partie. Le siége de

Constantinople et le patriarcat oecuménique. Bd. 3. Les églises et les monasteres. Paris 1969,
170.
¥ Stichos: V. 48.
* Vgl. JANIN (s. Anm. 34) 254. Nach der Einnahme und Pliinderung der Kaiserstadt durch westliche
Kreuzfahrer wurde im Jahr 1243 ein Teil der Reliquien nach Zadar gebracht und wihrend des 14.
Jh. ein zweiter Teil nach Mailand.
Das Prokeimenon ist Ps 63,11 (Stichos: V. 2). Der Stichos des Hallelujagesangs ist Lk 2,29. Der
Kommunionsgesang ist Ps 32,1 (,,Gerechten®).
38 Vgl. MATEOS (s. Anm. 26) 74-75.
* M. ARRANZ, Le Typicon du monastére du Saint-Sauveur 2 Messine. Codex messinensis gr 115 A.
D. 1131. Rom 1969 (OCA 185).
Ein Kanon ist eine Sequenz von Hymnen, die sich urspriinglich auf neun biblische Cantica stiitzen
und im Morgenlob gesungen werden.
Mit Ausnahme der dritten Lesung diirften diese Lesungen dieselben wie die heutzutage benutzten
sein (s. unten).
# Nimlich Pseudo-Methodios von Olympos. Siehe PG 18, 348-381.
# Stichos: V. 3ab.
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Antiphonen iiber Dankbarkeit und Gottes Herrlichkeit (Pss 91; 92 und 94) sowie Lesungen,
die vermutlich mit den heutzutage benutzten identisch sind: Hebr 7,7ff (Epistel) und Lk
2,22ff (Evangelium). Das Prokeimenon ist Lk 1,47*, der Hallelujagesang Lk 2,29 und der
Kommunionsgesang Ps 115,4. Die im Typikon der GroBen Kirche erwihnte Prozession
fehlt, wahrscheinlich weil sie zur Konstantinopeler Stationsliturgie gehort.

Am 3. Februar ist es der ,,gerechte Simeon, der den Herrn empfing™, dessen gedacht wird.
Anna fehlt im Titel des heutigen Festes. Simeon wird mit einem besonderen Kanon und
einigen Lesungen geehrt. Die Epistel ist dem Hebrderbrief (Hebr 9,11ff) und das Evangeli-
um natiirlich dem Bericht des Lukas (Lk 2,25-32) entnommen.*’ Am Festtag des heiligen
Jakobus wird des Simeon nicht nochmals gedacht; sein Gedichtnis an diesem Tag war wohl
ein spezifischer Brauch Konstantinopels. Weiter ist dem Begegnungsfest eine Oktav hinzu-
gefiigt worden, die ihren Hohepunkt in einer Nachfeier am 9. Februar findet. An diesem
Tag wird die eigene Festliturgie wiederholt, aber nur im Morgenlob.*®

Wiihrend der Oktav, am Festtag selbst und am vorangehenden Tag diirfen sich die Mdn-
che nicht als Zeichen der BuBe auf den Boden werfen (metanoia), weder in der Kirche noch
in ihrer Zelle. Es gibt eigene Vorschriften, falls der Zeitabschnitt des Begegnungsfestes mit
dem Anfang des groBen Fastens zusammenfillt.

Es ist interessant zu beobachten, dass der Verfasser dieses Typikons das Begegnungsfest
als ein Herrenfest betrachtet, nicht als ein Fest der Mutter Gottes.

Sowohl das Typikon der Groflen Kirche als auch dasjenige von Messina zeigen klar, dass
das Begegnungsfest damals eines der Hauptfeste des liturgischen Jahres geworden war.

Heutige Praxis

Wir werden nun einen riesigen Schritt tun und am Ende des 20. Jh. ankommen. Das ge-
schieht nicht nur aus Griinden der Beschrinkung, sondern auch weil — im Gegensatz zum
romischen Ritus — die liturgischen Biicher in der Griechisch-Orthodoxen Kirche wihrend
des 2. Jahrtausends von der kirchlichen Hierarchie nicht radikal revidiert worden sind.

In der heutigen Griechisch-Orthodoxen Kirche und in den mit Rom unierten Ostkirchen
des byzantinischen Ritus heiBt das Fest, das in diesem Aufsatz untersucht wird, , Begeg-
nung unseres Herrn und Gottes und Erlosers Jesus Christus®. Es wird noch immer am 2.
Februar, vierzig Tage nach Weihnachten, gefeiert. Die liturgischen Eigentexte des Festes
finden sich im Menion (Monatsbuch) vom Februar.”’ Es gibt Texte fiir die kleine und die
groBe Vesper, den Orthros, also Morgenlob, und fiir die gottliche Liturgie, d. h. die Eucha-
ristie. Aufgrund seiner Bedeutung hat das Fest eine Vorfeier (am 1. Februar) sowie eine
Nachfeier (am 9. Februar). AuBerdem wird am 3. Februar das Gedichtnis zweier Hauptfi-
guren, Simeon und Anna, in einem eigenen Fest nochmals begangen.*®

*  Stichos: V. 48.

% Prokeimenon: Ps 63,11 (,,Gerechte™) (Stichos: V. 2). Hallelujagesang: Lk 2,29. Auch im Kom-
munionsgesang (Ps 111,6b) findet sich das Wort ,,Gerechte*.

% Vgl. ARRANZ (s. Anm. 39) 8 (R 46).

“ Vgl. Ménaion tou Febrouariou, Apostoliké Diakonia. Athen 1966, 12-20. Vgl. The Festal
Menaion. Ubers. M. Mary u. K. Ware. London 1969, 44 (Anm. 2).60.406—434; WYBREW (s.
Anm. 6) 19-20.81-91.

*  Ménaion tou Febrouariou, ebd. 5-11 (Vorfeier); 20-25 (Fest von Simeon und Anna). In der Nach-
feier wird fast der vollstindige Gottesdienst des 2. Februars wiederholt, aber ohne Schriftlesun-
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Wie sein Vorginger aus Messina schreibt das heutige Typikon vor, auf welche Weise das
Begegnungsfest gefeiert werden soll. Es gibt auch Anweisungen, falls das Fest und seine
kleineren Begleitfeste nach dem Beginn des Fastentriodions oder auf einen Sonntag usw.
fallen.*” Die Regel, dass der Patriarch von Konstantinopel am 2. Februar, wie an allen
Hauptfesten, an den Gottesdiensten in seiner Kirche teilnehmen soll, wirft klares Licht auf
die Bedeutung des Festes.”

Die Ansichten heutiger griechischer orthodoxer Theologen iiber die Frage, ob das Fest als
ein Herrenfest oder als ein Marienfest betrachtet werden muss, sind gespalten. Zwei Bei-
spiele sollen hier ausreichen. Der Priester und Liturgiker Konstantinos Papayannis behaup-
tet, es sei ein Herrenfest, obwohl es laut dem Typikon sowohl ein Fest der Gottesmutter als
auch ein Herrenfest ist.”’ Der britische Gelehrte Bischof Kallistos Ware entscheidet sich
zugunsten des marianischen Charakters, ldsst aber die Moglichkeit eines Herrenfestes of-
fen.”” Diese Verwirrung iiber die Natur des Festes ist also kein exklusives Privileg des ro-
mischen Ritus.

Einige Elemente der byzantinischen Feier

Die groBe Vesper hat drei Lesungen. Die Zusammensetzung der ersten Lesung ist ziem-
lich komplex. Nach dem Menaion stammt sie aus dem Buch Exodus. Sie stellt jedoch eine
Kompilation dar, die aus Ex 12,51 — 13,3b.10-12a.14-16a; Lev 12,2b-4.6.8; Num 8§, 16f
besteht. Ein Hauptthema dieser Lesung ist die Darbringung aller ménnlichen Erstgeburten
vor dem Herrn, denn sie gehoren Gott, In einem weiteren Thema klingt die vierzigtigige
Unreinheit einer Mutter nach der Geburt eines Jungen an, sowie die Opfer, welche sie dem
Priester bringt, damit er sie entsiihnt. Die zweite Lesung handelt von der Erscheinung des
Herrn der Heere an den Propheten Jesaja im Tempel sowie von seiner Reinigung und Sen-
dung (Jes 6,1-12). Die dritte Lesung, ebenfalls aus dem Buch Jesaja (Jes 19,1.3a-5.12.16.
19-21), beschreibt, wie Agypten vor dem Herrn erzittert, einen Altar fiir ihn errichtet und
ihn anerkennt. Auswahlkriterium fiir die beiden letzten Lesungen ist das Erscheinen Gottes,
zum einen dem Propheten mit anschlieBender Reinigung, zum anderen dem heidnischen
Agypten mit dessen zitternder Anerkennung des Gottes Israels. Der Riickbezug zu Epipha-
nie liegt somit deutlich auf der Hand.

Das Morgenlob hat wie iiblich eine Lesung aus dem Evangelium, hier die Lukasge-
schichte tiber die Darstellung Jesu (Lk 2,22-40). Diese Lesung kommt in der Eucharistie
wieder. Dort findet sich auch eine Epistel aus dem Hebrierbrief beziiglich der Gesetzespo-
lemik und beziiglich des Priestertums Christi im Gegensatz zum levitischen Priestertum
(Hebr 7,7-17).

gen. Je nach dem Anfang der vorosterlichen Fastenzeit darf man die Nachfeier verkiirzen oder
ausfallen lassen.
Einige Fassungen des Konstantinopeler Synaxarions erwéiihnen ein separates Fest fiir Anna am 28.
August. Siehe DELEHAYE (s. Anm. 26) 931f.
X Vlilj Gé;/IOLAlGS, Tupikon tés tou Christou Megalés Ekklésias. Athen o. J., 169-181.449f.
Ebd. 428.
°' Siehe sein Buch Leitourgiké-Teletourgiké. Boéthéma dia tous hierospoudastas meson kai
an6terdn hieratikén scholon. Athen 1973, 109.113.279.
% Festal Menaion (s. Anm. 47) 41; T. WARE, The Orthodox Church. Harmondsworth *1993, 299.
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Eine Besonderheit der byzantinischen Liturgie besteht darin, dass wesentliche Kernge-
danken der jeweiligen Feste gerade in den zahlreichen Gesingen, angeleitet durch die Le-
sungen, meditativ zum Vorschein kommen. Eben dies ist auch bei den Troparien zum Fest
der Begegnung der Fall.

Die Dichter bedienen sich bei den Geséngen oft paradoxer Bilder. Das Paradox ist in der
liturgischen Poesie sehr beliebt, nicht nur als Stilmittel, sondern auch und vor allem darum,
weil man sich so dem Mysterium der Menschwerdung Gottes besser anndhern kann. Die
Antithese war iibrigens ein fester Teil des byzantinischen Rhetorikunterrichts. Prediger,
Rhetoren und Dichter zogen die Antithese oft heran.”® In Bezug auf die Gesénge sind fol-
gende Themen und Paradoxe zu nennen:

Die heilige Mutter geht heute (sémeron) zum Heiligtum, um den Schopfer der Welt und
den Geber des Gesetzes nach dem Gesetz Mose darzubringen. Derjenige, der Mose das
Gesetz einst gab, unterwirft sich nun den Bestimmungen des Gesetzes. Der reine Gott, ein
heiliges Kind, das den reinen und jungfriulichen MutterschoB 6ffnete, bietet sich Gott an,
um Erlosung vom Fluch des Gesetzes (katara tou nomou) zu bringen.

Simeon, ein alter Mann und Priester, hilt einen Saugling in den Handen; dieser ist der
iiber alles erhabene Logos. Der Knecht hilt den Meister. Der, der das All in seinen Hdnden
hilt und den die himmlischen Méchte fiirchten, begegnet dem Greisen und liegt in seinen
Armen. Moses sah einst nur den Riicken Gottes und horte in Sturm und Finsternis die gott-
liche Stimme, aber Simeon sieht ihn selbst. Deswegen ist Simeon auch der Empfinger
Gottes: Theodochos. Er strahlt mehr als Moses. Es fillt tibrigens auf, dass die in der Tora
bezeugten ,Auge in Auge‘-Begegnungen zwischen Gott und Mose (Ex 24,9-11; 33,11. Vgl.
Ex 3; 20,21; 24,18; 33,14-23; 34) in der byzantinischen Feier nicht erwihnt werden.

Simeon bittet um ,,Erlosung von den Fesseln des Fleisches® — gemeint ist das irdische Da-
sein — und um den Eintritt ins ewige Leben. Er, der das unvergingliche Leben in seinen
Hinden trigt, mochte vom verganglichen Leben befreit werden.

Die Finsternis der ungldubigen Volker wird vertrieben. Das Licht, das keinen Abend
kennt, ist da. Christus erscheint. Er ist die lebende glilhende Kohle (Jes 6,6f). In diesem
byzantinischen typologischen Bild ist Maria die Zange.”* Christus ist ebenfalls die aus der
Jungfrau aufgegangene Sonne der Gerechtigkeit. Das Gottliche vereint sich mit dem
Menschlichen. All dies geschieht um unsertwillen, um unsere Seelen zu retten. Gott zeigt
sein Wohlwollen, seine sugkatabasis. Deshalb sollen wir uns freuen.

Ein kurzer Hinweis zur Gestalt des Simeon ist hier angebracht. Simeon ist Priester des
Alten Bundes. Nach dem Proto-Evangelium des Jakobus — eine sehr weit verbreitete und
einflussreiche Schrift, die wahrscheinlich in der zweiten Hilfte des 2. Jh. verfasst worden
ist — war er nicht nur Priester, sondern wurde nach der Ermordung des Zacharias auch der
neue Hohepriester.”> Andererseits empfingt Simeon Gott in seinen Armen und erkennt ihn.
Das Priestertum Simeons, sein Empfangen des Gottessohnes und sein Loblied sind wohl

53

A Vgl. H. MAGUIRE, Art and Eloquence in Byzantium. Princeton 1981, 53-83.

Siehe iiber die Bedeutung Marias auch L. HEISER, Maria in der Christus-Verkiindigung des ortho-
doxen Kirchenjahres. Trier 1981 (Sophia 20) 245-257.

Vgl. E. DE STRYCKER, La forme la plus ancienne du Protévangile de Jacques. Recherches sur le
papyrus Bodmer 5 avec une édition critique du texte grec et une traduction annotée. Briissel 1961
(SHG 33) 186—-189; H. SMID, Protevangelium Jacobi. A Commentary. Assen 1965, 166f.
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die Griinde, warum er im Mittelpunkt steht und die Prophetin Anna kaum erwihnt wird.
Ubrigens spielt auch Josef kaum eine Rolle in diesem Fest.

Nachher gab es dennoch auch Widerstand gegen das vermeintliche Priesteramt Simeons.
Hesychios von Jerusalem zum Beispiel verneinte, dass Simeon Priester gewesen sei.”® Fiir
andere, wie z. B. fiir Pseudo-Cyrill von Jerusalem aus dem 5. Jh. (s. oben), war die Priester-
wiirde etwas Selbstverstindliches.’” Es ist nicht unwahrscheinlich, dass die Ansicht, Si-
meon wire ein Priester, auch aufgrund einer Namenverwechslung entstand, néamlich auf-
grund der Verwirrung mit der Person des Simon des Makkabiers, der jiidischer , Befehls-
haber und Hohepriester fiir immer, bis ein wahrer Prophet aufstehe®, war.>®

Ikonen

In der orthodoxen Liturgie spielen Ikonen eine wichtige Rolle. Sie gehdren zur Feier. Ne-
ben dem Gebet mit den Lippen und dem Geist gibt es das Gebet mit den Augen.”® Auch gilt
im allgemeinen Sinne, dass viele Menschen das, was ihnen wichtig ist, sehen und beriihren
wollen.® Ein didaktischer Aspekt ist ebenfalls wesentlich: Tkonen erzihlen biblische und
hagiographische Geschichten. Da fiir viele Gliubigen die Riten undurchsichtig bleiben und
die liturgische Sprache, die in Griechenland altgriechisch und in Russland kirchenslawisch
ist, fiir sie kaum verstindlich ist, konnen Ikonen, Fresken und Mosaiken Einzelheiten er-
zihlen, welche die Riten selbst nicht berichten konnen. AuBerdem verehren diejenigen, die
Ikonen verehren, die darauf Dargestellten: Christus, die Gottesmuter, Heilige, usw. Es ist
also keine Uberraschung, dass in den Gottesdiensten des Darstellungsfestes die Ikone die-
ses Festes besonders verehrt wird. Auf der heutigen Festikone befinden sich Simeon, das
Kind und Maria meistens in der Mitte, vor einem Altar mit Ciborium. Josef und Anna ste-
hen aber cher abseits; Josef triigt die beiden Tauben, Anna oft eine Rolle mit den Worten
,Dieses Kleinkind machte Himmel und Erde stabil® (oder: ,, ... erschuf Himmel und Er-
de*).5" Vor dem Hintergrund sieht man Tempelgebdude.”> Auf den wenigen erhaltenen

6 Vgl. AUBINEAU (s. Anm. 12) 34.

7 PG 33, 1197.

58 | Makk 14,41. Fiir die vollstindige Geschichte iiber den Hohepriester Simon siehe 1 Makk 13-
16. Uber das Verhiltnis zwischen Simeon und Simon siehe K. Kok, Simeon en Hanna. Over
Lukas 2, vers 22-40. In: Maandbrief voor Leerhuis & Liturgie 5 (2000) Nr. 10, 5-7. Die deutsche
.Einheitsiibersetzung‘ nennt jedoch auch Simon den Makkabéer Simeon. Siehe: Die Bibel. Altes
und Neues Testament. Einheitsiibersetzung. Freiburg — Basel — Wien 1980.

% Vgl. J. BAGGLEY, Festival Icons for the Christian Year. Crestwood N. Y. 2000, 4-8.13f; vgl. 40—

47 (einige liturgische Texte und Ikonographie des Darstellungsfestes).

Vgl. H.-G. BECK, Geschichte der orthodoxen Kirche im byzantinischen Reich. Gottingen 1980

(KIG 1, D1) 68: ,,[. . .] man will sehen, greifen und spiiren.*

Touto to brefos ouranon kai gén esteredse, bzw. edémiourgése.

Vgl. G. PassARELLL Die Ikonen zu den groBen byzantinischen Festen. Ziirich — Diisseldorf 1998,

129-146; K. ONASCH — A. SCHNIEPER, Ikonen. Faszination und Wirklichkeit. Luzern — Freiburg i.

Br. 1995, 105.214-225.287; C. PATRINELIS — A. KARAKATSANIS — M. THEOCHARIS, Stavronikita

Monastery. History, Icons, Embroideries. 0. Q. 1974, 72f; Treasures of Mount Athos. Thessaloni-

ki 1997, 131f; Gouden Licht. Meesterwerken der ikonenkunst. Gent 1988, 109; Byzantijnse kunst

uit Roemenié. De Byzantijnse erfenis in de Roemeense kunst uit het Nationaal Museum van

Schone Kunsten in Roemenié. Utrecht 1994, 40; Herméneia tés zdgrafikés. Malerhandbuch des

Malerménchs Dionysios vom Berge Athos. Miinchen 1983, 71.74.82.131; F. KontoGLOU, Ekfra-

sis t8s Orthodoxou Eikonografias. Tomos Protos. Technologikon kai eikonografikon. Athen

31993, 161£.224.264.305; Tomos deuteros. Pinakes. Athen *1993, Bild 79.88-90. Uber die Dar-
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Bildern, die aus der Zeit vor dem Ikonoklasmus stammen, hilt Maria ihr Kind noch auf den
Armen und bereitet sich vor, es dem Simeon zu iibergeben. Nach dem Ikonoklasmus ldsst
sich diese Art des Abbildens zwar auch noch finden, aber es wird ein anderes Bild vorherr-
schend, nimlich dass das Kind bereits in den Armen des Simeon liegt. Manchmal halten
Simeon und Maria beide das Kind fest. Seit dem 5. oder 6. Jh. wird die Eile des alten Man-
nes, das Kind zu empfangen, abgebildet.“ Wihrend der zweiten Hilfte des 12. Jh. werden
auch starke Gefiihle dargestellt, wie z. B. die Zirtlichkeit Simeons und das lebhafte Tempe-
rament des Kindes. Maria steht oft in einer Trauerhaltung wegen des von Simeon vorausge-
sagten Schwertes und des kiinftigen Leidens ihres Sohnes.** Die Darstellung dieser Gefiihle
wurde von einer einflussreichen Predigt des Georg von Nikomedeia (f nach 880) iiber das
Fest der Darstellung gefordert. Die Homilie, die in einigen Manuskripten félschlich Atha-
nasius von Alexandrien zugeschrieben wird, enthilt eine rhetorische Darlegung der Lukas-
geschichte. Sie hat einen christologischen Charakter und betont unter anderem, dass Gott
die Darstellung im Tempel nicht braucht, sondern sich ihr nur aus oikonomia unterwirft.
Die Gemiitsregungen Marias und Simeons werden plastisch geschildert. Zum Schluss wer-
den die Zuhorer aufgefordert, Christus Gott in MaBigkeit, Reinheit und Liebe zu begeg-
nen.® Spiitestens im 12. Jh. wurde diese Homilie in Predigtensammlungen, die im Einklang
mit dem Kirchenjahr geordnet waren, als Lesung aufgenommen.

Die byzantinische ikonographische Tradition wurde in Russland {ibernommen und wei-
terentwickelt. Auf einer Pskover Ikone aus dem 16. Jh. z. B. neigen sich Simeon und die
Mutter Gottes dem Kinde und auch einander zu. Der Neue und der Alte Bund begegnen
sich. Marias und Simeons Hande sind aus Ehrfurcht vor Christus mit einem Tuch bedeckt.
Das Kind streckt Simeon die Arme entgegen und segnet ihn mit seiner Rechten.*®

Seit dem Ende des 12. Jh. gibt es auch byzantinische Sonderdarstellungen nur von Si-
meon mit dem Kinde. Es handelt sich hier um eine Nahaufnahme des Begegnungsereignis-
ses. In der russischen Kirche findet man ebenfalls solche Tkonen.”’

Patronatsfest und Volkskunde

Im heutigen Griechenland sind nur wenige Kirchen dem Fest der Darstellung des Herrn
geweiht, zum Beispiel die Pfarrgemeinde der Hypapanté tou Christou in der Stadtmitte von
Thessaloniki. Neben dem oben umrissenen offiziellen liturgischen Programm diirfte das

stellungsszene als Teil des Zyklus der Zwolf Feste siche M. RESTLE, Dodekaortion. In: RBK 1

(1966) 1207-1214.

Die Eile Simeons wurde seit dem 6. Jh. in einigen weithin bekannten und die Ikonographie beein-

flussenden Predigten beschrieben. Siehe MAGUIRE (s. Anm. 53) 84-90.

#  Vgl. H. MAGUIRE, The Iconography of Symeon with the Christ Child in Byzantine Art. In: DOP
34-35 (1980-1981) 261-269. Auch verdffentlicht in: DERS., Rhetoric, Nature and Magic in By-
zantine Art. Aldershot [u. a.] 1998 (= Variorum Collected Studies Series CS603) Kap. XIV. Vgl.
MAGUIRE (s. Anm. 53) 98. Siehe auch H. LECLERCQ, Chandeleur. In: DACL 3,1 (1913) 207-210;
K. WESSEL, Darstellung Christi im Tempel. In: RBK 1 (1966) 1134-1145.

5 PG 28, 973-1000 (iiber die Eile Simeons und die Lebendigkeit des Kindes: 984-988). CARO (s.
Anm. 12) 604-610 ist jedoch der Meinung, diese Predigt stamme aus der zweiten Hilfte des 5. Jh.

5%  Vgl. M. ALPATOV — N. RODNIKOVA, Pskovskaja Ikona XITI-X VI vekov. Leningrad 1990, Bild 86.
Siehe auch BAGGLEY (s. Anm. 59) 40-47; Bild 7, 8a.

7 Vgl. Gouden Licht (s. Anm. 62) 142; Ikonen und ostkirchliches Kultgerit aus rheinischem Privat-
besitz. Katalog zur Ausstellung im Schniitgen-Museum (Kéln 1990) 116f.
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jahrliche Patrozinium aus noch weiteren Gottesdiensten bestehen, wie z. B. Vigilen, der
Feier der Krankensalbung (als ein BuBritus und fiir das Wohlbefinden)®® und einer Prozes-
sion mit der Ikone auf den StraBen. Natiirlich gibt es auch Marktbuden, es wird Musik
gespielt, man isst, trinkt und tanzt. Eine wichtige Kirche, die das Begegnungsfest als sein
Patrozinium hat, ist die Kathedrale der Ditzese Messenia in Kalamata, im siidlichen Pelo-
ponnes. Hier dauern die Liturgiefeier und tibrigen Festlichkeiten sogar vom 27. Januar bis
zum 9. Februar.*’

Fiir die Landbevolkerung diente das Begegnungsfest lange Zeit als wichtiges Datum fiir
die Arbeitsplanung, Wetteraussichten und Fruchtbarkeit. Manche griechische Miitter fithlen
sich Maria noch immer verwandt, da sie sich, wie die heutigen Miitter, dem Reinigungsritus
vierzig Tage nach dem Gebiéren unterwarf. Viele schwangere Frauen glaubten allerdings
friiher, dass, falls sie auf den ,Festtagen des Simeons’ (Sumogiorta), wie die ersten drei
Februartage hieBen, arbeiten wiirden, ihr Kind behindert sein wiirde. Hier wurde der Name
Simeon mit dem griechischen Wort sémadi (Zeichen, Merkmal) identifiziert.”’

Kirchgang des Kindes und der Mutter

Laut Kanon 18 der Canones Hippolyti aus der Mitte des 4. Jh. soll eine Wochnerin nach
der Geburt eines Jungen die Kirche vierzig Tage lang nicht betreten und, im Falle eines
Midchens, sogar achtzig Tage nicht. Wenn sie die Kirche wieder betritt, soll sie mit den
Katechumenen beten.”' Wenn dennoch ein byzantinisches Sonderritual fiir das ,Betreten
der Kirche vierzig Tage nach der Geburt® entsteht, ist es das neugeborene Kind, das im
Brennpunkt des Interesses steht, nicht die Mutter. Im namhaften Codex Barberini graecus
336 aus dem 8. Jh. findet sich ein Gebet fiir diese Gelegenheit. Es wird fiir das Wachstum
des Kindes gebetet, so dass es an den Initiationssakramenten teilnehmen kann.”* Der Sinn
des Rituals ist das Hineinbringen des meistens noch nicht getauften Kindes in die Kirche
sowie seine Darstellung vor Gott. Eine bedeutsame Anderung vollzieht sich im 11. Jh.: Es
werden die Unreinheit der Wochnerin betonende und um ihre Reinigung bittende Gebete
dem Ritual hinzugefiigt. Seitdem iiberschattet die Reinigung der Mutter immer mehr die
Darstellung des neugeborenen Kindes vor Gott. Der Kirchgang des Kindes wird der Kirch-
gang der Mutter.”

In seinem bekannten Werk iiber den orthodoxen Glauben und Gottesdienst Dialogos en
Christdi usw. schreibt Erzbischof Simeon von Thessaloniki (t 1429), der Sinn dieses Ritu-

% vgl. B. GROEN, ,Ter genezing van ziel en lichaam.* De viering van het oliesel in de Grieks-

Orthodoxe kerk. Kampen 1990 (Theologie & Empirie 11) 113.134f.

Diptucha tés Ekklésias tés Hellados. Kanonarion-Epetéris 2000. Athen 1999, 646.656.

Vgl. D. Loukatos, Sumplérématika tou Cheimdna kai tés Anoixés. Athen 1985 (Laografia-
Paradosé 5) 110-112; A. KUrRIAKIDOU-NESTOROS, Hoi dédeka ménes. Ta laografika. Athen —
Thessaloniki 1982, 30-33.

R.-G. CoQuIN, Les Canons d'Hippolyte. Edition critique de la version arabe, introduction et
traduction frangaise. Paris 1966 (PO 31,2) 374f.

S. PARENTI — E. VELKOVSKA, L'Eucologio Barberini gr. 336 (ff. 1-263). In: BEL.S 80 (1995) 971.
Vgl. P. TREMBELAS, Mikron Euchologion. Tomos A. Hai akolouthiai kai taxeis Mnéstrén kai
Gamou, Euchelaiou, Cheirotonién kai Baptismatos kata tous en Ath€nais idia kodikas. Athen
1950, 259-317.327-335; A. DMITRIEVSKL, Opisanie liturgideskich rukopisej chranjas¢ichsja v
bibliotekach pravoslavnogo vostoka. Bd. 2. Euchologia. Hildesheim 1965 [Kiev 1901]; J. GOAR,
Euchologion sive Rituale Graecorum. Graz 1960 [Venedig 21730] 267-271.
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als sei die Reinigung der Mutter und die Darbringung des Kindes vor Gott. Nur wenn das
Kind schon getauft ist, wird es um den Altar herum gefiihrt. Simeon macht in dieser Ange-
legenheit keinen Unterschied zwischen Jungen und Madchen. Weiter sagt er, dass erst nach
dem Reinigungsritual die Mutter wieder an den Feiern der Sakramente teilnehmen darf.™

Am Anfang des 3. Jahrtausends halten viele Miitter in den orthodoxen Balkanlandern —
vor allem auf dem Lande, in den Stidten weniger — am Ritual des Kirchgangs fest. Im
Griechischen wird es meistens sarantismos (Ritual des vierzigsten Tages) genannt. Nor-
malerweise liest der Priester vier Gebete im Narthex. Das erste und das zweite Gebet, die
jiingeren Datums sind, bitten um Reinigung der Frau von Makel des Leibes und der Seele.”
(Im zweiten Gebet wird ebenfalls fiir den Segen fiir das Kind gebetet.) Im dritten und vier-
ten Gebet, die dlter sind, sind Wachstum, Schutz und Segen fiir das Kind die Hauptthemen.
Diese zwei Gebete weisen auch auf die Ereignisse der Darstellung Jesu im Tempel hin.
Danach segnet der Priester das Kind, nimmt es in die Arme, wie einst Simeon das Jesuskind
trug, geht in das Kirchenschiff hinein und stellt das Kind vor Gott dar. Die Jungen werden
um den Altar herum getragen, die Midchen bleiben drauBen. Diese Gestalt der Ge-
schlechtsdiskriminierung besteht ungefihr seit dem 16. Jh. Eine andere Moglichkeit war,
dass die Midchen nur um drei Viertel des Altars herum getragen wurden (nicht an der Vor-
derseite). Die meisten Euchologien’® aus dem byzantinischen Zeitalter machen jedoch in
diesem Punkt keinen Unterschied zwischen den Geschlechtern.”’

Nicht nur der heutige Kirchgangsritus, sondern auch die derzeit benutzten orthodoxen
Gebete , fiir die Wochnerin“’® betonen die Unreinheit und Siinde der Mutter. Mehrere grie-
chisch-orthodoxe Theologen protestieren dennoch dagegen. Der Professor fiir Liturgiewis-
senschaft Toannis Fountoulis sagt, dass nicht die physischen Funktionen des menschlichen
Korpers, sondern tote Werke eine Person unrein machen.”” Anastasios Kallis, Professor fiir
orthodoxe Theologie, behauptet, es sei ,eine Gestalt [. . .], die den Glaube der Kirche ent-
stellt und die Frau als Mutter grob beleidigt*®’. Der Priester und Liturgiker Konstantinos
Kallinikos (1 1940) protestiert nicht, sondern unterscheidet vier ,Stimmungen‘, die seiner
Meinung nach den Kirchgangsritus kennzeichnen: das Bediirfnis nach Reinigung von leib-
licher und geistiger Unreinheit, Dankbarkeit fiir die Geburt eines Kindes, Dank dafiir, dass

" PG 155,209-212.

3 Katharison apo pasés hamartias kai apo pantos rupou (aus dem ersten Gebet); apoplunon autés ton

rupon tou sématos kai ton spilon tés psuchés (aus dem zweiten Gebet). Siehe Mikron Euchologi-

on, Apostoliké Diakonia. Athen 81981, 51-56 (Zitate: 52-53).

Ein Euchologion ist ein Buch fiir den Klerus, das die liturgischen Texte fiir u.a. die Sakramente

und die Segnungen beinhaltet.

Siehe iiber das byzantinische Ritual des Kirchgangs auch I. FOUNTOULIS, Apantéseis eis leitourgi-

kas aporias. I (1-150). Athen *1988, 166f.179-181; DERS., Apantéseis eis leitourgikas aporias. IV

(301-400). Thessaloniki 1982, 13f.178f.225-242.

78 Mikron Euchologion (s. Anm. 75) 43-47.

" FounTtouLis (s. Anm. 77) IV 238.

% In den von ihm herausgegebenen Gebeten zur Geburt eines Kindes sind Dankbarkeit und die Bitte
um Segen Hauptthemen. In ,seinem’ Ritual des Kirchgangs nach vierzig Tagen ist von der ,.Be-
fleckung des Leibes und der Unreinheit der Seele* der Wochnerin nicht mehr die Rede. Siehe A.
KaLLIS, Akolouthia tou Baptismatos tés Orthodoxou Ekklésias — Taufgottesdienst der Orthodo-
xen Kirche. Griechisch — Deutsch. Miinster 1999 (Doxologie IIT) IX—XIII, 2-39 (Zitat: X).

76

7



124 Bert Groen

die Mutter den Geburtsvorgang iiberstanden hat, und das Bediirfnis nach géttlichem
Schutz.*!

b) Im romischen Ritus

Wie schon in der Untersuchung des byzantinischen Ritus konnen hier nur einige bedeu-
tende Phasen der Entwicklung des Festes im romischen Ritus besprochen werden.*

Das Darstellungsfest wurde in Rom vermutlich erst um die Mitte des 7. Jh. oder kurz da-
nach eingefiihrt.*® Es ist also hochst unwahrscheinlich, dass das beriihmte Sacramentarium
Veronense (Datum der Zusammenstellung: 561-574; Alter des vorhandenen Manuskript:
600—625), in dem die Folien, die die Formulare vom Januar bis zum Anfang April beinhal-
ten, fehlen, das Fest kannte.**

Von Anfang an gehorte eine Lichterprozession zum Fest. Sie war vielleicht eine Christia-
nisierung der romischen Amburbale, einer Reinigungs- und BuBprozession um die Stadt
herum, die alle fiinf Jahre Anfang Februar stattfand. Unsere Kenntnisse iiber die genaue
Praxis der Amburbale sind dennoch unsicher.* Die Theorie, dass die Einfithrung des Festes
der Darstellung als eine Christianisierung der romischen Lupercalia gemeint war, muss
zuriickgewiesen werden. Die Lupercalia wurden am 15. Februar um den Palatin herum
gehalten und dienten sowohl einem kathartischen Zweck als auch der Forderung der
Fruchtbarkeit. Es fehlen jedoch iiberzeugende Beweise fiir den Zusammenhang zwischen
ihnen und dem Darstellungsfest.*® Eine andere Erklirung ist, dass die reiche Prozessi-
onspraxis Konstantinopels oder die Prozessionen Jerusalems dazu fiihrten, dass auch Rom
auf die Strassen ging. Abgesehen vom mdglichen Zusammenhang der Feste konnte man

8 vgl. K. KALLINIKOs, Ho Christianikos Naos kai ta teloumena en autdi. Athen *1969 (Hapanta

Konstantinou Kallinikou 7) 379f.

Siehe auch STEVENSON (s. Anm. 24) 56-69; I. DEUG-SU, La festa della purificazione in Occidente
(sec. IV-VII). In: StMed (3.Ser.) 15 (1974) 143-216; J. ADRIAANSE, Lichtmis. In: LitWo 2
(1965-1968) 1535-1540; H. AUF DER MAUR, Feiern im Rhythmus der Zeit I. Herrenfeste in Wo-
che und Jahr. Regensburg 1983 (GDK 5) 176-179.

Vel. J. DESHUSSES, Le Sacramentaire Grégorien. Ses principales formes d’aprés les plus anciens
manuscripts. Bd. 1. Le Sacramentaire, le Supplément d’ Aniane. Freiburg/Schweiz 1971 (SpicFri
16) 53f.56f; Bd. 3. Textes complémentaires divers. Freiburg/Schw. 1982 (SpicFri 28) 61-63. Sei-
ner Meinung nach kann die Hypapanti-Messe nicht vor Papst Theodorus (642-649) zustande ge-
kommen sein und sind die Texte des Festes vor ca. 660-670 dem Gregorianischen Sakramentar
hinzugefiigt worden. Siehe auch die Argumentation in: A. CHAVASSE, Le Sacramentaire Gélasien
(Vaticanus Reginensis 316). Sacramentaire presbytéral en usage dans les titres romains au VII®
siécle. Tournai 1958 (Histoire de la Théologie 1) 375-402.

L. MOHLBERG, Sacramentarium Veronense (Cod. Bibl. Capit. Veron. LXXXV [80]). Rom 1956
(RED.F 1).

Vgl. W. PaX, Amburbale. In: RAC 1 (1950) 373-375. Siehe ach die Reserve in D. DENDY, The
Use of Lights in Christian Worship. London 1959 (ACC 41) 176-181. Nach H. USENER, Das
Weihnachtsfest. Kap. 1-3. Bonn 1889, 302-319 stellt der Kerzenumzug eine romische Christiani-
sierung der Amburbale dar, das Darstellungsfest selber ist aber in Jerusalem entstanden. Die Zu-
sammenlegung des Festes mit dem Kerzenumzug wire laut diesem Autor in Rom vor der Mitte
des 5. Jh. erfolgt.

Vgl. C. ScHAUBLIN, Lupercalien und Lichtmess. In: Hermes 123 (1995) 117-125; D. Baupy,
Lupercalia. In: Der Neue Pauly 7 (1999) 509f. Siehe auch D. BAUDY, Lustratio. In: Der Neue
Pauly 7 (1999) 520-522 (,lustratio® als ein reinigender ritueller Umgang).
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auch darauf hinweisen, dass Feuer sowie Kerzen- und Fackellicht allgemeine Merkmale
von Reinigungsritualen sind.

Ein sicherer Beleg fiir die Existenz des Festes in Rom ist eine im Liber Pontificalis er-
wihnte Anordnung des Papstes Sergius I (687-701), der ein Syrer war. Er schrieb vor, dass
,-am von den Griechen Ypapanti genannten Tag des heiligen Simeon“ eine Prozession von
der St. Hadrian-Kirche — die ehemalige Senatskurie auf dem Forum — zieht und dass die
Leute sich in der St. Marien-Kirche (S. Maria Maggiore) versammeln. Solche Prozessionen
und Zusammenkiinfte sollten auch an den Tagen der Verkiindigung, des Heimgangs und
der Geburt Mariens stattfinden; dies sind drei Marienfeste, die ein wenig spiter als das
Darstellungsfest in Rom eingefiihrt worden sind.*’” Der Papst nahm an diesen Prozessionen
selbst teil; sie waren wichtige Elemente der rémischen Stationsliturgie. Seit dem 6. Jh. gab
es das ganze Jahr hindurch zahlreiche liturgische Prozessionen. Sie waren im Grunde BuB-
prozessionen.*® Weiterhin ist es wichtig darauf aufmerksam zu machen, dass das Fest hier
zusammen mit den drei (iibrigen) Festen der Mutter Gottes aufgefiihrt ist, eine Begebenheit,
die seinen marianischen Charakter verstdrkt haben mag.

In seinem Buch De temporum ratione liber aus dem Jahr 725 bestitigt Beda Venerabilis
die Prozession am ,Mariatag® (die sanctae Mariae) in Rom, obwohl er ihre genaue Strecke
nicht angibt. In dieser Prozession, woran auch der Klerus teilnahm, wurde gesungen, und
man hielt brennende Kerzen fest, die der Papst ausgeteilt hatte.*

Mehr Einzelheiten tiber die Prozession finden sich in zwei Beschreibungen aus dem 8. Jh.
in den Ordines Romani, namlich Biicher mit liturgischen Anordnungen. Die ausfiihrlichere
Beschreibung nennt das Fest die ,,Reinigung der heiligen Maria® (in Purificatione sanctae
Mariae)”, die andere, die wahrscheinlich ilter ist, spricht noch von Ypapanti.gl Am frilhen
Morgen des Reinigungsfestes kommen alle Leute in der St. Hadrian-Kirche mit brennenden
Kerzen zusammen. Der Papst und die Diakone ziehen schwarze Gewinder an. Die
Schwarzfarbe ist nicht nur ein Zeichen der BuBe. Sie diirfte auch die Unreinheit Marias’
oder das Schwert, das die Seele Marias durchbohren wird (Lk 2,35), und ihren daraus ent-
springenden Schmerz symbolisieren. Danach verteilt der Papst Kerzen und spricht das
Gebet vor dem Altar. Alle begeben sich mit Kerzen, zusammen mit Weihrauch und Kreu-
zen, zur Kirche der Mutter Gottes.” In der Nihe dieses Heiligtums wird die Litanei dreimal
gesungen.

87 Constituit autem ut diebus Adnuntiationis Domini, Dormitionis et Nativitatis sanctae Dei genetri-

cis ... ac sancti Symeonis, quod Ypapanti Greci appellant, letania exeat ... Siehe L. DUCHESNE,
Le Liber Pontificalis. Bd. 1. Paris *1955, 376.
88 Vgl. BALDOVIN (s. Anm. 3) 122.137£.158-166.234-238.
% CChr.SL 123B (Turnhout 1977) 322f. Siehe auch Bd. 122 (Turnhout 1955) 128-133: Predigt des
Beda iiber das Fest, in der Lk 2,22-35 dargelegt wird. Diese Predigt wurde zwischen 730-735
gehalten.
M. ANDRIEU, Les Ordines Romani du haut moyen dge. IIl. Les textes (suite) (Ordines XIV—
XXXIV). Lowen 1961 (SSL 24) 229-236. Es handelt sich um Ordo Romanus XX, der von ca.
788790 datiert.
! Ebd. 113f. Es betrifft einen Abschnitt aus Ordo Romanus XV. Der Ordo selber datiert von ca.
750-878.
% Vgl. H. LECLERCQ, Présentation de Jésus au temple. In: DACL 14,2 (1948) 1722-1729, hier 1729.
# Laut OR XX singen nur die Schola und der Klerus die Antiphon, wihrend laut OR XV alle Leute
Zusammen singen.
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Im Gegensatz zum byzantinischen liturgischen Brauch entwickelt der romische Ritus kei-
ne Oktav des Darstellungsfestes.

Sakramentarien

Von Rom breitete das Fest sich iliber Westeuropa aus. Im Gregorianischen Sakramentar
gibt es eine Mischung der pépstlichen Liturgie mit gallikanischen, visigothischen, mailin-
dischen und anderen Texten, die nach der Verbreitung des Sakramentars im Karolingischen
Reich hinzugefiigt wurden. Wichtige aus dem Anfang des 9. Jh. datierende Manuskripte
dieses Buches beinhalten auch Gebete fiir die Feier des Darstellungsfestes.” Hier hat es
seinen griechischen Namen Ypapanti behalten. Die Gebete setzen die Prozession voraus
und dienen, wie ihre Titel sagen, urspriinglich fiir die Zusammenkunft in der Hadrianskir-
che sowie fiir die Messe in der Marienkirche.”® Mehrere Priestergebete betonen die innere,
geistliche Bedeutung der Ereignisse im Tempel fiir die jetzt Lebenden. Typischerweise
wird der allmichtige Gott gebeten, dass, wie Christus heute (hodierna die) mit unserer
fleischlichen Natur im Tempel dargestellt wird, auch wir in reinem Geist Gott dargestellt
werden (nos facias purificatis tibi mentibus praesentari). In einem von Benedikt von Ania-
ne (f 821) zusammengesetzten Supplement findet man ebenfalls eine spezielle Prifation
iiber das neue geistliche Licht und einen bischoflichen Segen, der die spirituelle Bedeutung
des Festes akzentuiert und uns gleichzeitig dazu auffordert, gute Werke zu tun. Im Titel der
Prifation und des Segens, In purificatione Sanctae Mariae, steht nun die Reinigung Marias
im Brennpunkt des Interesses, aber die Texte selbst widmen ihr noch keine besondere
Aufmerksamkeit.”®

Ein anderes wichtiges Sakramentar, das sogenannte Gelasianum (Datum der Zusammen-
stellung: zwischen 628-715; Alter des Manuskriptes: ca. 750), stellt eine Mischung von
sowohl pipstlicher als auch presbyteraler Liturgie aus Rom dar, woran gallikanische Ele-
mente hinzugefiigt worden sind. Auch hier gibt es spezielle Messgebete. Sie sind — mit
Anpassungen — aus dem Weihnachtsfest im Gregorianischen Sakramentar und im Gelasia-
num selber entlehnt worden. Trotz des Titels des Festes, der In purificatione Sanctae Ma-
riae lautet, beziehen sich die Gebete wiederum nicht auf Maria.”” Das Gelasianum bietet
auch eine Messe fiir die Weihnachtsoktav am 1. Januar, ein friiheres Datum fiir ein Fest der
Gottesmutter. In der Oktavmesse wird nicht nur der Geburt Christi, sondern auch seiner

Datum der Zusammenstellung des primitiven Gregorianischen Sakramentars: ca. 600-650. Fiir
eine Zusammenfassung der komplexen Textgeschichte des Gregorianischen Sakramentars siehe
DESHUSSES (s. Anm. 83) Bd. 1, 50-75; C. FoLsom, The Liturgical Books of the Roman Rite. In:
Handbook for Liturgical Studies. Bd. 1. Introduction to the Liturgy. Hg. A. Chupungco. College-
ville/Minn. 1997, 245-314, hier 251-254.

% DESHUSSES, ebd. 123f; vgl. 616.

Ebd. 505.580. Siehe auch eine andere Prifation in: DERS., Le Sacramentaire Grégorien. Bd. 2.
Textes complémentaires pour la messe. Freiburg/Schw. 1979 (SpicFri 24) 346. Interessant sind
hier erstens das Paradox, dass der Schopfer des Gesetzes sich dem Gesetz unterwirft, und zwei-
tens die Identifizierung des Simeon, eines Mannes, und Anna, einer Frau, mit den zwei Men-
schengeschlechtern.

Vgl. L. MOHLBERG, Liber Sacramentorum Romanae Aeclesiae ordinis anni circuli. (Cod. Vat.
Reg. lat. 316 / Paris Bibl. Nat. 7193, 41/56). (Sacramentarium Gelasianum). Rom 1960 (RED.F 4)
133; vgl. 270; CHAVASSE (s. Anm. 83) 307.375-402.
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Beschneidung, Darstellung im Tempel sowie der Begegnung mit Simeon gedacht.”® Das
Thema des ,reinen Geistes® ist auch interessant (purificatae mentis [. . .] puris mentibus).
Natiirlich begegnet uns dieses Thema auch in Gottesdiensten bei anderen Gelegenheiten,
aber hier ist es sehr angemessen.

Im Karolingischen Reich wurden die gelasianischen und die gregorianischen Sakramenta-
rien kombiniert, und es wurden andere, hauptsichlich gallikanische und monastische Texte
hinzugefiigt. Das Ergebnis dieses Vorgangs war das ,Gelasianum des achten Jahrhunderts*
oder ,Frinkisches Gelasianum‘, das in allerlei Variationen existierte. Einige wichtige Ma-
nuskripte zeigen Einheitlichkeit in Bezug auf den dem Fest gegebenen Namen: Tag ,.des
heiligen Simeon®. Die Schreibweise wechselt, wie iiblich: Sancti Symonis laut dem Gello-
ne-Sakramentar’”’, Sancti Simeonis laut dem ,Phillipps*- oder Autun-Sakramentar'® und
dem St. Gallen-Sakramentar'”', Sancti Symeoni nach dem Angouléme-Sakramentar'® und
Simonis nach dem Rheinau-Sakramentar'®. Allerdings lautet im Monza-Sakramentar, das
auch ambrosianisches Material beinhaltet, der Titel purificatio Sanctae Mariae.'™ Einen
Sonderfall stellt das Triplex-Sakramentar dar (Datum der Zusammenstellung: ca. 1000),
worin es nicht nur gregorianische und gelasianische, sondern auch ambrosianische Texte
gibt. Hier findet man den gregorianischen Titel: ¥ppapanti in der Triplex-Schreibweise.'*

Die Titel im in manchen Sakramentarien befindlichen Martyrologium (Kalender) sind
wiederum unterschiedlich. Das Gellone-Sakramentar spricht iiber die ,,Zeremonie der heili-
gen Maria, als sie den Herrn im Tempel darstellte“'*® und das Rheinau-Sakramentar iiber

2 MOHLBERG, ebd. 13f; CHAVASSE (s. Anm. 83) 211£.382f; B. MorReTON, The Eighth-Century
Gelasian Sacramentary. A Study in Tradition. Oxford 1976, 35-37. Letztgenannter Autor vermu-
tet, dass der Kern dieser Messe im frinkischen Gebiet am Ende des 7. oder am Anfang des 8. Jh.
entstanden ist. Siehe auch A. CHAVASSE, Textes liturgiques de 1’Eglise de Rome. Le cycle liturgi-
que romain annuel selon le sacramentaire du ,,Vaticanus Reginensis 316%. Paris 1997 (Sources
liturgiques 2) 216-219.

A. DuMAS — J. DESHUSSES, Liber Sacramentorum Gellonensis. Turnhout 1981 (CChr.SL 159 und
159A) Bd. 159, 24f; vgl. 10f Siehe auch den Bischofssegen mit seinen Paradoxen auf S. 289.
Datum der Zusammenstellung des Sakramentars: ca. 760—770; Datum des Manuskripts: 790-800.
In Bezug auf das Verhdltnis zwischen den Texten der unterschiedlichen Sakramentarien siehe A.
CHAVASSE, Le sacramentaire dans le groupe dit ,,Gélasiens du VIII® siecle”. Etude des procédés
de confection et synoptiques nouveau modele. Bd. 1-2. Steenbrugge — Den Haag 1984 (IP 14 A-
B) 130-131 (Bd. 1), 111 (Bd. 2); A. CHAVASSE, La liturgie de la ville de¢ Rome du V¢ au VIII®
siecle. Une liturgie conditionnée par I’organisation de la vie in urbe et extra muros. Rom 1993
(StAns 112) 179-182.223.269-271; MORETON (s. Anm. 98) 122f.

O. HEMING, Liber Sacramentorum Augustodunensis. Turnhout 1984 (CChr.SL 159B) 25f; vgl.
12.264.

K. MOHLBERG, Das frinkische Sacramentarium Gelasianum in alamannischer Uberlieferung
(Codex Sangall. No. 348). St. Galler Sakramentar-Forschungen 1. Miinster 1918 (LQ 1/2) 27f;
vgl. 12f.

P. SAINT-ROCH, Liber Sacramentorum Engolismensis. Manuscrit B. N. Lat. 816. Le Sacramentai-
re Gélasien d’ Angouléme. Turnhout 1987 (CChr.SL 159C) 27f; vgl. 11£

A. HANGGI — A. SCHONHERR, Sacramentarium Rhenaugiense. Handschrift Rh 30 der Zentralbi-
bliothek Ziirich. Freiburg/Schw. 1970 (SpicFri 15) 94; vgl. 83f.

"% A. DoLD — K. GAMBER, Das Sakramentar von Monza. In: TAB.B 3 (Beuron 1957) 8*.108f*; vgl.
5%

O. HEMING, Corpus Ambrosiano Liturgicum 1. Das Sacramentarium Triplex. Die Handschrift C
43 der Zentralbibliothek Ziirich. 1. Teil. Text. Miinster 1968 (LWQF 49) 44f; vgl. 28f.

Solemnitas sanctae mariae quando dominum in templum representavit. Siehe HEIMING, ebd. 493.
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Purificatio sanctae Mariae virginis'’'. Das spitere Martyrologium Romanum nennt das
Fest ,.Reinigungsfest Mariens* mit der Erganzung, dass die Griechen es ,,Begegnung des
Herm* nennen (Purificatio Beatae Mariae virginis, quae a Graecis Hypapante Domini
appellatur)."® In diesem liturgischen Buch werden iibrigens auch separate Ged:chtnisfeiern
der Prophetin Anna (am 1. September) sowie des Simeon (am 8. Oktober) erwihnt,'”

Episteln- und Evangelienlisten und Antiphonalien

Vor der Einfithrung des Festes in Rom wurde der lukanische Evangeliumsbericht iiber die
Beschneidung und Darstellung in der soeben erwihnten Weihnachtsoktavmesse verlesen.
Diese Messe wurde in Sancta Maria ad Martyres, dem ehemaligen Pantheon, gefeiert.

