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Christoph Freilinger, Linz

,, Vom Zauber der Liturgie "
Gedankenanstofie zur feiernden Gestalt(ung) des Glaubens

Die Verbindung von Zauber und Liturgie mag missverstédndliche Assoziationen hervorru-
fen. Gerade in einer Zeit, in der einerseits vermittelt wird, man koénne und miisse alles
selbst in der Hand haben, und andererseits zugleich das Leben so uniiberschaubar komplex
geworden ist, dass viele liberfordert sind, scheint ein magisches Verstehen gerade auch
liturgischer Vollziige wieder zuzunehmen: man erhofft, mittels Ritualen das Unverfiigbare
beeinflussen und steuern zu konnen. Im Folgenden ist jedoch nicht diese Art von ,,Zauber*
gemeint, sondern vielmehr das, was wir gemeinhin mit einem franzosischen Lehnwort als
,,Charme* bezeichnen (von Lateinisch ,,carmen®, Lied/Zauberspruch).

Als charmant bezeichnen wir eine Person, die uns bezaubert, in ihren Bann zieht. Wesent-
lich ist dabei die gewisse Ausstrahlung. Um charmant zu wirken, muss ein Mensch nicht
einfach duferlich schéon sein. Mitunter wirken Leute, die den aktuellen Schonheitsvorstel-
lungen tiberhaupt nicht entsprechen, trotzdem charmant. Oft lasst sich nicht einmal genau
bestimmen, was die Ausstrahlung eines Menschen ausmacht. Fix ist aber, dass sie von
innen heraus kommt. Ich versuche unter diesem Fokus eine erste — narrative — Anndherung
an den Zauber der Liturgie.

Bevor sich der russische Fiirst Wladimir von Kiew (10. Jh.) zum Christentum bekehrte,
lieB er die Gottesdienste der verschiedenen Religionen bzw. Konfessionen auskundschaf-
ten. Die Gesandten charakterisierten (einseitig und wenig differenziert) darauthin unter
anderem: ,,Und wir kamen zu den Deutschen und sahen sie in ihren Tempeln viele Gottes-
dienste halten, aber wir sahen keinerlei Schonheit.“ Von den Griechen in Konstantinopel
berichteten sie aber: ,,wir wissen nicht, waren wir im Himmel oder auf der Erde; denn auf
Erden gibt es einen solchen Anblick nicht oder eine solche Schonheit; und wir vermogen es
nicht zu beschreiben. Nur das wissen wir, dass dort Gott bei den Menschen weilt.“>

Nun mag es — fiir damals (und, ich will es nicht ausschlieBen, teilweise auch fiir heute) —
stimmen, dass den Gottesdiensten der romisch-westlichen Tradition, ,,der Deutschen®,
keine solche ,,Schonheit™ wie der géttlichen Liturgie eignet. Dennoch ist auch hier zu erle-
ben, dass Gottesdienste beriihren, in eine Stimmung mit hinein nehmen, innerlich umdrehen
und verwandeln kénnen, obwohl sie duBierlich ganz schlicht und unspektakular sind. Und es
gibt gar nicht so selten die Erfahrung, dass auch (fern stehende) Menschen bei uns im litur-
gischen Feiern ergriffen werden. Woher riihrt diese Ergriffenheit? Die Gesandten der ange-
sprochenen Erzdhlung vermogen es nicht genau zu beschreiben. Analog zum Charme von
Menschen gilt offenbar auch bei der Liturgie, dass ihre Wirkung wahrgenommen, aber
nicht restlos analysiert werden kann. Eines aber wissen die Abgesandten des Fiirsten Wla-
dimir genau: ,,dass dort Gott bei den Menschen weilt™.

Zu diesem Thema veranstaltete das Liturgicreferat der Erzditzese Salzburg ein Seminar, auf dem
dieses Referat als Impuls gehalten wurde. Bei der Uberarbeitung wurde der Vortragscharakter
weitgehend beibehalten.

L. MULLER, Helden und Heilige aus russischer Friithzeit. Miinchen 1984 (Quellen und Studien zur
russischen Geistesgeschichte 3) 36-38, hier 38.
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Das fiihrt zu einer Vorbemerkung, die bei allem Folgenden wesentlich mitbedacht werden
muss: Liturgie lebt in und aus der Kraft des Geistes Gottes. Sie ist es, die ,,verzaubern® und
.bezaubern™ kann. Liturgie kann daher zutiefst und wesentlich nicht ,,gemacht* werden! Es
geht weniger um ein ,,Ergreifen” (also ein geplantes und herstellbares ,,Verzaubern“ von
Menschen, das der grundsitzlichen Zweckfreiheit der Liturgie widersprechen wiirde®), als
vielmehr um ein ,,Ergriffen-Werden*. Aber sollten auf diesem Hintergrund alle Bemiihen
vernachldssigt und die Gestaltung der Vollziige als reine AuBerlichkeiten abgetan werden
kénnen?

