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Wort zu diesem Heft

So paradox es vielleicht klingen mag: religiose Erfahrung im Gottesdienst ist nicht selbst-
verstindlich. In der Liturgie wird zwar die Begegnung Gottes mit den Menschen gefeiert,
die Intensitdt dieser Begegnung hdngt aber letztlich — neben der gnadenhaften Zuwendung
Gottes, die nicht erzwungen werden kann — davon ab, in welchem Maf} das Interaktionsge-
schehen gelingt. Man konnte dieses Gelingen einer geistlich fruchtbaren Feier Goltt allein
anheimstellen, oder es dem Zufall tiberlassen, oder auch auf eine als ehrwiirdig und immer
schon ,, funktionierende* liturgische Gestalt vertrauen. Im Bemiihen um eine genuine ,,ars
celebrandi“ wird ein anderer Weg beschritten: Es geht dabei um die Kunst, das liturgische
Handeln so zu gestalten, dass die gottesdienstliche Feier tatsdchlich als authentischer Aus-
druck eigenen glaubigen Antwortens erlebt werden kann.

Mit den damit verbundenen vielfiltigen Facetten einer , ars celebrandi® befasste sich das
vergangene Symposion der Liturgischen Kommission fiir Osterreich (LKO) am 8. und 9.
Olktober 2007 im Bildungshaus St. Virgil, Salzburg.

Nach Begriiffung und Ercffnung durch den Vorsitzenden der LKO, Erzbischof Alois
Kothgasser SDB, Salzburg, sorgte die Theatergruppe ,,42a“ aus der Pfarre St. Elisabeth,
Salzburg, mit erheiternd gespielten und nachdenklich machenden Sketches fiir einen gelun-
genen Einstieg in das Thema. Darin veranschaulichten sie — wohl weit verbreitete — Erfah-
rungen, die ein gelingendes Feiern konterkarieren: Es beginnt schon bei der hektischen
Vorbereitung auf dem Weg zur Kirche, setzt sich fort in zerstreuter Betriebsamkeit in der
Sakristei, miindet ein in gedankenloses Ablesen von Gebetsformularen und endet nach der
Feier mit dem fluchtartigen Verlassen der Gemeinde durch den gestressten Pfarrer, auf den
bereits weitere Verpflichtungen warten . . .

Im ersten Hauptreferat geht Gunda Briiske, Mitarbeiterin am Liturgischen Institut der
deuschsprachigen Schweiz, auf liturgietheologische Aspekte einer recht verstandenen ,, ars
celebrandi “ ein. ,, Kunstgerechtes ' liturgisches Handeln liege dann vor, wenn es der Ge-
genwart Gottes entspricht, wie Briiske am Beispiel des Mose am brennenden Dornbusch
ausfiihrt. Der gliubigen Antwort auf Gottes Angerufensein geht der Akt des Anwesend-
seins voraus: Dieses sich hineinstellen in die Gegenwart Gottes erfordere allerdings eine
gesammelte Haltung, um wirklich da sein zu konnen. Weiters setzt sich Briiske mit der Fra-
ge der Gegenwart Gottes in liturgischer Uberlieferung auseinander und zieht daraus Fol-
gerungen fiir die ars celebrandi. Diese kann zur ausgefeilten Technik degenerieren, wenn
die Gegenwart Gottes aufer Blick gerit.

Von der spannungsreichen Balance zwischen rubrizistischem Gehorsam und verantwor-
tungsvoller Feierkultur berichtet Stefan Rau, Pfarrer in Miinster, in seinem Referat zur
.ars celebrandi . Ausgehend von z. T. personlich geprigten, liturgischen Erfahrungen aus
der Vorkonzilszeit analysiert Rau den liturgietheologischen Paradigmenwechsel, den das
1I. Vatikanische Konzil gebracht hat: die Wiederentdeckung der Liturgie als kommunikati-
ves Zeichengeschehen, das die tditig Mitfeiernden wirklich ernst nimmt. Dadurch wurde
aber die unerldssliche Aufeabe einer liturgie- und menschengerechten Feier erst gestellt!
Das Paradigma einer geistlich fruchtbaren Feier ist fortan Mafistab einer addquaten ars
celebrandi.

Anhand praktischer Ubungen mit den Symposionsteilnehmerinnen und -teilnehmern vertief-
te Bernward Konermann, Autor, Schauspieler und Regisseur in Berlin, die szenischen
Grundlagen von Form und Prdsenz in der Liturgie. Das im Gottesdienst zum Ausdruck
gebrachte Geschehen sollte so dargestellt bzw. ,,in Szene gesetzt werden, dass Goit er-
scheint — darin besteht die szenische Kunst. Weder im Theater noch in der Liturgie geht es
deshalb darum, etwas Falsches vorzuspielen, das ware schlechtes Theater und nicht au-
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thentisch vollzogene Liturgie. Das Bewusstsein, in der Gegenwart Gottes zu stehen, kann
davor bewahren, in der Feier des Gottesdienstes nur ein ,, Theater* zu sehen oder darin
selbst ,, Theater zu spielen .

Bei den am Abend angebotenen Kamingesprdchen konnten einzelne Aspekte der ars ce-
lebrandi in kleineren Gesprdchsgruppen vertieft werden:

Roland Bachleitner, Pfarrer in Steyr, befasste sich in seiner Gesprdchsgruppe mit der Er-
offnung der Messfeier, die — nicht zuletzt durch predigtihnliche Ausfiihrungen schon bei
der Begriiffung — als oft langatmig und iiberladen wirkt. In seinem Impulsreferat gibt er
einige praktische Anregungen und Beispiele, wie der Evdffnungsteil sinnvoll gestrafft wer-
den kann.

Eduard Nagel, Deutsches Liturgisches Institut in Trier, leitete den Gesprdchskreis zum
Thema ,, Reden mit Gott? — Beten im Gottesdienst”. Neben Inhalt, Form und Struktur litur-
gischer Gebete wurde auch versucht, fiir eine Messfeier mit Kindern ein Tagesgebet ent-
sprechend umzuformulieren.

Dass Kleider Leute machen, trifft auch fiir die liturgische Kleidung zu. Sr. Marta Bayer
OSB, Steinerkirchen, behandelte in ihrer Arbeitsgruppe Fragen nach personalen, funktio-
nalen und sakralen Dimensionen liturgischer Kleidung. Neben grundsdtzlichen liturgie-
theologischen und liturgiepastoralen Uberlegungen berichtet sie auch iiber einige kritische
Erfahrungen aus der Praxis.

Abschlieflend sei noch auf die Besprechung einer aktuellen, international angelegten Studie
der Bertelsmann Stiftung hingewiesen, in der die Rolle der Religion in der modernen Ge-
sellschaft untersucht wird. Zur Durchfiihrung der Umfrage diente ein fiir den interreligio-
sen Vergleich eigens entwickelter RELIGIONSMONITOR. Robert Wentz, Mitarbeiter am Oster-
reichischen Liturgischen Institut, Salzburg, stellt wichtige Ergebnisse der Studie vor.

Die Schriftleitung
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Gunda Briiske, Fribourg

Uber Kunst-Fehler und Theologie der Liturgie

Gottesoffenbarung am Horeb, Epiphanie Gottes im brennenden und doch nicht verbren-
nenden Dornbusch: Als Mose sich dem Strauch néihert, macht ihn die Stimme Gottes gleich
einmal auf ein Fehlverhalten aufmerksam: ,,Komm nicht ndher heran! Leg deine Schuhe ab;
denn der Ort, wo du stehst, ist heiliger Boden* (Ex 3,5). Heilig ist dieser Boden nicht aus
sich heraus, heilig ist er, weil Gott sich hier dem Mose offenbart. Das religiose Verhalten
des Menschen soll der Erscheinung Gottes entsprechen. ,,Die Kunst, Gottesdienst zu feiern,
muss das Gesplir fiir das Heilige fordern und sich duflerer Formen bedienen, die zu diesem
Gespiir erziehen [. . .J*.' Mose 16st seine Schuhe. Zur Epiphanie Gottes passen — auch im
Gottesdienst — keine Gummistiefel. Ein Fauxpas — aber kein Kunstfehler, denn Mose konn-
te ja nicht wissen, dass er im Augenblick der Anndherung an den Dornbusch in die Gegen-
wart Gottes tritt. Danach beherrschte er offenbar die Kunst, vor den gegenwértigen Gott zu
treten, denn er wird noch mehrere Male seiner Gegenwart gewiirdigt. Diese Theophanien
sind nichts, was fiir Mose als Privatmann, fir seine Gotteserkenntnis oder sein religidses
Gemiit bestimmt wiren. Vielmehr bringen sie eine Handlung in Gang: den Exodus als fun-
damentales Datum der alttestamentlichen Befreiungsgeschichte und die Gabe der Tora als
Lebensordnung fiir das Gottesvolk. Wer die Kunst beherrscht, vor den lebendigen Gott zu
treten, der muss (oder darf) damit rechnen, durch diese Begegnung verdndert zu werden. Er
muss damit rechnen, dass nichts so bleibt, wie es war, denn nun geht man gemeinsam ei-
nem verheiflenen Land entgegen.

Mit diesem biblischen Beispiel ist die Grundtatsache angedeutet, die die folgenden Aus-
filhrungen liturgietheologisch explizieren wollen.” Auf die Liturgie iibertragen und als
These formuliert, heifit das: Kunstgerecht ist liturgisches Verhalten, das der Gegenwart
Gottes entspricht und so der geistgewirkten Verwandlung der liturgischen Versammlung in
ein neues Dasein dient.> Ich werde deshalb zunichst das Thema der Gegenwart Gottes

Der Vortragscharakter wurde im Haupttext weitgehend beibehalten. AuBer den iiblichen Nach-
weisen finden sich in den FuBBnoten noch weitere Ergdnzungen, ndmlich (1) Antworten auf Fragen
wihrend des Salzburger Symposions 2007, auBlerdem (2) einige Hinweise, wo sich iiber die be-
grenzte Vortragszeit hinaus weitere Uberlegungen anschlieen miissten, sowie (3) lingere Zitate,
die zeigen, wie sich das in Salzburg Vorgetragene zur sog. Liturgical Theology verhilt. — Mehr
noch als aus der angegebenen Literatur schopfen die hier vorgetragenen Uberlegungen aus vielen
Gespriichen mit meinem Mann, Martin Briiske, tiber die aktuelle Situation der Liturgie, die Wur-
zeln von Krisenerscheinungen und Optionen fiir die Zukunft auf der Basis der grundlegenden Er-
kenntnisse der Liturgischen Bewegung.

PapsT BENEDIKT XVI., Nachsynodales Apostolisches Schreiben Sacramentum Caritatis. 22.
Februar 2007 (VApS 177) Nr. 40.

Es geht also im folgenden nicht um den Begriff ars celebrandi, der als bekannt vorausgesetzt
wird, sondern um eine theologische Grundlegung der ars celebrandi. Vgl. zum Thema ars ce-
lebrandi: W. HAHNE, De arte celebrandi oder: Von der Kunst, Gottesdienst zu feiern. Entwurf ei-
ner Fundamentalliturgik. Freiburg Br. [u. a.] 1990 [’1991]; ,Ars celebrandi‘. The Art to celebrate
the Liturgy. L’art de célébrer la liturgie. Hg. J. Lamberts. Leuven 2002 (Textes et études liturgi-
ques. Studies in Liturgy XVII).

Der Ausgangspunkt bei der Gegenwart Gottes findet sich immer wieder in der sog. Liturgical
Theology, die im englischen Sprachbereich seit gut dreilig Jahren von Autoren verschiedener
christlicher Kirchen betrieben wird. Vgl. dazu exemplarisch die Darlegung des katholischen Theo-
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aufnehmen und biblisch sowie liturgietheologisch entfalten, um dann auf dieser Basis einen
weit verbreiteten Kunst-Fehler vor Augen zu stellen (1.). Da die Gegenwart Gottes in der
Liturgie nicht in der gleichen Weise offenbar wird und werden kann wie am Berg Horeb, ist
im nédchsten Schritt die traditionale Vermittlung der Gegenwart Gottes in der Liturgie zu
bedenken (2.). Wird diese liturgische Uberlieferungsgestalt als kalte, fremde, starre Traditi-
on erlebt oder ist sie etwas, das durchs Herz geht? Hier erfolgt eine Weichenstellung fiir die
ars celebrandi und damit auch fiir die Frage, wie das gemeinsame Hineintreten in die Ge-
genwart Gottes in der Feier erfahren werden kann. SchlieBlich bleibt eine Frage, die sich
vom Titel des Vortrags her fast zwangslaufig stellt: Sind Fehler in der liturgischen Kunst zu
feiern auch Kunstfehler in dem Sinn, dass sie fiir den Patienten unangenehme oder sogar
schmerzhafte Folgen haben? Diese Frage wird in einem kurzen Ausblick aufgegriffen, ist
damit aber sicher noch nicht erschopfend beantwortet (3.).

1. In die Gegenwart Gottes treten

»Die Liturgie®, so stellte Romano Guardini bereits 1939 fest, ,,ruht auf der Tatsache, dal
Gott ,hier® ist, und beginnt mit der Antwort des Menschen auf jene Tatsache. [. . .] Liturgie
bedeutet zundchst und entscheidenderweise den Dienst an der Heiligen Stitte. GroBes Ge-
heimnis, daB Gott ,hier® ist! Es fordert eine Antwort: dal der Mensch vor ihn trete. Im
Italienischen gibt es dafiir einen schénen Ausdruck: fare atto di presenza, den Akt des
Anwesend-seins vollziehen. Damit fangt alles an. Dazu mull man aber auch wirklich da
sein; mit Gedanken und Interessen, mit Aufmerksamkeit, Ehrfurcht und Liebe. Ebendas
heifit Sammlung. Nur der gesammelte Mensch kann die Anwesenheit Gottes in Geist und
Herz haben, vor ihn hintreten und auf die Herwendung seiner Huld mit Anbetung und Lie-
be antworten.**

Die Liturgie ruht auf der Tatsache des Hier-seins Gottes, also auf der Tatsache seiner Ge-
genwart, Der Satz klingt einfach, ist aber keineswegs einfach zu verstehen. Was bedeutet
Gottes Hier-sein? Guardini spricht in diesem Zusammenhang von der heiligen Stitte und so
legt sich nahe, gleich noch einmal an den Horeb zuriickzukehren.

Biblische Vergewisserung

Nach der Aufforderung, die Schuhe abzulegen, tahrt Gott fort zu sprechen: ,,Ich bin der
Gott deines Vaters, der Gott Abrahams, der Gott Isaaks und der Gott Jakobs.“ Er nennt
seinen Namen. Auf die Frage des Mose, was er den Israeliten sagen soll, wenn diese fragen,
wie denn der Gott der Viter heille, antwortet 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

logen Aidan Kavanagh: It was a Presence, not faith, which drew Moses to the burning bush, and
what happened there was a revelation, not a seminar. It was a Presence, not faith, which drew the
disciples to Jesus, and what happened then was not an educational program but his relevation to
them of himself as the long-promised Anointed One, the redeeming because reconciling Messiah-
Christos. Their lives, like that of Moses, were changed radically by that encounter with a Presence
which upended all their ordinary expectations. Their descendants in faith have been adjusting to
that change ever since, drawn into assembly by that same Presence, finding there always the trou-
blesome upset of change in their lives of faith to which they must adjust still. Here is where their
lives are regularly being constituted and reconstituted under grace. Which is why lex supplicandi
legem statuat credendi” (A. KAVANAGH, On Liturgical Theology. The Hale Memorial Lectures of
Seabury-Western Theological Seminary 1981. New York 1984, 92).

* R. GUARDINI, Besinnung vor der Feier der heiligen Messe. 1. Teil: Die Haltung. Mainz 1939, 45f.



Uber Kunst-Fehler und Theologie der Liturgie 5

gesandt. Weiter sprach Gott zu Mose: So sag zu den Isracliten: Jahwe, der Gott eurer Viter,
der Gott Abrahams, der Gott Isaaks und der Gott Jakobs, hat mich zu euch gesandt. Das ist
mein Name fiir immer und so wird man mich nennen in allen Generationen® (Ex 3,14f).

Der geheimnisvolle Name ,,Ich bin da* und die diversen Ubersetzungsversuche miissen
uns hier nicht beschiftigen. Wichtiger ist mir im Hinblick auf die Frage nach der Gegen-
wart, nach dem Hier-sein, die Tatsache des Namens und der Namensanrufung: Diese Ge-
genwart ist keine numinose Miichtigkeit, sondern die Gegenwart einer Person. Mit diesem
Namen macht Gott sich anrufbar fiir Mose und fiir sein Volk. Die Theophanie auf dem
Sinai bei der Erneuerung des Bundes in Ex 34 kniipft daran an: Mose steigt mit den zwei
Tafeln aus Stein auf den Sinai hinauf, der Herr aber steigt in einer Wolke herab und stellt
sich neben Mose. Darauf ruft Mose den Namen Gottes aus und der Herr geht an ihm vor-
iiber, wobei er wieder seinen Namen nennt (vgl. Ex 34,4-8). Das Ausrufen des Namens und
die Gegenwart Gottes gehdren zusammen. Wie entspricht Mose dieser Gegenwart? Er ver-
neigt sich bis zur Erde und wirft sich zu Boden (V. 9). Die Antwort, die Gottes Hier-sein
Guardini zufolge verlangt, den Akt des Anwesend-seins iibt Mose durch die Namensanru-
fung und die Proskynese.

Als nach dem Exil die Tora, das Gesetz der Tafeln vom Sinai, den Israeliten erneut zu
Gehor gebracht wird, ereignet sich etwas ganz Ahnliches: ,.Esra 6ffnete das Buch vor aller
Augen [. . .] Als er das Buch aufschlug, erhoben sich alle. Dann pries Esra den Herrn, den
grofen Gott; darauf antworteten alle mit erhobenen Hinden: Amen, amen! Sie verneigten
sich, warfen sich vor dem Herrn nieder, mit dem Gesicht zur Erde” (Neh 8,5f). Esra spricht
einen Lobpreis und redet Gott mit seinem Namen an wie Mose am Sinai. Und die Israeliten
tun dasselbe wie Mose nach dem Voriibergehen Gottes: sie werfen sich auf die Erde. Fare
atto di presenza. Von einer Theophanie wird hier allerdings nichts berichtet. Was voraus-
geht ist das Offnen eines Buches. Reprisentiert dieses Buch den gegenwirtigen Gott? Es
sieht so aus. Von einem heiligen Ort ist hier nicht die Rede, dafiir aber von heiliger Zeit,
denn Nehemia, Esra und die Leviten verkiinden dem versammelten Volk: ,Heute ist ein
heiliger Tag zu Ehren des Herrn, eures Gottes™ (V. 9). Es handelt sich um eine ,ideale Sze-
ne*>, die in der Proklamation der Tora auf das Ideal des Synagogengottesdienstes hinweist
und in der Ausrufung des Festtages auf das jiidische Neujahrsfest. Ist Gott hier gegenwir-
tig? Lobpreis und Proskynese als Akte einer Antwort auf etwas Vorausgehendes legen das
nahe. Aber er ist anders ,hier* als in den beiden Theophanien. Gottes Hier-sein hat die
Gestalt der Tora. Spiter wird es in der jidischen Tradition heilen: ,,Wenn zwei zusammen-
sitzen und sich mit Toraworten beschaftigen, so ist Gott unter ihnen.“® Sie reprisentiert ihn
in einer Weise, die dasselbe religidse Verhalten evoziert wie die Gotteserscheinung bei der
Ubergabe der Tora an Mose. Das Buch bzw. die Rolle der Tora wird zum Symbol des ge-
genwirtigen Gottes, wenn die Lebensordnung vom Sinai vor dem Volk proklamiert wird.
Man kann das als ,.epiphane® Symbolik bezeichnen.’

Stuttgarter Altes Testament. Einheitsiibersetzung mit Kommentar und Lexikon. Hg. E. Zenger.
Stuttgart 2004, 805 (Kommentar zum Buch Nehemia von Th. Hieke — T. Nicklas).

Zit. als Kommentar zu Mt 18,20 in: Stuttgarter Neues Testament. Einheitsiibersetzung mit Kom-
mentar und Erklarungen. Stuttgart 2000, 48.

Vgl. zur Bezeichnung epiphane Symbolik Anm. 11.



6 Gunda Briiske

Epiphane und illustrative Symbolik

Epiphane Symbolik ldsst die Gegenwart dessen aufscheinen, den sie représentiert. Wahr-
scheinlich geht epiphane Symbolik mit der Anrufung oder Ausrufung des Namens Gottes in
liturgischen Sprachformen wie Lobpreis oder Bekenntnis einher. Schon das Beispiel aus
dem Buch Nehemia legt dies nahe. Nehmen wir ein Beispiel aus der christlichen Liturgie
hinzu. Ich wihle nicht zuféllig eines, das auch mit Feuer und Licht zu tun hat, die Osterker-
ze.® Die Osterkerze ist ein Symbol fiir den Auferstandenen, fiir Christus, der Ostern erneut
in unsere Gegenwart tritt. Das dreifache lumen Christi beim Hineintragen der brennenden
Osterkerze ist auch ein Bekenntnis zu Christus. Vor dem Konzil folgte auf das [umen
Christi dreimal eine Kniebeugung, also ein der Proskynese vergleichbarer Akt. Die Ant-
wort Deo gratias entspricht dem Amen, amen in der untergriindig liturgischen Szene im
Buch Nehemia. Das In-Szene-setzen der Osterkerze ist also ein Beispiel fiir epiphane Sym-
bolik. In der Osternacht kann Gottes Hier-sein als Anwesenheit des Auferstandenen im
Zeichen des Lichtes aufscheinen. Sie kann aufscheinen, aber das muss nicht passieren.” Ob
iiberhaupt, und wenn ja: wo, wie oder wem Gott sich offenbaren und seine Gegenwart er-
fahrbar machen will, das ist vom Menschen her nicht festzulegen oder zu machen — aller
Sehnsucht nach religidser Erfahrung zum Trotz. Der im unzugénglichen Lichte wohnt,
bleibt unsichtbar, auch wenn die Osterkerze leuchtet. Zur epiphanen Symbolik gehort, dass
etwas aufleuchten kann vom an sich Unzugénglichen — wenn Gott will —, und das wird eher
den Charakter des Aufblitzens, also einer rasch voriibergehenden Erfahrung haben.'’

Wenn jenes liturgische Verhalten kunstgerecht ist, das der Gegenwart Gottes im Handeln
entspricht, dann gehért zu ihrer Kunst die Pflege epiphaner Symbolik. Weil Gottes Hier-
sein daran erkannt werden kann — wenn er selbst das will —, ist die Symbolgestalt treu zu
wahren oder auch wiederherzustellen, so wie es durch die Karwochenreform mit der Licht-
Symbolik der Osternacht geschehen ist. Epiphane Symbolik ist jedoch gefihrdete Symbo-

Und gleichfalls nicht zufillig wihlte bereits Romano Guardini dieses Beispiel in scinem Beitrag:
Die liturgische Erfahrung und die Epiphanie. In: DERS., Die Sinne und die religidse Erkenntnis.
Zwei Versuche iiber die christliche Vergewisserung. Wiirzburg 1950, 3974, hier: 58-60.
Guardini betont die Unverfiigbarkeit recht stark und weist auch auf den Unterschied zwischen den
Sakramenten und den Zeichen der Liturgie hin. In diesem Zusammenhang geht er auch kurz auf
die Rolle des Liturgen ein: ,,Der Liturge soll nichts anderes tun, als glauben und fromm sein —
aber auch verstehen, worum es sich handelt; in die Intention des liturgischen Geschehens einge-
hen; es wirklich von innen her vollziehen. Er soll sich dem Vorgang zur Verfiigung stellen, damit
Christus, der Herr der Liturgie, freien Raum bekomme, sich dem Glaubigen [. . .] zu bezeugen —
wenn Er will, und in der Weise, wie Er es will“ (GUARDINI, ebd. 59). Erginzt man diese Aufe-
rung um das leibhafte Ausdrucksverhalten des Liturgen, so ist man nahe an dem, was heute ,,li-
turgische Prisenz® genannt wird (s. u. Anm. 309).

In der Diskussion beim Symposion kam die Frage auf, ob es angesichts der Epiphanie Gottes an
einem heiligen Ort nicht eine Spannung zwischen ,,kennen* und ,nicht kennen® giibe bzw. zwi-
schen ,,offenbar werden® und ,,verborgen bleiben®. Diese Spannung findet sich ja in der Tat schon
in den atl. Theophanien. Die Heiligkeit eines Ortes ist von daher nichts, das dem Ort aus sich
selbst heraus zukommen wiirde, sondern das mit dem Handeln Gottes unmittelbar in Verbindung
steht. In diesem Sinn hat auch Thomas Sternberg die Heiligkeit eines Kirchenraums aus dem hier
Ereignis werdenden Handeln Gottes in liturgischen Feiern verstanden (vgl. DERS., Suche nach ei-
ner neuen Sakralitdt? Uber den Kirchenraum und seine Bedeutung. In: Das Miinster 49 [1996]
142-148). Ich wiirde dem zustimmen. Die Qualitit des Heiligen wire von daher stirker in dyna-
mischen als in statischen Kategorien auszusagen und zu denken. Das ntl. Paradigma des Aufblit-
zens einer Gegenwart findet sich in der Emmaus-Geschichte: In dem Augenblick, in dem die Jiin-
ger Jesus erkennen, entzieht er sich ihrem Sehen (vgl. Lk 24,31).
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lik. Nicht jeder die Liturgie feiernde Mensch hat einen Sensus dafiir. Man kann das Kerzen-
licht der Osternacht auch einfach warm und schén finden und die besondere Atmosphire
genieBen. Das ist insofern unproblematisch, als es tieferes Verstehen der epiphanen Symbo-
lik nicht ausschlieBt, sondern dafiir offen bleibt.

Verbreitet ist jedoch ein Symbolgebrauch, den man als illustrative Symbolik bezeichnen
kann und der dazu neigt, die epiphane Symbolik zu ersetzen. 2

Abb. 1: Pfarrkirche St. Anton, Passau

"' Das Begriffspaar epiphane/illustrative Symbolik geht auf den russ.-orthodoxen Exilstheologen
Alexander Schmemann (1921-1983), den Begriinder der Liturgical Theology, zuriick. Schme-
mann gebraucht die Begriffe, um Verinderungen in der nachpatristischen Zeit der orthodoxen li-
turgischen Tradition zu beschreiben. Fiir die patristische Zeit spricht er dagegen von eschatologi-
scher oder epiphaner Symbolik. Die Begriffe Schmemanns erweisen sich meines Erachtens auch
fiir den gegenwirtigen katholischen Symbolgebrauch als hilfreich. Vgl. A. SCHMEMANN, Symbols
and Symbelism in the Byzantine Liturgy: Liturgical Symbols and their Theological Interpretation.
In: Liturgy and Tradition. Theological Reflections of Alexander Schmemann. Hg. Th. Fisch.
Crestwood/N.Y. 1990, 115-128 [Erstveroffentlichung 1981]; A. SCHMEMANN, Eucharistie. Sa-
krament des Gottesreiches. Freiburg 2005, 53f.64f.70f u. 0.
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Ein typischer Kunst-Fehler auf der Ebene symbolischen Handeln

Zur Verdeutlichung sei ein Beispiel aus dem Kirchenbau angefiihrt (vgl. Abb. 1): Bei den
sogenannten Communio-Réumen, d. h. Raume mit elliptischer Anordnung der Bestuhlung
und mit Ambo und Altar (vorzugsweise) in den Brennpunkten einer dem Raum einge-
schriebenen Ellipse, stellt sich die Frage, wie raum-symbolisch die Offenheit und Ausge-
richtetheit der Feiernden auf Gott zum Ausdruck kommt. Es ist in diesem Kirchenraummo-
dell ja nicht mehr die Ausrichtung nach vorne oder im Idealfall nach Osten. Die Feiernden
sffnen sich fiir das, was von tiber ihnen her, was sozusagen von oben in ihre Mitte hinein-
bricht. Deshalb ist in einem solchen Modell die freic Mitte zwischen Ambo und Altar der
symbolische Ort der Ausgerichtetheit auf den transzendenten Gott, der durch Christus im
Heiligen Geist auch in dieser Versammlung zugegen sein will. =

EHREE

Abb. 2: Familiengottesdienst am Sonntag, 7. Juli 2002

Die freie und ungestaltete Milte ist in einem solchen Communio-Raum also ein neu ge-
fundenes Element epiphaner Symbolik. Eine solche leere Mitte weckt bei manchen aller-
dings einen Horror vacui. Was ist leichter, als eine Vase mit schonen griinen Zweigen in
diese Mitte zu stellen? Man konnte sogar gelbe und orange Flammenzungen von den Kin-
dern ausschneiden lassen, an den Strauch hangen und hitte einen wunderbaren Dornbusch
in der Mitte der Versammlung. Wenn man dazu noch die Perikope vom Dornbusch liest,
illustriert doch diese bunte Mitte sehr schon, worum es der Bibel geht, oder nicht? Eben
dies ist das Problem: Diese Art von Symbolik illustriert, aber sie lasst womoglich nichts
und niemanden mehr erscheinen. Sie setzt ein Bild oder gerne auch eine kleine Installation
mit Tiichern an die Stelle der ungleich schwierigeren epiphanen Symbolik der katholischen
Liturgie. In der Passauer Antonius-Kirche ist das eine Symbol — der leere Raum — buch-
stablich durch ein anderes ,verstellt* worden (vgl. Abb. 2). Dabei wurde nebenbei auch

12yl dazu exemplarisch die Arbeitshilfe: In der Mitte der Versammlung. Liturgische Feierraume.
Hg. A. Gerhards. Trier 1999, 25-27.
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gleich noch die symbolische Entsprechung von Ambo als Tisch des Wortes und Altar als
Tisch des Brotes gestort, denn nun steht ja etwas zwischen den beiden. Dahinter wird sicher
die gute Intention gewesen sein, die Kinder und Familien stirker einzubeziehen und illust-
rative Symbolik zu nutzen, um sie und natiirlich auch ihre Eltern leichter zum Glauben zu
fithren. Darin liegt m. E. die unbestreitbare Berechtigung illustrativer Symbolik.

Es hat im katholischen Kirchenraum schon lange illustrative Symbolik gegeben und zwar
durchaus legitim. Thre Grenze besteht darin, dass der Glaube sich am Dornbusch, néamlich
am gegenwirtigen Gott entziindet und nicht an menschlicher Symbolik. Solange die Sym-
bole nicht bis vor den Dornbusch selber fiihren, also vor den gegenwirtigen Gott, sondern
den Dornbusch lediglich farbkriftig darstellen, bleiben sie defizitdr. Der iibermidBige Ge-
brauch illustrativer Symbole kann sich auf die Dauer als ein Kunst-Fehler erweisen, wenn
den Feiernden dadurch der Sensus fiir den gegenwiirtigen Gott abhanden kommt, bzw.
wenn er nie wirklich ausgebildet wird. Illustrative Symbole bleiben einfach weit hinter den
eigentlichen liturgischen Symbolen wie der Osterkerze, der Asche, dem Taufwasser und
vielen anderen zuriick."

Dabei geht es hier nicht um Fragen des Geschmacks. Auch eine furchtbar kitschig gestal-
tete Osterkerze wiirde ihren epiphanen Charakter nicht dadurch verlieren. Gibt es also ein
Kriterium, um das eine vom anderen zu unterscheiden? Als der Herr in der Wolke herabge-
stiegen war und sich neben Mose gestellt hatte, da rief Mose den Namen des Herrn aus.
Esra spricht einen Lobpreis Gottes. Zur Osterkerze gehort der feierliche Liedruf fumen
Christi. Den Namen Gottes anzurufen und sich so in seine Gegenwart hineinzustellen, ist
konstitutiv fiir die Feier der Liturgie.'* Wenn die Anrufung des géttlichen Namens zu ei-
nem Symbol nicht passen will, wenn das einfach nicht iiber die Lippen kommt oder schlicht
vergessen wird, dann — so scheint mir — fehlt diesem Symbol etwas fiir den Gottesdienst
Entscheidendes. Zur liturgischen Kunst gehért also ein der Gegenwart Gottes entsprechen-

B Die beiden Abbildungen sind entnommen aus: Passau St. Anton: Kirchen und Kapellen. Hg.
Pfarramt St. Anton. Text und Redaktion von R. G. Gaisbauer [u. a.]. Passau 2002, 14 bzw. 26. In
der Pfarre St. Anton ist man sich dieser Problematik zwar bewusst, aber man will auch einen an-
deren Zugang zu diesem epiphanen Symbol aufzeigen, vgl. ebd. 27f: ,,Dal} die gliubige Gemein-
de bereit ist, sich auf den in Freiheit sich offenbarenden Gott, auf das je Neue und Andere Gottes
einzulassen, daB sie bewuBt darauf verzichtet, ihn auf etwas Dingliches festzulegen, kommt zei-
chenhaft in der leer bleibenden Mitte zwischen Altar und Ambo zum Ausdruck. [. . .] Natiirlich
halten wir diese Mitte nicht zwanghaft frei; gelegentlich ist sie ausgefiillt durch Schmuckelemen-
te, durch liturgische Symbole und Zeichen (z. B. Osterleuchter, Adventkranz, ,Antonius-
Brotkorb* etc.) und auch durch liturgische Handlungen (z. B. Spiclelemente in Familiengottes-
diensten und Trauungsritus usw.). Doch gerade das sich wandelnde Erscheinungsbild dieser Mitte
steigert den Verweis auf die Nichtfestlegbarkeit des sich schenkenden ganz Anderen.” [Anm. d.
Red.]

Vgl. Don E. Saliers, einem protestantischen Vertreter der Liturgical Theology: ,,Yet every liturgi-
cal assembly, as every prayer in the name of Jesus, is radically dependent upon the gift of God’s
presence. Therefore all true worship begins and ends with a calling upon the name of the triune
God, whose Holy Spirit gives life to our worship. This praying to God gives evidence to both ab-
sence and presence, and no human act in and of itself can overcome the gap between the experi-
enced absence or distance from God and the divine presence” (E. SALIERS, Worship as Theology.
Foretaste of Glory divine. Nashville 1994, 118). Unter anderem von Saliers wird die Spannung
von Gegenwart Gottes und Erfahrung seiner Abwesenheit thematisiert. Fiir Saliers besteht das Pa-
thos der menschlichen Existenz in der Frage nach der Abwesenheit oder Gegenwart Gottes. Es
wiirde lohnen, dem weiter nachzugehen, denn es kann keineswegs darum gehen, die Erfahrung
der Abwesenheit Gottes liturgisch-spiritualistisch zu iiberspringen. Die Antwort wiirde mich jen-
seits der Alternative von ,,presence’ und ,,absence® im Moment des Aufblitzens liegen (s. Anm. 10).
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der Gebrauch von Symbolen, der in vielen Fillen von einer Anrufung des gottlichen Na-
mens begleitet wird. "’

2. Gegenwart Gottes in liturgischer Uberlieferung

Dass die gottliche Gegenwart eine traditionale Vermittlungsgestalt annehmen kann, zeigt
bereits die Verlesung der Tora durch Esra und das entsprechende Verhalten des Volkes. Im
ndchsten Gedankenschritt geht es also darum, wie die nachgeborenen Generationen, wie
wir vor den gegenwirtigen Gott gelangen, und darum, welche Konsequenzen das fiir die ars
celebrandi hat.'®

Gottliche Gegenwart und Namensanrufung im Neuen Testament

Gegenwart Gottes begegnet uns im NT vor allem als Epiphanie des Logos, als Erscheinen
Gottes im Menschen Jesus von Nazareth: ,,Denn das Leben wurde offenbart [griech. epha-
nerote]; wir haben gesehen und bezeugen und verkiinden euch das ewige Leben, das beim
Vater war und uns offenbart wurde [griech. ephanerote]. Was wir gesehen und gehort ha-
ben, das verkiinden wir auch euch, damit auch ihr Gemeinschaft mit uns habt. Wir aber
haben Gemeinschaft mit dem Vater und mit seinem Sohn Jesus Christus.” (1 Joh 1,2-3)
Sofort kommt hier im 1. Johannesbriet die Vermittlungsgestalt in den Blick und zwar als
Verkiindigung an jene, die nicht selber Zeugen dieser Epiphanie des Vaters in Christus
waren. Durch die Vermittlung entsteht Gemeinschaft zwischen den Verkiindigenden und
den Hoérenden. Gemeinschaft mit Gott und Jesus Christus gibt es nur in der Gemeinschaft
mit den ersten Zeugen des Evangeliums.'’ Die Epiphanie Gottes im Menschen Jesus kon-
stituiert also Gemeinschaft zwischen den Erstzeugen, den Verkiindenden und allen spéteren
Horern und Horerinnen dieser Botschatft.

Den Kontakt zum deus praesens finden die Spiteren in der Gemeinschaft der Kirche. Mit
anderen Worten: die Verkiindigung des Wortes Gottes, von der gilt, dass Christus gegen-
wirtig ist (SC Nr. 7; jetzt wieder in GMR Nr. 55), begriindet Kirche und regeneriert sie
durch das wiederholte Héren der biblischen Ursprungsbotschaft. Wie Esra an die Stelle der

1> 1In der Diskussion wihrend der Tagung wurden im Hinblick auf epiphane und illustrative Symbo-

lik zwei Fragen gestellt: 1. wie der Gebrauch von Palmbuschen am Palmsonntag zu beurteilen sei,
2. ob sich beim Kreuz nicht um illustrative Symbolik handeln wiirde, wihrend der Altar zum Be-
reich der epiphanen Symbolik gehore. Zur 1. Frage: Wenn die Namensanrufung tatséchlich ein
Kriterium bildet (dieser Gedanke findet sich bei Schmemann nicht, dem ich die beiden Begriffe
verdanke, s. Anm. 11), dann sollten die Palmbuschen offenbar werden lassen, wen wir am Palm-
sonntag begleiten und wem wir folgen, wenn wir mit den Palmbuschen in der Hand in die Kirche
einziehen. Tatsdchlich kénnen die Palmbuschen zur Folklore verkommen, oder liebevoller gesagt:
Sie bilden dann den Schmuck, der dem Palmsonntag Festlichkeit verleiht. Zur 2. Frage: Beide
Zeichen, Kreuz wie Altar, haben eine lange Geschichte mit entsprechend vielfiltigen Ausdrucks-
formen. Dazu gehort auch die Frage nach dem jeweiligen Ort im Raum und vieles andere. Auch
wenn der epiphane Charakter bei der tiberwiegenden Anzahl der Altire gegeben sein diirfte (ob
aber auch bei jeder ,,Konzilskommode*?), scheint es mir problematisch, dem Kreuz diesen Cha-
rakter abzusprechen. ;

Im Vortrag konnte die Frage nach dem Verhiltnis von Tradition und Hinzukommen von Neuem
nicht behandelt werden. Kurz und knapp formuliert dazu GMR Nr. 15: ,,So bleibt die Kirche ih-
rem Auftrag als Lehrerin der Wahrheit treu, sie bewahrt das ,Alte‘, das heif3t, das anvertraute Gut
der Tradition, und erfiillt zugleich die Pflicht, ,Neues® zu erwigen und klug anzuwenden (vgl. Mt
13,598

7" Vgl. z. B. den Kommentar zur Stelle in: Stuttgarter Neues Testament (wie Anm. 6) 461.
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Tora nicht irgendeine andere weise Lebensordnung hiitte stellen kénnen, um das Volk in
der Vermittlungsgestalt der Verkiindigung wieder vor den gegenwirtigen Gott treten zu
lassen, so konnen an die Stelle der alt- und neutestamentlichen Lesungen unmoglich bibel-
fremde Texte treten — auch wenn der kleine Prinz noch so weise handelt bei der Zihmung
des Fuchses. Das Wort des Lebens in Gestalt der Tora oder des Evangeliums bzw. der Epis-
tellesung durch nichtbiblische Texte zu ersetzen, ist ein Kunst-Fehler, weil sie den im Ge-
déchtnishandeln der Kirche traditional bewahrten vergegenwirtigenden Charakter nicht
haben kénnen. '

Auch im Neuen Testament zieht das Erscheinen Gottes eine Namensoffenbarung nach
sich: Nachdem der Logos als Mensch erschienen ist, sich erniedrigt hat und gehorsam wur-
de bis zum Tod am Kreuz, ,hat ihn Gott iiber alle erhdht und ihm den Namen verlichen, der
groBer ist als alle Namen, damit alle im Himmel, auf der Erde und unter der Erde ihre Knie
beugen vor dem Namen Jesu und jeder Mund bekennt: ,Jesus Christus ist der Herr* — zur
Ehre Gottes, des Vaters® (Phil 2,9-11). Wieder folgte auf das Erscheinen Gottes das retten-
de Handeln, jenes Handeln, das im Sterben Jesu und seiner Erhdhung beim Vater gipfelte,
und im Philipperhymnus proklamiert wird. Deshalb verbinden Paulus und die Apostelge-
schichte mit der Anrufung dieses Namens Rettung: ,,Denn jeder, der den Namen des Hermn
anruft, wird gerettet werden* (R6m 10,13). — ,,Und in keinem anderen [als in Jesus] ist das
Heil zu finden. Denn es ist uns Menschen kein anderer Name unter dem Himmel gegeben,
durch den wir gerettet werden sollen* (Apg 4,12). Die Namensanrufung als Akt der Ent-
sprechung zu Gottes Erscheinen unter den Menschen bleibt also auch ntl. bestehen. Dieser
rettende Name ist durch Verkiindigung (vgl. Rém 10,5-15) oder auch in Gestalt eines
Hymnus wie Phil 2,6-11 zu iiberliefern. Dieser rettende Name darf nicht verloren gehen, er
ist traditional zu bewahren. Warum? Letztlich deshalb, weil er da, wo zwei oder drei in
seinem Namen versammelt sind, gegenwiirtig sein will (Mt 18,20). Name und Gegenwart
gehdren zusammen!

Gegenwart des erhohten Herrn und Anrufung des Kyrios in der Liturgie

Der Zusammenhang von Name und Gegenwart begegnet immer wieder in der Feier der
Liturgie: Wir beginnen zahlreiche liturgische Handlungen ,,im Namen des Vaters und des
Sohnes und des Heiligen Geistes und antwortend entsprechen wir damit der Gegenwart
des dreifaltigen Gottes.'” Wir nennen Gott beim Namen, wenn wir ein Gebet sprechen.
Oder wir akklamieren Christus mit dem Kyrie. Spitestens hier aber fangen die Schwierig-
keiten mit der Liturgie und ihrer Sprache fiir viele an: Kyrios wird ins Deutsche mit ,,Herr*
iibersetzt. In der Schlussformel des Tagesgebets wird von diesem Herrn auch noch gesagt,
dass er herrscht (lateinisch regnare): ,,der mit dir lebt und herrscht . . .. Das stort und ver-
stort Menschen, fiir die in ,,Herr** und ,,herrschen‘ deutlich einen maskulinen und gewaltta-
tigen Ton horen. Wie leicht geht da ein ,,Du, unser Bruder* iiber die Lippen. Das aber ist
keine Namensanrede mehr. Dann vielleicht doch ,.Jesus, unser Bruder? Darf unser Bruder

'8 Oder als Norm formuliert: ,,Auch ist es nicht erlaubt, die Lesungen und den Antwortpsalm, die
Gottes Wort enthalten, gegen andere, nichtbiblische Texte auszutauschen.” (GMR Nr. 57)

Uber den liturgischen Grufl am Beginn der Messe sagt dementsprechend GMR Nr. 50: ,,Dann
zeigt er [der Priester] der versammelten Gemeinschaft durch den GruB die Gegenwart des Herrn
an.“ Vgl. auch die Deutung der Stille beim Tagesgebet: ,, AnschlieBend ladt der Priester das Volk
zum Gebet ein; alle halten zusammen mit dem Priester eine kurze Stille, um sich darauf zu besin-
nen, dass sie vor dem Angesicht Gottes stehen und um ihre Bitten im Herzen aussprechen zu kon-
nen” (GMR Nr. 54).
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herrschen? Wenn aber der Kyrios-Titel liturgisch zur Bezeichnung fiir Christus wird, zum
Namen, mit dem er als der Gegenwiértige angerufen wird, gehort eine Klarung dieses Punk-
tes zur liturgischen Grundlegung einer ars celebrandi.

Im biblischen Bekenntnis ,,Jesus ist der Herr* (Rom 10,9; 1 Kor 12,3; Kol 2,6) steht fiir
Herr das griechische Wort ,,Kyrios*. Kyrios ist der Titel, den die griechische Ubersetzung
des Alten Testamentes fiir Gott gebraucht. Das Neue Testament iibertriigt diesen Titel auf
Christus. Es geht hier also nicht um Ménnlichkeit, sondern um die Grundsatzfrage: Wer
beherrscht unsere Wirklichkeit, wer herrscht im Letzten {iber uns? Sind es Michte und
Gewalten, wie sie heute z. B. unter dem Globalisierungsdruck erfahren werden oder
herrscht gegeniiber den diversen Méachten doch immer noch der eine Gott? Es geht also bei
der biblischen und der liturgischen Redeweise um die Souverinitit Gottes, die sich auf-
grund der Auferweckung Jesu von den Toten auch als Souverdnitit Jesu Christi erwiesen
hat.

Weil Jesus der Herr ist, beugen nicht nur Menschen vor ihm die Knie, sondern einfach
alle und alles. Nach biblischem Versténdnis ist er also Herr iiber Méchte und Gewalten und
das bedeutet: Alles das, was gegen Gott ist, hat schon verloren. In Jesus Christus hat sich
die Liebe Gottes letztendlich als stirker erwiesen als schlimme Michte und iibelste Gewalt.
Deshalb verbindet Paulus mit der Anrufung dieses Namens Rettung (Rém 10,13). Das aber
heil}t, Jesus als Kyrios anzurufen und zu bekennen. Diese Namensanrufung ist im NT also
die Antwort auf Gottes Erscheinen unter den Menschen: ,,Kyrie eleison® ruft der Vater des
mondsiichtigen Jungen Jesus zu, damit er ihn heile (Mt 17,15).

Fiir die Liturgie heif3t das: Durch und in der Anrufung des rettenden Namens ist Christus
selbst gegenwirtig. Dadurch geschieht das, was die liturgische Versammlung von jeder
anderen Zusammenkunft und Gemeinschaft unterscheidet, ndmlich ihre geistgewirkte Ver-
wandlung in die neue Schopfung, in der Gott allein herrscht — schon jetzt, aber doch nicht
so alles erfiillend wie es am Ende der Zeiten sein wird.”* Im Hinblick auf die ars celebrandi
formuliert heifit das: Kunstgerecht ist liturgisches Verhalten, das der Gegenwart des Erhoh-
ten entspricht und der geistgewirkten Verwandlung der liturgischen Versammlung durch
die Anrufung des rettenden Namens dient.

Die biblischen Lesungen der Liturgie einerseits und ihre Gebetssprache andererseits, hier
pars pro toto an der Kyrios-Anrede und dem Herrschen des Erhohten festgemacht, verwei-
sen deutlich auf den traditionalen Charakter liturgischer Feiern. Dieser Zusammenhang ist
auch 6kumenisch konsensféhig, wie ein Zitat des damals noch reformierten Theologen Max
Thurian zu zeigen vermag: ,,Die Kirche versteht das Wort Gottes in ihrem liturgischen
Beten, und sie gibt es in ihrer liturgischen Uberlieferung weiter. Das ist die doxologische
Form des Verstindnisses und der Uberlieferung des Wortes Gottes durch die Kirche. [. . .]

" Da Jesus in der Liturgie als der erhdhte Herr gegenwiirtig wird — so und nicht anders existiert er
eben nach Pfingsten — darf man fragen, ob es sich bei der Eliminierung des Herrn und seines
Herrschens nicht doch um mehr als nur eine Unterlassungssiinde handelt. Das Herrscherliche des
Kyrios sprachlich zu glétten (,,der mit dir lebt und liebt*), bedeutet auch: das Herrschen als Sieg
Jesu iiber die widergdttlichen Machte, letztlich als Sieg iiber den Tod, zu unterlaufen. Allerdings
muss immer deutlich werden, dass ,,Herr-sein® und ;,herrschen® in der Liturgie von der Bibel her
gehort werden miissen und nicht vom Wortgebrauch der Medien her. Wer dennoch aufgrund der
beinahe unvermeidlichen negativen Anklange dieser Worte nicht sagen mag oder bekennen kann,
dass Jesus der Herr ist und als zum Vater Erhohter herrscht, und zwar iiber Miichte und Gewalten
herrscht, die gegen Gott und gegen die Menschen stehen, der muss doch auch die Frage beantwor-
ten, wer dann herrscht. Denn wo ein Machtvakuum entsteht, besetzen andere die Machtpositio-
nen.
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Durch diese ausgiebige Verwendung der Schrift in der Liturgie macht die Kirche gewis-
sermaBen die lebendige Erfahrung des Wortes Gottes, und diese Erfahrung ist die wesentli-
che Form ihrer Uberlieferung.“*'

Was nun aber die Mitte und den Hohepunkt der Liturgie angelangt, die Eucharistie, so
benennt schon Paulus expressis verbis die traditionale Vermittlung: ,,.Denn ich habe vom
Herrn empfangen, was ich euch dann iiberliefert habe [lateinisch tradidi vobis]: Jesus, der
Herr, nahm in der Nacht, in der er ausgeliefert wurde, Brot, sprach das Dankgebet, brach
das Brot und sagte: Das ist mein Leib fiir euch. Tut dies zu meinem Gedéichtnis!* (1 Kor
11,23f). Das Gedichtnishandeln verdankt sich einer Uberlieferung, die Paulus empfangen
hat, wohl durch die Vermittlung anderer, und die er nun selber iiberliefert an die Gemeinde
in Korinth. Die Gemeinde empfingt mit dem Brief des Paulus die Uberlieferung und tra-
diert sie weiter, indem sie die Eucharistie als Gedéchtnis feiert und im Essen des Brotes und
Trinken des Kelches den Tod des Herrn verkiindet (vgl. 1 Kor 11,26).”

Die Eucharistie kann es auBerhalb dieser traditionalen Vermittlung schlichtweg nicht ge-
ben: Sie bezieht sich in ihren grundlegenden Handlungselementen — nahm das Brot, sprach
das Dankgebet, brach es und gibt es zu essen, respektive zu trinken — auf eine geschichtli-
che Ursprungssituation im Handeln Jesu. Weil der Ursprung geschichtliches Ereignis ist
und nicht eine religiose Idee oder ein Archetypus oder sonst etwas dieser Art, kann er nur
durch Empfangen einer Uberlieferung und das Weitergeben dieser Uberlieferung durch die
Feier selbst bewahrt werden.”

Heif3e und kalte Uberlieferung oder:
Religidses Subjekt und liturgische Uberlieferung

Der Gegenstand oder Inhalt dieser Uberlieferung kann deshalb nicht im religidsen Inneren
des Menschen aufgefunden werden, sondern kommt von auflen auf ihn zu. In Gesellschaf-
ten, die unabhiingig vom Religitsen traditional strukturiert sind, entsteht daraus nicht not-
wendig eine Anfrage an das religidse Subjekt. Anders verhilt es sich in Gesellschaften, die
durch die Aufklirung hindurchgegangen sind: Wie verhilt sich der traditional empfangene
Uberlieferungsgegenstand zum religidsen Subjekt? Bleibt er dem Subjekt &uBerlich oder
wird er gar als Uberfremdung erlebt? Oder ist es moglich, den iiberlieferten Inhalt so in den
religiosen Selbstausdruck hineinzunehmen, dass im Vollzug liturgischen Gedenkens der
Einzelne und die ganze Versammlung wieder neu in der Gegenwart Gottes stehen? Man
konnte das in Anlehnung an den Dornbusch als heifie Uberlieferung bezeichnen und von
kalter Uberlieferung unterscheiden.”* HeiBe Uberlieferung wire jene, die zwar von auBen
an den Einzelnen herantritt, ihn jedoch zutiefst ergreift, so wie eben die Gegenwart Gottes
den Mose beriihrt und ihn iiber sich hinausgefithrt hat. Uberlieferung und traditionale Ver-
mittlung wiirden dann nicht als Entfremdung, sondern als Befreiung erlebt. Die Feiernden —

21

* M. THURIAN, Gemeinsam glauben — gemeinsam handeln. Mainz und Giitersloh 1967, 28.

Vgl. dazu jiingst wieder: PAPST BENEDIKT XVI. (s. Anm. 1) Nr. 37.

% g, dazu auch J. RATZINGER, Tradition IIl: Systematisch. In: LThK* 10 [1965] 293-299, hier
295: ,Das liturg[ische] Leben der Kirche darf so als die wirksamste Form der Tatiiberlieferung
angesehen werden; im handelnden u[nd] betenden Umgang mit den Heilswirklichkeiten lernt die
Kirche immer tiefer den Aufirag verstehen, mit dem sie betraut wurde [. . .].“

Der Gebrauch von ,heiff* und ,kalt erinnert natiirlich an die heifie oder kalte Option gesell-
schaftlicher Erinnerung, die Jan Assmann in Anlehnung an Claude Lévi-Strauss eingefiihrt hat, ist
damit aber nicht deckungsgleich; vgl. J. ASSMANN, Das kulturelle Gedichtnis. Schrift, Erinnerung
und politische Identitit in frithen Hochkulturen. Miinchen %1999, 68-70.
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Vorsteher und Gemeinde — wiiren dann miindige Subjekte, und zwar Subjekte im Glau-
ben.”