Laut Evangelienlisten aus dem 8. Jh., also nach der Einfiihrung des Festes, blieb diese Le-
sung in Gebrauch. Die Evangeliumslesung par excellence fiir das Fest selbst ist fast dersel-
be Passus, diesmal ohne Bezug zur Beschneidung. Auch hier lassen sich Variationen im
Namen des Festes beobachten: Ypapanti, Purificatio sanctae Mariae und sogar iiberhaupt
kein Name.''" Das Capitulare euangeliorum von Wiirzburg verdient besondere Erwéihnung.
Seine Evangeliumlesung fiir die Weihnachtsoktav ist Lk 2,21-32 und fiir das Darstellungs-
fest Lk 2,22-32. Aus der namenlosen Bezeichnung des Festes ,,am zweiten Tag des Fe-
bruarmonats® (die II men. feb.) und aus der spiten Eintragung des Festes im Capitulare
ergibt sich, dass das Fest damals erst vor kurzem eingefiihrt worden war.!!!

Die Episteln wechseln. Im Comes von Wiirzburg (Datum der Zusammenstellung ca. 600—
650; Datum des Manuskripts ca. 700) fehlt eine Angabe fiir das Fest noch.''? Der aus dem
Ende des 8. Jh. stammende Comes von Murbach enthilt fiir das Fest der Purificatio sanctae
Mariae eine Epistel aus dem Buch Jesus Sirach iiber den Lobpreis der Weisheit (Sir 24,23—
31) und fiir die Weihnachtsoktavmesse eine Epistel aus dem Brief an Titus iiber die Er-
scheinung Gottes (Tit 2,11ff). Selbstverstdndlich sind die Evangeliumslesungen Lk 2,22-32
fiir das Fest selber sowie Lk 2,211f fiir die Weihnachtsoktav.'"® Im aus dem Anfang des 9.
Jh. stammenden Comes des Alcuin begegnet man ,.,am Tag, da die selige Jungfrau Christum
im Tempel dargebracht” (in die qua beata uirgo offerebat Xpm in templo) den Versen aus
dem Buch Maleachi, die man die ganze spitere romische Geschichte des Festes hindurch
lesen wird (Mal 3,1-4). Ihre Themen sind das Kommen des Herrn zu seinem Tempel, die
Reinigung und das Darbringen von Opfern.''*

107

o HANGGI — SCHONHERR (s. Anm. 103) 295.

H. DELEHAYE [u. a.], Martyrologium romanum. Propylaeum ad acta sanctorum decembris. Briis-
sel 1940, 45f.

"% Ebd. 373£.441.

"0 Vol. T. KLAUSER, Das rémische Capitulare Evangeliorum. Texte und Untersuchungen zu seiner
iltesten Geschichte. L. Typen. Miinster 1935 (LQF 28) 13.17£.59.63.102.105.141.144.173f. Dieser
Autor unterscheidet vier Typen. Typus II, der rein romisch ist, datiert ungeféhr aus dem Jahr 645
und beinhaltet nur die Evangeliumslesung der Weihnachtsoktav (Lk 2,21-32). Typus A (rein 16-
misch, ca. 740), Typus Z (rein rémisch, ca. 755) und Typus A (romisch-frankisch, nach 750) ha-
ben sowohl die Oktavlesung als auch die Lesung vom 2. Februar (Lk 2,22-32). Typus A enthilt
auch eine zweite Lesung fiir das Darstellungsfest, nimlich Lk 2,28-40.

Vgl. D. Mory, Liturgie et basiliques de Rome au milieu de VII® siécle d’aprés les listes
d’Evangiles de Wiirzburg. In: RBen 28 (1911) 296330, hier 297f.301f.

D. MoriIN, Le plus ancien Comes ou Lectionnaire de 1’Eglise romaine. In: RBen 27 (1910) 41-74.
' yol. A. WILMART, Le Comes de Murbach. In: RBen 30 (1913) 25-69, hier 36f.

" Vgl. A. WiLMART, Le Lectionnaire d’ Alcuin. In: EL.A 51 (1937) 136-197, hier 152.
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Neben Gebeten und Lesungen gibt es Gesang. In mehreren bedeutenden Antiphonarien
aus dem 8. und 9. Jh.'"” findet man zwei urspriinglich griechische, ins Lateinische iiber-
setzte Antiphonen. Es handelt sich um Ave gratia plena, nimlich das Troparion iiber die
Mutter Gottes und Simeon, dem wir im Typikon aus dem 10. Jh. begegneten, und um
Adorna thalamum tuum Sion (,,Schmiicke dein Brautgemach, Sion*), das leider unzuling-
lich iibertragen ist."'® Weiter besingen der Introitus und das Graduale das Erbarmen Gottes
im Tempel (Ps 47,9-11) und besingt das Halleluja die Anbetung Gottes in seinem Heilig-
tum (Ps 137,2). Im Offertorium ist ,,Anmut auf deinen Lippen* das Thema (Ps 44,2-4) und
der Kommuniongesang handelt iiber Simeon (Lk 2,26).

In diesen Antiphonarien ist der Name des Festes wiederum unterschiedlich: Natale sancti
Simeonis, In sancti Simeonis oder Purificatio sanctae Mariae.

Es gibt ebenfalls Antiphonarien fiir das Offizium. Viele solcher Manuskripte aus dem
Mittelalter beinhalten Antiphonen, Responsorien, Hymnen usw. fiir das Darstellungsfest,
die den Tageslesungen und Tagespsalmen (z. B. Ps 44, der zum gemeinsamen Formular fiir
die Feste der Mutter Gottes gehort) entliehen oder Verse zu Ehren der Jungfrau Maria sind.
In diesen Manuskripten ist der Titel des Festes einheitlich: Purificatio sanctae Mariae.'"

Kerzensegnung

Ein neues Element am Ende des 9. und am Anfang des 10. Jh. ist das Segnen der Kerzen.
Im Rémisch-Germanischen Pontifikale, das von ca. 950-963 datiert und in Mainz verfasst
wurde, ist die Kerzensegnung ein komplexer Ritus mit sichen Gebeten geworden. Ein
Hauptthema im zweiten, dritten und vierten Gebet ist, dass die finsteren Michte durch die
gesegneten Kerzen vertrieben werden. Die Kerzen, die oft von den Glidubigen selbst mitge-
bracht, besser gesagt: geopfert werden, werden exorziert, gesegnet, besprengt, beweihriu-
chert, angeziindet und ausgeteilt. Danach findet, wihrend Antiphonen gesungen werden,
die Prozession statt. Zum Schluss wird die Messe gefeiert.''®

Im Hoch- und Spitmittelalter legten die Glaubigen groBen Wert auf die Kerzensegnung.
Man war der Ansicht, dass die gesegneten Kerzen den Teufel und alles Uble fortjagten und
dass durch das Licht der Kerzen héllische Méchte verschwinden und Gewitter aufhoren
wiirden. AuBerdem dienten die sich in eine Flamme verwandelnden Wachskerzen als Sym-
bol fiir die eucharistische Transsubstantiation.'”” Die Bedeutung der Segnung sowie der

' R.-J. HESBERT, Antiphonale Missarum sextuplex. Briissel 1935, 36-39; vgl. LXXX-LXXXII,

LXXXVI-LXXXIX.

Nimlich die Worte hauté bastazei ton Basilea tés doxés, nefelé fotos huparchei hé Parthenos (,,Sie

selber trigt den Konig der Herrlichkeit, eine Wolke des Lichtes ist die Jungfrau®), ins Lateinische

tibersetzt als ipsa enim portat Regem gloriae novi luminis: subsistit Virgo.

R.-J. HESBERT — R. PREVOST, Corpus Antiphonalium Officii. Bd. 1. Manuscripti ,,Cursus roma-

nus“. Rom 1963 (RED.F 7) 114-119.242; Bd. 2. Manuscripti ,,Cursus monasticus®. Rom 1965

(RED.F 8) 192-197. Die 12 herausgeg. Manuskripte datieren aus dem 9., 11., 12. und 13. Jh.

Vgl. C. VoGeL — R. ELZE, Le Pontifical Romano-Germanique du dixiéme siecle. Le texte. IL

Vatikanstadt 1963 (StT 227) 5-10. Diesen Text gibt es auch in M. ANDRIEU, Les Ordines Romani

du haut moyen 4ge. V. Les textes (suite) (Ordo L). Léwen 1961 (SSL 29) 89-99,

" Vgl. C. Caspers, Leviticus 12, Mary and Wax. Purification and Churching in Late Medieval
Christianity. In: Purity and Holiness. The Heritage of Leviticus. Hg. M. Poorthuis — J. Schwartz.
Leiden [u. a.] 2000, 295-309, bes. 298-300.306f. Siehe auch A. FrRANZ, Die kirchlichen Bene-
diktionen des Mittelalters. Bd. 1. Freiburg 1909 [Graz 1960] 442—460, hier vor allem 456-458.

116

117

118



130 Bert Groen

Lichterprozession lie sich einerseits mit der Aschensegnung am Aschermittwoch und mit
der Zweigesegnung am Palmsonntag, andererseits mit den Prozessionen am Palmsonntag
und Christi Himmelfahrt vergleichen. So wurden die Kerzensegnung wie die Lichterprozes-
sion die Hauptmerkmale des Festes. Darum wurde das Fest auch Candelaria oder Lumina-
ria genannt. In der weithin bekannten Legenda aurea des Jacobus de Voragine, die in den
Jahren 1263-1273 verfasst worden ist, wird das Fest z. B. nicht nur purificatio beatae Ma-
riae virginis und hypopanti, sondern auch candelaria genannt.'” Aufgrund der Kerzen und
der Lichterprozession heifit das Fest in Westeuropa im Volksmund bis heute Maria Licht-
mess, Candlemas, Chandeleur, usw.

Trienter Konzil

Die neuen liturgischen Biicher, die vom Trienter Konzil im 16. Jh. initiiert wurden, be-
zweckten den Erhalt der kirchlichen Traditionen in einer einheitlichen Weise.

Nach dem Romischen Brevier, dem Romischen Messbuch und dem Romischen Rituale
von Trient heiBt das Fest , Reinigung Mariens® (Purificatio B.M.V.). Aus dem Herrenfest ist
nun offiziell ein Marienfest geworden. Die Trienter Reform bestiitigt so eine lange Ent-
wicklung im Mittelalter, welche den marianischen Charakter des Festes immer mehr ak-
zentuierte. Es ist ein doppeltes Fest der zweiten Klasse, d. h. die niedrigste Stufe der hohe-
ren Feste.

Ich bespreche zuerst die Stellung des Festes im Stundenbuch. Dieses schreibt das gemein-
same Formular der Feste der Mutter Gottes vor. Es finden sich jedoch auch den Charakter
eines Herrenfestes bezeugende, eigene Lesungen, Gebete und Gesinge.'*!

Mit Ausnahme der Matutin wird in allen Horen aus dem Buch Maleachi gelesen (Mal
3,14 oder nur ein Vers).'” Es gibt keine Lesungen aus dem Buch Jesaja. In der Matutin
finden sich neun Lesungen, je drei pro Nokturn. Erst liest man aus den Biichern Exodus und
Levitikus (Ex 13,1f.11-13; Lev 12,1-5; Lev 12,6-8). Danach folgen drei Lesungen aus der
dreizehnten Sermo de Tempore des Augustinus, wo er schildert, wie Simeon das Kind er-
kennt, anbetet und verjiingt bzw. erneuert wird. Dann wird, wie im byzantinischen Mor-
genlob, das Lukasevangelium gelesen (Lk 2,22-32). Es folgt ein Abschnitt aus dem Lukas-
kommentar des Ambrosius, nach dem Simeon von seinem irdischen Dasein erlost und mit
Christus vereint sein mochte. Wer von diesem irdischen Leben befreit sein mochte, soll
nach Ambrosius Christus erwarten, das Wort Gottes annehmen und es mit Werken wie mit
den Armen des Glaubens umfassen.'*

Weil es sich um ein Marienfest handelt, wird die Person der Mutter Gottes ausfiihrlich
besungen. Sie ist die ruhmvolle Jungfrau, die Pforte des Konigs, die ihn, der sie geschaffen
hat, erndhrt. Sie wird gebeten, Siinder und Blinde zu fiihren, Ubles abzuwehren und fiir alle

' Lombardica historia que a plerisque Aurea Legenda sanctorum appellatur (s 1502) Kap.

XXXVII; Jacobi a Voragine Legenda Aurea vul%o Historia Lombardica dicta. Ad optimorum li-

brorum fidem recensuit Dr. Th. Graesse. Breslau “1890, 158-167; Die Legenda aurea des Jakobus

de Voragine aus dem Lateinischen iibersetzt von Richard Benz. Heidelberg ‘1963, 199-210.

Breviarium romanum ex decreto sacrosancti concilii tridentini restitutum S. Pii V pontificis ma-

Ximi jussu editum aliorumque pontificum cura recognitum Pii papae X auctoritate reformatum:

Pars hiemalis. Mechelen 1931, 955-963.

2 Mal 3,14 (oder nur ein Vers).

"> Der erste Teil des Abschnitts dient fiir die Homilie, der zweite und der dritte Teil dienen fiir die
achte und die neunte Lesung.
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Fiirsprache einzulegen. Auch klingen weihnachtliche Themen an.'** Wie in der byzantini-
schen Feier, in der Simeon eine Hauptrolle spielt, wird der Greis in der romischen Liturgie
oft genannt. Der alte Simeon trug das Kind, aber das Kind herrschte iiber ihn, so wird es
auch gesagt."*> Ahnlich wie bei den Byzantinern treffen wir auch hier auf ein Paradox. Eine
zentrale Stellung nimmt das Gebet aus dem Gregorianischen Sakramentar iiber unsere
Darstellung in reinem Geist vor Gott ein.

Das Missale Romanum von Trient sieht nicht nur Eigentexte fiir die Messe, sondern auch
eine Kerzensegnung und Prozession vor.'® In einem violetten Pluviale, Zeichen der BuBe,
spricht der Priester im Altarraum fiinf Gebete zur Segnung der Kerzen. (Nach der Prozessi-
on jedoch zieht er weie Gewinder an, wodurch die Stimmung des Gottesdienstes sich
dndert.) Hauptthemen in den Gebeten sind: die Bitte um Gesundheit des Leibes und der
Seele, sowie die Bitte, dass wir im Tempel der Herrlichkeit Gottes dargestellt werden, von
Siinden gereinigt werden, Christus erkennen und das nie erloschende Licht erreichen. Mit
Ausnahme des ersten Gebetes betonen die Gebete die Erleuchtung und die innere Reini-
gung der Teilnehmenden. Das dritte, vierte und fiinfte Gebet hat auch einen pneumatologi-
schen Charakter: Die Erleuchtung geschieht durch den Heiligen Geist. Das bereits erwihnte
,Brautgemach ‘-Stichiron sowie Verse aus dem Lukasevangelium werden als Antiphonen
gesungen. Wie schon in frilheren Antiphonarien, besingt der Chor als Introitus und Gra-
duale das Erbarmen Gottes mitten in seinem Tempel (Ps 47). Die Lesungen stammen, wie
zu erwarten ist, aus dem Buch Maleachi und dem Evangelium nach Lukas (Mal 3,1-4 und
Lk 2,22-32). Die Messgebete sind fast buchstiiblich dieselben wie die im Gregorianischen
Sakramentar.'*’

Es ist zu unterstreichen, dass diese Texte mehr auf ein Christusfest mit einem Epiphanie-
akzent als auf ein Marienfest hindeuten, obwohl es sich offiziell um ein Marienfest handelt.

Westliche Abbildung des Festes

Bevor wir uns nun der Reform des Zweiten Vatikanischen Konzils zuwenden, zunichst
ein kurzer Blick auf die westliche Kunst: Hier wird das Fest recht unterschiedlich darge-
stellt. Ich gebe nur einige Beispiele.'” In der Kathedrale von Chartres, nimlich im West-

124
125
126

Zum Beispiel die Antiphon O admirabile commercium.

Senex Puerum portabat, Puer autem senem regebat.

Vgl. Missale romanum ex decreto sacrosancti concilii tridentini restitutum S. Pii V pontificis
maximi jussu editum aliorum pontificum cura recognitum a Pio X reformatum et ssmi d.n. Bene-
dicti X'V auctoritate vulgatum. Editio VII juxta typicam vaticanam. Regensburg 1923, 498-502.
Zwei Anderungen sind, dass das erste Gebet im Gregorianischen Sakramentar, oratio collecta ad
sanctum Hadrianum, mit erudi ... plebem tuam (,lehre Dein Volk) und im Trienter Messbuch
mit exaudi ... plebem tuam (,hére auf Dein Volk*) anfingt und dass das Gregorianum ein zu-
sdtzliches Gebet hat. Siche DESHUSSES (s. Anm. 83) Bd. 1,123-124.

Rubriken fiir die Prozession gibt es auch im Rémischen Ritual. Siehe Rituale romanum Pauli V
pontificis maximi jussu editum aliorumque pontificum cura recognitum atque auctoritate ssmi d.n.
Pii papae XI ad normam Codicis Juris Canonici accommodatum. Editio juxta typicam vaticanam.
Mechelen 1926, 360-365.

Mehr Informationen in: D. SHORR, The Iconographic Development of the Presentation in the
Temple. In: ArtB 28 (1946) 17-32; L. GOOSEN, Van Andreas tot Zacheiis. Thema’s uit het Nieu-
we Testament en de apocriefe literatuur in religie en kunsten. Nimwegen 1992, 264-268: E.
Lucchest — L. HOFFSCHOLTE, Darbringung Jesu im Tempel. In: LCI I (1968) 473-477; F.
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portal, dem sogenannten Konigsportal, auf der rechten Seite, nimmt die Darstellungsszene
(ca. 1145-1155) im Vergleich zur Verkiindigung, Heimsuchung und Geburt Christi einen
zentralen Platz ein. Das Kind steht auf einem Altar und wird von der Mutter Gottes und
Simeon dargebracht. Josef triigt die Tauben, aber Opfergaben werden auch von anderen, die
Kirche symbolisierenden Figuren dargebracht. Im gesamten Bildprogramm von Chartres
deutet diese Vorstellung vermutlich auch auf die Anwesenheit Christi in der Eucharistie
hin: Das Kind ist mit der Hostie, die auf dem Altar geopfert wird, identisch. Die Skulpturen
von Chartres zeigen ebenfalls den unauflgsbaren Zusammenhang zwischen Christus, in
dem Gottheit und Menschheit vereinigt sind, und der Gottesmutter Maria.'*® Weiter findet
man im Mittelportal der nordlichen Querschiffsfassade (gebaut ca. 1210-1220) zwischen
zwolf alt- und neutestamentlichen Heiligen eine Statue des Simeon, der das Jesuskind in
seinen Hinden hilt."*

Am Anfang des 17. Jh. malte Rubens auf einem Triptychon fiir die Kathedrale von Ant-
werpen eine barocke Darstellung. Der in priesterlichen Gewéndern gekleidete Simeon
bringt Gott das Kind dar. Die junge Maria streckt ihnen die Arme entgegen. Es fillt Licht
auf das Kind, Simeon und Maria. Josef kniet mit den Tauben auf dem Arm. Die alte Anna
sieht das Kind zirtlich an. Unter den Anwesenden befindet sich auch ein Freund Rubens."*'
Rembrandt, ein Protestant, liebte das Thema und gab es in Gemilden und Radierungen des
ofteren wieder, aber ohne dass seine Werke einem liturgischen Zweck dienten. Weil viele
niederlindische Patrizier des 17. Jh. allerdings gerne biblische Szenen kontemplativ be-
trachteten — trotz der Tatsache, dass die calvinistische Kirche liturgischen religiosen Bil-
dern feindlich gegeniiber stand —, hingen in vielen niederlindischen Herrenhiusern Gemil-
de biblischer Szenen.

Zweites Vatikanisches Konzil

Nun werde ich nochmals einen riesigen Schritt tun und die Liturgiereform des Zweiten
Vatikanums untersuchen. Das Fest ist nochmals revidiert worden. Der Name wurde gedn-
dert: ,Fest der Darstellung des Herrn® (In Praesentatione Domini). Von einem Marienfest
wurde es wieder zu einem Herrenfest.

Das erneuerte Stundengebet, die Liturgia Horarum, bietet eigenes Material fiir das Fest.
Mehrere Psalmen und Antiphonen betonen das Erstrahlen des Lichtes sowie Israels Erwar-
tung des Herrn (Ps 129) und das Kommen und den Ruhm des Konigs (z. B. Ps 44). Auch
Gottes Einzug in den Tempel (nach Ezechiel) wird besungen. Einige Lesungen des Romi-
schen Breviers von Trient hat man erhalten, andere sind ersetzt worden. Im neuen Stunden-
gebet finden sich Abschnitte aus dem Buch Exodus (iiber die Erstgeborenen), jetzt auch aus
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TSCHOCHNER, Darbringung Jesu im Tempel. IV. Kunstgeschichte. In: Marienlexikon 2 (1989)
144-147.

A. KATZENELLENBOGEN, The Sculptural Programs of Chartres Cathedral. Christ, Mary, Ecclesia.
Baltimore 1959, 7-26.37-49, Bild 2, 9, 10; N. LEvis-GoDECHOT, Chartres im Lichte seiner
Skulpturen und Fenster. Wiirzburg 1988, Bild 13 und 15.

%0 KATZENELLENBOGEN, ebd. 53-78.91-102, Bild 43, 44, 51.

Bl 7 VAN BRABANT, Onze-Lieve-Vrouwkathedraal van Antwerpen. Grootste gothische kerk der
Nederlanden. Een keur van prenten en foto’s met inleiding en aantekeningen. Antwerpen 1972,
267. Vgl. J. MARTIN, Rubens. The Antwerp Altarpieces. London 1969.

Liturgia horarum iuxta ritum romanum: Bd. 3. Tempus per annum. Hebdomadae I-XVIL Ed. typ.
Vatikanstadt 1977, 1099-1115.1611-1613.
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dem Buch Jesaja, weiterhin aus dem Buch Maleachi, dem Johannesevangelium, dem He-
brierbrief sowie ein Fragment der schon erwihnten Predigt des Jerusalemer Patriarchen
Sofronios. Die Einzelheiten sind wie folgt: Die Schriftlesungen im Offizium der geistlichen
Lesung sind Ex 13,1-3a.11-16. In diesem Offizium findet sich auch der Predigtabschnitt
des Sofronios. Die Kurzlesungen in den tibrigen Gebetsstunden sind Jes 8,14; 12,5f; 42,13;
Mal 3,1; Hebr 4,15f; 10,5-7. In der Vigilfeier wird Joh 1,1-18 oder Joh 3,16-21 verlesen.
Das Gebet des Breviers und Missale von Trient iiber unsere Darstellung in reinem Geist ist
erhalten geblieben und ist fiir alle Horen sowie fiir die Eucharistie vorgesehen. Neu sind die
Fiirbitten in der Vesper und die Bitten im Morgenlob. Man betet unter anderem dafiir, dass
unsere Augen das Heil des Herrn schauen diirfen und dass jene, die Christus noch nicht
kennen, erleuchtet werden. In den Hymnen und einigen Antiphonen ist das Paradox erhal-
ten, wie zum Beispiel: Er, der iiber die Engel herrscht und die Erde sowie das Meer be-
griindete, unterwirft sich nun dem mosaischen Gesetz.'* Die Cantica in der Lesehore spre-
chen vom Kommen des Friedensfiirsten, von Gerechtigkeit und Friede in Zion, von Trost
und Freude in Jerusalem (Jes 9,2-7; 26,1-4.7-9.12; 66,10-14a). Das neue Stundengebet
betont also die Erwartung und die Erscheinung des Herrn sowie die Freude iiber sein
Kommen.

Bezeichnend fiir die erneuerte Liturgie der Messfeier sind, wie schon im Trienter Missale,
noch immer Prozession und Kerzensegnung."** Aber das Segnungsritual ist schlichter ge-
worden. Es gibt nur ein Segensgebet. Statt der Prozession geniigt auch ein feierlicher Ein-
zug. Der Aspekt der Freude wird betont. Der Priester trigt weile Paramente statt violetter.
Das Hauptthema ist die Begegnung zwischen Christus und den Glidubigen. In seiner An-
sprache zum Volk betont der Priester, dass Jesus bei seiner Darstellung heute duBerlich das
Gesetz erfiillt, aber in Wirklichkeit seinem gldubigen Volk begegnet, und dass, wie die
Betagten den Herrn erkannten und bekannten, auch wir Christus entgegengehen und ihn im
Brechen des Brotes erkennen. Das Thema der Begegnung klingt auch im Aufruf zur Pro-
zession (Procedamus ... ad occurendum Domino), in der Prifation (... nos, Salutari tuo in
gaudiis occurentes) und im Gebet nach der Kommunion (... nos, in occursum Domini
procedentes) an.

Den Lesungen aus dem Buch Maleachi und dem Lukasevangelium (Mal 3,14 und Lk
2,22-4() oder 2,22-32) ist eine Epistellesung aus dem Hebrierbrief beigefiigt, worin betont
wird, dass Jesus den Menschen gleich wurde (Hebr 2,14-18)."”> Der Antwortpsalm spricht
iiber das Herannahen des Konigs der Herrlichkeit (Ps 23,7-10). Der Hallelujavers vor dem
Evangelium stammt wiederum aus dem Lukasevangelium (Lk 2,32).

Volkskunde und Patrozinium

Auf die groBe Bedeutung der Kerzen, vor allem im Mittelalter, wurde bereits hingewie-
sen. Auf dem Lande galt Maria Lichtmess oft als das Ende der Weihnachtszeit, worin man

133 1 egis sacratae sanctis caeremoniis subiectus omnis calamo Mosaico dignatur esse, qui regit per-

fulgidos in arce Patris ordines angelicos, caelumque, terram fundavit ac maria (erste Strophe des
Hymnus des Offiziums der geistlichen Lesung).

1% Missale Romanum. Ed. typ. altera. Vatikanstadt 1975, 522-526.

5 Ordo lectionum missae. Ed. typ. Vatikanstadt 1969, 215; Lectionarium. Bd. 3. Pro missis de
sanctis, ritualibus, ad diversa, votivis et defunctorum. Ed. typ. Vatikanstadt 1972, 38-41.
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sich Zeit nahm, um die Nachbarn und Angehdrige zu besuchen. Dienstboten wechselten an
diesem Tag ihre Stellen.'*

Auf der Insel Tenerife steht ein viel verehrtes Gnadenbild Marias mit dem Jesuskind auf
dem Arm und einer Kerze in der Hand. Auch in Siidamerika und auf den Philippinen gibt es
viele g{apellen, die Unserer Lieben Frau de las Candelas oder de la Candelaria gewidmet
sind."’

Kirchgang der Mutter im romischen Ritus

Wie in der byzantinischen orthodoxen Kultur, so wurde auch in groRen Teilen Mittel- und
Westeuropas der Kirchgang vierzig Tage nach der Geburt des Kindes praktiziert. Vor allem
im Spitmittelalter war der Kirchgang ein beliebter Ritus, woran die Wochnerin, Angehori-
ge und Freunde teilnahmen. Die Gebetsformel, um die Unreinheit der Mutter zu beheben
und sie zu segnen, wurde als ein Beitrag zu ihrer Erholung betrachtet.'*® Im Gegensatz zu
vielen Didzesanritualien beinhaltet das Rituale Romanum aus dem Jahr 1614 kein Gebet fiir
die Reinigung der Wochnerin, sondern driickt Dankbarkeit aus.”*® Dennoch sollte laut die-
sem Rituale auch die Mutter vor der Kirchentiir knien und mit einer brennenden Kerze in
der Hand warten, bis der Priester kime, um sie zu segnen. Danach wurde Ps 23 (iiber den
Einzug des Konigs der Herrlichkeit) verlesen und die Frau in die Kirche hineingefiihrt, wo
Dank gesagt wurde. Es ist auffillig, dass das neugeborene Kind, das im Einklang mit der
katholischen Theologie iiber die Kindertaufe und die Erbsiinde so gut wie immer schon
getauft war, keine wichtige Rolle spielte und oft nicht anwesend war. Auch fehlt die Frist
der vierzig Tage in den Rubriken. Im 20. Jh. erlosch der Kirchgang dennoch allmihlich im
katholischen Westen, weil er ein isolierter Ritus geworden war, der immer mehr als eine
Erniedrigung der Frau empfunden wurde.

In den Ritualien lebte der Muttersegen jedoch fort. In der Collectio Rituum aus dem Jahr
1950 ist dem aus dem Rituale Romanum stammenden Muttersegen ein Segen des Kindes
hinzugefiigt worden. Statt Ps 23 gibt es das Magnifikat. Dieses Ritual sieht den Mutterse-
gen auch vor, wenn das Kind schon verstorben ist. Anstatt des Loblieds Marias ist nun Ps
120 (iiber die Hilfe des Herrn) vorgesehen. Das Gebet betont diesmal Trost.'*

Im Zuge der Liturgiereform des Zweiten Vatikanischen Konzils wurde der revidierten
Kindertaufe eine Bitte um Segen fiir die Eltern, also nicht nur fiir die Mutter, sondern auch
fiir den Vater, hinzugefiigt."*' Falls die Mutter nicht an der Taufe teilnechmen kann, ist im
deutschen katholischen Benediktionale aus dem Jahr 1978 sowie im neuen rémischen Seg-

1% K -H. BieriTZ, Das Kirchenjahr. Feste, Gedenk- und Feiertage in Geschichte und Gegenwart.
Berlin *1988, 209.

"7 Vgl. G. ROVIRA, LichtmeB. In: Marienlexikon 4 (1992) 117£.

38 CASPERS (s. Anm. 119).

" Rituale Romanum (s. Anm. 127) 290-293. Siehe auch B. KLEINHEYER, Riten um Ehe und Fami-

lie. In: B. KLEINHEYER — E. VON SEVERUS — R. KACZyNsKi1, Sakramentliche Feiern II. Regensburg

1984 (GDK 8) 67-156, hier 152-156.

Collectio rituum ad instar appendicis Ritualis romani pro omnibus Germaniae dioecesibus. Re-

gensburg 1950, 99-103: Benedictio mulieris post partum et infantis; S. 103—106: Benedictio mu-

lieris post partum infante jam mortuo.

Ordo baptismi parvulorum. Ed. typ. Vatikanstadt 1969, 34f.47.77f.90f. Siehe auch A. HEwz, Eine

neue Chance fiir das Taufbrauchtum. In: Die Feier der Sakramente in der Gemeinde. FS H. Ren-

nings. Hg. M. Klckener — W. Glade. Kevelaer 1986, 169—178, hier 173.
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nungsbuch aus dem Jahr 1984 ein Muttersegen vorgesehen. In beiden Formularen fehlt die
Frist der vierzig Tage. Die Dankbarkeit wird betont und es wird um Schutz fiir Mutter und
Kind gebetet. Im Gottesdienst des deutschen Benediktionale wird die Lukasgeschichte iiber
die Darstellung des Herrn verlesen (Lk 2,22b-28.39f; man darf auch eine andere Perikope
wihlen). Im rémischen Segnungsbuch findet man die Geschichte der Hanna, der Mutter
Samuezls, und ihr Danklied (1 Sam 1,20-28 oder 2,1-10; es gibt auch andere Moglichkei-
ten).'*

3. Hauptelemente der Theologie des Festes

Fassen wir nun die Hauptelemente der liturgischen Ausformungen dieses Festes zusam-
men, so zeigt sich, dass das Fest der Darstellung im Laufe der Geschichte nicht nur wech-
selnde Namen, sondern auch unterschiedliche Akzente und Strukturen kannte. Dies macht
erneut darauf aufmerksam, dass auch und gerade die Liturgie historischen Prozessen unter-
liegt, diese aber auch ihrerseits gestaltet.

Ich méchte hier fiinf Elemente der Theologie des Festes nennen: Epiphanie und Erleuch-
tung; Begegnung zwischen Gott und Menschen; Reinigung; Kontinuitit zwischen dem
Alten und Neuen Bund; Paradoxe.

a) Epiphanie und Erleuchtung

Ein erstes Element ist das Gedéchtnis der Darstellung im Tempel als historisches Ereignis
im Leben Jesu, in dem Gott sich zeigt und sich in Jesus dem jiidischen Gesetz unterwirft.
Das Erscheinen Gottes ist nicht etwas Abstraktes, sondern es vollzieht sich in der konkreten
Geschichte. Im Fest der Darstellung wird gefeiert, dass Gott sich in Jesus den anderen
Menschen offenbart und dass Jesus Licht fiir die Welt ist. Dieses Fest schlieBt ja nicht zu-
fillig den Zyklus der Epiphaniefeste ab. Das Licht strahlt, wodurch die Menschen, die es
annehmen, erleuchtet werden. Sowohl die byzantinische als auch die romische Liturgie
akzentuieren dies.

Ein Schliisselwort in beiden Riten ist ,heute‘. Das Fest ist nicht nur eine Feier zur Ge-
ddchtnis an friihere Ereignisse, sondern es bezweckt auch, dass wir diese Ereignisse aufs
Neue erleben und Teilnehmer an ihnen werden.'*’ Das liturgische ,heute’ schlieBt Vergan-
genheit, Gegenwart und Zukunft ein.

Im Darstellungsfest leuchtet eine Grunddimension der christlichen Liturgie auf: Feier der
Erscheinung des Lichtes'*, wie auch an Weihnachten des Kommens des Lichtes in die

"> De benedictionibus. Ed. typ. Vatikanstadt 1984, 92-99: Ordo benedictionis mulieris post partum;
Benediktionale. Studienausgabe fiir die katholischen Bistiimer des deutschen Sprachgebietes. Hg.
Liturgische Institute Salzburg — Trier — Ziirich. Einsiedeln [u. a.] 1978, 91-95: Muttersegen nach
der Geburt. Vgl. R. SCHWARZENBERGER, Der Muttersegen nach der Geburt. In: Heute Segnen.
Werkbuch zum Benediktionale. Hg. A. Heinz — H. Rennings. Freiburg i. Br. [u. a.] 1987, 279—
284.

Vgl. The Lenten Triodion. Ubers. Mother Mary — K. Ware. London — Boston 1978, 57. Siehe
auch die bildhafte Darlegung in: P. GUERANGER, L’ Année Liturgique. Bd. 2. Le temps de Noé&l.
Poitiers *1873, 615-673. Leider befiirwortet dieser Autor die Substitutionstheorie, nimlich die
Ablosung des ,Schattens des Gesetzes® durch den Sohn Gottes.

Vgl. K.-B. MULLER, Im Licht Christi geborgen. Gedanken zur Lichtfeier am Fest der Darstellung
des Herrn und zum Blasiussegen. In: Heute Segnen (s. Anm. 142) 192-200; F. RECKINGER, Un-
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Welt gedacht wird, das Fest der Verklirung des Herrn am 6. August das Strahlen des Lich-
tes des Herrn in die Mitte riickt und in Emmaus den Jiingern die Augen aufgehen und sie
den Herrn erkennen.

b) Begegnung zwischen Gott und Menschen

Das Fest der Darstellung ist Gedenken der Begegnung zwischen Gott, der Quelle des
Lichtes, und den Menschen. Die Liturgie des Zweiten Vatikanums und auch die byzantini-
sche Liturgie akzentuieren den Aspekt der Begegnung und betonen, dass Jesus Christus,
wie er bei seiner Darstellung Simeon und Anna und in ihnen dem Volk Israel und den Vél-
kern begegnet, auch uns heute begegnet. Es geschieht iibrigens nicht nur Begegnung zwi-
schen Christus und den Teilnehmenden, sondern auch zwischen diesen untereinander.

Begegnung zwischen Gott und Mensch findet nicht nur im Gottesdienst statt. Es gibt auch
die Liturgie nach der Liturgie.'* In der Entlassung werden die Teilnehmenden zur Hilfe an
den Nichsten und zur Linderung der Note in der Welt aufgefordert, zur Begegnung mit
anderen Menschen und dazu, selbst fiir andere ein Sakrament der Liebe Gottes zu werden,

c) Reinigung

Diese Begegnung schlieft auch den Aspekt der Reinigung ein, wie dieses vor allem die
byzantinische, die westliche mittelalterliche und die tridentisch-romische Liturgie beto-
nen.'*® Dabei geht es auch um die Begradigung von individuellen und kollektiven Irrwegen,
welche die Glidubigen vom Weg zu Gott und zu den Nichsten wegfiihren. Nach der Kon-
stitution Lumen Gentium des II. Vatikanischen Konzils ist die Kirche auch eine ecclesia
semper purificanda, die stindig nach BuBe und Emeuerung strebt.'*’ Reinigung befihigt
die Kirche, Freude und Hoffnung (Gaudium et Spes) fiir Menschen in ihren Néten zu sein.

Die Reinigung Mariens nach vierzigtigiger Unreinheit aufgrund der Geburt, namlich we-
gen des beim Geburtsvorgang geflossenen Blutes, ist ebenso wie die Darstellung Jesu als
Erstgeborener Teil der Lukasgeschichte und hat im byzantinischen Osten wie im katholi-
schen Westen den Ritus des Kirchgangs der Mutter gewordenen Frau gefordert. Zugleich
sind die unterschiedlichen historischen Phasen dieses Rituals sowie die wechselnden Be-
deutungen, die dem Ritus in beiden Teilen der Christenheit beigemessen wurden, ein gutes
Beispiel dafiir, dass die Liturgie geschichtlichen Prozessen unterliegt.

d) Kontinuitdit zwischen dem Alten und dem Neuen Bund

Die Erscheinung des Herrn bezeugt die Kontinuitiit zwischen dem Alten und dem Neuen
Bund. Die Offenbarung an Israel wird bei der Darstellung Christi nicht aufgehoben, son-

terwegs mit dem Licht. Die Lichtfeier am Fest der ,,Darstellung des Herrn®. In: Volk Gottes auf

dem Weg. Bewegungselemente im Gottesdienst. Hg. W. Meurer. Mainz 1989, 101-103.

Vgl. L Bria, The Liturgy after the Liturgy. Mission and Witness from an Orthodox Perspective.

Genf 1996.

146 STEVENSON (s. Anm. 24) 66-69 befiirwortet neben dem Aspekt der Freude den ,bitteren‘ Cha-
rakter des Festes und bedauert das Verschwinden dieser ,Bitterkeit* in der modernen katholischen
Liturgie. Siche auch seine Vorschliige auf S. 73, Anm. §7.

" Ecclesia [. . .] sancta simul et semper purificanda, poenitentiam et renovationem continuo prose-
quitur. Siehe Conciliorum Oecumenicorum Decreta (s. Anm. 6) 855.
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dern sie wird auf die Vélkerwelt hin erweitert und liturgisch verdichtet. Der Gott Israels
erschien seinem Volk und den Vélkern, er erscheint der Welt in Jesus und manifestiert sich
heute weiterhin. In vielen liturgischen Texten, vor allem im byzantinischen Ritus, findet
sich die Gegeniiberstellung des Alten und des Neuen Bundes sowie die Ablosung des in
Simeon und Anna und in den Toravorschriften symbolisierten Alten Bundes durch den
Sohn Gottes.

Meines Erachtens ist Vorsicht vor jeglichen Ablosungstheorien geboten, die Israel und
seine Schriften zum historischen Vorspiel fiir das Kommen Jesu degradieren und somit die
Kontinuitit des Erscheinens Gottes in der ganzen Schrift missachten.

e) Paradoxe

Dieses Fest weist darauf hin, dass Paradoxe wesentliche Bestandteile des Sprechens iiber
Gott sind. Mystik und der apophatische Weg sind Grunddimensionen der liturgischen
Theologie. Besonders in der byzantinischen Liturgie nehmen Paradoxe einen wichtigen
Platz ein. Die Frage stellt sich, ob die heutige Westkirche, die sich nach der Aufklirung in
besonderer Weise der menschlichen Ratio verpflichtet weiB, dem Unsagbaren und Geheim-
nisvollen genug Raum bietet. In der Liturgie geht es ja darum, fiir das Mysterium Gottes
offen zu werden und offen zu bleiben.

Das Kind in den Armen des Alters ist immer wieder eine Begegnung von Vergangenheit
und Zukunft, die durch die Treue Gottes zu Israel und seiner Kirche umfangen ist.
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Franz-Rudolf Weinert, Mainz

Blumen und Pflanzen in der Liturgie
und im christlichen Brauchtum

Woche fiir Woche schmiicken Frauen und Ménner die Gotteshduser mit Blumen und
Pflanzen fiir die Feier der Liturgie. Im Lauf des liturgischen Jahres geben sie mit unter-
schiedlichem floralem Schmuck dem Kirchenraum einen jeweiligen Akzent. Das Wissen
fiir diesen Dienst stammt vielfach aus der Tradition, wird weitergegeben, auch Neues ent-
wickelt sich. Manch einer sucht nach Kriterien und Anregungen fiir das Schmiicken der
Kirchen. Dem Verfasser ist nur ein ausfiihrlicheres Buch iiber den Blumenschmuck in den
Kirchen bekannt.” Und ist es nicht tatsichlich eigenartig, wie Peter Paul Kaspar feststellt,
,»daB ein so allgemein verbreitetes und in allen Kulturen beheimatetes Symbol wie die Blu-
me in den liturgischen Biichern und Vorschriften nicht vorkommt. Am ehesten noch in der
Anordnung, an den Kartagen auf Blumenschmuck zu verzichten?* Ist der Blumenschmuck
in den Kirchen so nebensichlich oder so selbstverstindlich, dass er kaum einer Erwihnung
bedarf?

1. Kriterien

Allgemeine Aussagen iiber Blumen und Pflanzen in der Liturgie finden sich in den Leitli-
nien fiir den Bau und die Ausgestaltung von gottesdienstlichen Raumen.* Unter der Uber-
schrift ,,Schmuck der Kirche* heiBt es dort: ,,Schmuck hebt Schones hervor und bringt
Wertvolles zur Geltung. Deshalb werden seit alter Zeit die Kirchen und besonders der Al-
tarbereich mit Blumen und anderen Pflanzen ausgeschmiickt™. In der Arbeitshilfe Liturgie
und Bild: ,Bei der Planung eines Kirchenraumes sollte auch eine sinnvolle Ausschmiickung
durch Blumen mit bedacht werden.*®

Die Leitlinien machen auf die dienende Funktion des Schmucks aufmerksam: ,,das zu schmiickende
Objekt sollte durch den Schmuck unterstrichen und nicht verdeckt werden*’. Und die Arbeitshilfe
ergénzt: ,.Jm zentralen Bereich (Altarraum) gibt es in der Regel noch eine Reihe weiterer Funktions-
und Schmuckelemente; (Kredenz, Leuchter, Blumenarrangements). Ihre Gestaltung und Plazierung
soll zu den liturgischen Funktionsorten und zum Raum in Beziehung stehen und sich diesen gegen-

Es handelt sich um einen Beitrag, den der Verfasser im Rahmen der Veranstaltung ,Mainz bliiht
in seine Kirchen. Florale Kunst zu Pfingsten 2000 gehalten hat. In elf Mainzer Kirchen gestalte-
ten Floristen den ,,Geburtstag der Kirche* mit floralen Kunstobjekten.

Vgl. A. NIESSEN, Blumen preisen den Schopfer. Ein praktischer Ratgeber fiir das Schmiicken der
Kirche. Freiburg 1991.

P. P. KASPAR, Geheiligte Zeiten, Zeichen und Symbole im Jahreskreis. Wien 1989, 77.

Leitlinien fiir den Bau und die Ausgestaltung von gottesdienstlichen Rdumen. Handreichung der
; Liturgiekommission der Deutschen Bischofskonferenz (Heft 9). Bonn 1988.

> Ebd. 33.

Liturgie und Bild. Eine Orientierungshilfe. Handreichung der Liturgiekommission der Deutschen
Bischofskonferenz (= Arbeitshilfe 132). Bonn 1996, 33.

7 Leitlinien (s. Anm. 4) 33.
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iiber zuriicknehmen. Sie diirfen die liturgischen Vollziige und deren Wahrnehmbarkeit nicht beein-
trichtigen und nicht in Konkurrenz treten zu den agierenden Personen‘®.

2. Blumen und Pflanzenschmuck im Kirchenraum
2.1 Altar und Ambo

Der Altarraum hat mehrere verschiedene Funktionen; er hat zwar seinen Namen vom Al-
tar, aber im Altarraum geschieht auch Leitung des Gebetes und Verkiindigung des Wortes
Gottes. Nach der Allgemeinen Einfiihrung in das Messbuch ist der Altar der Ort der Ge-
genwartigsetzung des Kreuzesopfers unter sakramentalem Zeichen, wie auch Tisch des
Herrn und Mittelpunkt der Danksagung.” Vom Altar empfangen die Gldubigen die euchari-
stische Speise und den eucharistischen Trank. Der Altar ist zugleich Tisch des Opfers und
des sterlichen Mahles. Das Pontifikale fiir die Altarweihe sieht vor, dass bei der Altarwei-
he der Altar mit Leuchtern (Kerzen) und mit Blumen geschmiickt werden kann.'* Fiir die
Messfeier sieht das Messbuch keinen Blumenschmuck auf dem Altar vor! Wie die Leuchter
konnen Blumen sich im Altarbereich befinden, aber Blumen auf dem Altar werden nir-
gendwo erwihnt. Dahinter steht der Gedanke: Nichts soll von dem eucharistischen Gesche-
hen ablenken; der freie Blick zum Altargeschehen darf nicht beeintrichtigt werden. Die
Praxis sieht leider oft anders aus. Da stehen Blumengestecke auf den Altdren, die so gewal-
tig sind, dass man beinahe den Zelebranten nicht mehr sieht, geschweige denn Hostien-
schale und Kelch. Das eucharistische Geschehen wird gleichsam in den Schatten gestelit.
Es gibt auch gute Beispiele. Wenn man beispielsweise in manchen Kirchen erleben kann,
wie eine einzige groBe Schale oder Vase mit Blumen in der Farbe des Festtages bzw. der
Kirchenjahreszeit — und an einer geeigneter Stelle der Apsis platziert — dem ganzen Kir-
chenraum eine gediegene Festlichkeit verleiht, was viel mehr ist als Blumenstocke oder -
vasen auf dem Altar.'’

Die Eucharistiefeier hat als Mittelpunkt den Altar. In analoger Weise hat auch die Wort-
Feier ihr Zentrum: den Ambo. Er ist der Funktionsort fiir die Schriftlesungen und die Ver-
kiindigung. Die Bezeichnung ,,Ambo* leitet sich vom griechischen ,,anabainein* her, was
hinaufsteigen bedeutet. Der Ort des Ambos war friiher tatsichlich ein erhohter Ort, ver-
gleichbar unseren Kanzeln. Der hohe Rang, der dem Ambo auch heute noch zukommt,
entspricht der Wiirde des Wortes Gottes und der Bedeutung des Wortgottesdienstes, denn
im verkiindeten Wort ist Christus selbst gegenwirtig. Am Ambo wird den Gléaubigen der
»Tisch des Wortes Gottes“'* bereitet. Wie der Altar (,,Tisch der Eucharistie®) ausschlieBlich
dafiir da ist, um auf ihm die Gaben fiir die Eucharistiefeier abzustellen, {iber denen man den
groBen Lobpreis anstimmt, so ist der Ambo auschlieBlich fiir die Feier des Schriftwortes da,
d. h. Schriftlesungen und Antwortpsalm; auBerdem kénnen die Predigt und die Fiirbitten
vom Ambo aus vorgetragen werden.

Liturgie und Bild (s. Anm. 6) 31.

® Vgl. AEM 259.

""" Pontifikale fiir die katholischen Bistiimer des deutschen Sprachgebietes. Bd. 4: Die Weihe der
Kirche und des Altares. Die Weihe der Ole. Hg. im Auftrag der Bischofskonferenzen Deutsch-
lands, Osterreichs und der Schweiz [. . .]. Freiburg i. Br. 1994, Nr. 70: , Kerzen sowie gegebenen-
falls Altarkreuz und Blumen werden in geeigneter Weise aufgestellt.

""" Vgl. A. JILEK, Das Brotbrechen. Eine Einfiihrung in die Eucharistiefeier. Regensburg 1994, 155¢,

1L VaTikANISCHES KoNziL, SC 51.
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Im Blick auf den Blumenschmuck sagt die Pastorale Einfilhrung in das Messlektionar:
.Der Ambo soll je nach seiner Anlage stindig oder gelegentlich, vor allem an Hochfesten,
auf einfache Weise geschmiickt sein.“'> Was liegt niher, ihn mit Blumen zu schmiicken?
Analog zum Altar: Blumen in einer Vase oder als Gesteck vor dem Ambo. Auch da sieht
die Praxis oft anders aus: ,,DaB in manchen Pfarr- und Bischofskirchen der Altar mit Ker-
zen und Blumen reich geschmiickt ist, wihrend der Ambo ungeschmiickt bleibt, [. . .1
macht ersichtlich, daB vorkonzilare Engfithrungen — hier insbesondere die Einschétzung des
Wortgottesdienstes als bloBe , Vormesse® — immer noch nicht iiberwunden sind.“'*

Fazit: Insbesondere fiir die Gottesdienste am Sonntag wird in unseren Kirchen Blumen-
schmuck verwandt. Das heiBt fiir die Messfeier: von vornherein sollte sich der Schmuck
nicht nur auf den Altar konzentrieren, sondern auf den ganzen Altarraum, insbesondere
auch auf den Ambo, den Ort der Verkiindigung des Wortes Gottes.

2.2 Taufort und Bilderschmuck

Der Taufbrunnen steht fiir das erste Sakrament. ,,Wie Altar und Ambo hat auch der Tauf-
brunnen eine Bedeutung, die iiber die Tauffeier hinausreicht: Er ist eine standige Tauferin-
nerung und sollte dies auch in seiner funktionalen und kiinstlerischen Ausgestaltung zum
Ausdruck bringen.“ Am Taufsonntag bzw. in der Osterzeit kann der Taufbrunnen bei-
spielsweise mit einer Efeuranke oder mit einer Blumengirlande geschmiickt sein. Fiir das
Schmiicken einzelner Exponate (Marienbild oder -statue, Kirchenpatron/in) gilt ,[. . .] wie
bei allen Ausstattungselementen das Gebot der edlen Einfachheit*'®. Dass von der Verwen-
dung kiinstlicher Blumen abzusehen ist, braucht sicher nicht betont zu werden.

3. Blumen und Pflanzen im Kirchenjahr und im liturgieergdnzenden Brauchtum

,Der Schmuckaufwand sollte den verschiedenen liturgischen Anldssen und Zeiten ent-
sprechend abgestuft sein.*'® Im liturgischen Jahr gibt es Hoch-Zeiten und Alltidgliches. Das
hat sich in der unterschiedlichen Gestaltung der Gottesdienste wie auch im Schmuck der
Kirche niederzuschlagen. Zu gewissen Zeiten hat es mehr Florales in der Kirche zu geben
und manchmal bewusst weniger, je nach Anlass. Kirchenschmuck, insbesondere Blumen
und Pflanzen, haben dem liturgischen Jahr zu entsprechen. Der gottesdienstliche Raum als
ganzer soll zu erleben geben, ob man sich in der Adventszeit, in der Osterlichen BuBzeit
oder etwa in der fiinfzigtigigen Osterzeit befindet. Das klingt viel selbstversténdlicher als
es mancherorts praktiziert wird.'”

3.1 Blumen und Pflanzen im Osterfestkreis

Die Quadragesima: Der ,,Friihling“ des Kirchenjahres

Die Liturgie selbst sieht die Osterliche BuBzeit, die mit dem Frithjahr zusammenfillt, als
Zeit der Aussaat. VerheiBungsvoll singt die Kirche dann téglich in ihrem Laudes-Hymnus:
,.Es kommt der Tag, der Tag erscheint, da alles neu in Bliite steht, der Tag, der unsre Freu-

13 PEM Nr. 33.

4 JILEK (s. Anm. 11) 155.

'S Vgl. Leitlinien (s. Anm. 4) Nr. 7.1, S. 33.
' Ebd.