Dazu eine zweite narrative Annéherung, wie sie der Filmemacher und Regisseur Peter
Brook anhand einer Szene aus der Dreigroschenoper erschlieBt*:

.»»oiehst du den Mond iiber Soho?* singt dort McHeath, den sie Macky Messer nennen. ,Ich sehe

ihn, Lieber‘, antwortet Polly Peachum, seine Braut. Und mit ihr sollen auch die Zuschauer den

Mond iiber Soho sehen. Dazu muss kein blasses Licht durch die Kulissen scheinen, keine blanke

Sichel am nachtschwarzen Bithnenhimmel glédnzen. Da geniigt eine Geste, ein Blick, eine Folge von

Klangen. ,Mit Yoshi habe ich viele Monde gesehen’, schreibt Peter Brook iiber den japanischen

Schauspieler Yoshi Oida. Dem hat ein alter Mime einst erklédrt: ,Ich kann einem jungen Schauspie-

ler beibringen, mit welcher Geste man auf den Mond deutet. Alles andere, von der Fingerspitze bis

zum Mond, liegt bei ihm.® Yoshi, nunmehr selbst alt geworden, restimiert: ,Fiir mich ist es ohne

Belang, ob den Zuschauern nach der Vorstellung noch in Erinnerung ist, wie schon die Geste war.

Mich interessiert nur eins: Haben sie den Mond gesehen?

Auf das liturgische Feiern iibertragen bedeutet das: Unser Bemiithen muss der Aufgabe
dienen, dass die Mitfeiernden ,,den Mond sehen®, dass sie erfahren: ,,Hier weilt Gott*. Kei-
ne geringe Aufgabe! Analog zum Schauspieler-Beruf geht es um die Kunst (d.h. um die
geschenkte Fihigkeit und das eingeiibte Konnen), Nicht-Sichtbarem eine mit den Sinnen
fassbare Gestalt zu geben. In diesem Sinn kann und muss sogar von Liturgie gestalten die
Rede sein. Unser Tun muss zum Ausdruck bringen, dass im liturgischen Vollzug der
Mensch mit dem Heiligen ,,umgeht* und Gott im Spiel ist.® Das setzt freilich eine gewisse
Qualitét dieser Vollziige und der in ithnen verwendeten Symbole voraus.

Insbesondere die katholische Tradition wusste tendenziell immer schon, dass Glaube
nicht nur zu denken und (moralisch) zu handeln gibt; Glaube will auch geschmeckt, ge-
fiihlt, gesehen, getan — kurz: erlebt werden. Das gilt insbesondere heutzutage in einer Zeit
starker Erlebnisorientierung, betonter Leiblichkeit und Sinnlichkeit, die unsere Kultur pri-
gen. Das fordert uns neu heraus zu einer liturgischen Asthetik. Diese ist zu unterscheiden
von einer blof dsthetischen Liturgie, der es vordergriindige um Schénheit und gefilliges
Design ginge.” Eine liturgische Asthetik hingegen setzt tiefer an: Sie nimmt ernst, dass das

> Zur Zweckfreiheit der Liturgie vgl. R. GUARDINI, Vom Geist der Liturgie. Mainz — Paderborn

1997 (= ND Freiburg 1918) 59. Zur Frage des personlichen Ergriffen-Werdens als ,.Zweck® der
Liturgie vgl. auch unten Anm. 17.
Vgl. K.-H. BIERITZ, Spielraum Gottesdienst. Von der ,Inszenierung des Evangeliums* auf der
liturgischen Biihne. In: Drama ,,Gottesdienst. Zwischen Inszenierung und Kult. Hg. A. Schilson
B J. Hake. Stuttgart — Berlin — K&ln 1998, 69-101, hier; 69f.

Ebd.
Vgl. W. HAUNERLAND, Mystagogie, liturgische Bildung und Feierkultur. Zu bleibenden Aufgaben
der Liturgiereform. In: Priester und Liturgie. FS M. Probst. Hg. G. Augustin [u. a.]. Paderborn
2005, 343-367, 359.
Vgl. zu dieser Unterscheidung J. WoLmuTH, Jesu Weg — unser Weg. Kleine mystagogische
Christologie. Wiirzburg 1992, 15: ,,Das Verhiltnis von Asthetik und Liturgie ist nicht so zu
bestimmen, daf} das Ergebnis eine dsthetische Liturgie wire. In einer solchen wiirde nimlich eine
auflerliturgische Asthetik formale und inhaltliche Kriterien vorgeben, die bestimmen, ob Liturgie
liberhaupt eine &dsthetische Dimension hat.“ Vgl. zu einem inhaltlichen Angelpunkt der Differenz
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Wahrnehmen mit den Sinnen unseren Geist éffnet fiir die Begegnung mit Wirklichkeit.
Liturgische Asthetik versteht die Leiblichkeit demnach nicht als ausschlieBenden Gegenpol,
sondern als Angelpunkt auch fiir die transzendente Wirklichkeit. Eine liturgische Asthetik
weil} deshalb auch, dass es einen bestimmten Inhalt nicht ohne eine konkrete Gestalt gibt®;
sie sensibilisiert also fiir das Dar-Stellen des Nicht-Sichtbaren. Eine liturgische Asthetik
fragt schlieBlich danach, welche Gestaltungen und Formen den Menschen helfen konnen,
sich vom Unbegreifbaren der Wirklichkeit Gottes beriihren zu lassen. Fiir unser gottes-
dienstliches Feiern lassen sich daraus manche Anregungen und Zu-Mutungen formulieren.