Der Konjunktiv, der sich hier eingeschlichen hat, ist verdichtig. Tatséchlich bin ich mir
nicht sicher, ob die Abendmahlsparadosis fiir moderne katholische Christen immer eine
heife Uberlieferung darstellt. Wenn manchen die Messe verglichen mit freieren Gottes-
dienstformen als ,langweilig erscheint, dann handelt es sich fiir die Betreffenden doch
offensichtlich um kalte Uberlieferung. Diese Menschen stehen — metaphorisch gesprochen
— nicht vor dem Dornbusch, wenn sie des dsterlichen Hindurchschreitens Jesu durch den
Tod ins Leben der Auferstehung feiernd gedenken. Vor der unverstandenen und kalten
Tradition fliichten sie — menschlich verstindlich — in Feierformen, die ihrem religiosen
Empfinden besser entsprechen. Vor dem Konzil waren das die Andachten. Jetzt mogen das
Frauenliturgien sein oder Agapefeiern oder andere emotional dichte Feiern. Diese Formen
Liturgie zu feiern sind grundsitzlich legitim. Wir brauchen eine Pluralitit von liturgischen
Feierformen. Aber wir 1osen das Problem der wirklich oder nur vermeintlich kalten Traditi-
onalitit der Liturgie damit nicht. Wihrend die emotional wirmeren Andachten als Messan-
dacht oder Rosenkranzgebet die Messe vor Konzil und Liturgischer Bewegung noch sozu-
sagen religits abgesichert haben und die unverstandene Uberlieferung dabei — sozusagen
auf kaltem Wege — erhalten blieb, steht das jetzt mitunter in Frage, wenn subjektive religio-
se Ausdrucksformen die Eucharistiefeier dominieren. Dies geschieht zum Beispiel, wenn
die unverstandenen und insofern als kalt erlebten romischen Orationen oder gleich das
Hochgebet durch Gebete in sogenannter ,unverbrauchter Sprache® ersetzt werden. Das
geschieht auch durch Einfiihrung vieler kleiner und immer wieder neuer symbolischer Ak-
tionen: Wir salben jetzt unserer Nachbarin die Hinde. Davon allein wird aber die Uberliefe-
rung nicht heiBer; im besten Fall wird ihre wirkliche oder vermeintliche Kilte ertriglicher.
Die Messe kommt damit aber auch nachkonziliar nicht wirklich tiber eine Messandacht
hinaus. Umgekehrt macht auch die Einscharfung von Rubrikentreue aus einer als kalt emp-
fundenen liturgischen Uberlieferung keine heiBe Quelle. Ars celebrandi ist daher weit mehr
als Gehorsam gegeniiber liturgischen Biichern. Und liturgische Tradition ist auch mehr als
liturgische Biicher: es ist Treue zum biblisch bezeugten Ursprungsgeschehen (traditio im
Singular) in geschichtlich wandelbaren Ausdrucksformen.? In liturgische Biicher kénnen

% Dass Christen zu Subjekten im Glauben werden, ist in der Taufe begriindet: Durch die Taufe
gehdren sie einer koniglichen Priesterschaft an (vgl. 1 Petr 2,9), um die Groftaten Gottes zu ver-
kiinden (ebd.) und durch Jesus Christus geistige Opfer darzubringen (vgl. 1 Petr 2,5). Als Getauf-
te sind sie kult- bzw. liturgiefihig und nehmen aktiv an der Liturgie teil (vgl. SC Nr. 14). Subjekt
im Glauben ist ein Christ immer in der Gemeinschaft der Kirche und nicht ,,privat™ fiir sich, was
sich schon durch die Begriindung dieses Subjektseins aus der Taufe notwendig ergibt. Der Sache
nach, wenn auch mit anderen Worten, spricht bereits Pius Parsch die Notwendigkeit an, dass die
Feiernden zu Subjekten im Glauben werden.

Als hilfreich kénnte sich in diesem Zusammenhang die Unterscheidung von ,traditional® und
,,conventional* erweisen, die Kevin W. Irwin gebraucht, um die Kontinuitdt und die immer
wieder erfolgende Inkulturation zu beschreiben: ,,Any given act of liturgy is also provisional in
the sense that many aspects of the elements that constitute the liturgy have evolved and changed
over the centuries, so much so that what may have been understood to be ‘traditional’ at one time
of the Church’s life may in fact have only been ‘conventional’ and have been changed either by
evolving practice or by Church decree. The provisionality of liturgical forms enables our appre-
ciation of them to be such that the present agenda of ongoing liturgical indigenization can only be
welcomed as reflective of the Church’s traditional response to its awareness of the changing ec-
clesial and cultural contexts in which the liturgy takes place* (K. W. IrRwIN, Context and Text.
Method in Liturgical Theology. Collegeville 1994, 277).
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sich im Laufe einer langen Uberlieferungsgeschichte Fehler oder Méngel einschleichen.
Die Konzilsviter waren der Meinung, dies sei tatsichlich eingetreten und deshalb sei eine
Reform notig, die neu MaBl nimmt an einer als sachgemifl und authentisch erkannten litur-
gischen Uberlieferung (vgl. SC Nr. 11 und 21, jiingst auch GRM Nr. 6-10). Davon zu un-
terscheiden ist aber jenes ununterbrochene und keineswegs korrupte Tradierungsgeschehen,
das durch die Feier selbst vollzogen wird, ndmlich im Nehmen des Brotes, im Sprechen des
Dankgebets, im Brechen und Essen des Brotes respektive im Trinken des Weins.

Das Pascha-Mysterium als Ursprung heifier Uberlieferung

Es bleibt also die Grundfrage: Wie kann aus kalter Uberlieferung (traditio hier im Singu-
lar) heile werden? Wie kann das traditional vermittelte Geddchtnishandeln der Kirche in
den subjektiven Selbstausdruck hineingenommen werden, so dass die Feiernden als Einzel-
ne in der Gemeinschaft der Kirche Subjekt werden im Glauben? Die Antwort kann im Letz-
ten meines Erachtens nur vom Gegenstand des Uberlieferungsgeschehens her erfolgen und
zwar von seiner innersten Mitte her und die bezeichnet das Zweite Vatikanum als Pascha-
Mysterium.”’ Das Pascha-Mysterium ist wie der Exodus ein Befreiungsereignis: Jener, der
am Abend des spiter Griindonnerstag genannten Tages iiberliefert wird (tradebatur: 1 Kor
11,23) und den Tod am Kreuz fiir alle Menschen stirbt, vernichtet durch sein Sterben fiir
alle Menschen den Tod und ersteht zu neuem und ewigem Leben beim Vater. Der Tod ist
zweifellos die stirkste Infragestellung der menschlichen Existenz. Wenn auch nur einer,
wenn der Mensch Jesus nicht vom Tod festgehalten werden kann, weil ihn der Vater zu
neuem Leben erweckt, dann ist das grundsitzlich, wenn auch noch nicht geschichtlich end-
giiltig das Ende der Bedrohung menschlicher Existenz durch den Tod.

Der Katechismus der Katholischen Kirche beschreibt die Wirkung des Pascha-
Mysteriums so: ,,Das Ereignis des Kreuzes und der Auferstehung ist etwas Bleibendes und
zieht alles zum Leben hin (KKK Nr. 1085). Diese Formulierung scheint mir sehr gliccklich
gewidhlt zu sein: Das Ereignis von Kreuz und Auferstehung zieht alles zum Leben hin. Das
ist heiBe Uberlieferung. Durch die Anteilhabe am &sterlichen Transitus zum Leben hinge-
zogen zu sein, Altes, Todliches hinter sich zu lassen, immer wieder und mehr in neue
Schopfung verwandelt zu werden und zwar nicht nur als Einzelne, sondern gemeinsam als
Kirche, das miisste durch das Herz der Feiernden hindurchgehen. Dies ist der Kern des
Gedédchtnishandelns der Kirche, fiir das sie sich iiberlieferter Sprachformen bedient (Tradi-
tionen im Plural), die immer wieder auf diese heiBe Uberlieferung zuriickbezogen werden
miissen. Das konnte dann schlieBlich bedeuten: gemeinsam als feiernde Versammlung,

7 Dies ist gewiss nicht die einzige Antwort, die auf die Frage zu geben ist, wie aus kalter Uberliefe-

rung heile werden kann. Weil es im Vortrag um die theologische Dimension der ars celebrandi
gehen sollte, schien es geboten, an dieser Stelle auch wirklich beim theologischen Kern anzuset-
zen, um im ndchsten Gedankenschritt auf die ars celebrandi zu sprechen zu kommen. Fiir ebenso
wichtig halte ich alle Bemiithungen um liturgische Bildung (bei den Vorstehenden wie den Mitfei-
ernden), die fiir mich vom Wissen, wie man sich in der Liturgie verhilt, iiber eine gewisse liturgi-
sche Allgemeinbildung und die schon spezifischere liturgische Sprachkompetenz bis in die geist-
liche Dimension hineinreicht. Jede neue Generation muss zur Liturgie hingefiihrt werden und alle
Generationen brauchen immer neu auch altersspezifische Zugénge — nicht nur Erstkommunion-
kinder und Firmanden, sondern verstirkt Erwachsene und Menschen in fortgeschrittenem Alter.
Liturgische Bildung ist aufgrund ihres letztlich geistlichen Charakters nichts, das eine einzelne
Person oder eine Pfarrei ein fiir allemal erreicht hat. Der Zusammenhang von liturgischer Bildung
und ars celebrandi wire ein eigenes Thema, bei dem auch zu beriicksichtigen wire, wie Kunst-
Fehler liturgische Bildungsprozesse durchkreuzen konnen.
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gemeinsam als Kirche Subjekt werden im Glauben. Oder mit anderen Worten: Kunstge-
recht ist jenes liturgische Verhalten, das der traditional vermittelten Gegenwart Gottes im
Gedéachtnis des Pascha-Mysteriums Christi entspricht und so der geistgewirkten Verwand-
lung der liturgischen Versammlung in die neue Schopfung dient.

Die Relevanz der ars celebrandi 3
bei Fehlhaltungen gegeniiber der liturgischen Uberlieferung

Von hier aus lassen sich zwei typische Fehlhaltungen unterscheiden, die beide ihre Ursa-
che im Spannungsfeld von religidser Subjekthaftigkeit und Uberlieferung haben. Sie ver-
halten sich komplementir zueinander. Vorausgesetzt ist im Folgenden, dass sich die Uber-
lieferung (traditio im Singular) in der Feier selbst immer in Gestalt liturgischer Uberliefe-
rungen (im Plural) darstellt.®

Wer den Pol der liturgischen Uberlieferungen (Plural) fiir allein entscheidend hlt, droht
einem rubrizistischen Kurzschluss zu verfallen. Kunstgerecht Liturgie zu feiern ist mehr als
Rubrikentreue, denn es gilt der Gegenwart Gottes auch durch ein reiches menschliches
Ausdrucksspektrum zu entsprechen — mit dem Ausziehen der Schuhe ist es ja nicht getan.
Dieses Ausdrucksvermdgen nihrt sich aus der heiBen Uberlieferung, also aus dem, was ein
Mensch im Glauben verstanden hat und in das eigene Empfinden und Handeln iibernom-
men hat.*® Ausdrucksmoglichkeiten wie Stimme, Bewegung, Haltung, Gestik dienen ihm
dann dazu, die heiBe Uberlieferung (im Singular) auch liturgisch zu kommunizieren. Die
Mitfeiernden werden diesen Menschen als authentisch empfinden und ihm abnehmen, was
er verkorpert oder sagt. Dies ist eine Kernaufgabe der ars celebrandi wie sie in den letzten
Jahren von Thomas Kabel®® und Bernward Konermann (vgl. in diesem Heft S. 36-41) bei
zahlreichen Veranstaltungen gelehrt und vor allem eingeiibt wurde.

Das Gegenstiick zum rubrizistischen Kurzschluss ist der subjektivistische Kurzschluss:
Wer die kalte oder unverstandene liturgische Uberlieferung (im Singular und im Plural)
negiert oder ldssig damit umgeht und statt dessen seine expressiven Ausdrucksmdglichkei-
ten als Person nutzt, um die liturgische Kommunikation zu gewihrleisten, der stellt letztlich
— und sicher eher unbewusst — seine eigene personliche Prisenz gegen die ungleich subtile-
re, schwerer zu erkennende gottliche Prisenz. Der gesteigerte religiose Selbstausdruck
wirkt wie eine Uberkompensation der vermeintlichen oder wirklichen Kilte der traditional
vorgegebenen liturgischen Sprach- und Handlungsformen. Auch dieses Verhalten ist nicht
kunstgerecht, wenn der Inhalt liturgischer Feier und damit die uns mogliche, gemeinschaft-
liche Zugangsweise zur Gegenwart Gottes grundsétzlich traditional vermittelt ist. Auch hier
hilft die ars celebrandi, denn es geht ihr ja nicht darum, Zelebranten zu noch besseren

28

= Vgl. R. MESSNER, Einfithrung in die Liturgiewissenschaft. Paderborn 2001, 26-31.

Vgl. PAPST BENEDIKT X VL. (s. Anm. 1) Nr. 64: , Die groBe liturgische Tradition der Kirche lehrt
uns, dass es fiir eine fruchtbare Teilnahme nétig ist, persdnlich dem gefeierten Mysterium zu ent-
sprechen, indem man das eigene Leben in Einheit mit dem Opfer Christi hingibt fiir das Heil der
ganzen Welt. Aus diesem Grund hat die Bischofssynode empfohlen, bei den Gliubigen fiir eine
tiefe Ubereinstimmung der inneren Verfassung mit den Gesten und Worten zu sorgen. Wiirde sie
fehlen, liefen unsere Feiern, so lebendig sie auch sein mogen, Gefahr, in Ritualismus abzugleiten.
Darum muss eine Erziehung zum eucharistischen Glauben gefordert werden, die die Glédubigen
vorbereitet, persénlich zu erleben, was gefeiert wird.*

Vgl. Th. KABEL, Handbuch Liturgische Prisenz. Zur praktischen Inszenierung des Gottesdienstes.
Bd. 1. Giitersloh 22003 [2002]; DERS., Handbuch Liturgische Prisenz. Zur praktischen Inszenie-
rung der Kasualien. Bd. 2. Giitersloh 200'."
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Schauspielern zu machen, sondern darum, eine natiirliche, aber dennoch ausdrucksstarke
und klare leibhafte Kommunikation einzuiiben. Letztlich muss es aber darum gehen, die
liturgische Uberlieferung wieder neu von ihrem heien Kern her ins eigene Denken und
Fiihlen zu bekommen, sich also einem geistlichen Prozess zu 6ffnen.

3. Uber Kunst-Fehler und Theologie der Liturgie

Worum ging es bisher und was heifit das im Hinblick auf die Folgen liturgischer Kunst-
Fehler? Ich fasse zunichst einmal zusammen: Der Mensch entspricht der Anwesenheit
Gottes in der Liturgie, indem er den Akt des Anwesend-seins vollzieht. Wer die Kunst
beherrscht, in der Liturgie vor den lebendigen Gott zu treten, der muss (oder darf) damit
rechnen, durch diese Begegnung verwandelt zu werden: Nicht nur, weil er aus Agypten
herausgefiihrt wird und in ein schénes Land kommt, sondern weil er in der Feier des Pa-
scha-Mysteriums von der Macht des Todes befreit als neue Schopfung leben darf und soll.

Diese Kunst, Liturgie zu feiern, ist mehr als Treue zu liturgischen Rubriken, aber auch
mehr als eine liberzeugende Performance. Sie griindet in dem, was wir feiern, wenn wir uns
zu einem Gottesdienst — besonders zur Feier der Eucharistie, aber nicht nur — versammeln:
Die Gegenwart Gottes als Gedédchtnis des Pascha-Mysteriums. Die Kunst, Gottes Taten vor
seinem Angesicht zu feiern, ist damit mehr als nur eine Technik. Ich darf an dieser Stelle an
Guardinis Charakterisierung der Liturgie als Spiel erinnern: ,,Vor Gott ein Spiel zu treiben,
ein Werk der Kunst — nicht zu schaffen, sondern zu sein, das ist das innerste Wesen der
Liturgie.“’" Die Kunst, in der Liturgie vor den gegenwirtigen Gott zu tretzn, ist eine Seins-
Kunst des Menschen und zwar des erlésten Menschen, also mehr als Technik oder Kunst-
handwerk. Damit betrifft die Kunst, Liturgie zu feiern, sowie mogliche Kunst-Fehler auch
nicht nur jene, die von Amts wegen einer Feier vorstehen, sondern das ganze Volk Got-
tes®?, denn in der Liturgie tritt jede und jeder in der Gemeinschaft aller Mitfeiernden vor
Gott, also in der Gemeinschaft als Kirche. Liturgie als heiliges Spiel bedeutet fiir Guardini,
dass die Seele vor Gott sein und ihr wahres und eigentliches Leben mit spielerischem Ernst
vollziehen darf. Liturgie spielt sich vor Gott ab, das heilit: ER ist da, wenn wir feiern, unser
Feiern findet in seiner Gegenwart statt — auch ohne eine Theophanie wie die beim brennen-
den Dornbusch. Hier muss der Mensch nichts schaffen, herstellen oder leisten, hier darf und
soll er sein, wie er von Gott gemeint ist und im Innersten sein soll — oder mit dem KKK
gesprochen: Das Ereignis von Kreuz und Auferstehung, das Pascha-Mysterium, zieht alles
zum Leben hin. In der Liturgie ereignet sich die Verwandlung des Menschen: Er schreitet
wieder durchs Rote Meer, er ldsst immer mehr hinter sich, was ihn von Gott trennt, er wen-
det sich aufs Neue der Freiheit zu. Das geschieht in der Kraft des Heiligen Geistes und
nicht allein oder in erster Linie aufgrund von Rubrikentreue oder expressiver Performance:
»Iradition is the Holy Spirit living in the church, giving to each the faculty of hearing,
receiving and knowing.“>® Vom Geist gewirkt, wird das im Akt liturgischen Gedenkens
real und zwar allen moglichen Kunst-Fehlern zum Trotz. Weil Christus selbst sich im Hei-
ligen Geist in der Feier ins Spiel bringt, also: gegenwirtig ist, deshalb kénnen menschliche
Kunst-Fehler den letzten Kern der Liturgie — das sakramentale Geschehen — nicht génzlich
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. R. GUARDINI, Vom Geist der Liturgie. Freiburg i. Br. 1983, 102.

So bereits A. HEINZ, Ars celebrandi. Uberlegungen zur Kunst, die Liturgie der Kirche zu feiern.
In: ,Ars celebrandi’ (s. Anm. 2) 15-34 hier 15.

D. W. FAGERBERG, What is Liturgical Theology? A Study in Methodology. Collegeville/Minne-
sota 1992, 295.
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pervertieren. Dieser letzte Kern entzieht sich der religiosen Subjektivitdt. Um unter neuzeit-
lichen oder nachneuzeitlichen Bedingungen Christ sein zu konnen, ist es jedoch eminent
wichtig, dass die liturgisch gefeierten Glaubensinhalte in der eigenen Existenzmitte an-
kommen, in das innere christliche Lebenswissen Eingang finden und so Menschen zu Sub-
jekten im Glauben werden.

Wenn Kunst-Fehler dazu fiihren, dass die Feiernden sich nicht in der Gegenwart Gottes
wissen, ist die Grundvoraussetzung dafiir allerdings in Frage gestellt. Die Feiernden — Vor-
steher wie Gemeinde — werden dann méglicherweise nicht darum ringen, dieser Gegenwart
im liturgischen Handeln zu entsprechen. Wahrscheinlich werden sie die Botschaft der erl6-
senden, verwandelnden und Freiheit stiftenden Néhe Gottes zwar mit den Ohren héren,
aber dieser Klang dringt moglicherweise nicht bis in die Personmitte vor. Vom Dornbusch
ist nichts als kalte Asche geblieben. Dass Gléubige dann den Gottesdiensten der Kirche
fernbleiben, ist letztlich nur die duBerlichste Folge. Dass sie die Tatsache der Erlosung nicht
mehr als Einzelne in der Gemeinschaft der Kirche in ihren religiosen Selbstausdruck auf-
nehmen kénnen und damit in ihrem Glaubensleben empfindlich gestort werden, ist weitaus
bedenklicher und iiber die individuelle Existenz des Christen hinaus auch ekklesial folgen-
schwer. So jedenfalls verstehe ich manche Verwerfungen, die wir gegenwirtig erleben. Ars
celebrandi und Theologie der Liturgie gehoren deshalb fiir mich zusammen.
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Stefan Rau, Miinster

Ars celebrandi — ein Schlagwort macht Karriere

Der vorliegende Text ist das nur leicht iiberarbeitete Redemanuskript, er behdlt den er-
wiinschten zur Diskussion anregenden Charakter ebenso bei wie die ,, Redesprache . Auf
nachtrigliche Anmerkungen wurde verzichtet, wichtige benutzte Literatur ist am Ende
zusammengestellt.

Die ,.ars celebrandi® hat Karriere gemacht, sie ist heute in vieler Munde:

—  Zahlreiche Ditdzesen haben fiir Priester und Laientheologen unter diesem Begriff ne-
ben der Predigtausbildung auch die nonverbalen Faktoren von Gottesdienstleitung in
ihre Aus- und Fortbildungsprogramme aufgenommen.

— Intellektuelle pladieren damit gegen den angeblichen Normalfall heutiger kulturloser
Gottesdienste fur tridentinische ,,Gesamtkunstwerke®.

—  Bischéfe mahnen damit das Einhalten der Rubriken durch den Vorsteher an.

—  Charismatiker kimpfen damit fiir ihre manchmal sehr eigenen Gottesdienstformen.

—  Sie ist als ,,Ubungsprogramm liturgische Prisenz* in evangelischen Landeskirchen
verbreitet . . .

Das Thema der ,,ars celebrandi” bewegt auch mich personlich sehr: Einerseits beriihrt es
meinen Alltag als Pfarrer fast tiglich bei der Vorbereitung und Feier der verschiedenen
Gottesdienste vom Kindergarten bis zur festlich entfalteten Sonntagseucharistie, anderer-
seits konnte man in der letzten Zeit den Eindruck haben, das Thema habe sich in unserer
Kirche eigentlich erledigt: Es geniige ja nun wieder, das Missale an der richtigen Stelle
aufzuschlagen und korrekt und damit giiltig Messe zu lesen. Wie das geht, kann man dank
der Bruderschaft Pius X. sogar mittels eines Videos allein trainieren. Ich sage schon hier:
So habe ich Papst Benedikt XVI. in seinem Motu proprio vom 7. Juli 2007 nicht verstan-
den.

Ich meine im Gegenteil, dass wir uns auch im Sinne des Heiligen Vaters — vgl. seine Pre-
digt in Heiligenkreuz wihrend seiner Osterreichreise — hier mit der verantwortlichen Ges-
taltung einer sinnvollen, schonen und fruchtbaren Liturgie beschiftigen, die sich laut einer
Untersuchung von Prof. Zulehner ja die meisten Osterreicher ,,gottvoll und erlebnisstark*
wiinschen.

0. Aufgabe und Bedingungen einer , ars celebrandi*

Sie haben zu Threm Symposium einen Pfarrer und Liturgiewissenschaftler, Nordwest-
deutschen und Katholiken des Jahrgangs 1957 eingeladen — und all das priigt meine Uber-
legungen unvermeidlich. Meine liturgischen Erfahrungen umfassen etwa 45 Jahre und sie
sind — fiir meine Uberlegungen zu unserem Thema nicht unwichtig — in der Riickschau in
jeder Phase uneinheitlich: In meiner Kindheit war nicht alles besser, in den 68ern wurde
nicht alles schlechter, und heute erfahre ich in meiner Pfarrei, dass 80- und 90-Jahrige nicht
grundsitzlich glaubiger sind als 20- oder 30-Jahrige.

—  Ich erinnere mich, wie ich als Ministrant noch das lateinische Stufengebet gelernt ha-

be — und uns dann der Aushilfspater sagte: ,,Das Confiteor miisst ihr nicht wirklich
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beten; sagt einfach Confiteor deo omnipotenti, dann murmelt ihr leise und zihlt bis
10, dann sagt ihr wieder laut Mea culpa . . ..

—  Ich erinnere mich, wie nach 1965 einer der vier holzernen Fronleichnamsaltire vor
den Hochaltar gestellt wurde — der Pfarrer aber an den Hochfesten die Messe weiter
,richtig® am Hochaltar zelebrierte.

—  Ich erinnere mich, wie wir als Jugendliche in unserem kleinen Dorf liturgische Néch-
te und Jugendmessen vorbereitet und begeistert gefeiert haben — und wie dann der
Umbau der Kirche diese zwar schoner machte, zugleich aber auch eine sehr lebendi-
ge Phase von Gemeindebildung abschloss und die Gottesdienste wieder in geordnete-
re, aber auch langweiligere Bahnen lenkte.

—  Ich erinnere mich an politisch ambitionierte Semestereréffnungsgottesdienste im
Miinsteraner Dom mit 3000 Teilnehmenden — und an die Zeit, als ich lieber wieder in
einen ganz normalen Gemeindegottesdienst mit Kindern, Jugendlichen und alten
Menschen ging.

—  Ich erlebte als Kaplan die Wiinsche nach einer moglichst stillen Sonntagsmesse um
7.15 Uhr — und nach moglichst bunten und lebendigen Gottesdiensten mit Familien
und im Jugendlager.

—  Und heute als Pfarrer in einer GroBstadtgemeinde erlebe ich natiirlich eine zahlen-
miBig kleinere Gottesdienstgemeinde als vor 30 Jahren, zugleich aber junge und alte
Menschen, die sehr bewusst zum Gottesdienst kommen, dabei nicht auf die Uhr
schauen, die jedes Gestaltungselement sehr wahrnehmen, und von denen viele durch
eine gut gefeierte Liturgie den Glaubens als wichtig fiir ihr Leben neu oder wieder
entdecken — und natiirlich etlebe ich auch Gottesdienstbesucher (!), die eine fast tra-
gische Situation unserer Liturgie kennzeichnen: Durch das II. Vatikanum sind alle
Feiernden in ihre Wiirde als Subjekte der Feier eingesetzt, haben ,kraft Taufe und
Firmung Recht und Pflicht (SC 14) — und dann kommen Brautpaare und Beerdi-
gungsgesellschaften, denen mit einer tridentinischen Liturgieauffiihrung wahrschein-
lich bestens gedient wiire: Sie wollen groBes Theater, gut funktionierende Akteure,
sie selbst zahlen gern, wollen aber ansonsten bitte einfach in Ruhe zuschauen und
zuhoren.

Wahrscheinlich sind inzwischen in jedem von Ihnen eigene Liturgieerfahrungen und -
erinnerungen wach geworden. So gehe ich noch einen Schritt weiter und bitte Sie, spontan
Rilder in sich aufsteigen zu lassen, wenn ich frage:

—  Welchen Gottesdienst fanden Sie in der letzten Zeit am schonsten, welchen am

schlimmsten — und woran lag das wohl?

—  Welche Gottesdienste gefielen Ihnen vor 10, vor 20, vor 40 Jahren am besten — und
warum wohl?

Ich bin sicher, Sie hitten jetzt viel zu erzihlen — und wir wiirden viel erfahren {iber Erfah-
rungen und Erwartungen an Gottesdienste, die so vielfiltig sind wie wir, die sich im Laufe
des Lebens #ndern, die sich bei mir sogar von Tag zu Tag éndern: Mal ,,brauche® ich einen
ganz einfachen, ruhigen Gottesdienst und méchte hinten in der Kirche einfach zur Ruhe
kommen vor Gott, mal wiinsche ich mir ganz viel Lebendigkeit, Spontaneitit und Gemein-
schaft und lasse mich auch gern zu Aktion und Predigtgesprich einladen. Jede und jeder
von uns hat seine ,,Liturgiebiographie — und wird entsprechend bewusst oder unbewusst
Gottesdienste bewerten!

Ich glaube, das ist kein neues Phiinomen. Auch frither haben Menschen Gottesdienste
schén oder schrecklich gefunden, sind gerne hingegangen oder haben sich gelangweilt,
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haben Zuspruch oder Angst erlebt. Neu ist aber wohl, dass wir solche Erfahrungen analy-
sieren und als Anfrage an uns und den Gottesdienst ernst nehmen. Und dahinter tut sich
eine wichtige theologische Frage auf: Darf man so iiberhaupt fragen: ,,Was war dein schon-
ster, dein schlimmster Gottesdienst? Geht es beim Gottesdienst der Kirche nicht um ande-
res als um subjektives Empfinden, um personlichen Geschmack und die eigene Situation,
geht es nicht vielmehr um Objektives, um die Wahrheit, um Gott?

Ja, das ist so — aber es ist nicht nur so. Und damit sind wir an der entscheidenden Schnitt-
stelle, die uns hier beschiftigen wird: der Frage nach dem theologischen Fundament einer
,.ars celebrandi®, wenn sie denn mehr sein soll als ein Plidoyer fiir Rollensicherheit oder
dsthetische Kompetenz von Liturgieverantwortlichen. Wir haben seit dem II. Vatikanum
bei aller dogmatischen Kontinuitét in der erfahrbaren Liturgiegestalt einen wirklichen Para-
digmenwechsel erlebt, und dieser ist kein Betriebsunfall, nicht das Werk eigenméchtiger
Kurialen, kein antirémischer Affekt, sondern Folge wesentlicher theologischer Weichen-
stellungen der Konzilsviter in der Liturgiekonstitution. Diese ,,anthropologische Wende* in
Kirche und Liturgie ist so allgemein, dass Freunde und Gegner heutiger Liturgie gleicher-
mafen diese Kategorie nutzen und wie selbstverstiandlich fragen, ob die Gestalt/ung einer
Feier Thnen — subjektiv! — gefillt, Sie personlich bereichert oder nicht.

In dieser Spur mochte ich drei Schritte gehen: Eine historische Skizze (1), eine Vergewis-
serung des theologischen Fundaments der ,ars celebrandi” (2) und einige beispielhatte
praktische Anregungen (3).

1. Ein Blick zuriick

Es ist hier nicht der Ort eines liturgiehistorischen Lingsschnitts, die grofien Linien sind
gemeinhin bekannt. Uns reicht hier das Konstatieren des offensichtlichen, durchschlagen-
den Mentalititswechsel im Ubergang von der Alten Kirche zum Mittelalter, der sich in der
liturgischen Ordnung des Trienter Konzils manifestierte, im CIC/1917 gipfelte und seine
prigende — und verfiihrerische — Kraft bis heute nicht verloren hat. Die entsprechenden
Schlagworter sind bekannt, ich brauche sie hier nur zu nennen: Verfeierlichung, Speziali-
sierung, Verrechtlichung, Klerikalisierung, Verobjektivierung, Versachlichung der Liturgie.

Mit dem Verfall der antiken Kultur verfillt offenbar in weiten Teilen der Kirche das Ver-
stindnis fiir eine Liturgie als kommunikatives Geschehen, deren wesentlicher Sinn sich im
Feiervollzug erschlieBt. Statt die Eucharistie mitzufeiern kann man sie bei Priestern bestel-
len, statt vielleicht unwiirdig die Kommunion zu empfangen beschrinkt man sich auf die
Augenkommunion bei der Elevation, um die Kommunion vor Missbrauch zu schiitzen
entfallen Kelchkommunion und Handkommunion, statt selbst vielleicht nicht ganz so
kunstvoll zu singen, ldsst man viel besser durch Scholen und Chére und spéter durch Or-
chester musizieren, um den unverletzlichen Ritus zu schiitzen werden menschliche Worte
wie Predigt oder z.B. die zahlreichen Sequenzdichtungen méglichst ausgegliedert . . .

Ins Zentrum des Interesses riickt die sehr menschliche, alle Religionen bewegende Sorge,
wie der Mensch sicher die Gnade Gottes erreichen kann. Zur Frage wirksamer Sakramente
durch unwiirdige Priester hatte die Kirche im ,,opus operatum® eine Antwort gefunden, so
waren die Glaubigen nicht vom Gnadenstand der Priester abhéngig sondern durften darauf
vertrauen: Wenn ein Priester alles rite et recte, sachlich korrekt, vollzieht, wird Gott uns
seine Gnade nicht vorenthalten, auch wenn der Priester innerlich {iberhaupt nicht bei der
Sache oder nicht im Stand der Gnade ist.
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Aus dieser wichtigen und hilfreichen Kldrung fiir Grenzfille aber wurde ein Leitbild von
Liturgie: Auf der einen Seite gab es die objektive Liturgie der Kirche, vom Priester rite et
recte nach prizisen Regeln korrekt zu vollzichen, auf der anderen Seite gab es die Gléubi-
gen, die die moralische Pflicht hatten zu anddchtigem Verhalten und bestimmten frommen
Ubungen.

Die Frage nach der inneren, geistlichen Fruchtbarkeit einer Feier war auch damals natiir-
lich nicht gleichgiiltig — es gibt ja bewegende Zeugnisse nicht nur der Mystik —, nur wurde
sie vollstindig vom Feiervollzug abgekoppelt und bei Spender und Empféanger im Bereich
des Subjektiven, Moralischen angesiedelt. Objektiver Kult und inneres Erleben waren zwei
Bereichen zugeordnet: Wer aus der Kirche innerlich nichts mitnahm, hatte in jedem Fall
selbst etwas falsch gemacht, war offensichtlich unandéchtig, es lag einzig an seinem Wil-
len, nie am Tun oder Lassen des Priesters, nie an der Feier selbst — nie an einer ,,ars ce-
lebrandi®. So kann man in diesem Sinne zugespitzt sagen: Der tridentinische Ritus ist keine
Kunst, braucht keine Kunst, will keine Kunst!

Der Ritus will nicht Kunst, sondern Gehorsam, moglichst buchstabengetreues Befolgen
seiner Texte und Rubriken bis in die Fingerspitzen. Diesen Ritus muss jeder giiltig geweih-
te Priester einmal im Leben richtig erlernen, und wenn er alle Vollziige und Texte perfekt
beherrscht, brauche er nur noch die richtige Intention und kann das Ritual immer und iiber-
all vollziehen, allein oder mit anderen, in Gronland oder am Aquator, der Ritus wird ,,funk-
tionieren* wie einmal erlerntes Autofahren oder Walzertanzen.

Natiirlich konnten im Umfeld dieses Rituals groBe Kunstwerke entstehen: Musik, Archi-
tektur, Plastik, Buchmalerei, Predigt, Goldschmiedekunst, Paramentik . . . Aber so wie die
Gliubigen ohne Zweifel sehr andéichtig sein konnten, aber eben ,,unter der Messe™ beteten,
umspielten diese Kunstwerke den Ritus, ohne ihn selbst zu tangieren: Es gab zwar mehrere
Formen des Rituals, doch diese liefen immer und iiberall gleich ab, ob 5 oder 5000 Gléubi-
ge anwesend waren, ob ein Kiister mehr schlecht als recht das lateinische Requiem sang
oder eine groBe Komposition von Chor und Orchester aufgefiihrt wurde.

Die Rubrizistik suchte durch immer feinere Veristelungen und prézisere Vorschriften und
durch immer striktere moralische Sanktionen das Ritual zu schiitzen, zumindest gegen
duBerlich sichtbare subjektive Eingriffe. Ein besonders eindrucksvolles Beispiel dafir ist
immer noch die ,,Katholische Moraltheologie. Unter besonderer Beriicksichtigung des Co-
dex Turis Canonici sowie des deutschen, dsterreichischen und schweizerischen Rechtes kurz
zusammengestellt von P. Dr. Heribert Jone O.M.Cap.” (Paderborn 1935)

2. Kultkritik — Liturgische Bewegung — Liturgiereform

Ritualismus ist in der Religionsgeschichte weit verbreitet, Menschen wollen Sicherheit.
Gottes Wirken sicher von objektivem, menschlichem Tun abhdngig glauben zu kdnnen,
war und ist einfach verfiihrerisch: Wie schon wiire es, wenn das so funktionierte: Ich bestel-
le eine oder auch 50 Messen — es darf ruhig etwas kosten, soll ruhig weh tun —, aber dann
darf ich sicher sein, dass mein Vater im Himmel ist. Ich befolge einige — vielleicht sehr
schwierige — Gebote, habe dann aber den Himmel sicher. Millionen lassen sich auch heute
von dieser Aussicht mancher Glaubensgemeinschaften faszinieren — es wiire ja auch zu
schon!

Aber es ist nicht der Weg Jesu. Dieser steht in der groien Tradition der Kultkritik vieler
Religionen und vor allem des ersten Testamentes, die immer wieder sagt: ,,Nichts, was von
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auBen in den Menschen hineinkommt, kann ihn unrein machen, sondern was aus dem Men-
schen herauskommt, das macht ihn unrein® (Mk 7,15).

Rituelles Handeln steht immer in zwei Gefahren: (1) der Magie: Wenn der Priester alles
richtig macht, wird, ja muss Gott handeln — das korrekte Ritual verfiigt iiber Gott. (2) der
Skrupulositit: Wenn der Priester auch mit bestem Wissen und Gewissen etwas objektiv
falsch macht, wird, ja kann Gott nicht handeln — das defizitire Ritual schrinkt Gottes Mog-
lichkeiten ein. Die Gefahren des Ritualismus waren zu allen Zeiten manchen in der Kirche
bewusst: Wir wissen heute um die vielféltigen liturgischen Bewegungen und Liturgiere-
formen, die in der Tradition der Kultkritik versuchten, dulere Vollziige und inneres Leben
zusammenzubringen. In Mystagogien, Katechesen, moralischen Pardnesen und auch Ein-
griffe in das Ritual selbst findet sich bei Bischofen, Theologen, Synoden und Orden ein
Traditionsstrang, den unser heutiges Bemithen um die ,,ars celebrandi fortfiihren will:

Der korrekte Kult ist nicht das Ideal des Gottesdienstes, sondern nur eine seiner Bedin-
gungen. Wenn ein Gottesdienst giiltig und erlaubt ist, ist eben noch keineswegs garantiert,
dass er die Herzen der Menschen 6ffnet zum eigentlichen Ziel der Liturgie, der licbenden
Begegnung zwischen Gott und Mensch.

3. Liturgie als ,, Gesamtkunstwerk “?

Bevor wir das anhand der Liturgietheologie des II. Vatikanums weiter entfalten, sei hier
kurz noch ein anderer Zugang zur ,.ars celebrandi® versucht, ausgehend vom ersten Teil
unseres Begriffs, der ,,ars®.

Gerne und oft eher sentimental wird heute im Riickblick auf die alte Liturgie vom Ideal
der Liturgie als ,,Gesamtkunstwerk® gesprochen, historisch wohl eher Programm als Erfah-
rung. Denn faktisch bedeutete Liturgie vor dem II. Vatikanum eben oft auch schlampige
Zelebrationen in rasantem Tempo, Unvorstellbares hinter Hochaltdren, Tabernakel mit
biotopischem Innenleben, schrecklich verunstalteter lateinischer Gesang, Paramente jen-
seits der Ekelgrenze, Méanner, die zwar jeden Sonntag zur Kirche kamen, aber dann auf der
Orgelbiihne die Schweinepreise diskutierten . . . — dltere Priester und Laien erzéihlen davon
sehr realistisch. Und auch fiir unsere Liturgie scheint das Ideal des ,,Gesamtkunstwerks®
eine Nummer zu grofl: Wir konnen und wollen nicht jeden Tag ein Kunstwerk gestalten.

Bedenkenswert scheint der Kunst-Begriff aber in zweifacher Hinsicht: (1) bzgl. der Ein-
bezichung aller Sinne in Gestaltung und Wahrnehmung liturgischer Feiern — vgl. dazu
unten —, (2) durch das Ernstnehmen des Wesens eines Kunstwerkes auch fiir die Liturgie:

Jedes Kunstwerk, gleich ob Bild, Plastik, Oper, Bauwerk oder Roman, entfaltet seine
Existenz in der Kommunikation von Kiinstler, Werk und Betrachter. Kunst entsteht anders
als Kunsthandwerk eben nicht zwingend durch Kénnen, sondern durch den Schaffenswillen
des einen Menschen und den Wahrnehmungswillen eines anderen. Sie ist Kommunikation
liber einen Aspekt unseres Lebens und unserer Welt, den einer in Zeichen setzt und ein
anderer wahrnimmt und deutet — nicht richtig oder falsch im Sinne des Kiinstlers, sondern
fruchtbar oder unfruchtbar fiir seine eigene Welt- und Lebensdeutung. Dabei ist Kunst recht
verstanden ,.kiinstlich®, d. h. in ihrer Zeichenhaftigkeit und Setzung Alltagserfahrung tiber-
steigend. Das ,,richtige* Wahrnehmen von Kunst aber braucht kein fachliches kunsthistori-
sches Wissen, wohl aber den Willen und die Schulung zum Hin- und Dahinterschauen, also
eine Symbolkompetenz.

In diesem Sinne zielt ,,ars celebrandi“ kein noch so schones statisches Kunst-Werk an,
sondern will eine je einmalige ,,Kunstaktion — in der Tradition Romano Guardinis ,.heili-
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ges Spiel* oder mit Odo Casel ,,Mysterienhandlung®” —, die unter Einbeziehung aller Kunst-
fertigkeiten in dieser Stunde an diesem Ort die Begegnung zwischen Gott und Gemeinde
erfahren lassen will. Liturgie braucht keine Konsumenten, sondern eine Gemeinde deu-
tungswilliger und -féhiger ,,Rezipienten®, die ihre Berufung als ,konzelebrierende* Subjek-
te der Feier annehmen und sich entsprechend geistig und geistlich vorbereiten. In diesem
Sinne ist ,ars celebrandi® viel umfassender als ,,ars praesidendi®, sie ist Auftrag an alle
Liturgie Feiernden.

Liturgische Bildung und Gestaltung in diesem Sinne war und ist das Ziel der groflen Li-
turgischen Bewegung, die im 20. Jh. die Kirche erfasste und durch das Bischofskollegium
in der Liturgickonstitution des II. Vatikanums so kraftvoll bestitigt und verstéirkt wurde.

4. Der liturgietheologische Paradigmenwechsel des II. Vatikanums

Diese liturgischen Bewegungen und Initiativen von Laien, Monchen, Priestern und Péps-
ten im 20. Jh. stellen keinen Bruch in der Tradition dar, sondern eine Wiederentdeckung der
urspriinglichen pastoralen und geistlichen Weite und Tiefe der Liturgie. So war das Ziel
auch nie die Abschaffung mittelalterlicher oder die Rekonstruktion antiker Gottesdienst-
formen, sondern die Wiedergewinnung einer Liturgiegestalt und -theologie, wie sie z. B. in
den Mystagogien der Kirchenvéter aufscheint. So haben die Liturgische Bewegung und die
Liturgickonstitution des II. Vatikanums zweifellos die dogmatische Kontinuitéit der Liturgie
unserer Kirche bewahrt bzw. fortgeschrieben, zugleich aber wurde auf der Ebene der sicht-
baren Zeichengestalt ein neues Paradigma eroffnet:

Die Liturgiekonstitution hat sich bei der Zielformulierung katholischer Liturgie nicht
mehr mit dem Minimalkriterium von Giiltigkeit und Erlaubtheit zufrieden gegeben, sondern
weitere, grofiere Ziele liturgischer Feier definiert:

»Darum sollen die Seelsorger bei liturgischen Handlungen dartiber wachen, dass nicht
bloB die Gesetze des giiltigen und erlaubten Vollzugs beachtet werden, sondern auch, dass
die Glaubigen bewusst, tétig und mit geistlichem Gewinn daran teilnehmen* (SC 11).

Das kam vor 40 Jahren einer Revolution gleich. Die Kirche will nicht nur, dass ihre Got-
tesdienste objektiv dogmatisch giiltig und rechtlich erlaubt gefeiert werden, sondern dass
sie ,,subjektiv* fruchtbar sind, dass die feiernden Subjekte in der Feier erfahren konnen:
Gott will in der Liturgie bei den je feiernden Menschen ,,ankommen®, sie in ihrem personli-
chen Leben erreichen — wir konnen ihm unter heiligen Worten und Zeichen antworten und
so den ihm gebiihrenden Kult vollziehen.

Die zentralen Stichworte des 1. Kapitels der Liturgiekonstitution seien dazu hier in einem
Bild dargestellt, das in seinen beiden Seiten die Notwendigkeit verantwortungsvoller Litur-
giegestaltung und Ausbildung einer ,.ars celebrandi* illustriert:
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Christliche Liturgie ist

vergegenwirtigende Feier
der Heilstaten Gottes (Anamnese)

Stiftungsmemoria des Paschamysteriums
(Leiden, Tod und Auferstehung des Herrn)

[ Frais Handeln Jesu Christi selbst
in Beauftragten, Wort und Sakrament

Feier und Darstellung der Kirche
in der gegliederten Gemeindeversammlung

S Ausdruck des christlichen Gottes-, Menschen- und
0% / Kirchenbildes (lex orandi — lex credendi)

Eingebunden in das Gesamt christlichen Handelns
von Martyria, Diakonia und Koinonia

Verwurzelt in der Tradition jiidisch-christlichen
Gottesdienstes (Makro- und Mikrostrukturen)

und braucht daher Ordnung — Tradition —
Objelktivitit — Gehorsam — Ritual — Amt.

Christliche Liturgie ist ‘Q[\

™
Dialog zwischen Gott und den Menschen, [\
primédr Gnadengeschenk, sekundér Kult \

Entfaltung der dynamischen und vielféltigen \
liturgischen Gegenwartsweisen Jesu Christi 3

angelegt auf die volle, bewusste und titige
Teilnahme der je versammelten Gemeinde

fiir die Menschen da,
also veréinderbar, vielfiltig und zu gestalten

in verbalen und nonverbalen Zeichen

als Ganze kommunikative Symbolhandlung /

und braucht daher / /

Freiheit — Kreativitdt — Subjektivitdt —
Authentizitit — Festlichkeit — Charisma )/
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Hier wird der Paradigmenwechsel offensichtlich: Liturgie ist Handeln Gottes selbst,
Selbstverwirklichung der Kirche, sie kann nicht gemacht werden, braucht Objektivitdt und
Tradition.

Aber mit dem II. Vatikanum kommt nun wieder ein Zweites hinzu: Der einzelne Mensch
und die Gottesdienstversammlung werden als Subjekte des Gottesdienstes ernst genommen,
Subjektivitit — nicht Subjektivismus! — wird als eine tragende Siule in den Bau der Liturgie
eingestellt: ,,Die Seelsorger sollen eifrig und geduldig bemiiht sein um die liturgische Bil-
dung und die titige Teilnahme der Glaubigen, die innere und die dufiere, je nach deren
Alter, Verhiltnissen, Art des Lebens und Grad der religiosen Entwicklung™ (SC 19).

Und Liturgie ist wieder entdeckt als kommunikative Zeichenhandlung: Dank des lieben-
den Schépfungsaktes Gottes, der Inkarnation und Stiftung Jesu Christi, dem Wirken des
Heiligen Geistes diirfen Menschen mit Gott kommunizieren — so wie sie es nur konnen, in
menschlichen sprachlichen und nicht-sprachlichen Zeichen. Deshalb haben Gottesdienste
keine Symbole, sondern sind Symbol, nehmen Gestalt an in Sprache, Musik, Gesang, Hand-
lung, Raum, Zeit, Gegenstinden, Gewindern, Geréten . . . All dieses gewinnt im Rahmen
der Liturgie Bedeutung iiber den alltiglichen Nutzen hinaus, gewinnt symbolische Qualitdt
— und bedarf der Kunst der Gestaltung. Denn jede dieser Zeichendimensionen kann gut,
d. h. bewusst gestaltet zum Zentrum einer Feier hinfiihren, schlecht gestaltet oder ignoriert
eine Feier (zer)storen: Denken wir an eine gut gewihlte und gesungene Préfation — und
plétzlich geht der Liedanzeiger an; oder beim zentralen Akt der Brotbrechung wird statt des
deutenden ,,Lamm Gottes” irgendein Lied gesungen — die Be-Deutung der Handlung ist
zerstort,

Menschen und ihre Verstindigungscodes aber éndern sich stindig, und deshalb fiihlt sich
die Kirche berechtigt und verpflichtet, ihre Liturgie zu dndern, sie ,,fliissig" zu halten bis
zur Wiederkunft des Herrn — nicht weil Inhalte pldtzlich falsch wiren, sondern weil diese
Inhalte Menschen in ihren verinderten Lebens- und Kommunikationsformen nicht mehr
erreichen konnen. Weil Menschen heute anders leben als vor 50 Jahren, weil sie in New
York anders sprechen als in Miinchen oder Rom, deshalb braucht unsere Liturgic dauernde
Verinderung und Vielfalt. Und weil auch innerhalb einer Pfarrei Fiinfjéhrige anders leben
und glauben als Fiinfzehn- oder Fiinfzigjihrige, deshalb haben diese ein Recht auf einen
Gottesdienst in ihren Lebensformen, deshalb gibt es eine wirkliche Pflicht zur Gestaltung
von Gottesdiensten (so die romische Eucharistie-Instruktion vom 25.3.2004, Nr. 39).

Aber noch einmal: Die feiernde Subjekte der Liturgie ernst zu nehmen bedeutet natiirlich
nicht Subjektivismus, Formlosigkeit, Beliebigkeit bei der Feier der heiligen Mysterien
unseres Glaubens, sondern gerade groBere Verantwortung, und genau dafiir braucht es den
Willen, die Kenntnisse, die Sensibilitit und Bereitschaft zur Bildung einer ,,ars celebrandi
bei allen Mitfeiernden.

Wenn wir den Ansatz vom Recht und Pflicht jedes Getauften ernst nehmen und Liturgie
eben nicht mehr als Veranstaltung ,.der da vorne* begreifen, sind auch die Teilnehmenden
in der Pflicht. Innere Vorbereitung und Priisenz sind nachweislich mehr als eine moralische
Pflicht: Wer sich nicht auf seine Rolle als Subjekt der Feier einldsst, wird innerlich nicht
das erfahren, was diese Feier eroffnen und schenken will, so gut auch die Vorbereitung und
Gestaltung ,,von vorne® ist. Wer als Priester einfach Messbuch oder Schott aufschldgt und
,Messe liest”, tut eben maximal 50% dessen, was die Kirche in ihrer Liturgie will; wer
andererseits einfach das tut, was er ,,aus dem Bauch heraus® fiir richtig hélt oder weil ,,die
Leute® das wiinschen, geht zwar vielleicht einen sympathischen und emotional verstandli-
chen Weg, dient aber auf Dauer wohl ebenso wenig der ,,salus animarum®.
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Wir stehen bei jeder liturgischen Feier, gleich ob Kindergartengottesdienst, Pontifikalamt,
Friihschicht, Sonntagseucharistie oder Seniorenmesse, in der Pflicht, die skizzierte Grund-
spannung zu gestalten — eine hochst anspruchsvolle und komplexe Aufgabe gegeniiber der
nur objektiv korrekten Zelebration einer ,,tridentinischen® Messe!

Damit kann man zusammenfassen: Das II. Vatikanische Konzil entdeckt die feiernde
Gemeinde als Subjekt der Liturgie wieder, greift die kultkritischen Traditionslinie der Hei-
ligen Schrift auf und fithrt damit bei aller dogmatischen Kontinuitit zu einem Paradigmen-
wechsel der Liturgictheologie, die alle Liturgieverantwortlichen und -feiernden mit dem
Ziel einer innerlich fruchtbaren Feier zur Ausbildung einer ,,ars celebrandi® verpflichtet.
,Die Mutter Kirche wiinscht sehr, alle Gldubigen mochten zu der vollen, bewussten und
titigen Teilnahme an den liturgischen Feiern gefiihrt werden, wie sie das Wesen der Litur-
gie selbst verlangt [. . .]* (SC 14).

Konkret meint damit ,,ars celebrandi® nach dem II. Vaticanum die anspruchsvolle Aufga-
be, jede einzelne Feier auf allen Zeichenebenen korrelativ zu gestalten aus der Dialektik
von Objektivem und Subjektivem, Tradition und Zeitgenossenschaft, Autoritit und Erfah-
rung. Zu ihr gehort das Wahr- und Ernstnehmen der beiden konstitutiven Seiten jeder litur-
gischen Feier und in der Kunst, durch Fiillen der gestaltbaren Elemente und Teile objektive
und subjektive Vorgaben zu einer Feier zu verbinden.

Notwendigkeit der GESTALTUNG des christlichen Gottesdienstes

‘Q,\[\

Objektive Vorgabe N Subjektive Vorgabe
durch Theologie des durch Erwartungen
christlichen Gottes- - und Moglichkeiten
dienstes und das der je versammelten
liturgische Recht Gemeinde

der Kirche

F‘
e

X

Fehiform:
Tendenz zur Domi-
nanz des Objektiven

Fehlform:
Tendenz zur Domi-
nanz des Subjektiven
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Die GESTALTUNG des Gottesdienstes gemiB II. Vaticanum erfordert es, objektive und sub-
jektive Vorgaben zu einer evangeliumsgemaBen und lebensnahen Gesamtfeier richtig zu
verbinden:
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Daraus ergibt sich fiir jede liturgische Feier das Ideal eines Stufengebiiudes, das die ver-
schiedenen theologischen Aspekte ernst nimmt:

6. FRUCHTBAR

5. AUTHENTISCH

4. GEMEINDEGERECHT

3. SACHGERECHT

2. ERLAUBT

I IGULTIG

5 Die Rezeption des Paradigmas der ,, Fruchtbarbeit “

Dieser Gedanke setzt sich seit dem II. Vatikanum unaufhaltsam durch — sehr offensicht-
lich und inzwischen in seinen Auswiichsen hinreichend und zu recht kritisiert in manchen
allzu kreativen und geschwitzigen Kinder-, Familien- und Gruppengottesdiensten, mindes-
tens deutlich aber auch in betont rechtgliubigen und kirchentreuen Kreisen:

Da wird

—  der Altar mit allem eingedeckt, was irgendwann in der Feier gebraucht wird,

— auch nach dem einfachen Kyrie die Vergebungsbitte eingeschoben,

— aus Zeitgriinden das essentielle stille Gebet vor jeder Oration gestrichen,

—  sonntags regelmifig nur eine Lesung vorgetragen,

—  statt des verbindlichen Antwortpsalms ,.ein Lied* gesungen,

— im Hochgebet nach den ,,Priestern und Diakonen® die ,,Ordensleute® eingeschoben,

—  beim Friedenslied das Brechen des Brotes antizipiert und dafiir dann das Agnus Dei

weggelassen,

— ganz regelmifig die Kommunion aus dem Tabernakel ausgeteilt und dazu fantasie-

volle Ubertragungs- und Verehrungsriten entwickelt,

dafiir aber die Kelchkommunion nicht einmal ernsthaft diskutiert .
und das alles sicher nie aus boser Absicht, sondern aus pastoralen, also sub_]ektlven Griin-
den! Sich so etwas gegen das geltende liturgische Recht herauszunehmen, hitten die glei-
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chen Menschen vor 50 Jahren kaum gewagt. Hier wird freilich die neue Freiheit nicht ver-
antwortlich zur Entwicklung einer anspruchsvollen ,,ars celebrandi®, sondern zum beque-
men Fortfahren in tridentinischer Mentalitit genutzt. Die Konsequenzen lassen freilich
nicht auf sich warten: Das lassen Menschen heute nicht mehr mit sich machen, und diese
schreiben nicht dem Bischof oder dem Papst, sie bleiben einfach zu Hause.