7 Vgl. JLEK (s. Anm. 11) 155f.
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de ist, der Tag, der uns mit dir verschnt.” Wie anschaulich muss das in den ersten Jahrhun-
derten fiir die Taufbewerber gewesen sein, wenn ihnen in der Zeit des Katechumenates ihr
eigenes Ackerfeld, besonders in den Tagen vor Ostern in Neuland verwandelt wurde, so
dass es Ostern in Bliite da stand. So erfuhren sie ganz augenscheinlich das Neuwerden, dass
da etwas heranwuchs, so wie in ihnen die Neuschopfung als Christen zum Leben kam, um
in der Osternacht schlieBlich, in der sie die osterlichen Sakramente empfingen, ,,voll aufzu-
bliihen®. Heute heiBt es in den liturgischen Dokumenten: ,In der Fastenzeit ist es nicht
erlaubt, den Altar mit Blumen zu schmiicken*'® ,[. . .] auBer am Sonntag Laetare [. . .]
sowie an Hochfesten und Festen*'? so wie man in dieser Zeit Musikinstrumente nur zur
Begleitung des Gesangs einsetzen soll”’. Ein gewisses Fasten ,,mit den Augen und Ohren®,
mit allen Sinnen, so wie man frither auch ein Hungertuch vor den Altar hingte; Verzicht,
um die Fiille um so deutlicher zu erfahren.

Am vierten Fastensonntag, am Sonntag Laetare, sind der Blumenschmuck wie die Para-
mente oftmals rosa. Das etwas freundlichere Rosa hilt die Mitte zwischen weiB, der Farbe
der Freude, und violett, der Farbe der Bufie. Dieser Brauch geht wahrscheinlich auf einen
alten romischen Volksbrauch zuriick, aus Freude iiber den nahen Friihling die ersten Bliiten
zu segnen. Auch die Christen brachten an diesem Sonntag einst Rosen zum Gottesdienst
und beschenkten sich damit. Seit 1049 ist dieser Brauch bezeugt. Auf dem Weg zur romi-
schen Stationskirche Heilig Kreuz, wo an diesem Tag der Gottesdienst stattfand, trug der
Papst eine Rosenbliite und spiter eine geschmiedete goldene Rose, die er dann im Gottes-
dienst weihte. Er fiillte das Innere der Rose mit wohlriechendem Duftstoffen — damals Bal-
sam und Moschus — und predigte anschlieffend tiber die Rose. Das Gold wurde auf das
Konigtum Christi gedeutet, die rote Farbe auf sein Leiden, der Duft auf die Herrlichkeit
seiner Auferstehung. Damit wurde die Blume auch zum Meditationsgegenstand.

Die Heilige Woche

Eine Woche vor Ostern gedenkt die Kirche des Einzugs Jesu nach Jerusalem. Im Evange-
lium heiBt es, dass die Kinder der Hebrder auf den Feldern Zweige von den Biischen abris-
sen und sie auf den Weg streuten (vgl. Mk 11,8). Die Nonne Egeria berichtet, dass im Jeru-
salem des 4. Jh. dieses Tun Bestandteil des Gottesdienstes geworden ist: Palm- und Olz-
weige werden bei der Prozession zur Auferstehungskirche mitgetragen, vom Bischof und
vom Volk. Im 7. Jh. wird dieser Sonntag erstmals so bezeichnet: Dominica Palmarum —
Palmsonntag. Im Mittelmeerraum wurden und werden heute noch echte Palmzweige geseg-
net (der Palmzweig als Symbol des Sieges, der Olzweig als Symbol des Friedens). In unse-
ren Breiten, in den nordlicheren Léandern, segnete man im Mittelalter ,,griinende und blii-
hende Zweige anderer Biume, auch Buchsbaumzweige, in Deutschland meist Zweige von
Weiden, die schon Kitzchen tragen““. Heute werden meist Buchsbaumzweige verwendet,
die zu Beginn des Gottesdienstes gesegnet, das Kreuz damit geschmiickt und in Prozession
mitgetragen werden. ,,Palmbuschen erfreuen sich wachsender Beliebtheit; sie werden

KONGREGATION FUR DEN GOTTESDIENST, Rundschreiben ,Uber die Feier von Ostern und ihre
Vorbereitung* (1988). Bonn *1990 (Vap$S 81) Nr. 17.

Zeremoniale fiir die Bischofe in den katholischen Bistiimern des deutschen Sprachgebietes. Frei-
burg i. Br. 1998, Nr. 48.

* Vgl. Zeremoniale, ebd. Nr. 252.

LA FraNz, Die kirchlichen Benediktionen im Mittelalter. Bd. 1. Freiburg 1909, 487, Anm. 5 (zit.
nach: A. ApaMm, Die Fastenzeit. Leutesdorf 2000, 42).
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meist einige Tage vorher gebastelt und oft mit bunten Bandern geschmiickt. Kinder fiihren
sie in Prozession mit und stellen sich beim Gottesdienst damit um den Altar: ,Mit Zweigen
in den Hénden schliefit euch zusammen zum Reigen, bis zu den Hornern des Altars™ (vgl.
Ps 118). In der Volksfrommigkeit verwurzelt ist der Brauch, die geweihten Palmzweige als
Sakramentalie mit nach Hause zu nehmen und hinter die Kreuze und Bilder zu stecken, in
einigen Gegenden auch auf die Griiber. Der griine Zweig am Kreuz bedeutet: vom Holz des
Kreuzes kommt das Leben! Entsprechend dieser Symbolik miissten allerdings die Zweige
am Ende der Osterzeit entfernt werden. Verwelkte, verdorrte Zweige am Kreuz sind kein
Siegeszeichen. Der Prozessionsweg am Palmsonntag, der den Einzug Jesu nach Jerusalem
nachempfindet, wurde frilher mit Blumen bestreut, um anzudeuten, dass der dornenvolle
Kreuzweg Jesu den Menschen zum Heil wurde. ,,Wenn man den Todesweg Jesu an diesem
frither auch ,Bliiten-pascha‘ genannten Sonntag mit Palmen bestreut, so kommt damit zum
Ausdruck, dass die Schlacht schon gewonnen war, noch ehe sie begann.“22

Die Drei Osterlichen Tage

Griindonnerstag: Der Name kommt etymologisch von ,,greinen®, ,weinen*. Es war der
., Weindonnerstag®, an dem von den Biiflern Tranen der Reue und Freude geweint wurden,
weil sie heute wieder in die Kirchengemeinschaft aufgenommen wurden. Im 13. Jh. ist
wdies viridum* (,,Tag der Griinen*) bezeugt. Es wird berichtet, die wiederaufgenommenen
Siinder hitten sich zur Feier der Versohnung junges Griin an ihre Kleider geheftet; als Zei-
chen, dass die einstmals diirren Zweige am Stamm der Kirche nun wieder aufbliihten, zu
griinen begénnen. Die Volksetymologie hat sich beim Griindonnerstag fiir die Ableitung
von der Farbe griin entschieden. So ist es vielfach Brauch, dass griine Kriuter auf den Tisch
kommen. Das Ende der Osterlichen BuBzeit, die Einsetzun g der Eucharistie, all das stimmt
froh. Deshalb auch die weile Farbe der liturgischen Gewinder, auch die Blumen wieder im
Gotteshaus. Der Autbewahrungsort fiir die Eucharistie an diesem Abend, der im Anschluss
an die Messfeier einladt, mit Jesus zu wachen und zu beten, soll wiirdig ausgeschmiickt
sein; meist ist er mit Kerzen und weilen Blumen geschmiickt. Sinnvoll ist es, wenn die
Blumen, die wihrend der Festmesse vor dem Altar stehen, als Blumenschmuck beim Auf-
bewahrungsort der Eucharistie Verwendung finden.

Karfreitag und Karsamstag: Neuerer Brauch ist es, am Karfreitag Blumen zur Liturgie
mitzubringen. Die Glaubigen legen sie bei der Kreuzverehrung nieder. Die Blumen werden
da und dort auch fiir den Blumenschmuck am Ostersonntag verwendet. In der byzantini-
schen Kirche wird am Nachmittag des Karfreitags — in der Vesper — die Grablegung vorge-
nommen. Eine groBe gestickte Ikone von Jesus im Grab (Epitaphion) wird mitten in der
Kirche niedergelegt. Auf dem mit Blumen geschmiickten Epitaph liegt das Evangeliar. Die
Glédubigen, die das Leichentuch mit dem Bildnis der Grablegung mit ehrfiirchtigem Kuss
verehren, erhalten vom Priester eine Blume. In beiden Handlungen wird zum Ausdruck
gebracht: vom Gekreuzigten und Begrabenen kommt das Leben.

Osternacht: Das Kreuz, ,mit Blumen geschmiickt”, wird zu Beginn der Liturgie der
Osternacht mitgetragen, so schldgt es der Trierer Bistumsbrauch vor.” ,Er [der Prie-
ster/Laie] entfernt das Leinentuch [. . .], legt eine rote Stola iiber die Kreuzesarme und

2 H. BECKER, Paschale Mysterium. Hamburg 1977, 1.
# Vgl. Manuale Trevirense. Heilige Woche — Karwoche und Ostern. Figenfeiern des Bistums Trier
(Studienausgabe). Trier 1999, 54f.139.
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schmiickt das Kreuz ggflls. zusitzlich mit einer Buchsbaumgirlande oder einem Blumen-
kranz.*** Oder man schmiickt das Osterkreuz mit Bliiten, die die fiinf Wunden symbolisie-
ren. Das neue Leben, das Christen an Ostern feiern, findet seinen Ausdruck in der Natur.’
Das Osterlied des Friedrich von Spee greift es auf: ,Die ganze Welt, Herr Jesu Christ, Hal-
leluja, Halleluja, in deiner Urstind frohlich ist [. . .] Jetzt griinet, was nur griinen kann, die
Bium zu blithen fangen an.” (GL 219) Oder in einem modernen Neuen Geistlichen Lied:
,»Alle Knospen springen auf, fangen an zu bliihen . . .“ Was Christen feiern, was sie besin-
gen, muss sich auch im dsterlichen Blumenschmuck des Gotteshauses niederschlagen.

Die Osterkerze hat in der Osterzeit als sprechendes Zeichen fiir den Auferstandenen ihren
Platz unmittelbar im Altarraum. Vor ihr stehen in einer Vase ,,Osterblumen® oder sie ist mit
einem Bliitenkranz geschmiickt; natiirlich steht auch vor dem Ambo und dem Altar ein
OsterstrauB, der das aufbrechende Leben symbolisiert. Neuerer Brauch ist es auch, ausge-
blasene Ostereier an die frischen griinen Zweige des OsterstrauBes zu hingen. Der Brauch
sollte wegen der doppelten Lebenssymbolik (Ei — Symbol des Lebens und griine Zweige)
besonders gepflegt werden,*®

Die Osterzeit

Die Osterzeit und der Monat Mai fallen oft zusammen; im Jahr 2000 und 2001, wo Ostern
so spit liegt, erstreckt sich die fiinfzigtigige Osterzeit iiber den ganzen Mai hin. Als die
Maiandachten in Italien vor mehr als 200 Jahren entstanden und seit Mitte des letzten Jahr-
hunderts auch in Deutschland gefeiert werden, ging es darum, zusammen mit der im Monat
Mai wieder frisch aufgebliihten Natur Maria, die ,,schonste Blume im Garten Gottes® zu
ehren. Entsprechend werden dann auch die Marienstatuen und -bildnisse mit Blumen ge-
schmiickt. Allerdings: der geschmiickte Marienaltar darf bei aller Bliitenpracht nicht zum
ablenkenden Blickfang werden und dem osterlichen Christuszeichen (Osterkerze) ,die
Show stehlen®,

Pfingsten: Im Alten Bund war das Pfingstfest, sieben Wochen nach dem Paschafest gefei-
ert, ein Erntefest; der Tag der Erstlinge von Blumen und Friichten. Im christlichen Sinn ist
Pfingsten die Vollendung von Ostern. Um im floralen Bild zu bleiben: Pfingsten ist Ernte;
unter dem Wirken des Geistes kann die Kirche die ersten Friichte der Missionsarbeit heim-
fihren. In der Ostkirche werden Kirche und Hiuser mit griinen Zweigen, Krautern und
Blumen geschmiickt. Die Glidubigen tragen auch wiihrend des Gottesdienstes Blumen und
Blumenkrinze in den Hianden, Symbol ihrer Zuversicht, dass unter dem Gnaden-Tau des
gottlichen Geistes, unter der wirmenden Kraft seiner Sonne im Strahlfeld seiner Energien
der Keimling wachsen, sich entfalten, blilhen und reifen wird. Ist es doch der Heilige Geist,
von dem es in der alten lateinischen Pfinstsequenz heiBt, dass er wirmt, was kalt ist, trinkt,
was diirr ist, biegsam macht, was starr ist. Und ist es doch der Heilige Geist, dessen Ein-
Wirken auf den ganzen Menschen an den , Friichten® sichtbar wird, die er in ihm heranrei-
fen ldsst, und die Paulus im Einzelnen aufzihlt. Die Blumen und Friichte werden zu Sinn-
bildern des der Gabe Gottes, des Heiligen Geistes.

 Ebd. 54.

® Vgl A. ApaM, Geliebte Schépfung. Dankbarkeit und Verantwortung. Leutesdorf 1996, 45: _Fr
laBt die im Friihling aufsprossende Natur mit ihren blithenden Biumen, singenden Viogeln und
hellen Sonnenstrahlen zum Spiegel und Gleichnis der Osterfreude werden.*

*  Vgl. H. KIRCHHOFF, Christliches Brauchtum. Feste und Briuche im Jahreskreis. Miinchen 1995,
125:
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Uber der Zeit nach Pfingsten bis Ende November/Anfang Dezember (Zeit im Jahreskreis)
steht das Gesetz des Griinens und Reifens, des Wachsens und Reifens. So ist diese Zeit
durch die griine liturgische Farbe ausgezeichnet, die Farbe des Lebens.

3.2 Feste im Jahreskreis

Fronleichnam

An Fronleichnam war und ist es iiblich, Blumenteppiche vor die Stationsaltire zu legen;
sie zeigen meist eucharistische Symbole. Der Priester iiberschreitet mit dem Allerheiligsten
den Blumenteppich. Auch Birken stehen am StraBenrand. Die ganze Schépfung preist den
eucharistischen Herrn, wie es in einem Sakramentslied heiBt: ,,All Berg und Tal, all Bium
und Fr‘ziijcht, all Laub und Gras o schweiget nicht, lobsinget ohne End dem heilgen Sakra-
ment.*

Erntedank

Am ersten Sonntag im Oktober ist Erntedank. Sichtbarer Ausdruck des Erntedankfestes
sind die Erntegaben, die Friichte der Erde und der menschlichen Arbeit, die in den Gottes-
héusern vor den Altiren niedergelegt und im Rahmen des Erntedankgottesdienstes gesegnet
werden. Als gesegnete Gabe werden sie mit nach Hause genommen, im Kreis der Familie
verzehrt oder auch an caritative Einrichtungen verschenkt. Blumen und Pflanzen kommen
an diesem Tag in Fiille hinzu.

3.3 Blumen und Pflanzen im Weihnachtsfestkreis

Bei evangelischen wie katholischen Christen ist der Adventskranz beheimatet. Der griine
Kranz symbolisiert das Kirchenjahr als einen Kranz des Lebens, der ,,Jahreskranz der Giite
Gottes*, wie Julius Tyciak das Kirchenjahr nennt.”® Das adventliche Symbol wird an Weih-
nachten durch den Christbaum abgelost. Im 16. Jh. kam der Brauch auf, einen griinen Tan-
nenbaum mit Apfeln zu schmiicken. Man stellte so den biblischen Lebensbaum dar, dessen
Zugang fiir die Menschen nach dem Siindenfall verwehrt war. Spiiter kamen Oblaten dazu,
Sinnbild fiir die Eucharistie. Der Christbdume als Paradiesbiume geschmiickt, stehen auch
fiir die zweite Ankunft am Ende der Zeit, wenn der neue Himmel und die neue Erde Wirk-
lichkeit werden. In Psalm 96, den die Liturgie fiir die Weihnachtsoktav vorsieht, heiBt es:
»Jubeln sollen die Baume des Waldes vor dem Herrn, wenn er kommt.* Weihnachtssterne
mit ihren roten, weilen oder auch orange-rosanen Hochblittern, findet man héufig in der
Weihnachtszeit als Blumenschmuck in den Kirchen. Oft auch an dem Fixpunkt der weih-
nachtlichen Botschaft, der Krippe. Auch eine einzelne Blume neben einem kahlen Baum-
stumpf (Wurzel), kann die weihnachtliche Botschaft verdeutlichen. Aus Isais Stumpf
wiichst ein Reis, erbliiht der Messias als Sohn der Jungfrau Maria, wie es im bekannten
Lied heiBt: ,,O Erd, schlag aus, schlag aus, o Erd, daB Berg und Tal griin alles werd. O Erd,
herfiir dies Bliimlein bring, o Heiland aus der Erden spring*®’. Die Zuneigung Gottes lésst
die Erde aufblithen: ,,Weihnachten im Aufgriinen der Erde.**

g »Kommt her, ihr Kreaturen all®, im Anhang zum Gotteslob der Diézesen Limburg, Mainz, Trier.

*® Vagl. J. Tyciak, Jahreskranz der Giite Gottes. Das Jahr der Kirche, Mainz 1953.
®" Vgl GL Nr. 105,2.
* Vgl. W. Nyssen, Weihnachten im Aufgriinen der Erde. Koln 1984 (SZPSK 14).
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3.4 Blumen und Pflanzen im Sanctorale (in Auswahl)

Blumen am 4. Dezember

Am 4. Dezember werden ,Barbarazweige (Kirsch- oder Forsythienzweige) geschnitten
und in Vasen gestellt. Der Legende nach soll sich die hl. Barbara auf dem Weg zur Hin-
richtung mit ihrem Kleid in einem Strauch verfangen haben. Der abgerissene Zweig bliihte
an ihrem Sterbetag auf. Die an Weihnachten aufblihenden Zweige konnen zum Sinnbild
des Reises aus der Wurzel Jesse werden, das nach der Prophezeiung des Jesaja Bliite und
Frucht bringt (vgl. Jes 11,1).

Blumen am 14. Februar

Den Blumenhiindlern und Floristen verdankt es die Kirche, dass sie das Gedenken an ei-
nen Heiligen wach halten, der leider durch die Kalenderreform gestrichen wurde. Valentin,
Bischof von Terni, * um 175, starb vermutlich im Jahre 269 als Mirtyrer in Rom. Sein
Gedenktag wird seit Mitte des 4. Jh. am 14 Februar gefeiert. In Terni pflegt man heute noch
den Ehrentitel des Heiligen: ,,Valentin: — Schutzpatron der Brautleute.* Er verweist auf die
besondere Hirtensorge des Bischofs fiir die jungen Leute, die den Bund der Ehe schlieBen
wollten. Er habe einen bestimmten Tag im Jahr zur Erteilung eines allgemeinen Brautse-
gens festgesetzt und dabei die freundliche Gewohnheit gehabt, solchen Brautleuten eine
Blume aus seinem Garten zu iiberreichen. Weitere Auskunft iiber die Herkunft dieses Blu-
menschenkbrauches gibt das Datum: In der Ostkirche wird das Fest der Darstellung des
Herrn (Hypapante) 40 Tage nach Epiphanie gefeiert, am 14. Februar. Das war auch lange in
Gallien so. Wissend um den Tag, aber nicht, worum es geht, bildete sich in Frankreich der
14. Februar, der mit dem Gedenktag des HI. Valentinus zusammenfiel, als Tag der Braut-
leute heraus. Dabei konnten eventuell die Gesinge der Liturgie (Fest der Darstellung des
Herrn), die die Ankunft des Briutigams besingen, eine Rolle gespielt haben: ,.Schmiicke
dein Brautgemach, Sion . . .*¢

Nach dem II. Weltkrieg — ausgehend von Frankreich und Belgien — erhielt der Valen-
tinstag durch die Blumenhandlungen groBe Bedeutung.

Blumen und Krduter am 15. August

Einst hat die Kirche die ganze Fiille der Schopfung in die Liturgie mit einbezogen. Der
15. August war oft der Auftakt der Erntezeit und die ersten Getreidesdhren am alten Marien-
feiertag deutete das Volk auf Maria, die erste Garbe der Schopfung, die zur ewigen Ernte
eingebracht wurde. Auch die Blumen deutete man als Sinnbilder der Schonheit Gottes, die
sich widerspiegeln in ihr. Die vielen Bilder des Hohenliedes wurden in der Folgezeit gerne
auf sie libertragen. SchlieBlich berichtet die mittelalterliche Legenda Aurea, nach Marias
Heimgang in den Himmel hitten sich in ihrem leeren Grab duftende Blumen gefunden. Aus
all diesen Griinden erwuchs der Brauch, StriuBe aus Heilkriutern und Blumen zu flechten
und als ,Wiirzwisch” in der Kirche segnen zu lassen. Seit iiber 1000 Jahren gibt es dieses
Brauchtum.”' Der Segensbrauch erfreut sich heute neuer Beliebtheit. Tage vorher sammelt
man Kriuter und Blumen; auch Kinder sind dafiir anzusprechen. Beim Gottesdienst liegen
die StrduBe rings um den Altar, oder der Boden ist bedeckt von bliihenden Kriutern und
von den Ahren des Brotgetreides. Vielleicht feiert man auch den Wortgottesdienst im Frei-

31

Vgl. Benediktionale. Studienausgabe fiir die katholischen Bistiimer des deutschen Sprachgebietes.
Hg. Liturgische Institute Salzburg — Trier — Ziirich. Einsiedeln [u. a.] 1978, 65.
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en und zieht dann von dort in die Kirche. So wird die Schopfung in die Liturgie mit einbe-
zogen. SchlieBlich stellt man den Strauf zu Hause auf, was eine Briicke vom Gotteshaus
zur Hauskirche der Familie darstellt. Der Strau als Sinnbild fiir die Schonheit und den
Reichtum des Schopfergottes, ein Sinnbild des Heils. Manche bewahren ihn getrocknet
auf.?

Das Thema Maria und Blumen (Pflanzen) ist unerschopflich. Vor allem die Rose wird ihr
zugeordnet. Sie ist die ,,Geheimnisvolle Rose® (vgl. Lauretanische Litanei); ,,die edle Rose*
(vgl. GL 588,2), die ,Rose ohne Dornen®. Von der Verwandlung der Welt singt das adventliche
Lied ,Maria durch den Dornwald ging®: ,,Da haben die Dornen Rosen getragen . . . Maria
ist der Rosenstock, der die kostbare Bliite Jesus zur Welt bringt: ,die Reine, die uns das
Bliimlein bracht* (vgl. GL 132). Sie ist , lilienweill ganz ohne Schaden® (GL 583,1). Sie ist
die Ahre (vgl. die Darstellung Maria im Ahrenkranz) und auch als Traubenmadonna wird
Maria gesehen, die die Traube des Lebens zur Welt bringt.

4. Blumen und Pflanzen bei besonderen Anlissen

Bei der Eheschliessung

Blumen sind Ausdruck guter Wiinsche, der Zuneigung und der Liebe, so dass der
BrautstrauB zur Feier der EheschlieBung sinnvollerweise dazugehort. Das Rituale fiir die
Feier der Trauung erwihnt unter den fiir die Trauung zu treffenden Vorbereitungen die
Vase fiir den Blumenstrau der Braut.*® Urspriinglich sind Rosmarin und Myrte Hochzeits-
pflanzen, die zu einem Brautkranz geflochten oder als Strauff getragen wurden. Myrte
wiichst vornehmlich in siidlichen Landern, oder unter giinstigen Bedingungen im Gewéchs-
haus. Die immergriinen Blittchen der Myrte duften, wenn man sie reibt. Schon die Grie-
chen und Rémer haben die Myrte als Zeichen jungfriulicher Anmut angesehen. Der Myr-
tenkranz kann als Zeichen immergriiner langanhaltender Lebenskraft, als Zeichen des Fe-
stes und der Freude gedeutet werden.

Bei der Totenliturgie

,Gottesacker — so wurden frither die Friedhofe genannt, die auBerhalb in den Feldern la-
gen, im Unterschied zu den Kirchhofen. Der Tod reiht den Menschen ein in die Pflanzung,
deren Ertrag sich zeigen wird am Ende der Zeit. ,Jhr seid Gottes Ackerfeld” (vgl. 1 Kor
3,9): ,Kirchgirten bezeichnet neuerdings die Neugestaltung der Friedhofe verlassener
Kirchen, ehemaliger Kirchhofe. Oft werden sie (in Hessen) zu Offentlichen Krdutergirten.
Der Kirchgarten wird zum Abbild der Schopfung, als Ort der Kraft und des Trostes, Le-
bensgarten und damit ein Hoffnungszeichen.

In der Gestaltung und Pflege der Griiber, im Schmiicken mit Blumen, Pflanzen und Grab-
lichtern, bringen Menschen ihre Verbindung mit den Verstorbenen zum Ausdruck, die iiber
den Tod hinausgeht. Es sind Zeichen der Liebe und der personlichen Hoffnung auf das
Weiterleben mit Gott.

Ein hiufiger Brauch ist es, Blumen mit zur Trauerfeier zu nehmen, sie auf den Sarg zu
legen bzw. mit ins Grab zu geben. Fiir die Liturgie der Kirche ist die Blume im Angesicht
des Todes eher ein Symbol der Verginglichkeit. Der Mensch wird mit einer Blume vergli-

% Vgl. H. SCHRUFER, Die Krauterweihe — ein zeitgerechter Brauch. Grafenau 1989.
3 Vgl. Die Feier der Trauung in den katholischen Bistiimern des deutschen Sprachgebietes. Frei-
burg i. Br. 1992, 34.
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chen. Bei der Verabschiedung in der Trauerhalle heifit es: ,,Des Menschen Tage sind wie
Gras, er bliiht wie die Blume des Feldes. Fihrt der Wind dariiber, ist sie dahin, der Ort, wo
sie stand, weiB von ihr nichts mehr. Doch die Huld des Herrn wihrt immer und ewig® (Ps
103,6-8a).

Beim Begriibnis steht eine andere Pflanzensymbolik im Mittelpunkt der christlichen Ver-
kiindigung: das Weizenkorn und die Ahre. Der tote Leib wird in die Erde gelegt. Die Litur-
gie sieht darin die Symbolik des Weizenkorns, von der Christus selbst spricht: ,,Wenn das
Weizenkorn nicht in die Erde fallt und stirbt, bleibt es allein; wenn es aber stirbt, bringt es
reiche Frucht® (Joh 12,24). Entsprechend heif3t es beim Einsenken des Sarges: ,,Was gesiit
wird, ist armselig, was aufgeweckt wird, ist herrlich. Dank sei Gott, der uns den Sieg ver-
leiht selbst iiber den Tod, durch unseren gekreuzigten und auferstandenen Herrn Jesus Chri-
stus® (vgl. 1 Kor 15,43a.57).

Auf Todesanzeigen und Grabsteinen sieht man hdufig eine schwarze bzw. goldene Rose,
héufig auch eine Ahre; in Weingegenden sieht man vermehrt den Weinstock mit Trauben:
Angesichts des Todes sagt diese Pflanze: ,,Wer in mir bleibt® — wie der Rebzweig am
Weinstock —, ,.der bringt reiche Frucht* (vgl. Joh 15). Der Palmzweig gilt ebenfalls als
Zeichen des Sieges und war urspriinglich den Mértyrern vorbehalten. Thr Sterbetag wurde
thnen zum ,,dies natalis®, zum Geburtstag im Himmel. In ihrem Sterben haben sie den Tod
besiegt, deshalb gebiihrt thnen das Siegeszeichen, die Palme. Kranze gehoren seit langen
zum Totenbrauchtum und fiir viele hat der Brauch, an Allerseelen die Griber ihrer Verstor-
benen mit Blumen und Krinzen zu schmiicken, etwas Trostliches. Es sind Zeichen der
liebenden Beziehung zu den Verstorbenen. Der Kranz erinnert Christen an den Siegeskranz
des Lebens, den der Verstorbene bei allem Hinscheiden errungen hat. ,Ich habe den guten
Kampf gekidmpft, den Lauf vollendet, die Treue gehalten. Schon jetzt liegt fiir mich der
Kranz der Gerechtigkeit bereit” (2 Tim 4.8). Der Kranz wird zum Zeichen des Sieges iiber
den Tod, wie es in der Offenbarung heifit: ,,Sei treu bis in den Tod; dann werde ich dir den
Kranz des Lebens geben® (Offb 2,10).
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R. MALCHEREK, Liturgiewissenschaft im
19. Jahrhundert. Valentin Thalhofer (1825—
1891) und sein ,Handbuch der katholischen
Liturgik”. Miinster: Aschendorff Verlag
2001 (LQF 86). XLIV u. 227 S.

Die Studie wurde 1999 von der Kath.-
Theol. Fakultit der Otto-Friedrich-Univer-
sitit Bamberg als Doktorarbeit angenom-
men und war unter der wissenschaftlichen
Begleitung von Prof. Dr. Franz Kohlschein
entstanden. Schon die Tatsache, dass sie
nun gedruckt in der Reihe LQF (Liturgie-
wissenschaftliche Quellen und Forschun-
gen) des Abt-Herwegen-Institutes der Abtei
Maria Laach als Band 86 vorliegt, kann als
Qualititssiegel gewertet werden.

Reinhold Malcherek, Priester des Erzbi-
stums Koln, hat sich mit dieser Arbeit fiir
seinen weiteren liturgiewissenschaftlichen
Weg, der ihn nun zum Habilitationsstudium
bei Prof. Dr. Andreas Heinz in Trier fiihrte,
gut qualifiziert. Mit seinem Thema leistet er
ndmlich einen bedeutsamen Beitrag zur
noch lange nicht ausdiskutierten Frage der
Wissenschaftsgeschichte und Wissenschafts-
theorie der Liturgiewissenschaft und damit
einen soliden Baustein fiir die Begriindung
und Identititsklarung des ,theologischen
Hauptfaches der Liturgiewissenschaft. Als
solches wurde sie ja vom II. Vatikanum in
SC 16 gefordert und in der Folge immer
mehr etabliert — SC spricht von ,disciplina
principalis®. Ein solches Bemiihen verdient
gerade gegenwirtig aus bekannten Griinden
hohe Beachtung.

Malcherek ist griindlich und prézise-knapp
zugleich: In 181 Seiten Text, einem aus-
filhrlichen Quellen- und Literaturverzeich-
nis, sowie einem Anhang, der aus dem
Inhaltsverzeichnis des behandelten Thalho-
ferschen Werkes und der Bibliographie

Valentin Thalhofers besteht, untersucht er
dieses wohl wichtigste Werk des promi-
nenten Liturgiewissenschaftlers des 19. Jh.
Er stellt es in den Zusammenhang damali-
ger Autoren, wie Fluck, Liift, Schmid und
Eisenhofer, vergleicht jeweils kritisch und
scharfsinnig und resiimiert jeden Schritt.

Im Gesprich mit wichtigen Autoren aus
der Zeit der Liturgischen Bewegung und
der gegenwirtigen Theologie, gelingt es
dem Werk, grundsitzliche Aussagen zu
Liturgie und Liturgiewissenschaft zu ma-
chen, sie zur Pastoraltheologie abzugren-
zen, die Bedeutung der Geschichte zu er-
schlieBen, sich aber gegen eine nur histori-
sche arbeitende Liturgiewissenschaft — als
bloBe Liturgiegeschichte — zugunsten einer
Theologie der Liturgie zu profilieren. Dies
alles kann er grundsitzlich bereits aus Va-
lentin Thalhofers Werk selbst erheben und
stimmt mit Angelus HiuBlings iiberein, der
Thalhofer als den wohl bedeutendsten Li-
turgiewissenschaftler des 19. Jh. bezeichnet.

Die Arbeit gliedert sich in vier Teile: Der
1. Teil umfasst Quellen, Ziel, Methode,
Aufbau der Studie; Forschungsbericht und
Rezensionen zu Thalhofer (1-19);

Teil 2 handelt iiber die Biographie und
das wissenschaftliche Werk Thalhofers
(21-46);

Der 3. Teil behandelt die ,Konzeption
von Liturgiewissenschaft im Handbuch der
katholischen Liturgik von Valentin Thalho-
fer” (47-172);

und schlieBlich — als Ergebnis der Studie
— wird in Teil 4 Valentin Thalhofers Kon-
zeption von Liturgiewissenschaft und ihre
Bedeutung fiir die Wissenschaftsgeschichte
und die Wissenschaftstheorie der Liturgie-
wissenschaft erarbeitet (173—181). Zumin-
dest dieser Abschnitt als ,,Quintessenz der
ganzen Studie miisste eigentlich zur
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Pflichtlektire fiir jedermann werden, der
sich mit Liturgiewissenschaft ernsthaft
beschiftigen moéchte, vor allem dann, wenn
es um die Wissenschaftstheorie der Litur-
giewissenschaft und also um Grundsatzfra-
gen des Faches geht.

Nach dieser grundsitzlich positiven
Wertung des Buches schmerzt es sicherlich
nicht allzu sehr, wenn der Rezensent aus
seiner eigenen Sicht auf zwei Punkte hin-
weist, die vielleicht zu ergdnzen wiren.

Der erste ist mehr methodischer Natur:
Teil 3 beinhaltet nach jedem Teilabschnitt
,.Thalhofers Position im Vergleich — an
manchen Stellen ist dieser Vergleich knapp,
aber umfassend, an anderen m. E. allzu
knapp geraten, ohne jedoch den Gesamt-
duktus zu beieintrichtigen.

Der zweite Kritikpunkt bezieht sich zwar
auf die vorhandene, aber zu wenig ausge-
fiihrte Einbeziehung bzw. Konfrontation
mit Vagagginis Theologie der Liturgie aus
dem Jahr 1959. Gerade Thalhofers Sicht der
Liturgiewissenschaft als ,Entwurf einer
Theologie der Liturgie* (174) wiirde eine
starkere Auseinandersetzung mit Vagaggini
erwarten lassen.

Mit dem Schlusswort der Arbeit selbst
(181) kann auch der Rezensent enden:
»Diese Studie konnte zeigen, dass Thalho-
fers ,Handbuch der katholischen Liturgik®,
das seine wissenschaftliche Lebensleistung
darstellt, das bedeutendste liturgiewissen-
schaftliche Handbuch des deutschsprachi-
gen Raumes im 19. Jahrhundert ist. Seine
Konzeption ist ein Meilenstein in der Ge-
schichte der Liturgiewissenschaft und hat
bei aller Zeitbedingtheit bleibende Malsta-
be gesetzt.”

Dieses Resiimee moge daher auch als
Einladung gelten, zu Malchereks neuem
Buch zu greifen — es lohnt sich!

Dr. Andreas Redtenbacher, Klosterneuburg
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H. M. WoLFE, Das neue Brauchbuch. Alte
und junge Rituale fiir Lebensfreude und
Lebenshilfe. Wien: Osterr. Kunst- und
Kulturverlag 2000. (392 S.)

- Tradition besteht im Bewahren des Feu-
ers und nicht im Anbeten der Asche.” Mit
diesem bildreichen Wort des Musikers
Gustav Mahler eroffnet die Ethnologin und
Kunstgeschichtlerin Helga Maria Wolf ihr
neues Buch iiber Briauche. Der Satz ist
durchaus programmatisch gemeint. Alte
Briuche, junge Briduche und Antibrduche
(Aufrufe zur Nichtteilnahme) wollen mo-
dellhaft bekannt gemacht werden, um zu
einem ,kreativen Umgang mit Riten und
Sitten* anzuregen (9). Die Grundlage dieser
Darstellung bietet das zweistufige For-
schungsprojekt ,,Alte und neue Briduche in
Wiener Pfarren® (1990/91 und 1997; 1999
auf das Burgenland ausgedehnt). Dariiber
hinaus bezieht sich die Autorin auf wissen-
schaftliche Publikationen, Meldungen aus
Zeitungen, Radio, Fernsehen usw. Das neue
Brauchbuch folgt damit in Grundziigen der
Erstauflage (1992). Dazugekommen sind
Exkurse zu den Lebensbriuchen (z. B. Erst-
kommunion) und Beziige zu anderen Fach-
gebieten (Theologie, Trendforschung, Psy-
chologie).

Der Darstellung der Brauche vorangestellt
ist ein kleines ethnologisches ABC (10-55),
in dem mosaikartig wichtige Schliisselworte
besprochen werden (z. B. Aberglaube, Briu-
che — ,Brauchtum®, Cityfeste, Feste und
Feiern, Heimat, New Age, Rituale, Sym-
bole, Volkskunde — ,Volkskultur). Man
erfahrt in diesem einfilhrenden Vorspann
Grundlegendes zur Thematik aus dem Blick-
winkel einer zeitgenossischen Volkskunde.
,Man nimmt Kurs auf einen ,erweiterten
Kulturbegriff*“ (H. Bausinger) und fasst
damit ,nicht nur das Schone und Wahre,
Poetische und Idyllische®, sondern vor
allem ,das Normale, Alltigliche [. . .],
Kultur als das ,wirkliche Leben* (W. Ka-
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schuba) ins Auge (50): ,,Volkskultur ist das,
was die Menschen, die dieses Wort ver-
wenden, darunter verstehen®, hatte man auf
einer Fachtagung formuliert (49). Der in
diesem Sinn erweiterte Blickwinkel bringt
Phianomene ins Gesichtsfeld, die man in der
Literatur zu dieser Thematik gewohnlich
nicht findet (z. B. StraBenkunstveranstal-
tungen, Konzerte, Stadt-Marathon).

Es ist eines der Qualititsmerkmale des
Buches, dass es den Leser hineinfiihrt in die
volkskundliche Fachdiskussion und in ein
interdisziplindres Denken. Dass damit Fra-
gen aufgeworfen werden, die sich auf we-
nigen Seiten nicht ganz befriedigend kliren
lassen, ist unvermeidlich. So wird z. B.
unter dem Stichwort ,,Echt oder schlecht?
das zur Qualifizierung von Bréuchen haufig
beschworene Kriterium der Echtheit kri-
tisch hinterfragt und auf die Gefahr einer
Echtheits-Ideologie aufmerksam gemacht.
Die relativ kurzen Verweise auf Sprachwis-
senschaft, Medien-Philosophie, Psychologie
und Kunsttheorie vermogen zwar ein Pro-
blembewusstsein zu schaffen, eine Kldrung
der Frage wird damit aber noch nicht er-
reicht. Auch beim Stichwort ,Rituale*
mochte man gerne weiterfragen. Es wird
nicht verschwiegen, dass ,Riten und My-
then Modeworte geworden [sind]“ (44),
dass ,.die Wiederentdeckung der Rituale ein
Nostalgie-Phanomen [ist] und dass sich
nicht nur ,,;mit Ritualen®, sondern auch ,,von
Ritualen* gut leben ldsst (45). Aber heiBt
das nun, dass man sich in den Ritenboom
einfach einklinken oder ihm eher mit Di-
stanz begegnen soll? Ist wirklich alles, was
man gegenwirtig Ritual nennt, ein ,Heil-
mittel gegen das Chaos der Welt“ (N.
Bolz)? (44). Auch wenn manche Frage
bestehen bleibt, diese Einfiihrung bietet viel
Wissenswertes.

Die reichhaltige Sammlung der religitsen
und profanen Briuche Wiens ist dem Ka-
lenderjahr entlang geordnet (57-312). Ne-
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ben der restaurativen Pflege und Forderung
althergebrachter Frommigkeitsformen zeigt
die Untersuchung, dass verschiedene Briu-
che revitalisiert und aktualisiert wurden (z.
B. Fastentuch, FuBwallfahrt) und innovative
Bemiihungen ganz neue hervorbrachten (z.
B. Fliichtlings- und Obdachlosenprojekte).

Man erhidlt z. B. interessante Auskiinfte
iiber den 1. Jdnner und die Geschichte des
Jahresbeginns, iiber das ,,gute Omen*, den
Brauch einander Gliick zu wiinschen und
iiber die Orakelbriuche, iiber das Lauten
der Pummerin, das Neujahrskonzert der
Wiener Philharmoniker, das Neujahrsbaby
und den Antibrauch der Katholischen Ju-
gend mit ihrer Aktion ,Brot statt Boller®,
Im Oktober beispielsweise ist der ,,Sonntag
der Weltkirche* ebenso beschrieben wie der
,Osterreichische Nationalfeiertag® (26.10.)
und der Festtag des hl. Simon und hl. Judas
Thaddéus (28.10.). Der seit dem 16. Jh. von
den evangelischen Christen als Reformati-
onstag gefeierte 31.10. wurde vom Interna-
tionalen Sparkassenkongress 1924 (in Mai-
land) zum Weltspartag erklért. Die in den
letzten Jahren an diesem Tag populir ge-
wordenen Halloween-Aktivititen kommen
ebenfalls zur Sprache.

Die angefiigte Bestandsaufnahme der le-
bendigen Brduche im Burgenland (314-
379) erginzt die Untersuchung im groB-
stadtischen Raum.

Abgeschlossen wird die informative und
anregende Dokumentation mit einem aus-
fiihrlichen Literaturverzeichnis, einem Bild-
nachweis und einem Register, das beim
Nachschlagen grofie Dienste leistet. Leider
ist das im Jahr 2000 erschienene Buch be-
reits vergriffen. Man kann nur hoffen, dass
es bald in einer weiteren Auflage erscheint
und so einem breiten Leserkreis zuginglich
wird.

Christoph Baumgartinger, Linz
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Folgende Publikationen wurden von
Verlagen eingesandt. Eine jeweilige
Besprechung folgt nach Moglichkeit.

J. DIRNBECK, Die Inguisition. Eine
Chronik des Schreckens. Miinchen:
Pattloch 2001. 22,7 em. (590 S. mit
zahlr. Abb.). Geb. DM 49,90; OS 364,
SFr 45,60; ISBN 3-629-00845-3.

Dokumente zur Erneuerung der Litur-
gie. Bd. 3: Dokumente des Apostoli-
schen Stuhls 4.12.1983-3.12.1993. Mit
Supplementum zu Bd. 1 und 2. Ubers.,
bearb. und hg. von M. Klockener. Unter
Mitarbeit von G. Muff OSB. Kevelaer:
Butzon & Bercker — Freiburg/Schweiz:
Universititsverlag 2001. 19,5 cm. (1120
S.). Geb. DM 148,64; OS 1075,—; SFr
132,—; ISBN 3-7666-0078-8.

C. KRAMER VON REISSWITZ, Die
Papstmacher. Die Kardindle und das
Konklave. Miinchen: Pattloch 2001.
22,7 cm. (302 S. mit zahlr. Farbb.). Geb.
DM 39,90; OS 291,—; SFr 37,—; ISBN 3-
629-01626-X.

Th. O. KUHN, Quelle meines Lebens.
Biblische Betrachtungen fiir den Alltag.
(Bonifatius Kontur: Bd. 1661). Pader-

born: Bonifatius 2001. 19 c¢m. (125 S. mit
8 Farbb.). Kart. DM 22,80; OS 166,—; SFr
21,80; ISBN 3-89710-160-2.

M. REIF, Das Lied im Gottesdienst. Ein
Leitfaden fiir die Praxis. Freiburg,
Schweiz: Paulusverlag 2000. 21 cm. (192
S.). Kart. SFr 29,80; DM 34,80; OS 254,—
; ISBN 3-7228-0519-8.

M. SCHARPENBERG, Zillis wieder im
Gesprich. Gedichte zur romanischen
Kirchendecke von St. Martin in Zillis.
Beuron: Beuroner Kunstverlag 2001. 21
cm. (48 S. mit 21 Farbb.). Geb. DM 24,—;
OS 175,~; SFr 22,—; ISBN 3-87071-087-
X.

O. H. SEMMET, Zwiegespriich. Gebete
nach der Kommunion. Mit einer Einlei-
tung von Guido Fuchs. (Konkrete Litur-
gie). Regensburg: Pustet 2001. 20,8 cm.
(79 S.). Kart. DM 19,80; OS 145,—; SFr
19,80; ISBN 3-7917-1736-7.

E. WEBER, La recherche hymnologique.
(Guides Musicologiques 5). Paris: Beau-
chesne 2001. 21,5 cm. (232 S.). Kart. FF
162,—; € 24,70; ISBN 2-7010-1416-6.
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Besuchen Sie die neue Website der

LITURGIEREFERATE OSTERREICHS

Sie finden uns unter der Internetadresse: www. gottesdienst.co

Wer gestaltet die Homepage der Liturgiereferate Osterreichs?

Die Liturgiereferenten der Osterreichischen katholischen Ditzesen sind der ,personelle
Hintergrund® dieses Angebots. Sie sind in den einzelnen Ditzesen vor allem fiir die Aus-
und Weiterbildung der verschiedenen liturgischen Dienste zustindig.

Ein kleines Redaktionsteam erledigt die laufende Arbeit. Die Verbindung in die gesamt-
osterreichische liturgische Arbeit ist durch das Osterreichische Liturgische Institut gegeben,
das sowohl inhaltlich wie auch strukturell (Herausgeber) eng eingebunden ist.

Welche Anliegen verbinden die Liturgiereferenten mit der Homepage?

Die Liturgiereferenten mochten auf dieser gemeinsamen Plattform ihre Kompetenzen und
ihre vielfdltigen Erfahrungen allen Interessierten an der Liturgie anbieten.

Wir mochten vor allem zwei Hilfestellungen leisten:

— Anregungen zur Vorbereitung von Gottesdiensten

— Bildungsimpulse zu Fragen der Gottesdienstvorbereitung

Die Impulse sollen auf die Vielfalt der Gestaltungsmdoglichkeiten aufmerksam machen.

Die Gestaltungs- und Bildungsimpulse werden monatlich aktualisiert.

Bisherige Gestaltungsimpulse Bisherige Bildungsimpulse
— BuBaktformen in der Messfeier — Der Fachausschuss Liturgie. Seine
— Maiandacht Aufgaben und seine Arbeitsweise
— Schluss-Segen der Messe am Ferienbe- — BuBakt
ginn — BuBaktformen
— Feier des Taufgedichtnisses — Fiirbitten
— Emeuerung der Firmgnade — Taufgedéchtnis feiern
— Erneuerung des Taufversprechens — Brauchtum und Kriutersegnung am
— Fiirbitten Hochfest Aufnahme Mariens in den
— Zeichen im Wortgottesdienst Himmel
— Kommunionmeditation zum Pfingst-
fest

— Die Feier der Kréutersegnung am Hoch-
fest der Aufnahme Mariens in den
Himmel

— Gedanken und Anregungen zum Ernte-
dankfest

— Kranke und Gemeinde
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Wort zu diesem Heft

Grenzerfahrungen angesichts des Todes sind oft auch eine personliche Herausforderung
fiir das Glaubensleben der Christen. Dieses Heft ist dem Thema ,, Liturgie und Pastoral im
Umfeld von Sterben und Tod * gewidmet. Die folgenden Beitrige beleuchten einige wichti-
ge Aspekte dieser Thematik und fiihren in das breite Feld liturgischen und pastoralen Han-
delns ein.

Wie christliche Totenfiirsorge in einer nachchristlich geprigten Gesellschaft gestaltet
sein konnte, erldutert Klemens Richter, Professor fiir Liturgiewissenschaft in Miinster, in
seinem Beitrag , Die Liturgie angesichts des Todes in nachchristlicher Zeit“. Auf dem
Hintergrund einer sich verdndernden Praxis im Umgang mit Tod und Trauer ist die christ-
liche Gemeinschaft aufgefordert, bestimmten gegenwirtigen Trends gegenzusteuern; litur-
gische Feiern konnen dabei eine wertvolle Hilfe anbieten.

Die kirchliche Begribnisfeier, das offizielle liturgische Buch fiir die katholischen Bistii-
mer des deutschen Sprachgebietes, wird derzeit iiberarbeitet, um den gedinderten Rahmen-
bedingungen besser entsprechen zu konnen. Winfried Haunerland, Professor fiir Liturgie-
wissenschaft und Sakramententheologie in Linz, geht in seinem Beitrag zur kirchlichen
Begrdbnisfeier auf aktuelle Herausforderungen fiir dieses liturgische Buch ein. Ausgehend
von der z. T. schwierigen ersten nachkonziliaren Bearbeitung des romischen Modellbuchs
in deutscher Sprache, schildert Haunerland die nicht minder grofien Schwierigkeiten bei
der derzeitigen Uberarbeitung, zumal sich auch die gesellschaffliche Situation seither
grundlegend verdndert hat. In diesem Kontext wirft der Autor auch einen kritischen Blick
auf die vor kurzem erschienene Studienausgabe fiir die Begribnisfeier in der Erzdiozese
Wien.

Fiir die eben genannte , Studienausgabe fiir die Begrdbnisfeier in der Erzdiézese Wien
mit besonderer Beriicksichtigung der Gegebenheiten in der Grofstadt*, welche 1999 vom
Pastoralamt der Erzdiozese Wien herausgegeben wurde, war der Leiter des Referates fiir
den Einsegnungsdienst in Wien, Msgr. Karl Wagner, federfiihrend in der Erstellung dieser
Studienausgabe titig. In seinem Artikel ,, Versuch einer zeitgemdfien Begrdibnisliturgie “
erldutert Wagner Anlass und Beweggriinde fiir die Erarbeitung eines eigenen Begrdibnisri-
tuale fiir die Erzdiozese Wien. Nachdem Wagner — nach seiner Sicht — mangelnde bzw. in
unserer Zeit missverstdandlich gewordene Formulierungen aus dem offiziellen Begrdbnisri-
tuale anfiihrt, bringt er in einem weiteren Schritt zahlreiche Beispiele aus der neu erarbei-
teten Studienausgabe fiir die Begrdbnisfeier und vermittelt so einen ersten Einblick in die-
ses Buch.

Die existenzielle Bedrohung, welche oft im Umfeld von Sterben, Tod und Trauer erfahren
wird, ist auch fiir das pastorale Handeln der Kirche eine besondere Herausforderung. Am
Lehrstuhl fiir Pastoraltheologie der Universitdit Regensburg wird seit 1997 ein Projekt zur
Trauerforschung und Trauerbegleitung angeboten, welches sich aus wissenschaftlicher
Perspektive mit Tod und Trauer befasst. Wolfgang Holzschuh, der diesem Projekt als Do-
zent angehort, stellt in seinem Beitrag ,, Fortbildungskonzept , Trauerbegleitung ' fiir Pasto-
ralberufe “ Aufgaben und Ziele dieses Projektes vor.

Am Institut fiir Praktische Theologie der Katholisch-Theologischen Fakultit der Univer-
sitdt Innsbruck wurde ebenfalls vor kurzem zur selben Thematik ein zweisemestriges Semi-
nar angeboten, von dem Thomas Bohm, Assistent an diesem Institut, einen Kurzbericht gibt.
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Konrad Baumgartner, Professor fiir Pastoraltheologie in Regensburg, legt in seinem
Beitrag ,,Dass wir den Ubergang bestehen  die Begleitung von Trauernden in pastoraler
Sicht dar. Besondere Beriicksichtigung kommt dabei der Situation von Trauernden sowie
dem christlichen Glauben als wesentliches Moment bei der Bewiltigung der Trauer zu.
Baumgartner plidiert fiir eine Pastoral des Trostes, die Liturgie und Verkiindigung mit
umfasst und in der Begleitung von Trauernden ihre diakonische Aufgabe wahrnimmt.

Eine besondere Form der diakonischen Begleitung von Menschen ist die Sterbebeglei-
tung. Petra Hillinger, Journalistin und ehrenamtliche Mitarbeiterin in der Hospiz-
Bewegung, gibt in ihren ,, Gedanken zur Sterbebegleitung“ ein sehr persénliches und zum
Nachdenken anregendes Zeugnis gelebten Christseins.

Der Umgang mit Tod und Trauer und die individuelle Betroffenheit hingen meist auch
davon ab, wie nahe man jenem Menschen stand, um dessen Verlust man trauert. Das gilt
wohl besonders fiir Eltern, die iiber den Tod ihres Kindes trauern. Christine Fleck-
Bohaumilitzky, Theologin, Pidagogin und Germanistin, ist 2. Vorsitzende des Bundesver-
eins Verwaiste Eltern in Deutschland e. V. und gibt u. a. einen interessanten Einblick in
ihre Arbeit mit verwaisten Eltern.