1. Der Charme einer Feier entscheidet sich oft liangst vor dem Einzug in den Feierraum
— mit einer Kultur des Hinhérens

Hinzuhoren ist auf das Vorgegebene in zweifacher Hinsicht: Hinzuhoren ist erstens auf
die Menschen, mit denen wir feiern. Wenn wir ernst nehmen, dass die versammelte Ge-
meinschaft der Getauften zusammen mit Jesus Christus Triigerin der Liturgie ist, dann ist
ihre Lebenswelt, ihre Kultur, dann sind die Voraussetzungen der Anwesenden fiir das Fei-
ern wesentlich fiir das Gestalt-Geben des gefeierten Glaubens. Darauf hinhren bedeutet zu
fragen: Mit wem feiere ich? Welche Hilfen fiir ein Hineinfallen-lassen-in-das-Feiern sind
notwendig und konnen angeboten werden (Mystagogie im Feiern)? Welche Angebo-
te/Formen an liturgischer Bildung sind notwendig (Veranstaltungen, Liturgiekreisarbeit)?
An welche kulturellen Vorgaben kann unser Gottesdienst-Gestalten ankniipfen?

Hinzuhoren ist aber auch auf die Texte und rituellen Vorgaben.” So wesentlich die anwe-
senden Menschen sind; wenn der Fokus allein auf ihnen liegt und die Verantwortlichen nur
fragen, was entspricht deren Bediirfnissen, wird die Inszenierung zur Verlingerung des
Alltags, zur Inszenierung der Bediirfnisse und Sehnsiichte und zur Selbstdarstellung der
Akteure. So gerit Gottesdienst nicht nur bald schal und inhaltsleer, sondern muss im Ver-
gleich mit den Events der Erlebnisgesellschaft aufgrund der fehlenden personellen wie
finanziellen Ressourcen das Nachsehen haben.'’ Die vorgesehenen Texte und Vollziige im
guten Sinn als Vor-Gaben zu verstehen, verdeutlicht die Unverfligbarkeit Liturgischen
Feierns und hilft, dem Raum zu geben, was uns immer schon iibersteigt und unseren Alltag
verwandeln kann."'

auch J. WERBICK, Theologische Asthetik nach dem Ende der Kunst. In: CPB 105 (1992) 19-29,
hier 27: ,,Die Zumutung des Kreuzes bleibt freilich gerade darin Zumutung, daB sie es streng ver-
bietet, den Zusammenfall von Wahrheit und Schénheit fiir eine nahe liegende und schon im
menschlichen Kunstwerk erreichbare Moglichkeit zu halten. Zuallererst bricht die Umkehr der
Vorstellungskraft, wie sic vom Kreuz Jesu Christi abverlangt wird, mit der Vorstellung, daB die
Schénheit, in der Wahrheit erscheint, sich konsumieren und genieBen lieBe.*

Vgl. E. FEIFEL, Was ist dsthetische Erfahrung? Prolegomena einer religionspidagogischen Asthe-
tik. In: CPB 105 (1992) 3-18, 8: , Asthetische Erfahrung unterscheidet sich von anderen Formen
der Erfahrung dadaurch, dass in ihr die Inhaltsfrage als Formfrage prisent ist.“ Vgl. ebd. 15: ..So
macht der Vorgang des Symbolisierens das unterscheidend Asthetische deutlich: Gestalt, die die
Form zum Inhalt werden ldBt und dabei selbst zum Inhalt wird.*

2 Vegl. A. A. HAUSSLING, Liturgie und Leben. In: LS 39 (1988) 169-174, hier 172: ., Aber auch
wenn nun der Mensch als das Subjekt der Liturgie definiert wird, kommt diese immer noch erst
auf ihn zu*.

Vgl. dazu die grundlegenden Bemerkungen bei W. HAUNERLAND, ,.Die Kirche befriedigt nicht
Erwartungen, sie feiert Geheimnisse®. Voriiberlegungen zu einer diakonischen Gottesdienstpra-
xis. In: HID 60 (2006) 49-63, hier v. a. 511,

Vgl. dazu H.-G. HEIMBROCK, ,Feier des Lebens® als kulturelles Phiinomen. In: Liturgisches
Kompendium. Hg. C. Grethlein — G. Ruddath. Gottingen 2003, 42-76, 43: , Christlicher Gottes-
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2. Diesem zweifachen Hinhdren dient eine angemessene Vorbereitung

Vorbereitung meint freilich nicht nur die Meditation der Schrifttexte im stillen Kémmer-
lein, sondern auch das regelmafBige Arbeiten in Gruppen. Vorbereitungsgruppen sind nicht
einfach Zulieferer, die regelmaBig ein Endprodukt an den Vorsteher abliefern, das dieser
dann — nicht selten mit innerer Spannung — gehorsam ausfiihrt oder unabgesprochen so
abindert, dass er sich damit identifizieren kann."” Sie bieten eine enorme Chance fiir per-
sonliche Glaubenserfahrungen, fiir den Austausch personlichen Glaubens, Fragens und
Suchens. Vorbereitungsgruppen ermoglichen zudem das aktive Hinhéren auf die Men-
schen, mit denen dann gefeiert wird. Sie sind also bereits Teil einer gediegenen Predigtvor-
bereitung, weil der Prediger personliche Erfahrungen kennen lernt, wie sie sonst gar nicht
so leicht zuginglich sind. Auf diese Weise kann Liturgie bei aller ,,Objektivitit™ des Ritus
biografisch orientiert der Sehnsucht nach Lebensdeutung im Licht des Glaubens beispiel-
hafte Antworten anbieten.