Wie sehr die Kategorie der inneren Teilnahme und der geistlichen Fruchtbarkeit die Kir-
che schon durchdrungen hat, zeigt sich auch im Begleitbrief Benedikt XVI. zum jiingsten
Motuproprio: Er ist durchzogen von der pastoralen Sorge des Papstes um die Gliubigen,
die — subjektiv! — mit dem vatikanischen Usus nicht zurechtkommen. Benedikt XVI.
wiinscht sich Gottesdienste im ,,usus antiquior mit duBerer und innerer Qualitit und
schitzt deshalb deren Verbreitung ganz realistisch ein:

.»Der Gebrauch des alten Missale setzt ein gewisses MaB an liturgischer Bildung und auch
einen Zugang zur lateinischen Sprache voraus; das eine wie das andere ist nicht gerade
héufig anzutreffen. Schon von diesen konkreten Voraussetzungen ist es klar, dass das neue
Messbuch nicht nur von der rechtlichen Normierung, sondern auch von der tatsichlichen
Situation der gldubigen Gemeinden her ganz von selbst die forma ordinaria des Rémischen
Ritus bleibt* (S. 4).

Der Papst nimmt die anthropologische Wende des II. Vatikanums ganz ernst: Es geht in
Motuproprio und Begleitbrief stets um ein pastorales Entgegenkommen, um die subjektive
Bedeutung fiir das geistliche Leben der Gliubigen. So sollen auch bei Gottesdiensten im
»usus antiquior* die Anwesenden nicht bloB Zuschauer einer schonen Zeremonie sein,
sondern innerlich ergriffen werden und sich duBerlich beteiligen konnen. Fiir Benedikt
XVL gilt off]ensichtlich auch fiir den alten Usus das Ziel des Artikels 19 der Liturgiekonsti-
tution (s.0.).

6. Wie werden wir ,, liturgische Kiinstler “?
Praktische Anregungen zur Bildung einer ,,ars celebrandi*

Viele kennen das, was mir im Sommer bei einer Frauenwallfahrt passiert ist: Die Lesun-
gen waren sinnvoll ausgewihlt, die Gesénge iiberlegt und rechtzeitig abgesprochen, Predigt
und andere Texte gut vorbereitet, liturgische Dienste rechtzeitig instruiert, fiir eine konzent-
rierte, ruhige Atmosphire gesorgt — und dann komme ich nach der Messe aus der Wall-
fahrtskirche und mehrere Frauen sagen sofort: ,,Mein Gott, Herr Pfarrer, was war Ihre Albe
kurz, das sah ja schrecklich aus!*“ Wie lernte ich friiher in der Gruppendynamik: ,,Stérungen
haben Vorrang®, ich kann nur sagen: So ist es auch in der Liturgie — ob wir wollen oder
nicht!

So habe ich im Laufe der Zeit meinen schlichten ,,Dreisatz zur ars celebrandi* gelernt:

1. Es gibt keinen falscheren Satz als: ,,Die Leute merken das nicht*,

2. Es wirkt alles, auch das, was wir nicht bewusst tun und gestalten.

3. Man kann Vieles ganz legitim verschieden gestalten, aber nichts ist egal.

Das Gelingen eines Gottesdienstes kann nie garantiert, wohl aber mit ziemlicher Sicher-
heit verhindert werden. Wohl jeder kennt das bestens vorbereitete Hochamt, bei dem kein

L e Seelsorger sollen eifrig und geduldig bemiiht sein um die liturgische Bildung und die titige

Teilnahme der Gldubigen, die innere und die &ufere, je nach deren Alter, Verhiltnissen, Art des
Lebens und Grad der religiosen Entwicklung. Damit erfiillen sie eine der vornehmsten Aufgaben
des treuen Spenders der Geheimnisse Gottes. Sie sollen ihre Herde dabei nicht bloB mit dem
Wort, sondern auch durch das Beispiel fithren.* (SC 19)
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Funke iiberspringt. und den bedngstigend kreativ-chaotischen Familiengottesdienst, bei
dem man plétzlich das Wehen des Heiligen Geistes fast mit Handen greifen kann — wir
kénnen keine fruchtbaren Gottesdienste machen. Und trotzdem sind wir nicht machtlos,
konnen Vieles ermdoglichen und vor allem manchen Fehler vermeiden. Hier liegen Chancen
und Gefahren im Detail, sind Vorbereitung und Feier von Gottesdiensten eine bleibende
Aufgabe, mit der wir niemals fertig sind.

Um diese Aufgabe strukturiert bearbeiten zu konnen, sei im Folgenden die komplexe li-
turgische Zeichenhandlung in acht Beobachtungs- und Handlungsfeldern dargestellt:

/ GEMEINDE *

i Versammlung
e Leiter/in s,
= lit. Dienste

/ HANDLUNG SPRACHE

Gebete
Bewegung Lieid
Haltung Rnew
. Ansprachen
*, Formeln
T RAUME S SYMBOLGESTALT
Grundordnung . MUSIK
Elemente DES Gesang
3 Atmosphare Instrumente
%, Helligkeit ¢ GOTTESDIENSTES
FERIPER / DINGE ™
- punkt Materien
- dauer i Gegenstinde
Jahres - _:': Paramente
: " ; k Medien

STILLE
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Akzeptiert man eine solche Grundgestalt jeder liturgischen Feier, lassen sich zu den einzel-
nen Zeichendimensionen Fragen formulieren, die die Einzelheiten und das Ganze einer
Feier erfassen helfen. Diese ziclen auf die iibergeordneten Fragen:

Welche Signale senden unsere liturgischen Feiern ohne Worte?

Ist uns bewusst, dass sie so wirken?

Wollen wir, dass sie so wirken?

Wollen und kénnen wir daran etwas dndern, um ggf. die Inhalte des Glaubens besser
erfahrbar zu machen?

Das Ziel ist keine verfeinerte Rubrizistik, sondern eine Arbeitshilfe zur verantwortlichen
Gestaltung von Gottesdiensten zwischen kirchlichen Vorgaben und den Erfordernissen der
konkreten Feiergemeinde.

Entsprechend dem gestellten Thema sollen dabei hier nur beispielhaft einige Fragen zu den
nonverbalen Zeichen formuliert werden, wihrend die sprachlichen und musikalischen Fel-
der hier unberiicksichtigt bleiben.

Vorsteher der hi. Messe / Vorsteherin der Wort-Gottes-Feier

Welchen Eindruck vermittelt der/die Vorsteher/in der Gemeinde: konzentriert, hilf-
los, aufgeregt, souverin, genervt, korrekt, storungsanfillig, kommunikativ, dngstlich,
kreativ, improvisierend, chaotisch, vorbereitet, menschlich, moderierend, verbind-
lich, anbiedernd, gelassen, gelangweilt, distanziert . . .2

Betet er/sie wirklich? Spricht er/sie wirklich die Gemeinde an?

Wie gelingt das Zusammenspiel mit den iibrigen Diensten? Kann jeder gelassen das
seine tun und anderen das ihre lassen?

Wie duBert/versteckt sich die Leitungsfunktion?

Welche Abweichungen von den liturgischen Biichern fallen auf?

Gibt es sprachliche Lieblingswendungen, Floskeln, ,,Privatriten® wie zusitzliche oder
fehlende Kniebeugen, Kreuzzeichen, Verbeugungen . . .2

Passen Sprache, Bewegungen, Gestik, Mimik zur Person und zu den Inhalten — sind
sie stimmig, eher minimalistisch, eher ausufernd?

Gelingt es dem Vorsteher, ,.der Feier einen festlichen, briiderlichen und meditativen
Charakter zu geben [. . .] durch seine personliche Vorbereitung und durch die kom-
munikative Art und Weise seines Handelns und Sprechens* (Direktorium fiir Kin-
dermessen Nr. 23)?

Handlungen und Haltungen

Werden die Differenzierungen der Feier nach Personen, Orten, Handlungen konse-
quent und damit ,,sprechend* gestaltet?

Wie driickt die Gemeinde ihre Einheit durch einheitliche Haltungen aus, wie zeigen
die Einzelnen ihre Verschiedenheit?

Stimmen Tempo und Gr6Be der Bewegungen, Schritte, Gesten . . .7

Wirken die Handlungen als Teil eines vorgegeben Ritus und Tun eines konkreten
Menschen, sind sie rituelles und persénliches Tun, stilisiert und natiirlich?

Wann sitzt/steht/geht wer — wie — wo — warum?

Werden die zentralen Handlungen der Feiern , ,sprechend, in sich stimmig und in der
richtigen Synchronie vollzogen? Also das Halleluja zur Evangelienprozession, der
Gabengang mit Brot, Wein und Kollekte nach dem Decken des Altares und vor dem
Gabengebet, das Erheben von Kelch und Schale bei der ganzen Schlussdoxologie des
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Hochgebetes inklusive des ,,Amen* der Gemeinde, das Brechen des Brotes mit den
Deuteworten des ,,Lamm Gottes® . . .?

Dinge

— Sind die verwendeten Gegenstiande, Materien, Dinge ,,mehr auf edle Schonheit be-
dacht [. . .] als auf bloBen Aufwand® (SC 124), sind sie echt in Material und gut in
der Form oder Attrappen und Repliken?

—  Stimmen Grofle, Material und Schmuck aller benutzten Dinge (Biicher, Mappen, Ge-
fiBe, Leuchter, Materien, Mikrofon, Blumen . . .) unter der Perspektive primére/sekun-
dire Zeichen? Ist also das Messbuch nicht wertvoller ausgestattet als das Evangeliar,
das Tabernakelziborium nicht groBer als Kelch und Schale auf dem Altar, die Minist-
ranten nicht feierlicher gekleidet als die Lektorin . . .7

—  Wie zeigt sich der Feiercharakter im differenzierten Gebrauch von Glocken, Kerzen,
Kreuz, Fahnen, Weihrauch, Paramenten, Blumen . . .?

— Sind die verwendeten Gegenstinde aussagekriftige Zeichen beziiglich Anlass, Raum,
Rollen, Personen, Feierstufe oder einfach ,,nur schon®, also nach dem Geschmack
dessen, der sie trigt oder verwendet?

—  Ordnen sich alle technisch notwendigen Hilfsmittel unter, ohne sich zu verstecken —
sind sie wirklich notwendig?

Haben die Gldubigen an den vorgesehenen Stellen die stille Zeit zum privaten Gebet

— fiir die Gewissenserforschung, nach dem ,,Lasset uns beten®, nach den Lesungen,

nach den Intentionen der Fiirbitten, fiir den Friedensgrul3, nach der Kommunion . . .7

—  Herrscht dann wirklich Stille — nicht nur mit Worten, sondern auch bei den Handlun-
gen, bei der Musik, im Liedanzeiger . . .7

— Werden Zeiten des stillen Gebetes im Interesse der Glaubigen deutlich eingeleitet
und beendet, z. B. durch einen entsprechenden Zuruf fiir die Antwort bei den Fiirbit-
ten?

—  Wird Stille zur Unzeit eingebaut, etwa wenn der Priester eigentlich im Namen der

Gemeinde und somit vernehmlich zu Gott beten soll?

Und zum Ganzen:
—  Wie viel Zeit verwenden wir bei der Gottesdienst-Vorbereitung auf die Wortanteile,
wie viel auf Uberlegungen zu Handlungsvollziigen?
—  Fiihren alle Uberlegungen zur Gestalt/ung eines Gottesdienstes zu einer Feier, die die
Gemeinde ins Mysterium hineinzieht und ihren Glauben nihrt?

7. Schlussfolgerungen

Jeder Ritus, jeder Usus kann degenerieren zu geistlosem Ritualismus oder zu bloflem Ak-
tionismus. Je grofer die Freiheit, desto hoher die Verantwortung, je heiliger die ,,Sache®,
um so groBer die Pflicht, sich selbst zurtickzunehmen. Der tridentinische Usus ist gekenn-
zeichnet durch strikte rubrizistische Regeln, die Giiltigkeit und Erlaubtheit sichern wollen —
der vatikanische Usus schenkt Priestern, liturgischen Diensten und Gemeinde eine grofiere
Freiheit, ist darum aber auch duBlerst anspruchsvoll und erfordert von allen Beteiligten
hochste Verantwortung zur Ausbildung und Pflege einer liturgischen Spiritualitit und per-
sonlichen ,,ars celebrandi® — damit Gott mit uns sein Fest feiern kann.
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Die ,Karriere von Begriff und Sache der ,,ars celebrandi® ist zunichst einmal uneinge-
schriankt zu begriien: Gleich ob zur Liturgietheologie und -praxis des II. Vatikanum eher
kritisch oder werbend — allein das Ubernehmen des Begriffes oder seiner Synonyme zeigt,
dass der Paradigmenwechsel des II. Vatikanums unumkehrbar ist, auf dessen Fundament
nun einige Kennzeichen katholischer ,,ars celebrandi wie folgt skizziert seien:

I.,,Ars celebrandi® meint in der katholischen Kirche die anspruchsvolle Aufgabe aller
Gottesdienstfeiernden, mit dem II. Vatikanum Liturgie als dynamisches Geschehen
zwischen dem sich schenkenden Gott und den sich 6ffnenden Menschen zu verste-
hen, und daraus in jeder Feier die verschiedenen Zeichenelemente und das eigene
Tun in der Spannung von Ordnung und Freiheit, Tradition und Kreativitit, Dienst
und Authentizitdt, Gnade und menschlichem Handeln verantwortlich zu gestalten.

2. Die Liturgiekonstitution formuliert in Fortschreibung der Tradition mit dem Eintrag
der subjektiven geistlichen Fruchtbarkeit in die Liturgietheologie ein neues Leitbild
katholischer Liturgiegestalt. Dem zu dienen, eréffnet die nachvatikanische liturgische
Ordnung Freirdume fiir Teilkirchen, Ortskirchen und einzelne Feiern; diese Freiriu-
me verantwortlich zu nutzen ist die oberste Aufgabe der ,,ars celebrandi®.

3. ,Ars celebrandi* betrifft nie die Ebene dogmatischer Giltigkeit, selten die Ebene
rechtlicher Erlaubtheit, immer aber die Ebene geistlicher Erfahrung und persénlicher
Fruchtbarkeit der Heilszuwendung Gottes.

4. ,,Ars celebrandi” zielt kein noch so schones statisches Kunst-Werk an, sondern ist e
einmalige ,,Kunstaktion®, die unter Einbeziehung der Kunstfertigkeit aller Feiernden
in dieser Stunde an diesem Ort die Begegnung zwischen Gott und Gemeinde fordern
will. Dabei will ,ars celebrandi® nicht eine Gemeinde von 200 Kiinstlerinnen und
Kiinstler zu autonomen Kunstwerken anregen, sondern im besten Sinne Kunsthand-
werk, Gestaltung eines vom Schépfer vorgegebenen Inhalts sein.

5. ,,Ars celebrandi® will und kann die Liturgieverantwortlichen nicht durch Training zur
fehlerfreien Produktion einer heiligen Sache fiihren, sondern durch geistige Bildung,
leibliche Erfahrung und geistliche Ubung zur Gestaltung einer je einmaligen, heili-
genden Begegnung zwischen Gott und Mensch befihigen.

6. ,.Ars celebrandi* basiert auf den — lebenslang zu bearbeitenden — drei Siulen
—  Verstehen und Lieben der ,,Sache® und ihres Schépfers,

—  Uben und Reflektieren der eigenen Rolle innerhalb der komplexen liturgischen
Zeichenhandlung,
—  Aus-und Weiterbilden der eigenen liturgischen Spiritualitit.

Ich mochte so personlich enden, wie ich begonnen habe: Ich bin sehr froh, als Christ und
Priester in einer Kirche leben und arbeiten zu kénnen, die der menschlichen Erfahrung im
letzten Konzil wieder ihren theologischen Ort zuriickgegeben hat. Unser Dienst ist damit
nicht einfacher geworden, aber nur so konnen sich Glaube und Hoffoung heute im Men-
schen einwurzeln. Ich bin gerne Pfarrer in dieser Zeit, weil ich spiire, welch reiche Frucht
die Initiativen des II. Vatikanums tragen konnen, wenn alle Beteiligten das ihre tun. Dabei
ist unsere Liturgie natiirlich keineswegs perfekt, und Vieles braucht einen ganz langen
Atem — Mentalitéiten, die 1000 Jahre gepriigt wurden, sind 4uBerst langlebig. Aber wir ver-
suchen in unserer Gottesdienstgemeinde ,,ars celebrandi* als Prozess zu verstehen, der das
Leben der Gemeinde und das Leben der Einzelnen Gemeindeglieder ein Leben lang beglei-
tet — weil das Leben sich verdndert und verdndern muss bis zur Vollendung in der Ewigkeit.
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Umso mehr bin ich personlich getroffen, wenn Intellektuelle eine generelle ,,Héresie der
Formlosigkeit” unterstellen oder andere unser Allerheiligstes als “Stehimbiss-Liturgie*
beschimpfen.

Ich hore gottlob sehr oft ganz anderes von jungen und alten Menschen, wie begliickend
sie die frohen, festlichen oder auch ganz stillen, kleinen Gottesdienste erleben, die aus dem
Sorgen um eine umfassende ,,ars celebrandi® erwachsen. Ich bin dankbar fiir das reichliche
und angstfreie Ausséen des II. Vatikanums — und ich arbeite gerne daran, dass die jungen
Pflanzen erneuerter Liturgietheologie weiter erstarken.

An den Schluss stelle ich mein ,,Kleines 2 x 12 zur ars celebrandi®, das mich selbst immer
wieder warnt und ermutigt:

Kleines 2 x 12 zur ars celebrandi

,,KUNSTFREUNDE UND -FORDERER* ,JCUNSTBANAUSEN

Wir feiern jetzt und hier, aber nicht uns Ich will das aber so

Alles hat und braucht seine Zeit Das geht doch auch schneller

Immer eines nach dem anderen Ich mach’ schon mal weiter
Jede/jeder/jedes ist wichtig und verdient Ist das denn so wichtig?

Beachtung

Funktion, Sinn und Schénheit bedingen Ich finde das aber schén

sich

Das wichtigste Symbol sind die Menschen | Die Leute wollen das nicht

Das Wichtigste geschieht ohne Worte Das geht doch viel einfacher

Das Wichtigste geschieht vor Beginn Irgendwie ergibt sich das dann schon
Das Wichtigste geschieht in uns Das machen wir aber immer so
Liturgie ist anspruchsvoll, ihr ErschlieBen | Finde ich schwierig, lassen wir weg
kostet mich

Gestufte Feierlichkeit in allem Das konnen wir doch heute mal singen
Alles wirkt Das ist doch egal
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Bernward Konermann,
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Form und Prdsenz in der Liturgie

Hand aufs Herz! Wiirden Sie zu einem Busfahrer in den Bus steigen, der die Verkehrsre-
geln zwar alle kennt, aber noch niemals einen ,,Omnibus® (!) gefahren ist? Oder wiirden Sie
Thr Auto, wenn es zum Beispiel um Bremsen oder Lenkung geht, einem Hobbybastler in
die Hinde geben? Und wiirden Sie schliefllich sogar zu einem blinden Piloten in das Flug-
zeug steigen? Nein, das wiirden Sie nicht tun!

Beim Gottesdienst aber, wo es doch auch mindestens um Leben und Tod geht, vielleicht
sogar um mehr, handeln wir so und verhalten uns folglich mehr als fahrlédssig. Nehmen wir
ihn etwa gar nicht ernst, den Gottesdienst? Glauben wir das gar nicht mehr, was wir tun? Es
sieht so aus. Die Menschen jedenfalls reagieren und bleiben fort. Nicht, weil sie keine reli-
gitse Sehnsucht mehr hétten, und nicht, weil das tiefste Bediirfnis ihres Lebens das Heil
nicht mehr wire, sondern weil sie uns das nicht glauben, was wir selbst nicht leben. Dabei
hatten Liturgische Bewegung und Zweites Vatikanisches Konzil im 20. Jahrhundert lingst
angestofen und erkannt, dass der Gottesdienst absolut im Zentrum kirchlichen Lebens
steht, in der Innen- wie in der AuBenwirkung, und dass der liturgischen Ausbildung darum
eine lebenswichtige Bedeutung zukommt. Tatsache ist jedoch, dass es heute, 100 Jahre
nach Beginn der Liturgischen Bewegung, und 40 Jahre nach dem II. Vaticanum in der Aus-
bildung zum Priester und Liturgen praktisch keinen szenischen und musikalischen Unter-
richt gibt. Beide — Musik und Szene — pragen jedoch wesentlich den Gottesdienst und soll-
ten zum Grundhandwerkszeug der in ihm Handelnden gehoren.

Im Gegenteil! Die Verantwortlichen sind heute mehr denn je von einer grundsétzlichen
Fremdheit und einem grundsdtzlichen Argwohn allem Korperlichen gegeniiber geprigt,
verbunden mit einer dadurch verstirkten Flucht in eine wissenschaftlich-abstrakte und rein
intellektuelle Selbstreflexion. Die Folge ist ein wieder anwachsendes und um sich greifen-
des liturgisches Regelwerk — so wie es das vor dem Konzil schon gegeben hatte — gepaart
mit einem Verlust an Praxis und Kompetenz im eigensten Bereich. ,,Qualititsmanagement*
ist vielerorts ein Fremdwort, ,,Denuntiation® leider nicht. Vereinzelte Riickfélle in magische
und rubrizistische Vorstellungen zeigen, dass diese Spiritualitit mitunter mehr von Angst
und Sicherheitsbediirtnis geprigt ist, als vom Zuspruch der Freiheit.

95% des Kirchenkontaktes gehen iiber den Gottesdienst. Aber 95% der Gottesdienste
sind, wie der Wiener Theologe Paul Zulehner es einmal spitz formulierte, in diesem Sinne
kirchenfeindlich. Ja, sie sind kirchenfeindlich. Vielleicht iibertreibe ich. Aber sind sie nicht
schlampig oder verklemmt, zwanghaft oder flach, besserwisserisch oder eitel, und wir ha-
ben vergessen, was wir spielen? Und dabei geht es doch gar nicht um den Kontakt zur Kir-
che. Es geht um den Kontakt zu Gott. Und das ist Kirche, ist Ek-klesia.

,Nun machen Sie doch nicht so ein Theater!” ,Nun spielen Sie uns doch nicht so ein
Theater vor!“ Tatséchlich, schlechtes Theater und schlechte Gottesdienste gibt es genug.
Aber ein guter Schauspieler liigt nicht, und ein guter Schauspieler verstellt sich nicht —
denn Liige und Verstellung und etwas Falsches vorspielen ist bei dieser vordergriindigen
Bezeichnung von Theater wohl gemeint — genauso wie ein guter Liturge nicht ligt, und ein
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guter Liturge sich nicht verstellt, und ein guter Liturge nichts Falsches vorspielt, sondern
seine Inszenierung stellt sich unter den Schatten Gottes, und weil der Geist Gottes ihn iiber-
schattet, inszeniert er das gbttliche Spiel. Szenische Kunst — Darstellung, Sprache und Spiel
— wird aber dann zur géttlichen Kunst, wenn der Theos, der Gott, im Theater erscheint.
Nicht umsonst haben beide Worte — Theater, Theos — ihren gleichen Ursprung: theaomai =
schauen, im Geiste erkennen. In substantia rerum.

Nach allen Regeln der Kunst. Denn Kunst hat Regeln. Ein Kiinstler lernt sie und probt sie
und entwickelt sie. Er probiert und experimentiert, denn Kunst ist auch immer die Erfor-
schung von Neuland und — bei vielen ertragenen Fehlversuchen — die Uberraschung durch
das Ganz Andere. Und in diesem freien Spiel von Kenntnis und Neugier schenkt sich
manchmal dann der Aufbruch zu neuen Horizonten.

Also: Nach allen Regeln der Kunst. Und nur, wenn der Kiinstler diese Regeln gelernt hat
und kennt — in all ihrer Konsequenz — dann darf er sie auch brechen. Aber nur dann.

Gott steht iiber den Regeln. Er macht sie. Und wir miissen uns darauf einlassen.

Beim LKO-Symposion in Salzburg am 8. Oktober 2007 haben wir in einem kurzen dra-
matischen Labor drei Grundregeln der liturgischen Kunst beispielhaft beleuchtet.

1. Ort, Zeit und Spielsituation des Gottesdienstes

Ein Kult ist nicht abstrakt, sondern ganz konkret. Er braucht Vorbereitung, Ubung und
korperliche Prisenz. Ein Singer singt sich ein, bevor er seine Stimme erschallen lasst, ein
Tanzer macht sein warming-up, ein Schauspieler bereitet sich auf seine Rolle vor, ein Pries-
ter spricht die Riistgebete. Tut er das? Tut er das wirklich mit dem Herzen? Schneiden wir
uns wirklich ab vom Alltag und stellen uns in Seine Priisenz?

Auch der Ort, an dem wir uns versammeln, ist zumeist herausgeschnitten aus der All-
tagswelt. Temno heilt: ich schneide. Davon abgeleitet ist das Wort: Tempel. Der Tempel
steht in einer anderen Welt, in einer Gegenwelt. Heiliger Hain, Héhle, umfriedeter Bezirk,
Kloster, Kirche — die anthropologische Verabredung ist international: Das Heiligtum steht
gegeniiber dem Pro-fanum. Dabei meint das Heiligtum die Erde. Und auch der Altar meint
die Erde. Wenn Tempel und Altar noch rechteckig sind und vier Seiten haben, ist es ganz
sinnfallig: Norden, Siiden, Westen, Osten.

Und der Himmel ist auch da. Aber anders. Der Himmel ist offen.

Tempel und Kirche sind also herausgehoben, stehen auf Bergen und Stufen — manchmal —
sind umfriedete Bezirke und haben eine andere Energie und eine andere Kraft, als die
DrauBenwelt. Die Ddmonen wissen das. Sie bleiben lieber drauBen. Wenn sie aber herein-
kommen, dann miissen sie den Geist des Ortes bekennen.

Ein Gleiches ist die Zeit. Temno heiBt: ich schneide. Heiliger Boden. Zich deine Schuhe
aus und tritt hinzu! Tempus ist die Zeit; die vielen Zeitabschnitte, die wir ausschneiden und
hintereinander legen. Und alle sicben Tage feiern wir Ewigkeit, feiern wir Schépfung und
die neue Schopfung des ersten Tages. Genesis findet statt. Hier und Jetzt. .»Du bist mein
Sohn. Heute habe ich dich gezeugt.* Gleichzeitigkeit. Ewigkeit. Gold als Symbol. Gott.
Lichtausbruch Seiner Liebe. Gegenwart. Ein Spiel, das wir immer wieder vollziehen. Ein
Rhythmus, der uns durch seine Wiederholung hineinholt in das, was iiber der Zeit steht.

Und die Bewegung, das Spiel in dem wir stehen an diesem Ort und in dieser Zeit hat sei-
ne eigene Wiirde, seine eigenen Rollen und sein eigenes Tempo. Auf der ganzen Welk.
Kénig und Konigin, Fiirstin und Fiirst, Hauptling und Priester, egal welchen Geschlechtes
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und Alters. Ein hehres, herausgehobenes, hohes Spiel, das die Ewigkeit meint. Also ein
Fest. Wir schreiten, wir tanzen, wir bewegen uns voller Anmut und Form.

Ein héfisches, gottliches Spiel — Hof als Bezirk, der fiir etwas steht — ein Spiel eben, vol-
ler Anspielung, Ausdruck, Bedeutung und Wahrheit. Eine Darstellung dessen, was ist. Und
wenn wir weinen, regnet es, wenn wir tanzen, erblithen die Blumen. Oder umgekehrt.
Wohlgemerkt: ein Spiel, ein Mérchen, ein Archetyp. Und wenn auch die abendlidndische
Liturgie aus dem romischen Staatskult entstanden ist, so spiegeln wir doch in unseren Basi-
liken und Konigshofen etwa nicht ein unreflektiertes feudales Verhalten in Staat und Kirche
wider? Oder doch? Ja, der Mensch neigt zur Degeneration des Gottlichen, und jede Rolle
kann verfehlt und pervertiert werden. Zu allen Zeiten und in allen Kulturen kann der Feuda-
lismus dieses Mirchen der menschlichen Seele fiir seine Zwecke missbrauchen, vom nack-
ten Machiavellismus bis hin zu jener peinlichen BloBe, die uns die Regenbogenpresse vor-
zeigt. Die Person und die Rolle zerbrechen. Beim Menschen wird der Konig schnell zum
Tyrannen. Der Theos wird zum Teufel. Der lateinische deus und indische deva wird zum
englischen devil, und der griechische Logos schlieBlich zur deutschen Liige. Doch Miss-
brauch darf nicht zum Argument hergenommen werden gegen reifen, wissenden Gebrauch.

In der Liturgie nun gilt es also, das konigliche Spiel und die Rolle zu bewahren und das
Tempo des Hohen Konigs anzuspielen. Der Hohe Konig aber selber schenkt die Form. Und
das ist keine Tyrannei, sondern eine forma semper reformanda . . .

2. Die Dramaturgie der Eroffnung: Aufstieg zum Gebet

Der Konig erwartet uns. Aber noch schléft er. Das ist paradox. Oder schlafen wir?

Wir versammeln uns um seinen Berg. Kommen zusammen zur Kirche. Oder ist es ein
Tempel? Eine indianische Pyramide als Zeichen des Aufstiegs zu Gott?

Wir ziehen ein, stellvertretend noch einmal fiir die Gemeinde, und griiffen ihn im Altar.
Das sind wir doch: Stellvertreter. Stellvertreter fiir die Gemeinde, und manchmal sogar
Stellvertreter fiir Thn. Die Gemeinde will es so. Gott will es so. Da nutzt alles leugnen
nichts. Gottesdienst ist Dienst der Gemeinde an Gott. Gottesdienst ist Dienst Gottes an der
Gemeinde. Wir sind dazwischen. Wir, die kleinen Briickenbauer, Abschussrampen, Blitz-
ableiter. Schrecklich. Pontifices.

Kreuzzeichen und Erdffnung

Und wir er6ffnen schon in Seinem Namen. In Seinem Namen kommen wir zusammen.
Gott im Himmel! Was rufen wir denn da herab? Wollen wir uns nicht doch lieber verste-
cken? Vom Banalen sprechen und nicht vom Heiligen? Es will uns zerspannen. Archetyp
von Vermittler, von Medium und Medizin, von Medizinmann und Medizinfrau. Kénnen
wir es denn iiberhaupt aussprechen? Begreifen wir tiberhaupt, was wir da tun?

Schuldbekenntnis

Und da kommt es schon: das Schuldbekenntnis. Hoffentlich. Nein, ich bin nicht wiirdig!
Nein, ich kann es nicht! Nein, ich kann da nicht hoch! Meine Fiile sind umgeknickt. Meine
Hénde sind schmutzig. Der Alltag klebt an mir fest.

Kyrie

— Na, nun komm. Ich weif} das doch alles. Komm trotzdem. Weil du es zugibst, ist es ver-
geben.

Aber Herr, es geht uns so schlecht. Du schlafst, und hier bricht alles zusammen.

Herr erbarme Dich, Christus erbarme Dich, Herr erbarme Dich.
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Wach auf, lass uns herein, 6ffne die Tiir.
— Na, dann fordere.
Ich fordere!

Gloria

Und weil du es ernst meinst, und weil ich es ernst meine, wacht Er auf und ich wache auf,
und Er ist da!, und wir tanzen im Gloria, ein Gloria, in dem auch das Miserere Platz hat,
Dreiviertel und Siebenachtel, Bolero und Sacre, Carmina und Passion. Und tanzend ziehen
wir hoch — Halleluja — steil auf die Spitze der Pyramide. Fliege ich denn?
Jetzt bin ich da.

Tagesgebet

Kollektio. Tagesgebet.

Lasset uns beten.

Lasset uns alle in Stille Zwiesprache halten in seiner Prisenz.

Stille. Gebet.

Gott, alles das trage ich zu Dir, alles das bringe ich zu Dir hin,

Lass meinen Korper strahlen und meine Worte leuchten im Dienste der Menschen an Dir,
in Deinem Dienst an den Menschen.

— Sprich nur wenig, damit ich besser hiren kann.

3. Wortgottesdienst: , Wort des lebendigen Gottes“ — Auferstehung und Verkiindi-
gung

Wieder geht es um Gleichzeitigkeit. Die ,, phone*, die Stimme, das gottliche Wort wird
gesprochen. Wir aber ritzen, kritzen und kratzen, fixieren das Wort und halten es fest, kreu-
zigen Gott im ,, gramma “, toten Thn im Buchstaben. Der Geist macht lebendig, der Buch-
stabe totet, sagt Paulus (vgl. 2 Kor 3,6).

Die Schrift: angeblich Zauberrunen, doch in Wirklichkeit nur tote Knochen. Es muss aus-
gesprochen werden! Und es muss gehort werden! Lisst Gott sich etwa einfangen in einen
heiligen Text, den er wohlméoglich sogar selber verfasst hat? Ein Buch - in Wirklichkeit ein
Beinhaus — als Présenz des Gottlichen? Ja, das Buch présentiert den Logos, aber es muss
gelesen und muss vorgelesen werden. Solange dieses nicht geschieht, ist auch eine ganze
Bibliothek nichts anderes als eine Stadt voller Totenhduser. Und das Gleiche ist das Mess-
lektionar, die Regel und die Bibel in unserer Hand. Tote Materie und toter Geist, solange
wir es nicht wieder zum Leben erwecken. Wie aber geht das? Wie kann der Logos wieder
auferstehen?

Im Hin- und Herbewegen des Wortes im Geist, wiirde der Philosoph Manfred Riedel sa-
gen, im Sprechen und Héren, und so im Durchdenken, im Dialog und ,,Horen auf die Spra-
che®,

,»Viel hat erfahren der Mensch. / Der Himmlischen viele genannt, / Seit ein Gesprich wir
sind / Und héren kénnen voneinander*, sagt Hélderlin.

,»Bald aber werden wir Lied sein.*

»Davon merke ich aber gar nichts, wenn unsere Lektorinnen und Lektoren das Wort des
lebendigen Gottes verkiinden!!! Davon hére ich nichts, wenn der Priester das Evangelium
vorliest!!! Lauter tote Texte!!! Ein Telefonbuch kénnte interessanter sein!!!*

»Was also braucht es?
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,,Glauben.

,»Wie bitte?*

,,Keuschheit und Potenz.*
,»Entschuldigung?*

,,Hat ja keiner mehr in der Kirche.*
,.Das ist ja eine Unverschiamtheit!*
,-Stimmt.

,,Wie bitte?*

,.Nur keine falsche Scham.*

,,Und was ist dann die Keuschheit?*
,.Secretum meum mihi.*

,.Was heifst das?

.,Mein Geheimnis gehort mir — hat Edith Stein gesagt.*
,.Ja und dann?*

,,Das Hin- und Herbewegen weckt Bilder. Konkrete sinnliche Bilder. Keine abstrakten
Gedanken. Sondern Emotionen, Erfahrungen und Erlebnisse. Das aber muss trainiert wer-
den. Bis ins feinste Detail. Wie ein Film muss das innere Leben die Liicken zwischen den
Buchstaben wieder erfiillen. Bis ins kleinste Detail. Wer, wann, was, wo. Wie sieht er aus?
Wie riecht er? Wer spricht? Was ist gemeint? Was fiir ein Tag? Ist es am Abend oder am
Morgen? Ist er miide? Regnet es? Ist es heil? Hat er geschwitzt? Es ist ein Irrtum, dass
Keuschheit ohne Potenz ist, und Potenz ohne Keuschheit, blof weil wir den Zusammen-
hang vergessen haben.*

,,Bitte?<

,virgo <latein> — virga — vir — vis — virtus — viruere — viriditas — urj <sanskrit> — orge
<griechisch> — organon — orgel — orgasmus . . .

,,Ganz sinnlich sein — und es doch nicht verraten?*

,.JKennen Sie die Vision des Ezechiel? Bein ordnet sich an Bein, Knochen an Knochen. Es
bilden sich wieder Sehnen, Muskeln und Fleisch. Haut iiberzieht die Korper. Gesichter
entstehen, und die vielen Toten stehen auf.*

,,Und das sehen Sie als Technik fiir den Gottesdienst?*

,,Halt mich nicht fest!*

,,Ja — Johannes . . .

,,Fasst mich richtig an!*

cEmkas S

.Musste Jesus, der Auferstandene, den fassungslosen Jiingern nicht auch beweisen, dass er
kein abstraktes Gespenst ist, sondern aus Fleisch und Blut besteht?

»Also wie geht das?*

,,Gottesdienst ereignet sich im Miteinander. Wir stehen im Abbild Gottes, von dem wir
sagen, dass er frinitarisch ist. Selbst immer im Gesprich, im Bezug und im Austausch der
Liebe. Es nutzt also gar nichts, wenn ich eine Sprechmaschine an den Text anschliefle,
einen CD-Player oder — anstatt eines Muezzin — ein Megaphon mit Direktsound vom Bi-
schofsstuhl oder aus Kairo. Die phone stirbt im gramma. Und sie widersetzt sich auch ihrer
rein technischen Reproduzierbarkeit und jeder Usurpation.

Halt mich nicht fest! Auferstehung aber geschieht im Hier und Jetzt, in der Gleichzeitig-
keit, wenn das gottliche Wort durch uns hindurch spricht, weil wir auf es héren. Wir geben
uns hin, und wir stellen dar, personal (per-sonare = hindurchténen), ganz konkret und fiir-
einander, und geben unser Fleisch, unsere Emotion, unsere Bilder, unsere Erfahrung, unse-
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ren Zweifel und unsere Freude, unser Leben und unseren Glauben hinzu. Das ist Verkiindi-
gung. Zeugnis,

Auf die Person, und nur auf die Person, folgt Resonanz. Gott ist da. Und wir stehen im
Abbild des Herrn. Mein Geheimnis gehort mir. Aber ich halte die Bilder meiner Seele hoch
und stelle sie Thm zu Verfiigung, damit Er durch mich hindurch Sein Wort verkiinden kann.
Und darum muss ich Bilder machen, als hitte ich es gerade selber erlebt. Und wenn mein
Jesus blond ist, dann ist dein Jesus vielleicht schwarzhaarig oder brunett, aber du siehst
Jesus, und er hat geschwitzt oder er lacht, und er hat Knoblauch gegessen oder ist wiitend,
er ist vornehm gekleidet oder gerade zerrissen, aber er ist da, konkret, und sein Wort — sein
Wort bekommt Farbe.

Wenn du sendest, und nur wenn du sendest, dann kann ich empfangen. Die Imagination
ist also wichtig, das Tasten, Fiihlen, Schmecken und Riechen; und dann — nur dann — die
Idee, der Sinn, das innere Bild. Das aber kommt dann meistens von selbst. Das ist Verkiin-
digung. Kein toter Text. Und keine bloBe Matrize. Sondern Reproduktion in héherem, wah-
reren Sinne. Re-pro-ducere. Gott ist nicht abstrakt. Gott ist da. Hier und Jetzt. In der
Gleichzeitigkeit. Sein Geist tont hindurch.. Weil du deine Seele, dein innerstes und ge-
heimstes Leben fiir Thn hingegeben hast.*
ssDNUH 2
,,Lass es uns tun.*

»Lesung aus dem 1. Brief des Apostel Johannes:*
»Gleichzeitigkeit.

» - - - Was von Anfang an war, was wir gehort haben, was wir gesehen haben mit unseren
Augen, was wir betrachtet haben und unsere Hinde betastet haben, vom Wort des Lebens —
und das Leben ist erschienen, und wir haben gesehen und bezeugen und verkiinden euch
das Leben, das ewig ist, das beim Vater war und uns erschienen ist —, was wir gesehen und
gehort haben, das verkiinden wir auch euch, damit auch ihr mit uns Gemeinschaft habt; und
unsere Gemeinschaft ist mit dem Vater und mit seinem Sohn Jesus Christus. Und das
schreiben wir, damit unsere Freude vollkommen sei . . .

»Zurilick in die Zeit.*
»Wort des lebendigen Gottes.*
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Gesprdachskreise

AulBer den unten angefiithrten Berichten fanden noch Gespriachskreise zu folgenden The-
men statt: Lektorendienst als Verkiindigung; Zeichen und Gesten; Liturgische Haltungen;
Singen im Gottesdienst.

Roland Bachleitner, Steyr
Predigt, die erste . . . |
Gestalt und Gehalt dey Eroffnung

Wir erleben es immer wieder: Zu Beginn der Messfeier, gleich nach der Begriifung,
kommt ein persdnliches Wort des Priesters. Ja wenn es dabei bliebe! Nicht selten entsteht
durch den Wortschwall, der sich iiber uns ergiefit, der Eindruck: Das ist die Predigt Nr. 1.
Und wie viele solche werden uns dann moglicherweise noch geboten?

»Der erste Eindruck ist der beste™ heilit es, wenn man Menschen das erste Mal begegnet
oder wenn man ein Haus betritt oder eine Veranstaltung besucht. Dazu kommt auch die
Erwartung, die man dem Neuen entgegenbringt. Das gilt auch fiir kirchliche Feiern und
Gottesdienste. Die Eroffnung schafft den ersten Eindruck, und der soll gut sein.

Nicht selten hort man von Kritikern der Gottesdienstreform nach dem 2. Vatikanischen
Konzil, die erneuerte Liturgie sei ,.kopflastig” und im Blick auf die ganze Feier ,,wort-
lastig”. Dadurch gehen dem Gottesdienst Feierlichkeit und Innigkeit verloren. Das kann
sicher nicht daran liegen, dass eine Lesung hinzugekommen ist. Denn auch dort, wo man
eine Lesung weglésst, bleibt die Kritik bestehen. Die Kritik betrifft besonders jene Gele-
genheiten, wo frei gesprochene Hinweise gegeben werden. Bei der Eroffnung wird daraus
leicht eine Art ,,Predigt Nr. 1%

In der Allgemeinen Einfiihrung zum Messbuch gibt es folgende Hinweise, wo ein freies
Wort moglich ist:

—  Nach dem Erdffnungsgrul des Priesters'

—  Kurze Mitteilungen vor dem Segen und der Entlassung, ,.falls sie notwendig sind™.

Zu den frei formulierten Texten zdhlen auch ,.BuBakt” und , Fiirbitten*; sie lassen hiufig
knappe und objektive Formulierungen vermissen.

Unser Arbeitskreis hatte die Erdffnung eines Gottesdienstes im Blickfeld. Die Eroffnung
hat die Aufgabe, in den Gottesdienst einzufiihren. Die Thematik dessen, was gefeiert wird,
soll in ihr anklingen. Das muss aber nicht in einem eigenen Eroffnungswort geschehen.
Dies ist in besonderer Weise Aufgabe des passend gewihlten Eroffnungsgesanges (Intro-
itus), und nur gelegentlich ein kurzer Satz in einem Wort zur Er6ffnung. Letzteres ist bei
groflen Festen unnotig, da ohnedies alle wissen, was gefeiert wird. Die Eroffnung soll die
glaubige Gemeinde um ihren Herrn versammeln, denn der Herr ist in unserer Mitte. Dies
wird sichtbar durch den Einzug, durch den Gesang zur Eroffnung und durch das Er6ff-
nungsgebet (Tagesgebet).

' Beispiel: Papstgottesdienste in Mariazell und im Wiener Stephansdom: Nach dem GruB des Paps-

tes folgte jeweils ein kurzes Wort des zustindigen Didzesanbischofs.
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Einige Fragen zur Eroffnung:

—  Wie wird der Einzug gestaltet? Nehmen die Mitwirkenden daran teil? Wie ist die
Kleidung der Teilnehmer? Wie fiihrt der Prozessionsweg zum Altar? Was wird mit-
getragen (Kreuz, Leuchter, Evangeliar)? Findet der Einzug am Priestersitz (Vorsitz)
seinen Abschluss? Welche Haltung nimmt die Gemeinde bei der gesamten Er6ffnung
ein?

—  Wie wird die Thematik der Feier aufgegriffen (im Eroffnungsgesang, im GruBBwort,
in den Gesten und im Gebet)?

—  Kommt im Auftreten und durch den GruB des Priesters zum Ausdruck, dass der Herr
die Mitte dieser Versammlung ist?

—  Wird ein personliches Wort zur Eroffnung gesprochen? Ist ein solches angebracht?
Wer spricht es? Was ist sein Inhalt? Wie kurz ist es?

—  Ist der BuBritus, wenn vorgesehen, sachlich und kurz?2

— Kommt zum Ausdruck, dass das Kyrie der GruB der Gemeinde an den gegenwarti-
gen, auferstandenen Herrn ist? Wird es unter Umstinden mit dem BuBakt verbunden
und bleibt dabei der preisende Charakter des Kyrie erhalten? Wird eine Kyrielitanei
mit Tropen (Erweiterungstexte) gesungen, gegebenenfalls schon als Eroffnungsge-
sang?

—  Werden die Méglichkeiten der Auswahl einzelner Elemente der Eroffhung verwendet
und sinnvoll aufeinander abgestimmt (z. B. Kyrielitanei, Bufigedanke schon im Er-
offnungsgesang, Entfall des BuBaktes in Festmessen)?

— Kommt beim Tagesgebet deutlich zum Ausdruck, dass es das erste Amtsgebet des
Priesters ist, mit dem die Eréffnung abgeschlossen wird?

Es mag gut sein, hier auf einige verbreitete Fehler hinzuweisen:

~  Die ganze Er6ffnung findet am Altar und nicht am Priestersitz statt.

—  Eroffnungsgesang, BuBakt und Kyrie werden zu wenig aufeinander abgestimmt.

—  Der liturgische GruB, der die Gemeinde im Namen des Herrn versammelt, wird durch
,»Guten Morgen® o. 4. vorbereitet oder erginzt. Ein solcher Gruf} ist unndtig und lenkt
nur ab.

Problem Eréffnungswort:

— Zusitzlich eine Einladung zur Feier (wozu, wenn die Gemeinde schon versammelt
ist)

— Hinweise auf die Lesungen und Einfiihrung zu den Texten anstatt Kurzhinweise vor
der jeweiligen Lesung oder noch besser einer passenden Kurzhomilie nach dem E-
vangelium

— ausgedehnte Heiligenviten statt kurzem Hinweis auf den Tagesheiligen (mehr kann
nach dem Evangelium gesagt werden) — umfangreiche BuBriten (meist mit Kyrie)

Es liegt nicht allein an einem Eroffnungswort, um eine Eréffnung gut zu gestalten. Doch
ist es hilfreich, Kenntnisse iiber den Ursprung der einzelnen Elemente der Eroffnung bzw.
der ganzen Feier zu besitzen. Anthropologische, psychologische und dramaturgische
Grundsétze sind fiir die Feiergestalt entsprechend einzubezichen. Das gleiche gilt fiir alle
anderen Teile der Messfeier.

Der Bufakt geht zuriick auf die persénliche Vorbereitung des Priesters und seiner Assistenz im
Stufengebet, wie es vor der Liturgiereform Anwendun g fand.
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Beitrdge aus dem Gesprdch im Arbeitskreis:

—  Die Gemeinde soll sich bei der Erdffnung in die Feier einstimmen kénnen.

—  Die Verbindung des BuBaktes mit dem Kyrie ist problematisch, weil es nur selten
gelingt, wirklich BuBgedanken mit dem Lobpreis des Herrn zu verbinden.

—  Rin iiberlegter Wechsel in den GruBworten des Priesters ist gut. Es soll aber nicht alles
Mogliche darin ,,verpackt werden, damit der Gruf} seinen meist biblischen Charakter
nicht verliert.

—  Die Angabe von Intentionen steht manchmal am Anfang in einem Eroffnungswort.
Wire der geeignete Ort nicht das Allgemeine Gebet mit den Fiirbitten?

Beispiele fiir die Erdffinung

4., ADVENTSONNTAG
Erdffnungsgesang
—  Lesejahr A: Verbunden mit dem Kyrie: ,Maria durch ein Dornwald ging*
—  Lesejahr B: GL 105, O Heiland reif8 die Himmel auf
Gruf3 des Priesters:
Gnade und Friede von dem, der ist und der war und der kommen wird, sei mit euch.
Uberleitendes Wort:
. Wie Maria erwarten wir voll Freude das Kommen des Herm. So gewiss, wie er Mensch
geworden ist, wird er einst wiederkommen. Fiir sein Kommen machen wir uns bereit.”
Bufakt: Erbarme dich, Herr, unser Gott
Kyrie:
— Lesejahr A: Kyrie entfillt (vgl. Eroffnungsgesang)
— Lesejahr B: GL 433, Herr, erbarme dich unser
Tagesgebet

WEIHNACHTSFEST: CHRISTMETTE
Erdffnungsgesang: Tochter Zion
Statio vor dem Altarraum
Festankiindigung aus dem Martyrologium (Diakon, Kantor): kein Erdffnungswort!
—  Grup des Priesters: Der Herr sei mit euch. Oder: Die Gnade des Herrn Jesus, der fir
uns Mensch geworden ist, sei mit euch.
Verehrung des Altares
Kyrie (festlicher Gesang)
Gloria
Tagesgebet

—

. FASTENSONNTAG

Erdffnungsgesang mit Kyrie:
GL 762, 1.3.4.5 (Allerheiligenlitanei mit Einfligung ortlicher Heiliger)

Gruf3 des Priesters:
Die Gnade unseres Herrn Jesus Christus, die Liebe Gottes des Vaters und die Ge-
meinschaft des Heiligen Geistes sei mit euch. — Kein Erdffnungswort!

Bufakt: Litanei GL 762,6 (Haltung: eventuell knien!)

Vergebungsbitte: Nachlass, Vergebung . . .

Tagesgebet
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28. SONNTAG IM JAHRESKREIS (LESEJAHR C)
Eroffnungsgesang mit Kyrie:
GL 162, Aus der Tiefe (Kyrielitanei mit BuBelementen)
Gruf3 des Priesters: Der Herr sei mit euch.
Uberleitendes Wort:
,»Gott ist gerecht. Darum schenkt er dem Siinder, der umkehrt, sein Erbarmen.*
Vergebungsbitte: Der allméchtige Gott erbarme sich unser . . .
Gloria: GL 430
Tagesgebet

CHRISTKONIGSFEST (LESEJAHR C)

Erdffnungsgesang: GL 560,1-4, Gelobt seist du

Gruf3 des Priesters:
Die Gnade des Herrn Jesus, der fiir uns Mensch geworden ist, sei mit euch. Oder:
Der Herr der Herrlichkeit und Spender jeder Gnade sei mit euch.

Uberleitendes Wort (zum Kyrie; BuBakt entfillt):
,»Christus ist unser Herr. In seinem Tod hat er die Herrschaft von Siinde und Tod ver-
nichtet. Ihn bitten wir: Denk an uns, wenn du in deiner Macht als Konig kommst.*

Kyrie: GL 475

Gloria: GL 476

Tagesgebet

Eduard Nagel, Trier
Reden mit Gott? 1 Beten im Gottesdienst

Inhalte
—  Gottes Handeln in der Geschichte.
— Situation des Menschen (heute) — vor allem im Blick auf den Sinn des Lebens und
auf die letzte Bestimmung des Menschen.
—  Das Gebet muss fiir die Mitfeiernden ,,amenfihig* sein.

Form
— Lobpreis und Dank.
— Vertrauen in Gottes Hilfe.

Struktur

— Anrede und Lobpreis: ,Gepriesen bist du, Gott, . . .“, ,,Wir preisen dich, Gott, . . .*
und Begriindung: ,,Schopfer der Welt“, ,.denn du hast dein Volk aus seiner groBen
Not befreit”, , derdu. . .
Im Messbuch steht oft nur ein Adjektiv (Grundlage fiir das Folgende): , Allmichti-
ger®, ,Barmherziger”, Ewiger®, oft auch erweitert: ,,in deiner heiligen Familie hast
du uns ein leuchtendes Vorbild geschenkt* oder Aussage iiber die Betenden selbst: ,im
Vertrauen auf deine Giite kommen wir zu dir*, ,,wir sind schuldig geworden vor dir®,

—  Bitte: Ergibt sich aus dem Vorangegangenen: ,,Heiliger Gott, wir sind vor dir schul-
dig geworden — Schenke uns die Freude wieder. Oder: ,,. . . dein ewiges Wort ist
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Fleisch geworden — Dein Sohn, der unsere menschliche Natur angenommen hat,
schenke uns Anteil an seinem gottlichen Leben®.

—  Schlussformel: Christliches Beten ,funktioniert immer ,,durch Christus, unseren
Herrn* und ,,im Heiligen Geist™.

Sprache
—  Im Horen unmittelbar verstandlich.
—  Gedanken schrittweise entfalten.
— Kein Satz mit mehr als 20 Wortern.
—  Wortschatz: gehobener Stil.
—  Zentrale christliche Grundbegriffe sind zu verwenden.

Wenn — etwa fiir eine Messfeier mit Kindern — ein Gebet aus dem Messbuch dem Ver-
stindnis der Kinder angepasst werden soll, helfen drei einfache Regeln:
—  Aus einem langen Satz mehrere kurze Sétze machen.
—  Jeden Gedankenschritt in einem eigenen Hauptsatz mit maximal einem Nebensatz
aussagen.
—  Statt vieler Hauptworter verbale Ausdrucksweise verwenden.

Beispiel: Messbuch, Tagesgebet vom 1. Adventssonntag

Herr, unser Gott, alles steht in deiner Macht,

du schenkst das Wollen und das Vollbringen.

Hilf uns, dass wir auf dem Weg der Gerechtigkeit Christus entgegengehen
und uns durch Taten der Liebe auf seine Ankunft vorbereiten,

damit wir den Platz zu seiner Rechten erhalten,

wenn er wiederkommt in Herrlichkeit.

Er, der in der Einheit des Heiligen Geistes mit dir lebt

und herrscht in alle Ewigkeit.