Die Schriftleitung

Korrektur zu Heft 2/2001, S. 150: Dr. Christoph Baumgartinger hat uns mitgeteilt, dass
das von ihm rezensierte Buch (H. M. Wolf, Das neue Brauchbuch) doch noch nicht vergrif-
fen sei.
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Klemens Richter, Miinster

Die Liturgie angesichts des Todes
in nachchristlicher Zeit

Seit bald drei Jahrzehnten ist im deutschen Sprachgebiet das liturgische Buch ,.Die kirch-
liche Begrabnisfeier' in Gebrauch, und fast ebenso lang werden die Texte der Euchari-
stiefeiern fiir Verstorbene” benutzt — eine Zeitspanne, in der sich der Umgang mit dem Tod
in unserer Gesellschaft erheblich verindert hat und selbst da, wo es noch ein christliches
Milieu zu geben scheint, Traditionsabbriiche zu verzeichnen sind’. Gerade angesichts des
Todes ist die Bandbreite derjenigen, die an Gottesdiensten teilnehmen, oft besonders grof
und hinsichtlich des Glaubensspektrums der Teilnehmenden auBerordentlich breit: von
Mitgliedern der christlichen Kerngemeinde bis zu denen, die das kirchliche Ritenangebot
nicht aus Griinden des Glaubens, sondern als sozialpsychologische Wohltat in einer Situati-
on der Hilflosigkeit wahrnehmen oder einfach als Nichtglaubende bei der Beerdigung eines
Christen anwesend sind. Schon anlésslich der Erstellung der heute gefeierten Liturgie hat
ein Liturgiewissenschaftler bemerkt: ,Einer titigen Teilnahme sind sehr enge Grenzen
gesetzt, wenn die Versammlung nicht einmal das Vaterunser gemeinsam sprechen kann.
Die Unfihigkeit der Versammelten, sich an Wechselgebeten [. . .] zu beteiligen, erlaubt bei
solchen Gelegenheiten keine liturgische Ordnung.** Wie sehr heute die inzwischen einge-
tretene Diskrepanz zwischen offiziellen liturgischen Texten und der konkreten Situation
empfunden wird, belegt die — hinsichtlich der liturgierechtlichen Aspekte (keine rémische
Konfirmation!) durchaus zu hinterfragende und daher jedenfalls mutige — Wiener dizesane
Eigenliturgie mit der , Studienausgabe fiir die Begribnisfeier in der Erzdiozese Wien“ von
1999.° Dieses ,Rituale* wurde inzwischen — um einen Anhang ,Neue Wege in der Trauer-
pastoral erweitert — im ganzen deutschen Sprachgebiet verbreitet.® Auf welches Bediirfnis
dies stoBt, zeigt, dass die erste Auflage davon schon nach wenigen Monaten vergriffen war.

1. Totenfiirsorge: Aufirag der biblischen Botschaft und gelebte Sorge der Kirche

Erinnerung ist konstitutiv fiir jidisches wie christliches Selbstverstindnis, weil sich Ju-
dentum wie Christentum dem Heilshandeln Gottes in der Geschichte verdanken. So ist die
jlidische Pessach-Feier ein Zikkaron — Anamnese, Memoria, eben Gedichtnis — des Exodus

Die kirchliche Begriibnisfeier in den katholischen Bistiimern des deutschen Sprachgebietes. Hg.
im Auftrag der Bischofskonferenzen Deutschlands, Osterreichs und der Schweiz und des Bischofs
von Luxemburg. Einsiedeln [u. a.] 1973.

Messen fiir Verstorbene. In: Die Feier der heiligen Messe. Messbuch. Teil TI. Fiir die Bistiimer
des deutschen Sprachgebietes. 2. Aufl. Hg. Im Auftrag der Bischofskonferenzen Deutschlands,
Osterreichs und der Schweiz sowie der Bischdfe von Luxemburg, Bozen-Brixen und Liittich. Ein-
siedeln [u. a.] 1988, 1159-1203.

Vgl. u. a. A, NAssEHI — G. WEBER, Tod, Modernitit und Gesellschaft. Entwurf einer Theorie der
Todesverdringung. Opladen 1989.

H. RENNINGS, Streiflichter zur Reform der Begréibnisliturgie. In: Conc(D) 4 (1968) 121125, hier 123.
Vgl. dazu in diesem Heft S. 177-187.

K. WAGNER, Die Feier der Beerdigung. Freiburg — Basel — Wien 2001.
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(Ex 12,14), eine Vergegenwirtigung der Herausfiihrung Israels durch seinen Gott aus allen
pharaonenhaften Zwingen. Und dieses Gedichtnis bestimmt die Gemeinschaft in ihrer
ganzen Existenz hier und jetzt bis zur endzeitlichen Erfiillung der damit verbundenen
Heilszusage. Und daraus ergibt sich die Verpflichtung, Gott zu danken, zu preisen und zu
loben —und auch um die Erfiillung seiner HeilsverheiBung zu bitten.

Christliches Gedenken bezieht sich wesentlich auf das Handeln Gottes in seinem Chri-
stus, wobei dieses Gedenken Tod und Auferstehung dieses Christus zum zentralen Inhalt
hat. Von daher ist christliche Liturgie per definitionem immer auch Totengedichtnis, weil
im Handeln Gottes sein Christus ,,durch sein Sterben den Tod vernichtet und durch sein
Auferstehen das Leben neugeschaffen hat.” Nach Paulus bezieht sich der Auftrag Jesu
»Tut dies [. . .] zu meinem Gedachtnis“ (1 Kor 11,25) darauf, dass in jeder Feier neu Jesu
Tod und seine Auferstehung verkiindet werden muss, ,,bis er kommt*.

Christliche Totenfiirsorge kann sich dabei auch auf das Alte Testament beziehen: ,,Schen-
ke jedem Lebenden deine Gaben, und auch den Toten versag deine Liebe nicht! Entzieh
dich nicht den Weinenden, vielmehr trauere mit den Trauernden! (Sir 7,33f). Dieses Wort
bedeutet fiir Juden wie fiir Christen seit jeher Appell und Motiv fiir einen pietitvollen Um-
gang mit den Toten und den Hinterbliebenen. Und Tobit, der als Fremder in Ninive seiner
Glaubensiiberzeugung treu geblieben ist, gilt als Beispiel der Sorge um eine wiirdige Be-
stattung der Toten: ,,Wenn ich sah, dass einer aus meinem Volk gestorben war und dass
man seinen Leichnam hinter die Stadtmauer von Ninive geworfen hatte, begrub ich ihn. Ich
begrub heimlich auch alle, die der Konig Sanherib hinrichten lieB [. . .]* (Tob 1,17f). Der
Engel Rafael bestiitigt sein Tun: ,,Und ebenso bin ich in deiner Nihe gewesen, als du die
Toten begraben hast. Auch als du ohne zu zogern vom Tisch aufgestanden bist und dein
Essen stehengelassen hast, um einem Toten den letzten Dienst zu erweisen, blieb mir deine
gute Tat nicht verborgen, sondern ich war bei dir“ (Tob 12,12f). Die Toten zu begraben und
die Trauernden zu trosten, diese beiden Dienste gehoren nach jiidisch-christlichem Selbst-
verstiindnis seit jeher zu den leiblichen und geistlichen Werken der Barmherzigkeit.

Von Anfang an hat die Kirche im Geiste des Alten und des Neuen Testamentes den Toten
das letzte Geleit gegeben und den Hinterbliebenen in Verkiindigung und Liturgie, durch
helfenden Beistand und sorgende Begleitung Trauerhilfe geleistet. Sterben und Tod gehor-
ten zum Leben und erhielten ihre Deutung und Sinngebung aus der Hoffnung der Christen
aufgrund der Zusage Jesu: ,Ich bin die Auferstehung und das Leben, wer an mich glaubt,
wird leben, auch wenn er stirbt. Und jeder, der lebt und an mich glaubt, wird auf ewig nicht
sterben” (Joh 11,25f). Zu diesem Kernbestand christlichen Glaubens schreibt Paulus; ,Ist
aber Christus nicht auferweckt worden, dann ist unsere Verkiindigung leer und euer Glaube
sinnlos. [. . .] Wenn wir unsere Hoffnung nur in diesem Leben auf Christus gesetzt haben,
sind wir erbarmlicher daran als alle anderen Menschen® (1 Kor 15,14.19).

Wie beeindruckend diese Haltung fiir die nichtchristliche Umwelt war, zeigt die Aussage
des heidnischen romischen Kaisers Julian Apostata um 362: ,,Was ist der Grund, dass wir
unsere Augen nicht auf das richten, wodurch die gottlose Religion der Christen Verbreitung
gefunden hat, namlich auf ihre Giite gegen die Fremden und auf die Sorgfalt, die sie auf die
Bestattung ihrer Toten verwenden [. . .]?*® Fiir den Umgang der christlichen Gemeinde mit

I. VaTicaNum, SC 5; vgl. Priifation fiir die Osterzeit L
Iulian. 429 D (= ep. 22, ed. W. C. Wright, The works of the emperor Julian. Vol. 3: Letters, Epi-
grams, Against the Galilacans, Fragments. London ?1953, 68).
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Sterbenden und Toten galt ganz unabhingig von den verschiedenen Ausprigungen im Lau-
fe der Geschichte des Christentums insgesamt das, was Reiner Kaczynski fiir das christliche
Altertum so beschreibt:

»-Die menschliche Sorge um Sterbende und Verstorbene galt als Liebespflicht der niichsten Angehi-
rigen. Dartiber hinaus wurde die christliche Sorge um Sterbende und Verstorbene bald als Lie-
bespflicht der Gemeinden verstanden, in denen die Menschen auf Erden lebten und deren Glieder
sie auch iiber ihren Tod hinaus blieben. Solche christliche Sorge schlug sich in der Entwicklung
einer eigenen kirchlichen Sterbe- und Begriibnisliturgie nieder. Diese setzte — im Unterschied zu
heidnischen Totenbriduchen — schon lange vor dem Augenblick des Sterbens ein und wollte so zum
Gelingen des Ubergangs vom irdischen zum ewigen Leben beitragen; sie endete erst mit der Be-
stattung. Mit dieser kirchlichen Sterbe- und Begrébnisliturgie war von Anfang an auch das Anliegen
verbunden, durch die Verkiindigung der Botschaft von der Auferstchung die vom Sterben eines
Menschen besonders schmerzlich Betroffenen vor unchristlicher Trauer und Verzweiflung zu be-
wahren, sie zu trosten und ihre Hoffnung zu stirken,*”

2. Ein sich verdndernder Umgang mit Tod und Toten

In den letzten Jahrzehnten haben die Bestattungskultur und die Welt der Trauer ein-
schneidende Verinderungen erfahren. Die Einstellung zu Sterben und Tod hat sich gewan-
delt, und die Unfdhigkeit mit Schmerz und Trauer umzugehen, scheint gewachsen. Der
Erfurter Pastoraltheologe Franz Georg Friemel hat dies schon vor iiber einem Jahrzehnt
festgestellt:

.»In der Gegenwart scheint die Selbstversténdlichkeit, mit der die kirchliche Beerdigung nicht nur
von der Gemeinde, sondern auch von der Gesellschaft akzeptiert wurde, im Schwinden begriffen zu
sein. Nachdem in den siebziger Jahren die Taufe und in den achtziger Jahren die kirchliche Trauung
ihre Plausibilitit verloren haben und bei vielen in eine Grundsatzdiskussion geraten sind, diirfte fiir
die neunziger Jahre das kirchliche Begriibnis — vielleicht sogar die Bestattung als Erfiillung eines
allgemein religiosen Bediirfnisses angesichts des Todes — zum Problem werden.!

Als Griinde fiir diese Entwicklung nennt er Anonymitiit, Verdrangung und das Schwinden
des Bewusstseins, dass Bestattung mehr als Entsorgung einer Leiche ist, dass es neben der
hygienischen eine religiose Seite gibt und dass sich bislang zumindest angesichts des Todes
unausweichlich die Sinnfrage stellte.

Und sicherlich ist auch diese Feststellung richtig:

., Itotz der Todesanzeigen in den Zeitungen und der Information iiber das Sterben herausragender
Kiinstler, Wissenschaftler und Politiker im Fernsehen ist der Tod in der Offentlichkeit ausgegrenzt
und bleibt, auier bei den genannten Ausnahmen, auf den kleinen privaten Raum der Familie, der
Freunde, der Nachbarn beschridnkt. Nur der ,ferne’ Tod — im Libanon oder am Persischen Golf —
erreicht uns, aber nur als ,Meldung’, als Medieninformation und somit fast als Konsumartikel: der
,nahe‘ Tod vollzieht sich unter Ausschluss der Offentlichkeit in Kliniken und Altersheimen. Man ist
nicht dabei. Mit Sterben und Tod haben Fachleute zu tun, nicht die Menschen der Durchschnittsbe-
volkerung. Selbst der engste Familienkreis {iberldsst den sterbenden Angehérigen gern den Spezia-
listen: Der Krankenhausarzt teilt den Hinterbliebenen die endgiiltige Ergebnislosigkeit seiner Be-
mithung mit, der Bestatter arrangiert die Beerdigung und die damit verbundenen Formalitiiten, der
Pfarrer fiihrt die Beerdigung durch und der praktische Arzt verschreibt Bf:ruhigungsmittel.“I 1

’ R. Kaczynski, Die Sterbe- und Begribnisliturgie. In: B. KLEINHEYER [u. a.], Sakramentliche

Feiern II. Regensburg 1984 (GDK 8) 193-232, hier 208.
 E.G. FRIEMEL, Die Toten begraben. Pastoralsoziologische Uberlegungen. In: ThPQ 136 (1988)
i 326-334, hier 3271.

Ebd. 328f.
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Sterben und Tod sind anonym geworden, so dass der vita communis nicht mehr die mors
publica entspricht.'?

3. Christliche Gemeinde angesichis dieser Trends

Es kann zweifellos eine Entlastung sein, niichtern zur Kenntnis zu nehmen, dass nunmehr
auch beim Thema Bestattung volkskirchliche Erwartungen an die Kirche zuriickgehen.
Aber das reicht nicht hin. Solche Einsichten miissen zu einem Umdenken in der gemeindli-
chen Praxis filhren. Abgesehen von dem neuen Wiener Rituale haben die liturgischen Bii-
cher auf diese Veranderungen bislang nicht reagiert. Wohl erst auf dieses Rituale hin wurde
von den Liturgickommissionen des deutschen Sprachgebietes eine Uberarbeitung in Angriff
genommen, denn — so die Zeitschrift der Liturgischen Institute — , der offizielle Ritus bedarf
dringend einer Uberarbeitung, und es werden zusitzliche Hilfen gesucht“'®. Mit dazu bei-
getragen haben mag die Jahrestagung 2000 der Arbeitsgemeinschaft Katholischer Liturgik-
dozenten und -dozentinnen im deutschen Sprachgebiet (AKL), die unter dem Thema stand:
,»Liturgie im Umfeld von Sterben und Tod im Kontext der sikularen Gesellschaft.'

Die offiziellen Texte gehen von einer fest im Glauben stehenden Kerngemeinde aus. Der
Tod scheint nach wie vor zum Leben der Christen zu gehéren. Aber tatsichlich gilt zuneh-
mend auch fiir Christen, was unsere Gesellschaft kennzeichnet: Die Beerdigungsrituale
verlieren an Bedeutung. Die Gréber verjihren, es gibt keine ewigen Grabstitten mehr. In
GroBstédten besteht oft nur noch ein fiinzehnjéahriges Belegungsrecht. Die Toten nehmen an
der gesellschaftlichen Mobilitit teil. Der Tod ist peinlich, und auch die Trauer wird es. Der
Anstand verbietet jede Anspielung darauf. Die Verdringung der Trauer wiichst entspre-
chend der Verkiimmerung des Todes. Und auch fiir viele Christen scheint der plétzliche
Tod als wiinschenswert zu gelten, der Tod nicht mehr das Ziel des Lebens zu sein.

So scheint die Tendenz zuzunehmen, das Andenken an die Toten zu verdringen. Eine ge-
radezu logische Konsequenz sind dann die sogenannten anonymen Bestattungen in Parks,
in denen die Grabstellen nicht mehr kenntlich gemacht werden. Das damit verbundene
,Erinnerungsverbot* geht hiufig von alternden Menschen selbst aus, die ihren Kindern
entweder die Miihe der Grabpflege ersparen wollen oder ihnen dies iiberhaupt nicht zutrau-
en oder aber niemanden mehr kennen, der sich ihrer erinnern mochte. Miissten demgegen-
tiber nicht wenigstens die christlichen Gemeinden titig werden und sich diesem allgemei-
nen Trend widersetzen?

Die mit der verinderten gesellschaftlichen Haltung zum Tod auch fiir die christlichen
Gemeinden verbundene Problematik haben die deutschen Bischofe 1994 in Leitlinien fiir
die Gemeindearbeit angesichts dieser Veréinderungen beschrieben.'” Behandelt werden u. a.

12

5 Vegl. E. JUNGEL, Tod. Stuttgart — Berlin *1977 (ThTh 8) 44.

In: Gd 34 (2000) 124. Das bislang wohl umfassendste Werkbuch mit konkreten liturgischen
Hilfen: M. PROBST — K. RICHTER, Zeichen der Hoffnung in Tod und Trauer. Werkbuch zur Ster-
be- und Totenliturgie. Freiburg — Basel — Wien 1996.

Vgl. B. GiLLes, Kundenorientiert? Liturgie bei Sterben und Tod im Kontext der sikularen Gesell-
schaft. In: Gd 34 (2000) 161-163. Vgl. auch M. STUFLESSER. In: LJ 51 (2001) Heft 3.

Unsere Sorge um die Toten und die Hinterbliebenen. Bestattungskultur und Begleitung von Trau-
ernden aus christlicher Sicht. Hg. v. Sekretariat der Deutschen Bischofskonferenz. Bonn 1994
(DtBis 53). Vgl. auch: Das kirchliche Begréibnis in Europa. Pastoralliturgische Uberlegungen und
Empfehlungen. In: HID 47 (1993) 166-172, ein Dokument, das beim Europiischen Treffen der
Nationalen Liturgiekommissions-Sekretire vom 22.-27.6.1992 in Berlin erstellt wurde.
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die Bedeutung des Bestatters und das Verhiltnis der Gemeinde zu dem Bestattungsunter-
nehmen, der Friedhof als Ort der Trauer und der Hoffnung, heutige Bestattungsformen und
christlicher Glaube, Trauerbegleitung, kirchliche Mitwirkung bei der Bestattung von aus
der Kirche Ausgetretenen sowie christliche Lebensgestaltung im Angesicht des Todes.

4. Totenliturgie als Hilfe in der Trauer
4.1 Zusammenhang von Liturgie und Diakonie

Bei der Liturgie im Angesicht des Todes'® geht es sowohl um die Sterbenden und Toten
als auch um die Trauernden. Das Beerdigungsritual hat die Funktion, die Verdnderungen in
den Beziehungen zwischen Verstorbenen und Trauernden wie auch zwischen den Trauern-
den und ihrer Umwelt zeichenhaft zum Ausdruck zu bringen. Es stellt den Weg dar, den die
Trauernden zu gehen haben, ermoglicht und begrenzt zugleich ihre Emotionen, reduziert
ihre Angst vor der Bewiltigung ihrer neuen Lebenssituation, spricht ihnen den neuen Status
zu, proklamiert diesen Status auch in der Offentlichkeit und sichert den Trauernden zu, dass
sie einen Platz in der Welt der Lebenden behalten und der Zwischenzustand ihrer Isolierung
kein permanenter sein werde.'” Sollen alle diese Aufgaben erfiillt werden, kann dies die
Liturgie nicht allein leisten, dann miissen liturgisches Handeln und diakonales Tun eng
miteinander verbunden sein, diirfen Feier der Liturgie und Gottesdienst des Lebens bei
dieser zentralen Sinnfrage nicht auseinanderfallen.

Die Ermoglichung der Trauer ist eine Aufgabe, die heute mehr als friiher auch von der
Liturgie verlangt wird. Vor einiger Zeit konnte noch mit einer Arbeitsteilung zwischen
Kirche und christlich gepragter Gesellschaft gerechnet werden: Die Ortsgemeinde, die
Nachbarschaft vor allem, kiimmerte sich um die Hinterbliebenen, auch das nach fest vorge-
pragten Ritualen, die heute weithin verloren sind. Die gottesdienstliche Begleitung der
Trauernden war dann zeichenhafte Verdichtung aus dem Glauben vornehmlich an den
Ubergiingen der verschiedenen Trauerphasen. Die Feier der Liturgie musste nicht so sehr
von der Trauer bestimmt sein, die ja im gesellschaftlichen Umfeld der Hinterbliebenen
durchgetragen wurde.

Der jiidische Umgang mit Tod und Trauer zeigt bis heute, was diese Arbeitsteilung
meint.'® Die Trauernden sind bis nach der Beerdigung von allen religiésen Pflichten befreit,
denn ein Trauernder wird kaum fiir fahig gehalten, Gott zu loben. Dafiir gibt es beim Be-
gribnis kein Wort der Trauer, sie ist ein einziger Lobpreis Gottes: ,Die Hinterbliebenen
verkiinden das Lob Gottes und ehren damit ihre Verstorbenen und die Erziehung, die sie
von ihnen genossen haben, dass sie selbst im groften Schmerz Gottes GroBe und seine
Gerechtigkeit offentlich bekennen.”'* Erst nach dem Begribnis erfolgt ein Trostzuspruch
mit Ps 103,14 und Jes 25,8. Den Hinterbliebenen wird so die Trauer zugestanden im Wis-

' Unter diesem Titel steht die immer noch umfassendste Untersuchung zur Liturgie und deren

Umfeld: Im Angesicht des Todes. Ein interdisziplinires Kompendium. Hg. H. Becker — B. Einig
— P.-O. Ullrich. St. Ottilien 1987 (PiLi 3 u. 4).Vgl. auch: Der Umgang mit den Toten. Tod und
Bestattung in der christlichen Gemeinde. Hg. K. Richter. Freiburg — Basel — Wien 1990 (QD 123).
Vgl. Y. SPIEGEL, Der ProzeB des Trauerns. Miinchen — Mainz *1981.

S. Ph. DE VRIES, Jiidische Riten und Symbole. Wiesbaden 1981, 253-306; G. MAYER, Jiidisches
Beten angesichts des Todes. In: Liturgie im Angesicht des Todes. Judentum und Ostkirchen. Hg.
H. Becker — H. Uhlein. 2 Bde. St Ottilien 1996f (PiLi 9 u. 10) 609-628. 823—837.

L. Trepp, Der jiidische Gottesdienst. Gestalt und Entwicklung. Stuttgart — Berlin— Koln 1992, 156.
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sen darum, dass sich jede Verdringung spiter richen wird. Andererseits trigt die Gemeinde
das Gotteslob weiter in der Hoffnung darauf, dass auch die Trauernden bald wieder daran
teilnehmen konnen.

Die Liturgie kann die Trauerarbeit nicht losgelost vom diakonalen Tun leisten. Es geht
um eine Neubesinnung des Zusammenhangs von Liturgie und Diakonie beim Umgang mit
den Toten wie den Trauernden. Daher schreiben die deutschen Bischéfe:

»Fiir uns Christen geht es um eine liturgische und diakonische Perspektive: um die helfende Zu-

wendung an jene, die an Gréibern nach Trost verlangen. Das Ritual ist ein zwar wichtiger, aber nur

ein erster Akt der Hilfe der Trauerarbeit. Diese miisste in Gespriichen vorher und nachher fortge-
fiihrt werden. Erster Ansprechpartner fiir Trauernde ist heute zumeist der Bestatter, dann erst der

Seelsorger. Neben der Verkiindigung im Gottesdienst und am Grab, neben liturgischen Feiern von

Wortgottesdienst bzw. Eucharistie und den einzelnen Stationen bei der Bestattung kommt der Dia-

konie der Christen, der Gemeinde und der Kirche insgesamt gegeniiber den Trauernden besondere

Bedeutung zu [. . .] Der diakonische Aspekt stellt auch den Grund und die Motivation dar, dass die

Kirche auch ihren fernstehenden Gliedern in Gebet und Liturgie das letzte Geleit gibt. Die offiziel-

len liturgischen Texte nehmen freilich auf solche Situationen zu wenig Bezug bzw. sind dafiir nicht

passend. Fiir Menschen, die der Kirche fernstehen, sind Grenzsituationen wie ein Todesfall héufig
die einzigen Beriihrungspunkte mit der Gemeinde oder iiberhaupt mit der Kirche und ihren Dien-
sten. In der Situation der Trauer gewinnt der christliche Glaube fiir sie Gesicht und Ausdruck.*2"

4.2 Begrdbnisfeier zwischen Klage und Osterjubel

Wie die jiidische so kennt auch die ilteste Gestalt der romischen Sterbe- und Begribnis-
liturgie des 7./8. Jh. keine Klage. In einem einzigen Gottesdienst, der mit der Wegzehrung
beginnt und mit der Bestattung endet, werden alle Handlungen an dem Sterbenden und
Toten vom Gebet begleitet.

Demgegeniiber gibt es heute den Vorwurf, die Totenliturgie sei zu osterlich geprigt und
gebe der Trauer und Klage nicht geniigend Raum.

Ludwig Bertsch hat auf eine mogliche Engfiihrung durch die erneuerte Liturgie aufmerksam ge-
macht, auf ,,die Behinderung der Trauer der Angehorigen durch eine einseitige Betonung des dster-
lichen Aspektes in den kirchlichen ,rites de passage‘. Wie es gefihrlich ist, den End- und Zielpunkt
des Uberganges, die Auferstehung, aus dem Auge zu verlieren und vor allem seine Bedrohung zum

Mittelpunkt der Liturgie und Frommigkeit zu machen, so problematisch ist es auch, zuerst und vor

allem das strahlende Ziel des Uberganges herauszustellen und die iibrigen Stufen zu vernachliissi-

gen [. . .] Wenn im Totengottesdienst nur dsterliche Gebete, Lieder und Lesungen ausgewihlt wer-
den, die keine AuBerung der Klage, des Schmerzes und der Trauer zulassen, izst eine Engfiihrung

gegeben, die dem ganzen Weg des transitus Domini et fidelium nicht entspricht**" .

Und Ottmar Fuchs schreibt an gleicher Stelle: , Erschiitterung und Fassungslosigkeit wer-
den manchmal ins Wort gebracht, was aber fehlt, sind Vorlagen, die einen integralen Kla-
geprozess zulassen und gestalten: die Begribnisfeier liuft ohne Klageritual ab.*?* Er kriti-
siert, dass die Gebete zum Teil zwar auf die Situation der Trauernden ein gehen, doch nicht
deren eigene Klage aussprechen, sondern Gott sofort anreden und ihn um Trost und Glau-
ben fiir die Hinterbliebenen bitten. Nur eine Oration bringe die Hilflosigkeit angesichts des

Todes ins Wort; »Allmichtiger Gott, hilflos stehen wir dem Sterben unserer Lieben gegen-

2 Unsere Sorge um die Toten (s. Anm. 15) 50f.

2 L. BErRTSCH, Befihigung zur Trauer. In: Im Angesicht des Todes (s. Anm. 16) 903-920, hier 912f.
O. Fucns, Klage. Eine vergessene Gebetsform. In: Im Angesicht des Todes (s. Anm. 16) 939-
1024, hier 1015.
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iiber; es fallt uns schwer, deine Pline zu begreifen und zu bejahen.** Insgesamt aber wiir-
den Bitte und Zuversicht vorherrschen. So richtig diese Beobachtung ist, kénnte diese Fra-
ge in der Liturgie wohl nur dadurch aufgenommen werden, dass sie Gott selbst auf der
Seite der Trauernden mitklagen ldsst. Fuchs selbst merkt dazu an, dass vieles davon auch
auflerhalb der Liturgie geschehen konnte, vielleicht aber auch in neuen liturgischen Formen.

Allerdings ist auch zu beriicksichtigen, was Artikel 81 der Liturgiekonstitution Sacro-
sanctum Concilium verlangt: ,.Der Ritus der Exsequien sollte deutlicher den 6sterlichen
Sinn des christlichen Todes ausdriicken [. . .].*“ Entsprechend wurden der Gerichtsgedanke
sowie Stinden- und Hollenangst, die die Totenliturgie seit dem Mittelalter prigten, getilgt
und Veriinderungen im Glaubensverstindnis beriicksichtigt. Auf den friiher iiblichen Dua-
lismus von Seele und Leib wird nicht mehr eingegangen, die Seele nicht mehr erwihnt.
Mehrfach ist vom Leib die Rede im Unterschied zur Gesamtperson des Toten. Die Existenz
der Engel, fiir manche mit Schwierigkeiten belastet, tritt in den Hintergrund. Ahnlich ver-
hélt es sich mit dem Fegfeuer.

Eine soziologische Untersuchung der heutigen Totenliturgie von Gerhard Schmied fillt
insgesamt recht positiv aus.”* Er sieht in der Hinwendung zum Adressaten einen groBen
Gewinn, obwohl auch er meint, die Bediirfnisse der Angehorigen nach Kraft und Trost
sollten noch stirker beriicksichtigt werden. Besonders die feierliche Verabschiedung bringe
fiir die Trauernden die Wahrnehmung des Verlustes zum Ausdruck, den viele nach einem
Todesfall zunéchst verneinen.

4.3 Trauerphasen und Liturgie

Wenn Liturgie im Kern immer Deutung des Lebens im Lichte des Pascha-Mysteriums ist,
dann verwundert nicht, dass die liturgische Begleitung Trauernder exakt den verschiedenen
Trauerphasen entspricht. Und hier ist in Erinnerung zu bringen, was die katholische Sterbe-
und Totenliturgie schon immer pragte: Sie ist nicht eine Kasualliturgie zum Begribnis,
sondern steht vielmehr in dem grofien Zusammenhang der Sorge der Kirche fiir die ster-
benden Menschen sowie fiir die Verstorbenen und Hinterbliebenen.

Daher kennt die Liturgie auch eine vorauslaufende Begleitung, die eine Trauerbewilti-
gung nach Eintritt des Todes erleichtern kann. So bietet die , Feier der Krankensakramen-
te**> Méglichkeiten der Heilssorge fiir den Todkranken und als liturgische Sterbebegleitung
vor allem die Wegzehrung. Der oft kurzen Phase des Schocks, dem die Hinterbliebenen
nach Eintritt des Todes ausgesetzt sind, gelten die Sterbegebete. Die Totenwache bzw. das
Totengebet begleitet die meist bis zur Beerdigung wihrende kontrollierte Phase. Euchari-
stiefeier und Grablegung sind dann auch eine ganz praktische Liebestat der Gemeinde,
wenn sie die Trauer der Hinterbliebenen ernst nimmt und zum Gebet auch noch die kérper-
liche Nihe und menschliche Zuwendung kommen; deshalb ist das Zusammensein iiber die
Liturgie hinaus so wichtig, etwa in Form einer Agape (Beerdigungskaffee). Dann erst set-

23

i Die kirchliche Begrabnisfeier (s. Anm. 1) 41.

Vgl. G. ScHMIED, Die Sterbe- und Totenliturgie nach dem IL Vaticanum. Anmerkungen eines
Soziologen. In: Im Angesicht des Todes (s. Anm. 16) 181-205.

*  Die Feier der Krankensakramente. Die Krankensalbung und die Ordnung der Krankenpastoral in
den katholischen Bistiimern des deutschen Sprachgebietes. 2. Aufl. Hg. im Auftrag der Bischofs-
konferenzen Deutschlands, Osterreichs und der Schweiz sowie der (Erz-)Bischofe von Bozen-
Brixen, Liittich, Luxemburg und StraBburg. Solothurn [u. a.] 1994.
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zen die eigentlichen Probleme fiir die Trauernden mit der sogenannten regressiven Phase
ein, in der die Zerstérung der Lebenswelt durch den Tod deutlicher erfahren wird. Hier sind
auBerliturgische Hilfen besonders gefordert, etwa ein Besuchsdienst trauererfahrener Ge-
meindemitglieder (hier konnte auch an die Wiederbelebung von ,Bruder-/Schwestern-
schaften® gedacht werden, wie sie vereinzelt schon entstanden sind). Die Liturgie setzt die
Trauerbegleitung erst wieder mit dem Gedichtnis nach sechs Wochen (Rémisches Mess-
buch: nach 30 Tagen) fort, im Idealfall also parallel am Abschluss dieser Phase, in der
Trauernde besonders gefihrdet sind. Das Jahrgediichtnis sollte dann den Abschluss der
adaptiven Phase der Trauer darstellen, in der eine erneute Zuwendung zum Leben erfolgt,
eine neue Beziehung zu dem Verstorbenen gefunden werden sollte.

Die Liturgie steht also vornehmlich am Ubergang von einer Phase der Trauer zu einer an-
deren, ist also Feier des Glaubens — so ist es wohl idealiter zu denken — immer an einem
Punkt, da ein Trauerabschnitt abgeschlossen werden soll und in einen neuen eingetreten wird.

5. Totenliturgie und Biographie

Der Eichstatter Liturgiker Theodor Maas-Ewerd kritisiert: ,.Der Begribnisritus verliert
immer mehr sein Profil*, weil die ,, Texte und Riten immer héufiger die Situation verfehlen
und — trotz aller Bemiihung um Auswahl (oder Anpassung) — unglaubwiirdig wirken, weil
nicht selten vollig fehlt, was an Glaubenssubstanz vorausgesetzt wird.“*® Er pladiert fiir
eine groBere Differenzierung der Riten und fordert Hilfen fiir viele konkrete Fille. Aber es
stellt sich eben die Frage, ob es moglich ist, die nahezu von Fall zu Fall unterschiedlichen
Situationen in offiziell gebilligten Texten einzufangen. Sicherlich kionnen die christlichen
Riten auch fiir Nichtglaubende eine wichtige Funktion haben, und sicher ist es Aufgabe
christlicher Gemeinde, auch denen ihre Sorge angedeihen zu lassen, die keine andere Mog-
lichkeit fiir ein wiirdiges Begriibnis haben. Aber zugleich kann es auch als Entlastung emp-
funden werden, dass die Kirche nicht mehr das Ritenmonopol hat, sich freie Grabredner fiir
Nichtglaubende anbieten. Der Unterschied zwischen kirchlichen und nichtkirchlichen JAn-
bietern® Iisst sich so kennzeichnen:

- Wihrend die nichtkirchlichen Anbieter an einer Uberbetonung der subjektiven Befindlichkeit und

der je unterschiedlichen Bediirfnisse kranken und es dabei den einzelnen zumuten, einen Teil des

Entwicklungsweges zum Ritual selbst zuriickzulegen, vernachlissigt die Kirche es offenbar nach

wie vor, die vorhandenen Rituale aufs engste mit der jeweiligen lebensgeschichtlichen Situation zu

verkniipfen. Kein weltlicher Anbieter kann mit ihrem Schatz an lebensdienlichen Ritualen konkur-
rieren. Eines aber konnen die weltlichen Anbieter offenbar besser: sie héren genauer hin und gehen
auf die Bediirfnisse der , Kunden* ein.*’

Sicherlich muss in einer nachchristlichen Gesellschaft die Einbettung der Liturgie in die
Biographie stirker beriicksichtigt werden. Von daher sind viele der liturgischen Feiern, die
von den Soziologen als Ubergangsriten bezeichnet werden, wohl keine Ubergangsriten
mehr im Horizont bisheriger Definition. Wenn die Taufe nicht mehr allein am Beginn des
Lebens steht und die kirchliche Trauung nicht mehr am Beginn dessen, was gesellschaftlich
unter Ehe oder Lebensgemeinschaft verstanden wird, dann handelt es sich jeweils um eine
Glaubensentscheidung an einer bestimmten Stelle der Lebensbiographie. Dies wird nicht in

% Th. Maas-EWERD (Rezension zu:) Der Umgang mit den Toten (s. Anm. 16). Tn: ThRv 90 (1994)

- 148-152, hier 150f.
7 H ScHMOLL, An den Wendepunkten des Lebens. Was wird aus den Ritualen der Kirchen? In:
FAZ v. 21.6.1997, 4.
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gleicher Weise auch fiir die Beerdigung gesagt werden kénnen, da der Tod nun einmal
nicht auf eine Glaubensentscheidung zuriickgeht. Wenn sich aber heute Hinterbliebene
anlésslich des Todes an die Kirche wenden, ist angesichts konkurrierender Ritenanbieter
zunehmend davon auszugehen, dass dieser Bitte eine mehr oder minder bewusste Entschei-
dung vorausgegangen ist. ,Sie erhoffen an den Rindern des Todes ein spezifisches
Mehr.“** Das belegt auch der dramatische Riickgang kirchlicher Bestattungen, so etwa in
Hamburg in zwei Jahrzehnten um etwa die Hilfte.

Wer sich von den nicht in der Mitte in der Gemeinde Stehenden an die Kirche wendet, hat
zumindest den ,,Wunsch nach einer Sprache der Hoffnung, wenn die Worte versagen®, den
»wunsch nach einer Kraft, die das Sinnlose aushilt”, und , die Sehnsucht, Heil und Segen
zu finden*.” Immer weniger verstehen die biblisch-christliche Sprachtradition und die
christlich gepriigte Bildwelt als Ausdruck ihrer eigenen Glaubensiiberzeugungen. Das
Herzstiick christlicher Verkiindigung, die Rede von der Auferstehung, kann oft nicht mehr
vorausgesetzt werden und geriit zu einer Lehr- und Leerformel. Die Liturgie steht hier unter
dem Anspruch, Glaubenslehre und individuelle Erfahrung, dogmatische Aussage und den
konkreten Menschen zusammenzufiihren.

Die ,,weltliche Musik von Opernarien bis zu Popsongs spricht oft verstindlicher von der Lebens-
haltung, den Sehnsiichten und Erlosungswiinschen als manche Chorile, deren Text die Trauerge-
meinde nicht mehr kennt und versteht [. . .] Durch ,Aktionen‘ wie iiber dem Grab aufsteigende
Luftballons, Tragen des Sarges, Kniipfen von Béndem, Blumenpflanzen etc. und stiirkere Beteili-
gung am liturgischen Geschehen versuchen sie, ihre Sprache der Hoffnung fiir das Unaussprechbare
zu finden. Was spricht dagegen, diese Beteiligungsformen, die im Rahmen von Familiengottesdien-
sten [. . .] gewtinscht und inszeniert werden, auch in Trauerfeiern zuzulassen? [. . .] Sieht man die
kirchliche Bestattung als eine Form, die aus dem familialen Kleinkult entstanden ist, 6ffnen sich
liturgische Moglichkeiten, die den gottesdienstlichen Charakter mit der Sehnsucht nach Individua-
litdt auch in der Trauerfeier verbinden.

Dic evangelische Autorin sieht hier die Mglichkeit einer Ausdrucksgestalt fiir Protest und Klage,

denn ,in der privatisierten Gesellschaft, in der der Tod der Intimsphire zugeordnet ist, gibt es kaum

noch gesellschaftliche akzeptierte Orte, die Trauernden die Gelegenheit bieten, ihre Trauer auszu-
driicken. Der Kontext der Trauerfeier ist der einzig verblicbene Rahmen, in dem die Trauer ohne

Scham gezeigt werden darf.* Die liturgische Gestaltung ,,muss deswegen nicht nur Protest und Kla-

ge Raum geben, sondern sie muss auch fiir ein Gottesbild transparent sein, in dem Gott Ziel der

Verzweiflung sein darf [. . .] Die biblische Tradition bietet einen reichen Vorrat an Sprachmustern,

um Protest und Klage vor Gott auszudriicken, "

Die Klagetradition der Psalmen und Klagelieder nimmt Leidenserfahrungen so auf, dass
sie heutige Ohren vielleicht leichter erreichen als die unvermittelte Rede vom Kreuz. Hier
konnen die Sprachmuster der alttestamentlichen und biblisch-christlichen Tradition leichter
als ,geliehene Sprache® dienen als die verbliebenen Reste der kirchlichen Verkiindigungs-

sprache fritherer Generationen.

L WIEFEL-JENNER, An den Rindern des Todes. Beobachtungen und Uberlegungen zur liturgi-

5 schen Gestaltung von Trauerfeiern. In: PTh 86 (1997) 414-428, hier 415.

- So die drei Uberschriften. In: Ebd. 414428,

*® Ebd. 419. Allerdings sollten sich Begriffe wie , Trauerfeier* oder , Trauergottesdienst* zumindest
katholischerseits nicht einbiirgern, da dies cben nur einen Aspekt des christlichen Begriibnisses
betrifft. Vgl. dazu: Namen fiir Begribnisgottesdienste. In: Gd 35 (2001) 68.

31 Ebd. 422f.
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Dariiber ist nachzudenken, denn die liturgischen Texte sind kritisch zu benutzen. Hans
Hollerweger, Leiter der Arbeitsgruppe zur Erstellung der seit 1973 giiltigen liturgischen
Ordnung der Begribnisfeier, schrieb schon bei deren Verdffentlichung:

,-Ein Ritus ist nur ein Werkzeug, und ein neuer Ritus will ein besseres Werkzeug sein. Entscheidend
sind die pastoralen AnstoBe, die von ihm ausgehen. Er muss daher im Zusammenhang gesehen
werden mit der gesamten Heilssorge der Kirche fiir den Menschen, der sich bei der Mitfeier der Be-
gribnisliturgie des Mysteriums vom Tod bewusst werden soll, um so das Mysterium des Lebens
deuten zu konnen.

Hier darf auf einige Perspektiven verwiesen werden, die sich in der schon genannten Ta-
gung” herauskristallisiert haben: Kirche muss sich kundenorientiert prasentieren, um den
,Markt® um Tod und Bestattung mitzugestalten. Dazu gehort auch, die Feierkompetenz der
Vorsteher zu schulen und professionelle Trauerbegleitung anzubieten. (Letzteres konnen
aber wohl kaum die Seelsorger und Seelsorgerinnen leisten, die im Unterschied zu den
Bestattern sich eben nicht nur um den Umgang mit Tod und Hinterbliebenen zu kiimmern
haben.) Weiter wurde gewiinscht, sich mehr um jene Verstorbenen zu kiimmern, die sonst
niemand begleitet, Bestattung also als Liebesdienst aus christlichem Menschenbild heraus
zu verstehen. SchlieBlich sollte die Gestaltung und Pflege von Gribern und Friedhdfen in
einem Raum, der von der Gesellschaft insgesamt wahrgenommen wird, die christliche
Identitdt bezeugen.

6. Kritische Priifung liturgischen Handelns

Es bleibt die Frage, ob dem Gottesdienst nicht zuviel aufgebiirdet wird. Kann die Liturgie
wirklich ,der individuellen Unfahigkeit eines situationsgerechten Gefiihlsausdrucks kollek-
tiv begegnen®, wie es Paul M. Zulehner fordert, wenn das Eingebundensein der Trauernden
in Glauben und Gemeinde nicht mehr gewihrleistet ist?

..Das setzt natiirlich voraus, dass ,in den Riten* die virulenten menschlichen Gefiihle einen Aus-
druck und Platz finden kénnen. Mdglicherweise miissen ohnedies aus den Vorgaben der Leute
(Grabmalkunst, Trauerlieder) neue Ausdrucksformen der Gefithlsverarbeitung im Ritus gefunden
werden.*

Aber ldsst sich das in liturgischen Biichern festschreiben, die fiir den ganzen deutschen
Sprachbereich gelten sollen? Allerdings lésst sich zumindest sagen, unter welchen Aspek-
ten die derzeitige Liturgie kritisch gepriift werden muss®:

— Sie muss eingebettet sein in eine ganzheitliche Ausrichtung, die die jeweilige Situation
in die Liturgie integriert;

— Gebete und Zeichen sollten die ganze Bandbreite emotionaler Empfindungen wiederge-
ben, also nicht nur von Leben und Auferstehung sprechen, sondern auch Verzweiflung
und Trauer ausdriicken konnen;

— leidgepriifte Menschen diirfen sich nicht als Adressaten eines rituell ablaufenden Ge-
schehens empfinden, sondern miissen in der Einmaligkeit ihrer Situation angesprochen
werden;

32
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34

H. HOLLERWEGER, Die erneuerte Begribnisfeier. In: LT 24 (1974) 13-30, hier 30.

S. oben Anm. 14. =

P. M. ZULEHNER, Pastoraltheologie Bd. 3. Ubergiinge: Pastoral zu den Lebenswenden. Diisseldorf
1990, 39.

Vel. W. SCHWEIDTMANN, Der Umgang mit Toten und Hinterbliebenen im Krankenhaus. In: Der
Umgang mit den Toten (s. Anm. 16) 81-92, hier 81f.
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— der Ritus sollte Worte enthalten, die die Grunderfahrungen der erlebten Wirklichkeit
ausdriicken, verbunden mit einem Zeichen, das angesichts des erfahrenen Zusammen-
bruchs von Leben und Hoffnung auf den Gott des Lebens verweist (Formen der Beriih-
rung wie Handauflegung, Kreuzzeichen auf die Stirn, Kuss, Umarmung empfehlen sich
hier).*®

,.Wenn ein Ritus diese Grunddimensionen beinhaltet, dann wird er noch einmal in solchen Situatio-
nen nicht gerade Feier, wohl aber Ausdruck des Lebens sein — Ausdruck von Dankbarkeit ebenso
wie von Trauer oder Schuld. Dann wird der Glaube einer sein, der den Menschen gut tut und ihnen
zu leben hilft auch im Angesicht des Todes.* ¥

7. Aufgaben der christlichen Gemeinde

Wihrend friiher iiber Jahrhunderte hin sich Riten und Brauchtum entwickeln konnten,
brechen viele dieser Formen heute ab oder sind schon verschwunden. Die von Gemeinde zu
Gemeinde oft ganz unterschiedliche Situation ldsst es auch nicht mehr zu, dass etwa eine
Diozese in diesem Bereich einheitliche Vorgaben macht. Daher ist jede einzelne Gemeinde
aufgerufen, die fiir sie angemessenen Formen des Umgangs mit dem Tod, mit den Toten
und den Hinterbliebenen zu finden. Jede Gemeinde muss also ihre Moglichkeit bedenken,
die von Ort zu Ort, etwa von landlichen zu stidtischen Gebieten, ganz unterschiedlich sein
konnen.*® Das betrifft nicht in erster Linie die Liturgie selbst, sondern das Umfeld, in dem
sie gefeiert wird. Die Liturgie hat dabei die Aufgabe, den anthropologischen und theologi-
schen Notwendigkeiten zu entsprechen, die eigentlich wesentlichen Aspekte zu wahren.
Allerdings miissen diese ,Essentials® auch bewusst sein. Das schiitzt vor Beliebigkeit und
zu starker Subjektivierung. Nur ein Beispiel dafiir: Wo die Bitte ,.fiir den aus unserer Mitte,
der als Erster dem Verstorbenen vor das Angesicht Gottes folgen wird"”, weggelassen wird,
geht es um solch einen wesentlichen Aspekt. Denn das christliche Begribnis soll auch
deutlich machen, dass alle bei diesem Begrabnis Anwesenden sich frither oder spéter in der
gleichen Situation befinden werden.

Fragen, die sich jede Gemeinde stellen sollte, konnten sein:

— Wie ist das Verhiltnis zwischen Gemeinde und Bestattungsunternehmen? Wer ist bei
uns erster Ansprechpartner fiir die Hinterbliebenen? Welchen Einfluss nimmt die Ge-
meinde dort, wo der Bestatter faktisch alles regelt, auf christliche Gestaltungsmoglich-
keiten von Anzeigen usw.?

— Wie gestaltet sich der konkrete Umgang mit den Toten: Was geschieht nach Eintritt des
Todes? Wo und wie erfolgt die Aufbahrung (die auch daheim als Hausaufbahrung mog-
lich ist)? Gibt es einen stindigen Zugang zu den Verstorbenen? Wird eine wiirdige Ver-
abschiedung ermoglicht? Was geschieht liturgisch zwischen dem Eintritt des Todes und
der Bestattung? Wie kann das Nachbarschaftsgebet auch in stidtischen Gemeinden wie-
dergewonnen werden?

. P Verabschiedung im Krankenhaus oder Altenheim vgl. K. RICHTER, Nach Eintritt des Todes.

In: Gott feiern in nachchristlicher Gesellschaft. Die missionarische Dimension der Liturgie. Hg.

i B. Kranemann — K. Richter — F.-P. Tebartz-van Elst. Stuttgart 2000, 80-83.

“'  SCHWEIDTMANN (s. Anm. 35) 92.

* Dennoch gibt es Aspekte, die fiir alle Feiern verbindlich benannt werden kénnen. Vgl. dazu die
Uberlegungen und Hinweise des Priesterrates im Bistum Hildesheim: Um wiirdige Form besorgt.
In: Gd 34 (2000) 102f.
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Welche Hilfen werden Hinterbliebenen fiir Anzeigen, Totenzettel, Kranzschleifen,
Danksagungen, Grabmalgestaltung gegeben?*’
Welche Moglichkeiten bieten sich fiir die Gestaltung der Liturgie: Welche Texte und
Zeichen tragen in der konkreten Situation? Wie kann das Gebet zur Totenwache gestal-
tet werden (Stundenliturgie)? Welche Mdglichkeiten von Musik und Gesang bestehen
bei der Beerdigung (am Grab)?
Wortgottesdienst oder Eucharistiefeier zur Beerdigung?
Liturgische Kleidung von Laien (hier ist auch an Frauen zu denken) als Vorsteher der
Liturgie?
Wie kann das Totengedichtnis gestaltet werden: Messstipendien, monatliche Allersee-
lenmesse, Hilfen fiir das Totengedichtnis in den Familien?*
Was ist zu tun, damit niemand aus finanziellen oder sozialen Griinden die Form der
anonymen Bestattung wihlen muss? Konnten kirchliche Friedhofe als Alternative dazu
Begriébnisfelder in einfacher christlicher Gestaltung mit Namenskennzeichnung kosten-
glinstig anbieten?
Ein Kontakt mit dem Bestattungsgewerbe, mit Steinmetzen, Grabmalkiinstlern, Land-
schaftsarchitekten, Floristen, Friedhofsgiirtnern und Friedhofsverwaltern sollte vor Ort
regelmiBig erfolgen. Dabei sollte die 6kumenische Zusammenarbeit gesucht werden.
Auch mit den politisch Verantwortlichen sollten Gespriiche gefiihrt werden. Wo diese
Gespriche stattfinden, zeigen sich die Beteiligten meist auch auBerordentlich interes-
siert zu erfahren, wie der Tod aus christlicher Sicht heute verstanden wird und welche
Konsequenzen fiir die jeweilige Berufsgruppe sich ergeben kénnen.

Wie in allen liturgischen Biichern kommt auch in dem zur Grablegung das Wort , Feier* vor.

,»Feier des Todes? Kann man den Tod feiem? Nein. Feiern kann man nur das Leben — ein Leben
freilich im Angesicht des Todes [. . .] Auch in der Liturgie begegnen wir dem Tod als dem, was er
ist — einer schmerzlichen und belastenden Wirklichkeit. Es kann nicht der Sinn des Gottesdienstes
sein, den Schmerz zu verdréingen und die Fragen zu iiberspielen. Es geht vielmehr darum, diese
schreckliche Wirklichkeit , Tod‘ zu relativieren, d. h. in Relation zu setzen mit der aus dem Glauben
kommenden Hoffnung, einer ,Hoffnung gegen alle Hoffnung* (Rém 4,18).**!

Die gottesdienstliche Begegnung von Sterben und Tod lebt von dieser Spannung: , fréh-

lich in der Hoffnung, geduldig in der Bedriingnis* (Rém 12,12).

i)

40

41

M. AUSEL, Monumente des Todes — Dokumente des Lebens? Christliche Friedhofs- und Grab-
malgestaltung heute. Altenberge %1997 (MthA 1); B. HOSSELMANN, Todesanzeigen als Memento
mori. Eine empirische Untersuchung von Todesanzeigen der Gegenwart. Altenberge 2001 (MthA 68).
Es gibt zunchmend Gemeinden, die in der Frage der Messstipendien neue Wege gehen. Vel. dazu
PROBST — RICHTER (s. Anm. 13) 315-319. Siche auch die ,,Handreichung zu Messstipendien® der
Deutschen Bischofskonferenz v. 24.2.1994. In: Gd 28 (1994) 60f.