So verwundert es nicht, wenn Menschen immer wieder bekunden, dass sie nach einer sol-
chen vorausgehenden Auseinandersetzung vollig anders im Gottesdienst prisent sein kon-
nen und im Feiern ergriffen werden. AuBerdem stellen Vorbereitungsrunden ein unge-
zwungenes spirituelles Angebot dar — vielerorts ein Desiderat!

3. Gottesdienste leben von der Besonderheit der Réiume und Orte,
der bewusst gesetzten Zeiten sowie einer ,,eigenen* Sprache

Keine Frage: Theologisch betrachtet sind Gottesdienstfeiern iiberall moglich. Mit Blick
auf heutige Menschen gilt es aber, die in unserer Kultur weithin vorhandene Sehnsucht
nach Erhebung und Weihe ernst zu nehmen. Wir brauchen Réaume/Orte, die aus der Alltig-
lichkeit herausfiihren, hinein in eine andere Welt. Dazu bedarf es kiinstlerisch hochwertiger
Rilume, die iiber sich und iiber die Alltiglichkeit hinausweisen.

Nicht nur der besondere Ort, auch die geeignete Zeitwahl kann eine Feier zum Erlebnis —
ja mehr noch: zum Ereignis — machen. Das wissen alle, die etwa schon einmal die Oster-
nacht wirklich als Nachtfeier bis zum Morgen hin miterlebt haben. Das betrifft aber auch
den rechten Zeitansatz bei den Horen der Tagzeiten jeweils an den Schwellen des Tages."

Dabei geht es freilich nicht vordergriindig um ein Zugestéindnis an den zeitgeistigen Er-
lebnishunger. Vielmehr fithrt uns die gegenwirtige Suche nach dem Besonderen wieder auf
eine wichtige — theologische — Dimension zuriick: Liturgie ist von ihrem Wesen her ein
verdichteter Zeit-Raum, in dem der Himmel hereinbricht, die Heiligkeit Gottes mitten in

dienst soll das in Christus erschienene ,Neue Leben* feiern, mit Wort und Zeichen, mit allen Sin-
nen und tatkriftig.“ Ebd. 45: Das ,Evangelium zielt auf Vergewisserung des Lebens, dies aber
nicht als distanzlose Verdoppelung oder blinde Affirmation zum Alltag, sondern in spannungs-
reich-konstruktiver Bezugnahme auf diesen, als Maglichkeit zur Distanz gegeniiber Banalitit all-
téglicher Routine, dem Unsinn und der Unfreiheit der Welt und doch in bleibendem Kontakt zum
alltdglichen Leben®.

Vel. A. GERHARDS, Resiimee: Gottesdienst als Weggemeinschaft. In: Wahrhaftig, Gott ist bei
euch! Wie feiern wir heute Liturgie? Hg. A. Gerhards [u. a.]. Paderborn 1994, 55-63, hier 611,
Vgl. A. GERHARDS, Mimesis — Anamnesis — Poiesis. Uberlegungen zur Asthetik christlicher
Liturgie als Vergegenwirtigung. In: Pastoraldsthetik. Die Kunst der Wahrnehmung und Gestal-
tung in Glaube und Kirche. Hg. W. Fiirst. Freiburg 2002 (QD 199) 169186, hier 172—176.

Vgl. Die rechte zeitliche Verankerung der Tagzeitenliturgie im kosmischen Rhythmus von Tag
und Nacht kann zur ganzheitlichen Ausdrucksgestalt des christlichen Osterglaubens werden, zur
erlebbaren Feier des Paschamysteriums. Vgl. statt anderer GERHARDS, ebd. 176f,
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die Endlichkeit der Welt. ,,Heilig“ und ,,profan* sind jedoch keine absoluten Gegensitze,
denn Gott handelt immer innerhalb des geschenkten Daseinraumes der Schopfung.'® Die
Orte und Zeiten, in denen Gott handelt, markieren eben dadurch, dass Gott handelt, eine
Differenz zum Alltag. Einer Liturgie, die als ,,charmant® erfahren wird, gelingt es, diese
Differenz zum Alltag offen zu halten sowie dem Anderssein Gottes und seinem Gedichtnis
Raum und Ausdruck zu geben — eben durch entsprechende Riume, Zeiten und (sprachli-
che'®) Vollziige. Sie miissen die Differenz markieren und Unterbrechung ermoglichen.
Unterbrechung aber nicht als Flucht aus dem Alltag, sondern als Veriinderung und Ver-
wandlung der Feiernden, die den Alltag verwandelt gestalten lisst.!’