Umformuliert:

GroBer Gott, du kannst alles machen, was du willst.

Wenn du uns hilfst, finden wir den Weg zu Jesus.

Wir bitten dich:

Mach uns stark, dass wir viel Gutes tun konnen.

Dann wird Jesus sich freuen, wenn er an Weihnachten kommt.

Am Ende unseres Lebens wird er uns aufnehmen in den Himmel.

Dort lebt und herrscht er mit dir und dem Heiligen Geist in alle Ewigkeit.

Sr. Marta Bayer OSB, Steinerkirchen an der Traun
Kleider machen Leute! {+ Liturgische Kleidung

Anmerkungen zur Bedeutung der liturgischen Kleidung in ihrven grundlegenden Dimensio-

nen (personal — funktional — sakral)

—  Eine theologische Vorbemerkung: Seit dem II. Vaticanum ist Liturgie nicht (mehr) nur
hierarchische, sondern gemeinschaftliche Handlung. Die Befidhigung zur titigen Teil-
nahme, die sich in verschiedene Amter und Dienste ausdifferenzieren kann, ist in der
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Taufe grundgelegt. Von daher sind liturgische Gewinder auch fiir Laien, die im Got-
tesdienst eine Aufgabe erfiillen, sinnvoll und werden — zumindest in manchen Didze-
sen — immer selbstverstindlicher.

Die Frage der liturgischen Kleidung bleibt in einem theologischen Spannungsfeld: zum
einen wird das schlichte Gewand fiir liturgische Dienste als Aktualisierung des Tauf-
kleides gedeutet (und damit als grundsitzlich fiir alle offen), zum anderen wird es ge-
rade auch als Ausdruck einer besonderen Vollmacht wahrgenommen (die aber nicht
sakramental besiegelt ist!). Das betrifft vor allem die Kleidung von/fiir hauptamtlich in
der Seelsorge titige Laien (Pfarrassistenten und Pastoralassistentinnen). Die Frage des
Verhiltnisses von gemeinsamem und besonderem Priestertum ist zuerst eine theologi-
sche und kann nicht iiber die Frage des Gewandes geldst werden. Sonst bleibt so man-
che Debatte um die liturgische Kleidung von Laien eine Manifestation des ,,Konkur-
renzkampfes* zwischen Geweihten und Nichtgeweihten.

Die Feier des Gottesdienstes ist an die Leiblichkeit des Menschen gebunden. Die Person
in ihrer Ganzheit von Leib und Seele handelt in der Liturgie (personale Dimension).

So wirkt auch das Gewand nicht fiir sich allein, sondern in Zusammenhang mit der
Person, die es trigt, und ist eingebunden in die nonverbale Kommunikation (Haltun-
gen, Bewegungen, Tonus . . . einfach in den Gestus).

Funktionalitit und Asthetik sollen zusammengehen. Die Ausfiihrung des Gewandes
soll die liturgischen Handlungen und die Kommunikation mit der Gottesdienstgemein-
de nicht behindern. Dazu gehort auch eine gute Passform der Kleidung und die sorgfil-
tige Verarbeitung des Materials.

Die liturgische Kleidung hilft dazu, dass der einzelne Mensch hinter den Dienst zu-
riicktritt. Die Rolle in der Liturgie erschopft sich nicht in der eigenen Person, sondern
tiberschreitet diese (etwa im stellvertretenden Handeln, im »Herausgehobensein®, im
besonderen Hingeordnetsein auf Gott und auf die versammelte Gemeinde . . .). Gerade
in seinem liturgischen Handeln kann der Mensch fiir andere zum ,Katalysator einer
Erfahrung géttlicher Nahe werden (sakrale Dimension).

Die liturgische Kleidung ,,sondert* in einer gewissen Hinsicht von den anderen Ver-
sammelten ab, schafft Distanz — dies eréffnet aber auch einen geschiitzten Raum:
der/die im Gottesdienst Handelnde wird nicht nur als ,,der Mensch von nebenan®
wahrgenommen. Das liturgische Gewand entzieht auch von kritischen Blicken (gerade,
was die Garderobe von Frauen betrifft!).

Die liturgische Kleidung soll eine Verdeutlichung des Dienstes sein (funktionale Di-
mension). Eigenkreationen im Hinblick auf Gewénder bzw. Accessoires miissen darauf
bedacht sein, nicht durch den Schnitt oder die Gestaltung Verwirrung zu stiften oder zu
sehr ,,aufzuputzen. Freilich sind Kriterien im Bezug auf Schnitt und Material oft nicht
..streng® festzulegen bzw. auszumachen. Es besteht vereinzelt der Eindruck, dass man-
che Formen liturgischer Kleidung von vornherein stark in die Nihe der den Amtstri-
gern vorbehaltenen Gewiénder ,,hininterpretiert werden (z. B. ein auf einer Seite ver-
laufender schmaler farbiger Streifen als einer Stola dhnlich). Genauso iiberzogen ist es,
in einem umgehéngten Kreuz, das iiber einer Albe getragen wird, ein Pectorale zu se-
hen . . . Wer legt hier formale Kriterien fest bzw. sind diese notwendig, z. B. was die
Zulassung von Accessoires in den liturgischen Farben betrifft?

Wichtig ist in diesem Zusammenhang auch der Sprachgebrauch und die richtige Be-
nennung der einzelnen Gewander bzw. Accessoires (Negativbeispiel ,,Stolastreifen®,
unpassende Bezeichnung ,.Laienhelfergewand).
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Das liturgische Gewand unterstreicht die Festlichkeit des Gottesdienstes. Ein Gewand,
das als schon und kostbar empfunden wird, kann zum Symbol werden fiir die Dimensi-
on der Fiille, des UberflieBenden und hat so auch eschatologischen Charakter (Verweis
auf Joh 12, Salbung Jesu in Bethanien). Brisant ist dieser Aspekt in einer Gesellschaft,
die das ,,Sonntagsgewand® im familidren Bereich und damit auch das Gespiir fiir Ritu-
elles, fiir die Unterscheidung von Festtag und Alltag aufgibt bzw. verlagert in den Be-
reich profaner (Freizeit)Veranstaltungen und Events mit ihren Anspriichen, gut gestylt
zu sein. Andererseits scheint es lokal Trends zu geben, wo Festtagskleidung im traditi-
onellen Sinn wieder eine Renaissance erlebt: Trachten sind wieder stiirker gefragt.

Einige (kritische) Anmerkungen aus der Praxis:

Die liturgische Bildung im Zusammenhang mit der Kleidung bleibt eine vorrangige
Aufgabe — bei haupt- und ehrenamtlich tétigen Laien, bei der Gemeinde vor Ort, auch
bei der Ausbildung von Stindigen Diakonen.

Ausgediente Alben, die friiher unter Messkleidern getragen wurden, sind keine Ersatz-
gewinder fiir Laien. Ebenso sind Rock, Kragen und Chorrock keine geeignete Klei-
dung, da sie eigentlich klerikalen Ursprungs sind — schon gar nicht fiir Frauen (bei
Kommunionhelferinnen gesehen vor einigen Jahren bei einem Fernsehgottesdienst).
Der Wunsch nach einem firbigen Gewand ,.fiir alle liturgischen Zeiten® (auch Amts-
zeichen wie Stola mitgemeint) kann nur eine Ausnahme bilden. Sonst verliert die litur-
gische Farbe ihre Symbolkraft.

Nicht oft genug kann betont werden, dass verschmutzte und abgeniitzte Gewinder der
Feier der Liturgie unwiirdig sind.

Gewinder sind nicht fiir auBergottesdienstliche Zwecke zu beniitzen, wenn sie noch in
liturgischem Gebrauch sind (z. B. rote Messkleider als Nikolauskostiime).

Die finanziellen Moglichkeiten der Pfarren fiir die Anschaffung von Gewindern (v. a.
fur Priestergewiinder!) werden kleiner. Das fordert u. a. auch den Kauf von Billigware
vor allem aus dem mittel-osteuropéischen Raum oder von Paramenten, die industriell
erzeugt werden (z. B. Stoffdruck auf Polyester).

Neuerungen auf dem Markt stellen z. T. vor allem die Funktionalitit in den Vorder-
grund. Bsp. ,,Thermo-Messgewand* — wie wirkt ein Sympatex-Gewebe in Verbindung
mit einer Seidenstola etwa? Eine Assoziation mit Kostbarkeit und edler Schlichtheit
fallt schwer.

Interessant wire auch eine Diskussion dariiber, inwieweit kiinstlerische Arbeiten und
Wettbewerbsprojekte (LiturgieGewinder, 2003) Einfluss auf die Herstellung und den
Gebrauch von liturgischer Kleidung haben oder singulire Ereignisse bleiben.

Literaturhinweise.
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Buchbesprechung

Robert Wentz, Salzburg

Welche Rolle spielt Religion in der modernen Gesellschaft?
Erste Ergebnisse des Religionsmonitors 2008"

Gibt es in Europa tatsichlich Zeichen fiir ein Wiedererstarken der Religion, fiir einen
neuen spirituellen Aufbruch? Oder ist der Trend zunchmender Sikularisierung unumkehr-
bar? Beschreitet das sakularisierte Europa in religitser Hinsicht einen Sonderweg?

Zur Untersuchung dieser und weiterer Fragen wurde von der Bertelsmann Stiftung ein
Projekt initiiert, das sich mit der Rolle der Religion in der modernen Gesellschaft auseinan-
dersetzt. Bei dem zu diesem Zweck entwickelten RELIGIONSMONITOR — einer Umfrage, die
in regelméBigen Zeitabstinden wiederholt werden soll — handelt es sich um ein interdiszi-
plinéres und interreligidses Projekt. In einer représentativen Erhebung wurden im Jahr 2007
in 21 Landern je 1000 Personen telefonisch oder durch personliche Interviews (Face to
face) befragt. Die Auswahl der Léinder orientierte sich an dem interreligitsen Ansatz des
Religionsmonitors, so dass alle Weltreligionen und Kontinente in die Studie einbezogen
wurden. In Deutschland wurde die Erhebung durch 49 qualitative Leitfadeninterviews er-
génzt.

In diesem Buch werden erste Ergebnisse der Studie présentiert und kommentiert. Neben
einem ausfiihrlichen Deutschlandteil (33-132), wird im internationalen Teil (135-236) die
religidse Situation in Osterreich, der Schweiz, in West- und Osteuropa, in den USA, in
Lateinamerika sowie in Indien und Thailand behandelt. Weiters gibt es Beitriige zu musli-
mischen Aspekten der Erhebung und zur Pfingstbewegung.' Im Anhang sind der Fragebo-
gen sowie zahlreiche Grafiken® abgedruckt, die einen raschen Uberblick geben und den
internationalen Vergleich erleichtern. Im ersten Halbjahr 2008 soll ein weiterer Band mit
zusitzlichen Analysen folgen.

Wie ldsst sich aber so etwas Persénliches und Individuelles wic Religiositit iiberhaupt
messen, kdnnte man fragen. Damit hier eine gewisse Beliebigkeit und inhaltliche Entlee-
rung in der Bestimmung des Religiésen vermieden wird (vgl. KAUFMANN 1989, 16), liegt
der Befragung ein substantieller Religionsbegriff zugrunde, d. h. Religiositit wird durch
bestimmte Merkmale oder Erfahrungsgehalte definiert. Als wesentliches Merkmal dient
dabei der Bezug auf (theistische und pantheistische) Transzendenzerfahrungen® und damit

Religionsmonitor 2008. Hg. Bertelsmann Stiftung. Giitersloh 2007.

Aufgrund der geringen Fallzahlen lassen sich fiir die untersuchten europdischen Linder keine
zuverlissigen Aussagen fiber nicht christliche Reli gionen treffen.

Im Beitrag von Heinrich SCHAFER ist auf S. 215 offensichtlich eine falsche Grafik dargestellt. Es
handelt sich um eine Verdoppelung der Grafik von 213. Die betreffende Grafik diirfte auf 216 ab-
gedruckt sein, dort allerdings mit einer Beschriftung, die sich wiederum auf eine nicht abgebildete
Grafik bezieht.

Die Unterscheidung zwischen theistischen und pantheistischen Grundmustern der Religiositit
wird — zumindest fiir die deutsche Situation — von Wolfgang HUBER als wenig brauchbar einge-
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verbundene Praxis- und Erfahrungsformen; so hofft man, Religiositit moglichst umfassend
messen zu konnen.

In der Beschreibung des Aufbaus und der strukturierenden Prinzipien des Religionsmoni-
tors (19-29) erldutert Stefan HUBER die Aufgabenstellung des zu entwickelnden Befra-
gungsinstruments: Es soll ,,in der Lage sein, Strukturen und Dynamiken verschiedener
Religionen und religiéser Kulturen in einer vergleichenden Perspektive abzubilden™ @19).
Um dieses Ziel zu erreichen, fiihrt Huber als strukturierendes Prinzip die analytische Unter-
scheidung zwischen Zentralitit und Inhalt der Religiositit ein. Die Zentralitdt bzw. allge-
meine Intensitit bezieht sich dabei allein darauf, wie zentral Religiositat fiir einen Men-
schen ist bzw. wie stark sie das Erleben und Verhalten prigt, unabhingig davon, wie die
inhaltliche Ausgestaltung der Religiositit aussieht.

Gemessen wird im Religionsmonitor diese Zentralitdt anhand von sechs religionssoziolo-
gisch definierten Kerndimensionen von Religiositit (vgl. Tabelle auf S. 21):
(1) Intellekt (Interesse an religiosen Themen),
(2) Glaube* (an Gott oder etwas Géttliches),
(3) offentliche Praxis (Gottesdienst, Tempelbesuch u. &.),
(4) private Praxis (Gebet, Meditation),
(5) Erfahrung (Du- bzw. Einheits-Erfahrung),
(6) Konsequenzen (Alltagsrelevanz der Religion).

Aus den erhobenen allgemeinen Intensititen bzw. Zentralititswerten dieser Kerndimensi-
onen wird dann ein allgemeines MaB fiir die Zentralitit (= Summenindex) bestimmt.” Nicht
nither erliutert wird dabei allerdings die schwierige Frage nach der Gewichtung der einzel-
nen Kerndimensionen, denn gerade im interkulturellen Vergleich diirften in Bezug auf die
Gewichtung einzelner Kerndimensionen bei der Bestimmung von Religiositiit unterschied-
liche Auffassungen vorhanden sein.

Neben den allgemeinen Intensititen der Kerndimensionen wird weiters die Intensitéit zu
spezifischen religiosen Themen abgefragt, um die konkrete inhaltliche Gestalt und Ausrich-
tung der Religiositit zu ermitteln.

So wird z. B. die allgemeine Intensitiit der intellektuellen Dimension mit zwei Fragen er-
hoben, die sich auf das Interesse an ciner geistigen Auseinandersetzung mit religidsen
Themen beziehen. Da die allgemeine Intensitéit des religiésen Interesses noch nichts dar-
iiber aussagt, wie dieses Interesse konkret ausgestaltet wird, schlieBen sich noch weitere
Fragen zu den Intensititen spezifischer religiéser Themen an.

Bei der Kerndimension der offentlichen Praxis wird tibrigens nur die allgemeine Intensitiit
erhoben®, wihrend man auf die Frage nach spezifischen Formen offentlicher religioser
Praxis verzichtet hat.

Das aus den Kerndimensionen zusammengefasste, allgemeine Maf fiir die Zentralitiit,
dient fiir die Bildung von drei Idealtypen in Bezug auf die Zentralitit bzw. Relevanz per-

schitzt (73). — Fiir Karl GABRIEL gehért dagegen die Unterscheidung theistischer und pantheisti-
scher Spiritualitit und Semantik zu den innovativen Elementen des Religionsmonitors (81).

In der Studie wird diese Dimension auch , Ideologie genannt, eine m. E. wenig gliickliche Be-
zeichnung.

Warum dafiir nur die ersten fiinf religidsen Kerndimensionen herangezogen werden (25), wird
nicht weiter ausgefiihrt.

Die allgemeine Intensitit der 6ffentlichen Praxis wird durch zwei Indikatoren erhoben, die sich
auf die Teilnahme an gemeinschaftlichen Ritualen beziehen.
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sonlicher religidser Inhalte, Deutungsmuster und Praktiken: Hochreligidse, Religiose und
Nichtreligiose (25). Es sei hier ausdriicklich darauf hingewiesen, dass dieser Typologie die
Zentralitdt der Religiositit zugrunde liegt und daher noch keine Aussagen lber die inhaltli-
che Ausgestaltung dieser Religiositit getroffen werden.” Dies zu betonen scheint ange-
bracht, da in manchen Beitrigen des Buches der Eindruck erweckt wird, als zeige hohe
Religiositét von sich aus bereits eine starke Kirchenbindung oder Kirchlichkeit an.® Dies
kann, muss aber nicht sein, weil die Zentralitit die inhaltliche Ausgestaltung der Religiosi-
tit noch véllig offen ldsst — sieht man einmal von der dritten Kerndimension (6ffentliche
Praxis) ab.

Im Folgenden beschrinke ich mich auf einige mir wichtig erscheinende Ergebnisse, die in
diesem Buch prisentiert werden.

Volkhard KRECH untersucht in seinem Beitrag die Frage, wie die Deutschen mit der reli-
gibsen Vielfalt umgehen (33-43). Zuniichst weist er darauf hin, dass die Hochreligidsen
eine vergleichsweise hohe Bereitschaft zeigen, die eigene religiose Einstellung kritisch zu
hinterfragen. Dieser Befund ist nicht wirklich tiberraschend, wenn man beriicksichtigt, dass
die allgemeine Intensitit der intellektuellen Kerndimension mit der gesamten Zentralitiit der
Religiositéit positiv korrelliert, d. h. je héher das Interesse an religiésen Themen ist, desto
hoher steigt der Zentralititswert der Religiositit. Dahinter steht das Konzept des Religi-
onsmonitors, dass namlich jemand, der seine Religiositit reflektiert, als religiser eingestuft
wird, als jemand, der das nicht oder weniger stark tut.” Es ist daher irrefiihrend, wenn
KRECH argumentiert, dass ,,den Befunden des RELIGIONSMONITORS zufolge sich Reflexion
und Religiositit wechselseitig firdern™ (42, Hervorhebung von mir), denn die wechselseitig
positive Korrelation wurde ja vorher per definitionem festgelegt.

Nachdenklich stimmt jedenfalls der Umstand, dass immerhin 60% derjenigen, fiir die Re-
ligion eine zentrale Bedeutung hat, dazu neigen, ihren Glauben als exklusiv zu verstehen,
wahrend dies von der iiberwiegenden Mehrheit der Nichtreligiésen und der Religidsen
abgelehnt wird (37). Allerdings muss eine hohe Religiositit nicht zwangsliufig zu religis-
ser Intoleranz fiihren, wie Krech aufzeigt (39).'°

Weiters zeigen die Ergebnisse, dass sich Hochreligi6se tiberdurchschnittlich stark ehren-
amtlich engagieren (41f)."" Damit wird ein Trend bestitigt, der auch in anderen Studien
untersucht wurde (vgl. z. B. GENSICKE 2005). "

So spricht etwa Wolfgang HUBER in seinem Beitrag (70-75) viel von Glaube, wo eigentlich Reli-
giositit gemessen wird; Glaube ist im Religionsmonitor jedoch nur eine Dimension von Religiosi-
tat. Hier wird scheinbar iibersehen, worauf Karl GABRIEL hinweist (77), dass sich der Religions-
monitor explizit als religionssoziologisches und nicht als ein kirchensoziologisches Messinstru-
ment versteht.

Besonders eklatant bei Paul M. ZULEHNER, der in seinem Beitrag die Hochreligitsen als ,konsi-
stente Christen bezeichnet (150). Dagegen weist Armin NASSEHI darauf hin, dass Hochreligiose
ihre Kirchenbindung oft relativieren (127). Dem widerspricht nicht, wenn Karl GABRIEL eine ho-
he Parallelitit zwischen Kirchenmitgliedschaft und dem Grad der Zentralitit der Religiositit kon-
statiert (79), da Kirchenmitgliedschaft und Kirchenbindung nicht einfach gleichzusetzen sind.
Wiederum hingt viel von der Gewichtung dieses Faktors fiir die Gesamtzentralitiit ab, um dem
Vorwurf einer gewissen rationalistischen Engfiihrung des Religiosititsbegriffs zu entgehen, zu-
mal auch die aus theologischer Sicht wichtige Dimension der Alltagsrelevanz der Religion nicht
in die Berechnung der Zentralitéit einflieft (vgl. oben, Anm. 5).

Die Beschriftung bei der Grafik 5 ist irrefiihrend bzw. falsch und miisste statt whoch exklusiv*
»sehr tolerant o. 4. lauten.

Diese Frage wurde nur in Deutschland gestellt.
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Hans-Georg ZIEBERTZ befasst sich mit der Frage, ob es in der Weitergabe religidser Ein-
stellungen und Lebensformen an die jiingere Generation in Deutschland einen Tradierungs-
bruch gibt (44-53). Abgesehen von den methodischen Schwierigkeiten in der Bestimmung
dessen, was unter ,, Tradierungsbruch® genauer verstanden werden soll (45f), ist es fraglich,
ob die vorgenommene Einteilung der Altersgruppen in 18-29, 30-39, 4049, 50-59-
Jéhrige und 60+ aus (1) methodischen Griinden und (2) fiir die Fragestellung tatséchlich
hilfreich ist.

(1) Die Fallzahlen je Gruppe reduzieren sich namlich auf ca. 200 — bei der Gruppe der 18-
29-Jdhrigen sogar auf 171 Befragte —, was zur Folge hat, dass die Ergebnisse noch un-
genauer werden (Schwankungsbreite: ca. 7%). Es ist daher miiBig, dass ZIEBERTZ des
Ofteren Unterschiede zwischen den einzelnen Altersgruppen herauslesen will, wenn sie
sich nur um wenige Prozentpunkte unterscheiden.”> Analoges gilt fiir manch anderen
Beitra‘lg1 im Buch, wo scheinbar exakte Zahlen hohe Genauigkeit suggerieren (sol-
len?).

(2) Fiir die Fragestellung hilfreicher scheint eine diachrone Betrachtungsweise, in der sich
der Generationenbegriff ,,auf Personen benachbarter Geburtskohorten [bezieht], die im
Laufe ihres Lebens mit jeweils dhnlichen Umsténden in bestimmten Lebensaltern kon-
frontiert wurden und denen deshalb unterstellt wird, daf sie auch durch dhnliche Erfah-
rungen geprigt wurden und durch dhnliche Einstellungen zu charakterisieren seien®
(KAUFMANN 2005, 203). Legt man diese Uberlegungen fiir die Einteilung von Alters-
gruppen zugrunde, so erscheint folgende Anordnung von Geburtsjahrgéngen plausib-
ler: bis 1918; 1919-1932; 1933-1945; 1946-1964; ab 1965 (vgl. WOLF 2007). In An-
lehnung an das in Anm. 13 gegebene Beispiel ergibt sich dann ein vollig kontréres
Bild: Der Anteil an Kernmitgliedern — das sind jene, die mindestens einmal im Monat
am Gottesdienst teilnehmen — geht sukzessive zuriick, sowohl in West- als auch in
Ostdeutschland’: Geburtsjahrginge bis 1918 (42; 12), 1919-1932 (35; 9), 1933-1945
(27; 6), 1946-1964 (19; 5), ab 1965 (16; 4) (WOLF 2007, 8).

ZIEBERTZ untersucht die Frage eines Tradierungsbruches anhand der im Religionsmonitor
abgefragten Kerndimensionen von Religiositét: (1) Intellekt: Interesse an religiosen Fragen
zeigen ca. 11% der 18-29-Jahrigen, darin unterscheiden sie sich nur wenig von jenen Be-
fragten, die jiinger als 50 sind, aber deutlich von den &lteren Gruppen, von denen sich tiber
20% hoch interessiert zeigen. (2) Glaube: Hier fordert der Religionsmonitor ein iiberra-
schendes Ergebnis zutage: Der Glaube an Gott und an ein Weiterleben nach dem Tod findet
in keiner Altersgruppe mehr Zustimmung als in jener der 18-29-Jahrigen, in der diese Aus-
sagen zu 41% bejaht werden. (3) Offentliche Praxis: Hier sieht die Situation dhnlich wie bei
der ersten Kerndimension aus, d. h. es gibt nur geringe Unterschiede in der Teilnahme an

12 Gensicke weist neben der Kirchenbindung auf weitere Faktoren hin, die sich positiv auf zivilge-

sellschaftliches Engagement auswirken, wie z. B. ein groBer Freundes- und Bekanntenkreis sowie
ein hoherer Bildungsabschluss (12).

Ein Beispiel: ,,Eine hohe Teilnechmerzahl an Gottesdiensten und Ritualen [d. h. Teilnahme an
mindestens einem Gottesdienst im Monat] geben 14% der 18-29-Jihrigen an. Bei den 30-59-
Jahrigen liegt der Wert zwischen 11%—13% [. . .]. Gegeniiber ihrer Elterngeneration pflegen die
18-29-Jihrigen somit keine geringere rituelle Praxis, sondern sogar eine etwas hohere® (47; Her-
vorhebung von mir).

Vgl. z. B. den Beitrag von Hans LANGENDORFER, der sogar mit Prozentangaben von 58-59%
aufwarten kann (64).

Die Zahlen in Klammern sind Prozentangaben. Die erste Zahl bezieht sich auf West-, die zweite
auf Ostdeutschland.
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Gottesdiensten zwischen den 18-29-Jihrigen und den nichstilteren Gruppen; erst die Ge-
neration 60+ nimmt ca. doppelt so héufig an Gottesdiensten teil. (4) Auf die Kerndimension
der privaten Praxis geht ZIEBERTZ nicht ein. (5) Hinsichtlich der Erfahrungsdimension
werden keine signifikanten Abweichungen in den Altersgruppen festgestellt. (6) Alltagsre-
levanz der Religion: Hier gibt es einen deutlichen Trend — je lter man ist, umso eher haben
religiose Gebote Einfluss auf das Leben im Alltag (von 13% bei den 18-29-Jahrigen bis
36% bei den tiber 60-Jahrigen).

Abschliefend mahnt ZIEBERTZ angesichts der geringen Fallzahlen selbst zur Vorsicht bei
der Interpretation der Ergebnisse. Letztlich sei es auf dieser Datenbasis nicht moglich, die
Ausgangsfrage nach einem Traditionsabbruch eindeutig zu beantworten (52).'

Michael N. EBERTZ stellt Befunde des Religionsmonitors zur Religiositit dlterer Men-
schen in Deutschland vor. Auf den ersten Blick scheinen die erhobenen Ergebnisse der
Kerndimensionen den allgemeinen Erwartungen zu entsprechen: Die intellektuelle Dimen-
sion, also das Interesse an religidsen Themen, ist bei den iiber 60-Jahrigen stirker als bei
allen anderen Altersgruppen. Ahnliches gilt fiir die offentliche und private religiése Praxis
sowie fiir die Erfahrungsdimension und die Alltagsrelevanz von Religion: in all diesen
Dimensionen ist die Ausprégung bei der Generation 60+ vergleichsweise am stirksten (55).

Allerdings ist die altere Generation weniger homogen als man allgemein annimmt: Zwar
gibt es in dieser Altersgruppe den groBten Anteil an Hochreligiosen (28%), aber fast die
Hélfte von ihnen (47%) ist ,,nur* religiés und 21% sogar ,,nicht religids®. Die Alteren sind
zwar insgesamt gesehen ,,frommer* als die Jiingeren, aber fiir viele unter ihnen trifft der
Satz ,Je dlter, desto frommer nicht mehr zu, wie EBERTZ ausfiihrt (57). So findet der
Glaube auf ein Leben nach dem Tod unter den iiber 60-Jahrigen auf weniger Zustimmung
(32%) als bei den 18-29-Jdhrigen (41%). Auch bei anderen Aussagen, welche die Glau-
bensdimension in inhaltlicher Sicht betreffen, unterscheiden sich die Alteren signifikant
von den iibrigen Altersgruppen: So deuten sie das Leben iiberwiegend naturalistisch und
stimmen mit ca. 70% der Aussage zu, dass ,,Gott oder das Géttliche die Natur [ist]* (59).

EBERTZ fordert abschlieBend dazu auf, von der Vorstellung ,,Je dlter, desto frommer® Ab-
schied zu nehmen und pléadiert fiir ein differenzierteres Verstindnis fiir die heutigen Senio-
rinnen und Senioren.

Eine , erstaunliche religiése Kompetenz* stellt Armin NASSEHI fiir Deutschland fest (113—
132), wenngleich die Ergebnisse der 49 qualitativen Leitfadeninterviews natiirlich nicht
reprisentativ sind, wie er selbst betont (115). Dabei war es nicht das Ziel der durchgefiihr-
ten Interviews, religioses Wissen gleichsam abzupriifen, sondern ,,den Interviewten die
Gelegenheit zu geben, religivse Kommunikation selbst in einen eigenen Problemhorizont
zu stellen” (ebd.). Im Anschluss an das substantielle Religionsverstindnis des Religions-
monitors wurde das wesentliche Merkmal von Religiositit im Bezug zur Transzendenz
gesehen und nicht auf bestimmte funktionale Aquivalente oder kirchlich vorgegebene Kon-
zepte verengt (116).

Ein erster Blick auf die Ergebnisse ist erniichternd: Nur ganz selten entsprachen die er-
zdhlten und berichteten Formen von Religiositit jenem konsistenten und eindeutigen Bild
einer kirchlich gebundenen Religiositiit und zwar unabhingig davon, ob es sich um Hochre-
ligiose, Religiose oder Nichtreligiose handelte. Die Kirchenmitgliedschaft ist zwar ein

' Ganz anders klingt dies bei LANGENDORFER, der durch die Ergebnisse die These eines Abbruchs

der Religiositit bei Jiingeren , eindrucksvoll* widerlegt sieht (65).
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bedeutender Faktor fiir die Existenz von Religiositit'’, sie bestimmt aber das individuelle
religiése Erleben nicht eindeutig (117).

Die vielfiltigen Transzendenzerfahrungen mdgen aus Sicht einer bestimmten konfessio-
nellen Systematik inkonsistent sein, in der die unmittelbare Ubertragung von Lehrmeinun-
gen in personliche Glaubensformen erwartet wird. Dagegen orientieren sich die berichteten
Transzendenzerfahrungen iiberwiegend am eigenen Erleben und kaum an bloB kirchlich-
religiéser Praxis. Im Unterschied zu tradierten Formen von Religiositét versuchen die Pro-
banden ihre Religiositit an ihrer je eigenen gelebten Praxis auszurichten. Man kann dies als
JIndividualisierung des religiosen Erlebens und der religidsen Praxis* verstehen. Fiir NAS-
SEHI unterscheidet sich diese Individualisierung allerdings von der biirgerlichen Form der
individuellen Aneignung einer stabilen religiosen Praxis: ,,Es geht nicht nur um das indivi-
duellere Erleben einer gewissermaBen feststehenden religidsen Praxisform, sondern es sind
die Formen selbst, die individualisiert werden (118).

Religiose AuBerungsformen ereignen sich im Medium des Glaubens, d. h. sie verdanken
ihre Plausibilitit einer authentischen Haltung. Das bedeutet zugleich, dass man zwar den
religiosen Gehalt eines Satzes oder einer rituellen Handlung kritisieren kann, kaum aber
den Akt des Glaubens selbst. Im Hinblick auf das Interviewmaterial bedeutet dies, dass ,.es
zwar kaum jemandem gelingt, sich im Sinne einer religios-konfessionellen oder kirchlichen
Lehrmeinung konsistent darzustellen. Was aber durchweg als typische Form religioser
Kommunikation gelingt, ist die Form authentischer Selbstdarstellung, durch die religiose
Kommunikation wirkt. Man kann das auf die Formel bringen: Wer religios angesprochen
wird, antwortet religios* (121).

NASSEHI weist auf die Bedeutung der biographischen Konstruktion von Ganzheit ange-
sichts der inkonsistenten modernen Welt hin. Gerade deshalb lasse sich den gesagten Siit-
zen nichts entgegenhalten, auch wenn sie theologisch gesehen abstrus sein sollten. Insofern
bezeichnet er diese Form der Religiositit als postbiirgerlich, da ,.es nicht mehr um die Ver-
sdhnung von allgemeinem Anspruch und individuellem Leben geht, sondern um die au-
thentische Prisentierbarkeit individuellen Glaubenslebens, bisweilen unter Verzicht auf
jede Orientierung an verallgemeinerbaren Erwartungen. Exakt dies ist der Hintergrund fiir
die in den Interviews fast iiberall zu horende Kirchenferne vor allem der Hochreligisen.
Thre Kirchenferne ist keine Kirchenferne aus Desinteresse an der Religion, auch keine gene-
relle Kritik an der Kirche. Vielmehr ist der Punkt der Auseinandersetzung das eigene Le-
ben, die Plausibilisierung religioser Sitze durch Darstellung von Authentizitdt® (123).

Religiositit wird weniger auf intellektueller als auf kommunikativer Ebene stabilisiert; sie
entsteht und gedeiht dort, wo religiose Erfahrung kommunizierbar wird. Inhalte zéhlen
letztlich nicht fiir sich, wie NASSEHI abschlieBend resiimiert, sondern nur insofern, als sie
fiir das eigene Leben authentisch eingesetzt werden kénnen (132).

Paul M. ZULEHNER untersucht die religidse Situation in Deutschland, Osterreich und der
Schweiz (143-157). Im Gegensatz zu den oben genannten Ausfithrungen von NASSEHI
bezeichnet ZULEHNER Hochreligiose umstandslos als ,konsistente Christen* (150) und
qualifiziert die Gruppe der Nichtreligiosen als ,,Atheisierende. Dieser Begriff ist jedoch
denkbar ungeeignet: er ist nicht nur sachlich falsch, weil ,,Atheist-Sein“ eine bestimmte
Uberzeugung zum Ausdruck bringt, die bei den Nichtreligiosen nicht einfach vorausgesetzt
bzw. ihnen unterschoben werden kann. Dafiir ist das Messinstrument des Religionsmonitors

7 Empirische Untersuchungen lassen Zweifel dariiber aufkommen, ,,0b Religiositit dauerhaft ohne

soziale Einbindung iiberhaupt existiert (WoLF 2007, 11, Anm. 1).
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auch nicht konzipiert: Mit ihm werden unterschiedliche Dimensionen substantieller Formen
von Religiositit erhoben und keine Typologie von Nichtreligidsen entworfen. Religionslo-
sigkeit kommt dabei primér negativ — in Form geringer Intensitit religidser Uberzeugungen
— in den Blick” wie Monika WOHLRAB-SAHR mit Recht aufzeigt (97). Aus den Ergebnissen
des Religionsmonitors ldsst sich deshalb nicht auf eine ,,weltanschauliche Polarisierung*
schliefen wie ZULEHNER glaubt: , Konsequente hoch religidse Christen hier, nicht religidse
Atheisierende dort* (152).

Im Sprachduktus fallt ZULEHNERS kiimpferisch-apologetischer Pathos auf, mit dem er al-
les Religi6se nicht nur christlich, sondern auch kirchlich zu vereinnahmen scheint. '®

Einen geographisch weiteren Rahmen umspannt der Beitrag ,,Wie religios ist Europa?
von Olaf MULLER und Detlef POLLACK. Im Blickpunkt stehen dabei hauptsichlich westeu-
ropdische Linder (GrofBbritannien, Frankreich, Italien, Schweiz, [West-]Deutschland, Os-
terreich). Da im Religionsmonitor Osteuropa nur durch Ostdeutschland, Polen und Russ-
land vertreten ist, sind {iber diese Region keine zuverldssigen Aussagen mdglich (169,
Anm. 2). MULLER und POLLACK vergleichen in ihrem Bericht v. a. jene zwei Bevélke-
rungsgruppen miteinander, die in verschiedenen Kerndimensionen hohe bzw. besonders
niedrige Werte haben.

Als erste Kerndimension untersuchen sie die 6ffentliche religiése Praxis anhand der Hau-
figkeit des Gottesdienstbesuchs (169f). Mit Ausnahme von Italien (55%) und Polen (71%)
nimmt nur mehr eine Minderheit mindestens einmal im Monat am Gottesdienst teil. Die
Anzahl derer, die regelméBig in den Gottesdienst gehen, iibersteigt nur mehr in Osterreich
die Zahl jener, die nie den Gottesdienst besuchen (vgl. Tabelle auf S. 170). Auch in der
Dimension der privaten religiosen Praxis, fiir die die Hiufigkeit des Gebets als Indikator
dient, zeigt sich die Ausnahmestellung Polens und Italiens. In beiden Gesellschaften iiber-
trifft der Anteil jener, die tiglich beten (53% bzw. 47%) deutlich die Zahl jener, die dies nie
tun. Dieses Bild wird auch durch die religitse Selbsteinschitzung der Befragten bestitigt:
Nur in Italien bezeichnet sich als einzigem Land Westeuropas eine Mehrheit der Bevilke-
rung als ,,ziemlich® bzw. ,,sehr religios (56%). Ansonsten kommt der Anteil dieser Gruppe
in keinem anderen Land Westeuropas auf mehr als ein Viertel der Gesamtbevolkerung,
Umgekehrt tibersteigt der Anteil jener Personen, die sich selbst als wenig oder nicht religios
einschétzen, den Anteil derjenigen deutlich, die sich als ziemlich bzw. sehr religiés be-
zeichnen (vgl. Grafik auf S, 171).

Dieser Befund, dass fiir die Mehrheit der Européer Kirche und Religion keine zentrale
Rolle spielen, scheint durch den Umstand bestitigt zu werden, dass im Vergleich zu ande-
ren Lebensbereichen — wie Familie, Partnerschaft, Arbeit und Beruf, Freizeit oder Bildung
— Religiositit als deutlich weniger wichtig eingestuft wird (171f). Diese Art der Fragestel-
lung setzt allerdings eine funktionale Differenzierung — wie sie sich fiir andere gesellschaft-
liche Teilbereiche vollzogen hat — auch hinsichtlich der Religiositat voraus, was fiir institu-
tionalisierte Formen von Religiositiit zwar zutreffen mag, dem Selbstverstindnis christli-
cher Spiritualitiit aber widerspricht, die sich nicht auf einen ihr Zugewiesenen bzw. eigens
ausgesparten Lebensbereich eingrenzen ldsst, ohne Gefahr zu laufen, zu einem abstrakten
Glauben zu degenerieren, der jeglichen Bezug zum Leben verloren hat. Man kann weder
gesund noch tatsichlich religis sein (und bleiben), wenn das Verhalten in all den genann-
ten Lebensbereichen ungesund bzw. areligios gestaltet wird. Insofern ist gleich die erste

* So z. B. wenn er Spiritualititsformen jenseits der christlichen Kirchen als im , konfessionellen

Niemandsland* ansiedelt (153).
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Frage des Fragebogens (240) irrefithrend, weil sie vor falsche Alternativen stellt: Sie unter-
stellt, dass Religiositit wie Partnerschaft, Familie oder Beruf ein eigener Lebensbereich sei;
letztlich scheint sich hier ein religionswissenschaftlich geprigter Religionsbegriff zu ri-
chen, der religiose bzw. Gotteserfahrungen an bestimmte Orte, Zeiten und rituelle Hand-
lungen bindet und somit gerade das genuin Christliche — wie etwa die Begegnung Christi
im Mitmenschen — herausfiltert (vgl. KAUFMANN 1989).

Aufschlussreich ist die Tabelle auf S. 176, in der Zusammenhiinge zwischen unterschied-
lichen Variablen (Alter, Geschlecht, Bildung, GemeindegroRe, religiose Erziehung) unter-
sucht werden.'? So ist z. B. Kirchlichkeit, Religiositit und Spiritualitiit bei Frauen héufiger
anzutreffen. Ebenso wird der starke Zusammenhang von religidser Erziehung und Religio-
sitdt im Erwachsenenalter deutlich.

MULLER und POLLACK diagnostizieren abschlieBend fiir die untersuchten Lénder (mit den
genannten Ausnahmen von Italien und Polen) deutliche Tendenzen der Entkirchlichung.
Auch sind sie eher skeptisch in Bezug auf die These eines ungebrochenen Weiterwirkens
des Religiosen im Privaten (177).

Die im Buch dargelegten und kommentierten Ergebnisse, die der Religionsmonitor liefert,
sind vielfach nicht eindeutig genug, um weit reichende Schliisse zu ziechen. Manche Auto-
ren lassen allerdings die nétige Vorsicht bei der Interpretation der Daten vermissen; das hat
mitunter auch zur Folge, dass aus denselben Daten ziemlich unterschiedliche Schliisse
gezogen werden. , Religiositét ist gewiss kein Feld menschlicher Existenz, das sich leicht
quantitativ erschlieBt. Es kann auch ein unzuldngliches Verstindnis von Religiositit sein,
das die Ergebnisse verzerrt (JOAS, 180). Man kann Hans JOAS jedenfalls nur zustimmen,
wenn er dazu auffordert, die Ergebnisse des RELIGIONSMONITORS — der derzeit nur eine
Momentaufnahme liefert (183) — in den groBeren Kontext der bereits vorliegenden Studien
einzubetten (181).

Wer an seinem ganz personlichen Religiositdtsprofil interessiert ist, kann auch im Internet
an der Umfrage teilnehmen — mit allen bei der Selbstselektion mitzubedenkenden methodi-
schen Problemen fiir die Reprisentativitdt — und das Ergebnis mit den Ergebnissen des
eigenen Landes vergleichen. Die Adresse: www.religionsmonitor.com
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' Die Darstellung von Zusammenhéngen — und nicht nur von Hiufigkeitsverteilungen — wire ofters
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Wort zu diesem Hefi

von Andreas Redtenbacher und Klaus Peter Danneclker

Der Taufbefehl Jesu nach Mt 28,19 ist Fundament des sakramentalen Lebens und der
Sendung der Kirche von Anfang an. Im Bewusstsein der Kirche ist seither die Taufe das
urpersonliche und lebensprigende Hineingenommenwerden des Menschen in die Christus-
existenz, die existenzielle Verwandlung durch die Ubernahme von Tod und Auferstehung
Jesu in das eigene Leben, der Anfang einer Beziehung mit Gott, die wir Gnade nennen.
Leider wird allzuoft das, was das Sakrament feiernd vollziehen will, in die Nihe kulturbe-
zogenen Brauchtums, eines familidren Namensgebungsfestes oder eines Kindersegens nach
der Geburt geriickt. Dieses Defizit kann nicht einfach nur auf die gesellschafiliche Situation
abgeschoben werden.: nur zu oft wurden und werden in Verkiindigung und Pastoral die
Erschlieffung dieses Sakramentes und seine Mystagogie nicht nur vernachléssigt, sondern
einfach ausgelassen und vergessen. Damit aber kann sich auch kein genuines Taufbewusst-
sein entwickeln, aus dem Christen — gerade in sikularisierter Gesellschafi — leben kénnen
und ihre urtiimliche Quelle fiir eine authentisch christliche Spiritualitit finden. Dass es
splirbare Zeichen gibt, dies zum Besseren zu wenden und wie dies zu machen wire, will das
vorliegende Themenheft unserer Zeitschrift zeigen. Schon seit geraumer Zeit war seitens
der Redaktion von ,, Heiliger Dienst " dieses Thema geplant. Es fiigte sich, dass zugleich die
lange erwartete zweite Auflage der , Feier der Kindertaufe* in den Bistiimern des deut-
schen Sprachgebietes erschien. Damit wird das Heft zugleich zum Kommentar und zur
Hilfestellung fiir den Umgang mit diesem Liturgiebuch, aber auch zur Ermutigung, der
gesamten Taufpastoral einen neuen Stellenwert zu geben.

Das ,, Wort zu diesem Heft* will nicht nur seitens der Redaktion wie immer einen ersten
Uberblick iiber diese HID-Nummer geben (die wieder einmal den Umfang eines Doppelhef-
tes angenommen hat), sondern verweist zugleich auf die thematische Kooperation fiir die-
ses Hefi mit Professor Dr. Klaus Peter Dannecker aus Trier.

Martin Klockener, Professor fiir Liturgiewissenschafft in Freiburg/Schweiz, war einer der
ersten, die zur Neuausgabe der ,,Feier der Kindertaufe* Stellung bezogen. In seinem Bei-
trag ,, Feier des Glaubens — Feier der Kirche“ fiihrt er aus vielfiltigen Perspektiven in das
2007 erschienene und ab 1. Advent 2008 verpflichtende Buch ein.

Winfried Haunerland, Professor fiir Liturgiewissenschaft und Regens des Herzdglichen
Georgianums in Miinchen, zeigt die , Innovationen in der ,Feier der Kindertaufe " und
ihre unmittelbare Bedeutung auf. Mit gewohnt hoher liturgiewissenschaftlicher Prizision
Jithrt er zu einem vertiefien Verstehen der Anliegen und Absichten des erneuerten Buches.

Ralph Olbrich, Assistent am Lehrstuhl fiir Liturgiewissenschaft in Bamberg, hatte schon
seine Diplomarbeit iiber Taufstitten geschrieben. Im vorliegenden Beitrag ,,,Ad fontes’
oder eine neue Tradition?“ gibt er — ausgehend von liturgiegeschichtlichen Erkenntnissen
— wertvolle Uberlegungen zur liturgiegerechten Gestaltung moderner Tauforte mit beacht-
lichen Schlussfolgerungen und bietet hierfiir auch konkrete Praxisbeispiele mit Bilddarstel-
lungen. Dabei kommt die wachsende Bedeutung der Taufe durch Ein- oder Untertauchen
als die eigentliche Taufform in den Blick.

Klaus Peter Dannecker, neu berufener Professor fiir Liturgiewissenschaft in Trier, weist
im Sinne der so notwendigen ,,ars celebrandi* auf die wichtige . Mystagogische Feier der
Liturgie am Beispiel der Kindertaufe* hin. Sein Zugang beriihrt wichtigste Gundsatzfragen
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liturgischen Feierns iiberhaupt und zeigt, wie auch heute in sckularisierter Zeit die Taufe
als Sakrament des Glaubens gefeiert, gelebt und erlebt werden kann.

Juan Javier Flores Arcas OSB ist Prdses (Dekan) des Pdépstlichen Liturgischen Instituts
der Bendiktinerhochschule San Anselmo in Rom, wo er sich als Fachmann fiir Tauffragen
eines hohen Ansehens erfreut. Sein Beitrag handelt iiber Lobpreis und Anrufung Gottes
iiber dem Wasser im Ritus der Kindertaufe. Mit der ihm eigenen liturgiewissenschafilichen
Kompetenz behandelt er dieses wichtige und oft unterbewertete Element der Tauffeier, das
eigentlich eine hohe Aussage- und Symboldichte hdtte. Ganz vom Text ausgehend, interpre-
tiert er den Inhalt dieses anamnetisch-epikletischen (,, Hoch “-)Gebetes der Taufe.

Franz-Peter Tebartz-van Elst, einst Domvikar in Miinster, Professor fiir Pastoraltheolo-
gie und Liturgiewissenschaft in Passau, dann Weihbischof in Miinster und schiliefflich neuer
Bischof von Limburg, ist — nach dem Tod Balthasar Fischers — bekannt als bester Fach-
mann fiir Fragen des Katechumenats erwachsener und junger Menschen, der Tauf~ und
Initiationspastoral, auflerdem der in dieser Richtung schon weit vorangeschrittenen Pasto-
ralsituation der Kirche in den USA und in Frankreich. In seinem Beitrag ,, Initiationskate-
chese mit ungetauften Kindern, Jugendlichen und Erwachsenen* gibt er wertvollste und
zugleich sehr sensible Orientierungen fiir eine auch in unseren Breiten immer wichtiger
werdende seelsorgliche Herausforderung. Ev plidiert mit Umsicht, aber entschieden fiir
eine grundlegende Neubelebung des Katechumenats im Sinne des Konzils.

Andreas Redtenbacher, Mitglied des Redaktionsteams unserer Zeitschrifi, verldsst den
thematischen Rahmen: Er bietet den II. Teil des weit ausholenden Beitrags ,, 60 Jahre Li-
turgieentwicklung im Spiegel der Zeitschrift ,Heiliger Dienst'* (vom Zweiten Vaticanum
bis zur Gegenwart 1962-2006). Es handelt sich dabei um den Abschluss einer Untersu-
chung, die aus Anlass des 60. Anniversariums unserer Zeitschrifi begonnen wurde. Der
erste Teil war bereits in: HID 60 (2006) 226-240 erschienen. Damit liegt neben den wert-
vollen Registerarbeiten von E. Renhart und R. Wentz jetzt auch eine vollstindige inhaltli-
che Aufarbeitung und Dokumentation aller Jahrginge als weiteres Instrument fiir das li-
turgiewissenschaftliche Arbeiten vor.

Dieses Heft wird wie immer mit der gewohniten Rubrik ,, Berichte und Notizen aus Litur-
gie und Liturgiewissenschafi* abgerundet und am Schluss findet der Leser u. a. Rezensio-
nen tiber zwei iiberaus wertvolle Publikationen zum Generalthema ,, Taufe" vor: das neue
Werkbuch zur Kindertaufe, herausgegeben von W. Haunerland und E. Nagel, sowie die
neueste wissenschaftliche Publikation zum Thema ,,Die Taufe. Einfiihrung in Geschichte
und Praxis " herausgegeben von Ch, Lange, C. Leonhard und R. Olbrich.

In ,Lobpreis und Anrufung Gottes iiber dem Wasser ' betet die Kirche jedesmal neu: ,, Wir
bitten dich, allmdchtiger, ewiger Gott, schau gnidig auf deine Kirche und dffne ihr den
Brunnen der Taufe®. Dass dieser gedffnete Brunnen neu zur Quelle des Lebens und der
Grundspiritualitit von Christen und Gemeinden werde, darum geht es in diesem Heft.
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Feier des Glaubens — Feier der Kirche
Die Neuausgabe der ,, Feier der Kindertaufe "

Ein Buch, dessen symbolgeladene Gestaltung sofort den Blick auf sich zieht, bereichert
seit Januar 2008 die Reihe der liturgischen Feierbiicher: vorn auf dem dunkelblauen Ein-
band senkrecht verlaufende goldene Wellenlinien, die auf der Riickseite horizontal ausge-
richtet sind. Vergeblich sucht man zunichst nach einem Titel; trotzdem ahnt, wer sich im
Gebrauch liturgischer Biicher auskennt, worum es geht: Die bewegten Wellenlinien auf
blauem Grund symbolisieren das Wasser, das Zeichen der Taufe, und die Offnung nach
oben mag auf den dialogischen Charakter allen liturgischen Handelns hinweisen: Gott und
Mensch in Bezichung zueinander, ein Austausch von gnadenhafter Zuwendung Gottes und
dankend-lobpreisender Antwort der Menschen, wie er im Sakrament des Christwerdens fiir
das ganze Leben grundgelegt wird. Erst bei genauerem Betrachten, vielleicht sogar erst
wenn der Band seinen Platz im Biicherregal findet, entdeckt man auf dem Riicken die Zeile
.Die Feier der Kindertaufe*.'

Nach einem ungewdhnlich langen Prozess liegt die Neufassung der Feier der Kindertaufe
vor. Der Band stellt ein wichtiges Element fiir das Bemiihen dar, das Sakrament des
Christwerdens in gewandelten kirchlichen und gesellschaftlichen Verhiltnissen neu zu
profilieren, und zwar als Feier des Glaubens, zu dem auch jenen Zuginge erdffnet werden
sollen, die sich mit christlichen Glaubensiiberzeugungen und mit der Kirche schwer tun,
und als Feier der Kirche als der Gemeinschaft der auf Christus Getauften. Hinter diesem
Bemiihen um die Taufliturgie steht die Uberzeugung, dass die Liturgie als Kern des kirchli-
chen Handelns insgesamt einer Neuakzentuierung bedarf und eine Pastoral zu entwickeln
ist, die vom Gottesdienst der Kirche ausgeht und wieder zu ihm zuriickfiihrt. So kann die
Neuausgabe des liturgischen Buches AnstoB zu einer Besinnung auf das eigene Tun im
groBeren kirchlichen und gesellschaftlichen Zusammenhang sein und die Frage nach Orien-
tierungen fiir die Zukunft wachrufen.

1. Zur Vorgeschichte der Neuausgabe

Das Zweite Vatikanische Konzil hatte in der Liturgiekonstitution (Art. 67-69) eine griind-
liche Neubearbeitung des Kindertaufritus angeordnet. Dabei waren einerseits die allgemei-
nen liturgietheologischen Aussagen der Konstitution, andererseits spezielle Anforderungen
an die Taufriten umzusetzen.

Der Ordo baptismi parvulorum (OBP) wurde als eines der ersten liturgischen Biicher der
Reform im Mai 1969 publiziert; denn bei der Kindertaufe, wie sie bis dahin im universal-

*

Der hier wiedergegebene Beitrag wurde zuerst in der , Schweizerischen Kirchenzeitung” (SKZ)
176 (2008) Nr. 14-15, 8. 221-224, versffentlicht. Die Redaktion dankt der SKZ fiir die Abdruck-
erlaubnis.

Der vollstindige Titel lautet: Die Feier der Kindertaufe in den Bistiimern des deutschen Sprach-
gebictes. Zweite authentische Ausgabe auf der Grundlage der Editio typica altera 1973. Frei-
burg/Br. [u. a.] 2007 [tatsichlich 2008] (Rituale Romanum auf Beschluss des Hochheiligen Oku-
menischen Zweiten Vatikanischen Konzils erneuert und unter der Autoritit Papst Pauls VI. verdf-
fentlicht).
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kirchlich verbindlichen Rituale Romanum stand, hatte man besonders dringenden Erneue-
rungsbedarf gesehen. Im deutschen Sprachgebiet empfand man wohl nicht dieselbe Dring-
lichkeit, weil die Collectio Rituum von 1950, in der Schweiz aulerdem Didzesanritualien
(Basel, Chur, St. Gallen, Lugano, dazu eine gemeinsame franzosische Ausgabe fiir die
Westschweiz)” einen Kindertaufritus in angepasster Form boten. Gleichwohl erhoffte man
sich auch hier eine Fortschreibung der Taufliturgie im Sinne des Konzils.