H. BECKER, Feier im Angesicht des Todes? Liturgische Skizzen. In: Im Angesicht des Todes (s.
Anm. 16) 12491298, hier 1249.
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Die kirchliche Begrdbnisfeier
Aktuelle Herausforderungen fiir ein liturgisches Buch

Bereits auf der Kontaktsitzung der Internationalen Arbeitsgemeinschaft (IAG) der Litur-
gischen Kommissionen des deutschen Sprachgebietes im Januar 1999 wurde eine Uberar-
beitung des deutschen liturgischen Buches ,.Die kirchliche Begriibnisfeier in Aussicht
genommen. Hine entsprechende Arbeitsgruppe wurde im Januar 2000 eingesetzt und hat
mittlerweile ihre Arbeit aufgenommen. Natiirlich wird es noch eine Weile dauern, bis eine
ausgereifte neue Fassung von den beteiligten Bischifen approbiert und nach erfolgter romi-
scher Konfirmation gedruckt und verwendet werden kann. Doch diirfte das Nachdenken
liber die derzeitigen Rahmenbedingungen und die damit verbundenen Herausforderungen
nicht nur fiir die beteiligten Fachleute und die verantwortlichen Bischofe wichtig und sinn-
voll sein, stehen doch die meisten Fragen, die das Buch betreffen, in unmittelbarem Zu-
sammenhang mit dem konkreten Begrabnisdienst, der Tag fiir Tag zu leisten ist.

1. Die kirchliche Begrdibnisfeier —
das romische Buch und seine deutsche Bearbeitung

Im Rahmen der vom 2. Vatikanischen Konzil initiierten allgemeinen Erneuerung der Li-
turgie' sollte auch der Ordo exsequiarum erneuert werden. Konkret wurde dabei in Art. 81
und 82 der Liturgiekonstitution gefordert:

»81. Der Ritus der Exsequien soll deutlicher den dsterlichen Sinn des christlichen Todes ausdriicken

und besser den Voraussetzungen und Uberlieferungen der einzelnen Gebiete entsprechen, auch was

die liturgische Farbe betrifft.

82. Der Begriibnisritus fiir Kinder soll iiberarbeitet werden und eine eigene Messe erhalten.*

Offensichtlich hielt auch das Consilium die Frage der Begriibnisfeier fiir besonders wich-
tig und dringlich®, so dass der entsprechende Rituale-Faszikel bereits am 15.8.1969 von der
Gottesdienstkongregation veréffentlicht werden konnte’. Als eines der ersten® gemeinsa-
men Biicher der Bischofe des deutschen Sprachgebietes wurde ,.Die kirchliche Begribnis-
feier* in ihrer definitiven Fassung am Pfingstfest 1972 approbiert und am 4.10.1972 kon-
firmiert’.

Die einschligigen Berichte des Leiters der damaligen Subkommission der IAG geben Re-
chenschaft, welche Schwierigkeiten sich den Bearbeitern seinerzeit stellten und wie sie

Vgl. SC 21 und SC 25.

Vgl. A. Bugning, Die Liturgiereform 1948-1975. Zeugnis und Testament. Dt. Ausgabe hg. v. J.
‘Wagner unter Mitarbeit v. F. Raas. Freiburg — Basel — Wien 1988, 805.

Vgl. Ordo exsequiarum. Editio typica. Typis Polyglottis Vaticanis 1969.

Lediglich die Feier der Diakonen-, Priester- und Bischofsweihe (11.5.1971) und die Feier der
Kindertaufe (28.9.1971) haben ein fritheres Konfirmierungsdatum.

Vgl. Die kirchliche Begribnisfeier in den katholischen Bistiimern des deutschen Sprachgebietes.
Hg. im Auftrag der Bischofskonferenzen Deutschlands, Osterreichs und der Schweiz und des Bi-
schofs von Luxemburg. Einsiedeln [u. a.] 1972/1973.
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diese mit und in dem neuen liturgischen Buch gelost haben.® Die dort genannten Probleme
bestehen bis heute fort, haben sich teilweise etwas verschirft und miissen auf jeden Fall bei
der anstehenden Neubearbeitung des deutschen liturgischen Buches weiterhin im Blick
bleiben.

Die grofite Schwierigkeit ergab sich schon damals aus den unterschiedlichen Begrib-
nisordnungen. Es gab und gibt noch heute — vor allem im lindlichen Bereich — die traditio-
nelle Feierform mit drei Stationen: Der Leichnam wird vom Ort der Aufbahrung — anders
als friiher ist dies freilich kaum mehr das Trauerhaus — zur Kirche gefiihrt, wo die Euchari-
stie gefeiert wird; anschlieBend wird er zum Grab geleitet und bestattet. Wo — vor allem im
stadtischen Bereich — Friedhof und Kirche voneinander getrennt sind, wurde schon damals
von einer Feier mit zwei Stationen (Friedhofskapelle und Grab) ausgegangen. Aber auch
die Feier mit einer Station war etwa in Luxemburg iiblich, wo die eigentliche Bestattung
auferhalb der Liturgie vollzogen wurde. Beriicksichtigt wurde seinerzeit auch bereits die
Frage der Verabschiedung vor einer Kremation und die Urnenbeisetzung. Bewusst war man
sich seinerzeit ebenfalls, dass lokale Traditionen und Vorgaben der Friedhofsverwaltungen
und Bestattungsunternehmen nicht einfach ignoriert werden kénnen.

Sieht man von der Luxemburger Situation ab’, war doch bald Konsens, dass ein Verzicht
auf ein gemeinsames deutschsprachiges liturgisches Buch nicht die Losung sein konnte.
Denn die unterschiedlichen Situationen waren nicht regional bestimmt, sondern bestanden
haufig innerhalb derselben Ditzesen. Da dariiber hinaus Moglichkeiten eroffnet werden
sollten, auf die ganz konkreten pastoralen Umstinde des einzelnen Trauerfalles und der
jeweiligen Feiergemeinde moglichst weitgehend eingehen zu kénnen, musste das liturgi-
sche Buch dem jeweiligen Vorsteher einen relativ groBen Gestaltungsspielraum eréffnen.
Dies alles fiihrte damals dazu, dass ,.Die kirchliche Begribnisfeier* zu einem reichhaltigen
Buch wurde, das freilich von nicht wenigen (bis heute) als uniibersichtlich und unpraktisch
empfunden wird.

Natiirlich ist solche Kritik aus der Praxis ernst zu nehmen und bei der jetzt anstehenden
Neubearbeitung nach besseren buchorganisatorischen Losungen zu suchen. Doch wire dies
allein wohl kein Grund, dhnlich wie bei anderen liturgischen Biichern® auch bei dem Ri-

Vgl. v. a. H. HOLLERWEGER, Erneuerung der Begribnisliturgie. In: Gd 5 (1971) 129-131; DERS.,
Begrabnisliturgie. Ein Zwischenbericht. In: Gd 6 (1972) 136; DERS., Die kirchliche Begribnisfei-
er. In: ThPQ 120 (1972) 336-345; DERS., Die neue Begribnisfeier. In: Gd 8 (1974) 57-60; DERS.,
Dic pastoralen Schwerpunkte der neuen Begriibnisliturgie. In: HID 28 (1974) 34—41: DERS., Die
erneuerte Begribnisfeier. In: LJ 24 (1974) 13-30.

Tatsdchlich hat das Bistum Luxemburg 1976 eine dreisprachige Studienausgabe vorgelegt, weil
weder die franzdsischsprachige noch die deutschsprachige Ausgabe einfach fiir die Diozese pas-
send erschien. Vgl. D’kiirchliche Begriewnes. Die kirchliche Begribnisfeier. La célébration des
obseéques. Studienausgabe fiir das Bistum Luxemburg, Luxembourg 1976.

Die Uberarbeitung der Ordinationen und der Feier der Trauung waren jeweils motiviert durch die
Vorlage einer Editio typica altera. Dies gilt allerdings nicht in gleicher Weise fiir die ebenfalls
iiberarbeiteten anderen Teile des Pontifikale (teilweise bis dahin allerdings auch nur Studienaus-
gaben) und die zweite Auflage der Feier der Krankensakramente. Dies gilt auch nicht fiir die der-
zeitige Uberarbeitung der Feier der Kindertaufe. Schon lange vor der Ankiindigung einer Editio
typica tertia fiir das Missale Romanum hatte die IAG seit 1988 mit Vorarbeiten fiir eine Uberar-
beitung des Deutschen Messbuches begonnen. Fiir die Feier der BuBe und das Benediktionale gibt
es bisher nur Studienausgaben, weshalb seit lingerem auch hier an definitiven deutschsprachigen
Ausgaben gearbeitet wird.
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tuale-Faszikel fiir das Begriibnis eine Neubearbeitung des deutschsprachigen Buches in
Angriff zu nehmen. Vielmehr ist nach fast dreifig Jahren der Eindruck gewachsen, dass
sich die Situation doch grundlegender verdndert hat und das bisherige Buch einer Weiter-
entwicklung bedarf, wenn es fiir die pastoralen Herausforderungen am Beginn des 21. Jahr-
hunderts geeignet bleiben soll. Gute und situationsgerechte liturgische Biicher garantieren
noch keine pastoral fruchtbare Liturgie, sie sind aber eine nicht leicht zu iiberschitzende
Hilfe fiir die Verantwortlichen vor Ort. Umgekehrt muss — anders als in den Jahren vor dem
2. Vatikanischen Konzil — immer mehr damit gerechnet werden, dass Reformverweigerung
durch die zustindigen Autoritéiten nicht nur mogliche Fortschritte verhindert, sondern auch
Selbsthilfe und Eigenméchtigkeiten und damit auch liturgischen Wildwuchs und Fehlent-
wicklungen fordert. Insofern ist es notwendig, die verdnderte Situation wahrzunehmen und
zu fragen, wofiir ein zukiinftiges liturgisches Buch ,,Die kirchliche Begriibnisfeier* geeignet
sein muss.

2. Die verdnderte Situation

Wihrend in den 60er Jahren des 20. Jahrhunderts der Wunsch nach einem kirchlichen
Begriibnis selbst bei kirchenfernen Kirchenmitgliedern weitgehend selbstverstindlich war’
und ein nichtchristliches Begrabnis statistisch als groBe Ausnahme anzusehen war, haben
die etablierten Religionsgemeinschaften auch bei den Riten zu den groBen Lebensereignis-
sen mittlerweile Konkurrenz gefunden. Trotz der hohen Wertschitzung einer religidsen
Feier anldsslich der Beerdigung sogar bei Konfessionslosen'® gibt es zum kirchlichen Be-
gribnis heute faktisch Alternativen''.

Zu nennen sind zuerst Feiern, die nicht an eine Bekenntnisgemeinschaft gebunden sind,
sondern durch freie Leichenredner geleitet werden. Auch wenn dabei héufig die Anleihen
am christlichen Ritual offensichtlich sind, so wird das formal nicht mehr kirchengebundene
Ritual vielfach als eigenstindige Grofe wahrgenommen. Weiterhin nimmt der Wunsch
nach sogenannten anonymen Beerdigungen zu, bei denen keine Trauerfeier stattfindet und
der Sarg mit dem Leichnam bzw. die Urne mit der Asche durch die Friedhofsverwaltung
auf einem Rasenfeld so beigesetzt wird, dass kein konkreter Ort der Trauer zu bestimmen
ist. Die kirchliche Begribnisfeier ist damit zu einer unter mehreren gesellschaftlich akzep-
tierten Moglichkeiten geworden, die der Markt anbietet.

Mit groBen regionalen Unterschieden ist der Anteil der Feuerbestattungen bei den Be-
gribnissen in den letzten Jahrzehnten signifikant gestiegen. Auch die Zahl der Katholiken,
die — aus unterschiedlichen Motiven — durch Kremation bestattet werden, ist gewachsen.
Das hierfiir vorgesehene Kapitel fiir das ,,Begribnis mit einer Station* greift in keiner Wei-
se die spezifische Bestattungsform auf. Schon der Name ,,Begriibnis* ist nicht zutreffend,
weil ja bei der Verabschiedung weder Leichnam noch Sarg begraben werden.

Vgl. M. N. EBeRTZ, Erosion der Gnadenanstalt? Zum Wandel der Sozialgestalt von Kirche.
Frankfurt am Main 1998, 74: ,Die Bereitschaft zum kirchlichen Begriibnis tendiert zwischen
1955 und 1965 gegen 100%".

' vel. ebd. 115. :

""" Eine knappe, aber instruktive Ubersicht iiber die jiingere Entwicklung gibt K. BAUMGARTNER,
Art. ,,Bestattung V. Gegenwart®. In: LThK® 2, 324-326; zur pastoralen Beurteilung vgl. auch:
Unsere Sorge um die Toten und die Hinterbliebenen. Bestattungskultur und Begleitung von Trau-
ernden aus christlicher Sicht. 22. November 1994. Bonn 1994 (DtBis 53).
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Eine wachsende Sensibilitit gibt es fiir den Umgang mit Tot- und Fehlgeburten, so dass
immer hiufiger auch hier die Frage nach einem kirchlichen Begriibnis gestellt wird'?.
Grundsiitzlich wird man bei diesen Gelegenheiten auf die Ordnung des Kinderbegribnisses
zuriickgreifen konnen, da — anders als in manchen Bestattungsordnungen — fiir die Kirche
Tot- und Fehlgeburten (naturgemil ungetaufte) Kinder sind. Doch stellt sich die Frage, ob
die Texte, die dort fiir ungetaufte Kinder vorgesehen sind, der besonderen Situation wirk-
lich gerecht werden konnen.

In ihrem Schreiben ,.Unsere Sorge um die Toten und die Hinterbliebenen* haben die
deutschen Bischofe auf eine iiberraschende Entwicklung aufmerksam gemacht: ,,Seit eini-
gen Jahren ist in unserem Land die Zahl der Suizidtoten hoher als die der Toten im Stra-
Benverkehr. Withrend letztere in den vergangenen Jahren zuriickgegangen ist, wird die Zahl
der Toten durch Suizid vermutlich noch weiter ansteigen.*'> Aus guten Griinden besteht das
fir diese Fille in can. 1240 § 1 CIC 1917 ausgesprochene Begribnisverbot nicht mehr.
Schon der bisherige Rituale-Faszikel hatte unter der Uberschrift ,,n besonderen Situatio-
nen” diskret fiir diese Gelegenheiten Gebetstexte angeboten.'* Doch wird zu priifen sein, ob
mit diesen Vorlagen bereits das Mogliche getan ist. So kann etwa die sachlich sicher bei
allen Begribnissen legitime Bitte um Vergebung fiir das, was die Trauernden an den Toten
versidumt haben, bei einem Suizid sehr schnell als Anklage verstanden werden.

Konsequent hat das bisherige Buch keine Hinweise gegeben, die sich auf das Begriibnis
von Katholiken beziehen, die aus der Kirche ausgetreten sind. Sofern diese ndmlich vor
ihrem Tod keine Zeichen der Reue gegeben haben, ist ihnen nach can. 1184 § 1 CIC das
kirchliche Begribnis zu verweigern"’. Eine bewusste Trennung von der Kirche durch einen
Kirchenaustritt muss natiirlich von den Angehorigen wie von den Seelsorgern respektiert
werden. Insofern verbietet ein Kirchenaustritt in der Regel ein kirchliches Begribnis, das
den Eindruck einer nachtriglichen Vereinnahmung erwecken konnte. Gleichzeitig verlan gt
aber nicht selten die Seelsorge an den Angehérigen eine Losung, bei denen diesen bei der
Beisetzung eines Verstorbenen pastorale Begleitung und liturgische Hilfe nicht versagt
werden. Auch wenn es hier keine generellen Losungen geben kann und es insofern immer
um Einzelfallentscheidungen gehen muss, stellt sich die Frage, ob das liturgische Buch die
betroffenen Seelsorger agendarisch alleine lassen soll.'®

Vel. dazu Th. MaAs-EWERD, Abschied von verstorbenen Kindern in gottesdienstlichen Feiern.
Behutsame Erwiigungen zu einer ,,Anfrage, In: LS 40 (1989) 389-394; DERs., Keine Begriibnis-
feier bei Tot- und Fehlgeburten? Plidoyer fiir cine Entscheidung seitens der Eltern. In: KIBI 69
(1989) 363-366; insgesamt auch: Eltern trauern um ihr totes neugeborenes Kind. Hinweise zur
seelsorglichen Begleitung. Eine Arbeitshilfe der Pastoralkommission und der Kommission Ehe
und Familie der Deutschen Bischofskonferenz. 25./26. April 1993. Bonn 1993 (ADBK 109).
Unsere Sorge um die Toten und die Hinterbliebenen (s. Anm. 11) 62.

Vgl. Anhang IIT Nr. 12f, in: Die kirchliche Begribnisfeier (s. Anm. 5) 159f.

Zur Wertung des Kirchenaustritts als Apostasie, Hiresie oder zumindest Schisma vgl. etwa J.
ListL, Die Erkldrung des Kirchenaustritts. In: Handbuch des katholischen Kirchenrechts. 75
grundlegend neubearb. Aufl. Hg. J. Listl — H. Schmitz. Regensburg 1999, 209-219, v. a. 216—
219,

Immerhin wird im Anhang zu dem von der Deutschen Bischofskonferenz verantworteten Doku-
ment Unsere Sorge um die Toten und die Hinterbliebenen (s. Anm. 11) 71-74 unter der Uber-
schrift ,,Gebet, wenn ein kirchliches Begriibnis nicht moglich ist* eine gottesdienstliche Hilfe
vorgeschlagen.
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Weiterhin ist das groBe Problem die Mehrzahl der Feierformen, die jetzt allerdings nicht
mehr allein von ortlichen Gewohnheiten und Rahmenbedingungen bestimmt werden. Be-
zeichnet auch die Pastorale Einfiihrung die Eucharistiefeier als den ,,Hohepunkt des christ-
lichen Begriibnisses*'’, so entspricht dies bei weitem nicht mehr dem Empfinden aller An-
gehorigen. Gelegentlich wird eine Messfeier ausdriicklich nicht gewiinscht. Die im liturgi-
schen Buch vorgeschenen Variationsmoglichkeiten der Begribnisordnungen werden fak-
tisch damit zu unterschiedlichen Angeboten, aus denen jeweils das Passende ausgewihlt
werden kann. In steigendem Malle unterstiitzen aus feierpsychologischen und eucharistie-
theologischen Griinden manche Priester diese Entwicklung, weil ihnen eine Messfeier vor
(!) einer eucharistieungewohnten Gemeinde zunehmend zum Problem wird.

Dass damit das eigentliche Proprium eines katholischen Begribnisses'® verloren geht,
wird offensichtlich sehr schnell nicht mehr wahrgenommen. Das gilt in zunehmendem
MaBe auch fiir jene Pfarreien, in denen aus unterschiedlichen Griinden Begrdbnismessen
tiberhaupt nicht mehr vorgesehen werden, sondern — wenn iiberhaupt — der Verstorbenen in
groBerem zeitlichen Abstand vom Begribnis bei einer anderen Messfeier gedacht wird.
Dies ist vor allem dort nicht selten, wo aufgrund der geringeren Zahl von Priestern nicht
nur Diakone, sondern auch Laien am Begribnisdienst beteiligt werden. Der Verzicht auf
die liturgische Hoch- oder Vollform fillt offensichtlich dann leicht, wenn die personale
Zuwendung und Begleitung in der Trauerpastoral und bei der Begribnisliturgie als stimmig
erfahren werden.

Damit ist bereits jene Verinderung erwihnt, die vermutlich fiir das religiose und nicht nur
fiir das kirchliche Bewusstsein besonders einschneidend ist. In zahlreichen Didzesen des
deutschen Sprachgebietes werden mittlerweile auch Laien zur Leitung von Begriabnisgot-
tesdiensten beauftragt. Dies wird bei der Neubearbeitung des liturgischen Buches fiir das
kirchliche Begribnis zu beachten sein. Wenn zumindest vereinzelt auch ehrenamtliche
Mitarbeiterinnen und Mitarbeiter nach entsprechender Schulung fiir diesen Dienst vorgese-
hen sind, kann bei den verantwortlichen Leitern nicht mehr jene umfassende liturgische
Leitungs- und Feierkompetenz vorausgesetzt werden, die Kleriker in der Regel fiir ihre
iibrigen liturgischen Aufgaben und in einer entsprechend breiteren Praxis entwickeln
mussten.

Im Ubrigen bedarf eine Uberarbeitung eines volkssprachigen liturgischen Buches schon
aus sprachlichen Griinden nach 30 Jahren eigentlich keiner besonderen Begriindung. Denn
Volkssprachen sind lebende Sprachen, die sich veréindern.'” Formulierungen und einzelne
Worter konnen im Laufe der Zeit ungebréuchlich werden oder eine andere Bedeutung oder
zumindest einen neue Sinnnuance bekommen. Im GroRen und Ganzen werden deshalb auch
im Blick auf die Begriibnisliturgie jene Uberlegungen anregend sein, die bei der Arbeit an

Vgl. Pastorale Einfiihrung, in: Die kirchliche Begrébnisfeier (s. Anm. 5) 11-20, hier 15 (Absatz-
Nr. 19).

Vgl. dazu R. BERGER, Die Begribnismesse. In: Gd 5 (1971) 139f; demniichst auch meinen Bei-
trag: Nicht nur , Auferstehungsgottesdienst”. Zur Eucharistiefeier als Teil der Begriibnisliturgie
(erscheint in dem von Albert Gerhards und Benedikt Kranemann hg. Sammelband zur AKL-
Tagung 2000 in Schmochtitz). Dass die Eucharistiefeier jedoch nicht immer schon zum christli-
chen Begriibnis gehorte, zeigt etwa D. SICARD, Die Begribnismesse. In: Conc(D) 4 (1968) 93-96.
Vgl. dazu W. HAUNERLAND, Lingua vernacula. Zur Sprache der Liturgie nach dem IL. Vatikanum.
In: LT 42 (1992) 219-238.
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der Revision der Messbuchtexte entwickelt wurden.”” Dass sie jedoch nur begrenzt als
Orientierungsmafstab dienen kénnen, hingt mit der — wie weiter unten ausgefiihrt wird —
verdnderten Rechtslage zusammen.

3. Herausforderungen fiir die Neubearbeitung

Die verinderten Formen kirchlicher Bindungen haben Konsequenzen fiir das liturgische
Selbstverstindnis der Trauergemeinden. Dies bedingt ein grundlegendes Dilemma, in dem
viele kirchliche Begribnisfeiern und damit auch eine jede Begribnisordnung stehen. Zielt
Liturgie von ihrem Wesen her auf die aktive Teilnahme der Mitfeiernden, so verstehen
auch viele Kirchenmitglieder die kirchliche Begribnisfeier als eine Dienstleistung, deren
Triger die liturgischen Rollentrager (Vorsteher, Ministranten) sind. Einerseits gilt es, die
konkreten Mitfeiernden ernst zu nehmen und ihre Verstehensmoglichkeiten nicht zu igno-
rieren. Andererseits darf dabei nicht die Identitit der Feier selbst zugunsten einer nivellie-
renden Plausibilitidt aufgegeben werden. Anerkannt werden muss allerdings, dass immer
hdufiger groBe Teile der Anwesenden sich selbst nicht als Teil der liturgiefeiernden Kirche
verstehen.”' Thnen diirfen deshalb nicht Antworten und Handlungen zugemutet werden, die
sie nicht mittragen konnen. Von daher wird — vielleicht noch deutlicher als vor 30 Jahren —
zu fragen sein, ob unter gewissen Umstinden alle dialogischen Elemente so modifiziert
bzw. ersetzt werden konnen, dass der Vorsteher alleine liturgisch agieren kann.

Inhaltlich allerdings ist auch die kirchliche Begribnisfeier katholische Liturgie und inso-
fern also Vollzug des Priesteramtes Christi und Vergegenwirtigung des Paschamysteriums
durch die kirchliche Gemeinschaft. Soll sie nicht in beliebiger Weise umfunktioniert wer-
den, muss sie kirchlicher Ausdruck des Glaubens an das Evangelium Jesu Christi bleiben.
Es diirfte offensichtlich sein, dass diese liturgietheologische Grundbestimmung nicht ein-
fach deckungsgleich ist mit den konkreten Erwartungen, die an die einzelne Begrabnisfeier
und die agierenden Liturgen herangetragen werden. Die gottesdienstliche Rede von Erlo-
sung, Siindenvergebung und Auferstehung der Toten hat fiir viele Anwesende keine Plausi-
bilitat. Mit Distanz ist zu rechnen bei trinitarischen Aussagen und dezidiert christologischen
Qualifizierungen Jesu von Nazareth. So muss nach Ausdrucksformen gesucht werden, die
weder in eine theologisch korrekte Unverstindlichkeit noch in eine ekklesial-konfesso-
rische Unverbindlichkeit abgleiten.

Wenn der Eindruck nicht tiuscht, gibt es nicht wenige Seelsorger, die schon lange bei
Begriibnisfeiern nicht (mehr) auf das offizielle Buch zuriickgreifen, sondern mehr oder
weniger freie Adaptationen und eigene Entwiirfe den Gottesdiensten zugrundelegen. Auch
einige Publikationen wollen offensichtlich Hilfen zu solchen kreativen Gestaltungen geben.
Solche privaten Initiativen hat es auch vor dem Erscheinen des derzeitigen liturgischen
Buches gegeben, und sie sind sicherlich ein wichtiges Signal, dass viele einen groBen und
dringenden Handlungsbedarf sehen.

Vgl. Leitlinien fiir die Revision der Gebetstexte des MeBbuches. In: Studien und Entwiirfe zur
MeBfeier. Hg. E. Nagel in Verbindung mit R. Bachleitner [u. a.]. Freiburg — Basel — Wien 1995,
55-62 (Texte der Studienkommission fiir die MeBliturgie und das MeBbuch der Internationalen
Arbeitsgemeinschaft der Liturgischen Kommissionen im deutschen Sprachgebiet 1).

Vgl. dazu in groBerem Kontext W. HAUNERLAND, Triiger und Giste. Zu unterschiedlichen Rollen
von unterschiedlichen Mitfeiernden. In: Gd 34 (2000) 185-187.
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Im Blick auf die jiingere Liturgiegeschichte diirfte es allerdings auBergewohnlich sein,
dass sich sogar ein Bischof die Freiheit nahm, fiir seine Di6zese ein eigenes Begribnisritual
vorzulegen. Am Ostersonntag 1999 hat der Wiener Erzbischof Kardinal Christoph Schén-
born die ,,Studienausgabe fiir die Begribnisfeier in der Erzdiczese Wien® approbiert.”
Zusammen mit ausfiihrlichen pastoralliturgischen Uberlegungen hat Karl Wagner, Leiter
des Referates der Erzditzese Wien fiir den Einsegnungsdienst, diese Studienausgabe noch
einmal verdffentlicht — jetzt in einem renommierten Verlag und edler als die erzbischofli-
che Studienausgabe aufgemacht, versehen mit drei Zeichenbiandchen und damit eindeutig
fiir den liturgischen Gebrauch gedacht™. Zwar hatte es auch schon bisher einen eigenen
Behelf des Pastoralamtes der Erzdiozese Wien fiir die ,,Begribnisfeier mit zwei Stationen*
gegeben. Doch handelte es sich dabei lediglich um einen im Blick auf die Stidtischen Fried-
hife der Erzdiozese Wien angepassten Auszug aus dem offiziellen deutschsprachigen Buch.**

Ungeachtet der liturgierechtlichen Frage nach der Zuldssigkeit solcher ditzesaner liturgi-
scher Biicher gefihrden solche offiziellen Alternativrituale natiirlich die Einheit der liturgi-
schen Biicher im gesamten Sprachgebiet.”® Doch werfen sie die Frage auf, ob die gegen-
wirtigen Verfahrensregeln zusammen mit den zeitaufwindigen gesamtkirchlichen Ab-
stimmungsprozessen nicht doch zu schwerfillig sind. Auch die unten erwihnten neuen
Regelungen werden kaum zu einer Beschleunigung beitragen. Dann aber wird man sich
nicht wundern diirfen, wenn noch hiufiger Bischofe in ihrer Gesamtverantwortung fiir ihre
Ditzese solche Eigen- oder Zwischenlosungen suchen. Bei der neuen Wiener Studienaus-
gabe wird allerdings durch die private oder — weil durch den Leiter des Referates — viel-
leicht auch offizidse Zweitveroffentlichung der Eindruck erweckt, dass hier nicht nur ein
Bischof fiir seine Didzese gehandelt hat, sondern ein Angebot fiir den ganzen deutschspra-
chigen Raum zur Verfiigung gestellt werden soll.

Trotzdem ist es natiirlich sinnvoll zu fragen, welchen Weg die Wiener Erzdiozese fiir ein
neues Begrébnisrituale einschlidgt und was die Arbeit fiir das gesamte deutsche Sprachge-
biet von diesem Partikularprojekt lernen kann.*® Im zweiten Teil seiner Publikation liefert
Wagner zahlreiche Begriindungen fiir die konkreten Fassungen der Wiener Studienausgabe.
So listet er etwa Redewendungen (vor allem aus dem offiziellen Begriibnisritual) auf, die er
als ,.Stolpersteine** bei Trauerfeiern empfindet.”” Ob seine Beobachtungen und Entschei-
dungen in allen Fillen zwingend sind, wird im Blick auf das Buch fiir das gesamte deutsche
Sprachgebiet zu priifen sein.

2 vgl. Studienausgabe fiir die Begribnisfeier in der Erzdiozese Wien mit besonderer Beriicksichti-

gung der Gegebenheiten in der GroBstadt. Hg. Pastoralamt der Erzditzese Wien. Wien o. J. [2000].
Vgl. K. WAGNER, Die Feier der Beerdigung. Freiburg — Basel — Wien 2001, darin 5-133 als Teil I
»Rituale® die vollstindige Studienausgabe; 135-229 der von Wagner verfasste Teil II ,,Neue We-
ge in der Trauerpastoral®.

Vgl. Begribnisfeier mit zwei Stationen. Auszug aus dem offiziellen Text ,,Die kirchliche Begrib-
nisfeier” in den katholischen Bistiimern des deutschen Sprachgebietes, angepaft fiir die stadti-
schen Friedhtfe der Erzditzese Wien. Behelf des Pastoralamtes der Erzditzese Wien. Wien o. J.
Das Buch diirfte in den 70er Jahren erschienen sein, da die biblischen Texte nach der vorldufigen
Einheitsiibersetzung zitiert werden.

Vgl. dazu auch die Rezension von F. K. PRASSL — M. KLOCKENER, in: ALW 42 (2000) 110112,
v.a. 112.

Vgl. insgesamt zur Wiener Studienausgabe auch den Beitrag von Karl Wagner in diesem Heft, S.
177-187.

7 WAGNER (s. Anm. 23) 161-165.
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Das gilt natiirlich auch fiir die konkreten rituellen und textlichen Modifikationen, die fiir
die Wiener Studienausgabe vorgenommen wurden. Mit Erstaunen kann man jedenfalls in
dem Buch wahrnehmen, dass das Kreuzzeichen nicht mehr als eréffnendes Element vorge-
sehen, sondern zum integrierten Element einer eréffnenden Anrede geworden ist. Dass hier
nicht nur eine Konzession an eine vermutete rituelle Unsicherheit der Gemeinde vorliegt,
zeigt sich deutlich bei der Form X , Begriibnis eines Priesters oder Diakons®. Dort heifit es:
.Schwestern und Briider! [. . .] Wir beten fiir ihn in Verbundenheit mit seiner Gemeinde
und der ganzen Kirche und beginnen den Gottesdienst im Namen des Vaters und des Soh-
nes und des Heiligen Geistes.”*® Was moglicherweise von den verantwortlichen Autoren
als begreiflicher und einladender” empfunden wird, ist in der Sache allerdings nichts weni-
ger als der Verzicht auf einen rituellen Vollzug, der in sich seine Bedeutung und seine ritu-
elle Funktion hat*®. Denn in Volksfrommigkeit und Liturgie’’ wird das Kreuzzeichen als
eindeutiger Code fiir den Beginn und das Ende eines gottesdienstlichen Vollzuges wahrge-
nommen. Vor diesem Hintergrund irritiert es auch, wenn das Kreuzzeichen — jetzt offen-
sichtlich gemeinsam gesprochen — am Ende der Verabschiedung einen Platz bekommt.*
Wird damit nicht — sicher ungewollt — der Eindruck erweckt, der Gottesdienst sei schon zu
Ende und die Prozession sei gleichsam eine liturgische Pause, bevor am Grab noch einmal
gottesdienstlich gehandelt wird? Das Beispiel jedenfalls illustriert, dass nicht alles, was als
Verbesserung verstanden wird, auch unbesehen als liturgischer Fortschritt festgehalten zu
werden lohnt.

Zu den formalen Zielen der Wiener Studienausgabe gehért es offensichtlich, die oft kriti-
sierte Uniibersichtlichkeit des offiziellen deutschen Buches zu vermeiden und Formulare
zur Verfligung zu stellen, die den Begribnisleitern griBere Sicherheit geben kénnen. Unter
den 15 verschiedenen Formen finden sich auch Formulare fiir die oben erwihnten Situatio-
nen, in denen das Rituale des gesamten Sprachgebietes bisher keine hinreichende Hilfe
gibt: Begribnis von Fehl- und Totgeburten™, von Drogentoten und nach einem Suizid, aber
auch ein Ritus als ,,Trost fiir die Trauernden beim Begribnis eines/einer Verstorbenen ohne
religitses Bekenntnis***. Trotz der relativ groBen Zahl von Formen kann allerdings auch
die Wiener Studienausgabe nicht auf zusitzliche Schlussgebete, Gebete in besonderen
Situationen und Anhinge mit Schriftlesungen, Geséngen und Litaneien verzichten. Und zu
Recht macht Karl Wagner darauf aufmerksam: ,.Keine der angefiihrten Begribnisformen
kann der Trauerfeier, die gerade gehalten werden soll, vollkommen entsprechen, denn die

2 Studienausgabe fiir die Begribnisfeier in der Erzditzese Wien (s. Anm. 22) 57; entsprechend

‘WAGNER (s. Anm. 23) 65.

Vel. so zwei der Postulate bei WAGNER (5. Anm. 23) 143 und 165.

Die mangelnde Unterscheidung von rituellen Elementen und persénlichen Worten und ihre ge-
genseitige Durchdringung verstirkt auch den Eindruck der Geschwiitzigkeit mancher Gottesdien-
ste. Dass hier ein bischoflich approbiertes liturgisches Buch einen bedenklichen Trend gottes-
dienstlicher Praxis sanktioniert, kann von daher in mehrfacher Hinsicht bedauert werden.
Immerhin ist seit der nachkonziliaren Liturgiereform das Kreuzzeichen auch jenes Element, mit
dem der Priester vor jedem Gruf und jedem Wort der Einfiihrung die Messfeier beginnt.

Vgl. Studienausgabe fiir die Begribnisfeier in der Erzdiozese Wien (s. Anm. 22) 14.25.43.62.70.79;
entsprechend WAGNER (s. Anm. 23) 21.32.51.70.79.88.

In der Studienausgabe mit , Begriibnis eines Ungeborenen® iiberschrieben, bei WAGNER (s. Anm.
23) 53 wurde immerhin schon in Klammer ergiinzt: ,,(Fehlgeburt)*.

Studienausgabe fiir die Begribnisfeier in der Erzdiozese Wien (s. Anm. 22) 87; entsprechend
WAGNER (s. Anm. 23) 96.
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Verstorbenen und die Trauergemeinden sind bei jedem Begribnis verschieden. Jede Be-
gribnisform muss daher der jeweiligen Trauersituation angepasst werden.* Wenn die
individuelle Situation der Kasualgottesdienste ernst genommen wird, wird in einer volks-
sprachigen Liturgie das Ideal nicht darin bestehen konnen, Formulare zur Verfiigung zu
stellen, die ohne jede Auswahl ,abgefeiert* werden konnen. Insofern ist zu fragen, ob nicht
zumindest fiir die Grundform der Erdbestattung mit zwei (oder drei) Stationen ein einziger
Begriibnis-Ordo anzustreben ist, fiir den allerdings eine groere Anzahl von Propriumstex-
ten zur Auswahl angeboten werden. Anders als im derzeitigen Buch sollten allerdings Al-
ternativ- und Auswahltexte nicht im Begribnis-Ordo abgedruckt werden, damit dessen
Struktur nicht verdunkelt wird und Begribnisleiter verwirrt werden. Moglicherweise wird
es auch sinnvoll sein, ergéinzend zu dem liturgischen Buch ein pastoralliturgisches Werk-
buch zu konzipieren, dass sich jenen Anpassungen widmet, die fiir die konkrete Feier und
besonders in auBergewohnlichen Situationen notwendig sind und von dem jeweiligen Be-
gribnisleiter verantwortet werden miissen.

Zu fragen ist auch, ob nicht fiir die Verabschiedung bei einer Kremation doch eine grofe-
re Adaptation notwendig ist. Lobenswert ist sicher, dass die Wiener Studienausgabe fiir
diese Feier einen eigenen Abschlussritus enthilt.”® Doch ist das Fehlen des eigentlichen
Begribnisses von solchem Gewicht, dass vermutlich doch noch grundlegender die andere
Situation im Ritus aufgegriffen werden miisste. Denn anders als bei der Erdbestattung gibt
es bisher keine Moglichkeit, dass auch die Einzelnen sich noch einmal von dem Verstorbe-
nen verabschieden konnen. Und anders als bei einer Erdbestattung endet unmittelbar nach
dem Verschwinden des Sarges die ganze Feier; kein retardierendes Moment gibt die Mog-
lichkeit, den so sinnenfillig vollzogenen Abschied noch einmal zu bedenken und im Ritus
anfanghaft zu verarbeiten.”’

Auch nach dem Erscheinen der Wiener Studienausgabe sind also noch hinreichend viele
Aufgaben, die bei der Uberarbeitung des Rituale-Faszikels fiir das deutsche Sprachgebiet
bedacht und entschieden werden miissen. Mittlerweile ist aber iiber das Gesagte hinaus
noch eine zweifellos neue Lage mit der Veroffentlichung der fiinften Instruktion zur ord-
nungsgemifBen Ausfithrung der Konstitution des II. Vatikanischen Konzils iiber die Liturgie
mLiturgiam authenticam® vom 28. Mirz 2001 entstanden. Auch die bisher von den Bischo-
fen bereits in Auftrag gegebenen Revisionsarbeiten stehen nun im Kontext der rémischen
Forderung nach einer Uberarbeitung aller liturgischer Biicher nach den neuen Regeln, die in
dieser Instruktion iiber den Gebrauch der Volkssprachen in den Biichern der romischen
Liturgie aufgestellt werden.” Die romische Vorgabe nach groBerer Wortlichkeit bei der

¥ WAGNER (s. Anm. 23) 166.

s Vgl. Studienausgabe fiir die Begrébnisfeier in der Erzdidzese Wien (s. Anm. 22) 17; entsprechend
WAGNER (s. Anm. 23) 24.

Vgl. dazu meine Hinweise, in: Der letzte Weg muss nachvollziehbar sein. In: Friedhofskultur.
Zeitschrift fiir das gesamte Friedhofswesen 91 (2001) Heft 7, 16-18; Verbundenheit im Abschied.
Die kirchliche Begribnisliturgie als kulturelle Herausforderung. In: BiLi 74 (2001) [im Druck].
Vgl. ,Liturgiam authenticam®. Instructio quinta ,,ad executionem constitutionis concilii Vaticani
secundi de sacra liturgia recta ordinandam® (Ad Const. art. 36). Romae 2001 (hier zit. nach der im
Internet greifbaren Fassung: http://www.vatican.va/roman_curia/congregations/ccdds/documents/
rc_con_cedds_doc_20010507_liturgiam-authenticam_lt.html). Eine deutsche Ubersetzung liegt
noch nicht vor. Im Internet greifbar sind auch die durch die Kongregation fiir den Gottesdienst
und die Sakramentendisziplin vorgelegte englische und franzésische Fassung (statt lt.html en.html
bzw. fr.html).
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Ubersetzung bis in die Satzkonstruktionen hinein erweckt den Eindruck, die geeignete
Vorgabe fiir eine Neuiibersetzung sei jene Studienausgabe, die 1970 von der Osterreichi-
schen Liturgischen Kommission erstellt worden ist.”® Nur schwerlich wird man freilich
diesen Weg gehen konnen, wenn man die Aussagen der deutschen Bischéfe von 1994 ernst
nimmt. Im Blick auf die spezifische Situation bei vielen Begriibnissen, in denen es zu ei-
nem Kontakt auch mit Fernstehenden kommt, hatten die Bischofe nimlich erkannt: ,Die
offiziellen liturgischen Texte nehmen freilich auf solche Situationen zu wenig Bezug bzw.
sind dafiir nicht passend.” Programmatisch forderten sie: , Kirchliches Handeln im Trauer-
fall sowie die Sprache von Liturgie und Verkiindigung miissen darauf abgestimmt sein und
auch fiir Fernstehende zugiinglich bleiben.“® Auch durch die neue Ubersetzerinstruktion
wird allerdings jene Bestimmung der Praenotanda des Ordo Exsequiarum von 1969 nicht
aufgehoben, dass iiberall dort, wo im Rituale Romanum mehrere Formeln zur Auswahl
angeboten sind, andere Formeln derselben Art hinzugefiigt werden kénnen.*' Vor allem im
Blick auf die vielfiltigen schwierigen Situationen, fiir die das liturgische Buch passende
Texte anbieten soll, werden deutsche Eigentexte in Erginzung zu den Texten der rémischen
Tradition weiterhin sinnvoll sein und méglich bleiben. Auch die Besonderheiten des deut-
schen Sprachgebietes stehen wohl nicht grundsitzlich zur Disposition, da auch ihre Inte-
gration eindeutig durch die Praenotanda erméglicht und gewiinscht wurde.” Hier gab es
beim Begriibnisritus immer schon eine groBere Offenheit als bei den sakramentalen Feiern.

Auch wenn die Ubersetzerinstruktion eine zusitzliche Herausforderung fiir die Bischofe
und ihre Mitarbeiter ist, so wird doch das pastorale und pastoralliturgische Anliegen bei der
Revision des Begribnisrituals vorrangig bleiben miissen. Denn nur wenn die liturgischen
Biicher als brauchbare Hilfe in schwieriger Situation erscheinen, werden sie wirklich entla-
stende Wirkung haben kénnen.

Freilich sollte bei allen Bemiihungen nicht vergessen werden, dass hochkirchlich das
kirchliche Begribnis primir als ein Dienst an dem verstorbenen Glied der Kirche verstan-
den und dabei darauf vertraut wird, dass dieser Dienst von der Sache her auch Entlastung,
solidarische Hilfe und Trost fiir die Angehorigen ist. Pastoraltheologisch und im allgemei-
nen Bewusstsein diirfte der Begréibnisdienst dagegen viel direkter als Trauerbegleitung und
Kernelement der Trauerpastoral verstanden werden. Dann aber wird wie bei den Bestattern
nicht mehr gefragt, was im Blick auf die Toten angemessen ist, sondern was die Angehori-
gen wiinschen. Mit Selbstverstiindlichkeit soll die Kirche mit ihrer Liturgie aber auch jenen
verstorbenen Gliedern alle Ehre geben, die vielleicht von niemandem auf ihrem letzten
irdischen Weg begleitet werden. Sie setzt damit namlich aus ihrem Glauben ein Zeichen,
dass die Wiirde des Menschen zuletzt nicht von Menschen abhéngt, sondern jedem Einzel-
nen unbedingt zukommt — auch iiber den Tod hinaus.

2 Vgl. Ordnung des Begribnisses nach dem neuen Rituale Romanum. Deutsche Studienausgabe.

Hg. v. Institutum Liturgicum. Salzburg 1970.

4 Vgl. Unsere Sorge um die Toten und die Hinterbliebenen (s. Anm. 11) 50 bzw. 51.
il Vgl. Praenotanda Nr. 22, 5 (EDIL/DEL 1944).

~ Vgl Praenotanda Nr. 21, 2 (EDIL/DEL 1943),
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Karl Wagner, Wien

Versuch einer zeitgemdfsen Begribnisliturgie

Vorstellung der Studienausgabe fiir die Begribnisfeier
in der Erzdiozese Wien'

1. Anlass und Beweggriinde zur Erarbeitung einer neuen Studienausgabe

Seit langerer Zeit machen viele Seelsorger die Erfahrung, dass manche Textformulierun-
gen im derzeit offiziellen Begrabnisrituale® nicht mehr den rechten Glauben der Kirche
transportieren vermogen und die Situation der Trauernden auch nicht ausreichend bertick-
sichtigen. Manche Formulierungen bzw. Redewendungen, die bei Begribnisfeiern ge-
braucht werden, sind im Laufe der Zeit missverstindlich geworden, einzelne Worte haben
heute eine andere Bedeutung. Solche Worte bzw. Formulierungen verdunkeln das christli-
che Gottesbild und konnen den Glauben der Kirche nicht mehr einwandfrei wiedergeben.
Da dadurch unnétige Zweifel und Fragen provoziert werden, die innerhalb der Trauerfeier
nicht beantwortet werden konnen, miissen sie entweder erkliirt oder durch andere, fiir alle
verstandliche Formulierungen ersetzt werden.

Derartige Erfahrungen waren dem ,.Referat der Erzdiozese Wien fiir den Einsegnungs-
dienst” und in Folge der ,Kommission fiir Liturgie der Erzditzese Wien* Anlass und
Grundlage fiir die Erarbeitung eines eigenen Begribnisrituale fiir die Erzdiozese Wien.

Ziel dieser Arbeit war es, den Glauben der katholischen Kirche unverkiirzt, aber zeitge-
miB, verstindlich und gleichzeitig auch menschenfreundlich und einladend darzustellen.
Dabei sollte auch das Wesen der Kirche und der Wert der Zugehorigkeit zu dieser Kirche
deutlich hervorgehoben werden. Den Trauernden und allen, die an einem Begribnis teil-
nehmen, sollte geholfen werden, die Botschaft der Kirche besser zu verstehen und durch
diese Botschaft Trost zu erfahren.

Mit ,,Ostersonntag 1999* hat Dr. Christoph Kardinal Schénborn, Erzbischof von Wien,
das neue Feierbuch als ,,Studienausgabe fiir die Begribnisfeier in der Erzdiozese Wien mit
besonderer Berticksichtigung der Gegebenheiten in der GroBstadt™ ad interim approbiert.
Im Vorwort schreibt er u. a.: ,,Die Feier eines Begrabnisses ist heute vielfach die Gelegen-
heit, unsere christliche Botschaft von Tod und Auferstehung auch den Menschen zu ver-
kiinden, die ihren Kontakt mit dem Leben der Kirche gelockert bzw. ganz geldst haben.
Gerade in der Grofistadt sind verschiedene Situationen gegeben, die ein sehr sensibles Be-
gleiten und Ansprechen der Hinterbliebenen beim Begrébnis erfordern.*

Studienausgabe fiir dic Begrabnisfeier in der Erzditzese Wien mit besonderer Beriicksichtigung
der Gegebenheiten in der GroBstadt. Wien 1999. Herausgeber: Pastoralamt der Erzditzese Wien,
1010 Wien, Stephansplatz 6.

Die kirchliche Begrébnisfeier in den katholischen Bistiimern des deutschen Sprachgebietes. Her-
ausgegeben im Auftrag der Bischofskonferenzen Deutschlands, Osterreichs und der Schweiz und
des Bischofs von Luxemburg. Freiburgi. Br. [u. a.] 1972.
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2. Einzelne bisherige Formulierungen und Redeweisen, die in unserer Zeit aber
missverstindlich geworden sind

., Bruder “ und ,, Schwester

Die ehrwiirdige christliche Anrede ,.Bruder und Schwester deckt sich oft nicht mehr mit
dem, was damit gemeint ist, sowie mit dem, was die Trauergemeinde darunter versteht. Die
Angehorigen und Freunde kennen den Verstorbenen z. B. als Gatten, Vater, GroBvater,
Onkel, Arbeitskollegen oder Nachbarn, nicht aber als ,,Bruder*. Bruder war er nur fiir seine
Geschwister, falls er welche hatte.

Fiir den Begribnisleiter mag die Bezeichnung ,.Bruder ,, bzw. ,,.Schwester* den vermeint-
lichen Vorteil haben, dass diese Bezeichnung ,Bruder ,, bzw. ,,Schwester* bei allen Ver-
storbenen passt, und er nur wissen muss, ob es sich bei dem Verstorbenen um einen Mann
oder eine Frau handelt. Die Anrede ,Bruder®, ,,Schwester* ist heute nicht mehr eine geho-
bene, sondern eher eine von der Wirklichkeit abgehobene Sprache. Dadurch wird aber die
Trauerfeier unpersonlich und oberflachlich. Wo jedoch in der jeweiligen Pfarrgemeinde die
»Briderlichkeit bzw. ,Geschwisterlichkeit gelebt und erfahren wird, soll die Anrede
~Bruder* bzw. ,.Schwester* auch weiterhin verwendet werden. Gegebenenfalls konnte auch
zu Beginn der Trauerfeier erklért werden, dass wir aufgrund unserer Taufe Kinder Gottes
sind und wir uns daher einander auch Briider und Schwestern nennen diirfen. Mit einem
solchen Hinweis konnte bei der Trauergemeinde auch das Verstehen der Bedeutung von
»Gemeinschaft der Kirche* gefordert werden.

,»Blicke auf diese Familie, die um einen lieben Verstorbenen trauert.

Die Formulierung ,,um einen lieben Verstorbenen trauern® ist eher unpersonlich und kann
Familienangehdrige verletzen. Innerhalb der liturgischen Feier muss klar angesprochen
werden, um wen es geht, z. B. um den Vater, die Mutter, das Kind, usw.

v - - €5 fallt uns schwer, deine Pléine zu begreifen und zu bejahen
Die Formulierung ,.deine Pline zu begreifen und zu bejahen® ist theologisch richtig, aber
fiir die Trauernden in ihrer Situation weder einsichtig noch trostlich.

» Wir sind zusammengekommen, um Abschied zu nehmen von unserem Bruder (unserer
Schwester) N. **

Der Hinweis ,,Abschied zu nehmen von unserem Bruder (unserer Schwester)* ist theolo-
gisch ungenau: Aus unserem Glauben wissen wir, dass wir mit dem/der Verstorbenen iiber
den Tod hinaus verbunden bleiben, wir glauben auch an die Gemeinschaft der Heiligen.
Daher wire besser zu sagen: ,,Abschied nehmen von dem vergdnglichen Leib des/der Ver-
storbenen N. N.“

»Dieser Tod erfiillt die Angehdrigen und viele von uns mit Schmerz.
Die Behauptung ,.erfiillt . . . viele von uns mit Schmerz* trifft nicht bei jedem Begribnis
zu. Durch solche pauschale Formulierungen kann das Tun der Kirche oberfliichlich wirken.

» Wir alle méichten zum Ausdruck bringen, dass wir an ihrer Trauer mittragen. “
Bei vielen Begréibnissen sind derartige Worte ,,an ihrer Trauer mittragen® bloB leere Re-
deweisen. Diese Worte diirfen nur verwendet werden, wenn sie auch zutreffen.
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. Als Christen leben wir aus dem Glauben, dass der Tod nicht Ende, sondern Beginn eines
neuen Lebens ist.

Allein das Ansprechen vom ,.Ende” bei einem Begriibnis bewirkt trotz ausdriicklicher
Verneinung, dass dieser Gedanke unbewusst verstirkt wird. Besser wire es zu sagen: ,,Als
Christen leben wir aus dem Glauben, dass der Tod Durchgang zu einem neuen Leben ist,
das Gott schenkt.*

. Wir haben hier keine bleibende Stdtte, sondern suchen die kiinftige.
Fiir Lebende ist diese Feststellung ,,suchen die kiinftige* zutreffend, aber bezogen auf den
Verstorbenen kann das Wort ,,suchen® eher Unsicherheit und Zweifel wecken.

»o - . du hast unseren Bruder (unsere Schwester) N. zu dir gerufen ™

Die Formulierung ,du hast zu dir gerufen* fithrt vor allem bei den in jungen Jahren Ver-
storbenen unweigerlich zur Frage nach dem ,,Warum®. Diese Frage bewirkt bei den Hinter-
bliebenen Unbehagen und lisst subjektiv Zweifel an der Liebe und Gerechtigkeit Gottes
aufkommen. Innerhalb der Begrabnisfeier kann darauf kaum eingegangen werden.