4. Dem Charme einer gottesdienstlichen Feier dient es,
wenn der Ubergang in den symbolisch verdichteten Feierraum/ZeitRaum gestaltet wird

Nicht selten gibt es unmittelbar vor dem Gottesdienst noch allerhand Unruhe und Hektik
in der Sakristei. Es bedarf keiner grofen Erfahrung um wahrzunehmen, dass liturgische
Rollentréiger, vor allem Leitungspersonen, eine starke Unruhe auf die ganze Versammlung
libertragen konnen und eine konzentrierte Feieratmosphire erschweren, wenn sie hektisch,
nervos oder gar — wegen der Probleme bei den kurzfristigen Absprachen vorher — verdrgert
agieren. Umgekehrt kann ein ruhiger und besonnener Vorsteher erreichen, dass unsichere
andere Rollentriger die Versammlung nicht daran hindern, sich geistlich aufmerksam auf
die Feier einzulassen. Deshalb scheint es hilfreich, entlastende Strukturen im Ubergang zur
Feier zu etablieren. Entlasten kann etwa — insbesondere bei besonderen Festen — ein Zere-
monidr, der/die im Vorfeld fiir die Koordination und Absprachen zustindig ist und gef.
auch bei der Feier selbst die organisatorische Verantwortung wahrnimmt, so dass der Leiter
frei ist fiir die konzentrierende und motivierende Leitung der Feier. Entlastend wirkt auch
ein klarer Regieplan fiir die Feier mit eindeutiger Aufgabenklirung, der allen rechtzeitig an
die Hand gegeben wird.

Dariiber hinaus ist es wichtig, eine Zeit der unmittelbaren Vorbereitung festzulegen. Die
deutschen Bischdfe sprechen in diesem Zusammenhang von einer ,,Schleuse der Stille®'®,
die freilich das rechtzeitige Eintreffen der Dienste erfordert. Als Beispiel sei die Praxis
mancher Gemeinden erwidhnt, einige Minuten vor Beginn eine Kerze in der Sakristei anzu-
ztinden, fiir die Ministrant/innen und Mesner und alle anderen ein Zeichen, still zu werden
und sich (betend) auf die Feier einzustimmen. Das fordert nicht nur die liturgische Pri-
senz' der Dienste, sondern darin auch die der ganzen Gemeinde. Uberlegenswert ist auch,

Vgl. G. BRUSKE, ,.Kein verkleidetes Latein®, Sinn und Grenze sakraler Sprache in volkskirchli-
cher Liturgie. In: HID 59 (2005) 62-72, 65.

Wesentlich ist, dass Differenz markieren nicht schon ,,Unverstindlichkeit heifit. Vgl. diesbeziig-
lich hinsichtlich der liturgischen Sprache den Titel des Beitrags von G. Briiske in Anm. 15.

Vgl. B. KRANEMANN, ,,Feiertags kommt das Vergessene . . . Zu Deutung und Bedeutung des
christlichen Festes in moderner Gesellschaft. In: L 46 (1996) 3-22, 8: Im Mittelpunkt christlicher
Feste, und Liturgie ist Fest in diesem Sinn, steht nicht ,,vorrangig die Erbauung, d. h. nicht primér
das personliche und individuelle Erlebnis des einzelnen Christen. Die jiidisch-christliche Traditi-
on weist dem Fest die Funktion zu, Leben zu veridndern und nach einer dem Fest entsprechenden
Lebenspraxis zu suchen.*

Vgl. Riume der Stille. Gedanken zur Bewahrung eines bedrohten Gutes in unseren Kirchen, 14.
Februar 2002. Hg. v. Sekretariat der Deutschen Bischofskonferenz. Bonn 2003 (Die deutschen
Bischofe — Liturgiekommission 26) 30.

Vgl. C. FREILINGER, ,,Erhebet die Herzen!*. Zur Achtsamkeit in der Liturgie. In: ThPQ 152
(2004) 346-356, hier 349f unter Aufnahme von M. Meyer-Blanck und K.-H. Bieritz,
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welche Zonen des Ubergangs fiir die Feiergemeinde insgesamt aus dem Larm der Alltags-
welt in Raum und Zeit der verdichteten Gottbegegnung gestaltet werden konnen. Selbst
wenn nicht Musik und angenehmer Geruch die Zusammenkommenden erwartet, ist es for-
derlich, wenn wenigstens nicht noch Minuten vor dem Einzug der Dienste eine Schola
probt, laute Stimmen aus der Sakristei zu horen sind oder noch fleiBig im Gottesdienstraum
hergerichtet und hantiert wird.

5. Liturgie als Ritual

Nach Jahrzehnten der Betonung von Authentizitéit, Spontaneitiit und Rationalitit ermutigt
die heutige Renaissance von Ritualen, auch Liturgie wieder betont als Ritual zu verstehen
und zu inszenieren.”” Rituale leben aus der Wiederholung geprigter Formen; als Symbol-
handlungen entfalten sie ihre Kraft an der Schnittstelle zwischen Bewusstem und Unbe-
wusstem und erreichen so unsere Tiefenschichten. Ritualinszenierungen entlasten so die Mit-
feiernden — sie konnen sich getragen fiihlen vom Vor-Gegebenen, sie werden mit-
genommen durch das Tun und die Stimmung, selbst dann, wenn sie nicht alles Gesagte
vollkommen verstehen und jedes einzelne Wort mit vollem Bewusstsein nachvollziehen
konnen.