Nach einer provisorischen Ubersetzung der wichtigsten Kapitel des OBP in der ,,Studien-
ausgabe® (1970) erschien schon 1971 die Ausgabe Die Feier der Kindertaufe, erstmals
ganz in der Muttersprache. Das Buch zeichnete sich durch freiere Ubertragungen der latei-
nischen Vorlage sowie durch zusitzliche Anpassungen und Auswahlméglichkeiten mit
Riicksicht auf die Situation des deutschen Sprachgebietes und die vorausgehende Collectio
Rituum aus. Auch boten die ,,Pastoralen Vorbemerkungen® nicht eine einfache Ubersetzung
der lateinischen ,,Praenotanda®, sondern eine Einfithrung in Theologie, liturgischen Vollzug
und pastorale Fragen, die gleichzeitig spezifische Gegebenheiten der deutschsprachigen
Didzesen beriicksichtigte.’

Eine Neuausgabe der Feier der Kindertaufe wurde 1993 im Zuge der umfassender ge-
planten abermaligen Revision der liturgischen Biicher beschlossen. Die leitende Idee war
dabei, die Erfahrungen mit den liturgischen Biichern angesichts der kirchlichen, gesell-
schaftlichen und liturgischen Umbriiche fruchtbar aufzugreifen, erkannte Defizite zu behe-
ben und insgesamt die Inkulturation der romischen Liturgie in der eigenen Sprache und
Kultur fortzuschreiben. Dass dabei die Anbindung an den universalkirchlichen OBP
1969/73 lockerer wiirde, erschien nicht als problematisch, sondern notwendig, um die mut-
tersprachliche Liturgie selbststdndiger weiterzuentwickeln.

Nach der iiblichen Priifung und Korrektur sowie der Approbation durch die Bischofskon-
ferenzen (1997) ergaben sich im Zuge der Konfirmierung bzw. Rekognoszierung durch die
Kongregation fiir den Gottesdienst und die Sakramentenordnung zahlreiche Anfragen, die
das Erscheinen verzogerten. Durch die Ubersetzerinstruktion ,,Liturgiam authenticam® (28.
Mirz 2001) wurde die laufende Arbeit abermals mit teilweise gewandelten Anforderungen
fiir die Herausgabe muttersprachlicher Liturgiebiicher konfrontiert. Nach diversen struktu-
rellen Anderungen konnte ab 2004 die Revision schlieBlich zu Ende gefiihrt werden.

Was die Buchgestaltung betrifft, iibernimmt dieser Band eine Pionierfunktion, da in den
nichsten Jahren mit weiteren Neuausgaben der deutschsprachigen liturgischen Biicher zu
rechnen ist. Im Format und Aussehen unterscheidet sich die Ausgabe sowohl von der ersten
(meist aus den 70er Jahren) als auch von der zweiten Generation (90er Jahre) der Biicher
fiir die sakramentlichen Feiern. Die Adamas-Antiqua-Schrift, bisher Markenzeichen aller
liturgischen Ausgaben, wurde leicht revidiert; nur noch die gesprochenen oder gesungenen
Texte sind in dieser Schrift gedruckt, wéhrend Titel, Rubriken und einige andere Passagen
in einer moderner wirkenden Type gesetzt wurden. Unter Beibehaltung der bisherigen Um-
schlagfarbe hat man mit den anfangs beschriebenen aussagekriftigen Grafiken zudem ein
ansprechenderes Layout gewagt.

Vgl. M. KLOCKENER, Die Reform der Schweizer katholischen didzesanen und interdidzesanen
Ritualien im 20. Jahrhundert. In: Liturgie in Bewegung — Liturgie en mouvement. Hg. B. Biirki —
M. Klockener unter Mitarb. von A. Join-Lambert. Freiburg/CH — Genf 2000, 222-255.

Eine 2. Auflage des Ordo baptismi parvulorum erschien 1973 mit kleineren Anderungen. Weitere
Modifikationen ergaben sich in der Folge durch den CIC 1983, die aber nicht mehr in die deut-
sche Ausgabe eingearbeitet wurden.
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2. Inhalt der Neuausgabe der Feier der Kindertaufe

Beim Studium der Neuausgabe stoBt man schnell darauf, dass sie, trotz der vom Apostoli-
schen Stuhl geforderten Treue zur lateinischen Vorlage, beachtliche Fortschreibungen und
Neuerungen sowohl im Ganzen als auch im Detail bietet.

Die ,,Pracnotanda generalia® und die ,,Pracnotanda® — so jetzt der wenig gliickliche Titel
dessen, was in den meisten liturgischen Biichern als , Pastorale Vorbemerkungen® oder
~Allgemeine/Pastorale Einfiihrung® bezeichnet wird — sind wegen der Vorschriften der
genannten Instruktion , Liturgiam authenticam* eine getreue Ubersetzung des lateinischen
Textes, nicht mehr eine adaptierte Fassung. Allerdings haben die Bischife des deutschen
Sprachgebietes gleichzeitig eine ausfiihrliche, liturgietheologisch und pastoralliturgisch
wertvolle ,,Pastorale Einfithrung in einem begleitenden Heft publiziert, deren Kenntnis-
nahme unabdingbar ist; sie nimmt die Situation wahr, thematisiert wichtige Aspekte von
Taufliturgie und -pastoral und orientiert fiir die Zukunft.* Zwar hitte man sich diese Ein-
fihrung im liturgischen Buch selbst gewiinscht; doch nimmt die getrennte Publikation
nichts von ihrer Bedeutung,

Fiir die Tauffeiern selbst bietet das Buch ein véllig neues, bemerkenswertes Konzept: Es
enthilt nicht mehr — wie die Vorgiingerausgabe — verschiedene Taufordnungen, die sich in
erster Linie an der Anzahl der T#uflinge orientieren (Taufe fiir mehrere Kinder/eines ein-
zelnen Kindes); vielmehr ist das leitende Kriterium jetzt die Feier auflerhalb oder innerhalb
der Messe; damit verbindet sich ein gewandeltes liturgietheologisches Konzept, das in die
Pastoral hineinwirken soll. Weiterhin gibt es Ordnungen fiir die Taufe eines Kindes in Le-
bensgefahr sowie die ,,Einfiihrung in die Kirche fiir ein Kind, das die Nottaufe empfangen
hat*.

Von den Kapiteln des lateinischen OBP wurde, wie schon in der Ausgabe von 1971, die
Taufe durch Katechisten, die in den sogenannten Missionslindern bei Fehlen eines Priesters
oder Diakons als Moglichkeit eingeriumt wird, nicht wiedergegeben. Forderungen, diesen
Ritus mit in die Neuausgabe einzufiigen, weil auch im deutschen Sprachgebiet mancher-
orts, vornehmlich in einigen schweizerischen Didzesen, Laien von ihrem Bischof mit der
Taufe beauftragt werden, wurden von der Gottesdienstkongregation nicht akzeptiert.

Ein weiterer innovativer Abschnitt, fiir den die deutschsprachigen Bischéfe sich stark
eingesetzt haben, findet sich im Anhang 1: , Die Feier der Kindertaufe in zwei Stufen: 1.
Die Feier der Eréffnung des Weges zur Taufe / 2. Die Feier der Taufe auBerhalb / [dann]
innerhalb der heiligen Messe®. Diese Form der Taufe ist ohne Vorlage in der lateinischen
Fassung. Dahinter verbergen sich die Erfahrungen in der Pastoral, die nach einer solchen
Alternative verlangten.’

Der Anhang bietet auflerdem wie zuvor verschiedene Texte zur Auswahl. Nicht mehr
aufgenommen sind die bisher 42 Seiten Taufgesinge, da inzwischen sowohl das schweize-
rische Katholische Gesangbuch als auch das Gotteslob geniigend Gesidnge zur Taufe enthal-
ten, was bei der Erstausgabe der Feier der Kindertaufe noch nicht gegeben war.

* Vgl Die Feier der Kindertaufe. Pastorale Einfihrung. [Fir die beteiligten deutschsprachigen

Linder] Hg. vom Sekretariat der Deutschen Bischofskonferenz. Bonn 2008 (Arbeitshilfen 220).
Das schweizerische Katholische Gesangbuch (1998) enthilt unter Nr. 15 bereits eine fast identi-
sche Feierordnung. Beim Redaktionsschluss des KG Ende 1996 ging man davon aus, dass die
Neufassung der Feier der Kindertaufe bald erscheinen werde, und tibernahm deshalb den damals
geltenden Entwurf, Dass bis zur Veroffentlichung noch 10 Jahre vergehen wiirden, war nicht ab-
sehbar.

5
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3. Grundsdtze bei der Erneuerung
3.1 Der Zusammenhang von Taufe und Eucharistie

Vorrangiges Prinzip fiir den Aufbau des Bandes ist, dass die beiden Hauptkapitel die Fei-
er der Kindertaufe auerhalb oder innerhalb der Messe bieten. Mit Riicksicht auf die be-
stehende Praxis und unter realistischer Einschitzung der pastoralen Méglichkeiten hat man
die Feier auBerhalb der Messe an die erste Stelle gesetzt, weil sie auch in Zukunft sicher
haufiger vorkommen wird. Doch schon mit dem vorrangigen Bezug zur Eucharistie sowie
mit der Ausarbeitung einer eigenen Taufordnung ,innerhalb der Messe® wird ein liturgie-
theologisch und pastoral wichtiger Schritt getan.

Auch die Taufe von Kleinkindern ist Feier des Paschamysteriums Jesu Christi, in das die
Neugetauften mit hineingenommen werden, um die paulinische Symbolik (vgl. besonders
Rom 6) aufzugreifen. Auch die Taufe von Kleinkindern ist vollstindige Eingliederung in
die Kirche, selbst wenn im Westen die Initiationssakramente der Firmung und Eucharistie
erst in spéteren Jahren folgen. Dass aber die Taufe nun so markant zur Eucharistiefeier in
Verbindung gesetzt wird, zeigt die Hinordnung des sakramentalen Lebens der Kirche wie
auch ihres ganzen iibrigen Wirkens auf die Eucharistie und ihre Existenz von der Eucharis-
tie her. Selbstverstandlich war auch bisher die Taufe innerhalb der Messe moglich und
sogar empfohlen, doch wurde darauf nur in den Pastoralen Vorbemerkungen hingewiesen,
ohne dass das liturgische Buch diese Praxis nachdriicklich forderte. Mit der Neuausgabe
bekommt die Taufe in der Messe erheblich mehr Gewicht.

Bei der Taufe innerhalb der sonntiglichen Gemeindemesse — daran ist primér gedacht —
wird fiir die Eltern, Paten und Angehorigen eines Kleinkindes der Kirchen- und Gemeinde-
bezug der Taufe deutlicher, und zwar gegen die fragwiirdige Tendenz zur Privatisierung
von Sakramentenfeiern, wie sie im Einklang mit den gesellschaftlichen Trends von Indivi-
dualisierung und Privatisierung seit lingerem verstirkt begegnet. Des Weiteren ist die Kin-
dertaufe innerhalb der Messe von Bedeutung fiir die Gemeinde selbst: Erleben die meisten
Gemeindeglieder eine Taufe nur, wenn sie familidr oder durch Freundschaft und Bekannt-
schaft eingebunden sind, so ldsst die Taufe innerhalb der Eucharistiefeier die getauften
Christen miterleben, dass ihre Gemeinschaft wichst, dass die Kirche, zu deren Leib sie
selbst gehoren, neue, junge Glieder aufnimmt, dass neue Gemeinschaft im Glauben mit den
Téauflingen und deren Familien eréffnet wird. Die Getauften werden an ihre eigene Taufe
erinnert; ja, mehr als das: die Teilnahme an einer Taufe ist eine herausragende Form des
eigenen Taufgedichtnisses und stirkt das Taufbewusstsein. Man darf hoffen, dass dieser
Impuls den Gemeinden auch ihre Mitverantwortung fiir die Eingliederung neuer Mitglieder
vor Augen fiihrt und das Klima fiir eine neue Taufpastoral zu bereiten hilft.

3.2 Beriicksichtigung der gewandelten pastoral(liturgisch)en Situation

Die Neuausgabe der Feier der Kindertaufe enthilt in groBerer Zahl neue originir deutsch-
sprachige Texte, insbesondere bei den sogenannten Monitionen (Einfiihrungen, Uberleitun-
gen), aber auch etwa bei der Oration zum Abschluss der Eréffnung. Diese reflektieren teils
das seit Anfang der 70er Jahre gewandelte Sprachgefiihl; teils sind sie Ausdruck des Be-
miihens, auf die verdnderte pastorale Situation einzugehen.

Wichtigstes Element dabei ist die genannte Tauffeier in zwei Stufen: mit einer . Feier der
Eréffnung des Weges zur Taufe* und — als dessen Ziel — der Taufe selbst. Die erste Feier
umfasst im Wesentlichen die taufvorbereitenden Riten bis einschlieBlich des Wortgottes-
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dienstes (mit geringfiigigen Abweichungen von der normalen Tauffeier). Sodann folgen die
Befragung der Eltern nach ihrer Bereitschaft zur Erziehung des Kindes im Glauben und der
Paten nach ihrer Bereitschaft zur Ubernahme des Patenamtes. Der Téufling wird mit dem
Kreuz bezeichnet, was ausgeweitet werden kann, indem neben der Stirn auch die Augen,
Ohren, Mund und Hinde der Kinder mit dem Kreuz (jeweils mit Begleitwort) bezeichnet
werden. An die Anrufung der Heiligen und die Fiirbitten schlieBt sich das Gebet um Schutz
vor dem Bdsen (Exorzismus-Gebet) an, das zur Salbung mit Katechumenendl hinfiihrt. Ein
Dankgesang und eine Segnung beschlieBen die Feier.

Nach einer lingeren Vorbereitung der Eltern zur Klirung und Vertiefung des Glaubens
findet die Taufe selbst (auBerhalb oder innerhalb der Messe) statt. Eroffnung (am Eingang
der Kirche), BegriiBung und Wortgottesdienst dhneln der Normalform der Kindertaufe.
Nach Lesungen, Homilie und Fiirbitten wird die Taufe in der gewohnten Form gehalten.

Diese Ordnung ist in erster Linie fiir Eltern gedacht, die sich anlisslich der Taufe eines
Kindes vielleicht wieder oder neu mit dem christlichen Glauben und dem Leben in der
Kirche auseinandersetzen; gerade in Zeiten, in denen die Volkskirchlichkeit an ihr Ende
gekommen ist, ist es oftmals angeraten, eine solche Phase der Kldrung und der Erschlie-
Bung neuer Zuginge zum Christsein zu erdffnen, zweifellos ein richtiger und lohnenswerter
Ansatz fiir die Pastoral.

3.3 Beriicksichtigung neuer theologischer Positionen zum Wert des Alten Testa-
ments

Erwihnung verdient eine Kleinigkeit in den Rubriken, die man leicht iibersehen kann. Fi-
ne Eigenrubrik fiir das deutsche Sprachgebiet zur Auswahl der Schriftlesungen hieR bisher:
»-EBine Lesung aus dem Alten Testament soll nur in Verbindung mit einer neutestamentli-
chen Lesung ausgewihlt werden.“® Bei der Ausgabe von 1971 war man davon ausgegan-
gen, dass die christliche Taufe mit neutestamentlichem Ursprung eine direkt auf das Chris-
tusereignis bezogene Verkiindigung aus den Evangelien, Briefen oder der Offenbarung
erfordert, der eine alttestamentliche Lesung zugeordnet werden kann. Die neuere theologi-
sche Diskussion um den Wert und die Stellung des Alten Testaments im Leben der Kirche
und der Liturgie betont stirker die Einheit der Heiligen Schrift, die in ihrer Gesamtheit als
Zeugnis der Offenbarung unter dem Anspruch Christi gelesen wird. Aus diesem Grunde hat
man die Sonderrubrik aufgegeben.’

3.4 Engere Anlehnung an den Ordo baptismi parvulorum (1969/1973 )

In Folge der verinderten Haltung des Apostolischen Stuhls zu den muttersprachlichen
Ausgaben der rémischen Liturgie ist es bei Texten und rituellen Abliufen verschiedentlich,
aber lédngst nicht durchgéingig (!) zu einer engeren Anlehnung an den OBP gekommen.®

g Vgl. Die Feier der Kindertaufe (1971), S. 31, Nr. 12.

Man muss freilich hinzufiigen, dass bei den zur Auswahl vorgeschlagenen Lesungen vier alttes-
tamentlichen insgesamt 19 neutestamentliche Lesungen gegeniiberstehen, so dass von daher die
Préferenz ohnehin beim Neuen Testament liegen wird.

Auf die wegen exakter Ubersetzung umstindlicher gewordene Titelei wird hier nicht eingegan-
gen. Sie hat keinen Einfluss auf die Inhalte.
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- Uberserzung sttty Uberrmgun T

Von den eng am lateinischen Text sich orientierenden ,,Praenotanda® und ,,Praenotanda
generalia® war schon die Rede. Hinzu kommt eine gréBere Wartlichkeit bei einigen Uber-
setzungen liturgischer Gebete und Formeln. Das Prinzip einer moglichst wértlichen ,,Uber-
setzung* trat an die Stelle des friiheren Prinzips der freieren ,,Ubertragung* der liturgischen
Texte in die Muttersprache. Dabei sind aber insgesamt Ubersetzungen gelungen, die nicht
schulmeisterlich noch den lateinischen Urtext durchklingen lassen, sondern man hat alles in
allem eine addquate deutsche Sprachgestalt geschaffen. Uber einzelne Formulierungen wird
man immer streiten konnen, auch schon im bisherigen Buch. Verschiedentlich sind die
neuen Formulierungen sogar ein Gewinn, weil auch liturgische Sprache nach bald 40 Jah-
ren des Gebrauchs ,altern” kann. Eine genaue Durchsicht des Bandes zeigt iiberdies, dass
man ldangst nicht bei allen Elementen wortlicher iibersetzt, sondern reichlich Spielraum
behalten und genutzt hat.

Umstellung der Bezeichnung mit dem Kreuz

Die engere Anlehnung an die lateinische Vorlage hat zu einer rituellen Umstellung ge-
fithrt: War die Bezeichnung mit dem Kreuz durch Eltern, Paten und eventuell andere Mit-
feiernde bisher im Anschluss an die Homilie vorgesehen, so ist siec nun wie im OBP Teil
der Erdffnungsriten. Bei der fritheren Struktur hatte man das Modell der Katechumenatsri-
ten auf die Tauffeier iibertragen und die Bezeichnung mit dem Kreuz nach einer ersten
einfiihrenden Katechese vorgesehen. Doch kann man den Wortgottesdienst der Tauffeier
nicht parallel zum Katechumenat setzen, vielmehr ist er substantieller Bestandteil der Tauf-
feier selbst. Insofern ist die Umstellung der Bezeichnung mit dem Kreuz sachgerecht, ob-
~ wohl damit eine Eigenheit des deutschen Sprachgebietes verlorengeht.

Gedndert wurde in dem Kontext auch das Begleitwort: ,Mit groBer Freude nimmt
dich/euch die christliche Gemeinde (oder: unsere Pfarrgemeinde) auf. In ihrem Namen
bezeichne ich euch mit dem Zeichen des Kreuzes.” Diese Wendung war héufiger kritisiert
worden, weil sie den Eindruck erwecken konnte, als sei das Kreuzzeichen der Akt der Auf-
nahme in Kirche und Gemeinde, von der getrennt dann die Taufe stattfinde. Tatséichlich
meint dieser Ritus aber nur einen Akt der Annahme und der ersten Begriibung des Téuf-
lings im Kreis der Getauften unter dem Zeichen Christi. Die neue Formel heifit nun theolo-
gisch eindeutiger: ,,Mit grofer Freude empfingt euch die Gemeinschaft der Glaubenden. Im
Namen der Kirche bezeichne ich euch mit dem Zeichen des Kreuzes*.’

4. Perspektiven

(a) Nach entsprechender Hinfithrung und Begriindung (!) fiir die Gemeinden ist zu
hoffen, dass die Taufe in der sonntéglichen Eucharistiefeier regelméfiiger Bestand-
teil des liturgischen Lebens wird. AuBer der Osternacht, in der ebenfalls die Taufe
von Kindern und/oder Erwachsenen ihren Platz hat'’, scheint eine Haufigkeit von
drei- bis viermal im Jahr angemessen. Doch kann man begriindetermafien auch zu
einer anderen Haufigkeit kommen.

Vegl. auch W. HAUNERLAND, Den Glauben weitergeben. Zur Neuausgabe von ,.Die Feier der
Kindertaufe®. In: Gd 42 (2008) Nr. 2, S. 9-12, hier 10.

Aus diesem Grund sollte in der Osterlichen BuBzeit/Fastenzeit nur in gewichtigen Ausnahmefil-
len die Taufe stattfinden. Vgl. auch die bisher offensichtlich kaum wahrgenommene Weisung der
Schweizer Bischife im KG, S. 36 oben: ,.In der Osterlichen BuBzeit sollte maoglichst nicht getauft
werden.*
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(b) Die Feier der Kindertaufe in zwei Stufen mit einer Feier zur Erdffnung des Weges
zur Taufe, einer Art mehrmonatigem ,.Elternkatechumenat und der spéteren Tau-
fe selbst schafft in der gegenwiirtigen pastoralen Situation neue Méglichkeiten und
setzt einen Akzent, der fiir die Zukunft wegweisend werden konnte. Der seelsorg-
liche Mehraufwand, den dieser Ansatz verlangt, kann durch die Einbindung von
stabilen kleinen Gruppen von Gliubigen in die Taufpastoral aufgefangen werden.
Die gute Erfahrung, die es mit solchen Konzepten mancherorts in Frankreich gibt,
ermutigen zu solchen Schritten auch im hiesigen Umfeld. Hier kann die Berufung
der Laien und ihre Mitverantwortung fiir das kirchliche Leben angemessen umge-
setzt werden.

(c) Dass die Taufe Feier der Kirche ist, schldgt sich in der Neuausgabe an vielen Stel-
len noch klarer nieder als im bisherigen liturgischen Buch. Dieser theologische
Anspruch ist verstirkt in die Feiergestalt umzusetzen: Bei jeder Kindertaufe miiss-
te deutlich werden, dass das Geschehen die Gemeinde angeht. Neben der Ankiin-
digung in den Pfarrnachrichten, Glockengeliut vor der Feier und der Mitwirkung
liturgischer Dienste (wenigstens Ministranten) braucht es dazu die Beteiligung
wenigstens einiger Pfarreimitglieder. Die oft bei Eltern begegnenden Primirmoti-
ve, dass die Taufe eine Feier der Geburt ist, eine Feier, die die Familie aus einem
freudigen Anlass zusammenfiihrt, dass Gott im weitesten Sinn um Schutz fiir das
Kind angerufen wird, sind sinnvoll und gerechtfertigt. Als Sakramentenfeier ist die
Taufe aber ebenfalls — und dies gegen alle Bestrebungen zur Privatisierung — ein-
deutig im Raum der Kirche zu verorten.

(d) Die Neuausgabe der Feier der Kindertaufe verlangt von den Verantwortlichen ei-
ne konzeptionelle Taufpastoral sowie eine gute Kenntnis der Liturgie, ihrer Struk-
turen, Worte und Zeichen. Nur wer sich sicher darin bewegt, vermag auch die
zahlreichen Moglichkeiten der Anpassung, der Auswahl gleichartiger Texte und
der teilnehmer- und situationsentsprechenden freien Formulierung von Monitio-
nen, Einfithrungen und Uberleitungen sachgerecht zu nutzen.

(e) Wiinschenswert wire, dass die Mitverantwortung der gesamten Gemeinde fiir die
Taufvorbereitung und die Begleitung von Eltern, deren Kind getauft werden soll
und deren Kind getauft worden ist, ernst genommen wird und sich ein neues Kli-
ma in der Taufpastoral entwickelt, damit das Sakrament des Christwerdens als
Feier des Glaubens und Feier der Kirche von neuem profiliert wird. Nur so kann
es gelingen, die Pastoral stirker durch die Eingliederung in Kirche und Gemeinde
zu pragen, statt permanent und oft geldhmt auf die vielfiltigen Verlusterfahrungen
heute zu starren.

(f) So mochte man wiinschen, dass die Neuausgabe fiir die Liturgie der Kindertaufe
als Buch der Kirche in den Didzesen des deutschen Sprachgebietes bald auf breiter
Ebene angenommen wird und ihre Akzente fruchtbringend und impulsgebend in
das liturgische Leben und die Pastoral eingehen; auch wird sie hoffentlich das hier
und da gebréuchliche Ringbuch mit , Privatagenden® zu ersetzen vermdogen.

Die neue Feier der Kindertaufe ist zweifellos eine Chance: fiir die Liturgie und Pastoral
der Taufe selbst, dariiber hinaus aber auch fiir das kirchliche Leben in seiner Gesamtheit,
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Innovationen in der ,, Feier der Kindertaufe *
Beobachtungen und Hinweise zur zweiten authentischen Ausgabe

Im Januar 2008 wurde die zweite authentische Ausgabe des Rituale-Faszikels ,,Die Feier
der Kindertaufe* ausgeliefert.' Das Buch wurde bereits mehrfach vorgestellt’ und ein Re-
daktionsbericht wird — wie es im deutschen Sprachgebiet gute Tradition ist — an anderer
Stelle verdffentlicht.’ Zu Recht aber widmet der HEILIGE DIENST der Kindertaufe gerade
jetzt ein Themenheft, weil ein neues liturgisches Buch selbst noch kein Fortschritt in der
liturgischen Erneuerung ist. Eine erneuerte Ordnung kann allerdings Anstéfe geben, die
pastoralliturgischen Bemiihungen in den einzelnen Pfarreien zu verstirken und die liturgi-
sche Praxis zu verbessern. Dem dient auch die Pastorale Einfithrung der Bischéfe, die eben-
falls im Januar 2008 — allerdings separat — vertffentlicht wurde und von der schon im April
2008 eine verbesserte zweite Auflage erschienen ist.*

Die eigentliche Innovation des erneuerten Buches befindet sich im Anhang und ist ein Ei-
genritus des deutschen Sprachgebietes: die Feier der Kindertaufe in zwei Stufen. Dieser
Ritus soll deshalb vorgestellt und mit einigen weiterfilhrenden Hinweisen kommentiert
werden. Die Orientierung an diesem Modell der Kindertaufe konnte zu einer Erneuerung
der Sakramentenkatechese beitragen, wenn es gelingt, den Weg in den Pfarreien werbend
einzufithren und zu etablieren.

Insgesamt allerdings wird man sagen konnen: Anders als in den 1960er und 1970er Jah-
ren geht es derzeit in der Regel nicht um Veriinderungen, bei denen das ganz Neue und
ganz Andere gesucht wird. Vielmehr geht es jetzt mehr um kleinere Korrekturen, durch die
Spannungen und Unlogiken vermieden werden. Im Bild gesprochen: Wir miissen derzeit
mehr an den vorhandenen Stellschrauben drehen und Feinjustierungen vornehmen. Deshalb
fallen auch manche Innovationen im erneuerten Kindertaufritus weniger auf und kénnen so
leichter ibersehen werden. Auf drei dieser kleineren Modifikationen wird in einem zweiten
Teil aufmerksam gemacht.

Die zweite authentische Ausgabe von ,,Die Feier der Kindertaufe® ist das erste deutsch-
sprachige liturgische Buch, das nach Erscheinen der Instruktion »Liturgiam Authenticam

' Vagl. Die Feier der Kindertaufe in den Bistiimern des deutschen Sprachgebietes. Zweite authenti-

sche Ausgabe auf der Grundlage der Editio typica altera 1973. Freiburg — Basel — Wien: Herder;
Regensburg: Friedrich Pustet; Freiburg (Schweiz): Paulus; Salzburg: St. Peter; Linz: Veritas
2007.

Vgl. W. HAUNERLAND, Den Glauben weitergeben. Zur Neuausgabe von ,,Die Feier der Kindertau-
fe*. In: Den Glauben weitergeben. Werkbuch zur Kindertaufe. Hg. W. Haunerland — E. Nagel.
Trier 2008, 11-17; Vorabdruck in: Gd 42 (2008) 9-12; erweiterter Vorabdruck auch in: Diakon
Anianus. Stindiger Diakonat in der Erzdidzese Miinchen und Freising. Beitrige — Nachrichten —
Meinungen. Nr. 44. 12/2007, 4-13; M. KLOCKENER, Feier des Glaubens — Feier der Kirche. Die
Neuausgabe der ,,Feier der Kindertaufe™. In: Schweizerische Kirchenzeitung 176 (2008) 221-224
(siehe oben in diesem Heft, S. 59-65).

Vgl. W. HAUNERLAND, Die Feier der Kindertaufe. Zur zweiten authentischen Ausgabe fiir die
Bistiimer des deutschen Sprachgebietes. In: LJ 58 (2008) 67-94.

Erstmals ist die Pastorale Einfiihrung der Bischéfe nicht Bestandteil des liturgischen Buches. Vagl.
Die Feier der Kindertaufe. Pastorale Einfiihrung. Januar 2008. Bonn 2008 (Arbeitshilfen 220);
ebenso 2., verb. Aufl. 2008.
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erschienen ist und das deren Vorgaben zu beachten hatte.” Dass damit besondere Heraus-
forderungen fiir das deutsche Sprachgebiet verbunden waren und sind, soll abschlieBend
exemplarisch illustriert werden.

1. Die Feier der Kindertaufe in zwei Stufen

Im Kontext intakter volkskirchlicher Strukturen war die Taufe der neugeborenen Kinder
eine Selbstverstandlichkeit. Weitgehend wurde davon ausgegangen, dass die mit der Taufe
verbundenen Inhalte und Verpflichtungen bekannt waren. Je mehr allerdings deutlich wur-
de, dass diese Voraussetzungen nicht mehr iiberall gegeben sind, umso mehr wuchs das
Gesplir dafiir, dass eine gewisse Vorbereitung der Eltern auf die Taufe ihrer Kinder not-
wendig ist. Schon in den Vorbemerkungen des liturgischen Buches aus dem Jahr 1971
wurde deshalb auf den Sinn eines Taufgespriches vor der Taufe hingewiesen und dieses
nachdriicklich empfohlen.®

Die nachlassende Beheimatung vieler Getaufter in der Kirche, eine geringere religidse
Praxis und eine zunehmende Verdunstung des Glaubens haben aber spiirbare Konsequen-
zen fiir die Sakramentenpastoral. Denn immer mehr wurde vielen Seelsorgern in den letzten
Jahrzehnten bewusst, dass sich aus den veréinderten Rahmenbedingungen Anfragen an die
bisherige Praxis ergaben. So entstanden vielfache Uberlegungen, wie die Vorbereitung auf
die Sakramentenfeier zu einer Zeit der Glaubensvertiefung und Glaubenserneuerung wer-
den konnte. Adressaten entsprechender sakramentenpastoraler und sakramentenkatecheti-
scher Bemtihungen konnten natiirlich bei der Sduglingstaufe nicht die zu taufenden Kinder
sein, sondern deren Eltern.’

Weil die Taufe wesentlich mit dem Glauben verbunden ist, erwiichst aus der Bitte um die
Taufe der eigenen Kinder die Verpflichtung der Eltern und Paten, die Neugetauften im
Glauben zu erziehen, mit ihnen zu beten und sie in das Leben der Kirche einzufithren. Da-
mit ist durch die Taufe der Kinder der Glaube der Eltern selbst angefragt. So kann die Tau-
fe der Kinder fiir viele Eltern zum Anlass werden, sich wieder neu mit dem eigenen Glau-
ben zu beschiiftigen.

Fiir eine vertiefte Besinnung auf das Taufgeschehen, den Glauben und eine christliche
Lebensfithrung kann eine einzelne Begegnung in der Regel nur ein AnstoR sein. So ist an
vielen Orten der Wunsch gewachsen, analog zur Katechese fiir die Kinder vor der Erst-

Vgl. KONGREGATION FUR DEN GOTTESDIENST UND DIE SAKRAMENTENORDNUNG, Der Gebrauch der
Volkssprache bei der Herausgabe der Biicher der romischen Liturgie. Liturgiam authenticam.
Fiinfte Instruktion ..zur ordnungsgemiBen Ausfithrung der Konstitution des Zweiten Vatikani-
schen Konzils iiber die heilige Liturgie™ (zu Art. 36 der Konstitution). Lateinisch — Deutsch. 28.
Mirz 2001 (VApS 154); zu dieser Instruktion und ihren Konsequenzen fiir die liturgischen Bii-
cher vgl. u. a. W. HAUNERLAND, Authentische Liturgie. Der Gottesdienst der Kirche zwischen
Universalitdt und Individualitdt. In: LJ 52 (2002) 135-157; DERS., Texttreu und verstindlich. Die
Leitlinien der Revision des Messbuchs. In: Gd 39 (2005) 153-156; J. MEISNER, Der Aufirag: Uberset-
zung und Revision. In: Gd 39 (2005) 89-92.

Vgl. Die Feier der Kindertaufe in den katholischen Bistiimern des deutschen Sprachgebietes. Heg.
im Auftrag der Bischofskonferenzen Deutschlands, Osterreichs und der Schweiz und des Bischofs
von Luxemburg, Einsiedeln [u. a.] 1972 (benutzter Druck 1977), S. 17 (Vorbemerkungen Nr. 31
und 32).

Im Folgenden greife ich teilweise Formulierungen auf, die ich bereits an anderer Stelle veraffent-
licht habe. Vgl. W. HAUNERLAND, Die Feier der Kindertaufe in zwei Stufen. Ein innovativer AnstoB
zur Emneuerung der Sakramentenkatechese. In: Den Glauben weitergeben. Werkbuch zur Kindertaufe
(s. Anm. 2) 24-28.
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kommunion und Firmung auch eine lingere Katechese vor der Taufe zu entwickeln, die
hier natiirlich nicht den Kindern, sondern den Eltern gelten muss. Auch das kanonische
Recht fordert eine entsprechende Vorbereitung der Eltern und empfiehlt dem Pfarrer, dazu
mehrere Familien zu versammeln.®

Bei der Uberarbeitung der Ordnung fiir die Feier der Kindertaufe in der Mitte der 1990er
Jahre wurde deshalb eine liturgische Ordnung erarbeitet, die eng mit einer zeitgemifen
Sakramentenkatechese fiir die Eltern der Tauflinge verkniipft sein sollte. So entstand das
Modell einer ,,Taufe mit Vorbereitungsweg™: In lockerem Anschluss an die Ordnung fiir
,.Die Feier der Eingliederung Erwachsener in die Kirche™ steht am Beginn einer lingeren
Elternkatechese eine ,,Feier zur Eroffnung des Weges™; in der Tauffeier kommt dieser Vor-
bereitungsweg dann zu seinem Abschluss.

Dieses Modell war Teil des Manuskriptes, das die Bischofe des deutschen Sprachgebietes
im Jahr 1997 approbiert hatten, das allerdings insgesamt seinerzeit von der Kongregation
fiir den Gottesdienst und die Sakramentenordnung nicht rekognosziert wurde. Bemerkens-
wert allerdings war damals: Obwohl das romische Liturgiebuch eine solche Ordnung nicht
kennt, zeigte sich, dass die Kongregation einer ,,Feier zur Er6ffnung des Weges™ und damit
dem Modell einer liturgischen Gestaltung einer ldngeren Elternkatechese aufgeschlossen
gegeniiberstand und die Bischdfe ermutigte, dieses als deutschsprachigen Eigenritus in den
Anhang des erneuerten Buches aufzunehmen. Unter der Uberschrift ,.Die Feier der Kinder-
taufe in zwei Stufen™ ist die Feierordnung nun Teil des liturgischen Buches ,,Die Feier der
Kindertaufe” von 2007 und kann tiberall im deutschen Sprachgebiet verwendet werden.
Lediglich der Erzbischof von Vaduz konnte sich nicht entschlieien, auch diese Ordnung zu
approbieren. So macht eine Anmerkung im liturgischen Buch — auch das eine Innovation —
darauf aufmerksam, dass diese Ordnung im Erzbistum Vaduz nicht verwendet werden
darf.’

Der Ritus ,,Die Feier der Kindertaufe in zwei Stufen™ kennt zwei gottesdienstliche Feiern:
die einleitende ,,Feier zur Eroffnung des Weges zur Taufe™ und die abschlieBende ,,Feier
der Taufe* als Ziel des Vorbereitungsweges.

Die ,,Feier zur Eréffnung des Weges zur Taufe greift aus dem Katechumenat erwachsene
Riten aus der Tauf- bzw. Initiationsliturgie auf, beriicksichtigt aber zugleich auch die be-
sondere Situation der Siuglingstaufe und die damit verbundenen Stimmungen der Eltern.
Deshalb stehen am Anfang der Feier ,,Lobpreis Gottes und Dank fiir die Geburt”. Der erste
Text fiir diesen Lobpreis geht von einer gliicklichen Geburt aus. Ausdriicklich wird fiir die
Freude gedankt, die Gott durch diese Kinder schenkt, und dafiir, ,,dass diese Kinder gesund
sind“'’. Zwei Alternativtexte ,.sind vor allem fiir Situationen gedacht, in denen etwa die
Sorgen, die mit der Geburt eines kranken Kindes verbunden sind, oder andere Umstinde
einzelne Eltern stark belasten und die Freude tiberdecken®'’.

Erst im Anschluss an die Homilie werden die bei der Feier der Kindertaufe @iblichen Fra-
gen nach der Bereitschaft zur religiosen Erziehung an die Eltern und Paten gerichtet. Es
folgt die Bezeichnung mit dem Kreuz, die in der Alten Kirche ganz am Beginn des Kate-
chumenats stand. Bei der ,.Feier der Eroffnung des Weges zur Taufe® ,kann der Zelebrant
auch Augen, Ohren, Mund und Hinde der Kinder mit dem Kreuz bezeichnen“'? und mit

& Vgl CIC 1983 can. 851.

?  Vgl. Die Feier der Kindertaufe 2007, S. 140.

' Die Feier der Kindertaufe 2007, S. 147 (Nr. 167).
"' Die Feier der Kindertaufe 2007, S. 148 (Nr. 168).
2 Die Feier der Kindertaufe 2007, S. 153 (Nr. 176).
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wechselnden Begleitworten deutlich machen, dass Christus immer mehr das ganze Leben
des Kindes bestimmen soll:

,»Ich bezeichne deine Augen mit dem Kreuz, damit du sehen lernst, was Jesus tut.*
..Ich bezeichne deine Ohren mit dem Kreuz, damit du horst, was Jesus sagt.

,Ich bezeichne deinen Mund mit dem Kreuz, damit du dem Ruf Jesu antwortest £
,,Ich bezeichne deine Hinde mit dem Kreuz, damit du tust, was Jesus lehrt. "

Nach der Anrufung der Heiligen und den Fiirbitten spricht der Zelebrant das Exorzismus-
gebet um Schutz vor dem Bésen und salbt das Kind mit dem Katechumenensl. Mit einem
Dankgesang, dem Segen und der Entlassung endet diese Feier.

Wiihrend die ,Feier der Eréffnung des Weges zur Taufe* grundsitzlich nur mit einem
Wortgottesdienst verbunden ist, kann die Taufe selbst sowohl auBerhalb als auch innerhalb
der Messe gefeiert werden. Der Mustertext fiir die BegriiBung bei der | Feier der Taufe
kniipft ausdriicklich an die ldngere Vorbereitungszeit an und fiihrt zur 6ffentlichen Erkli-
rung der Eltern, was sie sich fiir ihre Kinder von der Taufe erhoffen. Weil die aus dem
Katechumenat erwachsenen Riten, die bei der Grundform der Kindertaufe zum Wortgottes-
dienst gehoren, schon in die ,,Feier der Eréffnung des Weges zur Taufe™ integriert waren,
enthdlt der Wortgottesdienst bei der ,,Feier der Taufe* keine besonderen Riten. Die Tauffei-
er selbst und die tibrigen Teile folgen dann der Grundform der Kindertaufe.

Die Kindertaufe in zwei Stufen kann nur dann sinnvoll gefeiert werden, wenn auf die
.Feier der Erdffnung des Weges zur Taufe* ein lingerer Weg der Glaubensvertiefung folgt.
Weder das liturgische Buch noch die Pastorale Einfiihrung machen genauere Angaben iiber
die Lange dieses Weges. Lediglich in dem Modelltext fiir die BegriiBung bei dem zweiten
Gottesdienst. der Feier der Taufe, wird davon gesprochen, dass die Eltern vor ,,mehreren
Monaten* um die Taufe gebeten haben.' Doch wird man berticksichtigen miissen, dass
nach dem kanonischen Recht die Taufe der Kinder in den ersten Wochen nach der Geburt
stattfinden soll. "

Zu diesem Weg der intensiveren Glaubensverticfung werden im Idealfall alle Eltern ein-
geladen, die in der letzten Zeit ihr Kind zur Taufe angemeldet haben. Die Elterngruppe, die
sich damit bildet, wird dann Menschen mit unterschiedlichen religiésen Voraussetzungen
versammeln. Es ist klar, dass mit jeder einzelnen Familie ein erstes Gesprich gefiihrt wer-
den muss. Aber die kommende Zeit dient der gemeinschaftlichen Vorbereitung, in der El-
tern mit ihren unterschiedlichen Voraussetzungen und Glaubensgeschichten miteinander
und voneinander lernen und gemeinsam im Glauben wachsen konnen.

Keinesfalls soll der Weg zur Taufe als Priifungszeit erlebt werden, an deren Ende erst ent-
schieden wird, ob das Kind getauft werden soll oder getauft werden kann. Vielmehr ist
diese Feier der Beginn eines Weges, zu dem alle Eltern eingeladen sind, die ihr Kind fiir die
Taufe angemeldet haben. Denn alle sollen die Zeit der Vorbereitung als eine Zeit verstehen,
in der sie selbst bewusst durch die eigene Glaubensvertiefung der Taufe ihres Kindes ent-
gegengehen. Pfarrgemeinden, die bereits ein #hnliches Modell der gemeinschaftlichen
Elternkatechese in der Vergangenheit praktiziert haben, berichten, dass manche Elterngrup-
pe iiber den Tag der Taufe hinaus Bestand hatte und so zu einem Familienkreis wurde, der

13

“Ebd

" Vgl. Die Feier der Kindertaufe 2007, S. 163 (Nr. 185) und S. 173 (Nr. 194).

5 Vel. CIC 1983 can. 867 § 1; dazu auch Die Feier der Kindertaufe. Pastorale Einfithrung, Nr. 47
(Arbeitshilfen 220, 24).
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auch im Alltag Maglichkeiten des Austausches und der gemeinschaftlichen Glaubensstér-
kung eréffnete.

Das liturgische Buch selbst macht keine nidheren Aussagen zu den Inhalten und Zielen der
katechetischen Bemiihungen in dieser Zeit. Mancher mag dies als einen Mangel empfinden.
Doch erdffnet das Buch damit einen Raum, in dem Erfahrungen gesammelt werden sollen.
Fiir die konkrete Pfarrei, den gréBeren Seelsorgebereich'®, das Dekanat oder auch die ein-
zelne Didzese kionnte dies heilen, gemeinsam zu iiberlegen, welche Ziele und Inhalte mit
dieser Zeit der Vorbereitung auf die Taufe verbunden sein sollen. Eine Vielzahl katecheti-
scher Wege, die auf die unterschiedlichen Voraussetzungen bei den Eltern und den Beglei-
tern Riicksicht nehmen, sind auch dann noch denkbar, wenn eine grundlegende Uberein-
kunft dariiber erzielt wurde, welche Themen in dieser Zeit angesprochen werden sollen.

Es ist jedenfalls wiinschenswert, dass dieses innovative Element des neuen Buches er-
probt wird und dass die entsprechenden Erfahrungen nach einer iberschaubaren Zeit auch
innerhalb des deutschen Sprachgebietes ausgewertet werden.

Die Bischéfe des deutschen Sprachgebictes gehen allerdings davon aus, dass dieses Mo-
dell auch dort, wo es dankbar angenommen wird, nicht einfach allen Eltern vorgeschrieben
werden kann. Ausdriicklich weisen sie sogar darauf hin, dass ,.diese Ordnung und die mit
ihr verbundene lingere Elternkatechese nicht zur Vorbedingung fiir die Taufe der Kinder
gemacht werden*'” diirfen. Sinnvoll kann ein solcher Weg ja nur sein, wenn er von den
Betroffenen angenommen und freiwillig gegangen wird. Vermutlich wird die Pastoral der
Zukunft bei der Vorbereitung auf die Taufe wie bei der Vorbereitung auf andere Sakramen-
te auch in derselben Pfarrei gleichzeitig mehrere Wege gehen miissen, da die unterschiedli-
chen Situationen unterschiedliche pastorale Antworten verlangen. Dass hier nicht jeder
Seelsorger alles leisten kann, muss natiirlich im Blick bleiben. Aber vielleicht konnen die
groBeren Seelsorgerdume, die aus mehreren Pfarreien oder Gemeinden bestehen, auch die
Moglichkeit erdffnen, an den verschiedenen Orten unterschiedliche pastorale Wege zu
gehen, die nicht als Konkurrenz, sondern als sinnvolle Erginzungen erlebt werden und
grundsitzlich allen Katholiken im Seelsorgeraum offenstehen.

2. Korrekturen der ersten Ausgabe

Ohne Zweifel ist die beschriebene Ordnung ,.Die Feier der Kindertaufe in zwei Stufen*
die grundlegende Innovation des erneuerten liturgischen Buches. Neu ist auch, dass fiir die
Feier der Kindertaufe innerhalb der Feier der heiligen Messe nicht nur rubrikale Hinweise
gegeben werden, sondern dass diese Ordnung vollstindig in einem eigenen Kapitel doku-
mentiert und ihre Feier insofern erleichtert wird. Allerdings sind auch im Grundritus der

Im Bereich der Bundesrepublik Deutschland stehen nahezu alle Didzesen derzeit vor Strukturver-
dnderungen, zu denen eine engere Zusammenarbeit oder auch der Zusammenschluss mehrerer
Pfarreien gehoren und mit denen auf die geringere Zahl der Priester, der Riickgang der Gemein-
demitglieder und die niedrigeren Finanzmittel reagiert wird. Vgl. dazu ,Mehr als Strukturen . . .
Entwicklungen und Perspektiven der pastoralen Neuordnung in den Ditzesen”. Dokumentation
des Studientages der Friihjahrs-Vollversammlung 2007 der Deutschen Bischofskonferenz. 12.
April 2007. Bonn 2007 (Arbeitshilfen 213); ,Mehr als Stukturen . . . Neuorientierung der Pasto-
ral in den (Erz-)Didzesen. Ein Uberblick. 12. April 2007. Bonn 2007 (Arbeitshilfen 216).

Vel. die in zahlreichen Amtsblittern erschienene Ankiindigung des neuen Buches, hier zit. nach:
Den Glauben weitergeben. Werkbuch zur Kindertaufe (s. Anm. 2) 176-180, hier 179; vgl. auch
Die Feier der Kindertaufe. Pastorale Einfithrung, Nr. 16 (nur 2., verb. Aufl.; Arbeitshilfen 220,
13).
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Kindertaufe einzelne Korrekturen vorgenommen worden, von denen im Folgenden drei
wichtigere genannt und kommentiert werden sollen.

2.1 Kreuzzeichen

Die Bezeichnung des Sauglings mit dem Kreuz hatte in dem bisherigen deutschen Ordo
thren Platz im Anschluss an die Homilie. Zwar wurde die Bekreuzigung auch in der Alten
Kirche erst nach einer einfiihrenden Katechese vollzogen. Aber diese Katechese stand mit
der Bekreuzigung am Beginn eines lingeren Katechumenats. Der Wortgottesdienst der
Feier der Kindertaufe ist aber kein eigenstindiger katechetischer Gottesdienst, sondern er
ist Teil der Tauffeier selbst und deshalb unmittelbar auf den sakramentalen Vollzug bezo-
gen.

Der lateinische ,,Ordo Baptismi Parvulorum* hatte der Bezeichnung mit dem Kreuz einen
Platz am Beginn des Taufgottesdienstes unmittelbar nach der Befragung der Eltern und
Paten zugewiesen. Damit wurde deutlich, dass das Zeichen des Kreuzes am Beginn des
Glaubensweges der Kinder steht und so dem ganzen Weg der Initiation das entscheidende
Vorzeichen gibt. Die Neuausgabe war nun eine gute Gelegenheit, einen deutschen Sonder-
ritus zu korrigieren, dessen Plausibilitit nicht mehr zu erkennen war und der offensichtlich
auch in der Feierpraxis an manchen Stellen schon veridndert worden war.

Beachtenswert ist nicht nur die strukturelle Verlegung des Ritus-Elementes. Auch das
Begleitwort hat sich verindert. Im Ordo von 1971 lautete es:

»N.N., mit grofler Freude nimmt euch die christliche Gemeinde (oder: unsere Pfarrgemeinde) auf,
In ihrem Namen bezeichne ich euch mit dem Zeichen des Kreuzes.«'®

Die Formulierung erweckte den Eindruck, dass an dieser Stelle bereits der Siugling in die
Gemeinde und damit auch in die Kirche aufgenommen werde. Zwar gehorte der Katechu-
mene auch in der Alten Kirche schon in einem gewissen MaB zur Kirche. Aber dennoch ist
die Bezeichnung mit dem Kreuz eher ein Akt der Annahme und der BegriiBung: Die Ge-
meinschaft der Glaubenden wendet sich den Kindern zu und gibt mit dem Zeichen des
Kreuzes allem Weiteren das entscheidende Vorzeichen. Der Begleittext lautet jetzt:

»N. und N., mit groer Freude empfingt euch die Gemeinschaft der Glaubenden. Im Namen der
Kirche bezeichne ich euch mit dem Zeichen des Kreuzes.“"

Die lateinische Vorlage spricht von der ,,communitas christiana“zo, die die Kinder emp-
fangt und in deren Namen sie bekreuzigt werden. Da der Begriff der ,,Gemeinde* theolo-
gisch und soziologisch mehrdeutig ist, spricht das neue deutsche Begleitwort einerseits von
der Gemeinschaft der Glaubenden, die die Tauflinge empfingt, fordert aber andererseits
nicht die Vorstellung, die Bezeichnung mit dem Kreuz geschehe nur im Namen der anwe-
senden Gliubigen: Sie wird vielmehr im Namen der Kirche vollzogen.

,-Ordo Baptismi Parvulorum* und ,,Die Feier der Kindertaufe von 1971 hatten angeregt,
die Eltern und — wenn es angebracht erschien — auch die Paten einzuladen, ebenfalls die

" Die Feier der Kindertaufe 1971, S. 32 (Nr. 15). - Die Formel hat offensichtlich schon 1977 bei
einem orthodoxen Metropoliten Irritationen ausgeldst. Darauf und auf die entsprechenden Uber-
legungen der Deutschen Bischofskonferenz, ihrer Liturgiekommission und der IAG macht auf-
merksam E. SEILER, Internationale liturgische Zusammenarbeit im deutschen Sprachgebiet. In: LJ
40 (1990) 192-210, 208f.

Die Feier der Kindertaufe 2007, S. 36 (Nr. 39).

Ordo Baptismi Parvulorum. Editio typica altera. Typis Polyglottis Vaticanis 1973, S. 24 (Nr. 41).
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Stirn der Kinder mit dem Kreuz zu bezeichnen.”' In vielen Gemeinden hat sich der Brauch
entwickelt, dass der Zelebrant auch weitere Mitfeiernde dazu einlddt. Tatsdchlich will der
kleine Ritus ja deutlich machen, dass die ganze Kirche das Kind empfingt. ,Die Feier der
Kindertaufe* von 2007 greift diese Praxis behutsam auf, wenn neben den Eltern und Paten
auch die Geschwister genannt werden, die eingeladen werden, das Kind mit dem Kreuz zu
bezeichnen. ™

2.2 Eroffnungsgebet

Mit der Bezeichnung mit dem Kreuz endet im ,,Ordo Baptismi Parvulorum™ der ,.Ritus
Recipiendi Parvulos®. Dieser Empfang der Kinder war zugleich auch der Eroffnungsteil des
Taufgottesdienstes. Bekanntlich endet nun der Eroffnungsteil der Messfeier mit der ,,Col-
lecta®, die im Deutschen ,, Tagesgebet genannt wird. Spitestens in diesem Tagesgebet wird
deutlich, dass der Vorsteher nicht nur der Gemeinde gegeniibersteht, sondern gemeinsam
mit ihr vor Gott. So spricht er in diesem Gebet, das die Eroffnung abschlieft, nicht im eige-
nen Namen, sondern im Namen der ganzen versammelten Gemeinde und im amtlichen
Auftrag der Kirche. Helmut Biisse sagt sogar:

,.Es ist ein zum Gesamtvorgang der Er6ffnung unabdingbar gehérendes Element, das die Elemente
des Auftakts auf das iibergeordnete Ganze, die Gesamtfeier hin zusammenschliefit; insofern kann
man das Tagesgebet treffend als integrierendes Element der Eréffnung bezeichnen.“*

Da ein solches Element im ,.,Ordo Baptismi Parvulorum™ fiir die Kindertaufe auflerhalb
der Messfeier nicht vorgesehen war, schuf man im deutschen Sprachgebiet einen eigenen
Text, den der Zelebrant zum Abschluss der Eroffnung vor dem Ubergang zum Wortgottes-
dienst sprechen konnte:

~Allmichtiger, ewiger Gott, du schenkst den Glauben, ohne den es keine Taufe gibt. Lal} uns jetzt
auf dein Wort horen, damit dieser Glaube in uns wachse durch Christus, unsern Herrn,***

Mit dem Hinweis auf Glaube und Taufe wurden Motive aufgegriffen, die in dem Ge-
sprich mit den Eltern und Paten angeklungen waren. Gleichzeitig leitete die Oration hin-
iiber zum nun folgenden Wortgottesdienst.

Auch in dem approbierten Text von 1997 war am Ende des Eroffnungsteiles eine Oration
vorgesehen. Sie lautete:

.Guter Gott und Vater, du hast uns Jesus Christus geschenkt und willst alle Menschen in seiner Kir-

che versammeln. Offne N. und N. die Tiir in die Gemeinschaft deines Sohnes. Stirke das Leben des

Glaubens in deiner Gemeinde, damit diese Kinder in der Kirche den Weg zu dir finden. Durch Jesus
Christus, unsern Herrn.“?