. Wir wollen unserem verstorbenen Bruder (unserer verstorbenen Schwester) das letzte
Geleit geben. “

Die Formulierung ,.das letzte Geleit geben* legt nahe, dass dies das Letzte sei, was wir fiir
ihn/sie tun konnen, und unsere Beziehung zu ihm/ihr damit zu Ende ist. Besser wiire die
Formulierung: ,,Wir wollen den verginglichen Leib des Verstorbenen/der Verstorbenen in
Ehren zum Grab geleiten in der Hoffnung auf die Auferstehung, die Gott schenkt.*

»Da er/sie den Weg des Glaubens zu Ende gegangen ist, lass ihn/sie nun dein Angesicht
schauen in Ewigkeit.

Der Hinweis, dass er/sie den Weg des Glaubens gegangen ist, sollte nur dann verwendet
werden, wenn sie auf die verstorbene Person zutrifft. Nicht iiber jeden Verstorbenen kann
gesagt werden, dass er zeitlebens konsequent den Weg des Glaubens gegangen ist.

.. Von der Erde bist du genommen, und zur Erde kehrst du zuriick.

., Von der Erde . . . zur Erde” ist zwar ein uns heute vertrautes Wort und dem biblischen
Schopfungsbericht entnommen, aber es verweist einseitig auf das heute weit verbreitete
materialistische Weltbild.

.. Herr, gib ihm/ihr und allen Verstorbenen die ewige Ruhe“/,,Lass sie ruhen in Frieden.

Die alte christlich Formulierung ,.ewige Ruhe; und ,ruhe in Frieden* ist heute fiir viele
negativ besetzt, etwa: ,Jemanden in Ruhe lassen® heiBt: ,,sich von ihm distanzieren®, ,,ijhn
tibersehen oder ,,vergessen®. Bei einem Begribnis kann das daher in dieser Art missver-
standen werden, dass der Verstorbene selbst, und nicht nur sein verginglicher Leib, von
Gott ,.in Ruhe* gelassen werden soll. Um aber nicht das Begrabensein, sondern die leben-
dig bleibende Bezichung zu Gott zu betonen, konnte es eher lauten: ,Herr, gib ihm (ihr)
und allen Verstorbenen das ewige Leben und: ,.Lass sie leben in deinem Frieden.*

. Wir beten fiir uns selber und alle Lebenden, besonders fiir den aus unserer Mitte, der als
erster dem Verstorbenen vor das Angesicht Gottes folgen wird.

Dabei stellt sich die Frage: Warum sollen wir nur fiir den Ersten besonders beten? Damit
kann unnotig Angst geweckt und Druck erzeugt werden. Sollten wir nicht vielmehr fiir alle
Lebenden beten, die dem Verstorbenen vor das Angesicht Gottes folgen werden?
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we - den/die du so plétzlich aus unserer Gemeinschaft abberufen hast

Da das Wort ,,abberufen® in diesem Zusammenhang nach einer Erklidrung verlangt, die
aber innerhalb einer Begribnisfeier nicht gegeben werden kann, sollte man darauf verzich-
ten.

e - . was wir an dem/der Toten versdumt haben

Die Formulierung ,,an dem/der Toten versiumt* ist letztlich falsch. Es kann sein, dass
Manches am konkreten Menschen zu seinen Lebzeiten versiumt worden ist, nicht aber am
Toten. Man sollte das Wort ,,der/die Tote* grundsiitzlich durch die Bezeichnung ,der/die
Verstorbene* ersetzen. Das Wort ,, Toter/Tote* betont zu sehr das unwiederbringlich Verlo-
rene, das Ende, den Abbruch der Beziehung. Dagegen klingt im Wort ,,der/die Verstorbe-
ne* noch seine/ihre Lebensgeschichte und auch die Beziehung zu ihm/ihr nach.

w- - - dass Christus uns auferweckt am Tage seiner Wiederkunft

Diese Aussage ,auferweckt am Tage seiner Wiederkunft®, ist in unserem christlichen
Glauben verankert, erzeugt aber beim Horer eine Vorstellung, dass der Verstorbene selbst
und nicht blof sein verginglicher Korper bis dahin im Grab verbleiben.

»Nimm alle Menschen, die heute sterben, in dein Reich auf*
Nicht nur fiir jene, die heute sterben, sondern ebenso fiir die Verstorbenen von gestern
und von morgen sollte gebetet werden.

Formulierungen aus den Vorlagen zum Kinderbegrdiibnis

,»Kaum war es ins Leben gerufen, hat Gott es zu sich heimgeholt*; ,,du hast dieses Kind
zu dir gerufen . . .*; ,,du hast dieser Familie ihr Kind geschenkt und es ihr wieder genom-
men . . .; wir konnen deine Pline nicht begreifen.*

Derartige Formulierungen ,,Gott holt heim, ruft zuriick, nimmt wieder weg™ u. dgl. ver-
dunkeln das christliche Gottesbild und beschwéren Fragen nach dem Warum herauf, ohne
sie zu beantworten. Gott ist und bleibt ein Geheimnis.

3. Inhalt und Aufbau der neuen ,, Studienausgabe fiir die Begribnisfeier in der Erz-
didzese Wien mit besonderer Beriicksichtigung der Gegebenheiten in der Grof3-
stadt*

3.1 Inhaltsiibersicht

Vorwort
Einfithrung in die Studienausgabe
Vorbereitung der Begribnisfeier
Gestalt der Begriibnisfeier
Elemente der Begribnisfeier
Form I: Allgemeine Form
Verabschiedung bei einer Kremation
Schlussgebete
Form II: ~ Begrabnisfeier mit einer Trauergemeinde, die der Vorsteher kennt bzw. die beim Got-
tesdienst aktiv mitbetet.
Allgemeine Gebete
Form II: ~ Begribnis eines/einer auf tragische Weise Verstorbenen
Form IV: Begribnis eines/einer nach langem und schwerem Leiden Verstorbenen
Form V:  Begribnis eines/einer plotzlich und unerwartet Verstorbenen
Form VI:  Begriibnis cines Kindes
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Form VII: Begriibnis eines Ungeborenen (Fehlgeburt)
Form VIII: Begribnis nach Drogentod
Form IX: Begribnis nach einem Suizid
Form X: Begribnis eines Priesters oder Diakons
Form XI:  Angehorige geistlicher Gemeinschaften
Form XII: Pfarrassistent, Pastoralassistent, Religionslehrer
Pfarrassistentin, Pastoralassistentin, Religionslehrerin
Gebete in besonderen Situationen
Form XIII: Grabsegnung nach einer Exhumierung und Beisetzung in einem neuen Grab
Form XIV: Verabschiedung im Anatomischen Institut
Form XV: Trost fiir die Trauernden beim Begribnis eines/einer Verstorbenen chne religitses Be-
kenntnis
Anhang I: Schriftlesungen
Schriftworte
Anhang II: Gesidnge
Litaneien fiir die Verstorbenen
Die Verantwortlichen der neuen Studienausgabe wissen, dass jedes Begriibnis seinen ei-
genen Charakter hat und somit keine der angefiihrten fiinfzehn Grundformen der jeweils zu
haltenden Trauerfeier in allem entsprechen wird:

— Die betreffende Form kann und muss der jeweiligen Feiersituation angepasst werden.
— Die einzelnen Feierformen sind so aufgebaut, dass jedes Element einer Feier mit ei-
nem gleichen Element aus einer anderen Feier getauscht bzw. erginzt werden kann.

— Die inklusive Sprache ist in den jeweiligen Textvorlagen konsequent beachtet. Die

einzelnen Textpassagen sind in zwei Spalten gesetzt.

3.2 Gestalt einer Begrdbnisfeier

In dieser Studienausgabe wurde die bisherige Grundstruktur und die Form der Feier in
verschiedenen Stationen beibehalten:
A) Einzug
B) Eroffnung: Begriifung, Kyrie-Rufe, Gebet
C) Verkiindigung: Schriftlesung, Ansprache, Stille, Gesang
D) Fiirbitten (und Eucharistiefeier)
E) Verabschiedung
F) Feier am Grab

Die jeweiligen Elemente der Feier sind den einzelnen Stationen entsprechend zugeordnet.

Begrdbnisfeier mit drei Stationen

Erste Station (in der Aufbahrungshalle): (A) Einzug; (B) Erdffnung: GruB, Gebet, Lied
bzw. Psalm; anschlieBend Einzug in die Kirche.

Zweite Station (in der Kirche): (B) Kyrie-Rufe; (C) Verkiindigung; (D) Fiirbitten, Eucha-
ristiefeier; (E)Verabschiedung.

Dritte Station (am Friedhof): (F) Feier am Grab.

Begrdbnisfeier mit zwei Stationen

Erste Station (in der Aufbahrungshalle): (A) Einzug; (B) Er6ffnung; (C) Verkiindigung;
(D) Fiirbitten; (E) Verabschiedung.

Zweite Station: (F) Feier am Grab.

Begrdbnisfeier mit einer Station (am Grab)
(B) Erdffnung; (C) Verkiindigung; (D) Fiirbitten; (E) Verabschiedung; (F) Beisetzung.
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4. Weitere Hinweise zu einzelnen Elementen der Begrdibnisfeier

Im Abschnitt ,,Elemente der Begribnisfeier werden fiir die Art und Weise der Feier kon-

krete Anweisungen gegeben:

3

— Der Vorsteher soll bereits vom Beginn der Feier an, auch wenn diese mit auBerliturgi-

scher Musik und Gesang (und auch mit einer privaten Ansprache) eréffnet wird, dabei
sein. Dadurch wird die Einheit der gesamten Begriibnisfeier gewahrt. Die giinstigste
und zielfiihrendste Beteiligung eines privaten Redners bei einer Trauerfeier ist dann
gegeben, wenn dieser am Anfang (vor Beginn der liturgischen Feier) spricht.

Ist die Musik bzw. die Ansprache beendet, geht der Vorsteher zum Sarg, verneigt sich
vor dem Kreuz bzw. vor dem Sarg und wendet sich sogleich der Trauergemeinde zu,
um sie zu begriiBen. Er spricht dabei alle Anwesenden an, beginnend mit den nichsten
Verwandten. Er wendet sich direkt an den Gatten/die Gattin, die Kinder, die Eltern,
die GroBeltern, den Bruder und die Schwester, die Freunde und die Arbeitskollegen,
sowie an die Hausparteien und Nachbarn, und an alle Anwesenden.

Der/die Verstorbene wird zu Beginn mit vollem Vor- und Nachnamen, mit akademi-
schem Grad bzw. Titel, bzw. mit seinem/ihrem Beruf benannt, denn jeder Mensch hat
das Recht, mit seinem Namen angesprochen zu werden. Auch Gott ruft jeden bei sei-
nem Namen (vgl. Jes 49,1). Damit die Trauerfeier fiir alle Anwesenden den personli-
chen Charakter wahrt, sollte der/die Verstorbene vom Begribnisleiter auch so benannt
werden, wie er/sie von den Anwesenden zu Lebzeiten angesprochen wurde. Bei
fremdsprachigen Namen ist es wichtig, vorher in Erfahrung zu bringen, wie der Name
des/der Verstorbenen auszusprechen ist. Bei den angefiihrten Abkiirzungen N. N. soll
wechselweise der Vor- und Nachname (Familienname), oder nur der Vorname, oder
die Bezeichnung: unser/unsere Verstorbene, oder z. B. Ihr Gatte, Vater, GroBvater,
Bruder . . . bzw. Ihre Gattin, Mutter, GroBmutter . . ., gegebenenfalls auch: unserer
Bruder/unsere Schwester — wenn diese Begriffe allen vertraut sind — eingesetzt werden.

Fiir den Abschluss der Anrede wird vorgeschlagen:

,.In der Gemeinschaft der Kirche Jesu Christi, mit Maria und allen Heiligen, mit allen Lebenden
und Verstorbenen sind wir zum Gottesdienst zusalmmf:ngekornmf:n.3 Wir miissen Abschied
nehmen von (z. B. Threm Gatten, Bruder, Freund, Arbeitskollegen und Nachbarn [bei einer Frau
analog]) Herrn/Frau N. N.: der/die uns in die Ewigkeit Gottes vorausgegangen ist —*

Der urspriingliche Vorschlag hiitte gelautet: ,.In der Gemeinschaft der Kirche Jesu Christi, mit
Maria und allen Heiligen, mit allen Lebenden und Verstorbenen, in Verbundenheit mit unserem
Papst und unserem Bischof (sowie mit unserer Pfarrgemeinde) sind wir zum Gottesdienst zu-
sammengekommen.*

Die Erwihnung des Papstes und des Bischofs wurde von der Liturgiekommission der Erzditzese
Wien nicht iibernommen. Jedoch wiire eine solch feierliche Eroffnung der beste Rahmen fiir das
Begriibnis, denn: (1) der Begriff Kirche wird erldutert, (2) die Gemeinschaft der Kirche wird als
eine die Zeit und den Raum iiberschreitende Wirklichkeit dargestellt, (3) der ehrenvolle Abschied
vom vergénglichen Leib des Verstorbenen wird betont und (4) wird deutlich auf die Verbunden-
heit mit der Person des Verstorbenen iiber den Tod hinaus hingewiesen.

Ist der Begribnisleiter ein vom Bischof beauftragter Laie, verschafft ihm die feierliche Eroffnung
als offizieller Vertreter der Kirche gleich zu Beginn die Akzeptanz durch die Trauergemeinde. In
diesen Erdffnungsworten wird auch zum Schlagwort ,Jesus — Jja, Kirche — nein* eindeutig Stel-
lung bezogen.

Weiters wird jenen Trauergéisten, die aus der Kirche ausgetreten sind, ohne MaBregelung bewusst
gemacht, dass sie die Gemeinschaft der Kirche verlassen haben.
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# [bei einem Erdbegribnis:] und dessen/deren verginglichen Leib wir heute in Ehren zu
Grabe geleiten werden.

* [bei einer Feuerbestattung:] und von dessem/deren vergénglichen Leib wir heute in Ehren
Abschied nehmen.

)
Ich lade Sie ein, fiir den/die Verstorbene(n) gemeinsam zu beten:
Im Namen des Vaters und des Sohnes und des Heiligen Geistes.*

Weiters wird eigens darauf hingewiesen, dass alle Gebete in Richtung zum Kreuz ge-
betet, aber die Lesungen aus der Heiligen Schrift, die Verkiindigung bzw. die Anspra-
che und alle Erkldrungen bzw. Hinweise immer in Richtung Trauergemeinde gespro-
chen werden. Dadurch soll verhindert werden, dass der Begrébnisleiter ausschlielich
mit dem Riicken zu der Trauergemeinde steht.

Soweit es moglich ist, sollte auch die Trauergemeinde in die Trauerfeier aktiv einge-
bunden werden. Begribnisteilnehmer sollen eingeladen werden, die Lesung vorzutra-
gen und die Fiirbittanliegen zu sprechen. Auch Volksgesang soll forciert werden, da
dieser zu einer aktiven Beteiligung aller Anwesenden beitréagt.

Ausdriicklich wird darauf hingewiesen, dass die Auswahl der biblischen Texte durch
den Vorsteher in Absprache mit den Hinterbliebenen ,situationsgerecht” getroffen
werden soll, denn: ,.Das Gespriich mit den Hinterbliebenen vor dem Begriibnis und die
richtig getroffene Wahl der Bibeltexte ermoglichen ein personliches Ansprechen der
Trauergemeinde und das Bedenken des Lebens des/der Verstorbenen in der Perspekti-
ve des christlichen Glaubens.*

Bei der im Anschluss an die Lesung folgenden Ansprache sollen die Anwesenden —
wie bei der Ertffnung der Trauerfeier — wieder direkt angesprochen werden. Die
Trauergemeinde ist dort abzuholen, wo sie im Augenblick steht — in ihrer Trauer oder
zumindest im Angesicht des Todes. Nur so kann die Ansprache ihre volle therapeuti-
sche und heilende Wirkung entfalten.

Falls eine entsprechende Wiirdigung des/der Verstorbenen nicht bereits durch einen
~privaten’ Redner erfolgt ist, wird die Ansprache mit einer Wiirdigung des Verstorbe-
nen eingeleitet. Jeder Getaufte hat seine Wiirde, denn durch die Taufe war sein Leib
Gottes Tempel (vgl. 1 Kor 3,16). Die Wiirdigung des/der Verstorbenen in der Offent-
lichkeit ist wichtig, nicht nur um die Aufmerksamkeit der Trauernden zu gewinnen,
sondern auch um den Prozess der Trauerbewiltigung in Gang zu setzen. Schon die
Nennung des Namens des Verstorbenen ldsst bei den Anwesenden ihre individuellen
Erinnerungen an den Verstorbenen wecken.

Wenn die Hinterbliebenen einen Lebenslauf oder einige wichtige Daten iiber den Ver-
storbenen schriftlich verfasst haben, dann sollen diese Aufzeichnungen mit Dank an-
genommen werden. Fiir die Hinterbliebenen hat schon der Akt des Niederschreibens
eine therapeutische Wirkung, weil damit die konkrete Auseinandersetzung mit dem
Verlust und die Trauerarbeit eingesetzt haben.

Nach der Wiirdigung des Verstorbenen wird die Trauerfeier im Lichte des Glaubens
gedeutet. Die Verkiindigung sollte beim Tod des Menschen ansetzen, denn erst durch
den erlittenen Tod wird die VerheiBung der Auferstehung von den Toten durch Gottes
Zutun moglich und fiir die Hinterbliebenen zum Trost.

Programm einer Ansprache soll sein: ,Mit Tod und Trauer anfangen, um {iber die
Wiirdigung des Verstorbenen zur wirksamen Verkiindigung der Frohbotschaft zu ge-
langen*!
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— Der Ansprache folgt die Einladung der Anwesenden zu einem stillen Gebet fiir den
Verstorbenen.

— Beziiglich der Fiirbitten wird auch daran erinnert, dass der Vorsteher die Gebetseinla-
dung spricht und auf die zu gebende Antwort auf die einzelnen Gebetsanliegen ver-
weist. Die Trauergemeinde wird ausdriicklich eingeladen, mitzubeten. Nur wenn kein
eigener Sprecher bzw. keine eigene Sprecherin vorhanden ist, soll der Vorsteher auch
die einzelnen Gebetsanliegen vortragen. In der Studienausgabe werden zwdlf ver-
schiedene Modelle fiir Fiirbitten angeboten, die auch untereinander ausgetauscht oder
erginzt werden konnen.

— Bei der Verabschiedung in der Feuerhalle wird der gleiche Ritus verwendet wie bei
einem Erdbegriibnis, jedoch fiir den Abschluss wird folgende Vorlage an geboten:

-,Liebe Angehorige! Werte Trauergemeinde!

Der Leib von Herrn/Frau N. N. kehrt nun zum Staub zuriick, aber Gott wird ihn auferwecken,
wie Jesus Christus es uns versprochen hat, denn Gott ist treu. Darum wollen wir in Gemein-
schaft mit der ganzen Kirche zu Gott vertrauensvoll beten:

Nun wendet sich der Vorsteher zum Kreuz bzw. Sarg und spricht als Schlussgebet:
Barmherziger, ewiger Gott, du hast den Menschen als dein Ebenbild geschaffen. Vollende
durch die Auferstehung deines Sohnes in N. das Ebenbild, das du ihm/ihr seit Anbeginn zuge-
dacht hast. Lass den Verstorbenen/die Verstorbene in deinem Reich mit dir und allen Heiligen
vereint sein. Darum bitten wir durch Christus unseren Herrn, der in der Einheit des Heiligen
Geistes mit dir lebt und herrscht in alle Ewigkeit. Amen.

Anschliefiend wendet sich der Vorsteher zur Trauergemeinde und sagt:

Ich wiinsche Thnen Stirkung durch den Glauben und Trost in der Gemeinschaft von guten Menschen.
So segne euch (uns) der barmherzige Gott, der Vater, + der Sohn und der Heilige Geist.

Amen.*

— Es folgt Gesang und/oder Orgelspiel.

— Der Vorsteher wendet sich zum Sarg, der jetzt versenkt oder von einem Vorhang ver-
hiillt wird, und verneigt sich in Richtung Sarg. Erneut zur Trauergemeinde gewandt,
spricht er den Entlassgruf.

— Auf dhnliche Weise erfolgt auch die Verabschiedung im Anatomischen Institut, wenn
der/die Verstorbene seinen/ihren Leichnam fiir die medizinische Forschung zur Ver-
fligung gestellt hat.

— Im Falle einer Grabbestattung wird noch ausdriicklich darauf hingewiesen, dass nach
der Verabschiedung in der Aufbahrungshalle der Begriibnisleiter sich vor dem Sarg
verneigen und dann die Trauergemeinde zum Grab fiihren soll.

— Um die dieser Feier entsprechende Wiirde zu bewahren und jeden Eindruck von Eile
zu vermeiden wird bei der Feier am Grab mit der Segnung des Grabes erst begonnen,
wenn alle Begrabnisteilnehmer am Grab versammelt sind.

5. Einzelne Zeichen: Grabsegnung, Weihwasser, Erdgabe

— Die Segnung des Grabes erfolgt nur mit dem Handzeichen (ohne Weihwasser). Als
Segensgebet wird vorgeschlagen:
»Herr, unser Gott, dein sind wir im Leben und im Tod,
Wir bitten dich: segne + dieses Grab
und fiihre N., dessen/deren Leib wir hier bestatten,
zur Auferstehung und zum Leben mit dir.
Uns aber stirke im Glauben an das Leben mit Jesus Christus,
den du von den Toten auferweckt hast.
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— Beziiglich der Verwendung von Weihwasser wird darauf verwiesen, dass bei der Verab-
schiedung (vor dem Weg zum Grab bzw. vor der Beisetzung) vorerst der Sarg, dann
aber auch die Trauergemeinde besprengt werden. Durch die dabei zu sprechenden
Worte wird fiir alle die Bedeutung der Taufe hervorgehoben:

»Durch die Taufe bleiben auch wir ewig mit Herrn/Frau N. N. verbunden
im Namen des Vaters und des Sohnes und des Heiligen Geistes. Amen.

Zum Aussprengen des Weihwassers nach der Versenkung des Sarges ist folgender Text
vorgeschlagen:

.»N., Gott wird dir helfen und deine Wege ebnen.
Was Gott in der Taufe begonnen hat, das wird er auch vollenden.*

— Anschliefend streut der Vorsteher Erde auf den Sarg. Zur Deutung der Erdgabe werden
zwei Textvorlagen angeboten:

,,Von der Erde bist du genommen, und zur Erde kehrst du zuriick.

Der Herr aber wird dich auferwecken.

oder:

,.Dein Leib ist der Verginglichkeit aus%esetzt; jetzt kehrt er zur Erde zuriick.
Der Herr aber wird dich auferwecken.

— Weiters wird darauf verwiesen, dass beim Abschluss der Feier am Grab alle eingeladen
werden, das Glaubensbekenntnis zu sprechen und den Verstorbenen und sich selbst der
Muttergottes anzuempfehlen. AnschlieBend folgt die (neu formulierte) Friedensbitte.
Jede Trauerfeier kann mit einem Segen (durch Priester und Diakon) bzw. einem Se-
genswunsch (durch einen beauftragten Laien) abgeschlossen werden. Die Feier endet
mit dem EntlassgruB.

6. Einzelne verbesserte Worte und Redewendungen in der neuen Studienausgabe

»Der/die Tote "
Der Terminus ,,der/die Tote™ wird ersetzt durch ,,der/die Verstorbene®.

.» Wir nehmen Abschied von unserem/unserver Verstorbenen.

Dies wird verbessert und richtig gestellt mit: ,,Wir nehmen Abschied vom verginglichen
Leib des/der . . .* Damit wird einerseits deutlich gemacht, dass wir am Grab nicht von
dem/der Verstorbenen Abschied nehmen, sondern nur von seinem Leib, und andererseits,
dass nicht der Verstorbene (mit Leib und Seele) bis zum Jiingsten Gericht im Grab ver-
bleibt, sondern nur sein Leib. Ebenso wird auch die Gemeinschaft mit dem Verstorbenen
iiber den Tod hinaus verdeutlicht.

. Gott hat zu sich gerufen “

Die Formulierung .,. . . den/die Gott zu sich gerufen hat* wird ersetzt durch: ,,. . . der/die
uns (zu Gott) vorausgegangen ist ,, bzw. ,,. . . den/die der Tod aus unserer Mitte gerissen
hat, oder ,.. . . dem/der wir einmal folgen werden®. Die bisherige Formulierung provoziert
die Frage nach dem ,,Warum®, und diese Frage kann innerhalb der Trauerfeier nicht beant-
wortet werden.

*  Noch passender wire: ,,Dein Leib ist der Verginglichkeit ausgesetzt; jetzt bestatten wir ihn in der

Erde. Gott aber wird ihn auferwecken®.



186 Karl Wagner

., Herr, gib ihm die ewige Ruhe! "

Die Friedensbitte , Herr, gib ihm und allen Verstorbenen die ewige Ruhe® bzw. ,Lass sie
ruhen in Frieden. Amen® wird ersetzt durch: ,,Herr, gib ihm/ihr und allen Verstorbenen das
ewige Leben* und , Lass sie leben in deinem Frieden. Amen.*

7. Einzelne besondere Situationen bei Begrdiibnisfeiern

7.1 Begrdbnisform XV: ,, Trost der Trauernden beim Begrdibnis eines/einer Ver-
storbenen ohne religioses Bekenntnis

Diese Feiervorlage ist gedacht fiir das Begribnis von Personen, die von der Kirche aus-
getreten sind und vor ihrem Sterben nicht ausdriicklich bekundet haben, zur Kirche zuriick-
zukehren. Die Uberlegungen dazu waren u. a.: In der Frage der Ausrichtung eines Begrib-
nisses hat das Glaubensbekenntnis eines Menschen — moralisch gesehen — den Stellenwert
eines Testamentes: Wer katholisch war, hat das Recht und die Hinterbliebenen haben die
moralische Pflicht, dem Verstorbenen ein katholisches Begribnis zu gewiihren. Wenn aber
jemand aus der Kirche ausgetreten ist, so hat er damit zwar nicht zwangsliufig auch seinen
christlichen Glauben an Gott aufgegeben, aber er hat sich damit nicht nur im Leben von der
»sichtbaren* Kirche distanziert, sondern dies auch fiir den Todesfall quasi testamentarisch
besiegelt. Uber diese Entscheidung des Verstorbenen darf man sich nicht einfach hinweg-
setzen. Sie ist wie ein Testament, das nach dem Tode unwiderruflich ist. Barmherzigkeit
tiben beim Begribnis heiBt, dem Verstorbenen das zukommen zu lassen, was er mit seinem
Kirchenaustritt zum Ausdruck gebracht hat.

Die Kirche weil} sich aber ebenso verpflichtet, Menschen, die in Trauer sind, auch beim
Begriibnis eines aus der katholischen Kirche Ausgetretenen zu trosten. Wenn daher der
Wunsch nach einem kirchlichen Beistand seitens katholischer Angehdriger geiuBert wird,
ist eine Feier mit Trostung der Hinterbliebenen nicht nur moglich, sondern auch notwendig.

Fiir die Begribnisfeier zur Trostung der Trauernden, die von einem Verstorbenen Ab-
schied nehmen, der kein religioses Bekenntnis hatte, wird Folgendes vorgeschlagen:

— Beim Element ,,Verkiindigung* kann die Ansprache durch drei Schrifttexte ersetzt wer-
den. Die Trauernden sollen mit dem Wort der Heiligen Schrift getrostet werden.

— In der Uberleitung zu den Fiirbitten werden eigene, konkret fiir die Situation passende
Gedanken angeboten. Der/die Verstorbene wird erwihnt, weil die Hinterbliebenen trau-
rig sind und von ihm/ihr Abschied nehmen miissen.

— Der Begriibnisleiter geht im Trauerkondukt nicht vor dem Sarg, sondern hinter dem
Sarg an der Seite der trauernden Hinterbliebenen.

7.2 Beim Begrdbnis von Menschen, die ein Verbrechen begangen haben

Die Studienausgabe beinhaltet auch Unterlagen fiir den Fall — vorausgesetzt, es ist allge-
mein bekannt —, dass der/die Verstorbene den trauernden Hinterbliebenen bzw. anderen
Menschen etwas sehr Schwerwiegendes angetan hat (z. B. er/sie hat nachweislich jemanden
ermordet, Kinder missbraucht u. dgl.).

Als eigensténdiges Gebet oder auch als Einleitung zu den Fiirbitten wird vorgeschlagen:

,Giitiger Gott, wir bringen alles, was uns mit unserem/unserer verstorbenen N. verbindet, vor dein
Angesicht, auch das, was der/die Verstorbene uns oder auch anderen angetan hat. Wir kénnen es
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nicht vergessen, wir wollen ihm/ihr aber verzeihen und vertrauen es deiner Barmherzigkeit an.
Durch Christus unseren Herrn.*

8. Erfahrungen mit der neuen Studienausgabe

Aufgrund der bisherigen Reaktionen lassen sich die Beniitzer der neuen Studienausgabe
in zwei sehr unterschiedliche Gruppen aufteilen:

Fiir eine kleine Zahl der Priester ist diese Vielfalt des Angebots irritierend. Ihnen sind die
alten bisherigen Vorlagen vertraut.

Die groBe Mehrzahl der Priester und der zum Begrébnisdienst beauftragten Laien ist
dankbar fiir diese in diesem Buch gebotenen Hilfestellungen. Sie schétzen es, aus der Fiille
des Angebots auszuwiihlen zu konnen; so konne jede Trauerfeier sehr personlich gestaltet
werden. Damit sei auch eher sichergestellt, dass die heilenden und therapeutischen Krifte,
die in der Liturgie innewohnen, voll zur Entfaltung kommen.

Weiters hat sich gezeigt, dass die aktive Beteiligung der Trauergemeinden beim Beten
und Mitfeiern betréchtlich besser geworden ist.

Weiterfiihrende Literatur:
K. WAGNER, Die Feier der Beerdigung. Freiburg i. Br. [u. a.] 2001.
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Wolfgang Holzschuh, Regenstauf

Fortbildungskonzept , Trauerbegleitung “
fiir Pastoralberufe am Lehrstuhl fiir Pastoraltheologie
der Universitit Regensburg

1. Zur Situation der Trauerpastoral

Sterben, Tod und Trauer sind in der westlichen Gesellschaft von Verdringung und Ver-
leugnung betroffen; gleichzeitig ist aber eine neue Wahrnehmung dieser wesentlich zum
Leben gehdrenden Grunderfahrungen des Menschen zu beobachten.

Wiihrend iiber Jahrhunderte die christlichen Kirchen dafiir wichtige Deutungs- und Be-
wiltigungshilfen in Verkiindigung, Liturgie und Diakonie geben konnten, verindern sich
diesbeziiglich heute sowohl die gesellschaftlichen wie die kirchlichen Bedingungen, Mog-
lichkeiten und Gestaltungsformen in einschneidender Weise. Hierzu einige Hinweise:

Die Menschen sterben immer weniger zu Hause, Sterbebegleitung ,,im vertrauten Kreis®
von Angehdrigen, Freunden oder Pflegenden und liturgisch-sakramentale Zuwendung sind
nicht mehr selbstverstindlich. Neben die Erdbestattung tritt zunehmend die Feuer- und
Seebestattung, neben die offentliche Feier, die noch weithin von det (christlichen) Gemein-
de mitgetragen und gestaltet wird, ist die private Bestattung ,im engsten Familienkreis®
getreten, zusehends verbunden mit einer anonymen oder halbanonymen Bestattung. Fried-
hofe in kirchlicher Trigerschaft werden gegeniiber solchen in kommunaler Tragerschaft
seltener, die Grab- und Grabmalgestaltung ist weithin beliebig geworden. Auch der Bereich
der Trauer hat sich gravierend verandert: die dffentliche Trauer tritt zuriick gegeniiber der
privaten. Kirchliche Trauerbegleitung findet ihren Ausdruck vorrangig in der Verkiindi-
gung, im Trauer- und Bestattungsgottesdienst; pastorale Kontaktgespriche und Trauerbe-
gleitung iiber die Bestattung hinaus sind eher selten, Trauergruppen oder -seminare gibt es
vermehrt auBerhalb der christlichen Gemeinden und kirchlichen Bildungsstiitten. In der
Trauersituation sind es vorwiegend die Bestatter, welche iiber ihr unmittelbares Berufsan-
gebot hinaus erste und oft sinnvolle Trauerhilfe leisten.

Die Veridnderungen innerhalb der pastoralen Dienste — immer stirker werdender Prie-
stermangel und zunehmender Einsatz von anderen pastoralen Mitarbeitern (Diakone, Pastoral-
und Gemeindereferent/innen) — veréindern auch die Formen und Akzente der Trauerpasto-
ral. Neue Moglichkeiten erdffnen sich, von gewohnten Formen gilt es Abschied zu nehmen.

Die Pastoral mit und an Trauernden als unverzichtbares Werk der christlichen Barmher-
zigkeit ist eine grofle Chance fiir eine personale Seelsorge, wenn sie auch viel Kraft und
Zeit beansprucht. Viele Seelsorger fiihlen sich davon iiberbeansprucht, wenn sie z. B. iiber-
durchschnittlich viele Bestattungen vornehmen miissen (angesichts der vielen anderen
Aufgaben in der Pastoral). Beerdigungen sind nicht planbar und erfordern daher von pasto-
ralen Mitarbeitern ein hohes MaB an Flexibilitit und personlich-existentiellem Engagement.
Zudem erleben sie sich fiir die Theologie und Psychologie der Trauverpastoral als zu wenig
qualifiziert (Kasualverkiindigung; angemessene Gestaltung der Bestattungsliturgien; Haus-
besuche und Trauerbegleitung). SchlieBlich sollte auch die Mitverantwortung der Gemein-
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de fiir die Trauerpastoral aktiviert bzw. vertieft und die Kooperation zu den Bestattern und
anderen mit Tod und Trauer befassten Berufsgruppen wie Steinmetze und Friedhofsver-
waltungen hin verstirkt werden.

Sollen sich die Trauernden in ihrer Situation nicht anderen Begleitern und Trostern zu-
wenden', bedarf es diesbeziiglich verstirkter Bemithungen in der Aus- und Fortbildung der
pastoralen Mitarbeiter.

2. Selbstverstindnis des Projekts ,, Trauerforschung und Trauerbegleitung
an der Universitdit Regensburg

Viele Trauernde kommen mit ihrer Trauer allein nur schwer zurecht. Sie sind tief betrof-
fen vom Verlust eines geliebten Menschen, ihr Lebenssinn und bisherige Lebensauffassun-
gen sind in Frage gestellt. Gesellschaftlich und kirchlich nehmen sie eine Randposition ein,
sie fallen weitgehend durch das psychosoziale und kirchengemeindliche Netz. Von daher
zidhlt zu den dringlichen Aufgaben gerade der Kirchen®, eine angemessene Form von Be-
gegnung mit und Begleitung von Trauernden strukturell durch die Trauerpastoral zu veran-
kern.

Das Projekt , Trauerforschung/Trauerbegleitung™ am Lehrstuhl fiir Pastoraltheologie bei
Prof. Dr. Konrad Baumgartner, das 1997 ins Leben gerufen wurde, stellt sich dieser Aufga-
be. Voraus gingen eingehende inner- und auBerkirchliche Gespriche und Foren zu den
Themen Tod und Trauer, beispielsweise das Forum ,Bestattung und Kirche‘ mit Bestattern
und Vertretern der beiden grofien Kirchen 1992 in Braunschweig. 1993 erschien die Ar-
beitshilfe’ der Deutschen Bischofe: Eltern trauern um ihr totes neugeborenes Kind, 1994
das Schreiben* der Deutschen Bischéfe: Unsere Sorge um die Toten und die Hinterbliebe-
nen, an dem Prof. Dr. Konrad Baumgartner in der von der Pastoralkommission eingesetzten
Arbeitsgruppe federfiihrend mitarbeitete. Von beiden Seiten — Kirche und Bundesverband
des deutschen Bestattungsgewerbes — wurde das Anliegen an den Lehrstuhl herangetragen,
sich dem Thema Trauer in veranderter Gesellschaft anzunehmen, Reflexionsarbeit zu lei-
sten, innovative Impulse zur Verbesserung der Situation von Trauernden zu geben und Aus-
und Fortbildungen durchzufiihren.

Trauerpastoral versteht sich als Einsatz von Christen fiir eine gelingende Trauerbewilti-
gung. Aus diesem Grund befasst sich das Dozententeam des Projekts sowohl aus sozial-
und humanwissenschaftlicher als auch aus philosophischer und biblisch-, systematisch-
bzw. praktisch-theologischer Perspektive mit Tod und Trauer. Ziel ist eine anthropologisch

Es wird glaubwiirdig berichtet, dass z.B. die Zeugen Jehovas, iiber Zeitungsanzeigen informiert,
unmittelbar nach Beerdigungen Hausbesuche machen und die Angehérigen darauf dankbar rea-
gieren; bis hin zum Ubertritt zu dieser Gemeinschaft oder zur Stiftung von Vermiichtnissen.

Im Vorwort der Pastoralkonstitution des II. Vatikanums ist diese biblisch grundgelegte existenti-
elle Solidaritit mit Armen und Bedréngten aller Art wie folgt formuliert: , Freude und Hoffnung,
Trauer und Angst der Menschen von heute, besonders der Armen und Bedringten aller Art, sind
auch Freude und Hoffnung, Trauer und Angst der Jiinger Christi (Gaudium et Spes 1).

Eltern trauern um ihr totes neugeborenes Kind. Hinweise zur Begleitung. Hg. vom Sekretariat der
Deutschen Bischofskonferenz. Bonn 1993 (ADBK 109).

Unsere Sorge um die Toten und die Hinterbliebenen. Bestattungskultur und Begleitung von Trau-
ernden aus christlicher Sicht. Hg. vom Sekretariat der Deutschen Bischofskonferenz. Bonn 1995
(DtBis 53).
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gewendete Theologie, die sich um eine Antwort aus dem Glauben angesichts existentieller
menschlicher Probleme bemiiht.

3. Aufgaben des Projekts
3.1 Forschungsarbeit und Aus- bzw. Fortbildung

Das Projektteam umfasst derzeit neben dem Lehrstuhlinhaber Prof. Dr. Konrad Baum-
gartner drei Dozenten, die durch ,Drittmittel‘ fiir die Arbeit bei diesem Projekt gewonnen
werden konnten: Dipl. theol., Dipl. Soz. Pid. (FH) Sabine Holzschuh, Dr. theol. Wolfgang
Holzschuh und Dr. theol., Dipl.-Psych. Thomas Schnelzer.

Die Aufarbeitung von Ergebnissen der Trauerforschung zur Erarbeitung pastoraltheologi-
scher Handlungsmodelle fiir die Praxis in kirchlichen Handlungsfeldern und die Verfolgung
aktueller Entwicklungen im Bereich von Trauerforschung und -begleitung sind grundlegend
fiir die Arbeit des Projekts. Grundsitzlich weiB sich das Projekt der intensiven Vermittlung
von Theorie und Praxis verpflichtet. Es geht um Wissenschaft fiir die Praxis der Trauerbe-
gleitung, die an die Praxis riickgebunden ist und von dieser her gegebenenfalls korrigierbar
sein muss. Ein intensiver Anschluss zwischen Forschung und Lehrstoff einerseits und der
erfahrenen Wirklichkeit andererseits wird so in dynamischer Weise angestrebt.

Das folgende Schaubild soll diesen Zusammenhang verdeutlichen:

Praktische Praktische Anwendung in
Erfalrlx‘rung ’ e __» Theorie » pastoralen Handlungs-
mit Trauernden A, a
e feldern, z.B. Trauergespriich
Korrektur Korrektur Graphik:

Dr. Schnelzer

Das Projekt leistet zum Thema Tod und Trauer Forschungsbeitrige:

— Es liegen Umfrageergebnisse’ zu Erfahrungen und zum Verhiltnis trauernder Eltern
zu ihrer christlichen Gemeinde vor, die den Handlungsbedarf in kirchlichen Gemein-
den ersichtlich werden lassen.

Folgende Aussagen kinnen getroffen werden:

— Das Verhiltnis Trauernder zur Gemeinde #ndert sich mit dem Tod in den meisten Fillen, wo-
bei gemachte Erfahrungen mit verantwortlichen Personen der Gemeinde um den Zeitpunkt
des Todes ausschlaggebend sind.

— Das Zugehen gemeindlicher Vertreter/innen auf Trauernde wird besonders am Anfang der
Trauer mehrheitlich gewiinscht.

— Christliche Gemeinden werden um den Zeitpunkt des Todes durch institutionalisierte Hilfen
als Stiitze erfahren, doch eine lingere angemessene Begleitung Trauernder im Bereich der
Diakonie findet nur in seltenen Fillen statt.

— Mit dem Tod tritt der eigene persénliche Glaube fast immer in eine existentielle Krise ein: Ei-
ne v. a. durch Emotionen bestimmte Auseinandersetzung mit Gott beginnt. Christlicher Glau-
be mit der Hoffnung auf Auferstehung wird fiir manche zur konkreten Lebenshilfe auf ihrem
Trauerweg und stirkt ihr Vertrauen in das Leben, was die Verarbeitung der eigenen Trauer in
hohem Map fordert.
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— Eine andere Studie® bringt das Verhiiltnis von Religiositit und Todesangst als Fakto-
ren, die fiir die weit verbreitete Verdrangung von Tod und Trauer verantwortlich sind,
in den Blick.

— Im Austausch mit verschiedenen Berufsgruppen, die mit Tod und Trauer befasst sind,
ist ein Sammelband zum Thema Geschwister-Trauer’ erschienen, der einerseits eine
kaum beachtete Form der Trauer beleuchtet, andererseits anregt, interdisziplinére Per-
spektiven wahrzunehmen und die Kooperation zwischen den Berufsgruppen zu forcieren.

— Derzeit ist eine Studie von S. Holzschuh in Vorbereitung zum Verhiltnis von Trauer
und Raum, naherhin zur Relevanz von Abschiedsriumen filir den Verlauf der Trauer
bei Hinterbliebenen.

Zielgruppen der Aus- und Fortbildungen sind Studenten (Vorlesungen, Seminare und Be-
ratung sowie Begleitung von Diplom- bzw. Zulasssungsarbeiten), schon in der Praxis tétige
Sozial- und Pastoralberufe sowie die Berufsgruppe der Bestatter.®

Seit drei Jahren werden mit Erfolg regelmifig Trauerbegleitungskurse fiir Bestatter
durchgefiihrt. Seit zwei Jahren liegen Erfahrungen in der Fortbildung mit pastoralen Mitar-
beitern vor: Der Intervallkurs 2000 bestand aus sechs Fortbildungseinheiten von je drei
vollen Tagen, ein Intensiv-Wochenkurs ,Trauerbegleitung® fiir pastorale Berufe (5 Tage)
wurde bereits mehrmals durchgefiihrt. Neben der Fortbildung Hauptamtlicher wurde auch
die Weiterbildung von Ehrenamtlichen in Gemeinden immer wichtiger. Durch Kurzsemina-
re, Vortrige und Beratung wird dem nachgekommen.

3.2 Ziele

Zentrale Ziele’ der Fortbildung fiir Pastoralberufe sind:

a) Sensibilisierung fiir die Bediirfnisse und Anliegen Trauernder im gesellschaftlich-
kirchlichen Kontext;

b) Forderung von fachlicher Kompetenz: Diskurs iiber philosophische Verstindnismog-
lichkeiten von Tod und Trauer, Deutungen von Trauer im Horizont der christlichen
Sinngebung von Tod und Auferstehung, psychologische Kenntnisse als Grundlage und
Voraussetzung fiir das Verstidndnis von Trauer sowie fiir die Befidhigung zu angemes-
sener und verantworteter Begleitung durch das Trauergesprich im Kontext pastoraler
Handlungsfelder, Erarbeitung von Hilfsmoglichkeiten fiir Trauernde — in Liturgie, Ver-
kiindigung und insbesondere Diakonie;

c) Forderung von personlicher Kompetenz: Selbstwahrnehmung und -erfahrung mit Ken-
nenlernen der personlichen Grenzen, Auseinandersetzung mit Tod und Trauer und
Forderung sozial-kommunikativer Kompetenzen sowie Entwicklung von Fihigkeiten
zu kritischer Selbstbeobachtung und Selbstreflexion.

— Von den Trauernden werden vielfiltige gemeindliche Verdnderungen, v. a. im Bereich der
gememdhchen Diakonie, gewiinscht (vgl. W. HoLZSCHUH, Die Trauer der Eltern bei Verlust
eines Kindes. Eine praktisch-theologische Untersuchung. Wiirzburg 22000).

Die Forschungsarbeit (Habilitation) von Dr. Schnelzer erscheint voraussichtlich Anfang 2002.

Vgl. Geschwister-Trauer. Erfahrungen und Hilfen aus verschiedenen Praxisfeldern. Hg. W. Holz-

schuh. Regensburg 2000.

Im Internet sind weitere Informationen zu unseren Kursen (Termine ... Inhalte der Kurse fiir

Bestatter), Verdffentlichungen und Forschungen angegeben:

http://www.uni-regensburg.de/Fakultacten/Theologie/pastoral/projekt.html.

Je nach Zeitumfang der Fortbildungen werden Schwerpunkte gesetzt.
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Durch diese Zielsetzung wurde Folgendes erreicht: Vermittlung und Aneignung von In-
halten und Ergebnissen der Trauerforschung fiir die Pastoral (Theoretische Information,
Impulse fiir Liturgie und Homilie), Erlernen von ,therapeutischen® Hilfen im Einzel- und
Gruppengespriich mit Trauernden (Reflexion, Praxisbezug) und Auseinandersetzung mit
eigenen Verlustkrisen und Trauererfahrungen (Selbsterfahrung).

Zu a)

Da Christen in Gemeinden innerhalb der Gesellschaft leben, ist es besonders fiir Prakti-
sche Theologie von Bedeutung, gesellschaftliche Zeitstromungen wahrzunehmen. Das Bild
der Gesellschaft findet sein Abbild in der Kirche und mit ihr in pastoralen Handlungsfel-
dern. Gesellschaftliche Wirklichkeit stellt somit den Kontext dar, innerhalb dessen sich
Christen bewegen und leben. Daher sind situationsanalytische Anmerkungen zu wichtigen
Merkmalen der heutigen Gesellschaft mit deren Auswirkungen auf den Bereich Tod und
Trauer im christlichen Horizont im Ausbildungskonzept verankert. Erst auf dem Hinter-
grund gesellschaftlicher Situierung konnen Tod und Trauer konkret in pastoralen Hand-
lungsfeldern betrachtet werden.

Zub)

Trauer bewegt sich in einem Spannungsfeld, das den ganzen Menschen mit seiner trans-
zendenten Begabung betrifft: Im Blick auf Trauernde, die mit dem Tod eines Menschen
ihres personlichen Umfeldes konfrontiert sind, ist die Hoffnung auf ein sinnvolles und
sinnstabiles Leben in Frage gestellt. Trauer als Antwort auf diese Verlusterfahrung riittelt
an den Grundfesten der eigenen Lebensauffassung und -philosophie sowie der Religiositiit.
Als anthropologische Grunderfahrung gehért Trauer zum Menschsein, es kommt infolge-
dessen darauf an, sie in die Lebenswirklichkeit einzuordnen. Welche philosophisch-theolo-
gischen Denkmodelle fiir Tod und Trauer relevant sind und welche Sinnperspektive der
christliche Glaube als Sinn- und Deutungsangebot fiir das Leben im Horizont Gottes fiir
Trauernde bieten kann, wird in den Kursen erarbeitet. Letztlich geht es dabei um eine Kli-
rung philosophischer, systematisch-theologischer und biblischer Voraussetzungen fiir den
Umgang mit Trauernden in gegenwirtigen pastoralen Handlungsfeldern.

Trauverbegleitung aus christlicher Sicht weist entscheidende Propria auf: die Deutung von
Tod und Trauer wird durch die Auferstehung Christi in einen eschatologischen Hoffnungs-
horizont gestellt. Eine theologische Perspektive ist auch insofern angezeigt, als etwa auf die
Frage nach der Schuld vieler Trauernder nur die christliche Praxis der Versohnung und
Vergebung — speziell im Sakrament der BuBe — eine befreiende Antwort, die einen Neuan-
fang moglich macht, zu geben vermag. Gegen alle psychologistischen Verkiirzungen wird
damit der unabdingbaren theologischen Perspektive von Trauerbegleitung zu ihrem Recht
verholfen. Wie theologische Perspektiven in Verkiindigung und Liturgie den verschiedenen
Trauersituationen gerecht werden, wird ausfiihrlich an Beispielen aufgezeigt und gemein-
sam mit den Kursteilnehmern erarbeitet.

Fiir den Umgang mit Trauernden ist jedoch fraglos die Kenntnis fachlich-psycholo-
gischen Wissens iiber Trauer notwendig. Erst durch ein darin griindendes Verstehen der
Situation Trauernder kann ein angemessener Umgang mit ihnen vermittelt und eingeiibt
werden bzw. eigenes Verhalten reflektiert werden. Daher wird die Bandbreite des Phino-
mens Trauer auf dem Hintergrund psychologischer Erkenntnisse beleuchtet.
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Konkrete Hilfen erfahren Betroffene in ihrer Trauer iiberwiegend im Einzelgesprich so-
wie in Gruppen mit in gleicher Weise Betroffenen. Daher wurden folgende weitere Schwer-
punkte in der Fortbildung gesetzt:

— Gesprdchsfiihrung mit Trauernden

Das Trauergesprich ist Grundpfeiler jeder Form von Trauerbegleitung:

In den Jahren 1987 bis 1991 wurde an der Universitit Essen die klientenzentrierte
Trauertherapie'® entwickelt. Diese basiert auf Erfahrungen der dortigen Trauerbera-
tungsstelle, die ergeben haben, dass die klientenzentrierte Gesprichstherapie nach C.
R. Rogers mit den drei Grundprinzipien: Wertschitzung, Kongruenz und Empathie,
den Bediirfnissen Trauernder am nichsten kommit.

Durch Vermittlung der Grundlagen dieser auf Trauernde zugeschnittenen Gesprichs-
fiihrung und ihre konkrete Einiibung in Rollenspielen auf dem Hintergrund verschie-
dener Trauersituationen wird die Kompetenz zur zeitweiligen Begleitung Trauernder
erreicht. Diese Form der Trauerbegleitung sieht ihr Ziel nicht im Ende jeglicher Trau-
er, sondern in der (wiedererlangten) Fiahigkeit des Trauernden, selbststéindig den
Trauerweg weiterzugehen und zu bestehen. Durch einfithlsamen und von Wissen um
verschiedene Trauerverldufe getragenen Umgang mit Trauernden sowie die darauf be-
ruhende Vermittlung von Verstdndnis fiir die eigenen Trauerreaktionen akut Trauern-
der wird eine Atmosphire des Vertrauens geschaffen, die etwa Ausdrucksmoglich-
keiten von Trauer (Weinen, Aggressionen . . .) ermdglicht und infolgedessen hilft,
Trauer ohne bleibende Schaden zu verarbeiten und notwendige Folgerungen aus den
eintretenden Veréinderungen zu ziehen.

— Verortung von Trauergruppen in pastoralen Handlungsfeldern

Neben der Befihigung zum Einzelgesprich wird den Kursteilnehmern mit Trauer-
gruppen eine weitere wichtige Hilfe fiir Trauernde aufgezeigt. Bei diesen handelt es
sich um Zusammenschliisse von Betroffenen, die sich gegenseitige Hilfe zur Bewilti-
gung ihrer Trauer geben. Die Entstehung so gearteter Selbsthilfe in Deutschland, ihre
Merkmale und Funktion werden eingehend erldutert. Hilfen, solche Gruppen zu be-
gleiten, sie initiieren bzw. organisieren zu helfen, werden thematisiert.

— Aufbau von Besuchsdiensten fiir Trauernde in den Gemeinden

Erfahrungswerte in Gemeinden mit Besuchdiensten, deren Wirksamkeit und Organi-
sation sowie die Fortbildung der ehrenamtlichen Helfer in solchen Diensten werden
zum Gegenstand des Kurses.

Einem Hauptziel, die Befahigung der Kursteilnehmer zu qualifiziertem und verantworte-
tem Umgang mit Trauernden im diakonischen Bereich, zum Einzel- bzw. Gruppengesprich
mit Trauernden sowie zum Aufbau von Besuchsdiensten fiir Trauernde, wird dadurch
Rechnung getragen.