6. Erleichtert wird dies durch einfache, klare Strukturen und eine stimmige Dramaturgie

Gottesdienste sind nicht einfach eine Abfolge von beliebig angesammelten Einzelelemen-
ten. Gottesdienste sind im Kern ein Drama, d. h. ein Handlungsgeschehen®', das uns in
Gottes Heilswirken hineinverwickeln mochte.”* Eine gekonnte Inszenierung weill um den
zugrunde liegenden Spannungsbogen mit seinen Hohepunkten, sie lebt aus der Dynamik
von Spannung und Entspannung, von Handlung und Unterbrechung. Vorausgesetzt ist
freilich das Wissen um die Bedeutung und die Funktion der Einzelelemente sowie um ihre
Beziehung zum Ganzen.

Die elementaren Grundstrukturen traditioneller christlicher Gottesdienste bieten dafiir ei-
ne wertvolle Hilfe. Wer sie verstanden hat, findet darin eine Basis, auf der selbst Wortgot-
tesdienste nicht zu einer bloBen , Kopf*-Veranstaltung und zu einer spannungslosen Anhéu-
fung von gesprochenen und gesungenen Texten werden miissen.

7. Das Feiern mit heutigen Menschen verlangt nach Elementarisierung

Ich unterscheide Elementarisierung ausdriicklich von bloBer Vereinfachung. Elementari-
sierung bedeutet Verdichtung, bedeutet gekonnte Konzentration auf das Grund-Legende,
auf das elementar Wesentliche. Das bietet vielfiltige Anschlussméglichkeiten fiir Men-

% Zur Liturgie als Ritual vgl. A. ODENTHAL, Liturgie als Ritual. Theologische und psychoanalyti-

sche Uberlegungen zu einer praktisch-theologischen Theorie des Gottesdienstes als Symbolge-
schehen. Stuttgart 2002 (PTHe 60) hier v. a. 194f.

Vgl. Anregungen zur Dramaturgie aus der Kunst der Filmregie bei F. BALTRUWEIT, Von der Idee
zur Inszenierung. Grundbegriffe fiir Ganzheitlichkeit: Raum/Dramaturgie/Visualisierung/Licht/
Musik/Symbolik. In: Fiir den Gottesdienst 60/2004, 12-22, hier u. a. 14f,

Vgl. statt anderer K.-H. BIERITZ, Spielraum Gottesdienst. Von der ,,Inszenierung des Evangeli-
ums* auf der liturgischen Biihne. In: Drama ,,Gottesdienst*. Zwischen Inszenierung und Kult. Hg.
A. Schilson — J. Hake. Stuttgart 1998, 69—101, v. a. 90-95 (,,Ebenen der Inszenierung*).

21
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schen in den unterschiedlichsten Milieus* und Kontexten — und zwar ohne Trivialisierung
oder Nivellierung der Botschaft. Zur Elementarisierung gehért unmittelbar auch:

8. Eine liturgische Asthetik im Sinn des Gestalt-Gebens und Wahrnehmens im gottes-
dienstlichen Feiern sensibilisiert fiir eine radikale Umkehr vom Ubergewicht des Wor-
tes hin zu einer reichen Symbolik™

Ich habe bereits angesprochen, dass heutige Menschen wieder ein tiefes Bediirfnis nach
Symbolen und Ritualen haben und gleichzeitig einen neuen Zugang zu diesen Formen der
Erfahrung mitbringen. Deshalb gilt es, den Schatz der eigenen Riten aufmerksam zu pfle-
gen. Es gilt neu zu lernen, die ureigenen Symbole kraftvoll und ganzheitlich zu inszenieren.
Wenn Symbole und Rituale nicht einfach stilisiert erledigt werden, sondern wirklich sin-
nenfillig gesetzt und vollzogen werden, spielt die Dauer liturgischer Feiern eine relativ
geringe Rolle! Das dndert sich freilich sofort, wenn jedes Zeichen bzw. jede Zeichenhand-
lung erkldrt und zerredet wird. Wir miissen die ,,Elemente®, die wir als Symbole inszenie-
ren, so gegenwartig setzen, dass sie selbst-verstindlich sind und daher sprachlos in Zeichen
und Vollzug wirken kénnen.® Dabei geht es auch um einen sparsamen Umgang mit kate-
chetischen Zeichen, die von ihrer Natur her schon auf Erklirung angewiesen sind.