Auch dieser Text kniipft an Motiven der Tauffeier an. Anders als die bisherige Oration
geht es hier in der Bitte um die Kinder, die getauft werden. Die Bitte, dass den Téauflingen
die Tiir in die Gemeinschaft Christi gedffnet wird, leitet zu der nun folgenden Tauffeier

“ Vgl. Ordo Baptismi Parvulorum 1973, S. 24 (Nr. 41); Die Feier der Kindertaufe 1971, S. 32 (Nr.
Jisi)

22 Vgl. Die Feier der Kindertaufe 2007, S. 36 (Nr. 39).

» H. BUssE, Das ,.,Tagesgebet“ als integrierendes Element der Eroffnung. Uberlegungen zur Reali-

sierung der Wahlmoglichkeiten bei den Orationen der Melifeier. In: Gemeinde im Herrenmahl.

Zur Praxis der Messfeier [FS Emil Joseph Lengeling]. Hg. Th. Maas-Ewerd — K. Richter. 2., verb.

Aufl. Einsiedeln [u. a.] 1976, 222-231, 226.

* Die Feier der Kindertaufe 1971, S. 31 (Nr. 9).

Die Feier der Kindertaufe (Manuskript: Approbationsvorlage 1997).
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iiber, in der ja den Kindern dieser Zugang sakramental eroffnet wird. Die zweite Bitte greift
allerdings weit iiber die Feier hinaus und nimmt bereits das weitere christliche Leben der
Getauften in den Blick. Solche Bitten sind natiirlich legitim, sie finden sich allerdings im
Taufritus noch hiufiger.

Nachdem das bereits approbierte Manuskript 1999 von der Kongregation fiir den Gottes-
dienst und die Sakramentenordnung nicht rekognosziert worden war, musste die gesamte
Feierordnung noch einmal grundlegend redaktionell bearbeitet werden. Im Rahmen dieser
Redaktionsarbeit zwischen 1999 und 2002 wurde auch das Gebet weiterentwickelt, mit dem
der Er6ffnungsteil abgeschlossen werden kann. Es lautet jetzt:

.,Gott, unser Vater, du hast deinen Sohn Jesus Christus gesandt, um alle Menschen als dein Volk zu
sammeln. Offne N. (und N.) die Tiir in die heilige Kirche, in die wir durch Glaube und Taufe einge-
treten sind. Stéirke uns mit deinem Wort, damit wir dank deiner Gnade den Weg zu dir finden durch
Jesus Christus, deinen Sohn, unseren Herrn und Gott, der in der Einheit des Heiligen Geistes mit dir
lebt und herrscht in alle Ewigkeit. <>

Der Text kniipft an den Formulierungen von 1997 an und bittet, dass den Tauflingen die
Tiir in die Kirche gedffnet wird. Der Hinweis, dass die Betenden durch Glaube und Taufe
in die Kirche eingetreten sind, ldsst erkennen, dass die jetzt gefeierte Taufe wesentlich das
ist, was den Téuflingen den Zugang zur Kirche eréffnet. Mit diesem Hinweis ist allerdings
die Oration nicht mehr nur auf die Kinder konzentriert, sondern nimmt auch die Betenden
selbst in den Blick. Fiir sich selbst erbitten sie die Stirkung durch das Wort Gottes und
leiten damit bereits iiber zu dem nun folgenden Wortgottesdienst.

So schlieft nun diese Oration sachgemil den Eroffnungsteil ab: Sie ist die erste dirckte
Anrede Gottes in dieser Feier und zeigt damit an, dass es in der liturgischen Feier nicht nur
um die zwischenmenschliche Kommunikation geht. Sie greift Motive des Eroffnungsteiles
auf und ldsst den Horizont der folgenden Feier erkennen. Vor allem aber fiihrt sie die fei-
ernde Gemeinde an die Schwelle des Wortgottesdienstes und bittet, dass Gott selbst sich
nun den Feiernden in seinem stirkenden Wort zuwendet. Auch wenn das liturgische Buch
die Verwendung dieses Gebetes dem Zelebranten freistellt, so diirfte es doch héchst sinn-
voll sein, sie regelmiBig bei der Feier der Kindertaufe auBerhalb der Feier der heiligen
Messe zu sprechen.

2.3 Schriftlesungen

Der ,,0Ordo Baptismi Parvulorum* gibt eine groBe Freiheit bei der Auswahl der Schriftle-
sungen. Eine oder auch eine zweite aus den Perikopen, die im Ritus selbst oder im Anhang
angegeben sind, sollen ausgewihlt werden. Ja, es konnen sogar noch ganz andere Schrift-
texte verwendet werden, dic dem Wunsch oder dem Nutzen der Eltern entsprechen.”’” Im
deutschsprachigen Ordo von 1971 werden diese Bestimmungen weitgehend aufgegriffen,
allerdings findet sich der traditionsgeméBe Zusatz, dass nicht zwei Evangelientexte vorge-
tragen werden sollen. Zusitzlich gab es noch eine Sonderbestimmung:

»Eine Lesung aus dem Alten Testament soll nur in Verbindung mit ciner neutestamentlichen Le-
sung ausgewihlt werden “**

Nun kann es keine Frage sein, dass das Christusereignis fiir die christliche Taufe von
grundlegender Bedeutung ist. Vermutlich hatten die Bearbeiter des deutschsprachigen Ordo

* Die Feier der Kindertaufe 2007, S. 37 (Nr. 40).
*" Vgl. Ordo Baptismi Parvulorum 1973, S. 25 (Nr. 44).
Die Feier der Kindertaufe 1971, S. 31 (Nr. 12).
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von 1971 seinerzeit den naheliegenden Gedanken, dass die neutestamentlichen Texte dieses
Christusereignis deutlicher bezeugen. Doch stellte sich bei der Revision die Frage, ob diese
Einschriinkung der Wiirde der ganzen Heiligen Schrift und der Biicher des Alten Testamen-
tes gerecht wird.

Es ist grundlegende Uberzeugung der Kirche durch die Jahrhunderte, dass alle Biicher des
Alten und des Neuen Testamentes gemeinsam die Heilige Schrift der Christen bilden. Die
gegenseitige Verwiesenheit der alttestamentlichen und neutestamentlichen Schriften hat das
Zweite Vatikanische Konzil in seiner Dogmatischen Konstitution tiber die gottliche Offen-
barung ,,Dei Verbum deutlich herausgestellt:

»Gott, der die Biicher beider Biinde inspiriert hat und ihr Urheber ist, wollte in Weisheit, dal3 der
Neue im Alten verborgen und der Alte im Neuen erschlossen sei. Denn wenn auch Christus in sei-
nem Blut einen Neuen Bund gestiftet hat (vgl. Lk 22.20; 1 Kor 11,25), erhalten und offenbaren die
Biicher des Alten Bundes, die als Ganzes in die Verkiindigung des Evangeliums aufgenommen
wurden, erst im Neuen Bund ihren vollen Sinn (vgl. Mt 5,17; Lk 24,27; Rém 16,25-26; 2 Kor 3,14—
16), wie sie diesen wiederum beleuchten und deuten >

Eine erste Konsequenz dieser Erkenntnis ist ohne Zweifel, dass das Alte Testament in den
nachkonziliaren Leseordnungen einen grofien Raum erhalten hat. Diskutiert wird in den
letzten Jahrzehnten verstirkt, ob die konkreten Prinzipien der Auswahl alttestamentlicher
Perikopen angemessen waren und ob insofern also der gestiegenen Quantitit alttestamentli-
cher Lesungen noch eine qualitative Korrektur und Verbesserung folgen miisste.”’

Vor dem Hintergrund dieser Diskussion schien es nicht sachgerecht zu sein, bei der Feier
der Taufe die Auflage zu machen, eine alttestamentliche Lesung diirfe nur in Verbindung
mit einer neutestamentlichen Perikope ausgewiéhlt werden. Im Blick auf die gegenseitige
Verwiesenheit von Altem und Neuem Testament ldge es ndmlich dann auch nahe zu sagen,
man diirfe einen neutestamentlichen Text nicht ohne einen alttestamentlichen Text vortra-
gen. Denn ,,man kann das Neue Testament nicht ohne das Alte verstehen und auslegen™’'.

Fiir das rechte christliche Verstdndnis jedes biblischen Textes bleibt es natiirlich grundle-
gend, dass er Teil der Heiligen Schrift ist, die aus den Schriften des Alten und Neuen Tes-
tamentes besteht. In diesem Sinn muss die Auslegung jeden Text als Teil des Kanon inter-
pretieren. Dies gilt immer und nicht erst dann, wenn auch Texte aus dem je anderen Teil
der Bibel vorgetragen werden.

Innerhalb der christlichen Liturgie im Allgemeinen und innerhalb der Feier der Taufe im
Besonderen erhilt jeder Text noch einmal einen hermeneutischen Schliissel. Die liturgische
Feier selbst ist insofern ein Beitrag zum Verstindnis auch der Schriftlesungen.’” Die nicht-
biblischen Texte der Feier der Kindertaufe machen hinreichend deutlich, dass die Taufe in
unlésbarem Zusammenhang mit dem Christus-Ereignis und seinem Pascha-Mysterium
steht. Im gottesdienstlichen Vollzug interpretieren sich aber biblische und nichtbiblische

29

= II. VATIKANUM, Dogmatische Konstitution tiber die gottliche Offenbarung Dei Verbum, Nr. 16.

Zur Diskussion vgl. Streit am Tisch des Wortes? Zur Deutung und Bedeutung des Alten Testa-
ments und seiner Verwendung in der Liturgie. Hg. A. Franz. St. Ottilien 1997 (PiLi 8); zum AT in
den Leseordnungen der Messfeier A. FRANZ, Wortgottesdienst der Messe und Altes Testament.
Katholische und dkumenische Lektionarreform nach dem II. Vatikanum im Spiegel von Ordo
Lectionum Missae, Revised Common Lectionary und Four Year Lectionary: Positionen, Proble-
me, Perspektiven. Tiibingen — Basel 2002 (PiLi.S 14).

K. LEHMANN, Das Alte Testament in seiner Bedeutung fiir Leben und Lehre der Kirche heute. In:
TThZ 98 (1989) 161-170. 162.

Vgl. W. HAUNERLAND, ,.Lebendig ist das Wort Gottes™ (Hebr 4,12). Die Liturgie als Sitz im Le-
ben der Schrift. In: ThPQ 149 (2001) 114-124.
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Texte gegenseitig. So wird hinreichend deutlich, dass die alttestamentlichen Lesungen als
Teil der christlichen Bibel verkiindet werden. Sie werden nicht erst durch eine zusitzliche
neutestamentliche Perikope Evangeliumsverkiindigung, Offenbarung des dreifaltigen Got-
tes und Zeugnis des Wortes Gottes, das in Jesus Christus Mensch geworden ist. Obwohl es
natiirlich auch eine damit nicht einfach identische jiidische Interpretation derselben (alttes-
tamentlichen) Schriften gibt, bediirfen also die alttestamentlichen Perikopen innerhalb der
christlichen Gemeinde nicht notwendigerweise der stiandigen Ergénzung durch einen neu-
testamentlichen Text. Diese gerade in den letzten Jahrzehnten gewachsenen Erkenntnisse
machten es selbstverstindlich, dass die alte deutsche Eigenrubrik in das erneuerte Buch
nicht tibernommen wurde.

3. Liturgische Biicher fiir das deutsche Sprachgebiet

Durch die Instruktion ,Liturgiam Authenticam“ wurden nicht nur die Prinzipien der
Ubersetzung, sondern auch die Zustidndigkeiten bei der Erstellung der liturgischen Biicher
in die verschiedenen Sprachen neu geordnet. Fiir die Ubersetzungsarbeit werden von der
Kongregation fiir den Gottesdienst und die Sakramentenordnung in Sprachgebieten, fiir die
mehr als eine Bischofskonferenz zustindig ist, sogenannte ,,gemischte” Kommissionen
eingesetzt.” Im deutschen Sprachgebiet ist dies die Kommission ,,Ecclesia Celebrans®. Fiir
die Erstellung der liturgischen Biicher mit allfilligen Anpassungen und Erginzungen sowie
fiir die Herausgabe der volkssprachigen Biicher bleiben die Bischofskonferenzen und die
konferenzfreien Erzbischofe zustindig. Fiir die Koordination dieser Arbeiten wurde das
»Forum Liturgie im deutschen Sprachgebiet (FLD) gegriindet. Da es im deutschen
Sprachgebiet gewisse personelle Uberschneidungen gibt, kénnen viele Fragen relativ prag-
matisch geldst werden.

Problematisch erweist sich allerdings, dass flir die Approbation der volkssprachigen litur-
gischen Biicher bei allen Bistiimern, die einer Bischofskonferenz angehéren, immer diese
Bischofskonferenz zustiindig ist. Fiir die Bistiimer der Bischofskonferenzen Deutschlands,
Osterreichs und der Schweiz und fiir die konferenzfreien Erzbistiimer Luxemburg und
Vaduz ergeben sich kaum Verinderungen. Sie approbieren wie bisher die deutschsprachi-
gen liturgischen Biicher. In einem erprobten Zusammenspiel zwischen der Stindigen
Kommission fiir die Herausgabe der gemeinsamen liturgischen Biicher im deutschen
Sprachgebiet, der Verlegergemeinschaft und dem Deutschen Liturgischen Institut erfolgen
dann Drucklegung und Herausgabe der erneuerten liturgischen Biicher.

Neu und nicht ohne Probleme ist allerdings, dass im liturgischen Buch nicht mehr deut-
lich wird, dass die gemeinsamen liturgischen Biicher auch in weiteren Dizesen verwendet
werden, die zu nichtdeutschsprachigen Bischofskonferenzen gehéren und in denen im Ver-
hiltnis zum jeweiligen Land deutschsprachige Minderheiten leben. Unter dieser Riicksicht
hatten die zuletzt erschienenen deutschsprachigen liturgischen Biicher auch die Approbati-
on des Bischofs von Bozen-Brixen, des Bischofs von Liittich und des Erzbischofs von
StraBburg erhalten.™ Fiir diese Di6zesen miissten nach den neuen Regelungen folgerichtig

- Vel. Liturgiam Authenticam, Nr. 92—105 (VApS 154, S. 82-91).

# Vgl. Die Feier der Trauung in den katholischen Bistiimern des deutschen Sprachgebietes. Zweite
Auflage. Hg. i. Auftrag der Bischofskonferenzen Deutschlands, Osterreichs und der Schweiz so-
wie der (Erz-)Bischdfe von Bozen-Brixen, Liittich, Luxemburg und StraBburg. Ziirich [u. a.]
1992, S. 5; Die Feier der Krankensakramente. Die Krankensalbung und die Ordnung der Kran-
kenpastoral in den katholischen Bistiimern des deutschen Sprachgebietes. Zweite Auflage. Hg. i.
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die Bischofskonferenzen Italiens, Belgiens und Frankreichs die deutschsprachigen Biicher
approbieren.

Natiirlich erlaubt ,Liturgiam Authenticam® mit Zustimmung des Didzesanbischofs die
Verwendung von approbierten und rekognoszierten liturgischen Biichern auch in ,,Feiern,
die fiir fremdsprachige Personen gehalten werden, wie Zugezogene, Migranten, Pilger
usw.“*> Aber darf man sprachliche Minderheiten in deren Heimat wie Zugezogene,
Migranten und Pilger behandeln und damit marginalisieren? So ist es wiinschenswert, dass
mittelfristig doch noch ein Weg gefunden wird, wie auch in den liturgischen Biichern deut-
lich werden kann, dass zum deutschen Sprachgebiet auch Siidtirol und andere deutschspra-
chige Gebiete oder Gemeinden gehoren und dass die deutschsprachigen Biicher auch dort
Geltung haben.

Diese formalen Herausforderungen sollten allerdings fiir die gottesdienstliche Praxis kei-
ne Belastung sein. Denn natiirlich sollen die deutschsprachigen Gottesdienste im gesamten
Sprachgebiet nach den erneuerten liturgischen Bilichern gefeiert werden. Rechtlich wird
man davon ausgehen kénnen, dass prinzipiell durch neue liturgische Biicher die alten er-
setzt werden. Denn nach dem allgemeinen Recht ersetzt ein spdteres Gesetz ein fritheres
nicht nur, wenn dies ausdriicklich gesagt wird, sondern auch wenn es ,.dic ganze Materie
des friiheren Gesetzes umfassend ordnet“*®. Da die erneuerten Ausgaben der liturgischen
Biicher die ganze Materie der fritheren Ausgaben umfassend ordnen, ist wohl davon auszu-
gehen, dass auch ohne formliche Abrogation (Aufhebung) die fritheren Ausgaben aufler
Kraft gesetzt sind.’” Um dies noch einmal zu verdeutlichen, zugleich aber auch allen die
Gelegenheit zu geben, sich mit den neuen Biichern vertraut zu machen, haben die Bischofs-
konferenzen eine Ubergangszeit (vacatio legis) vorgesehen, deren Ende mit dem 1. Ad-
ventssonntag 2008 festgelegt wurde. Ab diesem Sonntag ist die zweite authentische Ausga-
be des Buches ,,Die Feier der Kindertaufe* ausnahmslos fiir die Liturgie der Kindertaufe in
deutscher Sprache zu verwenden. Mit der amtlichen Festlegung eines Endes der vacatio
legis wird insofern nicht erst die Geltung urgiert, sondern eine Ubergangszeit ermoglicht.

Auftrag der Bischofskonferenzen Deutschlands, Osterreichs und der Schweiz sowie der (Erz-)Bi-
schofe von Bozen-Brixen, Liittich, Luxemburg und Straburg. Solothurn [u. a.] 1994, S. 5. — Das
Erzbistum Vaduz existierte seinerzeit noch nicht und wurde erst im Dezember 1997 neu errichtet.

> Liturgiam Authenticam, Nr. 18 (VApS 154, S. 25).

% CIC 1983 can. 20.

T Unter diesem Gesichtspunkt ist davon auszugehen, dass die in Anm. 34 genannten Biicher unmit-
telbar mit ihrem Erscheinen die fritheren Ausgaben der Feier der Trauung und der Feier der Kran-
kensakramente ersetzen wollten und damit aufler Kraft gesetzt haben.
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., Ad fontes “ oder eine neue Tradition?
Uberlegungen zur sinnvollen Gestaltung moderner T auforte

Ein Komponist war es, der einen fiir nachkonziliaren Kirchenbau entscheidenden Satz ge-
duBert hat: ,,Die Liturgie ist die Bauherrin der Kirche.” Die AuBerung stammt von Corneli-
us Gurlitt' und ist mittlerweile langst zum Programm und zu einer viel zitierten, stehenden
Wendung im Kontext von Kirchenbau im Sinne des II. Vaticanums geworden. Im Zusam-
menhang mit einem besonderen Blick auf Taufritus und Taufort bedeutet dies: Wo der
Taufritus in einem klaren theologischen Konzept wurzelt, duBert sich seine Bedeutung auch
gleichzeitig in der Gestaltung des Taufortes. Dies belegt ein Blick auf verschiedene Kon-
zepte modernen Kirchenbaus in Wien. Die Konzepte, die im Folgenden vorgestellt werden,
haben eines gemeinsam: Sie sind in Gemeinden entwickelt worden, die sich intensiv mit
threm Kirchenraum, mit dem Taufsakrament und dem Taufort auseinandergesetzt haben.
Der Vergleich zeigt auch: Um Perspektiven und Kriterien fiir die sinnvolle Gestaltung mo-
derner Tauforte zu entwickeln ist eine zweifache Blickrichtung vonndten. Ein sinnvoll
gestalteter Taufort sollte gleichzeitig historischen als auch theologisch-liturgischen Ansprii-
chen gerecht werden. Bei der Antwort auf die Frage, warum eine besondere Gestaltung des
Taufortes notwendig ist und zum besseren Verstindnis moderner Konzepte, hilft ein Blick
auf die wichtigsten (Fehl-)Entwicklungen in der Geschichte des Taufsakraments.

Der Taufort in der Antike

In neutestamentlicher Zeit spielte die Frage, wo getauft werden sollte, nur eine sekundire
Rolle. Wichtig war fiir die ersten Christen, dass getauft wurde.” Ahnliches gilt auch fiir die
Christen des 2. Jahrhunderts Die Didache empfiehlt flieBendes Wasser, verlangt dieses
aber nicht zwingend.’ Ebenso verhilt es sich bei Tertullian in dessen Schrift ».De baptis-
mo*. Demnach sei es gleichgiiltig, ob man ,,im Meer oder stehendem Wasser, im Fluss oder
in einer Quelle, im Teich oder in einem Becken® taufe.*

Eigens der Taufe vorbehaltene Rédume sind seit dem 3. Jahrhundert bezeugt. Das ilteste
Zeugnis emer Hauskirche und eines Baptisteriums ist die Ausgrabungsstitte Dura-Europos
in Syrien.” Der Taufraum in Dura- -Europos prisentiert sich als langgestrecktes, rechteckiges
Zimmer mit einer Taufwanne in einer Nische des Raumes. In Dura-Europos wurden, wie es
in den antiken Hauskirchen iiblich war, bereits bestehende Riume des profanen Hauses in
sakrale Rdume umgewandelt und deren Grundriss iibernommen. Es liegt somit nahe zu

Vel. H. UmBAcH, Heilige Rdume — Pforten des Himmels. Miinster 2005, 277.

Dies belegt z. B. Apg 8,36-38. Der Kdémmerer fragt: , Hier ist Wasser, was steht meiner Taufe
noch im Weg?* Philippus gibt dem Kdmmerer nicht zu bedenken, dass man einen bestimmten Ort
fiir die Taufe aufsuchen muss, entscheidend ist allein das Wasser. Auch in weiteren Taufperiko-
pen erfiihrt man nichts Néheres tiber den Taufort. Vel. Apg 9,18; 10,48; 16,33; 16,14,

Vel. Did 7,1-3 (FC 1).

TERTULL}AN, De baptismo 4,3.

Die christliche Hauskirche wurde ungefihr in den Jahren 232/233 errichtet und vermutlich im
Zuge des Perserfeldzuges des Kaisers Valerian (256) wieder aufgegeben.

ra
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vermuten, dass es sich beim Taufraum um das frithere Badezimmer handelt.® Taufpiscinen
sind in dieser Epoche im Durchschnitt bis zu einem Meter tief. Die Erhéhung des Becken-
randes ldsst darauf schliefen, dass die Taufe im 3. Jahrhundert sowohl durch Ubergiefen
als auch durch Eintauchen praktiziert wurde. Vor allem die Didache gilt aber als Hinweis
darauf, dass das UbergieBen die Ausnahme und die Vollimmersion die Regel war, denn das
UbergieBen des Hauptes wird nur als Ausnahme zugelassen.” Der Téufling stieg tiber meh-
rere Stufen in die Piscine hinein, die zumeist nur einem Bewerber, notfalls noch einem
Helfer, Platz bot. Die Piscinen waren meistens in der Mitte des Taufraumes angeordnet.
Viele Becken erméglichten ein Durchschreiten, u. a. um den Durchzug durch das Rote
Meer zu symbolisieren.”

Baptisterien

Im Jahr 313 veranlasste Kaiser Konstantin vermutlich selbst den Bau der Laterankirche.
Zeitgleich wurde, wenige Meter von der Bischofskirche entfernt und auf den Grundmauern
romischer Thermen, ein monumentales Baptisterium errichtet. Dieses gilt als die dlteste
Taufkirche, in der noch heute Taufen gespendet werden. Bis heute hat dieses Baptisterium
in den Grundziigen seine urspriingliche Gestalt bewahrt. Nach der Konstantinischen Wende
wurde es bald iiblich, dass an allen Bischofskirchen nach dem Vorbild der Lateranbasilika
cigene Baptisterien errichtet wurden.” Diese Taufhiuser waren keineswegs nur Zweckbau-
ten, sondern sie dienten auch der Représentation der jeweiligen Kirche und waren Ausdruck
der Hochschiitzung der Taufe.'”

Das durchschnittliche Maf} fir den Innenraum eines Baptisteriums betrug in etwa 4 x 5
Meter. Der Taufraum musste nur dem Taufspender und dem Téaufling Platz bieten. Getaufte
und Gesalbte konnten den Taufraum verlassen und in den Gemeinderaum gehen, die noch
zu Taufenden konnten in einem Nebenraum warten. Die Piscine war meistens mit einem
Ciborium iiberwolbt, das den Taufraum von den Nebenrdumen abgrenzte. Viele Baptiste-

Die Formen der Piscinen haben mit Sicherheit ihre Vorbilder bereits in der rémischen Architek-
tur, da die ersten bekannten Piscinen an bereits vorhandene Formen und Réume angepasst wur-
den. Die ersten bekannten Piscinen hatten eine rechteckige Form, in spiterer Zeit st6Bt man auf
architektonische Varianten (mehreckige oder runde, teilweise auch kreuzférmige Piscinen). Die
Frage, ob die Anordnung symbolischen oder theologischen Intentionen folgte, ldsst sich nicht
eindeutig kldren. Aufierdem wandelten die Christen vermehrt rémische Thermen zu Baptisterien
um, ohne aufergewohnliche UmbaumaBnahmen zu ergreifen. Ein sehr anschauliches Beispiel
hierfiir ist das Lateranbaptisterium in Rom. Vgl. S. Ristow, Frithchristliche Baptisterien. Bonn
1998 (JAC.E 27) 20ff.

Vgl. C. LANGE, Gestalt und Deutung der christlichen Initiation in der Alten Kirche. In: Die Taufe.
Einfiihrung in Geschichte und Praxis. Hg. C. Lange — R. Olbrich — C. Leonhard. Darmstadt 2008,
1-29, hier: 6. Manche Autoren argumentieren gegen die Praxis der Vollimmersion mit der Iko-
nographie jener Epoche, die einen Tdufling meist aufrecht im Wasser stehend zeigt, wihrend er
durch UbergieBen getauft wird. Beide Varianten waren moglich und wurden praktiziert. Vgl. J.

EMMINGHAUS, Taufstitten. In: A. GRON, Taufstétten. Wurzburo 1988, 81f.

Diese konnte man von allen Seiten jeweils iiber drei Stufen betreten. Der Tdufling stieg am west-
lichen Ende in die Piscine, zog zum Bischof, der im ¢stlichen Teil stand. Dort wurden die Tauf-
fragen gestellt und die Taufe gespendet. Daraufhin schritt der Taufkandidat zur nord- oder siidost-
lichen Seite, um dort die Piscine zu verlassen. Vgl. AMBROSIUS, De Sacramentis (FC 3) 1.4: ,,Wer
durch diesen Quell hindurchzieht, das heiit vom Irdischen zum Himmlischen [. . .] der stirbt
nicht, sondern ersteht zum Leben.*

Vel. E. GatTz, Roma Christiana. Regensburg 1998, 198.

Vel. B. KLEINHEYER, Sakramentliche Feiern 1. Die Feiern der Eingliederung in die Kirche. Re-
gensburg 1989 (GDK 7.1) 59.
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rien verfiigten aulerdem {iber verschiedene Annexrdume, deren Bedeutung nie zweifelsfrei
geklirt worden ist.'' Uber Ausstattung und Schmuck der Baptisterien sagen die vorhande-
nen Quellen wenig aus. Die Baptisterien waren wohl mit Wandmalereien und Mosaiken
ausgeschmiickt. '

Die Symbolik von Taufpiscinen und Baptisterien

Ein giingiger Irrtum der Kunstgeschichte ist die Behauptung, alle antiken Taufpiscinen
seien achteckig konstruiert worden. Aus der Antike sind jedoch 50 verschiedene Grundriss-
typen von Taufpiscinen bekannt." Die Forschung hat zwar belegt, dass sich die Architektur
der Baptisterien an vorchristlichen Baustilen orientierte, dennoch besteht die Méglichkeit,
die Architektur vor allem auf Grund der Zahlensymbolik hinsichtlich christlicher Symbolik
zu interpretieren. Dies taten wohl auch die antiken Christen und deuteten die vorchristliche
Architektur nachtriiglich im christlichen Sinne.'* Aus praktischen Uberlegungen wurden
die ersten christlichen Taufstitten wohl auch von geschulten rémischen Bauleuten, die im
Besitz des notwendigen technischen Wissens waren, konstruiert bzw. wurden hiufig bereits
vorhandene Thermen zu Tauforten umgewandelt. "’

Auswirkungen der Kindertaufe auf den Taufort

Die wichtigsten Auswirkungen auf die weitere Entwicklung des Taufsakramentes waren
ab dem Friihmittelalter die Ubergabe des Taufrechtes von den Bischifen an kleinere Ge-
meinden und die Form der Kindertaufe. Im Zuge dieser Entwicklung wich die in den Boden
eingelassene Taufpiscine {iber den Weg einer aus dem Boden ragenden ,,Wanne* zusehends
dem TaufStein. Dies hatte vor allem praktische Griinde: Wollte der Taufspender beim Ein-
tauchen bzw. beim UbergieBen des Kindes eine wiirdige Haltung bewahren und aufrecht
stehen bleiben, so musste das Taufbecken erhdht werden. In den Boden eingelassene Tauf-
piscinen waren folglich nicht mehr vonndten.'® Seit der Gotik wurden Taufsteine mit De-
ckeln konstruiert, die das Wasser vor Verschmutzung schiitzen sollten. Die Taufsteine
dienten ganzjéhrig der Aufbewahrung des in der Osternacht geweihten Taufwassers.!”

Kleinere Gemeinden verzichteten aus finanziellen aber auch aus praktischen Griinden auf
den Bau separater Taufkapellen. Kindertaufen waren keine Gemeindefeiern mehr, die Tau-

Annexrdume dienten evtl. als Consignatorium, fiir die pribaptismale bzw. die postbaptismale
Salbung oder als Umkleiderdume. Es sei auch hier wieder erwihnt, dass hiufig romische Ther-
men zu Baptisterien umgewandelt wurden. Die Thermen waren meistens weitliufige Komplexan-
lagen mit unterschiedlichen Raumen, die z. B. zur Umkleide gedacht waren, ebenso kannte man
Schwitzrdume und Reinigungsriume. Vgl. EMMINGHAUS (s. Anm. 7) 78.83f sowie KLEINHEYER
(s. Anm. 10) 61f.

Archidologische Funde belegen die Darstellung der vier Paradiesstrome (Gen 2,10-14) und des
nach Wasser lechzenden Hirsches (Ps 42). Aus den Evangelien verwendete man die Motive des
guten Hirten, die Samariterin am Jakobsbrunnen, die Frauen am Grab, die Heilung des Geldhmten
und die Hochzeit zu Kana. Ublich waren, wie auch in verschiedenen Apsismosaiken und in Mosa-
iken der Katakomben zu schen, natiirlich das Christusmonogramm, der Fisch, o und o, die Taube
und das Lamm Gottes. Vgl. RISTOW (s. Anm. 6) 21.

Vgl. R. PILLINGER, Die Bedeutung friihchristlicher Denkmiler fiir die gegenwirtige Liturgie —
veranschaulicht am Beispiel der Taufe. In: HID 48 (1994) 292-306, hier: 302,

Vgl. KLEINHEYER (s. Anm. 10) 61.

Vgl RISTOW (s. Anm. 6) 21ff.

Vgl. KLEINHEYER (s. Anm. 10) 152.

Die Osternacht war der einzige Termin im Jahreskreis fiir die Taufwasserweihe, die Segnung des
Wassers in jeder einzelnen Tauffeier wurde erst im Taufordo von 1969 formuliert,
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fe fand wegen der hohen Sterblichkeitsrate bei Sauglingen moglichst bald nach der Geburt,
oft sogar ohne die Mutter statt. i

Die im Hoch- und Spitmittelalter bis ins 16. Jahrhundert vor allem in Italien errichteten
Baptisterien sind aber vor allem fiir die Kunstgeschichte, weniger fiir die Liturgiegeschichte
von Bedeutung. Prunkvolle Baptisterien wurden vorwiegend in grofien und reichen Stidten
vor allem zu repriisentativen Zwecken errichtet.'” Der Bau dieser Baptisterien wurde, im
Gegensatz zu den Baptisterien der Antike, nicht von der Taufliturgie und ihren Bediirfnis-
sen her bestimmt, da diese ab dem Hochmittelalter sehr verkiirzt und verkiimmert war.°

Das Maildinder Provinzialkonzil

Fiir die weitere Entwicklung des Taufortes ist das 4. Mailinder Provinzialkonzil wegwei-
send, das 1576 auf Initiative des Kardinals Karl Borromius stattfand. Eine auf diesem Pro-
vinzialkonzil verfasste Instruktion #uBerte sich explizit zur Gestaltung des Taufsteins.
Demnach war die Errichtung separater Taufgebdude nicht mehr notwendig. Nach den Be-
stimmungen der Instruktion geniigte es, einen Taufstein in der Nihe des Eingangs aufzu-
stellen, wenn die Ausgestaltung einer eigenen Kapelle nicht moglich war.”' De facto war
hier aber das Ende der Taufkapellen und der Taufbrunnen auch durch einen kirchlichen
Beschluss besiegelt.” In der Folgezeit dienten die immer flacher werdenden Taufbecken
schlieflich nicht einmal mehr als Taufwasserbehilter zur Aufbewahrung des in der Os-
ternacht gesegneten Wassers. Somit wurden Taufwasserbehilter konstruiert, die in der
Osternacht mit Wasser gefiillt wurden.” Durch einen Zapfhahn konnte man das ganze Jahr
hindurch soviel Wasser entnehmen, wie zur Taufe bendtigt wurde. Sprich: aus dem Tauf-
brunnen, aus dem bewegten, flieBenden Wasser, das Didache und Traditio Apostolica emp-
fahlen, wurde im Lauf der Zeit ein Fass mit Deckel, aus dem man nach Belieben Wasser
zapfen konnte. Schliefilich wurde die Taufe zumeist sofort in den Krankenhdusern vollzo-
gen, selten im Beisein einiger Angehoriger, die Mutter war zumeist nicht anwesend. Als
Taufgerite dienten zum Teil Schiisseln, Kannen, Krankenhausgeﬁiﬁe.2‘1 In dieser Situation
setzt die Liturgische Bewegung am Vorabend des II. Vaticanums ein.

Der Taufort in der Liturgischen Bewegung

Theodor Klauser benennt den Missstand im Jahr 1949, indem er beklagt, dass die ,,grund-
legende Bedeutung des Taufsakraments im heutigen Pfarrleben kaum zum Ausdruck

18

2 Vgl. KLEINHEYER (s. Anm. 10) 151.

Zu den prunkvollsten gehort das Baptisterium in Florenz aus dem 11. bis 13. Jahrhundert. Das
Innere ist vollstéindig mit Carrara-Marmor verziert. Als kunsthistorisch besonders wertvoll gilt die
zweifliigelige Bronzetiir. Auf 28 Reliefplatten werden biblische Téufer- und Taufszenen darge-
stellt. Ahnliche fiir die Kunstgeschichte bedeutsame Baptisterien wurden auBerdem in Pisa, Ra-
venna, Parma und Siena errichtet. Vgl. EMMINGHAUS (s. Anm. 7) 80.

o Vel ebd. 89,

' Karl Borroméus konkretisierte ein Jahr spiter einzelne Bestimmungen. Er forderte u. a. eine
funktionsgerechte Gestaltung des Taufortes, dessen Gestaltung die Tauftheologie v. a. unter dem
Aspekt des Paschamysteriums zum Ausdruck bringt. Diese weit blickenden Denkansétze wurden
aber erst spiter von der Liturgischen Bewegung aufgegriffen und umgesetzt. In der Rezeption des
Karl Borroméus stiitzte man sich allein auf die Beschliisse des Provinzialkonzils. Vgl. Th. MAAS-
EWERD, Ort und Gestalt des Taufbrunnens. In: Zeichen des Glaubens. Hg. H. Auf der Maur
[u. a.]. Freiburg 1972, 359-378, hier: 364f.

Vgl. KLEINHEYER (5. Anm. 10) 152.
Taufwasser wurde nur einmal im Jahr, in der Osternacht, gesegnet.
Vel. EMMINGHAUS (s. Anm. 7) 94.
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kommt und dass infolgedessen auch der ,Taufstein® meist zu den vernachlissigten Einrich-
tungsgegenstinden des Gotteshauses gehdrt“*,

Klauser fordert eine Riickbesinnung auf einen Taufquell (er benutzt das Wort ,,fons“), der
in einem eigenen, von der Kirche abgetrennten Raum in der Nihe des Eingangs errichtet
werden sollte. Seine Auffassung wurzelt in einer Hochschétzung der Tradition der Alten
Kirche und kniipft an deren Baustil an.”® Damit ist er der Liturgischen Bewegung verpflich-
tet, die eine Riickbesinnung auf Wesen und Vollzug der Sakramente anstrebte. Dement-
sprechend sollte nun auch der Taufritus in seiner besonderen Bedeutung als Grundvoraus-
setzung fiir den Eintritt des Christen in die Kirche Gottes und in das christliche Leben wie-
der hervorgehoben werden. Eine Erneuerung des Ritus verlangt automatisch auch einen
Ort, der ausschlieBlich fiir Taufen genutzt werden sollte und der Wiirde des Sakraments
entspricht.”’

St. Florian, Wien

Ein Taufort im Sinne der Liturgischen Bewegung befindet sich in der Kirche St. Florian
in Wien (s. Abb. 1). Die Kirche ist ein Spitwerk von Rudolf Schwarz, einem der Baumeis-
ter der Liturgischen Bewegung. Die Kirche wurde im Jahr 1963, zwei Jahre nach seinem
Tod, eingeweiht. Die Florianikirche ist deshalb ein so anschauliches Beispiel, da in ihrer
Gesamtkonzeption perfekt das von Rudolf Schwarz und Dominikus Bshm, die neben Josef
Kramreiter zu den bedeutendsten Baumeistern der
Liturgischen Bewegung zihlen, proklamierte Licht-
spiel zur Geltung kommt und konsequent umgesetzt
wurde. St. Florian ist ein lingsgerichteter, rechteckiger
hoher Saal mit breiten, niedrigen Seitenschiffen. Die
Wand mit sehr hohen Fensteranteilen wird aufgebaut
durch ein Betonraster in Form grofer breiter Zacken.
Die Kirche wirkt im ersten Moment diister, ein
lingeres Verweilen in dem Gebidude lisst bemerken,
dass die liturgischen Funktionsorte indirekt mit
Tageslicht beleuchtet sind und die bunten Glasfenster
zum gestaltenden Element des Innenraums werden.”®

Der flichenmiBig groBziigig ausgefiithrte Tauf-
bereich befindet sich rechts vom Hauptaltar und wird
nur durch ein Oberlicht beleuchtet. Da dieses Oberlicht
auf der Siidseite des Gebaudes liegt wird die Tauf-
kapelle zum hellsten Bereich des Kirchenraums. Das
runde, ganz aus Stein gefertigte Taufbecken bildet das
Zentrum des Bereichs. Sein schwerer versilberter Deckel triigt als Schmuck einen groBen
gefassten Bergkristall als Symbol fiir Christus.” Der Neuansatz gegeniiber antiken Baptis-
terien besteht darin, dass die Taufkapelle nicht als eigenes Gebiiude sondern als zum Kir-

Abb. 1: Taufort in St. Florian (Foto: Privat)

o iy KLAUSER, Richtlinien fiir die Gestaltung des Gotteshauses aus dem Geiste der rémischen

Liturgie. Miinster 1949, hier: Richtlinien — Folgerungen, Punkt 16.

Vel. ebd.

Vgl. B. KAHLE, Deutsche Kirchenbaukunst des 20. Jahrhunderts. Darmstadt 1990, 184.
Vel. R. ScHWARZ, Kirchenbau. Welt vor der Schwelle. Heidelberg 1960, 306.

Vgl. Website der Pfarrei, www.pfarre-st-florian.at
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chenraum hin offene Seitenkapelle gestaltet, also in das gesamte Kirchenraumkonzept in-
tegriert ist.

Bereits vor den Bestimmungen des I1. Vaticanums wurde hier die Idee der Comunio bau-
lich umgesetzt. Es zeigt sich in der Gestaltung der Taufkapelle die Wertschétzung vor dem
Taufsakrament, die, nicht wie bei den spdtmittelalterlichen Baptisterien, in ihrer liturgi-
schen Funktion griindet. Die Rundkapelle erméglicht titige Teilnahme der ganzen zur Tau-
fe versammelten Gemeinde. Wie revolutionir diese Gestaltung war, verdeutlicht ein Blick
in den Taufordo, der erst sechs Jahre nach der Einweihung von St. Florian approbiert wur-
de. Die Gestaltung antizipiert vieles, das im neuen Kindertaufordo von 1969 fiir den Tau-
fort festgelegt wurde.

Der Taufort nach dem II. Vaticanum

Der Taufort in den Taufordines

Der Kindertaufordo von 1971 enthélt in den Vorbemerkungen Nr. 42-55 verschiedene
Bestimmungen, die sich explizit mit der Gestaltung des Taufortes beschaftigen. Demnach
sollte die Taufe in jedem Fall an einem Taufbrunnen in der Pfarrkirche gespendet werden.””
Die Taufe in Privathdusern und Krankenhdusern wird nur in Notfillen gestattet, wodurch
die Bedeutung der Taufe als Sakrament der Kirche und der Eingliederung in die Gemeinde
deutlich ins Bewusstsein riickt. Diese Eingliederung ist nur dann wirklich sinnvoll, wenn
sie auch in der Mitte der Gemeinde an einem Taufbrunnen in der Pfarrkirche geschieht’',
,denn sie ist nicht nur Sache der Gemeinde, sondern soll auch im Haus der Gemeinde ge-
feiert werden“*?. F. Kindertaufe [1971] stellt den Gemeinden frei, ein Baptisterium oder
einen Taufbrunnen im Inneren des Kirchenraums zu errichten. Entscheidend ist jedoch,
dass der Taufort einzig und allein fiir die Taufe reserviert bleibt und nicht zweckentfremdet
wird. Der Taufbrunnen soll dariiber hinaus einer Taufgemeinde unabhidngig von ihrer Gro-
Be geniigend Platz bieten und fiir alle Gemeindemitglieder sichtbar sein. Dies ist auch rele-
vant fiir die Bedeutung des Taufortes als bleibendes Symbol fiir die Tauferinnerung, der
durch F. Kindertaufe [1971] eine gréBere Bedeutung zuteil wird.*

Bei jeder Tauffeier sollte auflerdem die Osterkerze brennen, die ohnehin auflerhalb der
Osterzeit am Taufbrunnen aufgestellt werden sollte.” Eine besondere Vorgabe, wie ein
Taufort zu konstruieren sei, liefert F. Kindertaufe [1971] nicht. Er sollte jedoch flielendes
Wasser ermdglichen, da dieses ,ein deutlicheres Zeichen des Lebens ist.“% Interessant ist
die Terminologie in F. Kindertaufe [1971]: Der Taufordo nennt den Taufort sowohl Tauf-
stein (Vorbemerkungen Nr. 51) als auch Taufbrunnen (Vorbemerkungen Nr. 50). Die Be-
zeichnung ist jedoch fiir die Gestaltung des Taufortes von entscheidender Bedeutung.

Vgl Die Feier der Kindertaufe (= F. Kindertaufe [1971]). Herausgegeben im Aufirag der Bi-

schofskonferenzen Deutschlands, Osterreichs und der Schweiz und des Bischofs von Luxemburg.
Einsiedeln 1971, Vorbemerkungen Nr. 42.

> Vgl ebd., Vorbemerkungen Nr. 46.

32 Ebd., Vorbemerkungen Nr, 47.

Vgl. ebd., Vorbemerkungen Nr. 51.

**  Vgl. ebd., Vorbemerkungen Nr. 44,

¥ Ebd., Vorbemerkungen Nr. 50.
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Moderne Tauforte — Beispiele der Umsetzung

Fiir die Konstruktion und die Platzierung des Taufortes existieren keine strikten Vor-
schriften, nur Empfehlungen zur sinnvollen Gestaltung. Der Taufordo stellt lediglich zwei
verbindliche Anforderungen an die Gestaltung des Taufbrunnens: Er soll

(1) fiir alle sichtbar im Mittelpunkt der Tauffeier der Gemeinde stehen und

(2) flieBendes Wasser erméglichen.*

Wie viel Potenzial in diesen Bestimmungen liegt und wie viel Raum die Vorschlige zur
Gestaltung fiir einen kreativen aber gleichzeitig sinnvollen Umgang mit dem Taufort und
dem Kirchenraum lassen, zeigen einige Kirchen in Wien.

1. Die Sichtbarkeit

Die Kirchen St. Gertrud in Wien-Wihring und St. Paul in Wien-Dobling haben sich bei
den Renovierungen ihrer Kirchen dazu entschlossen, den Innenraum im Ellipsenmodell zu
gestalten. Dieses Modell entspricht in mehrfacher Hinsicht den Forderungen des I1. Vatica-
nums: Das klassische Modell des Kirchenbaus kannte seit der Antike im Wesentlichen zwei
sich gegeniiber stehende Pole: einerseits den Gemeinderaum und andererseits den Altar-
raum.”” Nun forderte aber das Konzil eine participatio actuosa*, , titige Teilnahme “**
der Gemeinde. Eine titige Teilnahme fiihrt zu einer Verdnderung im Verstindnis der
Hauptakteure im Gottesdienst. Liturgie wird als Handlung der ganzen Gemeinde verstan-
den.” Das Ellipsenmodell schafft eine Harmonie und eine Gemeinschaft zwischen den
liturgischen Handlungen, den liturgischen Funktionsorten, zwischen Priester mit dem litur-
gischen Dienst und der Gemeinde.

Sowohl in St. Paul als auch in St. Gertrud liegen dementsprechend alle liturgischen Funk-
tionsorte im direkten Blickfeld der Gemeinde, sodass jede liturgische Handlung ungehin-
dert von der Gottesdienstgemeinde, unabhingig von ihrer GroBe, mitvollzogen werden
kann. Die einzelnen liturgischen Funktionsorte werden allein von ihrer liturgischen Funkti-
on her bestimmt und sind den jeweiligen Feiern an diesen Orten vorbehalten. Nuancen gibt
es in der Anordnung.

St. Paul in Wien-Débling

Die liturgischen Funktionsorte liegen in St. Paul seit dem Umbau 1988 auf der Lingsach-
se der Ellipse. An den Brennpunkten wurden Ambo und Taufort konstruiert, im Zentrum
die Mensa. Diese Anordnung unterstiitzt das Anliegen des Konzils, dass die Eucharistie
Quelle und Hohepunkt des christlichen Lebens ist™ und die Feiern der Sakramente auf die
Eucharistie ausgerichtet sind*'. Bei der Umgestaltung der St.-Pauls-Kirche wurde aufBer-
dem groBer Wert darauf gelegt, dass die einzelnen liturgischen Orte iiber ihre Hinordnung
auf die Eucharistie hinaus einen eigenstindigen Charakter besitzen.

* _Der Taufbrunnen kann sich in einer eigenen Kapelle innerhalb oder auBlerhalb der Kirche befin-

den oder in der Kirche selbst aufgestellt sein, dann aber im Blickfeld der Glédubigen.” (F. Kinder-
taufe [1971], Vorbemerkungen Nr. 44).

Klemens Richter bezeichnet diese Aufteilung sogar als ,, Biihne“ und ,, Zuschauerraum*. Vgl. K.
RICHTER, Kirchenrdume und Kirchentriume. Freiburg 1998, 67.

Vel. II. VATICANUM, SC 14.21.27.30.48.

Vgl. RICHTER (s. Anm. 37) 73.

Vgl. II. VATICANUM, LG 11, CD 30 (2).

Vel. II. VATICANUM, PO 5.
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Vom Hauptportal kommend ist die Taufpiscine der erste liturgische Ort, den man passiert,
um den Innenraum der Kirche zu betreten. Dabei liegt der Taufort nicht direkt im Ein-
gangsbereich, sondern bereits in der Ellipse sichtbar fiir die ganze Gemeinde vor den Kir-
chenbinken.* Jeder kann auch hier den Taufritus mitverfolgen, unabhingig von der Gréf3e
der feiernden Gemeinde.

Die Piscine ermdglicht eine Taufe durch Untertauchen, wie es in St. Paul zumindest in
der Osternacht auch Brauch ist. Der Priester steigt hierzu ganz mit dem Kind in das Was-

43
SEr.

Der Taufbrunnen in St. Gertrud, Wien-Wéhring

Ein Taufbrunnen mit fliefendem Wasser wurde in der Pfarrkirche St. Gertrud in Wien-
Wiihring konstruiert (s. Abb. 2). Das Konzept der Kirche resultiert auf einer ,.Ideenborse®
der Pfarrgememde zwischen 1994 und 1997. Das Ergebnis des iangen und intensiven Pro-
zesses™ ist ein in sich stimmiger Kirchenraum,
der die liturgischen Orte in den Mittelpunkt des
liturgischen Geschehens stellt.* Die Anordnung
im Altarbereich erinnert von ihrer
Grundausrichtung her gesehen an St. Paul in
Wien-Débling. Die Gemeinde versammelt sich im
Kreis um die Altarinsel, auf der Ambo und
Altartisch an den Brennpunkten angeordnet sind,
die Mitte ist frei geblieben.” Der Taufort steht
»an  einem neuralgisch  wichtigen Platz:
unmittelbar neben einem Eingang“!’. Die Anord-
nung wurde jedoch so vorgenommen, dass titige
Teilnahme von jedem Platz im Kirchenraum aus
ohne Hindernis moglich ist. Die Anordnung am
Eingang unterstiitzt den Prozessionscharakter der

Tauffeier.

Abb. 2: Taufbrunnen in St. Gertrud (Foto: Privat)

St. Vitus, Klosterneuburg-Kritzendorf

In der Pfarrkirche St. Vitus in Klosterneuburg-Kritzendorf wurde eine Taufpiscine direkt
im Eingangsbereich der Kirche platziert (s. Abb. 3). Die Ausrichtung der Kirchenbinke ist
nach dem ersten groBen Umbau zunichst klassisch geblieben, jedoch ist die Kirche nicht
allzu groB, weshalb trotz der klassischen Anordnung eine titige Teilnahme an der Feier
ermdglicht wird, wenn sich die Glaubigen zum Taufort hin umdrehen. Spiter erhielt die

* Vgl. F. Kindertaufe [1971], Vorbemerkungen Nr. 44.

“ Niheres zur Form des Taufortes s. u.

*  Eingeweiht wurde die Kirche am 9.11. 2002, sieben Jahre nach Beginn der ,Ideenborse. Die
Ideenbdrse ermoglichte allen Gemeindemitgliedern das Entwickeln von Vorschligen zur Neu-
konzeption des Kirchenraumes. Die Gemeinde ist Trigerin des liturgischen Raumes — ein nicht zu
unterschitzender Aspekt fiir die Identifikation der Gemeinde mit ,,ihrer” Kirche.

Vgl. M. STRAUSS-ZYKAN — K. EIBL, Die Gertruds- oder Sonntagskirche. In: Die Gertrudskirche in
Wien Wihring. Hg. Kath. Pfarre Wien-Wihring. Wien 2002, 8-19, hier: 16.

Die Mitte wird entweder kirchenjahreszeitlich angepasst oder fiir Anspiele und liturgische Beson-
derheiten genutzt.

H. EBNER, Die neuen liturgischen Orte. In: Die Gertrudskirche (s. Anm. 45) Wien 2002, 56-69,
hier: 66.
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Kirche eine ,,variable” Bestuhlung. Diese ermdglicht nun eine Taufprozession moglichst
vieler Mitfeiernden zur Piscine. Die Kirchenbestuhlung kann individuell umgestaltet wer-
den, also auch bei Tauffeiern der Taufort durch die Anordnung der Bestuhlung in das Zent-
rum der Gemeinde geriickt werden.*®

e % Abb. 3: Taufort in St. Vitus

[PeSvera. O kethbild.at/Rupprocht
‘ixm e R =

Bemerkenswert ist bei dieser Anordnung die Bedeutung des Ortes als bleibender Ort der
Tauferinnerung. Die Piscine wurde in St. Vitus so gestaltet, dass man sie, um in das Kir-
cheninnere zu gelangen, iiberschreiten muss. Im Gegensatz zu St. Paul ist diese Piscine das
ganze Jahr iiber offen. Beim Eintreten in das Gotteshaus wird der Mensch automatisch an
seine Taufe erinnert. Der Taufort sticht sofort ins Auge und priigt den Kirchenraum, der
somit {iber den Taufort mitdefiniert wird.

Der Taufort im Blickfeld — Fazit
Die Anordnung der Tauforte erfiillt mehrere Anliegen des II. Vaticanums und des Tauf-
ordos:

Participatio actuosa

F. Kindertaufe [1971] verlangt nach einem eigenen Taufort, der einerseits einer groBeren
Taufgemeinde ausreichend Platz bieten und vor allem im zentralen Blickfeld der Taufge-
meinde liegen soll.*’ Durch diese Anordnung wird jedem Gemeindemitglied eine titige
Teilnahme ermdglicht. Die Feier der Eingliederung in die Kirche, das erste Sakrament, das
ein Christ empféingt, wird inmitten der Gemeinde gefeiert. Dies entspricht auch den Intenti-
onen des II. Vaticanums, das auf den ekklesialen Bezug aller liturgischen Feiern verweist.™
Vorbemerkungen Nr. 5 greift diese Intention auf: Liturgische Feiern, gerade die Feier der
Eingliederung in die Kirche, erfordern ,, participatio actuosa ', eine titige Teilnahme der
gesamten feiernden Gemeinde.

o Vgl. Website der Pfarrei mit Bildern und einer ausfiihrlichen Beschreibung der flexiblen Bestuh-

lung: www.sanktvitus.at .

Vegl. F. Kindertaufe [1971], Vorbemerkungen Nr. 4244,

Vel. II. VATIcANUM, SC 2.6.7.26.27.