Zuc)

Personenbezogenes Handeln an und mit Menschen erfordert die Herstellung einer Bezie-
hung als wechselseitig geteilter Verstindigungsgrundlage. Die Qualitiit, d. h. Wirksamkeit
seelsorglichen Handelns bemisst sich wesentlich danach, inwieweit es gelingt, eine Ver-

i Vgl. R. JERNEIZIG — A LANGENMAYR — U. SCHUBERT, Leitfaden zur Trauertherapie und Trauer-
beratung. Gottingen “1994; A. LANGENMAYR, Trauerbegleitung: Beratung — Therapie — Fortbil-
dung. Géttingen 1999.
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trauensbasis mit wechselseitigem Vertrauensangebot und -vorschuss aufzubauen. Dies kann
nur erreicht werden, wenn Seelsorger und Seelsorgerinnen in ihrer Berufsrolle als ganz-
heitlich-menschlicher Bezugspunkt transparent sind. Grundlage fiir alle pastoralen Aufga-
benbereiche bleibt daher die Person als wichtigstes ,,Instrument™ der Seelsorge. Als solches
bedarf es geniigender bis bestmoglicher Kenntnisse um die eigene Person, gepaart mit der
Fihigkeit zu deren Umsetzung. Da personliche Kompetenz im Vordergrund steht, kommt
Selbstwahrnehmung und -erfahrung sowohl auf dem Hintergrund philosophischer und
religioser Einstellungen als auch auf der psychologischen Ebene besondere Beachtung zu:
Selbsterfahrung mit Kennenlernen der personlichen Grenzen, deren Akzeptanz und Re-
spektierung, Wissen um zentrale Bediirfnisse im eigenen Leben, Auseinandersetzung mit
Tod und Trauer, Einiiben in ,abschiedliches Leben®, Forderung sozial-kommunikativer
Kompetenzen sowie Entwicklung von Fahigkeiten zu kritischer Selbstbeobachtung und
Selbstreflexion. Um Trauernde begleiten zu konnen, ist daher die Auseinandersetzung mit
der eigenen Trauer unabdingbar.

Durch die Ausbildungskurse werden zudem Foren des personlichen und fachlichen Aus-
tausches unter pastoralen Mitarbeitern, die als ,,Traueragenten” oftmals auf sich alleine
gestellt sind, geschaffen, als ein Beitrag zur Psychohygiene pastoral Titiger und eine fach-
liche Plattform fiir eine Materialborse gelungener Pastoral. Das gegenseitige Lernen an
konkreten Beispielen aus der Pastoral zeigt verschiedene Moglichkeiten und Wege von
einzelnen Kursteilnehmern auf und ermutigt dadurch andere, selbst neue Handlungsper-
spektiven fiir eine zeitgerechte Trauerpastoral zu entdecken und auszuprobieren.
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Thomas Bohm, Innsbruck

Ars moriendi
Reminiszenzen zu einem Seminar

,.Ich hiitte nicht gedacht, dass es bei der Begegnung mit der anderen Pfarre so viel Interes-
santes zu erfahren gibt.” So bringt eine Teilnehmerin der Lehrveranstaltung ,,Ars moriendi
— Gesichter des Sterbens heute* ihre Faszination und Begeisterung zum Ausdruck.

Im zweiteiligen Seminar, das im zweiten Semester bewusst die Situation in zwei Pfarr-
gemeinden in den Mittelpunkt des Interesses stellt, treffen sehr unterschiedliche Situationen
aufeinander: Hier die ,Landgemeinde™ Ellbogen, in der das Totengeliut, die Hausaufbah-
rung, der Leichenzug zur Kirche, das Grabausheben durch die Nachbarn und die Teilnahme
der ganzen Gemeinde am Begribnis grofiteils selbstverstindlich ist. Dort die ,,Stadtgemein-
de* Allerheiligen, in der Menschen trotz aller Bemithungen der Gemeinde teilweise an-
onym sterben, die keinen eigenen Friedhof besitzt und in der die Frage eines kirchlichen
Begriibnisses fiir aus der Kirche ,, Ausgetretene” immer wieder einmal aktuell wird. Im
Seminar geht es nicht um eine ,,Verliebtheit* in die ,, dunklen‘ Themen von Sterben und
Tod, sondern um eine dem Leben zugewandte Beschiftigung mit dem Tod. Die Seminar-
gruppe nimmt die beiden Gemeinden in den Blick und versucht, im Gesprich konstruktiv-
kritisch voneinander fiir die je eigene Situation zu lernen. Eine ,.internationale Note® erhal-
ten das Gesprich und das gemeinsame Arbeiten durch einige Studierende aus Ungarn,
Kroatien, Nigeria und Indonesien.

Trotz aller Verschiedenheit sind die hinter den konkreten Verhaltensweisen liegenden
verbindenden Anliegen spiirbar. Manchmal kommen die Gemeinsamkeiten auch ganz klar
zur Sprache: ,.Ich habe mich vor Jahren fiir die Hausaufbahrung eingesetzt. Mir ist es wich-
tig, dass die Angehorigen sich zuhause von ihrem Verstorbenen verabschieden kénnen.*
Dies weill der ehemalige Ellbogner Biirgermeister Ferdinand Miller zu berichten. ,,Wir
bieten seit einiger Zeit wieder an, den Verstorbenen vor und beim Begriibnisgottesdienst in
der Kirche aufzubahren®, erzihlt eine Teilnehmerin aus Allerheiligen. Und Pfarrer Erich
Gutheinz erginzt: ,,Bei einem Schulgottesdienst konnte ich erstaunt feststellen, wie unbe-
fangen die Kinder mit dem aufgebahrten Sarg in der Kirche umgehen.* ,

Die Frage, wie Sterben, Tod und Trauer als zum Handeln motivierende Anfrage an Ge-
sellschaft und christliche Gemeinde in der Offentlichkeit ,zur Sprache gebracht™ werden
konnen, ist eines der Hauptanliegen des Seminars. Unter der Leitung von Gerhard Waibel
und Thomas Bohm — sowie Anna Findl-Ludescher im ersten bzw. Franz Weber im zweiten
Semester — analysieren die Teilnehmerinnen und Teilnehmer die Situation in Gesellschaft
und Gemeinde, deuten diese vor dem Hintergrund der biblischen und kirchlichen Tradition
und fragen nach angemessenen Handlungsmoglichkeiten in der Gegenwart. Dieser Drei-
schritt ,,Sehen — Urteilen — Handeln* ist — neben der Orientierung an den vier Grundfunk-

Das Seminar am Institut fiir Praktische Theologie der Katholisch-Theologischen Fakultit der
Universitit Innsbruck dauerte 2 Semester (WS 1999/2000: Ars moriendi. Gesichter des Sterbens
heute; SS 2000: Ars moriendi II. Gesichter des Sterbens in der Gemeinde). Zuerst erschienen in:
Baustelle Theologie. Fakultitszeitung der Katholisch-Theologischen Fakultdt der Universitiit
Innsbruck. 3. Jahrg. (2000) Nr. 1, S. 2.
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tionen der Gemeinde: Liturgie, Koinonie, Martyria und Diakonie — ein zentrales strukturie-
rendes Element des Seminarkonzeptes. Die von Anfang an vorgesehene teilnehmerorien-
tierte Vorgehensweise macht ein Planen ,,von Sitzung zu Sitzung® notwendig. ,,Gerade
deshalb ist die Vorbereitung so spannend®, betont Gerhard Waibel.

Das erste Semester nahm im eher ,klassischen Seminarstil mit der Gruppe der Studie-
renden verschiedene Aspekte des Themas in den Blick. Die mittelalterliche Ars moriendi
und ihre Bedeutung fiir das Sterben heute, Aspekte der christlichen Eschatologie, Hospizar-
beit, Chancen und Probleme von Ritualen oder die Frage der Euthanasie kamen in den
Blick.

Im zweiten Semester standen die Recherchearbeit von Kleingruppen in den beiden Ge-
meinden sowie das gemeinsame Analysieren und Auswerten der ,,Ergebnisse* auf der Ebe-
ne der Pfarre und im Plenum aller Teilnehmerinnen und Teilnehmer auf dem Programm.

Nicht zuletzt blieb die entscheidende Frage préisent, wie aus einer Ars moriendi eine echte
Ars vivendi werden kann — eine Frage, die nicht das Seminar, sondern wohl nur jedes ein-
zelne Leben beantworten kann.
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Konrad Baumgartner, Regensburg

»Dass wir den Ubergang bestehen **

Begleitung von Trauernden in pastoraler Sicht
Fiir Erich- Garhammer zum 50. Geburtstag”

0. Lasst meine Trauer mit mir gehen!

Die aus Oberbayern stammende Lehrerin, Chorleiterin und Komponistin von religidsen
Liedern, Kathi Stimmer-Salzeder', hat zum Thema .Begleitung von Trauernden® ein Lied
getextet und komponiert, das in iiberzeugender Weise das Phanomen der Trauer und grund-
legende Hinweise fiir das Verhalten gegeniiber Trauernden benennt. Es trigt den Titel:
.Lasst meine Trauer mit mir gehen‘” und hat folgende Text- und Tongestalt™":

1.  Es hat mich ein dunkles, ein Leid iiberfallen,
eine Welle von Weh hat den Atem gehemmt.
so geh’ ich ganz anders nun unter euch allen:
der Schmerz wie ein Bruder zur Seite,
und wie eine Schwester die Trauer.

KV: LaBt meine Trauer mit mir gehen,
sie braucht ihre Zeit und ihren Raum.
Konnt ihr den Schmerz in mir verstehn?
Ich fasse ihn selber kaum.
Ich fasse ihn selber kaum.

2.  Ich bin wie zerrissen,
kein Ganzes, Gesundes —
eine Quelle der Qual
ist wie Krankheit in mir.
So steh’ ich ganz anders nun unter euch allen:
Mein Bruder, der Schmerz, mir zur Seite,
und nah meine Schwester, die Trauer. KV:

Wie in einer Ouvertiire zu unserem Thema sind in diesem Lied wichtige Motive der
Trauer und der Traueraufgaben erkennbar. Der Verlust eines Menschen durch den Tod
bedeutet fiir die betroffenen Angehorigen und alle, dem Verstorbenen Nahestehenden, fast
immer eine schmerzhafte , Krisensituation, in der [. . .] ein Stiick personlicher und sozialer
Welt zusammenbricht. Je niher einem die oder der Verstorbene steht, desto groBer ist die
Krisensituation®. Stimmer-Salzeder schreibt vom unbestimmten »~Dunklen®, vom , Leid*,

Gastvortrag an der Kath.-Theologischen Fakultit der Universitdt Miinster am 28. Mai 2001 — auf
Einladung von Prof. Dr. Klemens Richter.

Geb. 1957 in Aschau am Inn, vgl. ihre ,,musikalischen Lebensstufen®, in: DiEs., Lied der Hoff-
nung 3. Aschau *1992, 253.

®  Lied der Hoffnung 3 (s. Anm. 1) Nr. 178.

Das Lied ist auch auf CD erschienen: Zu bezichen bei Kathi Salzeder, Lirchenstr. 22, D-84544
Aschau a. Inn. [Anm. d. Red.].

Unsere Sorge um die Toten und die Hinterbliebenen. Bestattungskultur und Begleitung von Trau-
ernden aus christlicher Sicht. 22. November 1994. Bonn 1994 (DtBis 53) 48.
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das wie ein Uberfall hereingebrochen ist, von der inneren Zerrissenheit: ,kein Ganzes,
Gesundes®. Die Trauer ist ,.eine Quelle der Qual®, wie ,eine Krankheit”, ein tiefgehender,
alles verandernder ,.Schmerz®, den der Trauernde ,kaum fassen* kann. Die Auswirkungen
auf die Psyche, aber auch auf den Korper sind uniiberhérbar: ,den Atem gehemmt* hat
diese ,,Welle von Weh*. Der Trauernde erlebt sich verandert in seiner Umgebung: ,,so steh
ich, so geh ich ganz anders nun unter euch allen“. Zwischen den Trauernden und seinen
Mitmenschen sind , Bruder Schmerz* und , Schwester Trauer” als neue Geschwister getre-
ten, die dem Trauernden zur Seite sind: als leidvolle und zugleich not-wendende Begleiter.
Trauer und Schmerz miissen zugelassen, angenommen werden, wie neue Mitglieder in
einer Familie. Wer sie ignoriert, sie nicht wahrhaben will, sie nicht ernst nimmt, sie ver-
dringt, bewiltigt die Trauer nicht. Diese braucht ,ihre Zeit und ihren Raum*; Trauerzeit ist
angesagt, will durchlebt und gestaltet sein. Auch Raume und Orte braucht die Trauer, damit
sie bewiltigt werden kann. Und so ergeht der Appell des Trauernden an die Mitmenschen:
Lasst mich trauern, respektiert meine Trauer, und helft mir trauern! Habt Verstindnis fiir
den Schmerz in mir, fiihlt euch in mich ein und sagt mir, dass ihr mit mir fiihlt! Lasst mich
trauern und lasst mich nicht allein in der Trauer!

Einander beistehen: im Leben und beim Sterben, einander begleiten: im Schmerz und in
der Trauer — in menschlicher Solidaritit und in christlicher Diakonie. So bestehen Schwer-
kranke und Sterbende, so bestehen Trauernde den ,,Ubergang*: vom Leben zum Tod und
vom Tod zum Leben. Zu diesem Bestehen verhelfen grundlegend auch die ,Rites de passa-
ge“* — im christlichen Verstindnis die liturgischen und sakramentlichen Feiern der Tren-
nung und des Abschieds — und die deutenden und sinngebenden Worte und Symbolhand-
lungen, welche die Situation der Sterbenden, der Verstorbenen und der Hinterbliebenen im
Lichte der christlichen Botschaft erhellen, als Trost und Mahnung zugleich.

In all dem aber ist die non-verbale und verbale Zuwendung zu den Sterbenden und den
Trauernden in personaler Begegnung und im helfenden und beratenden Gesprich, fiir uns
Christen durchwirkt von der Hoffnung der Auferstehung, Mittelpunkt der Begleitung. So
hoffen wir, dass wir selbst und unsere Mitmenschen ,,den Ubergang bestehen zum Pascha,
das kein Ende kennt*®,

Im Folgenden soll die Begleitung von Trauernden aus pastoraler Sicht niher bedacht
werden. Pastoral meint dabei das Gesamt des kirchlichen Handelns, das sich in den Grund-
vollziigen der Diakonie (Leben und Glauben erméglichen), der Verkiindigung (Leben und
Glauben zusprechen), der Feier der Liturgie und der Sakramente (Leben und Glauben fei-
ern) und des Aufbaus von Kirche in Gemeinden und Gemeinschaften (Weggemeinschaft im
Leben und Glauben) im Horizont der Herrschaft Gottes® entfaltet. Alle Pastoral aber voll-
zieht sich zwischen den Brennpunkten ,,Situation der Menschen® und ,,Botschaft des Evan-
geliums®. Daraus ergibt sich die Zweiteilung unseres Themas.

Vgl. M. OrT, Art. Rites de passage. In: LThK® 8, 1203f: , Der Mensch erfihrt eine Verinderung
des Orts, des Zustands, des sozialen Status oder des Alters in der typischen Abfolge von Tren-
nung, Umwandlung und Wiedereingliederung [. . .] R. helfen bei der Bewiltigung zentraler Le-
benskrisen und sind deswegen auch Ausdruck einer religisen Grunderfahrung.*

Vel. den Hymnus zur Vesper im Stundengebet der Fastenzeit: ,,Nun ist sie da, die rechte Zeit . . .*
Vegl. E. FeIFEL, Art. Herrschaft Gottes. IV. Prakt.-theol. In: LTHK® 5, 37f.
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1. Die Situation von Trauernden
1.1 Zur Psychologie der Trauer

,,Unter Trauer verstehen wir charakteristische Empfindungen nach dem Verlust (meist
Tod) eines Menschen oder eines emotional wichtigen Objekts, gekennzeichnet durch be-
driickende bis qualvolle Auseinandersetzungen mit dem Ereignis und der Vergangenheit.*’
Konkret auf den Verlust eines (geliebten) Menschen bezogen konnen wir sagen: Trauer
umfasst ,diejenigen psychischen Reaktionen, die nach dem Verlust eines nahestehenden
Menschen durch dessen Tod eintreten konnen‘®. S. Freud’ hat als erster Tod und Trauer
zum Gegenstand seiner psychologischen Forschungen und Publikationen gemacht. Sein
Verstindnis von Trauer als Reaktion auf den Verlust einer geliebten Person oder eines
Ideals mit den Merkmalen ,tiefe schmerzliche Verstimmung®, ., Abzug des Interesses von
der AuBenwelt*, ,Verlust der Liebesfihigkeit* und ,Einschriinkung des Leistungsvermo-
gens” ist grundlegend geworden fiir alle spéteren Trauer-Theorien. Besonders wichtig ist
bei Freud der Begriff der Trauerarbeit: Trauern ist kein passiver Prozess, sondern erfordert
aktives psychisches Handeln des Individuums.'® Weil dazu aber der Trauernde oft allein
nicht (genug) fihig ist, bedarf er der Unterstiitzung und der Begleitung durch seine Umwelt.

Die starke gefiihlsmiBige Ausdrucksgestalt der Trauer erkliirt sich nach J. Bowlby aus
dem Zerbrechen von emotionalen Bindungen an den Menschen, der einem durch den Tod
genommen ist. Und G. Engel fiihrt diese Uberlegungen fort, wenn er angesichts der le-
benswichtigen Bedeutung von zwischenmenschlichen Bindungen darauf verweist: der
Verlust eines geliebten Menschen fiihrt wie eine korperliche Verwundung zu einem Trau-
ma, das der Heilung im Prozess der Trauer bedarf.'"' Solche Traumata betreffen den somati-
schen Bereich: sie duBern sich in Atemlosigkeit, Brustbeklemmung oder zugeschniirter
Kehle; im effektiven Bereich zeigen sich z. B. Traurigkeit, Aggression, Zorn, Todessehn-
sucht, Schuldgefiihle und Selbstanklagen, Angst, Einsamkeit, Betdubung oder Abge-
stumpftheit; in kognitiver Hinsicht dufert sich Trauer im Nicht-Wahrhaben-Wollen, in
Verwirrung, in Konzentrationsschwiiche, in intensiver Beschiftigung mit dem Verstorbe-
nen, in [llusionen und Halluzinationen. Schlafstérungen und Appetitstérungen, Geistesab-
wesenheit, Trdume vom Verstorbenen, Meiden von Orten der Erinnerung, Beisichtragen
von Erinnerungsgegenstinden, Suchen und Rufen nach dem Verstorbenen; rastlose Uber-

1. J. BoiaNOVSKY, Verwitwete. Thre gesundheitlichen und sozialen Probleme. Weinheim 1986, 14.
R. JERNEIZIC — U. SCHUBERT, Der letzte Abschied. Ratgeber fiir Trauernde. Gottingen 1991, 73. —
Die Deutung der Trauer im Sinn von ,,psychischen Reaktionen® macht verstindlich, dass Trauer
heute vorrangig Gegenstand der wissenschaftlichen Psychologie, aber auch von psychologisch
ausgerichteten Kursen geworden ist. Die friiher dominierenden Zugfinge zur Trauer durch Philo-
sophie und Theologie sind dadurch zuriickgetreten und werden z. T. bewusst ausgeklammert, zum
Schaden einer ganzheitlichen Trauerforschung, Trauertherapie bzw. Trauerbegleitung (wie sie z.
B. im Projekt des Lehrstuhls Pastoraltheologie an der Universitit Regensburg verwirklicht wird. —
Den Mitarbeitern dieses Projektes, Thomas Schnelzer und Wolfgang Holzschuh, verdanke ich
wichtige Aspekte und Formulierungen der folgenden Ausfiihrungen).

Vel. v. a. S. FREUD, Trauer und Melancholie. Frankfurt/Main "1981 (Gesammelte Werke 10).

Vgl. I. BowLBY, Verlust. Trauer und Depression. Frankfurt/Main 1994; G. L. ENGEL, Is grief a
disease? In: Psychosomatic Medicine 23 (1961) 18-22.

V. KasT schreibt dazu: ,,Es ist in der Tat emotionale Schwerarbeit, die in einem Trauerprozess
geleistet werden muss [. . .] [Dieser] ist ein sehr ernst zu nehmender, wichtiger Prozess*. In: Le-
xikon der Bioethik. Bd. 3. Hg. W. Korff [u. a.]. Giitersloh 1998, 599—602, hier: 602.
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aktivitit oder Zwangshandlungen betreffen den Handlungsbereich; Gefiihle der Fremdheit
gegeniiber der Umgebung, Abkapselung und sozialer Riickzug kennzeichnen die Trauer im
Bereich der Mitmenschen.

Diese Trauerreaktionen haben unterschiedliche Intensitéten: je nach der Stirke oder der
Sicherheit der Bindung oder auch ihrer Ambivalenz, der Todesart oder auch je nach der
Verarbeitung fritherer Trauererfahrungen, je nach der Stiirke der Persénlichkeit oder der
korperlichen Konstitution, je nach zusitzlichen Belastungen oder der unterschiedlichen
Reaktion der Mitmenschen, je nach der Kraft der in der jeweiligen Kultur angebotenen
Trauerrituale — und: je nach dem Potential der Hoffnung des christlichen Glaubens.

Die verschiedenen Phasen-Modelle des Trauerprozesses stellen die gleichformigen An-
teile der Trauer heraus; so werden sie den individuellen und vielfiltigen Weisen des Trau-
erprozesses kaum gerecht. Denn dieser vollzieht sich eher wellenférmig und gelegentlich
auch in sprunghaften Vor- oder Riickschritten. Immerhin kiénnen solche Modelle helfen,
auf die jeweilige psychische Situation des Trauernden angemessener einzugehen. Am be-
kanntesten sind die Phasen-Modelle'” von Y. Spiegel (Schockphase, kontrollierte Phase,
regressive und adaptive Phase), von V. Kast (Nicht-Wahrhaben-Wollen, Aufbrechen der
Emotionen, neuer Selbst- und Weltbezug) und von J. Bowlby (Betiubung, Sehnsucht und
Suche, Desorganisation und Verzweiflung, Reorganisation).

1.2 Zur Trauerberatung und Trauerbegleitung aus psychologischer Sicht

In diesen verschiedenen Phasen der Trauer sind wichtige Aufgaben'’ zu bewiltigen: den
Verlust als Realitit akzeptieren, den Trauerschmerz erfahren, sich anpassen an die Umwelt,
in der der Verstorbene fehlt, die gefiihlsmiRige Energie abziehen und in eine andere Bezie-
hung investieren.

Im beratenden und begleitenden Trauergespriach geht es um folgende Hilfestellungen:
entsprechend dem Bediirfnis des Trauernden, iiber den Verstorbenen zu sprechen, wird er
eingeladen, tiber Einzelheiten des Todes und der Bestattung zu reden. So hilft der Berater,
die Realitiit des Verlustes zu vergegenwiirtigen. Weitere Hilfen sind das Gewihren und
Ermutigen zur AuBerung von Emotionen sowie praktische Hilfen zum Weiterleben ohne
den Verstorbenen und zur emotionalen Ablosung von ihm. Dabei ist es wichtig, dass der
Trauernde Inhalte und Tempo des Gespriichs bestimmen kann und ihm keine Normen, wie
er zu trauern hat, nahe gelegt werden. Wer Trauernde beraten und begleiten soll, der muss
tiber Selbsterfahrung oder Supervision selbst eine angemessene Einstellung zum eigenen
Tod und zur eigenen Trauer gefunden haben.

Fiir diese Unterstiitzung und Begleitung individueller Trauer und besonders zur Weiter-
fiihrung von steckengebliebener Trauer hat sich die klientenzentrierte Trauerberatung als
effektiv erwiesen; sie wurde von den Psychologen R. Jerneizig, A. Langenmayr und U.
Schubert entwickelt.'* Sie basiert auf der klientenzentrierten Gespriichspsychotherapie von

Vgl. Y. SPIEGEL, Der Prozess des Trauerns. Miinchen *1977; V. Kast, Trauern. Phasen und
Chancen des psychischen Prozesses. Stuttgart 1982; J. BowLBY, Das Gliick und die Trauer. Stutt-
gart 1982.

Vgl. J. WORDEN, Beratung und Therapie in Trauerfillen. Bern 1987.

Vegl. R. JERNEIZIC — A. LANGENMAYR — U. SCHUBERT, Leitfaden zur Trauertherapie und Trauerbe-
ratung. Gottingen 1991.
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C. Rogers, die heute bekanntlich als eine der anerkannten Formen der Gesprichsfiihrung
und Beratung gilt.

Ausgehend von den drei Grundhaltungen des Beraters im Gesprich (unbedingte Wert-
schiitzung, Echtheit und Empathie) steht auch im Trauergesprich die Reverbalisierung
emotionaler Erlebnisinhalte im Mittelpunkt. Dabei wird auch die Wissensvermittlung iiber
den Trauerprozess durch den Berater eingebracht, um den Trauernden von angstmachenden
Erfahrungen und iiberstark erlebten Gefiihlen zu entlasten. Ziel der Beratung ist es, gegen
innere und dufBere Hindernisse das Vertrauen in die eigene, personliche Fahigkeit zu trauern
zu bestirken und zur Trauerarbeit zu ermutigen.'” Im Falle des Trauergesprichs diirfen
auch angemessen direktive Weisungen angesichts der gegebenen iiberstarken Belastungen
und Beeintrichtigungen des Selbst gegeben werden.

2. Begleitung von Trauernden in pastoraler Sicht

Die bisherigen Aussagen iiber die Situation von Trauernden und eine darauf bezogene
Begegnung mit ihnen beziehungsweise ihre Begleitung sind nun im Lichte des christlichen
Glaubens zu bedenken, zu erginzen und zu vertiefen. Dazu gibt das biblisch-christliche
Gottes- und Menschenbild die entscheidenden Bezugspunkte.

2.1 Die Relevanz der christlich-kirchlichen Praxis

Die deutschen Bischofe schreiben in ihrer vielbeachteten Schrift ,,Unsere Sorge um die
Toten und die Hinterbliebenen. Bestattungskultur und Begleitung von Trauernden aus
christlicher Sicht*;

»Die Toten zu begraben und die Trauernden zu trésten, diese beiden Dienste gehdren nach jiidisch-

christlichem Verstindnis seit jeher zu den leiblichen und geistlichen Werken der Barmherzigkeit.

Uber Jahrhunderte hin hat die Kirche, in konfessionell unterschiedlicher Ausprigung, im Geiste des

Alten und Neuen Testamentes den Toten das letzte Geleit gegeben und den Hinterbliebenen in Ver-

kiindigung und Liturgie, durch helfenden Beistand und sorgende Begleitung Trauerhilfe geleistet.

Sterben und Tod gehérten zum Leben und erhielten ihre Deutung und Sinngebung aus der Hoffnung

der Christen, die aus der Zusage von Jesus kommt: ,Ich bin die Auferstehung und das Leben. Wer

an mich glaubt, wird leben, auch wenn er stirbt. Und jeder, der lebt und an mich glaubt, wird auf
ewig nicht sterben‘ (Joh 11,25f).'

Das Hoffnungs-Potential des christlichen Auferstehungsglaubens ist also fiir den Umgang
mit Sterbenden, mit Tod und Trauer das entscheidende Kriterium. Daran scheiden sich in
Theorie und Praxis der Sterbe— und Trauerbegleitung und hinsichtlich des Umgangs mit den
Toten heute die Geister."”

Aus vielen Griinden, denen hier nicht niaher nachgegangen werden kann, ,,ist die Bedeu-
tung der Kirchen, der Gemeinden und ihrer Amtspersonen im Bereich der Bestattung und in
der Begleitung der Trauernden in den vergangenen Jahren deutlich zuriickgegangen, zu-

i Vgl. M.-F. BACQUE, Mut zur Trauer. Miinchen 1996.

® Unsere Sorge um die Toten und die Hinterbliebenen (s. Anm. 3) 9.
Aus der Fiille gegenwirtiger Publikationen zu Todes- und Jenseitsvorstellungen heute und zum
Verstiindnis der christlichen Botschaft dazu verweise ich exemplarisch auf: M. KeHL, Und was
kommt nach dem Ende? Von Weltuntergang und Vollendung, Wiedergeburt und Auferstehung.
Freiburg 1999; W. BEINERT, Tod und jenseits des Todes. Regensburg 2000. — Zur verinderten
Situation der Bestattungs- und Trauerkultur, vgl. Unsere Sorge um die Toten und die Hinterblie-
benen (s. Anm. 3) 10-16.
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mindest im groBstidtischen Bereich*'®. Im Gegensatz zu Behauptungen, dass die Praxis der
kirchlichen Bestattungs- und Trauerkultur sich wohl kaum oder hochstens nur negativ auf
die Bewiltigung der Trauer ausgewirkt habe'g, sind Christen davon iiberzeugt: ,,christlicher
Glaube und christliche Lebenspraxis [haben] [. . .] fiir den Umgang mit den Toten und den
Hinterbliebenen Entscheidendes fiir das Mensch-Sein und die Kultur einzubringen®, unbe-
schadet der immer neu notwendigen kritischen Uberpriifung der vorfindlichen Praxis, des
Austausches dariiber mit anderen Berufsgruppen und einer verstirkten Aus- und Fortbil-
dung fiir Sterbe- und Trauerbegleitung im kirchlichen Bereich. Nach wie vor ,,werden der
pastorale Einsatz von Seelsorgern und Gemeinden fiir eine wiirdige, personliche und ein-
fiilhlende Gestaltung der Bestattungsriten sowie eine helfend-begleitende Trauerpastoral
positiv und dankbar wahrgenommen.“*°

2.2 Der christliche Glaube als wesentliches Moment
bei der Bewiltigung der Trauer

Wie B. Grom eindriicklich darlegt, belegen entsprechende Umfragen, dass vielen, von
Sterben und Trauer betroffenen Menschen der Glaube beim Trauer- und Anpassungspro-
zess geholfen hat, vor allem in den ersten Monaten nach einem Verlust und Schicksals-
schlag, also in der sog. regressiven Phase der Trauer.”' ,Der Glaube erspart einem Betrof-
fenen nicht den Schmerz und macht die soziale Unterstiitzung durch verstehende Mitmen-
schen nicht tberfliissig, kann jedoch ihren Trauer- und Anpassungsprozess stiitzen und
begleiten* und vor allem in den zwei Hauptphasen der Trauer, der Phase der Verzweiflung
und des Kummers und der Phase der Anpassung und Erholung, entscheidend hilfreich sein:

,»Der Glaube an ein ewiges Leben kann die Annahme der vom Tod erzwungenen Trennung

erleichtern® und ,.der Glaube an Gottes Zuwendung kann helfen, den Verlust zu ertragen“zz.

In diesen Aussagen wird deutlich: angesichts von Tod und Trauer sind die Hoffung auf
die Auferstehung der Toten™ und das Bild des sich uns zuwendenden Gottes> zentrale

18

. Ebd. 15. — In Berlin z. B. betrigt der Anteil der Bestattungen durch die Kirchen derzeit etwa 10%.

Vgl. die Vorwiirfe an die kirchliche Verkiindigung bei F. JEHLE, Dem Tod ins Gesicht sehen.
Ziirich 1993, 107-109 sowie von J. CANACAKIS, Ich begleite dich durch deine Trauer. Stuttgart
1990, 41f. — Im ,Lehrbuch der Palliativmedizin®, hgg. von E. Aulbert und D. Zech, Stuttgart
1997, stellen die Autoren R. Smeding und E. Aulbert in Frage, ob religidse und sikulare ,,Ab-
schiedsrituale auch fiir die anschlieBende weitere Trauerbegleitung hilfreich waren oder sogar the-
rapeutischen Wert besaBen® (Kap. 7.10).
2 Unsere Sorge um die Toten und die Hinterbliebenen (s. Anm. 3) 12.16.
i; B Grow, Religionspsychologie. Gottingen 1992, 155-164, hier: 156.

Ebd. 156-162.
2 Aussagen wie, dass ,.die Toten darin bei Gott leben®, dass sie ,,bei Gott im ewigen Licht** und ,,im
ewigen Frieden und in der ewigen Freude” sind, dass es ihnen nun — volksfromm gesagt — ,,besser
geht“, vermdgen die Hinterbliebenen nur bedingt zu triisten. Denn ihnen fehlt ja der Verstorbene,
sie brauchten seine Gegenwart. Deshalb ist zu betonen, dass die Toten zu den Lebenden weiter in
Beziehung stehen, dass sie uns helfend und begleitend zur Seite stehen, dass sie nicht mehr unter
den Wunden leiden, die wir ihnen geschlagen haben, dass sie uns nichts mehr nachfragen, dass sie
bei Gott fiir uns eintreten und uns Vorbilder und Fiirsprecher sind, dass wir eine neue Bezichung,
zu ihnen aufnehmen diirfen, dass sie uns zu Begleitern werden, die uns auf das Eigentliche hin-
weisen. Vgl. A. GRON, Leben aus dem Tod. Miinsterschwarzach 1995, 52-56. Vgl. die literari-
schen Texte, in: Wir reden leise von der Hoffnung. Hg. U. Baltz — Otto. Ziirich — Diisseldorf
1999.
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Inhalte der Trauerbegleitung in der Pastoral: in Liturgie und Verkiindigung, in Diakonie
und Koinonie. Anders gesagt: das Pascha-Mysterium ist der Dreh- und Angelpunkt dieser
Pastoral. Es besagt, dass wir in der Kraft des Glaubens und durch die Eingliederung in
Christus in der Feier der Initiation des Leidens, der Auferstehung und der Herrlichkeit des
Herrn Jesus Christus teilhaft geworden sind. ,,Wenn wir Christus gleichgeworden sind in
seinem Tod, dann werden wir mit ihm auch in seiner Auferstehung vereinigt sein* (R6m
6,5).

2.3 Die Totenliturgie als Feier von Trauer und Hoffnung

Analog zum ,transitus domini®, dem ,Hiniibergehen Jesu aus dieser Welt zum Vater*
(Joh 13,1) begleitet die christliche Gemeinde die ihr Zugehﬁrigen25 auf ihrem Weg ,,vom
Leben zum Tod zum Leben*: durch den Beistand des Gebetes und der verschiedenen Litur-
gien, der Sterbe-, der Trauer- und der Bestattungs-Liturgie, sowie des liturgischen Geden-
kens iiber die Bestattung hinaus.

Fiir die zuriickbleibenden Angehorigen und Freunde des Sterbenden bzw. des Verstorbe-
nen bedeuten diese Feiern und die dariiber hinausfiihrenden Trauerriten bzw. Trauerbriuche
Stiitze und Trost, sofern damit nicht nur inhaltsleere Konventionen erfiillt werden.

Die Sterbe-, Trauer- und Bestattungsliturgien wollen im Blick auf die Auferstehungshoff-
nung das Leben der Toten in Dank und Fiirbitte vor Gott bringen, die Angehérigen aber vor
unchristlicher Trauer und Verzweiflung bewahren, sie tristen und ihre Hoffnung auf Leben
und Gemeinschaft mit den Verstorbenen iiber den Tod hinaus stirken. Dabei geht es um die
Einlosung des Wortes des Apostels Paulus an die Gemeinde von Thessaloniki: ,.Ihr sollt
nicht trauern wie die anderen, die keine Hoffnung haben“ (1 Thess 4,13): die Hoffnung
darauf, dass ,.Gott durch Jesus auch die Verstorbenen zusammen mit ihm zur Herrlichkeit
fithren wird®.

Wiihrend in den Sterbe- und Begribnisliturgien vor dem Zweiten Vatikanischen Konzil
die Motive von Angst und Hoffnungslosigkeit angesichts des Gerichtes Gottes iibermiichtig
waren und deshalb die Klage und das siihnende Bitten und Handeln der Gliubigen sich in
den Vordergrund dringten (vgl. das ,.Dies irae” im Requiem, das Libera, die Absolution
des Verstorbenen, das Bitten- und Stipendien-Wesen) driickt die erneuerte Rémische Be-
gribnisliturgie von 1969 wieder deutlicher den 6sterlichen Sinn des christlichen Todes aus,
allerdings mit der Auswirkung, dass Motive des Gerichtes und der Fiirbitte zuriicktreten, ja
ausgeblendet werden, Feiern der Trauer kaum mehr begangen werden, ja die Feier der
Bestattung als ,, Auferstehungs-Feier* gestaltet wird.

& Vgl. die Bedeutung der biblischen Aussagen ,,Gott wendet uns sein Angesicht zu®, ,.er wendet

sich uns zu®, , bei ihm haben wir ein Ansehen®. Das uns zugewandte Angesicht Gottes bringt Heil
und Leben; in der Anschauung Gottes erfiillt sich die eschatologische Gemeinschaft mit Gott als
Teilhabe an seinem dreifaltigen Leben. Vgl. H. F. Funs, Art. Angesicht. I. Biblisch, und M.
KEHL, Art. Anschauung Gottes. In: LThK? 1 [1993] 657f bzw. 706-710.

Dies ist seit den ersten christlichen Jahrhunderten ein Kennzeichen der Christen: die Sorge um
Sterbende und Tote. In der heidnischen Umwelt der Antike war diese Aufgabe nur fiir die Ange-
horigen vorgesehen. Die heute zunehmende Privatisierung, von Sterben, Tod und Bestattung (vgl.
die anonymen Bestattungen) schriinkt diese Liebespflicht der Gemeinde, ja der Offentlichkeit
iiberhaupt, ein bzw. verhindert diese.

25
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Zurecht erwarten die Gemeinden und ihre Seelsorger heute differenzierter gestaltete Fei-
ern des Abschieds®, der Trauer und der Bestattung”’, die auch den unterschiedlichen Situatio-
nen der Verstorbenen und der Hinterbliebenen mehr Rechnung tragen.”® Dabei ist auch auf die
Ausdrucksgestalt der Sprache im Kontext heutiger Lebens- und Welterfahrung Wert zu legen.

So soll die Verkiindigung der christlichen Botschaft von der Auferstehung der Toten als
Hoffnung des christlichen Glaubens im Mittelpunkt der kirchlichen Feiern zur Bestattung
stehen. Die gesamte liturgische Feier, besonders auch die Lesungen und die Ansprache,
sollen davon Zeugnis geben, nicht zu vergessen auch: die nonverbalen Zeichen und Sym-
bole wie die Raumgestaltung der Kirche bzw. der Feierhalle, die Anlage des Friedhofs als Ort
von Trauer und Hoffnung, die Gestaltung der Grabdenkmiiler und der Schmuck der Griiber,
die liturgische und die sdkulare Musik, die (liturgische) Kleidung, das wiirdige Verhalten
aller, die von Berufs wegen mit dem Toten und den Hinterbliebenen zu tun haben. Von grofler
Bedeutung ist auch die Text- und Symbol-Gestaltung der Todesanzeigen und Trauerbilder.

2.4 Die Verkiindigung angesichts des Todes

Als ,,Wortfiihrer* und .. vorangeher des Glaubens® verbindet der Prediger die christliche
Botschaft mit der Situation des Verstorbenen wie der Hinterbliebenen zur Bestattungspre-
digt. Er soll sowohl ,,den Verstorbenen und die besonderen Umstinde seines Todes vor
Augen haben, aber auch den Angehérigen helfen, ihr Leid und ihre Trauer in der Kraft des
christlichen Glaubens zu tragen”. Ziele der Bestattungspredigt sind also: Deutung des
Lebens des Verstorbenen im Licht des Glaubens und Stirkung der Angehdrigen aus der
Kraft der christlichen Hoffnung. Zwar sollte sich der Prediger dessen bewusst sein, dass
»sich beim Begriibnis auBlerdem eine Gelegenheit bietet, auch solche Teilnehmer anzuspre-
chen, die dem christlichen Gottesdienst oder sogar dem christlichen Glauben fernstehen*,

* Sterben diirfen und .»oich-Verabschieden(-konnen)“ des Schwerkranken bzw. Sterbenden von

seinen Angehtrigen und vom eigenen Leben (,das Zeitliche segnen diirfen®) sind entscheidend
wichtige Voraussetzungen fiir das Sterben(-konnen). Dem individuellen Tod geht bei vielen Men-
schen heute der ,,soziale Tod* voraus: der Tod der Beziehungslosigkeit, des Allein-Gelassen-
Seins und der Vereinsamung. — Der (ersten) Feier der Verabschiedung, (,,Aussegnung des Toten*)
im Trauerhaus (zu Hause bzw. im Altenheim oder im Krankenhaus) kommt fiir die Angehérigen
zur Bewusstwerdung des eingetretenen Todes und fiir die Auslosung der Trauer eine wichtige
Funktion zu. Diese Feier sollten Liturgen in jedem Fall vornehmen und sie vor allem auch per-
sénlich gestalten.

K. RicHTER vermerkt: ,,Der liturgischen Bewailtigung der Trauer dienen nach Eintritt des Todes
die Sterbegebete, darin das Totengebet in der Zeit bis zum Begribnis. Die volksfromme Ubung
des Toten- (oder ,Sterbe‘-)Rosenkranzes bedarf entweder vertiefender ErschlieBung und Gestal-
tung oder alternativ neuer Liturgien“ (Art. Trauer. V. liturgisch. In: LThK® 10, 1991). — Vgl. Ge-
bete des Abschieds. Totengedenken und Totenrosenkranz in der Gemeinde. Hg. Ebfl. Seelsorge-
amt Freiburg. Freiburg 2000.

Vgl. z. B. die Uberlegungen von A. JILEK zur ,.Feier des Verstorbenengedenkens* und zur ,Feier
der Grablegung®, in: Kranksein, Sterben, Auferstehen. 1. Teil. Aufhausen 2000, 26-47; Studien-
ausgabe fiir die Begribnisfeier in der Erzdiczese Wien. Hg. Pastoralamt Wien, Wien 1999 [siehe
dazu auch S. 177-187 in diesem Heft — Anm. d. Red.]; Trauernde tristen — Tote beerdigen. Hg. 1.
Biirsch — B. Kowalski. Stuttgart 1997, v. a. 49-108; P. BRENNI, Beerdigungsgottesdienste und
Gedichtnisfeiern. Luzern 1998; P. STuTz, Gottesdienste feiern mit Trauernden. Luzern 1998.

Die kirchliche Begribnisfeier in den katholischen Bistiimern des deutschen Sprachgebietes. Ein-
s ;:iggeln [u. a.] *1977, Nr. 26. — Dieses liturgische Buch ist derzeit in ﬁberarbeitung.

27

28

29



.Dass wir den Ubergang bestehen “ 205

weshalb die Ansprache auch zu ihrem Erfahrungshorizont passen sollte. Doch darin eine
missionarische Chance* zu sehen, diese vielleicht gar noch zu einer Moral- oder Drohpre-
digt nutzen zu wollen, diirfte eher abwegig sein.”!

Es geht, so schmerzhaft es fiir das Rollenverstéindnis und das Rollenerleben des Liturgen
und Prediger zuweilen sein mag, in der Liturgie wie bei der Predigt zur Bestattung um die
selbstlose, helfende Zuwendung an jene, die an Gribern nach Trost verlangen. Fiir Men-
schen, die der Kirche fern stehen, sind Grenzsituationen des Lebens, wie die der Trauer,
hiufig die einzigen Beriihrungspunkte mit der Gemeinde oder der Kirche und ihren Dien-
sten. Christlicher Glaube gewinnt fiir sie in dieser Situation ein konkretes Gesicht. Die
Erfahrungen aus solchen Begegnungen priigen oft iiber lange Zeit das Bild von Glaube und
Kirche. Umgekehrt gilt: wenn Trauernde hier Enttiuschungen erleben, wenden sie sich
leicht von Glaube und Kirche ab, bis hin zum Austritt aus ihrer Kirche und zum Ubertritt in
eine andere Glaubensgemeinschaft™ oder in die Konfessionslosigkeit.

Im Mittelpunkt der Bestattungspredigt ,steht die Botschaft von der Uberwindung der Todesmacht

durch Jesus Christus und von der Auferstehung der Toten [. . .] Als Kasualrede will die Traueran-

sprache das Abschiednehmen erleichtern und Travernde in einem ganz speziellen Fall trosten [. . ]

Die Ansprache wird die Trauer ernst nehmen und zur Sprache bringen. Ihr Ziel ist Trost: sie will

Gott bezeugen als den Herrn tiber Leben und Tod [. . .] Wesentlich fiir die Wirkung der Traueran-

sprache sind ihre Wahrhaftigkeit und Authentizitit, auch in der sprachlichen Gestaltung [. . .] Die

Informationen iiber den Lebensgang kénnen auch direkt in die Ansprache einflieBen. In jedem Fall

sollten aber die Beziige zwischen Verkiindigung und der Lebensgeschichte deutlich werden.**

Anders gesagt: die Geschichte eines Menschenlebens soll als Lebensgeschichte vor Gott
gedeutet und gewiirdigt werden — in Ehrlichkeit und auf Hoffnung hin ausgelegt. Die Re-
zeption dieser deutenden Auslegung bei den Horern ist zum einen geprigt von Auswahlme-
chanismen und Bestatigungserwartungen, aber auch verwoben mit den bereits vorhandenen
Mustern von Sinngebung, Glaubensmotiven und Glaubenszweifeln.** Die nicht selten ambi-
valente Emotionalitit ist in dieser Situation oft iiberstark und beherrschend. Deshalb gilt es
hier besonders, ,.mit den Regungen des menschlichen Herzens sorgfiltig um(zu)gehen*™.

Riickfragen™ sowohl emotionaler wie existentieller Art ergeben sich an den Prediger bei
der Bestattungsansprache, z. B.: Wie gehe ich selbst mit Abschieden um? Woriiber trauere
ich? Wie habe ich den Verlust eines Menschen erlebt, der mir nahe stand? Und: Wie gehe
ich damit um, dass in den meisten Fillen Leute meinen Dienst in Anspruch nehmen, die
sonst am Leben der Kirche nicht regelmiRig teilnehmen?

>l Der protestantische Theologe F. Niebergall meinte dazu, bei den Kasualien wiirde der Prediger

Leute erreichen kénnen, die er ,,sonst nie vor die Flinte bekommt .
Es wird glaubwiirdig berichtet, dass z. B. die Zeugen Jehovas, iiber Zeitungsanzeigen informiert,
unmittelbar nach Beerdigungen Hausbesuche machen und die Angehérigen darauf dankbar rea-
gieren, bis hin zum Ubertritt zu dieser Gemeinschaft oder zur Stiftung von Vermichtnissen.
EVANGELISCHE KIRCHE VON KURHESSEN-WALDECK, Zeichen der Hoffnung angesichts des Todes.
Kassel 2000, 70-74.
Vgl. P. ZIMMERMANN, Der Gottesdienst am Totensonntag. Wahrnehmungen aus der Perspektive
der Trauernden. In: PTh 88 (1999) 452-467 (453: ,Die Eigenproduktion der Predigthérenden, ih-
re individuelle Rezeption der Predigt auf dem Hintergrund ihrer aktuellen Situation, ihrer Lebens-
geschichten, ihrer Gefiihlslagen [. . .] ist als ein notwendiger Aspekt des Kommunikationsgesche-
hens anzusehen®).
5 Vgl. der so iiberschriebene Aufsatz von P. KoHL, in: LS 50 (1999) 19-23.

Vgl. ebd. 21.
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Liturgen und Prediger bei der Bestattung haben unterschiedliche Einstellungen: die einen
haben eine durchaus positive Sicht von dieser ihrer Aufgabe, die anderen z. T. sehr negative
Einstellungen: Widerwillen und Uberdruss, Unzufriedenheit mit ihrer Rolle als ,,Zeremoni-
enmeister®, , Service-Bereithalter”” und Ausfiihrorgane der Bestattungsunternehmen.

SchlieBlich sollte nicht vergessen werden: auch Seelsorger kommen in Trauersituationen,
wo sie der helfenden und trostenden Zuwendung bediirfen. Dann sind nicht nur offizielle
Seelsorger fiir Seelsorger™ gefragt, sondern im Grunde die Gemeinschaft der Mitchristen
und ihre Solidaritdt mit ihren Seelsorgern und fiir sie.

2.5 Begegnung mit Trauernden und ihre Begleitung als diakonische Aufgabe

Liturgie und Verkiindigung bilden zwar die Mitte christlicher Trauerarbeit; sie bediirfen
jedoch der Stiitzung und Erganzung durch die Diakonie: durch Sterbebegleitung, durch
einen wiirdevollen Umgang mit den Toten und durch die einfiihlsame und tristende Begeg-
nung mit den Trauernden bzw. ihre Begleitung durch die Zeit der Trauer. Es geht dabei
zundchst um den mitmenschlichen und mitchristlichen Beistand durch Angehorige und
Freunde sowie durch Mitchristen in einfiihlsamer Zuwendung, im tréstenden Wort und in
der helfenden Tat.”® Im Dasein, Aushalten und Zuhéren, im Reden und im Schweigen soll
Trauerhilfe und Trauerbegleitung gesche:hen.39

Fiir Seelsorgerinnen und Seelsorger ergeben sich Begegnungen mit Trauernden: unmittel-
bar nach dem Verscheiden zu Hause oder im Krankenhaus, bei der Meldung der Todes-
nachricht durch den Bestatter und dem daraufhin nétigen Besuch der Angehérigen im
Pfarramt, bei einem Hausbesuch zwischen Tod und Bestattung, bei der Bestattung selbst
und bei der Teilnahme am Totenmahl, bei einem Besuch im Trauerhaus oder bei einem
Telefonanruf dort nach der Bestattung, bei Gedéchtnisgottesdiensten fiir diesen oder mehre-
re Verstorbene, oder auch bei einem Gang iiber den Friedhof.

Nicht immer kénnen alle diese Moglichkeiten wahrgenommen werden, schon gar nicht
von den hauptberuflichen Seelsorgern, allein angesichts der vielen, auch anderen Aufgaben
in der Pastoral. Und doch konnte eine Gemeinde im Sinn von Schwerpunktsetzungen sich
iiber solche Kontakte zu Trauernden verstindigen und entsprechende Aufgaben z. B. an

o Vgl. dazu die theologischen Uberlegungen von M. KeHL, Kirche als ,,Dienstleistungsorganisati-

on“? In: StZ 218 (2000) 389-400. — Dass auch von Seiten der Bestatter zuweilen massive Kritik
am Verhalten von kirchlichen Mitarbeitern im Zusammenhang der Vorbereitung und Durchfiih-
rung von Bestattungen geiibt wird, soll hier ausdriicklich vermerkt werden.

Zwar wird in den Todesanzeigen immer hiufiger darum gebeten, man moge ,,von Beileidsbezei-
gungen am Grab* Abstand nehmen — wohl, weil die emotionale Belastung in dieser Situation fiir
die Trauernden zu groB werden konnte. Doch personlich-symbolische Gesten der Anteilnahme
werden vom Trauernden weiterhin erwartet und wertgeschitzt. Sie sind Ausdruck der Solidaritit
in Trauer und Hoffnung, besonders in schwerer Trauersituation. Das Verstummen und aus dem
Weg gehen der Mitmenschen ist fiir Trauernde besonders schmerzlich. — Wichtige Informationen
geben z. B.: P. NEYSTERS — K. H. ScHMITT, Denn sie werden getrstet werden. Das Hausbuch zu
Leid und Trauer, Sterben und Tod. Miinchen 1993; S. BOHLE, Damit die Trauer Worte findet. Ge-
sprache mit Zuriickbleibenden nach einem Suizid. Bern 1992.

Vgl. J. SCHWERMER, Seelsorge an den Lebenswenden. Gespriiche bei Heirat, Geburt und Tod. In:
Handbuch der Pastoralpsychologie. Hg. L. Baumgartner. Regensburg 1990, 425-442; B. STAPPEN,
Wie Trauern gelingen kann. Lebensbegleitung tiber den Tod hinaus. In: Von Hoffnung getragen.
Begleitung von Sterbenden und Trauernden. Hg. J. Miiller. Wiirzburg, 1996, 102-112.
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einen Trauerbesuchsdienst iibergeben.*’ Dadurch kénnte in den Gemeinden eine neue Trau-
erkultur entstehen und wachsen; andernfalls werden die Bereiche Sterben, Bestattung und
Trauer immer mehr von den Kirchen weg hin zu beruflich und geschiftlich damit befassten
Personen oder Institutionen abwandern, zunehmend auch aus dem Bewusstsein und der
Solidaritdt der Lebenden verschwinden.