Als ein Beispiel unter vielen anderen fiir den an sich vorhandenen, aber zu wenig wahr-
genommenen Schatz erwihne ich das Verwenden von entsprechender Materie — etwa beim
Umgang mit Wasser in der Liturgie. Wer sich den Text etwa des ersten Formulars fiir die
Anrufung Gottes iiber dem Wasser®, letztlich die Sinn-Gebung des Wasserritus, verge-
genwiirtigt, muss fragen: Werden ein paar Tropfen Wasser auf das Haupt der Tauflinge
zum Sinn-Bild der Rede von Sintflut, Exodus, Reinigen und Waschen? Oder: Finden die
Worte von Psalm 51 (,,Herr wasche ab meine Schuld . . .“) bei der Gabenbereitung Aus-
druck, wenn ebenfalls nur wenige Tropfen gegossen werden — haufig noch dazu aus dem
gleichen Kénnchen, aus dem Wasser fiir die Mischung des Weines genommen wird?

9. Das Verkosten der Texte

Zur Abkehr vom Ubergewicht der Worte gehort auch, dass wir unsere zentralen Texte
verkosten statt mit einer Vielzahl von Texten abspeisen. Das Verkosten der Texte beginnt
bei der Auswahl, die asketisch sein sollte. Dieses Verkosten der Texte setzt zudem eine
intensive Aneignung bei der Vorbereitung voraus und einen entsprechenden Vortrag. Aber
auch: Stille und Schweigen und Zeit haben!

10. Eine charmante Feier lebt von Stille und Zeit lassen

Von einer ,,Schleuse der Stille* in die Feier hinein war schon die Rede. Stille und ge-
meinsames Schweigen innerhalb der Eucharistiefeier wurde insgesamt in den Jahrzehnten
nach dem Konzil eher vernachlassigt, trifft jedoch heute ein wichtiges Bediirfnis der Men-

B vgl. die Darstellung und Deutung der Sinus-Milieus, in: M. N. EBERTZ, Anlassgottesdienste.

Anpassung statt Angleichung — Anpassung und Angleichung. In: HID 60 (2006) 18-39,
Vgl. zu dieser Formulierung sowie zum folgenden Gedanken: A. SCHILSON, Das Verhiltnis von
Liturgie und Kult heute, 80 Jahre nach Romano Guardinis ,,Vom Geist der Liturgie“ (1918) und
o 75 Jahre nach , Liturgische Bildung™ (1923). In: Drama Gottesdienst (s. Anm. 22) 13—67, 60.

Vel. ebd.
% Vgl. Die Feier der Kindertaufe, 36f (Nr. 23).
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schen. Dabei geht es nicht um eine Art Unterbrechung des gemeinsamen Tuns, damit jede/r
fiir sich andéchtig sein kann. Zur richtigen Zeit eingehalten, ist das Schweigen”’ in Ge-
meinschaft tiberhaupt erst die Moglichkeitsbedingung fiir eine fruchtbare, spirituelle Mit-
feier.”® Nur im Schweigen kann sich der Mensch auf Gottes Gegenwart besinnen, also die
Sinne darauf hinrichten. Schweigen ist u. a. Voraussetzung zum verstehenden Aufnehmen
des Schriftwortes. Deshalb ermutigt das Missale Romanum 2002 in einem eigenen Absatz
der Allgemeinen Einfiihrung dazu, in der Feier des Wortes Gottes — gegen jede Eile — Mo-
mente der Stille zu halten nach dem Héren der Schrifttexte, ggf. auch nach der Homilie.”
Zum Verkosten der Texte gehort auch:

11. Eine sachgerechte Feierkultur trachtet danach, die Wort-Handlungen in ihrer Eigenart
zu beachten

Nur knapp soll auf den Vollzug der Wort-Handlungen eingegangen werden. Dabei will
ich jetzt nicht hinaus auf die Auswahl und Linge der Texte, auf die Vielzahl von Worten in
unseren Feiern. Mir geht es um eine Sensibilitit fiir den unterschiedlichen Charakter ver-
schiedener Worthandlungen®, die eigentlich auch einer unterschiedlichen Inszenierung
bediirften: da kann und muss einerseits unterschieden werden zwischen vorgegebenen Tex-
ten (etwa: Schriftwort, gewissen Orationen) und freien Worten (Einleitung, Predigt, u. a.).
Gerade Letztere brauchen eine gediegenen Vorbereitung, weil sie fiir die Qualitit der Feier
von entscheidender Bedeutung sein kénnen; in ihnen kann und muss nimlich eine Sprache
gefunden werden, die Riicksicht nimmt auf die konkreten Menschen einer Feiergemeinde.
Unterschiede gibt es auch in der Funktion einzelner Wort-Handlungen: ein Gebetswort,
eine Oration unterscheidet sich von einem mystagogischen Hinweis, Fiirbitten haben eine
andere Funktion als ein parénetisches Predigtwort u. v. m. Nicht selten ist zu beobachten,
dass etwa Fiirbitten aber auch frei formulierte oder abgeéinderte Orationen zur moralischen
Botschaft entarten”, dass beim Beten gepredigt und belehrt und selbstreflektiert wird, oder
dass eine Hinfiihrung zum Leitgedanken der Feier mit mehr Ausdruck und innerer Anteil-
nahme vorgetragen wird als die zentrale Botschaft des Evangeliums und so schlieBlich alles
zu einem Einheitsbrei wird, der als Uberfiille von Worten erlebt wird.