Vegl. z. B. II. VATICANUM, SC 11.14.21.30.41. Explizit in F. Kindertaufe [1971], Vorbemerkungen
Nr. 20.
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Eingliederung in die (Orts-)Kirche

F. Kindertaufe [1971] versteht die Taufe als das Sakrament, ,,durch das die Menschen
Glieder der Kirche werden“™. Sichtbar durch die Raumkonzeption wird der Mensch hier
also in die Gesamtkirche und in die Ortsgemeinde eingegliedert. Die Taufe wird auch als
..Eingangspforte zu den Sakramenten“> bezeichnet, durch die der Mensch in die Gesamt-
kirche eingegliedert wird. Angesichts dieser Interpretation ist eine Spendung der Taufe als
dem ersten Sakrament, das der Christ empfingt, im Eingangsbereich sinnvoll. Dariiber
hinaus erfolgt durch das Taufsakrament die Aufnahme in eine bestimmte Ortsgemeinde.
Dass der Taufort hier im Eingangsbereich liegt, aber trotzdem fiir die ganze Gemeinde
sichtbar ist, hebt diesen Aspekt deutlich hervor.

Prozessionscharakter

Der Wechsel der verschiedenen liturgischen Orte kann in allen beschriebenen Kirchen
sehr gut vollzogen werden. Die zentrale Handlung, die Wassertaufe, riickt gerade in St.
Paul und St. Gertrud in das sichtbare Zentrum der Gemeinde. Die Taufliturgie findet ihre
Vollendung am Altar, wodurch auch die Ausrichtung der Taufe auf die Eucharistie verdeut-
licht wird.

Tauferinnerung

Bereits beim Betreten der Kirche fillt der Blick, gerade in St. Paul und St. Vitus, sofort
auf den Taufort. Der Taufort erfiillt hier somit zwei Aufgaben: Er ist gleichzeitig liturgi-
scher Funktionsort zur Spendung der Taufe und, durch seine Anordnung im Zentrum des
Kirchenraumes, dauerhaftes, feststehendes Symbol fiir die Glaubigen zur Erinnerung ihrer
Aufnahme in die Kirche Christi.*

2. Fliefiendes Wasser

Die zweite Bedingung fiir die Gestaltung des Taufortes neben der Sichtbarkeit ist die,
flieBendes Wasser zu ermoglichen. Auch die Moglichkeiten dieser Umsetzung kénnen
anhand von St. Paul, St. Gertrud und St. Vitus aufgezeigt werden.

Der Taufort als Piscine

In St. Paul in Wien-Débling konstruierte man eine kreuzférmige Piscine, die in ein Okto-
gon eingelassen ist (s. Abb. 4). Fiir diese Form entschied sich die Gemeinde, um sowohl
aus historischen und gestalterischen als auch aus theologischen Griinden an die antike Tra-
dition anzukniipfen.

Das Oktogon wurde wegen der Bedeutung der Zahl acht in der Antike im Zusammenhang
mit der Taufe gewihlt.” Dementsprechend soll diese achteckige Form auch in St. Paul die
Dimension der Ewigkeit symbolisieren. Die Zahl acht soll ein Hinweis auf das christliche,
ewige Leben sein, das mit der Taufe beginnt.’® Im Anklang an die trinitarische Taufformel

_3 F. Kindertaufe [1971], Vorbemerkungen Nr. 5.

% CIC 1983, 849.

** Vgl. RICHTER (5. Anm. 37) 109.

* Wie bereits erwiihnt, erfolgten die Interpretationen héufig nachtriglich. Die Zahl acht stand z. B.
als Symbol fiir das endzeitliche Heil, die acht Menschen, die nach 2 Petr 2.5 in der Arche gerettet
wurden oder den achten Tag nach Ostern, an dem Jesus den Jingern erschien. Vgl. RISTOW (s.
Anm. 6) 78.

Vgl. KLEINHEYER (s. Anm. 10) 61.
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kann man in die Piscine von den jeweiligen Enden der kreuzformigen Piscine iiber drei
Stufen hineinsteigen.

Durch die Kreuzform und die Tiefe der Taufpiscine wird der Christ auch an das Wesen
der Taufe erinnert, in ihr ,,mitbegraben, mitbelebt und miterweckt’ zu werden mit Chris-
tus, dass in der Taufe also ,,das Paschamysterium begangen und vollzogen*>® wird. Der
Mensch wird in der Taufe ,.in die Existenz des gekreuzigten und auferstandenen Christus
hineingetauft>. Das wird im Untertauchen sichtbar und spiirbar mitvollzogen und miter-
lebt, denn die paulinische Theologie wird auch durch den ambivalenten Charakter des
Wassers betont. Einerseits wird im Untertauchen die bedrohliche Bedeutung des Wassers
o deutlich, andererseits wird durch die stindige
Bewegung des Wassers dessen lebensspendender
Charakter betont.®

Daneben ist aber ebenso der Aspekt der
Reinigung und der Erneuerung des Lebens von
Bedeutung.' In der Form der Piscine werden
somit die theologischen Inhalte der Taufe,
Paschamysterium und reinigende Wirkung des
Wassers®, miteinander verkniipft.

In St. Paul und in St. Vitus wurde der Taufbrun-
nen nach antikem Vorbild und jeweils aus einer
ganz bestimmten theologischen Intention heraus
als Taufpiscine gestaltet. Ein entscheidender
Faktor bei der Planung der Taufpiscinen war
auBerdem jeweils die liturgische Praxis der Ge-
meinden. Die Mbglichkeit zur Immersionstaufe,
die in St. Vitus mittlerweile sogar zur reguliren
Praxis wurde, war ein Ausgangspunkt der Uberlegungen. Der Taufort wurde der Praxis
angepasst, die Taufliturgie die Bauherrin des liturgischen Funktionsortes. Die Konstruktion
des Taufbrunnens als Taufpiscine ist jedoch nicht zwingend notwendig, um den Taufritus
wiirdig und sinnvoll zu feiern. F. Kindertaufe [1971] bevorzugt zwar die Taufe durch Un-
tertauchen, raumt aber gleichzeitig ein, dass es wohl auch durch die sehr lange Tradition
und Praxis bei der Taufe durch UbergieBen bleiben wird.”> Im Sinne der Empfehlungen
von F. Kindertaufe [1971], am Taufbrunnen lebendiges Wasser zu erméglichen, kann der
Taufort jedoch auch in Gemeinden, in denen die Taufe durch UbergieBen praktiziert wird,
so konstruiert werden, dass die Lebendigkeit des Wassers sichtbar ermoglicht wird.

Abb. 4: Tauferinnerungsfeier an der Taufpiscine
in St. Paul, Wien-Dobling (Foto: Privat)

" F. Kindertaufe [1971], Vorbemerkungen Nr. 3.
Ebd. ,.Getauft werden heif3st nimlich .eingepflanzt” (Rom 8, 15) werden in den Tod Christi, mit-
begraben, mitbelebt und miterweckt werden in ihm* (F. KINDERTAUFE, Vorbemerkungen Nr. 3).
Vgl. A. REDTENBACHER, Quelle des Lebens. In: Gd 52 (1998) 122f. Vegl. F. Kindertaufe [1971],
Vorbemerkungen Nr. 8.
i Vgl. F. Kindertaufe [1971], Vorbemerkungen Nr. 50.
;2 Vel. Ebd.
Vgl. Ebd. Nr. 3 und Nr. 8.
e Vgl. Ebd. Nr. 12 und: Die Feier der Kindertaufe. Pastorale Einfithrung. Herausgegeben vom
Sekretariat der Deutschen Bischofskonferenz. Bonn 22008 (Arbeitshilfen 220) hier Nr. 39.
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Der Taufort als Taufbrunnen: St. Gertrud in Wien-Wdihring

In St. Gertrud in Wien-Wihring hat man sich in der Konstruktion des Taufortes fiir einen
Taufbrunnen entschieden, der als zweigeteiltes rundes Becken gestaltet ist. Dieses ist auf
drei, ca. eineinhalb Meter groien Sockeln befestigt. Der Taufort ist tatsdchlich als Brunnen
gestaltet, denn der groBere Teil des Beckens wird geprégt durch das flieBende und bewegte
Wasser. Am Beginn der Tauffeier wird das Becken langsam gefiillt.

Der kleinere, goldene Teil des Taufbeckens wird als Taufschale verwendet. Die drei So-
ckel bestehen aus Metallrahmen, in denen auf Glasmalereien Gott Vater, Sohn und Heiliger
Geist symbolisiert werden. Damit steht diese Gestaltung im Kontext mit der Gestaltung von
Mensa und Ambo, die somit nicht nur liturgietheologisch sondern auch durch eine einheit-
liche Gestaltungs- und Formensprache miteinander in Beziehung stehen.**

Die kombinierten Taufbrunnen in den USA

In mehreren Didzesen der USA gewann in den letzten Jahrzehnten die Erwachseneninitia-
tion an Bedeutung. Dies fithrte zu einer ganz eigenen Konstruktionsform (s. Abb. 5). Die
Konstruktionen orientieren sich an den An-
forderungen sowohl der Erwachsenen- als
auch der Kindertaufe und stellen eine
Kombination dar, um die gleichberechtigte
Praxis von Erwachsenen- und Kindertaufe
auszudriicken.”® Oberhalb der Taufpiscine
ist ein Becken konzipiert, das stindig mit
Wasser gefullt wird, und aus dem das
Wasser in die Piscine wie ein Wasserfall
abfliefit. Die Bedeutung des Wassers als
Zeichen des Lebens“® wird somit zum
einen greifbar durch das Abfliefen des
Wassers von einer Taufpiscine in die néchs-

: Abb. 5: Kombinierter Taufort, St. Bernards, Billings MT,
te, zum anderen durch das Wasser in der USA (Quelle: http://www.stbernardblgs.org/Baptism.jpg)

grofleren Taufpiscine. Dieses ist sowohl

durch das stidndig zuflieBende Wasser als auch beim Taufritus selbst, wenn Téufer und
Taufling in das Wasser steigen, stindig in Bewegung. Sehr gelungen ist diese Losung auch
hinsichtlich der verschiedenen Formen der Taufe: Es ist hier eine wiirdige und angemesse-
ne Feier sowohl der Kinder- als auch der Erwachsenentaufe moglich.

Taufpiscine oder Taufstein?

Kommen wir zuriick zu Cornelius Gurlitt und seiner Forderung, die Liturgie sollte prinzi-
piell als ,,Bauherrin des liturgischen Raumes*®’ fungieren. In den meisten Pfarreien ist die
Sauglingstaufe durch UbergieBen nach wie vor die Regel, daher wire die Konzeption des
Taufortes als Piscine wohl auch fiir die meisten Gemeindemitglieder dort nicht nachvoll-
ziehbar. Pfarreien, in denen die Immersionstaufe auch von Sduglingen zur allgemeinen
Praxis wurde, haben in den letzten Jahren teilweise die passenden Tauforte geschaffen und

% Vgl EBNER (s. Anm. 47) 66f. Der Architekt beschreibt dieses Wechselspiel folgendermaBen:

..Durch die Verwendung von Glas in der Gestaltung von Altar, Ambo und Taufbecken beginnt ein
Dialog von Altem und Neuem™ (ebd. 56f).

Vgl. RICHTER (s. Anm. 37) 109 und A. REDTENBACHER, Worauf warten wir? In: Gd 31 (1997) 32.
6 F. Kindertaufe [1971], Vorbemerkungen Nr. 50.

7 RICHTER (s. Anm. 37) 33,
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Piscinen in ihren Kirchen konstruiert: Dies aber nach einem langen Prozess und einer inten-
siven Beschiftigung mit dem Taufsakrament. Derartige Neuakzentuierungen sind nicht von
heute auf morgen umzusetzen. Prinzipiell haben beide Gestaltungsarten, Piscine und Brun-
nen, durch die unterschiedliche Taufpraxis ihre Berechtigung. Beide Formen sollten jedoch
nach bestimmten theologischen und liturgisch sinnvollen Gesichtspunkten gestaltet werden.
Konkret: Das Taufbecken muss und darf nicht trocken bleiben.

Ein wichtiger Neuansatz liegt in der Terminologie. Die Vorbemerkungen bezeichnen den
Spendeort der Taufe zwar nicht durchgiingig aber {iberwiegend als Taufbrunnen.®® Diese
Bezeichnung entspricht dem Ansinnen, der Lebendigkeit des Wassers eine besondere Be-
deutung zuteil werden zu lassen. Prinzipiell sollte der Taufbrunnen daher, v. a. auch zur
Verdeutlichung der Inhalte des anamnetisch-epikletischen Gebetes zur Taufwasserweihe,
flieBendes Wasser ermoglichen. Wie dies gelingen kann zeigt das Beispiel aus der Pfarrkir-
che St. Gertrud in Wien-Wahring (s. Abb. 2). Eine derartige Umsetzung ist fiir Pfarreien,
die v. a. die Sauglingstaufe durch UbergieBen praktizieren, ideal gelost. Sie entspricht der
in dieser Gemeinde praktizierten Form der Taufe ohne den liturgischen Empfehlungen zu
widersprechen.

Restimee — ,, Eine neue Tradition

Kurz vor der Einweihung der neugestalteten Kirche St. Paul in Wien-Débling besichtigte
der osterreichische Liturgiewissenschaftler Philipp Harnoncourt den Umbau. Als er den
Taufort sah, wies er Pfarrer Klinger darauf hin, dass man, um an die antike Tradition anzu-
kntipfen, ein Baptisterium hitte bauen miissen. Taufpiscinen im Innenraum der Kirche
kannte man im antiken Christentum nicht. Daher sei mit dieser Konstruktion keine Anbin-
dung an die antike Tradition gelungen. Auf diese Feststellung antwortete Pfarrer Klinger:
..Das wollten wir auch nicht. Wir beginnen in St. Paul eine neue Tradition.*®

Der von Pfarrer Klinger beschriebene Neuansatz besteht darin, dass die Gestaltung mo-
derner Tauforte eine Synthese aus der Theologie und der Baukunst des antiken Christen-
tums mit moderner Gemeindetheologie des 20. Jahrhunderts darstellt. Antike und Gegen-
wart miissen in den Kontext der gesamten Entwicklung sowohl des Ritus als auch der Ar-
chitektur gestellt werden. In den Uberlegungen zur Konstruktion von Tauforten sollten
daher historische Uberlieferung und moderne Theologie, wic z. B. die Beschliisse des II.
Vaticanums gleichermafen in Erwéigung gezogen werden.

Ziel der Gestaltung moderner Tauforte darf somit nicht das ,,Antikisieren der Gegenwart
bzw. Imitieren der Vergangenheit“’® sein, da Ritus und Ort im jeweiligen zeitlichen Kon-
text verstanden werden miissen und das Vorbild durch die Traditionsgeschichte nicht mehr
erreicht werden kann. Wir stehen am Beginn einer neuen Tradition, die eine Synthese ver-
schiedener Entwicklungen bedeutet.

Fiir eine Neugestaltung des Taufbrunnens sowie fiir eine Neuentdeckung der Taufspiri-
tualitit und ein neues Taufbewusstsein ist primir eine intensive Auseinandersetzung mit
dem Taufsakrament an sich, seiner Entwicklung, seiner Symbolik, seinem Wesen und sei-
ner Bedeutung, unerlisslich. Eine derart tiefgreifende Veriinderung in der Liturgie und in
der Architektur wird nicht von heute auf morgen moglich sein. Die Gestaltung des Taufor-

jz Vgl. F. Kindertaufe [1971], Vorbemerkungen Nr. 42-44.49.50.
" Diese Anekdote erzihlte Pfarrer DDr. Klinger Pfingsten 2007 bei einem Besuch der Kirche mit
Studierenden der Universitét Bamberg,

" PILLINGER (s. Anm. 13) 292.
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tes setzt eine tiefgreifende Taufkatechese voraus, die den Menschen einen Zugang zu Tauf-
ritus, Tauftheologie, Taufsymbolik und Taufort 6ffnet. Die Bedeutung der Taufe muss den
Menschen wieder verstindlich gemacht werden. Hier ist somit Grundlagenarbeit nétig, die
in allen beschriebenen Gemeinden erfolgt ist. Folgende Fragen sollten dabei diskutiert
werden:

—  Welche Rolle spielt die Taufe im Gemeindeleben?

—  Welche Bedeutung hat sie fiir uns als gemeinde- und kirchenbildendes Sakrament?

—  Welchen Sinn haben personliche und gemeinschaftliche Tauferinnerung?

—  Was bedeutet es, dass ein Sdugling mit Christus stirbt, mit ihm begraben wird und

mit.ihm aufersteht?

— Istdiese Symbolik heute noch verstéindlich?

—  Wird es vielen jungen Eltern nicht makaber vorkommen, wenn man ihnen erklért,

dass ihr neugeborenes Kind in der Taufe erst sterben muss?

—  Was bedeutet die Taufe fiir uns als Gemeinde?

—  Welchen Stellenwert hat sie in der Gestaltung des Kirchenraums?

Diesen und weiteren Fragen sollten sich Gemeinden im Zuge einer neuen Taufpastoral
und einer mit ihr einhergehenden Neugestaltung des Taufortes stellen.”

Die dargestellten Beispiele sollen bewusst Zeichen setzen und zur Diskussion anregen.
Sie sind ein Beispiel fiir die Wiederentdeckung der Bedeutung des Taufsakraments. Es
lohnt sich, diesem Beispiel der Neubelebung des Taufsakraments zu folgen, die, wie v. a. in
den beschriebenen Gemeinden deutlich wird, eine Initialziindung fiir eine liturgische und
spirituelle Erneuerung sein kann, die das Gemeindeleben bereichert und anregt. Die neue
Tradition in der Gestaltung der Taufbrunnen hat begonnen, sie muss weitergefiihrt werden.
Vergessen wir dabei nicht die Tradition und die Wertschitzung des Taufsakraments im
antiken Christentum. Es ist wiinschenswert, dass die Gestaltung der Tauforte der Gegen-
wart und der Zukunft wieder Ausdruck der Hochachtung und der Bedeutung christlicher
Initiation wird, wie sie im Baptisterium der Lateranbasilika in Rom als Inschrift zu lesen
ist: ,,Hier ist die Quelle des Lebens; den ganzen Erdkreis umspiilt sie. Aus der Wunde des
Herrn nahm sie ihren gesegneten Lauf, "

! Nihere Ausfithrungen zu den Inhalten dieses Artikels sowie zu weiteren Aspekten der Geschichte

e der Initiation sowie deren 6kumenische Ausrichtung finden sich in: Die Taufe (s. Anm. 7).
™ Vgl. RICHTER (s. Anm. 37) 106.



HID 62 (2008) 91-105 91
Klaus Peter Dannecker, Trier

Die mystagogische Feier der Liturgie
am Beispiel der Kindertaufe

Uberlegungen zu ihrem sachgerechten und ansprechenden Vollzug

0. Voriiberlegungen

Papst Benedikt XVI. hat seine Meditation iiber den Weg der Weisen aus dem Morgenland
beim Welt-Jugendtag in Kéln bei der Begegnung mit den Bischifen zusammengefasst und
daraus eine Aufgabe fiir die Bemiihungen — zunichst der Bischife — aber dann auch der
ganzen Kirche formuliert: ,,Wir miissen [. . .] versuchen, [. . .] das Gesicht Christi, das Ge-
sicht des lebendigen Gottes, sichtbar zu machen, so dass es uns dann von selber geht wie
den Weisen, dass wir niederfallen und ihn anbeten. Natiirlich gehort zu den Weisen zweier-
lei: Sie waren zuerst Suchende und dann Findende und Anbetende. Viele Menschen heute
sind Suchende. Wir selber sind es auch. Im Grunde muss in unterschiedlicher Dialektik
immer beides da sein: Wir miissen Ehrfurcht haben vor dem Suchen der Menschen, dieses
Suchen unterstiitzen, sie fiihlen lassen, dass der Glaube nicht einfach fertiger Dogmatismus
ist, der das Suchen, den groBen Durst des Menschen ausloscht, sondern dass er erst die
groBe Pilgerschaft ins Unendliche bringt, dass wir gerade als Glaubende immer Suchende
und Findende zugleich sind.*'

Einen Teilaspekt dieser Aufgabe méchte ich bedenken: In der Liturgie begegnen Men-
schen Christus und feiern als Kirche sein Heilswerk, das in dieser Liturgie gegenwirlig
gesetzt und neu wirksam wird.”

Bevor wir uns aber der niheren Betrachtung der Liturgie und insbesondere der Tauffeier
zuwenden, noch ein Blick auf die Menschen, die diese Liturgie feiern. Es gibt eine Vielzahl
verschiedener Versuche, sie zu charakterisieren, einzuordnen, zu erfassen und zu verste-
hen.’ Dies soll — mit den Worten des Papstes — uns helfen, thnen das Gesicht Christi sicht-
bar zu machen. Ich méchte die Lage der Menschen im deutschen Sprachraum in Bezug auf
die Kirche wie folgt charakterisieren, wobei ich keineswegs Vollstindigkeit oder wissen-
schaftliche Exaktheit anstrebe:

— Die Menschen haben sich von kirchlichen Anspriichen emanzipiert. Die Kirche mit
ihren Wert- und Lebensvorstellungen wird wahrgenommen. Ob und in wie weit diese
in die private Lebensfiihrung ibernommen werden, eine religitse Erziehung der Kin-
der in der Familie erfolgt und sich die Menschen kirchlich engagieren, differiert
stark. Kirche wird als freibleibendes Angebot wahrgenommen, das man soweit an-
nehmen kann, wie man will, aber nicht muss.

—  Eine doch ansehnliche Anzahl von Gliubigen feiert relativ regelmiBig die Sonntags-
liturgie mit. Manche seltener, manche nur sporadisch, mit abnehmender Tendenz.
Statistisch lasst sich allerdings zeigen, dass die Nachfrage nach rituellen Angeboten

VApS Nr. 169, 104

Zum Wesen und der Charakterisierung der Liturgie vgl. A. GERHARDS — B. KRANEMANN, Einfiih-
rung in die Liturgiewissenschaft. Darmstadt 2006, 111-155.

Vgl. z. B. H. HASLINGER, Sakramente — befreiende Deutung von Lebenswirklichkeit. In: Hand-
buch Praktische Theologie. Bd. 2: Durchfiihrungen. Hg. ders. Mainz 2000, 164—185.
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an wichtigen Punkten im Leben unverédndert geblieben ist, wenn nicht sogar wichst.
Als Beispiele seien genannt: Taufe, Erstkommunion, Weihnachtsfeier, Beerdigung.
Interessanterweise nicht bei der Hochzeit, wobei sich gerade bei Hochzeiten ein
Markt an freien Ritualen zu entwickeln scheint.

Die Menschen nehmen eigene Sinnzuschreibungen zu diesen Feiern vor. So ist
Weihnachten fiir manche zunichst das Fest der Familie oder der Liebe, erst in zweiter
Linie das Geburtsfest Christi. Diese eigenen Sinndeutungen sind meist biographisch
und familienbezogen und haben oft auch einen Transzendenzbezug. So lassen Eltern
ihr Kind taufen, um den Schutz oder Segen Gottes zu erbitten. Die Sinnzuschreibun-
gen decken sich oft nicht oder nur teilweise mit den kirchlichen Vorstellungen.
Neben die Sakramente und Sakramentalien der Kirche sind andere Formen getreten.
Durch die Massenmedien, durch Werbung oder auch bewusstes ,Kultmarketing*
werden christliche und religiose Formen durch sdkulare ersetzt. Arno Schilson be-
zeichnet sie als religitse Grundbediirfnisse des Menschen.* Zur Verdeutlichung: Frii-
her war die Tagesstruktur durch das Angeluslduten gegeben. ,,Komm heim, wenn’s
lautet!*, sagte man den Kindern. Heute strukturiert das Fernsehprogramm den Tages-
ablauf der Kinder: ,,Bis zum Sandmannchen bist du da.” Oder fiir Jugendliche: Das
Kultgetrink ,,Red Bull“ wird als Lebenselixier vermarktet, iiber eine tatsichliche
Wirkung oder gar guten Geschmack wird gestritten. Das kirchliche Wasser des Le-
bens sieht dagegen blass aus. Der Fiihrerschein ist das ,,Sakrament des Erwachsen-
werdens®, der Eintritt in die Erwachsenenwelt.

Konfessionelle Bindungen und Grenzen spielen eine immer geringere Rolle. Liturgie
und gottesdienstliche Feiern werden im Freundes- und Familienkreis erlebt. Entwe-
der man wird dazu eingeladen oder man lddt dazu ein, an entscheidenden Punkten im
Leben, zu freudigen wie traurigen Anldssen. Auch wenn die Konfession oder der
Glaube sonst kaum eine Rolle spielt, hier kommt er wieder zum Vorschein, bisweilen
unbeholfen und fremdartig, vor allem dann, wenn man an die Grenzen menschlichen
Lebens stoft.

Traditionell geprigte Menschen, die an der guten Welt von gestern hingen, erkennen
in Kirche und Religion Garanten fiir die gute alte Wahrheit. Thre Haltung findet ihren
Ausdruck in einer eher traditionell geprégten volkstiimlichen Liturgie, die bisweilen
eigentiimliche Ziige annimmt.

Bei diesen Beobachtungen gibt es eine groBle Ungleichzeitigkeit, z. B. zwischen
chemals geschlossen katholischen und evangelischen landlichen Gebieten, die auch
heute ein reges religéses Leben aufweisen und urbanen Gebieten, die weitgehend si-
kularisiert sind.’

All diese Menschen kommen mit ihren hier mehr oder weniger treffend charakterisierten
Hintergriinden zur Feier der Liturgie: als Glédubige oder als Gaste, als Menschen, die Gott
intensiv suchen oder als solche, die die Suche vielleicht schon aufgegeben haben.

Vegl. dazu verschiedene Aufsidtze von Arno Schilson, z. B. A. SCHILSON, Das neue Religitse und
der Gottesdienst. In: LJ 46 (1996) 94-109; DERS., Musical als Kult. In: LJ 48 (1998) 143-167.
Vgl. zu dieser Charakterisierung eine Reihe von Studien, in Auswahl seien erwihnt: G. SCHULZE,
Die Erlebnisgesellschaft. Kultursoziologie der Gegenwart. Frankfurt — New York 1992; P. Cor-
NEHL, ,,.Die Welt ist voll von Liturgie”. Studien zu einer integrativen Gottesdienstpraxis. Hg. U.
Wagner-Rau. Stuttgart 2005 (PTHe 71); C. BAUER, Gott im Milieu? Ein zweiter Blick auf die Si-
nus-Milieu-Studie. In: Diak. 39 (2008) 123-129; die Internetseite www.milieus-kirche.de [abge-
rufen: 12.6.2008].
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1. Die Aufgabe der Liturgie

Liturgie darf zu Recht als Ort verstanden werden, wo gerade heute Menschen dem ,,Ge-
sicht Christi* begegnen, wo die Suchprozesse des menschlichen Lebens gebiindelt werden,
die in einem Ritus aufbewahrten Glaubens- und Heilserfahrungen wieder freigesetzt und
zuginglich werden. Liturgie kann den Rahmen einer Gotteserfahrung bieten, den Ort berei-
ten, wo Menschen vom Suchen zum Finden gelangen und vielleicht wieder weitersuchen.
Aber hier ist auch eine Grenze, die wir respektieren miissen: Liturgie kann zwar den Rah-
men bieten, den Ort bereiten. Eine Gottes- oder Glaubenserfahrung kann die Liturgie aber
nicht machen oder erzeugen. Diese bleibt die Gnadengabe Gottes.

Wie aber muss Liturgie gefeiert werden, dass dieses ,,Gesicht Christi erkennbar, erlebbar
wird? Oder andersherum gefragt: Gibt es Moglichkeiten, Liturgie so zu feiern, dass eine
Gottesbegegnung erleichtert, eine Glaubenserfahrung begiinstigt wird?

Diese Fragestellung ist nicht neu. Sie wurde zu verschiedenen Zeiten und in verschiede-
nen geschichtlichen und kulturellen Zusammenhingen bedacht. Aus den dabei gemachten
Erfahrungen kénnen wir heute schopfen und unsere Antworten finden.®

2. Die Mystagogie

Mystagogie heiit wortlich tibersetzt ,,Fithrung in die (Glaubens-)Geheimnisse®, stammt
urspriinglich aus dem antiken Hellenismus und wurde sowohl religios als auch profan ver-
wendet. Bei den Mysterienreligionen und -kulten wurde damit die kultische Initiation be-
zeichnet. Profan konnte damit z. B. auch die Titigkeit eines Fremdenfiihrers bezeichnet
werden.’

Im frithen Christentum taucht der Begriff im Zusammenhang mit den ,mystagogischen
Katechesen* auf. Viele Kirchenviter, z. B. Johannes Chrysostomus, Theodor von
Mopsuestia, Ambrosius von Mailand, Cyrill von Jerusalem, u. v. a. haben solche ,,mysta-
gogischen Katechesen* gehalten. Wihrend der Vorbereitung auf die Feier der Initiation
wurden die Katechumenen zwar in den Glauben eingefiihrt, wegen der Arkandisziplin aber
nicht in die Bedeutung der Sakramente. Die Sakramentenkatechese erfolgte also erst nach
der Taufe in der mystagogischen Katechese. Es wurde also nachtriglich gedeutet, was be-
reits zuvor liturgisch erlebt worden war.

Der Begriff , Mystagogie* wurde im 20. Jh. wiederentdeckt und wird seither in der Theo-
logie in verschiedener Weise verwendet, jedoch in einem anderen Sinn als in der Alten
Kirche.* Die wichtigsten Ansitze:

¢ Vgl. Heute Gott feiern. Liturgiefdhigkeit des Menschen und Menschenfihigkeit der Liturgie. Hg.

B. Kranemann — E. Nagel — E. Niibold. Freiburg i. Br. [u. a.] 1999.

Vegl. H. HASLINGER, Was ist Mystagogie? Praktisch-theologische Anndherung an einen strapazier-
ten Begriff. In: Mystagogische Seelsorge. Eine lebensgeschichtlich orientierte Pastoral. Ho:'S.
Knobloch — H. Haslinger. Mainz 1991, 15-75, 20; A. WOLLBOLD, Mystagogie. In: LThK? 7, 570~
ST

Vgl. den Uberblick bei K. RICHTER, Eine mystagogische Liturgie. Wunsch und Wirklichkeit nach
einem Vierteljahrhundert Liturgiereform. In: Den Glauben feiern. Wege liturgischer Erneuerung.
Hg. K. Richter — A. Schilson. Mainz 1989, 109-135, hier 112-117. Die Aktualitit der Fragestel-
lung belegt das Tagungsthema der 5. Trierer Sommerakademie zum Thema: Liturgie und Mysta-
gogie, vgl. W. HAUNERLAND — A. SABERSCHINSKY, Liturgie und Mystagogie. Trier 2007. Dort
sind grundlegende Uberlegungen zur Mystagogie in der liturgischen Bildung und Praxis doku-
mentiert.
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Der Ausgangspunkt von Karl Rahner ist die Erfahrung einer weltlich gewordenen Welt,
die viele als gottlos erfahren. Nach Rahner ist es dringend notig, dem Menschen immer
wieder neu die geheimnisvolle und immer schon vorauszusetzende Geschichte Gottes mit
dem Menschen und somit dessen Verwiesenheit auf Gott bewusst werden zu lassen. Diesen
Vorgang der geistlichen ,,Geburtshilfe* nennt Rahner Mystagogie.

Aufbauend auf diesen Gedanken Rahners stellt Herbert Haslinger im 2. Band des von ihm
herausgegebenen Handbuches der Pastoraltheologie die Mystagogie als eine Moglichkeit zu
einer Neuorientierung in der Sakramentenpastoral vor. Letztlich — und vielleicht zu kurz
gesagt — soll es in der Sakramentenpastoral darum gehen, dem Menschen die Zuwendung
Gottes bewusst werden zu lassen, die Heil, Befreiung, Hilfe zur Subjektwerdung, eigene
und fremde Wertschitzung, Ganzheit und Echtheit bewirkt.”

Josef Wohlmuth stellt den Entwurf seiner ,,Kleinen mystagogischen Christologie® auf die
groBen Festliturgien und die liturgischen Glaubensbekenntnisse. Er betrachtet die Liturgie als
Quelle dogmatischer Aussagen: ,,Die liturgieorientierte Christologie [. . .] widersteht der Ge-
fahr einer rationalistischen Engfithrung, indem sie das Glaubenssubjekt mit allen Kriften des
sinnlich-geistigen Vermogens im Zyklus der Festtage immer tiefer in die Jesusbegegnung
hineinfiihrt und das christologische Denken und Sprechen aus dieser Begegnung in Bewe-
gung bringt und hilt. ' Wohlmuth geht es also um eine systematische Vertiefung der Litur-
gie, die zu einer vertieften Mitfeier der Liturgie und einem vertieften Glauben fithren soll.

Arno Schilson definiert Mystagogie als theologiegeschichtliches Phianomen am Beginn
des 20. Jh."" Die geistig-kulturelle Krise dieser Zeitenwende fithrte v. a. in der Jugendbe-
wegung zum Erwachen neuer Religiositit und Mystik, zu einem neuen mystischen Lebens-
gefiihl und daraus erwachsend zu einer mystischen Theologie. Schilson versucht unter
diesem Blickwinkel so verschiedene theologische Konzepte und Denker wie Tillich,
Troeltsch, Rahner und Casel zusammenzubringen. Es ist zugleich faszinierend und schwie-
rig, ein ,,Lebensgefiihl** mit dem theologisch geprigten Begriff ,,Mystagogie* zu beschreiben.

Stirker auf die liturgische Bildung geht Michael B. Merz ein. Er greift auf das altkirchli-
che Mystagogieverstindnis und auf Odo Casels Mysterientheologie zuriick. Tm alten, Pros-
per von Aquitanien zugeschriebenen Axiom lex orandi — lex credendi (im betenden Vollzug
der Liturgie [lex orandi] zeigt sich der Glaube der Kirche [lex credendi] oder: Im betenden
liturgischen Vollzug wird der Glaube der Kirche in der Weise dargestellt, wie er sich dann
auch im Credo und im Dogma manifestiert) sicht er letztlich die Prémisse, die Liturgie als
Ort mystagogischer Glaubensbildung. Merz bringt noch Rahners Ansatz mit ins Spiel,
wenn er letztlich eine mystagogische Feier der Liturgie mit einer mystagogischen Theolo-
gie und Hinfithrung zur Liturgie verbindet. Liturgie soll so als Ereignis der handelnden
Wirklichkeit Gottes erfahrbar werden. Zwei einfache Postulate erwachsen daraus: Die Li-
turgie kann nur mystagogisch wirken, wenn sie 1. Von ,lebendig* Glaubenden lebendig
gefeiert wird und wenn sie 2. ,.In eine lebendige und mystagogische, weil fiir den christli-

chen Glauben gewinnende, Gesamtpastoral eingebettet ist<!2,

Vgl HASLINGER (s. Anm. 3) 172f.

J. WoHLMUTH, Jesu Weg — unser Weg. Kleine mystagogische Christologie. Wiirzburg 1992, 221.

A. SCHILSON, Theologie als Mystagogie. Der theologische Neuaufbruch nach der Jahrhundert-

wende. In: Gottes Weisheit im Mysterium. Vergessene Wege christlicher Spiritualitét. Hg. ders.

Mainz 1989, 203-230.

2 M. B. MERZ, Liturgie und Mystagogie. Eine vergessene Form der Spiritualitat? In: Ebd. 298-314,
3111
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Das sagt auch Ralph Sauer: Letztlich ist eine Liturgie dann mystagogisch, wenn sie ,,gut*,
d. h. theologisch angemessen und lebendig ist.

Klemens Richter geht von der Voraussetzung aus, dass die nachkonziliare Liturgie per se
auch eine mystagogische ist. Die liturgische Praxis muss sich seines Erachtens daran iiber-
priiffen lassen, inwiefern sie dem Anspruch der Mystagogie gerecht wird. Richters Be-
standsaufnahme fillt erniichternd aus. Deshalb fordert er die konsequente Umsetzung der
Beschliisse der Liturgiereform: Die Gemeinde miisse Trigerin der Liturgie sein, der Got-
tesdienst wirkliche Feier des Glaubens; Diakonie und Liturgie miissen eng verbunden sein
und in der Messfeier muss zwischen dem Wortgottesdienst und der Eucharistiefeier ein
ausgewogenes Verhiltnis bestehen. Weiters fordert Richter die Belebung der gemeindli-
chen Stundenliturgie und eine theologisch angemessene ésthetische Gestaltung liturgischer
Ridume, die Entwicklung lebendiger Zeichen und die mystagogische Predigt. "

Erwin Keller stellt eine etymologische Verbindung zwischen dem Begriff ,, Mystagogie*
und dem des , liturgischen Mysteriums* im Verstindnis Guardinis her, nimlich als feiernde
Vergegenwirtigung der urspriinglichen Heilsereignisse. Daneben differenziert er in seinem
Aufsatz Bildung zur Liturgie (,liturgische Bildung*) und Bildung durch Liturgie (,,Mysta-
gogie®).

All das steht bei den folgenden Uberlegungen im Hintergrund, wenn von ,,Mystagogie*
gesprochen wird. Man konnte deshalb , Mystagogie* hier verstehen als die Hinfiihrung zum
Glauben an die Heilswirksamkeit Gottes in der Feier der Sakramente.

3. Mystagogie und Kindertaufe

Die Taufe von Kindern im Siuglingsalter nimmt ab, vor allem in den Stidten und dort
auch bei katholischen Eltern.'* Sie hat aber trotzdem noch einen hohen Stellenwert, und gilt
vielen Eltern als selbstverstindlich, auch wenn sie sonst wenig Berithrung mit der Kirche
und dem Glauben haben. Dabei kann Druck von Seiten der Familie, z. B. den Grofeltern,
eine Rolle spielen. Wir stehen also vor schwierigen Voraussetzungen: Verschiedene Gene-
rationen aus der Familie mit ihrem jeweiligen, womdglich ganz unterschiedlichen Bezug
zum Glauben und zur Kirche, Personen aus dem Freundeskreis der Eltern und vielleicht
noch einige Leute aus der Pfarrei sind mogliche Mitfeiernde. Mit all diesen divergenten
Voraussetzungen mochte ich eine solche Versammlung als Chance begreifen, in einer sol-
chen Versammlung die Heilsgeheimnisse Gottes zu feiern und ihnen das Gesicht Christi
sichtbar zu machen. Natiirlich stellt dies eine Herausforderung fiir den Vorsteher dar.

Gerade die seit dem 1. Oktober 1972 verpflichtend eingefiihrte , Feier der Kindertaufe®
(F. Kindertaufe [1971]), die seit Januar 2008 in einer {iberarbeiteten Neuauflage vorliegt (F.
Kindertaufe [2007]), bietet schr viele Ansatzpunkte fiir eine mystagogische Feier. Richtig
umgesetzt lisst die neue Ordnung der Kindertaufe die dahinter liegende transzendente
Wirklichkeit durchscheinen und macht sie fiir die Mitfeiernden erfahrbar.

3.1 Ort und Zeit der Taufe

Fiir uns ist es heute wieder (!) selbstverstindlich, dass am Taufbrunnen in der heimischen
Pfarrkirche getauft wird: Ausdruck fiir die Aufnahme in die konkrete Gemeinde vor Ort.

13

) Vgl. RICHTER (s. Anm. 8) 122—135.

Vgl. die statistischen Daten der Deutschen Bischofskonferenz, zugénglich z. B. iiber www.dbk.de
— Statistik [abgerufen: 12.6.2008].
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Das war nicht immer so. In der Aufklarungszeit gab es aus verschiedenen Griinden Uberle-
gungen und Regelungen fiir die Haustaufe.® Seit etwa den 1930er-Jahren gingen immer
mehr schwangere Frauen ins Krankenhaus, um dort ihr Kind zur Welt zu bringen. Die
kirchliche Vorschrift, ein Kind moglichst rasch nach der Geburt taufen zu lassen, fiihrte zu
vielen Krankenhaustaufen. '®

Dies wurde erst durch die nachkonziliare Neuregelung in der ,Feier der Kindertaufe*
durchbrochen: ,,Damit deutlich werde, dass die Taufe ein Sakrament des Glaubens der
Kirche ist und in das Volk Gottes eingliedert, soll sie normalerweise in der Pfarrkirche
gefeiert werden, die deshalb einen Taufbrunnen haben muss.“!” AuBer in begriindeten Aus-
nahmefillen darf nicht mehr im Krankenhaus oder zu Hause getauft werden.'® AuBerdem
soll die Taufe ,,in den ersten Wochen nach der Geburt des Kindes stattfinden®'?, so dass es
keinen Zeitdruck mehr gibt.

Die Pfarrkirche mit ihrem sakralen Ambiente und dem Taufbrunnen als hervorgehobenem
Ort lisst die Mitfeiernden erahnen, dass etwas Besonderes gefeiert wird. Ein entsprechen-
der Tag — der Sonntag wird vom Rituale empfohlen® — unterstreicht dies noch.

Dem Taufbrunnen gebiirt ein herausgehobener Platz in der Pfarrkirche, der die Wichtig-
keit der Taufe unterstreicht. Er sollte im Blick der ganzen Gemeinde stehen. Fiir die Tauf-
wasserweihe in der Osternacht sollte er festlich geschmiickt werden. Er ist der Ort, an dem
man der Taufe gedenkt: In der Osternacht, bei der Erstkommunion oder Firmung wird an
diesem Ort das Taufversprechen erneuert. Zum sonntéglichen Taufgeddchntis zu Beginn
der Messfeier in der Osterzeit kann der Priester das Taufwasser aus dem Taufbrunnen
schopfen.

Der ,,Umgang* mit diesem Ort hat eine Botschaft, die mit Worten nur schwer zu vermit-
teln ist: Ein hervorgehobener Ort fiir den Taufbrunnen, im Blickfeld der Versammlung,
festlich geschmiickt und herausgeputzt. Dieser Ort wird den Menschen deutlich machen,
dass sich hier das Heil Gottes ereignet. Die Getauften erinnern sich angesichts dieses Ortes
daran: ich bin (hier) getauft, habe das Heil Gottes erfahren.

Diesen Uberlegungen stehen konkrete Schwierigkeiten gegeniiber. Oft habe ich erlebt:
Der Taufbrunnen steht hinten in einem verstaubten Winkel der Kirche. ,,Der wird bei uns
schon seit langem nicht mehr beniitzt”, heiBt es dann zur Erklarung. .Unser Pfarrer tauft
immer auf einem Tisch vor dem Altar. Eine weitere Folge davon: In der Osternacht wird
das Taufwasser in Plastikwannen gesegnet. Auch das spricht eine Sprache. Ich bezweifle,
ob sie die Botschaft von der Kostbarkeit und Bedeutung der Taufe wirksam unterstiitzt.

Eine weitere Schwierigkeit entspringt der immer gréBeren Mobilitit in unserer Gesell-
schaft. Wohn- und Arbeitsort sind oft nicht gleich, der Ort der menschlichen und gesell-
schaftlichen Einbindung differiert bisweilen ebenfalls. Viele kennen ihre eigene Pfarrge-

15

Vgl. K. P. DANNECKER, Taufe, Firmung und Erstkommunion in der ehemaligen Ditzese Kon-
stanz. Eine liturgiegeschichtliche Untersuchung der Initiationssakramente. Miinster 2005 (LQF
92) 108-110; A. HEmNz, Eine neue Chance fir das Taufbrauchtum. Brauchtumsfreundliche Im-
pulse in der nachkonziliaren Feier der Kindertaufe. In: Die Feier der Sakramente in der Gemein-
de. [FS Heinrich Rennings]. Hg. M. Klackener — W. Glade. Kevelaer 1986, 169-177, 170.

Vgl. HEINZ, ebd. 170. Zum Zeitpunkt der Taufe: DANNECKER, ebd. 98f.

Die Feier der Kindertaufe in den Bistiimern des deutschen Sprachgebietes. Zweite authentische
Ausgabe auf der Grundlage der Editio typica altera 1973. Freiburg [u. a.] 2007, Nr. 10. Im Fol-
genden zitiert als: F. Kindertaufe [2007]. Vgl. auch: CIC/1983, c. 858.

'8 Vgl. F. Kindertaufe [2007], Nr. 12-13.

' Ebd. Nr. 83.

2 ygl. ebd. Nr. 9.
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meinde nicht. Manchmal ist die Bindung an die Pfarrei aus Kinder- oder Jugendtagen noch
so grof3, dass man zur Hochzeit oder Taufe dorthin zuriickkehrt, obwohl man schon lange
nicht mehr dort wohnt. Wie kann Kirche und der Glaube in einer zunehmend heimatlosen
Gesellschaft Heimat sein? Am chesten noch durch persénliche Bindungen, nur einge-
schrinkt territorial. Die Kirche, der Taufbrunnen: AnstoB fiir die Sehnsucht nach Heimat,
Anstol} fiir die Suche nach Heimat im Glauben?

Aus unterschiedlichen Griinden wiinschen manche Eltern die Taufe ihres Kindes in einer
Kapelle, an einem Wallfahrtsort, bisweilen auch an Orten mit besonders eindriicklichen
Naturdenkmilern. So sehr diese Orte vielleicht mit persénlich bedeutsamen Erinnerungen
verkniipft sind und damit so etwas wie ,Heimat“ darstellen, so sehr muss in der klug
durchgefiihrten Taufvorbereitung auf die eigentliche Bedeutung des Taufortes in der Pfarr-
kirche hingewiesen werden.

3.2 Die Wegsymbolik im Ablauf der Tauffeier

Die nachkonziliare F. Kindertaufe [2007] sieht fiir die vier Teile der Taufe vier verschie-
dene Orte vor:

—  Die Er6ffnung am ,,Eingang der Kirche, oder in dem Teil der Kirche, wo die Eltern
und ?aten mit den Tduflingen und der iibrigen Taufgemeinde sich versammelt ha-
ben“*!.

—  Den Wortgottesdienst feiert die Taufgemeinde am .,Ort des Wortgottesdienstes* >,
also am Ambo™ .

—  Die Feier des Sakramentes, der eigentliche Taufakt, findet am Taufbrunnen statt.**

—  Zum Abschluss der Feier begibt man sich zum Altar,*

Auch der vorkonziliare Kindertaufritus kannte in seinen sich wandelnden Formen den
Ortswechsel vom Empfang am Portal zum Taufort meist hinten in der Kirche. Diese Orts-
wechsel kamen durch die Verbindung verschiedener Feiern, die fiir die Kindertaufe zu-
sammengefiigt worden waren.

Der Empfang erfolgt am Eingang der Kirche oder dort, wo sich die Taufgesellschaft ver-
sammelt hat. Der Vorsteher und seine Assistenz kommen dorthin: Die Kirche geht den
Menschen entgegen, trifft sich mit ihnen, um sie weiterzufiihren. Der Eroffaungsteil zeigt
auch inhaltlich das Entgegenkommen: In einem Gesprich, das einem Vorschlag folgen
kann oder auch frei gefiihrt werden darf, erkundigt sich der Vorsteher nach Anliegen, Er-
wartungen und Namen.

Man zieht dann gemeinsam zum Ort des Wortgottesdienstes, also dem Ambo. Dort wird
das Wort Gottes verkiindet. Gott selber spricht zu seinem Volk. Das Wort Gottes ruft den
Glauben hervor, stirkt ihn, ldsst ihn wachsen.

' F. Kindertaufe [2007], Nr. 33.

® Vel Ebd. Nr. 41,

Leider erwihnt die F. Kindertaufe [2007] den Ambo erst beim Effata-Ritus, vgl. Nr. 69.

Vegl. ebd. Nr. 52. Wobei die F. Kindertaufe [2007] an dieser Stelle sehr groBziigig einen anderen
geeigneten Ort in der Kirche ermdglicht, wenn die Anzahl der Mitfeiernden dies erfordert.

Vgl. ebd. Nr. 70.

Niheres und Details vgl. DANNECKER (s. Anm. 15) 233-238. Vom 16. bis ins 19. Jh. ldsst sich
mancherorts auch der Brauch nachweisen, dass der Pate oder die Patin das neugetaufte Kind
gleich nach der Taufe zum Altar tréigt. Je nach Zeit und Gegend wurde fiir das Kind gebetet, oder
es wurde um den Altar getragen, oder mit ihm ein Kreuz iiber dem Altar gezeichnet. Vgl. ebd.
315-317.
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Als Antwort auf das Wort Gottes zieht die Taufgemeinde zum Tautbrunnen. Dort findet
der eigentliche Taufakt statt, nachdem Absage und Glaubensbekenntnis gesprochen wurden.

Und man geht noch einen Schritt gemeinsam weiter: Der gemeinsame Weg zum Altar
zeigt an, dass der Glaube des Kindes wachsen soll und Entwicklung braucht, in der Ge-
meinschaft der Gliubigen. die mit ihm unterwegs sind. Der Altar steht fiir den Ausblick auf
die Vollendung der Taufe in der Firmung und den Abschluss der Initiation in der Erstkom-
munion.

Uber der ganzen Feier der Taufliturgie liegt also das Symbol der Wegbegleitung: Kirche
versteht sich als Gemeinschaft auf dem Weg zur Vollendung in Christus. Diese Wegge-
meinschaft soll auf den Strecken zwischen den einzelnen Teilen der Taufteier von allen
gemeinsam erlebt werden. Und die Kirche bietet dieses Weggeleit allen an, die zum Glau-
ben gekommen sind oder Kindern, fiir deren Glaubenserziehung sich jemand verbiirgt.
Dieses Motiv hat die frithere Verfahrensweise abgeldst: Der Taufling musste zuerst durch
die Exorzismen vom Bosen befreit werden, bevor er in die Kirche kommen konnte. Damit
wurde die Schopfung als gefallen verstanden, die vom Bdésen befreit werden muss, bevor
sie das Heiligtum betreten darf. Die heutige Kindertaufe sieht die Schopfung als grundsitz-
lich gut an, ohne jedoch das Phanomen des Bésen zu unterschlagen.

Auch hier sind Schwierigkeiten anzumerken: Die Gestaltung und Platzierung der liturgi-
schen Orte nicht weniger Kirchen lassen eine solche Feier mit thren Wegstrecken nicht oder
nur schwer zu. Liturgie ,.in Bewegung® ist fiilr manche Mitfeiernden ungewohnt; verschie-
dene Ortswechsel setzen die Bereitschaft voraus, den Sitzplatz zu verlassen. Wenn mehrere
Kinder getauft werden und die Versammlung gréfer ist. wird ein Ortswechsel der ganzen
Versammlung schwierig. Andererseits wird die Feier der Kindertaufe ihrer dramaturgischen
Aussagekraft beraubt oder zumindest stark beschnitten, wenn nicht Lésungen gesucht wer-
den, die liturgischen Orte entsprechend einzurichten und vielleicht auch gegen die Bequem-
lichkeit die Menschen mit auf den Weg zu nehmen.

3.3 Die Symbolik der Beteiligung (,, participatio actuosa*) der Mitfeiernden

Fiir uns ist es heute selbstverstindlich, dass bei der Taufe eines Kindes dessen Eltern, die
Paten, Verwandte und Freunde und die Gemeinde mit dabei sind. Im Laufe der Geschichte
war dies nicht immer so.

Zu Beginn des 16. Jh. gibt es Zeugnisse von einer recht ansehnlichen Beteiligung bei der
Tauffeier. Schon bald danach, in der nachtridentischen Periode kam es zu einer extremen
Privatisierung der Taufe.”” So kam es oft vor, dass zur Taufe lediglich der Priester, die
Hebamme und die Paten anwesend waren. Nicht einmal die Eltern waren dabei!

Das hat sich mit der erneuerten Taufliturgie nach dem Zweiten Vaticanum gedndert und
heute finden sich zu einer Tauffeier selbstverstindlich eine kleinere oder grofiere Schar von
Glaubigen ein. Es kann eben nicht sein, dass einer Gemeinschaft neue Mitglieder geboren
werden, ohne dass diese Gemeinschaft sich nicht freudig versammelt.

Das Ziel der participatio actuosa kénnte aus hier nicht niher ausgefiihrten liturgie- und
bildungstheoretischen Griinden mit Olaf Richter so formuliert werden, .,den spezifischen
Charakter der Liturgie als Anamnesis, Mimesis und Epiklesis fiir die Feiernden verstirkt

2T Vgl DANNECKER (s. Anm. 15) 125£.132.317-320; A. GESTRICH — J.-U. KRAUSE — M. MITTERAU-
ER, Geschichte der Familie. Stuttgart 2003 (Europdische Kulturgeschichte 1) 364-481; HEINZ (s.
Anm. 15) 171.
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(bzw. iiberhaupt) transparent zu machen“*®, Oder anders gesagt: Liturgie so feiern, dass die
Mitfeiernden durch das Tun in das anamnetische Heilsgeschehen mit hineingenommen
werden und so erleben, wie sich das Heil in der Mitte der Versammlung ereignet.

Oben haben wir schon das Wegmotiv und das gemeinsame Unterwegssein in der Taufli-
turgie betrachtet, das als Ausdruck der participatio actuosa verstanden werden kann. Hinzu
kommen noch: Gemeinsames Beten und Singen, der Vortrag von Lesung und Fiirbitten, die
Antworten der Gemeinde bei den Fiirbitten und der Litanei, die verschiedenen zur Wahl
stehenden Akklamationen beim Taufwasserweihegebet bzw. Lobpreis iiber das Wasser und
nach dem Taufakt. Die wichtigste Beteiligung der Mitfeiernden, insbesondere der Eltern
und Paten des Tduflings, ist die Absage und das Glaubensbekenntnis unmittelbar vor der
Taufe. Sie bringen den Glauben zum Ausdruck, der in der Taufe ganz ausdriicklich seine
sakramentale Bestitigung erféhrt. Die Eltern und Paten sind bei verschiedenen Handlungen
beteiligt: Sie bekreuzigen zu Beginn der Feier das Kind, sie halten das Kind. ziehen das
Taufgewand an und ziinden die Taufkerze an.

Durch dieses Mittun sollen sich die Mitfeiernden als Triger der Liturgie erfahren, als Ad-
ressaten und Protagonisten zugleich, als eingebunden in das Heilsereignis, das sich in der
Feier der Taufe an den Tauflingen ereignet.”” Die Mitfeiernden sollen durch ihre participa-
tio actuosa erfahren, dass sie selbst in der Liturgie vorkommen.