Sowohl fiir die einzelne Begegnung zwischen Trauernden und ihren Mitmenschen/Mit-
christen bzw. den Seelsorgern wie auch fiir eine linger gehende Trauerbegleitung gelten
zunichst die oben vorgestellten Grundsitze und Verhaltensweisen der psychologischen
Gesprichsfiihrung: unbedingte Wertschiitzung, einfiihlsames Zuhoren und Reverbalisieren
der Emotionen und der in diesen enthaltenen Botschaften, Echtheit des Gespriichspartners.
Vielfach werden sich solche Begegnungen weiterentwickeln zu seelsorglichen Trauerge-
sprachen: zum einen, weil im Trauernden allein schon durch die Begegnung mit einem
Seelsorger religiose Erlebnisinhalte geweckt werden und in der Trauersituation ohnehin
aufbrechen; zum anderen, weil vom Seelsorger ein wahrnehmendes Verstehen dafiir und
angemessene Antworten erhofft werden. AuBerdem kann der Seelsorger, wenn er in seiner
Beziehung echt bleiben will, seine Glaubensiiberzeugung nicht aus dem Gespriach heraus-
halten; er wird seine christliche Lebensdeutung mit ins Spiel bringen. Freilich muss, was der
Seelsorger an religidsen Inhalten einbringt, ein gelebter Teil seiner inneren Uberzeugung sein.

Offenbarung und Glaube sind also grundsitzlich Kategorien des seelsorglichen Ge-
spriichs: aufruhend und aufbauend auf dem empathischen Mitgehen kommt das Wort von
der heilenden Nahe Gottes in Jesus Christus zur Sprache und zur Erfahrung, werden Wege
erschlossen hin zum Gebet, zur Feier von Umkehr und Versohnung, zu einer Neuorientie-
rung des Lebens insgesamt.”!

2.6 Trauerbegleitung in der Gruppe und durch sie

Vielerorts sind in den letzten Jahren von verschiedenen Organisationen, aber auch von
den Kirchen, nicht selten auch in Eigeninitiative, Gruppen ins Leben gerufen worden, in
denen Betroffene ihre Situation miteinander bedenken und sich gegenseitig Stiitze und
Hilfe geben bei der Trauerarbeit und im Trauerprozess.”” Vor allem fiir besondere und
besonders schwere Trauersituationen, wie z. B. der Tod eines Kindes*> oder durch Suizid,
haben sich diese Trauergruppen gebildet, vielfach als Selbsthilfegruppen. Sie ,treffen sich
einmal oder mehrmals im Monat in ,offenen‘ oder ,geschlossenen‘ Gruppen: offen bedeu-
tet, dass die Teilnahme unverbindlich ist, Neue [. . .] problemlos dazukommen kénnen und
hinsichtlich der Todesart nicht unterschieden wird; geschlossene, dass es sich um feste
Gruppen mit eventuellem thematischem Schwerpunkt handelt**,

- Beispiele: Uberbringen des Textes der Bestattungsansprache bzw. der Kassette mit Liturgie und

Ansprache in der Kirche einige Zeit nach der Bestattung; Einrichtung eines Raumes auf dem
Friedhof fiir Seelsorgegespriiche und die regelmifige Prisenz von Seelsorgerinnen/Seelsorgern
dort, mit einem persénlichen Wort versehene Gemeindebriefe zum Jahrestag des Todes oder zu
‘Weihnachten; Schulung von Mitarbeitern fiir den Trauerbesuchsdienst.

Vgl. H. FABER — E. VAN DER SCHOOT, Praktikum des seelsorgerlichen Gespriichs. Gottingen °1974.
Vegl. J. KAUFMANN — Chr. KREITMEIR — M. WAGNER, Ein Quell in unserer Wiiste. Wegbegleitung
in einem Trauerkreise. Wiirzburg 2000.

Vgl. W. HoLzscHuH, Die Trauer der Eltern bei Verlust eines Kindes. Wiirzburg 2000.

Ebd. 117. — Vgl. auch M. MULLER — M. SCHNEGG, Unwiederbringlich. Vom Sinn der Trauer.
Freiburg 1999,

41
42

43
44



208 Konrad Baumgarnter

Die Begleitung der Gruppen sollte durch einfiihlsame und behutsame Moderatoren ge-
schehen, welche die Regeln der Gesprichsfiihrung beherrschen und belastende Situationen
auszuhalten vermogen. Die Begleiter sollten fiir sich selbst die Moglichkeit zur Praxisbe-
ratung oder Supervision haben. Auch in einer Gruppe geht jeder selbst seinen Weg durch
die Trauer. Die Gruppe schafft zwar Solidaritét, sie erspart aber Schmerzen nicht. Ja, sie
kann diese sogar verstirkt bewusst machen und zur Erfahrung bringen, dann aber auch um
so griindlicher durcharbeiten. Sollte der Gruppenprozess fiir einzelne Teilnehmer zu bela-
stend werden, so konnen diese auf Wunsch ausscheiden. Das gegenseitige Einfiihlen und
Verstehen und das Bezeugen der existentiellen Hoffnung durch die einzelnen Gruppenteil-
nehmer spielen in einer Trauergruppe eine wichtige Rolle.

Fiir bewusst lebende Christen bringt diese Gruppenerfahrung als ,,Weggemeinschaft auf
Zeit* zum Ausdruck und zur Erfahrung, was von der Kirche als Ganzes gilt: ,,Freude und
Hoffnung, Trauer und Angst der Menschen heute, besonders der Armen und Bedriingten
aller Art, sind auch Freude und Hoffnung, Trauer und Angst der Jinger Christi. Und es gibt
nichts wahrhaft Menschliches, das nicht in ihrem Herzen seinen Widerhall fande.**’

3. Fiir eine Pastoral des Trostes

Neuere Ansitze zur Sinngebung der kirchlichen Kasualpraxis gehen davon aus, dass ,.le-
benszyklische Krisen als Anfechtungssituationen wahrgenommen werden, in denen die
Trostbediirftigkeit des Menschen exemplarisch zum Ausdruck kommt“*®. Mit dem Ziel des
Trostens wird, so diese Uberlegungen, das Kasualhandeln der Kirche der Grundsituation
des Menschen heute am unmittelbarsten gerecht, die trotz allen Gliicks und allen Erfolgs
(und allen Spafies! K. B.) von einer tiefen Trostlosigkeit gekennzeichnet ist. ,.Im Trost
(aber) wird Zuversicht geweckt und Zukunft ersffnet.*’

Trost als Ziel, gerade auch und vor allem der Trauerpastoral, ist freilich nicht im vorder-
griindigen Sinn zu verstehen, schon gar nicht als Ver-Trostung: auf das Jenseits oder das
Leben nach dem Tod. ,,Stirb nicht im Warteraum der Zukunft!“, meinte deshalb Harvey
Cox. Wenn Gottes Herrschaft und Reich und die Nachfolge Jesu als Kraft der Verwandlung
bereits dieser Welt und dieses Lebens aus dem Tod und der Auferstehung Jesu zu verstehen
sind, dann ist der ,,Gott der Geduld und des Trostes®, ,.der Gott allen Trostes“*®, lebens-
und todes- und damit trauer-bedeutsam. Trost ist dann allerdings zu verorten in Jesus Chri-
stus, und zum Trosten gehort dann wesentlich die Relation zu ihm. Er ist es, der uns fiir
diese Weltzeit den ,,anderen Beistand* verheiBen hat, den Heiligen Geist, mit dessen Trost
wir erfiillt werden (vgl. Apg 9,31) und dessen Trost wir einander weitergeben sollen (vgl. 1
Thess 4,17; Rém 1,12). ,.Der Gott allen Trostes* ist also der tragende und letzte Grund fiir
die getrostete und die trostende Existenz des Christen.*’

II. VATIKANISCHES KONzIL, Pastoralkonstitution ,,Die Kirche in der Welt von heute®, Nr. 1.
W. ScHMUCKLE ,.Ein Mensch braucht Trost* — Zur Aufgabe der Kasualien. In: ThBeitr 262
(1995) 97-107, hier: 105. Verwiesen wird auf die Arbeiten von M. Seitz und R. Schifer. — Vom
% - Trostungshunger” heute spricht J. B. Metz.

Ebd. 105.
*® Rom 15,4f: 2 Kor 1,3.
¥ Vgl. K. BAUMGARTNER, Trosten als pastorale Aufgabe. In: Beraten und Begleiten. Handbuch fiir
das seelsorgliche Gesprich. Hg. K. Baumgartner — W. Miiller. Freiburg 1990, 238-240.
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,.Selig die Trauernden, denn sie werden getrostet werden® (Mt 5,4). Wieso kénnen sie se-
lig gepriesen werden? Weil der Gott des Trostes jetzt schon am Werk ist: helfend und tro-
stend, zu neuem Leben ermutigend und verhelfend. Ja, noch mehr: weil ,,geistliche Trauer*
in sich ,.den Keim der Gottesherrschaft triigt und aus ihm das Heil dieser Gottesherrschaft
mitten in der Zeit zu einer trostspendenden Frucht heranreifen kann [. . .] Die Trauer selbst
ist schon ein Teil des Reiches Gottes*®”. — Solche »gottgewollte®, von Gott und in der ge-
genseitigen Begleitung ,.getrostete” Trauer enthilt aber auch das prophetisch-kritische
Moment™ der Mahnung: ,Kehrt um und glaubt an das Evangelium!* (Mk 1,15). So voll-
zieht sich prophetische Rede: im Aufbauen und Ermutigen, im Trosten und Mahnen.*

Ausbildung fiir Trauerbegleitung im Sinne des Evangeliums meint deshalb: Trosten ler-
nen!” Das Trosten gehort zwar zu den Charismen, den geistgeschenkten Gaben Gottes in
der Taufe (vgl. Rom 12,8). Wie jedes Charisma aber will auch das Trosten-Konnen entfal-
tet, eingelibt und vertieft werden.

*® M. KeHL ,Selig, die Trauernden, denn sie werden getrostet werden (Mt 5,4). In: GuL 73 (2000)
96f.

Gegen eine naive Verallgemeinerung eines rein ausgleichenden Verstindnisses von Religion, bei
der die Funktion des Trostes inhaltlich verkommt, wendet sich Ch. SCHNABL, Trost in einer zer-
rissenen Welt? Zur Ambivalenz von Religion als Gegenwelt. In: , Das wechselnde Rauschen der
Blitter trostet”. Sprache des Trostes. Hg. Literarisches Forum der Katholischen Aktion Osterreich
und Wien. Wien 1999, 8-13.

Vgl. 1 Kor 14,3.

Vel. G. LANGENHORST, Trosten lernen? Profil, Geschichte und Praxis von Trost als diakonischer
Lehr- und Lernprozess. Ostfildern 2000 (24: ,.In christlicher Sicht wird das allgemeine Grundver-
standnis des Getrostet-Seins in Christus Voraussetzung und Grund fiir das praktische Trosten im
Einzelfall®).
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Petra Hillinger, Wiesen

Gedanken zur Sterbebegleitung

Dann sprach Almitra: Wir méchten nun nach dem Tod fragen.

Und er sagte:

Ihr mochtet das Geheimnis des Todes kennenlernen.

Aber wie werdet ihr es finden, wenn ihr es nicht im Herzen des Lebens sucht?

Die Eule, deren Nachtaugen am Tag blind sind, kann das Mysterium des Lichts nicht entschleiern.
‘Wenn ihr wirklich den Geist des Todes schauen wollt,

offnet eure Herzen weit dem Korper des Lebens.

Denn Leben und Tod sind eins, so wie der FluB und das Meer eins sind.

In der Tiefe eurer Hoffnungen und Wiinsche liegt euer stilles Wissen um das Jenseits;

Und wie Samen, der unter dem Schnee triumt, triumt ever Herz vom Friihling.

Traut den Trdumen, denn in ihnen ist das Tor zur Ewigkeit verborgen.

Eure Angst vor dem Tod ist nichts als ein Zittern des Hirten,

wenn er vor dem Konig steht, der ihm zur Ehre die Hand auflegen wird.

Freut sich der Hirte unter seinem Zittern nicht, dass er das Zeichen des Konigs tragen wird?
Doch gewahrt er sein Zittern nicht viel mehr?

Denn was heilit sterben anderes, als nackt im Wind zu stehen und in der Sonne zu schmelzen?
Und was heift nicht mehr zu atmen anderes,

als den Atem von seinen rastlosen Gezeiten zu befreien,

damit er emporsteigt und sich entfaltet und ungehindert Gott suchen kann?

Nur wenn ihr vom Flu} der Stille trinkt, werdet ihr wirklich singen.
Und wenn ihr den Gipfel des Berges erreicht habt, dann werdet ihr anfangen zu steigen.
Und wenn die Erde eure Glieder fordert, dann werdet ihr wahrhaft tanzen.

Khalil Gibran, ,, Der Prophet*, — Vom Tod —

Einstimmung auf ein Thema, das ,, Sterbebegleitung “ heif3t . . .

Was ist Sterbebegleitung?

Vor einigen Monaten stellte mir ein Freund diese Frage. Bei seiner Mutter war Krebs im
fortgeschrittenen Stadium diagnostiziert worden, mein Freund war verzweifelt und ver-
zweifelt bemiiht, das Richtige zu tun. Ich sagte, ich wisse nicht, was Sterbebegleitung sei.
Ich habe nur eine Ahnung davon, wie die Suche nach einem Abschied in Wiirde aussehen
kann. Dazu riet ich ihm: Wahrhaftig zu sein mit seiner Mutter. Sich nicht verlocken zu
lassen von Ausfliichten, Beschonigungen und Liige. Sich einzustellen und einzulassen auf
Situationen, die es nur ein einziges Mal gibt. Hoffnung zu bewahren.

Das alles ist eine Gratwanderung. Das alles — und noch viel mehr — ist Sterbebegleitung.

Sterbebegleitung: Mir personlich ist dieser Begriff nicht besonders sympathisch. Wann
fiangt das Sterben an? Wann hort das Leben auf? Wo ist sie, diese Zwischenzeit zwischen
Leben und Tod?

Sterbebegleitung ist fiir mich Lebensbegleitung. Sterbebegleitung ist fiir mich abschiedli-
che Lebensbegleitung. Und Lebensbegleitung ist jeden Tag neu.

Ich will mich nicht dariiber verbreitern, welch Schattendasein Verfall und Verlust in unse-
rer Gesellschaft fiilhren. Wie das Sterben und der Tod totgeschwiegen werden. Fiir wie
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falsch ich eine Medizin halte, die keine Augen mehr hat fiir jenen Augenblick, an dem es
gilt, einen Korper loszulassen. Auf dass er vielleicht noch einmal mit seiner Seele ganz
werden kann, um sich dann fiir immer zu trennen.

Wiihrend der vergangenen Monate ist viel iiber Sterbebegleitung und Sterbehilfe disku-
tiert worden. Die Medizin kann immer mehr und kann auch immer mehr iiberfordern: und
zwar alle Beteiligten. Arzte, Pflegende, Angehérige und natiirlich die Kranken selbst. Wo
Sterbebegleitung ist, stellt sich die Frage nach Sterbehilfe nicht.

Ich habe vor einiger Zeit einen Mann mit Gehirntumor begleitet, der viel weinte und
schrie: ,Ich muss in Reparatur.” Immer wieder. Er konnte es nicht fassen, dass es keine
Reparatur mehr gab fiir seinen Korper. Er hat fast bis zuletzt getobt.

Das hat mich an meine Grenzen gebracht und mit mir auch das Ideal von Sterbebeglei-
tung, das ich hatte. Wir kénnen nicht alles gut machen, aber wir kénnen durch Nihe und
Anteilnahme vieles besser machen.

Wir Sterbebegleiter stehen auch an und lernen, es uns einzugestehen. Und staunen doch
immer wieder, dass Freude moglich ist. Ich habe den Mann mit dem Gehirntumor zwei
Wochen vor seinem Tod richtig genielen sehen: Als ich uns Sushi mitbrachte und wir ge-
meinsam zu Abend af3en.

Die medizinische Komponente in der Betreuung Schwerkranker ist eine wesentliche.
Schmerztherapie und Symptomkontrolle sind die beiden Siulen, auf denen sie steht. Pallia-
tivmedizin ist Ganzheitsmedizin. Mein Eindruck als medizinischer Laie ist, dass duch eine
groBe Flexibilitit der Arzte sehr viel erreicht werden kann — wenn ich auch dieses oft zu
horende ,,Heutzutage muss niemand mehr Schmerzen haben® fiir etwas zu euphorisch halte.
Medikamente helfen. Menschlichkeit hilt.

‘Wo man nicht mehr geheilt werden kann, kann man doch noch heil werden. Das ist meine
Hoffnung.

Was ist Sterbebegleitung — abschiedliche Lebensbegleitung — noch?

Abschiedliche Lebensbegleitung ist Auseinandersetzung

Zu Sterbenden kann man nur gehen, wenn man mit der eigenen Endlichkeit schon Be-
kanntschaft gemacht hat. Ich glaube nicht, dass es unbedingt eine Freundschaft sein muss.
Ich glaube, dass wir Angst haben diirfen. Wir diirfen Fragen haben. Aber wir diirfen uns
keine Antworten erwarten.

Abschiedliche Lebensbegleitung ist Da-Sein und Da-Bleiben

Wir geben, wenn wir uns ans Bett eines Sterbenden setzen — ausgesprochen oder unaus-
gesprochen — ein Versprechen: ES auszuhalten. Das Leid und den Schmerz auszuhalten.
Wir finden Menschen, die in einem groflen, schwarzen Loch sind. Die sich von dem Wert-
vollsten, das sie haben, dem Leben, verabschieden miissen. Wir konnen nicht viel mehr tun,
als uns dazuzusetzen. In all unseren Worten und Taten zu signalisieren: ,,Wenn du willst,
dann bleibe ich da.” Ohne Ratschlidge und ohne Trostungen, die wir uns fiir uns selbst zu-
recht gelegt haben.

Abschiedliche Lebensbegleitung ist Wahrhaftigkeit
Begegnung mit Krankheit und Kranken trifft beim Gesunden zumeist auf eine Antwort:
»Das wird schon wieder.” Ich selbst war am Beginn meiner Hospiz-Arbeit oft versucht,
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diesen ldppischen Satz auszusprechen. ,,Das wird schon wieder.“ — zu einer Frau zu sagen,
die vielleicht 40 Kilo hat, gerne rauchen mochte, aber die Zigarette nicht mehr halten kann . . .
Man kann es lernen, nicht mehr ,,Das wird schon wieder* sagen zu wollen. Und man kann
sogar lernen — oder besser erfahren — dass auch neben einem ,,Das wird nicht mehr* Hoff-
nung bestehen kann. Wir kommunizieren viel im Hospiz, stindig. Wir kommunizieren
landldufig mit Worten, und wir kommunizieren viel mit Blicken und Beriihrungen.

Abschiedliche Lebensbegleitung ist Vorbehaltlosigkeit

Begegnungen im sogenannten ,,wirklichen Leben* sind ungezihlten Einfliissen unterwor-
fen. Wir wollen ein bestimmtes Bild vermitteln, wir wollen in den meisten Fillen besser
dastehen, als wir sind. Das Image ist wichtig. Wenn wir Sterbenden begegnen, miissen wir
diese Bilder ablegen. Es ist gleichgiiltig, was wir tun und was wir konnen und was wir
erreicht haben. Wir begegnen als Mensch einem Menschen. Auf einer Ebene, die sonst nur
unter Liebenden moglich ist. Wir machen uns frei fiir den anderen, um ihn — im besten Fall
— freier zu machen.

Ich weif, das klingt theoretisch sehr schin. In der Praxis heiBt es aber auch: An einem
Zimmer anzuklopfen, ganz zuversichtlich, und dann eine Abfuhr zu bekommen. ,Sie rie-
chen viel zu stark nach Parfum®, hat eine Patientin einmal zu mir gesagt und mich hochkant
rausgeschmissen. Ich denke heute, dass damals auch mein Herz zu stark parfiimiert war.
Parfiimiert mit einer Uberportion Nichstenliebe.

Abschiedliche Lebensbegleitung ist Wach-Sein

Wichtig in der Begegnung mit Sterbenden ist das ganzheitliche Wahrnehmen ihrer Per-
sonlichkeit und ihrer Bediirfnisse. Das heif3t einerseits, im Wirtshaus an der Ecke Petersil-
erdipfel zu besorgen, wenn Petersilerdipfel nun einmal die viel bessere Beilage zum Mit-
tagessen sind als Reis. Banal. Aber wichtig.

Das heilit andererseits, Herzensangelegenheiten wahrzunehmen. Nicht jeder will stiindig
gehalten werden, wenn er sich verabschiedet. Nicht jeder will ununterbrochene Nihe. Das
miissen wir erkennen und uns eventuell zuriickziehen. Und spiter diesen Riickzug nicht als
Niederlage werten. Manchmal besteht eine groBe Nihe zu einem Menschen, und alles
scheint gut zu sein in dieser Nihe. Und dann verldsst man ein Zimmer ganz kurz, um aufs
Klo zu gehen oder eine Zigarette zu rauchen. Und wenn man wiederkommt, dann hat sich
der Mensch, dem man gerade noch so nah war, still und heimlich aus dem Staub gemacht.
Das gilt es zu akzeptieren.

Abschiedliche Lebensbegleitung ist Da-Sein und Da-Bleiben

Das haben Sie anfangs schon einmal gelesen. Bei diesem letzten Punkt geht es um die
Angehorigen. Sie diirfen selbstverstandlich rund um die Uhr im Hospiz sein, haben auch
die Moglichkeit zu iibernachten. Sie konnen sich entscheiden, ob sie angerufen werden
wollen, wenn es aufs Ende zu geht. Sie haben auch nach dem Tod ihrer Lieben viel, viel
Zeit, wenn sie das wollen. Die Verstorbenen werden nicht weggeriumt. Man kann sich in
Ruhe verabschieden.

Wieviel Kraft wir den Angehorigen zum Weiterleben geben, weiB ich nicht. Vielen ist es
ein Trost zu wissen, unter welchen Umstéinden das Sterben vor sich ging. Und mit manchen
reifit auch nach Monaten der Kontakt nicht ab.
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Erfahrungsbericht

Die Theorie, in Schlaglichtern. Man kann Biicher fiillen und tut dies auch. Annihernd er-
fassbar wird Sterbebegleitung aber nur, wenn man in die Praxis geht. Und sei es mit Worten.

Ich méchte einige jener Menschen vorstellen, deren Begleiterin ich war, als sie ihre letz-
ten Schritte taten. Einige jener Menschen, die mich bis heute begleiten.

,Ich wiird es nicht mehr so machen mit der Ehe.* — , Warum?“ — , Stirbt sie, wein ich.
Sterb ich, weint sie.” — ,,Aber das bedeutet doch, man soll iiberhaupt keine Bindungen ein-
gehen, weil der Abschied so weh tut.“ — , Genau.*

Wer in einem Hospiz arbeitet, lernt, sich dreinzufiigen, wenn ein Patient von einem Tag
auf den anderen zu essen und zu trinken authért, nicht mehr spricht und seinen Blick véllig
nach innen richtet. Oft sind es Angehorige oder Freunde, die ans Bett stiirzen und die Ak-
zeptanz fiir kurze Zeit brechen. Einen sterbenden Menschen mit Fragen zu iiberhiiufen —
»Karoline, wie geht’s dir? War die Friedl schon da? Karoline, kennst du mich nicht? — das
hat etwas sehr, sehr Trauriges.

Frau Merck wusste wie kaum jemand, mit ihrem Krebs umzugehen. Er war da. Sie
kimpfte nur so lange gegen ihn an, wie es ihr sinnvoll schien. Dann gab sie auf: unsenti-
mental. Thre Eltern und zwei ihrer Briider hatten gegen die Krankheit verloren. Und Frau
Merck hatte alle ihre Lieben bis zuletzt gepflegt. ,,Ich bin ja ein Profi, grinste sie.

Sie war sehr darauf bedacht, ihre Autonomie zu wahren. Schwang sich aus dem Bett wie
eine Ballettinzerin, exakt, diszipliniert. Bis zuletzt: Haltung. , Gebt ihr mir eh meine Zihne
hinein, wenn ich tot bin?*, hat sie mich einmal gefragt. Uberhaupt nicht weinerlich, sondern
ganz geradeheraus. Zu Informationszwecken.

Frau Mercks letzte Stunden: Sie kann nicht mehr sprechen, atmet rasselnd. Schligt
manchmal die Augen auf: ferner, gebrochener Blick. Ob sie uns erkannt hat? Bis zum letz-
ten Atemzug ist immer jemand bei ihr. Befeuchtet ihren Mund. Streichelt ihre Schliifen.
Massiert ihre Beine. Hilt ihre Hand. Ich kauere auf einem Schaffel auf dem Boden neben
ihrem Bett, und wenn Praktikantin Rita mich ablést, lege ich Frau Mercks Hand in Ritas
Hand. Die Beriihrung soll nicht abreiBen.

..Herr Berger, haben Sie Familie?“ — , Vorldufig nicht.*

Herr Berger ist 74. Ein Mann, der nicht viele Worte macht. ,,Herr Berger ist abgedreht®,
hat sein Zimmernachbar einmal attestiert. Er war Eisenbahner gewesen, Giiterwaggon,
Gramatneusiedl, Bruck an der Leitha. Seine Frau war seit 30 Jahren tot, seitdem war er
allein, ohne Verwandte und Freunde. An ihn heranzukommen, war schwierig, er saf3 stun-
denlang vor’m Fenster und starrte in den Garten. Als ich einmal die Pflanzen vom Schnee
befreite, erntete ich beinahe so etwas wie Hochachtung.

Herr Berger war der erste Patient, den ich alleine baden durfte. Er hat mein Bemiihen,
souverén zu wirken scharf beobachtet. ,,Machen Sie das zum ersten Mal? —  Ja. Fiirchten
Sie sich?** —, Najo.“

Rudolf Schock sang sein ,,Hast du dort ober vergessen auf mich . . .“ auf CD, Herr Berger
lauschte mit geschlossenen Augen. Ich blieb da und hielt mich im Hintergrund. Manchmal
blinzelte Herr Berger verstohlen iiber den Wangenrand zu mir heriiber.

Herr Berger hat nicht viel Aufhebens gemacht, schien stoisch auf das Ende zu warten. Ein
wortkarger Tod . . .
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Er sah schén aus danach, so, als ob man dort oben nicht auf ihn vergessen hétte. Wir ha-
ben ihm ein fliederfarbenes Hemd angezogen. Zittrig, ich: Ich machte das zum ersten Mal.

Ein Telephonat mit meiner Schwester: ,,Hallo, du lebst noch?* — ,Ja, aber alle anderen
sind gestorben.*

Ich nehme viel vom Hospiz mit nach Hause. Trauriges. Schones. Kleinigkeiten und Grof3-
artigkeiten. Ich lerne, im Augenblick zu leben. In Tagen zu denken und in Stunden. Nichts
zu planen. Ob ich nichsten Dienstag mit Herrn Knopfler Kaffee trinken werde? Ich wiirde
mich freuen. Dennoch habe ich ihm, vielleicht zur Sicherheit, ganz fest in die Augen ge-
schaut, als ich mich gestern von ihm verabschiedete.

Herr Knopfler ist 80 Jahre alt, ein lebenskluger, warmherziger Mann, der immer zu ver-
bergen versucht, wie schlecht es ihm geht. Wir haben einander viel zu sagen. Und viel zu
schweigen in stillem Einverstdndnis; vom ersten Moment an.

Er hat strahlend blaue Augen. Ich weiss nicht, ob ich noch einmal in dieses strahlende
Blau schauen werde. Diesen Blick aber, ob es nun der letzte war oder nicht, kann uns nie-
mand mehr nehmen. Ihm nicht. Und mir nicht.

., Wie geht’s dem miiden Krieger?", frage ich Herrn Knopfler. Er bemiiht sich um ein Li-
cheln: ,,Der Sioux will zu Manitu.” Wie lange es wohl noch dauern werde — die Frage steht
stindig im Raum. Ich sage Herrn Knopfler, er solle versuchen, sich ganz auf sich selbst zu
verlassen, in sich hinein zu horen. Und ich sage ihm, wie gliicklich ich sei, ihn kennen
gelernt zu haben. Er sei es umgekehrt auch: ,,So etwas ist ganz selten im Leben.*

Herr Knopfler hatte mit 75 zu malen begonnen, an der Volkshochschule gelernt, Impres-
sionisten zu kopieren. Ein unvollendeter Sommergarten von Monet stand tiber seinem Bett.
Der Klatschmohn fehlte. Und Herr Knopfler hat sich schwer damit abfinden kénnen, das
Bild nicht mehr fertig zu malen. Zwei Tage vor seinem Tod erzahlte er mir einen Traum:
~Meine Tochter hat mir die Hand gefiihrt, und ich konnte den Monet fertig machen.” Ich
bin abends zum Donaukanal, habe Klatschmohn gepfliickt und ihn auf Herrn Knopflers
Nachtkistchen gestellt.

Wir haben uns am Ende viel iiber die Augen verstindigt. Sein Blau in meinem Griin,
mein Griin in seinem Blau. Unsere Freundschaft hat nur zwei Wochen gedauert; und sie
zahlt zu meinen wertvollsten. Wir waren offen fiireinander, wir haben uns umeinander
bemiiht. Nicht nur ich mich um ihn. Er hat aus seinem Leben erzihlt, und iiber allem stand
seine Fihigkeit das Gliick aufzuspiiren in den Ritzen des Alltags: ,.Es war alles so schon.*
Herr Knopfler war ein reicher Mann.

Am letzten Tag, an dem ich Herrn Knopfler betreue, sprechen wir nur noch wenig mitein-
ander. Er will sich aufsetzen und die Beine aus dem Bett hiangen lassen. Er kann sich kaum
aufrecht halten. Ich setze mich hinter ihn und lehne mich mit meinem Riicken an seinen.
Wir sitzen da wie ein Liebespaar im Sommer, irgendwo im Gras. Wir schweigen. Wir spii-
ren den Atem des anderen. Wir haben einander den Riicken gestirkt. Als ich mich am
Nachmittag verabschiede, ruft er mir noch nach: ,Danke, danke fiir alles.” Ich hatte ihm
gesagt, ich werde am tibernéchsten Tag wiederkommen. — ,.Ich werde auf sie warten.*

Wir haben uns bei unserer letzten Verabredung um zwei Stunden verpasst.
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Christine Fleck-Bohaumilitzky, Bergkirchen-Lauterbach

Eltern trauern viber den Tod ihres Kindes

Einleitung

Irgendwann im Leben miissen die meisten von uns den Verlust eines Menschen, zu dem
sie in Beziehung stehen, den sie gerne haben, der wichtig fiir sie ist, erleiden.

Jeder reagiert auf ein solches Ereignis in vollig unterschiedlicher Weise, erlebt die unter-
schiedlichsten Gefiihle, auch solche, die er nicht erwartet hitte, manchmal auch kérperliche
Beschwerden. In jedem Fall tut Trauer weh.

Leid und Trauer widersprechen dem Bewusstsein des Menschen, alles machen zu konnen.
Sie sind etwas, das lber ihn kommt, dem er ohnmichtig ausgeliefert ist, dem gegeniiber
ihm keine Moglichkeit der Entscheidung bleibt, ob er das will oder nicht.

Leid macht wehrlos, klein und hilfsbediirftig. Der trauernde Mensch ist nicht mehr der
Erfolgreiche, der alles kann, dessen Selbstbewusstsein jeder Situation gewachsen ist, son-
dern er ist klein geworden, er regrediert auf eine friihere Verhaltensweise, er wird hilfsbe-
diirftig wie ein Kind, orientierungslos und ngstlich. Der Trauernde' ist angewiesen auf
Beistand, weil er nicht mehr standfest ist, und er ist verletzlich gegeniiber Gleichgiiltigkeit,
Gedankenlosigkeit, Schuldzuweisung und Im-Stich-gelassen-Werden.”

Die meisten Menschen lernen Trauer dadurch kennen, dass sie einen geliebten Menschen
verlieren. Wenn sie den Tod geliebter Eltern betrauern, sind sie gewdhnlich in der Lage,
diesen Tod als letzte Phase des Lebens zu akzeptieren.

Tod eines Kindes

Der Tod eines Kindes dagegen kann nur sehr schwer oder gar nicht akzeptiert werden.
Wenn ein Kind stirbt, zerstort das nicht nur die Hoffnungen und Triaume fiir die Zukunft,
sondern zwingt die Eltern zugleich, sich einem Ereignis zu stellen, das sie auf keinen Fall
bereit sind, anzunehmen.

Irgendwie scheint hier die Weltordnung auf den Kopf gestellt. Der Sinn des Lebens ist
verlorengegangen. Das Leben hat keine Perspektive mehr, man weiB nicht, wie es weiter-
gehen soll, und ob es jemals wieder anders wird. Viele Menschen, vor allem aber die El-
tern, bezweifeln, dass das Leben je wieder einen Sinn bekommen wird.

Trauernde Eltern haben durch den Tod ihres Kindes ihre Identitit und Autonomie weitge-
hend verloren. Sie haben durch dieses schreckliche Ereignis ihren Platz im Leben verlassen
und miissen sich miihselig auf die Suche nach einer neuen Identitiit und einer neuen Auto-
nomie, einer neuen Selbstbestimmung begeben. Marielene Leist formuliert es so: ,Die
Eltern sind nicht mehr die Eltern dieses Kindes, das den Alltag erfiillt, sondern die Eltern
waren Eltern eines Kindes, das ihren Alltag erfiillt hatte.**

Der Einfachheit halber wird im ganzen Artikel die ménnliche Form verwendet.

Vgl. M. LEIST, Leid — Beistand — Tod. Vortragsmanuskript. Miinchen 1989.

Vgl. M. LEisT, Du fehlst mir. Gedanken iiber den Schmerz der Eltern. Vortragsmanuskript. Miin-
chen 1995.
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Der Verlust eines Kindes wird als so einschneidend erlebt, dass Eltern sagen, sie fiithlen
sich so, als wiire ein Stiick von ihnen selbst gestorben. Sie sind beraubt worden, sind nicht
mehr die, die sie vorher waren, und sie werden es auch nie mehr sein. Die Welt hat sich fiir
sie veridndert, ihr Lebensmut wurde gemindert, viele Freunde verlassen sie, der Zukunfts-
entwurf ist anders geworden. Diese Verdnderungen in den Eltern sind iiberaus schmerzlich.
Es ist nicht nur der Verlust des Kindes, es ist die Verstorung, in den Eltern selbst, die sie so
orientierungslos macht.

Die Trauer von verwaisten Eltern

Jeder Mensch muss seinen eigenen Weg im Umgang mit Trauer finden. Es gibt weder ei-
nen richtigen noch einen falschen Weg. Allerdings lassen sich bestimmte, hiufig wieder-
kehrende Verhaltensmuster im Verlaufe des Trauerprozesses, auf einem Trauerweg beob-
achten. Viele Menschen haben Verluste erlitten und tiefe Trauer erlebt — und trotzdem
iiberlebt. Fiir trauernde Eltern ist es von entscheidender Bedeutung, wahrzunehmen, dass
sie nicht alleine sind mit solchen Erfahrungen.

Der Weg durch die Trauer — ein Trauerprozess also — ist genauso wie das Begleiten von
Trauernden erschwert durch eine landldufige Einstellung gegeniiber schmerzlichen Erfah-
rungen: Fremdes und eigenes Leid wird abgewehrt, nicht ernst genommen, verleugnet. Leid
wird z. B. abgewehrt, indem ein Leid mit einem anderen Leid verglichen wird. Eine Frau
meint: ,,Diese Frau hat ja nur ihr Kind verloren, ich habe nach mehr als vierzigjahriger Ehe
meinen Mann verloren. Das ist ja iiberhaupt nicht zu vergleichen.* Jeder aber, der Leid
erfihrt, erfihrt sein Leid als einzigartig, als eine einmalige, furchtbare Situation in seinem
Leben.

In einer Gruppe trauernder Eltern kann man horen: ,,Die hat ihr Kind wenigstens fiinf
Jahre haben konnen. Aber ich konnte meines nicht einmal sehen.* Oder: ,,Sie hat wenig-
stens ihren Mann, mit dem sie gemeinsam trauern kann, ich bin mit meinem Leid ganz
alleine.” Oder genau umgekehrt: ,.Die hat es ja gut, sie ist alleine und muss das Nicht-
Trauern-Konnen ihres Mannes nicht auch noch aushalten.* Oder: ,.Er hat viel weniger mit-
machen miissen als ich.*

Unterschiedliche Leiderfahrungen

Es ist aber nicht immer so, dass derjenige, der Leid erfahren hat, auch offen ist fiir das
Leid der anderen. Um das Leid der anderen wenigstens annihernd erfassen zu konnen, ist
es notwendig, die Fakten des tragischen Umstandes moglichst genau zu kennen.

Eltern erleben den Verlust ihres Kindes anders, wenn sie iiber lingere Zeit hinweg das
leukdmiekranke Kind in seiner Krankheit bis zum Tod begleitet haben, als wenn sie mit
einem plotzlichen Tod konfrontiert sind, z.B. bei einem Unfall oder bei einem Mord. Die
Eltern, die ihr todkrankes Kind iiber Jahre hinweg begleitet haben, konnen unter Umstin-
den die Erfahrung machen, dass der Tod eine Erlosung, eine Befreiung, eine Beendigung
des Leidens sein kann, dass er trotz aller Trauer trostlich sein kann. Véllig anders ist die
Erfahrung von Eltern, deren Kind durch einen plétzlichen Tod aus dem Leben gerissen
wurde. Etwas, das zu ihnen gehorte, das ihnen ganz nahe war, das einen GroBteil ihres

Zitat aus einem Gespriich.
Zitat aus Gesprichen in Gruppen.



Eltern trauern iiber den Tod ihres Kindes 21%

Lebens ausgemacht hatte, ist plotzlich, von einer Minute auf die andere, nicht mehr da. Das
Leid und die Qualen dieser Eltern sind ganz anders als bei den Erstgenannten. Niemand ist
berechtigt zu sagen, das Leid der einen Eltern sei groBer als das der anderen. In beiden
Situationen ist es unertréglich, nicht zu akzeptieren und auch nicht zu vergleichen.

Die Eltern, deren Kind nach langer Krankheit starb, wussten meist iiber die Fakten Be-
scheid. Sie konnten das Kind in all seinen Krankheitsphasen begleiten, sich auf den Tod
vorbereiten, auch wenn sie ihn nicht wahrhaben wollten und konnten.

Die Eltern aber, die ihr Kind durch einen plétzlichen Tod verloren haben, wollen genau
wissen, wie es zu diesem Unfall kam. Sie wollen wenigstens in ihren Gedanken ihr Kind in
den letzten Stunden begleiten konnen. Sie haben ein Anrecht darauf, soviel zu erfahren, wie
sich erfahrbar machen lésst. Es ist fiir die Eltern wichtig zu wissen: ,,Hat mein Kind lange
leiden miissen? Ist es gleich bewusstlos gewesen? Ist jemand da gewesen, der ihm beige-
standen hat, der es getrostet hat, der ihm Zuspruch zuteil werden lieB? Hat sich jemand um
es gekiimmert? Wie ist der Unfall geschehen? Wie kam es, dass der Busfahrer die Ampel
nicht beachtet hat? Wie war es mdglich, dass sich das Kind losreifen konnte? . . .

Abschied nehmen konnen

Fiir die Eltern ist es ganz wichtig, dass sie ihr totes Kind sehen konnen, wenn sie es wol-
len. Polizisten, Arzten, Krankenschwestern, Seelsorgern muss bewusst sein, wie wichtig fiir
Trauernde dieses Abschiednehmen ist; wie wichtig es ist, Unterstiitzung und Ermutigung zu
diesem Abschied zu erhalten und nicht den immer wieder gesagten Satz héren miissen
,.Schauen Sie ihren Sohn nicht mehr an. Behalten Sie ihn so in Erinnerung, wie Sie ihn
gekannt haben.” Keine Wirklichkeit kann so entsetzlich sein, wie das, was Eltern sich in
ihrer Fantasie iiber ihr totes Kind ausmalen miissen.

Das Krankenhaus muss lernen, den Eltern den Anblick des toten Kindes zuzumuten, es
ihnen aber nicht unnétig schwer zu machen. Es ist moglich, dem Toten, etwa einem verun-
gliickten jungen Motorradfahrer, Verbinde anzulegen, ihn liebevoll herzurichten, das, was
an ihm heil geblieben ist, sichtbar zu machen, Beriihrung zu ermoglichen. Dadurch ist es
fiir die Eltern eher méglich, die Tatsache des Todes zu realisieren, im wahrsten Sinne des
Wortes zu begreifen, als wenn sie ihren gnadenlosen Fantasien ausgeliefert blieben. Im
Wissen um die Fakten — und mogen sie auch noch so entsetzlich sein, wie z. B bei einem
Mord - geschieht Hilfe fiir die Eltern. Sie konnen sich ein Stiick weit an der Realitit orien-
tieren und werden nicht in allen Lebensbeziigen in den Strudel der unaufhaltsamen Regres-
sion hineingerissen. Die Eltern kommen dadurch in die Lage, neben der Trauer und der
Verzweiflung auch Wut und Emporung in sich zuzulassen, was totale Hilflosigkeit und
Orientierungslosigkeit verhindert.

Unterschiedliche Trauer der Eltern

Um aber die Trauer der Eltern annihernd zu verstehen zu konnen, sollte man auch das
Vorher kennen. Es ist eine andere Trauer, wenn ein begabtes, schones, gliickliches Kind
einen plotzlichen Tod stirbt, als wenn ein Kind behindert zur Welt kam, die Eltern um sein
Leben kiampften, es sich aber allméhlich gut entwickelte, unter ungeheurem Einsatz der
Eltern, unter stindiger Rehabilitation. Der Tod dieses Kind, das die Eltern nicht begliickte

- Vgl. M. LEIST, Leid — Beistand ~Trost. Vortragsmanuskript. Miinchen 1995.
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mit all seinem Strahlen, sondern vielleicht mit seinem unbiindigen Willen, seiner Tapfer-
keit, mit seiner Behinderung fertig zu werden, mit seiner Geduld, seiner Demut, 16st andere
Gefiihle in den Eltern aus. Der Verlust, die Entbehrung ist dhnlich. Aber der Trauervor-
gang, die Trauererfahrung ist eine andere. In einem Fall wurde das Kind herausgerissen aus
der Fiille des Gliicks, im anderen ging ein langer und erfolgloser Kampf und Verlust zu
Ende.

Man kann Kinder auch noch auf andere Art und Weise verlieren: durch Fehlgeburt, Tot-
geburt, nach Abtreibung oder Adoption, durch plotzlichen Kindstod, durch Suizid.

Die Situation der Eltern, deren Kind sein Leben selbst beendet hat, ist noch einmal eine
andere. Die quilende Zeit der Ungewissheit, bis das Kind gefunden wurde, die Begegnung
mit der Polizei, die mehr oder minder laut ausgesprochenen Schuldvorwiirfe, der verzwei-
felte Versuch, zu verstehen, warum das Kind nicht anders handeln konnte, warum die El-
tern letztlich akzeptieren miissen, dass es nicht mehr leben wollte und konnte, ist wieder
anderes Leid. Es ist nicht nur der Abschied, der schreckliche Verlust, sondern auch die
verzweifelte Frage nach dem Warum dieses Suizids. Fiir diese Eltern ist es besonders
wichtig, dass sie nicht noch zusitzlich mit Vorwiirfen, Verddchtigungen und Schuldzuwei-
sungen ihrer Umwelt belastet werden.

Phasen der Trauer

Bei aller Unterschiedlichkeit der Schicksale, die je fiir sich gewiirdigt werden miissen,
lassen sich im Verlauf der Trauer gemeinsame Merkmale feststellen. Wichtig ist dabei zu
beachten, dass der Ablauf von verschiedenen Phasen im Einzelfall nicht zwingend ist. So
konnen Phasen iibersprungen werden, es kann teilweise zu Riickschritten in frilhere Phasen
der Trauer kommen, auch ist die Dauer der einzelnen Phasen in jedem Einzelfall vollig
verschieden.

In der neueren Literatur wird der Trauerweg auch als Spirale beschrieben, da es ja keinen
linearen Trauerverlauf gibt.’

Verena Kast beschreibt die Phasen eines Trauerprozesses folgendermaRen®:

1. Nicht wahrhaben wollen

Ein Hinterbliebener reagiert auf die Todesnachricht normalerweise mit Benommenheit,
und Nicht-Glauben-Kénnen. Dieses erste Trauerstadium kann einige Stunden bis eine
Woche dauern. In dieser Phase kann es auch zu einzelnen Ausbriichen von Verzweiflung,
Waut und/oder Angst kommen.

2. Aufbrechende Emotion

Mitunter treten Anfélle von tiefem Kummer, sowie Unruhe und Schlaflosigkeit auf, so-
bald der Trauernde — zumindest zeitweise — den unwiederbringlichen Verlust des gelieb-
ten Menschen zu erfassen beginnt. Damit gehen intensive Gedanken an den Verstorbenen
einher. Nicht selten hat der Hinterbliebene das Gefiihl, jener sei anwesend. Hinzu kom-
men héufig Zorn und Bitterkeit (gegeniiber dem, der fiir den Tod des geliebten Menschen
verantwortlich gemacht wird, beispielsweise einem Arzt), ferner der Drang, den Verstor-
benen zu suchen und wiederzugewinnen. Den emotionalen Hintergrund dieses mehrere

Vgl. M. MULLER — M. SCHNEGG, Unwiederbringlich — Vom Sinn der Trauer. Freiburg 21999,
Vegl. V. KasT, Trauern. Phasen und Chancen des psychischen Prozesses. Stuttgart 1982.
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Monate, zuweilen aber auch Jahre anhalten konnenden zweiten Trauerstadiums bildet das
Gefiihl tiefgreifender Traurigkeit.

3. Suchen und Sich-Trennen

Der trauernde Mensch hat den geliebten Menschen verloren, auf den hin sein Verhalten
bisher organisiert war. Gezwungen, von alten Mustern des Denkens, Fiihlens und Han-
delns Abstand zu nehmen, gerit der Trauernde — verstindlicherweise — zeitweilig in Ver-
zweiflung und Hoffnungslosigkeit. Es fillt ihm wihrend des gesamten dritten Trauersta-
diums schwer, der sozialen Umwelt gegeniiber angemessen zu ,funktionieren®. Seine
Selbstorganisation bricht zusammen, er erlebt eine Art depressive Verstimmtheit.

4. Neuer Selbst- und Weltbezug

Unter giinstigen Umstéinden findet der Trauernde in das Stadium eines neuen Selbst- und
Weltbezugs. Er priift nun Moglichkeiten, die entstandene Situation zu bewiltigen, orien-
tiert sich emotional und kognitiv um, erwirbt neue soziale Rollen und ihm bisher nicht
verfiighare Fertigkeiten (z. B. kénnen Witwen zu Erndhrerinnen der Familie, werden;
Witwer lernen, den Haushalt zu fiihren, ...).

Diese Phasen, die auch beim Tod von Kindern auftreten, beschreibt Johann-Christoph
Student in folgender Weise’:

Im Erleben der Eltern folgen dem Tod eines Kindes folgende Reaktionen: Schock, Nicht-
Glauben-Konnen, Leugnung oder Erstarrung.

Viele Eltern haben den Eindruck, sie befinden sich wahrend der ersten Wochen nach dem
Tod ihres Kindes in einem Nebel; zuerst scheinen sie nur Beobachter all dessen zu sein,
was um sie herum vor sich geht. Diese Reaktionen sind Hilfsmittel der Natur, die beim
Umgang mit dem Verlust eines Kindes helfen sollen: Die menschliche Psyche ldsst nur
soviel an bewusstem Erleben zu, als sie auch verarbeiten kann. Alles, was dieses Mal iiber-
steigt, wird zunichst einmal weggeschoben. So kann es auch hier Minuten, Stunden, Tage
oder Wochen dauern.

So normal all diese Reaktionen auch sein mogen, so konnen sie doch von anderen, die mit
ihnen nicht vertraut sind, missverstanden werden. Diese glauben falschlicherweise, dass der
Trauernde sich ,,ganz gut hilt” oder dass er gefiihllos und unféhig ist, den Verlust auszu-
driicken. Was sie nicht wahrnehmen ist, dass Schock, Nicht-Glauben-Konnen, Leugnung
und Erstarrung es ihm iiberhaupt erst moglich machen, dem tragischen Ereignis ins Auge
zu sehen, ohne die Kontrolle tiber sich selbst zu verlieren.

Unbewusst wird der Trauernde alleine entscheiden, wie er in der Lage ist, mit dem Tod
des Kindes umzugehen. Weinen oder @hnliche emotionale Erleichterungen markieren ge-
wohnlich das Ende der ersten Phase der Trauer. Wenn fiir die Eltern der Tod des Kindes
Realitiit wird, beginnen in der Regel intensives Leid und korperliche Schmerzen. Wihrend
der folgenden Wochen und Monate werden die trauernden Eltern moglicherweise geéng-
stigt von der Intensitiit und Verschiedenartigkeit der Gefiihle, die sie durchleben. Weinen,
Schluchzen und unabliissiges Reden sind ganz normal. Trotz allen erdenklichen Trostes, der
ihnen angeboten wird, werden sie sich unendlich allein fiihlen.

?  Vgl. J.-Ch. STUDENT, Trauer iber den Tod eines Kindes. Hannover *1996.
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Auftretende Gefiihle

Es ist wichtig, dass sich Trauernde selbst erlauben, ihre Gefiihle vollstindig auszudriik-
ken, und zwar dann, wenn sie sie empfinden.

Schuld

Sobald Eltern zu verstehen versuchen, warum gerade ihr Kind gestorben ist, konnen Ge-
fiihle der Schuld auftauchen. Moglicherweise beschuldigen sie sich selbst oder ihren Part-
ner, etwas getan oder unterlassen zu haben. ,,Wenn nur . . .“ wird zu einer stindigen Re-
densart werden. Viele Eltern denken dariiber nach, was sie fiir ihr Kind noch hitten tun
sollen. Manche Eltern fiihlen sich schuldig, weil sie dem Kind ein Spielzeug nicht doch
noch geschenkt haben, eine bestimmte Moglichkeit nicht doch noch ausgeniitzt haben oder
eine bestimmte medizinische Behandlung nicht doch noch zuliefien.

Diese Gedanken und Gefiihle sind ganz normal, obgleich es keinen rationalen Grund fiir
sie gibt. Es kann auBerordentlich hilfreich sein, mit jemandem zu sprechen, der einfach
erlaubt, diese Gefiihle auszudriicken und hilft, die Irrationalitit dieser Gefiihle und Gedan-
ken zu erkennen.

Zorn

In Abhéngigkeit von der Persinlichkeit der Eltern werden die Gefiihle von mildem Zorn
bis hin zu rasender Wut reichen. Vielleicht richtet sich der Zorn gegen die eigene Person,
gegen den Partner, gegen die Partnerin, gegen die Arzte oder sogar gegen das Kind, einfach
weil es gestorben ist. Der Glaube erscheint fragwiirdig, und die trauernden Eltern sind oft
zornig auf einen Gott, der es zulisst, dass Kinder sterben.

Diese Gefiihle konnen groBe Angst erzeugen, obwohl sie normal sind und von sehr vielen
Menschen durchlebt werden. Zorn, der unterdriickt wird, kann alles Maogliche anrichten,
sich auch im Kérper des Trauernden als Krankheit festsetzen. Zorn kann aber auch gesund
ausgedriickt und in verschiedener Weise ausgelebt werden. Es geht um Wahrnehmen, An-
nehmen und Gestalten all dieser auftretenden Gefiihle und Reaktionen. Oft hilft es, an einer
einsamen Stelle zu schreien, auf ein Kissen zu schlagen oder intensiv korperlich titig zu
seim.

Angst

Manchmal furchten die Eltern, dass noch ein weiteres schreckliches Ungliick geschehen
konnte und gehen deshalb sehr iiberbehiitend mit ihren anderen Kindern um, was sich auf
deren Entwicklung nicht unbedingt positiv auswirkt. Gleichzeitig fiirchten sie oft die Ver-
antwortung, die auf ihnen als Eltern laste und glauben, sie nicht mehr tragen zu konnen.

Depression
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