Zu einer Sensibilitit fiir die unterschiedlichen Textsorten gehort auch das Wahrnehmen,
dass etwa ein Gebetswort an Gott nicht den Blickkontakt mit der Versammlung erfordert, in
deren Namen gesprochen wird, wiihrend es lihmend ist, wenn bei der BegriiBung oder beim
Predigen iiberhaupt keine Beziehung hergestellt wird.

77 Vgl. AEM 23.

Vgl R. M. PIRASTU, Das Schweigen als Ort der actuosa participatio. Zum frommen Vollzug der
Stundenliturgie nach dem II. Vaticanum. Linz 2002 [Diplomarbeit, masch.]. Zu den unterschied-
lichen Formen des Schweigens vgl. A. HEINZ, Schweigen — Stille. In: R. BERGER [u. a.], Gestalt
des Gottesdienstes. Sprachliche und nichtsprachliche Ausdrucksformen. Regensburg 1987 (GDK
3) 240-248 sowie: Rdume der Stille (s. Anm. 18) 13f,

28 Vegl. IGMR 2002, Nr. 56; vgl. auch Réume der Stille, ebd. 13: Denn hier ,tritt der Mensch mit-

samt der in seiner Person zusammengefassten Welt in Beziehung mit einem personlichen Gott,

der ihn in der Verkiindigung seines Wortes angesprochen hat und auch jetzt ansprechen will*,

Vgl. W. HAUNERLAND, Sprachkultivierung und Gottesdienst. Zur praktischen Relevanz einer

liturgischen Textsortenlehre. In: HID 56 (2002) 240-248; vel. auch A. GREULE, Die liturgischen

Text- und Redesorten. In: HID 56 (2002) 231-239.

Vgl. zu den ,,Fehlformen liturgischer Gebete*: M. B. MERZ, Gebetsformen in der Liturgie. In:

BERGER (s. Anm. 28) 97-130, 126-130.
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12. Eine liturgische Asthetik sensibilisiert schlieflich neu fiir die Bedeutung des Mit-Tun-
Konnens im Handlungsgeschehen: durch Singen, durch Bewegungselemente, durch
Korperhaltungen und Gesten

Dabei geht es nicht um Aktionismus und trendige Publikumsbeteiligung! Bewegung und
Korperausdruck im Gottesdienst sind kein Selbstzweck. Ebenso wenig ist Musik ein
schmiickendes Beiwerk, das beliebig zum Stimmung-Machen eingesetzt werden diirfte.
Eine Beteiligung der Mitfeiernden am Handlungsgeschehen darf nicht zur Attraktivitéts-
steigerung aufgesetzt werden. Vielmehr erwachsen die Handlungen und Vollziige einer
sachgerechten Gestaltung aus dem Eigen-Sinn des Feierns und entfalten so das Wesen des
Gottesdienstes sinnvoll und sinnen-féllig in Kérperhaltungen und Gebérden, in Prozessio-
nen und Ténzen, in ,,Wortrede und Klangrede“'”.

Schluss

Die Kultur der Erlebnisgesellschaft ist in hohem Mal eine Kultur der Sinnlichkeit: Mit
allen Sinnen wahrnehmen und sich ausdriicken, betonte Leiblichkeit und die Asthetisierung
aller Lebensbereiche gehéren zur Signatur der Zeit. Christlicher Gottesdienst kann und
muss nicht die direkte Konkurrenz zu den entsprechenden Inszenierungen der Gegenwarts-
kultur suchen, indem er unkritisch auf den Erlebnischarakter schielt, auf bloBe Bediirfnisbe-
friedigung zielt und durch billige Anbiederungen versucht, die eigenen Feiern als Event zu
vermarkten. Etliches unserer Lifestyle-Kultur findet jedoch durchaus Entsprechungen in
Aspekten und Dimensionen von Liturgie. Ganzheitlichkeit und Sinnlichkeit im Gottesdienst
brauchen nicht neu erfunden zu werden. Symbole und Rituale gehdren zu unseren Schiit-
zen. Wenn wir sie neu entdecken und daran partizipieren, wenn wir eine entsprechende
Feierkultur und den iiberlieferten Charme unserer Liturgie liebevoll pflegen, wird im Got-
tesdienst-Feiern unser Glaube erlebnisnah Gestalt und Ausdruck finden — und darin bezau-
bern.

13 Vgl. dazu den Titel des Vortrags beim Liturgieseminar ,,Vom Zauber der Liturgie* von P. P.
Kasper, ,,Wortrede — Klangrede™. Musik und Sprache im Gottesdienst. Vgl. auch DERS., Musik:
Ornament am Rande der Liturgie. Impulse zur Erneuerung der liturgischen Feierkultur. In: HID
54 (2000) 92-103, hier 95 differenziert P. P. Kasper zwischen der ,,Sprache der Worte (im Lesen
bestimmter Texte und in freier Rede)* und — weitgreifender — der ,,Sprache der umfassenden
Sinnlichkeit (im Vollzug bestimmter Gesten und Riten, in Gesang und Bild, in Essen und Trin-
ken, in Form der Zeichen und Symbole)™, zu der eben auch Musik und Klang gehoren.