Aber: Ist das nicht bisweilen eine Uberforderung auf beiden Seiten? Das Erkldren der Li-
turgie ist keine Losung, sie soll ja aus sich heraus sprechen.” Und die Liturgie kann auch
nicht bis zur Unkenntlichkeit an die Bediirfnisse der jeweiligen Feiernden angepasst wer-
den, die u. U. recht eigene Vorstellungen von Liturgie haben. Trotzdem bietet der derzeitige
Taufritus viele Moglichkeiten, die recht leicht umgesetzt werden kénnten. Eigenartigerwei-
se geschieht das oft nicht, z. B. wenn der Vorsteher die Lesung und Fiirbitten selber vor-
triigt oder auf die Beteiligung der Mitfeiernden durch Akklamationen verzichtet.

3.4 Ausgewdihlte Elemente

Auf ausgewihlte Elemente der Taufliturgie soll niher eingegangen werden, die m. E. die
Mitfeiernden besonders gut einbinden und nonverbal das ,Gesicht Christi* aufscheinen
lassen, also die Theologie der Tauffeier deutlich werden lassen.

3.4.1 Die Bezeichnung mit dem Kreuzzeichen

Die F. Kindertaufe [2007] sieht die Bezeichnung des T#uflings mit dem Kreuzzeichen auf
der Stirn wie das lateinische Modellrituale zu Beginn der Feier nach dem Gespriich mit den
Eltern und Paten vor.”!

& =T RICHTER, Anamnesis — Mimesis — Epiklesis: Religiose Bildung am Gottesdienst. Liturgietheo-

retische Grundlagen in praktisch-theologischer Perspektive. [Diss.]. Leipzig 2004, 281. Kursivie-
rung im Original.

Vgl. zur participatio actuosa in Auswahl: GERHARDS — KRANEMANN (s. Anm. 2) 106f; J. RAT-
ZINGER, Der Geist der Liturgie. Eine Einfithrung. Freiburg i. Br. [u. a.] 2000, 147-152; H.
ScHMIDT, Die Konstitution iiber die heilige Liturgie. Text — Vorgeschichte — Kommentar. Frei-
burg i. Br. 1965, 201-206.

Vgl. SC 34,

Die bisherige Ausgabe hatte als deutsche Sonderlosung die Bezeichnung mit dem Kreuz nach
Lesung und Homilie vorgesehen, vgl. Die Feier der Kindertaufe in den katholischen Bistiimern
des Deutschen Sprachgebietes. Hg. im Auftrag der Bischofskonferenzen Deutschlands, Oster-
reichs und der Schweiz und des Bischofs von Luxemburg. Freiburg i. Br. 1971, Nr. 15. Zitiert als:
F. Kindertaufe [1971].

29

30
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Die Signatio, also die Bezeichnung mit dem Kreuz, gehort zur dltesten Schicht der Kate-
chumenatsriten, sie war in alter Zeit exorzistisch geprigt und wurde zumeist an Stirn und
Brust vollzogen.™

Das Begleitwort in der F. Kindertaufe [2007] ldsst nur eine indirekte Deutung zu: ,,N. und
N., mit groRer Freude empfingt euch die Gemeinschaft der Glaubenden. Im Namen der
Kirche bezeichne ich euch mit dem Zeichen des Kreuzes. Auch eure Eltern und Paten wer-
den dieses Zeichen Jesu Christi, des Erlgsers, auf eure Stirn zeichnen.**’ Das Kreuz ist also
als ,.Zeichen Christi* das Zeichen all derer, die zu ihm gehoren. Obwohl hier keine Deu-
tung als Segenszeichen erfolgt, ist es doch als gliickliche Losung anzusehen, dass Eltern
und Paten dazu eingeladen werden, das Kind mit dem Kreuz zu bezeichnen: 1. Ist das
Kreuz das Zeichen aller Christen, also auch der Eltern und Paten. 2. Kniipft die Bezeich-
nung mit dem Kreuzzeichen an den alten Brauch des ,,Versiegelns® an, der auch im Gottes-
lob empfohlen wird: Es rit, den Kindern am Abend oder beim Abschied aus dem Haus ein
kleines Kreuz auf die Stirn zu zeichnen.** Die Taufliturgie kann also eine Anleitung sein,
diesen Brauch weiter zu pflegen. Die Liturgie weist so tiber sich hinaus und das abendliche
Tun weist wieder zuriick auf die Taufe: Ein Mensch steht unter dem Schutz, dem Segen
Gottes, der in diesem Zeichen Christi seinen Ausdruck findet.

Weil vielen Eltern der Brauch des abendlichen ,,Versiegelns® nicht mehr bekannt ist, kann
er beim Taufgesprich erliutert werden. Die Verwendung in der Tauffeier kann zu einer
Wiederbelebung fithren. Bei einer Tauffeier sind oft weitere Kinder anwesend. Auch diese
Kinder konnten vom Vorsteher der Feier oder ihren Eltern bezeichnet werden, wodurch das
. Versiegeln® wieder erinnert wird, auch bei den Eltern und GroBeltern.

3.4.2 Die Taufwasserweihe und der Taufort

Spétestens mit dem Tsunami ist vielen wieder die bedrohliche Gefahr des Wassers be-
wusst geworden. Die Taufe arbeitet mit diesem Element und deutet es als Zeichen des Le-
bens, ja des gottlichen Lebens. Deshalb muss in der Taufwasserweihe die heilende und
lebensspendende Funktion des Wasser herausgehoben werden. Die F. Kindertaufe [2007]
sicht fiir den Lobpreis und die Anrufung Gottes iiber dem Wasser verschiedene Formen
vor. Die im Taufordo enthaltene Form ist das Taufwasserweihegebet, das vom Messbuch in
der Osternacht vorgesehen ist. Es beschreibt ausfiihrlich Gottes Heilswirken und charakteri-
siert das Wasser als Zeichen des Lebens und der Auferstehung.®® Die in der bisherigen F.
Kindertaufe [1971] im Ordo selbst enthaltenen Auswahltexte wurden in der neuen F. Kin-
dertaufe [2007] in den Anhang ausgegliedert. Sie sind wesentlich knapper gefasst, lassen
aber die lebensspendende Funktion des Wassers durch den lebendigen Vollzug mit (gesun-
genen) Akklamationen zu.*

Dariiberhinaus kann auch die Gestaltung des Taufbeckens aussagekriftig sein: Taufbrun-
nen, die tatséichlich als Brunnen gestaltet sind und aus denen lebendiges Wasser hervor-
sprudelt, sind als Zeichen des Lebens unmittelbar verstandlich.”’

2 Vgl. DANNECKER (s. Anm. 15) 186-191.

33 F. Kindertaufe [2007], Nr. 39.

3 GL 50.1; vgl. ebd 21.5; 56. Vgl. HEINZ (s. Anm. 15) 173.

3 Vgl. F. Kindertaufe [2007], Nr. 54; E. NAGEL, ,,Lebendiges Wasser”. Ein Kommentar zu ,,Lob-
preis und Anrufung Gottes tiber dem Wasser*. In: Den Glauben weitergeben. Werkbuch zur Kin-
dertaufe. Hg. W. Haunerland — E. Nagel. Trier 2008, 112-115.

3 vgl. F. Kindertaufe [2007], Nr. 225-226.

37 Vgl. die Empfehlung der Bischéfe: Die Feier der Kindertaufe. Pastorale Einfithrung. Bonn 2008
(Arbeitshilfen 220) Nr. 39-40. Zitiert als: F. Kindertaufe [2007], Pastorale Einfithrung 2008. Vgl.
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3.4.3 Der Taufakt

Die F. Kindertaufe [2007] sieht den zentralen Akt der Taufspendung nach der Taufwas-
serweihe bzw. dem Lobpreis und der Anrufung Gottes iiber dem Wasser, Absage und
Glaubensbekenntnis der Eltern und Paten und dem Glaubensbekenntnis der gesamten Ver-
sammlung vor.”® Dazu heift es: ,,Der Zelebrant bittet die Tauffamilien nacheinander an den
Taufbrunnen heranzutreten. Die Mutter oder der Vater trigt das Kind. Gegebenenfalls wer-
den die Kinder jetzt entkleidet.” Nach der emneuten Frage nach dem Taufwunsch rubri-
ziert die F. Kindertaute [2007]: ,,Wo es moglich ist, kann das Kind durch Untertauchen
getauft werden. Wenn durch UbergieBen getauft wird, kann das Kind in das Taufbecken
gesetzt oder von der Mutter oder dem Vater iiber das Taufbecken gehalten werden. Der
Zelebrant schopft Wasser aus dem Taufbecken und tibergieBt das Kind mit Wasser. Dabei
spricht er: Z: N., ich taufe dich im Namen des Vaters (erstes Untertauchen oder Ubergie-
Ben) [. . .1.“** Sofort nach der Taufe schldgt die F. Kindertaufe [2007] vor: ,,Die Gemeinde
kann auferhalb der osterlichen Bufzeit einen Halleluja-Ruf singen. Sie kann auch einen
anderen geeigneten Gesang anstimmen.“*' Diese rubrikalen Anweisungen lassen Fragen
offen. Zwar wird die Taufe durch Ein- bzw. Untertauchen erfreulicherweise zuerst genannt.
Aber wie soll dies genau geschehen? Warum werden die Paten — im Gegensatz zur bisheri-
gen Ausgabe der F. Kindertaufe [1971], wo sie die rechte Hand auf das Kind legten*” — an
dieser Stelle des Taufritus nicht einmal erwiihnt? Was tut der Elternteil, der nicht das Kind
tréigt? Diese und weitere Detailfragen mochte ich zundchst zuriickstellen und die geschicht-
liche Entwicklung des Taufaktes skizzieren, um den tiefen (mystagogischen) Sinn dieser
Handlungen zu erhellen.

Im frithen Christentum bis ins 15. Jh. wurde die Taufe durch Untertauchen gespendet, die
sog. Immersions- oder Submersionstaufe.* Diese Form der Taufe driickt am deutlichsten
aus, dass in der Taufe ein Mensch in den Tod Christi eingetaucht (getauft) wird und damit
der alte Mensch mit Christus stirbt und das neue Leben mit Christus aufersteht, also ein
Christ geboren wird.** Deshalb war in der Alten Kirche bis ins Mittelalter hinein das Hin-
absteigen in den Taufbrunnen, das Ins-Wasser-Eingetaucht-Werden sowie das Wiederauf-
gerichtet und Neu-Bekleidet-Werden bei der Feier der Taufe als Transitus vom Tod zum
Leben unverzichtbar.*> Der Ubergang von der Immersionstaufe, der Taufe durch Untertau-
chen, zur Infusionstaufe, der Taufe durch UbergieBen, erfolgte im deutschen Sprachraum
fast iiberall im 16. Jh. und wurde mit den Gefahren begriindet, die mit einer Taufe durch
Untertauchen verbunden wurden. *®

Die aktuelle F. Kindertaufe [2007] sieht ausdriicklich die Taufe durch Untertauchen vor.
Es gibt verschiedene Beispiele, wie dies in Pfarreien umgesetzt wird. Die Taufe durch Un-

auch die Praenotanda in F. Kindertaufe [2007], Nr. 20*-23*. Beispiele fiir dic Taufbrunnen mit
flieBendem Wasser finden sich in Trier, Pfalzel, Manderscheid, Bad Hersfeld, Passadena/Texas
(USA), Rom, u. v. a. m. [s. 0. auch den Beitrag von R. Olbrich, S. 77-90; Anm. d. Red.].
- Vgl. F. Kindertaufe [2007], Nr. 53-59.
- Ebd. Nr. 60.
Ebd. Nr. 62.
* Ebd. Nr. 63.
# Vgl F. Kindertaufe [1971], Nr. 28.
= Vgl R. MESSNER, Einfiihrung in die Liturgiewissenschaft. Paderborn [u. a.] 2001, 81.
Vgl. Rém 6,3-11; I. PAHL, Das Paschamysterium in seiner zentralen Bedeutung fiir die Gestalt
christlicher Liturgie. In: LJ 46 (1996) 71-93, 86.
Vgl. PAHL, ebd. 87.
Vgl. DANNECKER (s. Anm. 15) 269-273.
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tertauchen setzt einen entsprechenden Taufbrunnen voraus. Er stellt den Raum fiir die spre-
chende Symbolhandlung der Taufe dar: Das Hinabsteigen in den Tod mit Christus und die
Auferstehung mit ihm zum neuen Leben. Hier wird sichtbar: Ein Mensch steigt die Stufen
hinunter, geht unter und steigt die Stufen neugeschaffen wieder hinauf. Dieser Ort ist auch
bei anderen Gelegenheiten wie z. B. in der Osternacht, bei der Firmung und Erstkommuni-
on oder beim sonntéglichen Taufgedichtnis ein gut wahrnehmbares Zeichen zur Tauferin-
nerung. Der konkrete Vollzug ist zumeist ungewohnt, aber durch viele Beispiele gut belegt
und vollig unkritisch.!” Die Pfarreien, die diese ausdrucksstarke Weise der Taufe vollzie-
hen und einen entsprechenden Taufort haben, berichten von einem gewachsenen Taufbe-
wusstsein in der Pfarrrei. **

Auch wenn die Taufe durch UbergieBen erfolgt, kann deren Symbolik gewinnend einge-
setzt werden. Ein Taufbrunnen — womdglich mit flieBendem Wasser — mit einem groBen
Becken, aus dem Wasser geschépft werden kann, erhellen die Zeichenhandlung der Taufe
eindriicklich.” Wenn das Kind richtig nass wird und das Wasser horbar zuriickflieft, wird
deutlich, dass die Taufe etwas mit Wasser, Waschung und Reinigung zu tun hat. Eine so
vollzogene Taufe spricht eine andere symbolische Sprache als diejenige, bei der das in
einer Kanne gesegnete Wasser tropfenweise iiber den Taufling gegossen und mit einer
vielleicht kiinstlerisch noch so wertvollen Schale aufgefangen wird.

Die sorgfiltig ausgewidhlte Akklamation — das Rituale schligt ein Halleluja oder einen
anderen Gesang vor — hilft den Mitfeiernden unmittelbar nach dem Taufakt, die Tiefe des
Vorgangs bewusst zu erleben und die Freude auszudriicken. Dies ist besonders dann zu
beherzigen, wenn die Taufe durch UbergieBen gefeiert wird und daher rituell weniger aus-
drucksstark ist. Der schlichte rituelle Taufakt wird durch die Akklamation aufgewertet und
seiner entscheidenden Bedeutung entsprechend hervorgehoben.

In der pastoralen Einfithrung betonen die Bischéfe des deutschen Sprachraumes die Rolle
der Paten bei der Begleitung des Kindes auf seinem Glaubens- und Lebensweg. Ggf. kann
sogar eine Begleiterin oder ein Begleiter aus der Gemeinde zusitzlich hinzugenommen
werden, um diese Aufgabe wahrzunehmen. Das Patenamt soll auch in der liturgischen Feier
seinen Ausdruck finden.”® Trotzdem werden die Paten beim zentralen Taufakt in der neuen
F. Kindertaufe [2007] nicht erwdhnt. Die bisherige F. Kindertaufe [1971] sah in den Rubri-
ken vor, dass die Paten als Zeichen der Verbundenheit und der Ubernahme des Patenamtes
wihrend des Taufaktes die rechte Hand auf das Kind legen konnen. Dies reflektiert auch
die wichtige Stellung, die die Paten bei der Kindertaufe lange Zeit innehatten, weil die
Eltern bei der Taufe nicht teilnehmen konnten und durch sie vertreten wurden.”' Insofern

¥ Vgl. E. NAGEL, Wie neu geboren. Eine Taufe durch Eintauchen. In: Den Glauben weitergeben (s.

Anm. 35) 127-128; M. BODENSOHN, Das Untertauchen als primire Form der Sduglingstaufe.

Zum ., Tauchreflex der Sduglinge. In: Ebd. 134-135.

Vgl. A. REDTENBACHER, Quelle des Lebens. Was eine neue Taufstitte fiir eine Gemeinde bedeu-

ten kann. In: Den Glauben weitergeben (s. Anm. 35) 129-133; Videofilm: “This is the night”, hg.

v. d. Erzdi6zese Chicago, 1992.

Die Praenotanda in der F. Kindertaufe [2007] und die pastorale Einfithrung der deutschsprachigen

Bischofe erwdhnen einen Taufort in der Pfarrkirche, an dem durch Untertauchen und UbergieBen

getauft werden kann, die F. Kindertaufe [2007] sogar den Taufbrunnen ,mit flieBendem oder ste-

hendem Wasser®, vgl. F. Kindertaufe [2007], Nr. 25%*; F. Kindertaufe [2007], Pastorale Einfiith-

rung 2008, Nr. 42.

_?o Vgl. F. Kindertaufe [2007], Pastorale Einfiihrung 2008, Nr. 22-25.

' Ab spiitestens dem 15./16. Jh. bis zur Mitte des 20. Jh. wurden die Kinder moglichst bald nach der
Geburt getauft. Deshalb konnte die Mutter nicht dabei sein, die Teilnahme des Vaters galt als
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kann der Vorschlag der bisherigen F. Kindertaufe [1971], die Paten withrend des zentralen
Taufaktes die rechte Hand auf das Kind legen zu lassen, nach wie vor angewendet werden.
Fir den Elternteil, der das Kind nicht trigt, ist das ebenfalls eine sprechende Geste der
Teilhabe an diesem wichtigen Akt.

3.4.4 Die Salbungen

Bei der Kindertaufe sind zwei Salbungen vorgesehen: Die Salbung mit Katechumenendl
am Ende des Wortgottesdienstes vor dem Taufakt und die Salbung mit Chrisam unmittelbar
nach dem Taufakt.

Weil die prébaptismale Salbung von den Gliubigen nicht verstanden werden kénnte, ha-
ben die deutschen Bischéfe ihre Anwendung freigestellt. Im Gegensatz zur bisherigen F.
Kindertaufe [1971] sieht die neue Ausgabe auch fiir den Fall, dass die Salbung unterbleibt,
ein Deutewort vor, das der Zelebrant spricht, bevor er einzeln die Hinde auflegt.

Die Freistellung der Katechumenendlsalbung entspringt der Sorge, dass diese nicht ver-
standen werden kénnte. Die antiken Ringkidmpfer haben sich eingeolt um fiir den Gegner
nicht greifbar zu sein. In der Tat ist diese Vorstellung uns heute fremd. Die Anwendung
von Salben und Olen kommt hingegen heute recht hiufig vor: Sonnenschutzol, Hautschutz-
und Pflegecremes, Salben zur Linderung von Schmerzen, zur Versorgung von Wunden
oder zu kosmetischen Zwecken sind jedem bekannt und vertraut. Insofern ist eine Salbung
zum Schutz oder zur Stirkung auch heute ein sehr sprechendes Zeichen, das nicht ohne Not
ausgelassen werden sollte. Die Begriindung, die Salbung mit Katechumenendl wiirde nur
fiir Menschen sinnvoll sein, die auch ein Katechumenat machen, ist nicht stichhaltig: Die
Bezeichnung , Katechumenendlsalbung™ heifit nicht, dass sich diese Salbung lediglich auf
die Zeit des Katechumenats bezieht. Das heutige Deutewort™ hat wie auch die Deuteworte
aus der Geschichte der Tauffeier keinen ausschlieBlichen Bezug auf die Zeit des Katechu-
menats. Es geht um die Stérkung und den Schutz des ganzen Lebens des Tauflings, keines-
wegs nur bis zur Taufe,”

Die Salbung mit Chrisam unmittelbar nach dem Taufakt gehért zu den sog. ,,Ausdeuten-
den Riten*, die das Taufgeschehen verdeutlichen. Entsprechend charakterisiert das Deute-
wort zur Chrisamsalbung die Taufe als Befreiung von der Erbschuld, Vermittlung neuen
Lebens, Aufnahme in das Volk Gottes und Teilhabe an den Munera Christi, also dem Pries-
ter-, Konig- und Prophetentum Christi.>* Diese Salbung ist nicht in die Enscheidungsfrei-
heit des Zelebranten gestellt, sondern gehért konstitutiv zur Feier der Taufe. Von ihrer
Bedeutung her ist sie allerdings nicht so leicht zugiinglich wie die pribaptismale Schutz-
und Stérkungssalbung. Der Sinn erschlieBt sich auf doppelte Weise: Christus ist im wdrtli-
chen Sinn der ,,Gesalbte, deshalb wird bei der Taufe jeder Neugetaufte Mensch gesalbt,
um so auch in dieser Weise Christus, dem Gesalbten, dhnlich zu werden. Die Christusformig-

schlechtes Zeichen. Die Paten waren fiir die Taufe verantwortlich und mussten das Kind zur Tau-
fe bringen. Die Ubernahme des Patenamtest erfolgte rechtskriiftig durch das Entgegennehmen des
Kindes vom Priester nach dem Untertauchen (-»Aus der Taufe heben®), vgl. DANNECKER (5. Anm.
15) 120f.

.-Durch diese Salbung stirke und schiitze euch die Kraft Christi, des Erlgsers, der lebt und
herrscht in alle Ewigkeit” (F. Kindertaufe [2007], Nr. 50).

Vgl. DANNECKER (s. Anm. 15) 260-266.

..Der allmichtige Gott, der Vater unseres Herrn Jesus Christus, hat euch von der Schuld Adams
befreit und euch aus dem Wasser und dem Heiligen Geist neues Leben geschenkt. Aufgenommen
in das Volk Gottes werdet ihr nun mit dem heiligen Chrisam gesalbt, damit ihr fiir immer Glieder
Christi bleibt, der Priester, Konig und Prophet ist in Ewigkeit“ (F. Kindertaufe [2007], Nr. 65).
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keit bleibt eine lebenslange Aufeabe. Eine andere Zugangsweise zum Sinn der Salbung geht
iiber das dabei verwendete Ol. Es wird aus Olivensl und Balsam bereitet™, also gut duften-
den Substanzen, die den Wohlgeruch Christi verdeutlichen, der dem Getauften anhaftet.

Aus diesen Uberlegungen ergeben sich Folgen fiir den konkreten Vollzug der Salbung mit
Katechumenendl und Chrisam. Die F. Kindertaufe [2007] beschreibt beides nur knapp:
,.Die Kinder werden an der Brust mit Katechumenenél gesa]bt“jﬁ heilit es bei der Katechu-
menendlsalbung und ,,Danach salbt der Zelebrant jedes einzelne Kind schweigend mit
Chrisam auf dem Scheitel“*” bei der Salbung mit Chrisam. Uber die Form der Salbung, die
verwendete Menge an Ol und weitere Details schweigen die Rubriken. Haufig ist zu beo-
bachten, dass der Zelebrant den Daumen der rechten Hand in ein Gefdl mit einem olge-
trinkten Wattebausch taucht und dann kreuzférmig die Salbung vollzieht. Bisweilen wird
das Ol sofort wieder mit einem Wattebausch abgewischt. Diese Art der Salbung lisst die
tiefe Symbolik nicht recht deutlich werden. Hier wird eine Vorgehensweise vorgeschlagen,
die die Salbungen sinnenfilliger werden ldsst, um sie aus sich selber heraus sprechen zu
lassen. Der Zelebrant konnte das Ol zunichst aus dem VorratsgefiB auf seine rechte Hand
gieRen. Das hat zwei Vorteile: Fiir die Mitfeiernden wird das Ol sichtbar und es wird durch
den Kontakt mit der Hand vortemperiert. Die Applikation erfolgt dann auf der Brust bzw.
auf dem Scheitel mit der ganzen Hand. Das Ol bleibt auf den Stellen sichtbar, es zieht mit
der Zeit in die Haut cin. Ein sprechendes Zeichen fiir die eindringende Gnaden- und Heils-
wirkung, die sich untrennbar mit dem Menschen verbindet. Zudem werden vor allem bei
der Chrisamsalbung auf dem bei Kindern gut durchbluteten und dadurch warmen Kopf die
Duftstoffe des Chrisams freigesetzt. Der Wohlgeruch Christi wird fiir alle deutlich. Voraus-
setzung dafiir ist natiirlich die Verwendung einer entsprechenden Menge an Chrisam, der
tatséichlich wohlriechend sein muss und nicht verdorben sein darf.

3.4.5 Weitere Zeichenhandlungen

Das bisher Gesagte kann auf die weiteren Zeichenhandlungen der Tauffeier und anderer
liturgischer Feiern tibertragen werden. Diese Zeichen sollten so vollzogen werden, dass sie
aus sich heraus sprechen. Dazu bedarf es des Einsatzes der ihnen eigenen Zeichenhaftig-
keit, Leider wird diese durch einen uniiberlegten Vollzug bisweilen verstellt. Gut meinende
Zelebranten versuchen dann diese Zeichen zu erkldren. Das widerspricht der liturgischen
Zeichenhandlung allein schon deshalb, weil die Liturgie die Zeichen durch Begleitworte
selber deutet und — wie z. B. bei der Taufwasserweihe ausgefiihrt — in den Zusammenhang
des Heilswirkens Gottes stellt. Erklarungen doppeln also die Deutworte und konterkarieren
die Liturgie, die so gefeiert werden will, dass sie aus sich heraus spricht.*®

Deshalb sollte das weille Gewand bei den ausdeutenden Riten auch tatséichlich angezogen
werden und nicht nur, wie es héufig geschieht, fiir ein paar Sekunden aufgelegt werden.
Das richtige Anziehen ist sicherlich aufwéndiger, aber auch sprechender. Das Begleitwort
deutet die Bekleidung mit dem weifien Gewand als Anziehen Christi.”® Dafiir sollte man
sich Zeit lassen.*

% Vgl. B. KLEINHEYER, Sakramentliche Feiern 1. Die Feiern der Eingliederung in die Kirche. Re-

gensburg 1989 (GDK 7,1) 205.225.

% F. Kindertaufe [2007], Nr. 50.

7 Ebd. Nr. 65.

*® Vgl. SC 34.

* Val. F. Kindertaufe [2007], Nt. 66.

% Vgl E. NAGEL, ,,Ubergeben® oder anziehen? Fiir einen sinnvollen Umgang mit dem Taufkleid.
In: Den Glauben weitergeben (s. Anm. 35) 136-137.



Die mystagogische Feier der Liturgie am Beispiel der Kindertaufe 105

Nach den Rubriken in der neuen F. Kindertaufe [2007] reicht der Zelebrant die brennende
Osterkerze zum Anziinden der Taufkerzen.®' Diese Prizisierung der bisherigen Beschrei-
bung ist ein begriifenswerter Gewinn. Héufig war die Praxis dadurch bestimmt, dass der
Vater alleine zur Osterkerze ging und die Taufkerze angeziindet hat. Das Darreichen der
Osterkerze durch den Zelebranten erinnert deutlicher an die Osternacht. Wenn die in der F.
Kindertaufe [2007] erwidhnte Moglichkeit genutzt wird, das Licht an die anderen anwesen-
den Kinder und die tibrige Gemeinde weiterzugeben, wird die Verbindung zur Osternacht
noch deutlicher unterstrichen. Die Aufnahme des Kindes unter die Kinder des Lichtes
kommt damit sinnenfillig zum Ausdruck.

Der freigestellte Effata-Ritus kann, ,,wo die Umstiinde es nahelegen, [. .] auch am Ambo
vollzogen werden, besonders wenn der Wortgottesdienst dort gefeiert wurde*“®*. Aus der Sym-
bolik des Ambo heraus sollte der Wortgottesdienst der Tauffeier selbstverstindlich dort
gefeiert werden. Der Glaube, den jede Feier eines Sakramentes voraussetzt, kommt vom
Horen des Wortes Gottes (vgl. Rém 10,17). In der Feier des Wortes Gottes wird das Heil
Gottes gegenwirtig und fiir die Versammelten greifbar. Der Ambo ist der Ort der Schrift-
verkiindigung und damit der Ort, an dem das Heilswerk Gottes in seinem Wort gegenwiirtig
wird.” Der Ambo sollte deshalb in seiner Wiirde respektiert und zur Wortverkiindigung —
und nur dazu — verwendet werden, in der Tauffeier wie in allen anderen liturgischen Feiern.

3. Schluss

Zu Beginn dieses Beitrages stand der Wunsch des Papstes, den Menschen das Gesicht
Christi aufscheinen zu lassen. Gott ist uns Menschen in Jesus Christus begegnet. Dazu hat
er sich ganz auf unsere Menschennatur und die Gegebenheiten des menschlichen Lebens
eingelassen. Diesen Weg Gottes zu den Menschen geht Gott immer wieder neu in der Li-
turgie. Deshalb zeigt sich in der Liturgie auf besondere Weise das Gesicht Christi.

Ziel der Liturgie muss es deshalb sein, dieses Gesicht Christi deutlich aufscheinen zu las-
sen, eine Begegnung mit dem menschenfreundlichen Gott zu erméglichen. Die vorstehen-
den Uberlegungen haben versucht, die Symbolik der Taufliturgie zu erschlieflen und aufzu-
zeigen, wie es gelingen kann, sie in der Feier so umzusetzen, dass siec Menschen anspre-
chen, egal von welchem Glaubenshintergrund sie auch herkommen. Dabei darf die Liturgie
nicht der Gefahr der Pidagogisierung erliegen. Liturgie ist vom Wesen her zweckfrei. Sie
setzt das Heilswerk Gottes gegenwirtig — und das mit allen Sinnen ganzheitlich erlebbar.
Die Kindertaufe wird mit und von Menschen gefeiert, die auf der Suche sind. Das neue
Leben des Kindes verweist wie von selbst auf den Schépfer. Die Faszination des Lebens
lasst unwillkiirlich fragen nach dem Woher und Wohin. So nonverbal sich diese Fragen im
Anblick eines Neugeborenen stellen, so eréffnet die Taufliturgie einen Weg auf der Suche
nach Antworten in ihren Symbolen und Handlungen. Das kann gerade fiir Menschen wich-
tig sein, die im Glauben wenig verankert sind. Und gerade fiir diese Menschen kann die
Bewahrung des Rituellen und damit die Bewahrung des Ritus Heimat und Schutzraum
bieten. Die Liturgie der Kindertaufe erdffnet oder beschreibt einen Such-Weg im Glauben
der Kirche. Und dieser Weg zeigt das Gesicht Christi.

¢ Vagl. F. Kindertaufe [2007], Nr. 67.

62
Ebd. Nr. 69.

= Vgl. K. P. DANNECKER, Der Ambo — Uberlegungen zur Entwicklung, Gestalt und Bedeutung
eines liturgischen Ortes. In: Protokolle zur Liturgie. Veréffentlichungen der Liturgiewissenschaft-
lichen Gesellschaft Klosterneuburg. Bd. 1. Hg. R. Pacik — A. Redtenbacher. Wiirzburg 2008, 31-49.
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Lobpreis und Anrufung Gottes iiber dem Wasser
im Ritus der Kindertaufe

Die Taufe ist — gemil einer traditionellen Redeweise der westlichen Theologie — das Sak-
rament des Glaubens: nicht nur das Sakrament, das den Glauben schenkt, sondern vielmehr
das Sakrament, das ihn ausdriickt. Sie ist das Sakrament, in dem der Glaube bekannt und
vollendet wird.

Der Entstehungsprozess des Ordo Baptismi parvulorum sei durchgehend geprigt von
Achtsamkeit besonders fiir Fragen der Glaubenslehre. Darauf wies Annibale Bugnini in
einem Artikel des ,,Osservatore Romano® vom 21. August 1969 hin. Es sei notwendig,
schrieb er, die Verbindung von Glauben und Taufe, den inneren Bezug der Taufe zum Pa-
scha-Mysterium sowie ihre Bedeutung innerhalb des weiteren Rahmens der christlichen
Initiation priizise aufzuzeigen — und so z. B. den Zusammenhang zwischen dem Tauf-Ritus
und dem Thema Eingliederung ins Volk Gottes besser auszudriicken.

Ein Blick auf die Geschichte: Die Erstellung der Riten fiir die Erwachsenen- und die Kin-
dertaufe wurde im Rat zur Durchfithrung der Liturgiekonstitution (Consilium) dem Coetus
XXII (,,De Sacramentis“, 1967 umbenannt in ,,De Rituali I*) und — unterstiitzend — dem
Coetus XXIII (,,De Sacramentalibus®, ab 1967 ,De Rituali 1I*) anvertraut. Relator des
Coetus XXII war Pierre-Marie Gy, Sekretdr Secondo Mazzarello. Der Coetus XXII hatte
sich zum Ziel gesetzt, neben dem pastoralen besonders den theologischen Aspekt zu beach-
ten. Das Kriterium war: Die verschiedenen Elemente der Glaubenslehre sollten imstande
sein, Fragen auszuldsen, die der pastoralen Erfahrung entstammen. Der Ansatz bei der
Lehre erscheint also grundlegend; mit thm musste sich die Sorge verbinden, dass in den
neuen Ritualefaszikel die theologischen Inhalte eingehen, die in der Sakramententheologie
als vorrangig wahrgenommen werden.

Der Ritus der Kindertaufe wurde am 15. Mai 1969 promulgiert. Die Editio typica altera’',
die mehrere Anderungen enthilt, erschien am 24. Juni 1973, ein Nachdruck im Jahr 1986.
Das II. Vatikanische Konzil hatte gewiinscht, dem Unbehagen zu begegnen, dass die Taufe
von Kindern mit Elementen der alten Erwachsenen-Tauffeier gestaltet ist. Das erste Mal in
der kirchlichen Tradition existiert nun ein eigens fiir die Kindertaufe geschaffener Ritus —
anders als derjenige im Rituale Romanum von 1614, der ja wenig mit der realen Situation
der Kinder zu tun hatte.

Der neue Ritus der Kindertaufe hat eine tiefe theologische Bedeutung. Dies erkennt man
am redaktionellen Werdegang, dem mehr zugrunde liegt als blo pastorale Sorge. Der Ritus
konnte sich nicht an Vorbildern orientieren; denn die Kinder wurden seit der Traditio
apostolica am selben Tag und in derselben Weise getauft wie die Erwachsenen. Das Sacra-
mentarium Gelasianum vetus und ebenso der Ordo Romanus X1 behandelten die Kinder,
als wiren sie Erwachsene. Man musste deshalb Elemente neu schaffen, andere anpassen
und wieder andere beibehalten. Weil aber die heutige Disziplin der Kirche es nicht mehr
zuldsst, die drei Initiationssakramente den Kindern zugleich zu spenden, entstand die Not-
wendigkeit, den Ritus der Firmung von demjenigen der Eucharistie zu trennen.

' Ordo Baptismi parvulorum. Editio typica altera. Vatikanstadt 1973 (Rituale Romanum ex decreto

sacrosancti Oecumenici Coneilii Vaticani Il instauratum auctoritate Pauli pp. VI promulgatum).
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Im neuen Ritus der Kindertaufe wird auf die Verbindung zwischen Taufe, Firmung und
Eucharistie eher selten Bezug genommen. Dies kommentiert Salvatore Marsili so: ,,Man hat
[ . .] den Eindruck, dass es den Redaktoren der Praenotanda generalia iiber die christliche
Initiation, abgesehen von der theologischen Vorbemerkung (Nr. 1-2), nicht gelungen ist,
sich vom Schema des vorkonziliaren Rituale Romanum zu 16sen [. . .]. Tatséchlich [. . .]
handelt die gesamte Darstellung nur von der Taufe als in sich stehendem Sakrament, ohne
irgendeinen Bezug auf ihren Platz im Gefiige der christlichen Initiation, von dem sie [die
Redaktoren] doch ausgegangen waren.*”

Die Nummern 1-2 der Praenotanda gf:n(ir&lir:l3 betrachten die drei Sakramente als Einheit,
vor der Analyse der einzelnen Sakramente; auf dieser Sicht — welche die Beziehung der
drei Sakramente untereinander beriicksichtigt — beruht das angemessene Verstindnis jedes
Sakramentes. Wie der Schlusssatz von Nr. 2 betont, erméglicht erst diese Beziehung, die
Identitdt jedes Sakraments recht zu umschreiben. Die ganze Nr. 2 befasst sich mit dieser
Identitit, indem sie die je besonderen Wirkungen bestimmt, die zur konkreten Erfahrung
des christlichen Lebens helfen: ,,Die drei Sakramente der christlichen Eingliederung hingen
also eng miteinander zusammen, so dass sie die glaubigen Christen, die in Kirche und Welt
die Sendung des Gottesvolkes ausiiben, zum Vollalter der Erlésten fiihren.* Die Reihenfol-
ge, welche die Praenotanda generalia vorgeben, ist bedeutsam: Auf die Taufe folgt die
Firmung: der Hohepunkt der Initiation ist die volle Teilhabe an der eucharistischen Ver-
sammlung durch die sakramentale Kommunion.

Weiters bieten die Praenotanda zum Ritus der Kindertaufe die groBen dogmatischen
Themen und Pramissen, gemifB denen die Feier gestaltet werden muss. Es sind dies: der
Zusammenhang von Taufe und Glauben; von Taufe und Paschamysterium; von Taufe und
Eintritt in die Gemeinschaft der Kirche und schlieBlich die Taufe im Gesamtgefiige der
christlichen Initiation. Sicher, es gehort nicht zur Eigenart eines Ritusbuches, eine vollstin-
dige Theologie zu bieten — wir finden sie in diesen 31 Nummern auch nicht —, doch es ent-
hiilt eine reiche Synthese all dessen, was die Kindertaufe sein soll.

Wichtig ist hier Nr. 9 dieser Praenotanda, die vom Bezug zwischen Taufe und Pascha-
mysterium spricht: ,,Es empfiehlt sich, zur Hervorhebung des ésterlichen Charakters die
Tauffeier in der Osternacht oder am Sonntag zu halten, der ja dem Gedichtnis der Aufer-
stehung des Herrn gewidmet ist.“ Die Osternacht und der Sonntag sind also die eigentlichen
Tage fiir die Tauffeier, doch ist der Termin variabel, was ja auch Nr. 8 der Praenotanda
sagl. Eine kurze Beschreibung des Wortgottesdienstes geben Nr. 4446 (im deutschen
Ritusbuch entsprechen dem die Nummern 42-43.48). Gerade dieser ist eine der grofien
Neuerungen in allen Ritualefasikeln; durch ihn wird eine Verbindung zwischen Wort und
Sakrament hergestellt. Dieser Wortgottesdienst besteht aus Schriftlesungen, Homilie und
Allgemeinem Gebet.

S. MARsILL, I due ,modelli* rituali dell’Iniziazione Cristiana. In: Iniziazione Cristiana. Problema
della Chiesa di oggi. Atti della IV settimana di studio, Paestum 1-5 settembre 1975, Bologna
“1979 (Studi di liturgia 4) 143—166.

De initiatione christiana. Praenotanda generalia. — Diese Vorbemerkungen sind in den Ritualefas-
zikeln fiir die Kindertaufe wie fiir die Eingliederung Erwachsener in die Kirche (Ordo initiationis
christianae adultorum) den Pracnotanda des jeweiligen Ritus vorangestellt.
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Die Tauffeier

Der zentrale Ritus, die Tauffeier (Nr. 53-66; deutsches Ritusbuch: Nr. 52-69) besteht aus
folgenden Elementen:
— Lobpreis und Anrufung Gottes iiber dem Wasser (Nr. 54-55; deutsch: Nr. 54);
—  Absage und Glaubensbekenntnis (Nr. 56—59; deutsch: Nr. 55-59);
—  Taufe (Nr. 60-61; deutsch: Nr. 60—64);
—  Ausdeutende Riten (Nr. 62—66; deutsch: Nr. 65-69):
*  Salbung mit Chrisam (Nr. 62; deutsch: Nr. 65)
*  Bekleidung mit dem weilen Taufgewand (Nr. 63; deutsch: Nr. 66)
*  Ubergabe der brennenden Kerze (Nr. 64; deutsch: Nr. 67-68)
*  Effata-Ritus (Nr. 65-66; deutsch: Nr. 69).

Diese Handlungen und Texte sind mit denjenigen der Eingliederung Erwachsener iden-
tisch, nur die Monitionen unterscheiden sich. Die Feier beginnt mit dem Taufwasserweihe-
gebet, einer kostbaren Katechese iiber das Wasser in der Heilsgeschichte bis hin zur Einset-
zung der Taufe durch Christus. IThm folgt die feierliche Verpflichtung der Eltern und Paten
bzw. Patinnen im Namen des Kindes (Absage und Glaubensbekenntnis).

Lobpreis und Anrufung Gottes iiber dem Wasser (Nr. 54-33; deutsch: 54)

Das Gebet zur Taufwasserweihe enthilt eine groBe Tauf-Katechese. Die dreifache Absage
und das dreifache Glaubensbekenntnis stellen in ihrer Dynamik die unmittelbare Vorberei-
tung auf den Taufakt dar. Das erste Formular der Taufwasserweihe bildet — angesichts
seines biblischen Reichtums und seiner theologisch-sakramentalen Bedeutung — mit der
eigentlichen Tauthandlung eine Einheit.

Das Wasser wird aullerhalb der Osterzeit fiir jede Taufe neu geweiht. In den ersten christ-
lichen Jahrhunderten geschah dies immer, und so tun es noch heute die Ostkirchen. In der
Westkirche hielt sich die Praxis nur bis zum Hochmittelalter, denn diese Weihe war allein
flir Oster- und Pfingstvigil verpflichtend, gemiB dem Ordo Hebdomadae Sanctae von 1956
nur fiir die Osternacht. Die Liturgiereform bestimmte, dass auBerhalb der Osterzeit das
Wasser jeweils in der betreffenden sakramentalen Feier geweiht werde (SC Art. 70; Praeno-
tanda generalia Nr. 21). Diese Vorschrift will helfen, das rechte Verstiandnis vom Mysteri-
um der Taufe im Licht der Heilsgeschichte zu vermitteln: ,,Die Feier des Taufsakraments
[. . .] wird unmittelbar vorbereitet durch: a) das feierliche Gebet des Zelebranten, das Gott
anruft, an seinen Heilsplan erinnert und so das Taufwasser segnet oder die friiher geschehe-
ne Segnung ins Gedichtnis ruft.” (Praenotanda der Kindertaufe, Nr. 18,1)

Dieser festliche Akt des Lobpreises und der Anrufung Gottes iiber dem Wasser ist also
Teil der Feier; indem Gott angerufen und seines Heilplans gedacht wird, weiht er selbst das
Taufwasser. Die Rubrik in Nr. 54 sagt: ,Danach trigt der Zelebrant, zum Taufbrunnen
gewandt, auflerhalb der Osterzeit den folgenden Lobpreis [benedictionem] vor.«*

Als Gebet wurde ein sehr alter Text gewihlt, der sich auch an anderen Stellen der erneu-
erten Liturgiebiicher findet; so erscheint dasselbe Gebet in der Editio typica 3* des Missale
Romanum (2002) unter dem Titel ,,Benedictio aquae baptismatis®. Im Ordo initiationis
christianae adultorum steht es mit der Uberschrift ,,Benedictio aquae“. Das Ritusbuch fiir

*  Im deutschen Ritusbuch kommt die Rubrik mit diesem Wortlaut nicht vor.
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die Kindertaufe dagegen bringt den Titel ,,Benedictio et invocatio Dei super aquam‘ (in der
deutschsprachigen Ausgabe’: ,,Lobpreis und Anrufung Gottes iiber dem Wasser).

Der Text geht auf das Sacramentarium Gelasianum vetus® zuriick. Dort steht davor die
Anweisung: ,.Inde descendis cum litania ad fontem.* (Danach steigst du wihrend der Lita-
nei zum Taufbrunnen hinab.) Im Abschnitt 44, bei den Nummern 444448, findet sich
dieses lange Gebet, das bis heute durch verschiedene Biicher der westlichen Liturgie erhal-
ten geblieben ist. Einige alt- und neutestamentliche Vorbilder treten hier hervor, wie z. B.
das bittere Wasser, das st} wird; das aus dem Felsen quellende Wasser; die Verwandlung
von Wasser in Wein bei der Hochzeit zu Kana; das Wasser, auf dem Jesus ging; das Wasser
der Taufe; das Wasser, das aus Jesu Seite floss. Es handelt sich also um einen groBen
anamnetischen Lobpreis iiber dem Wasser’, der alle Ereignisse nennt, in denen das Wasser
heil(bring)ende Wirkung hatte.

Burkard Neunheuser, der simtliche einschligigen Quellen studiert hat, betont, dass der
Lobpreis zum Sakrament gehért: ,,[. . .] quod totius celebrationis sacramenti baptismi cul-
men primum est sanctificatio aquae, quam sequitur, ut culmen secundum, actus baptismalis.
Istud vero primum culmen, invocatio scilicet consecratoria, est praecise benedictio aquae
baptismalis.* (dass der erste Hohepunkt der Feier des Taufsakramentes die Heiligung des
Wassers ist, dem, als zweiter Hohepunkt, der Taufakt folgt. Dieser erste Héhepunkt, also
die konsekratorische Anrufung, ist prizise die Weihe des Taufwassers.)® Neunheuser nennt
dieses wichtige Gebet ,,invocatio eucharistica® (eucharistische Anrufung) und .invocatio
consecratoria® (konsekratorische Anrufung).’

Fiir das genauere Studium dieses Themas empfiehlt sich der vortreffliche Kommentar von
Adrien Nocent. Er unterteilt das Gebet in neun Abschnitte.'” Dessen Quellen behandelt
Nocent in seiner Studie. Der Autor kommt zum Schluss: ,,Man kann also mit groer Wahr-
scheinlichkeit annehmen, dass der Text dieser Benediktion in Ravenna am Beginn des 5.
Jahrhunderts bekannt war, doch in Rom redigiert wurde.*"'

°  Die Feier der Kindertaufe. In den Bistiimern des deutschen Sprachgebietes. Zweite authentische

Ausgabe auf der Grundlage der Editio typica altera 1973. Freiburg/Br. [u. a.] 2007 (Rituale Ro-
manum auf Beschluss des Hochheiligen Okumenischen Zweiten Vatikanischen Konzils erneuert
und unter der Autoritit Papst Pauls V1. ver6ffentlicht) 48.

Liber sacramentorum Romanae Aeclesiae ordinis anni circuli (Cod. Vat. Reg. Lat. 316 / Paris
Bibl. Nat. 7193, 41/56) (Sacramentarium Gelasianum). In Verbindung mit L. Eizenhofer und P.
Siffrin hg. von L. C. Mohlberg. Rom 1960 (RED.F 4). - Sigel: GeV.

Das Gebet weist auf die Fiille des Geistes hin, der das Wasser zur Wiedergeburt befruchtet. Es ist
ein typisch romisches Gebet. Im Sacramentarium Veronense findet sich unter Nr. 1331 ein sehr
kurzer Text, der auf den iiber den Wassern schwebenden Geist (vgl. Gen 1,2) anspielt, auf das
Wasser des Jordans und auf das Paschamysterium, das die Siinde tilgt und die Wiedergeburt in
Christus schenkt.

®  B. NEUNHEUSER, De benedictione aquae baptismalis. In: EL 44 (1930) 194-207.258-281.369—
412.455-492, hier 487. (Es handelt sich um die Zusammenfassung seiner Dissertation.) Immer
noch interessant: A. STENZEL, Die Taufe. Eine genetische Erklirung der Taufliturgie. Innsbruck
1958 (FGIL 7-8).

Und fiigt hinzu: ,,Sub hoc nomine intelligenda est illa gratiarum actio de magnalibus dei praeser-
tim circa aquam gestis, in qua invocatur nomen Dei, ut aqua sanctificetur.” (Unter dieser Be-
zeichnung ist jene Danksagung fiir Gottes GroBtaten, vor allem fiir die beziiglich des Wassers
gewirkten, zu verstehen, in welcher der Name Gottes angerufen wird, damit das Wasser geheiligt
werde.) NEUNHEUSER (s. Anm. 8) 490.

A. NOCENT, I tre sacramenti dell’iniziazione cristiana. In: La Liturgia, i sacramenti. Teologia e
5 ]sztg‘rjiasiella celebrazione. Genova 1986 (Anamnesis 3,1) 9131, hier 52-55.
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Der Text des Altgelasianums enthélt ein sehr altes Taufwasserweihegebet, dessen Anfin-
ge sich schon bei Tertullian finden. Es beginnt so: ,,Omnipotens sempiterne deus, adesto
magne pietatis tuae mysteriis, adesto sacramentis et ad creandos novos populos, quos tibi
fons baptismatis parturit, spiritum adoptionis emitte, et quod humilitatis nostrae gerendum
est ministerio, tuae virtutis conpleatur effectus.“'* (Allmichtiger, ewiger Gott, sei zugegen
in den Mysterien deines grofen Erbarmens, sei zugegen auch in den Sakramenten; damit
neue Volker entstehen, welche dir der Quell der Taufe hervorbringen will, sende den Geist
der Kindschaft, und was durch unseren demiitigen Dienst vollzogen werden soll, werde als
Wirkung Deiner Macht vollendet.) Diese Einleitung erinnert zuerst an das Werk der Schop-
fung und das Entstehen eines neuen Volkes, das durch das Taufwasser hervorgebracht wird.
Nr. 444 des Altgelasianums will fiir die Liturgen beten, die demiitigen Werkzeuge eines
groflen Mysteriums, doch zuvor wird vor Gott das Heilswerk ausgerufen, das sich nun
vollendet, und die Gabe des Hl. Geistes erbeten, damit er aus dem SchofB des Taufbrunnens
neue Volker entstehen lasse.

Den zweiten, grofleren Teil des gelasianischen Gebetes bildet Nr. 445, wo die Macht von
Gottes Wirken hervorgehoben wird: ,,Deus, qui invisibili potentia tua sacramentorum tuo-
rum mirabiliter operaris effectum . . .“(Gott, der du mit deiner unsichtbaren Macht die Wir-
kung deiner Sakramente wunderbar hervorbringst . . .)

Gerade mit diesen Worten beginnt der Lobpreis und die Anrufung Gottes iiber dem Was-
ser in Nr. 54 des Ordo baptismi parvulorum.

Wir kénnen den Text des neuen Ordo als alten Text mit neuen Anderungen betrachten,
der zu einer echten Katechese iiber das Wasser wird.

Das Gebet hat trinitarische Struktur: Man wendet sich an Gott Vater, das Gedichtnis sei-
ner Heilstaten in der Geschichte begehend, die auf das Sakrament der Taufe vorbereiteten,
erbittet die AusgieBung des HI. Geistes, seiner Kraft, seines Wirkens durch das Wasser, das
so geheiligt, heiligend und zum Sakrament werden soll, durch die Mittlerschaft seines Soh-
nes, unseres Herrn Jesus Christus. '

Das Gebet ldsst sich in mehrere Abschnitte gliedern.

(A) Das Wasser, sakramentales Zeichen der Taufe

,» Wir preisen dich, allméchtiger, ewiger Gott. Mit unsichtbarer Macht wirkst du das Heil der Men-
schen durch sichtbare Zeichen. Auf vielfiltige Weise hast du das Wasser dazu erwihlt, dass es hin-
weise auf das Geheimnis der Taufe. <"

Gottes Heilstaten der Vergangenheit werden neu aktualisiert in der sakramentalen Ge-
genwart. Der erste Abschnitt des Gebetes zeigt, wie die Sakramente als ,, Wundertaten des
Heiles* gesehen werden sollen, gewirkt von Gottes unsichtbarer Macht durch die sakra-
mentalen Zeichen der Zeit der Kirche. Auf solche Weise wird die Taufe in den Zusammen-
hang der gesamten Heilsgeschichte und der groflen Taten gestellt, die Gott in dem sakra-
mentalen Handeln der Kirche heute verwirklicht. Die Sakramente sind Zeichen, durch die
sich die Wundertaten der Erlosung in der jetzigen Zeit entfalten. Gott hat in der Geschichte
der Bibel seine ganze Pddagogik aufgewandt, damit die Glaubigen die Wunder begreifen,
die er jetzt durch das Taufwasser tut.

=}

~ GeV Nr. 444.

G. FERRARO, | sacramenti e I’identita cristiana. Casale Monferrato 1986 (Coll. teologia) 50.
Deutsche Ubersetzung der Zitate aus dem Weihegebet nach: Die Feier der Kindertaufe [2007] (s.
Anm. 5).

gl
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Das Gebet bezieht sich auf sechs groBe Taten Gottes, drei des Alten und drei des Neuen
Testamentes. Es gibt so eine Doppelreihe dreier Anamnesen, welche die heilschaffende
Wirkung des Taufwassers anzeigen und ausdriicken.

(B) Das Wasser der ersten Schépfung

.Schon im Anfang der Schépfung schwebte dein Geist iiber dem Wasser und schenkte ihm die
Kraft, zu retten und zu heiligen.*

Es beginnt mit einer Anamnese, in welcher das vergangene Heilshandeln aktualisiert, in
einer letzten Analyse Gott vorgestellt und geltend gemacht wird, damit er dessen gedenke
und zu seiner eschatologischen Vollendung fiihre."” Zuallererst weist der Text auf die
Schépfungserzihlung hin, die davon spricht, dass Gottes Geist tiber den Wassern schwebte
und diese durch die Kraft des gottlichen Wortes fruchtbar fiir das Leben machte. Die Exe-
gese der Kirchenviter spricht von der Fruchtbarkeit der Urflut, um auf die Fruchtbarkeit
des Taufwassers hinzuweisen. Tertullian schreibt in seinem Traktat iiber die Taufe: »In
diesem Augenblick kommt jener hochheilige Geist auf den gereinigten und gesegneten Leib
gern vom Vater herab; und iiber dem Taufwasser, da er es gleichsam als seinen friiheren
Sitz wiedererkennt, ruht er, er, der in Gestalt einer Taube auf den Herrn herabkam. So wur-
de die Natur des Heiligen Geistes durch ein Lebewesen von einfiltiger und unschuldiger
Art offenbar, weil die Taube sogar in korperlicher Hinsicht gerade Bosartigkeit nicht
kennt.“'® Indem das Weihegebet die biblische Rede vom HI. Geist, der iiber der Urflut
schwebte, aufgreift, iibernimmt und fixiert es diese Interpretation. Wie Gottes Geist tiber
der Urflut wirkte, um die erste Schépfung hervorzubringen, so wirkt er heute {iber dem
Tautwasser, um die neue Schépfung hervorzubringen. Der Geist Gottes ist tatsichlich der
Schopfer. Das Wasser ist das Zeichen, durch das Gottes Kraft die neue Schopfung bewirkt.
Die Taufe ist so ein Werk der Schépfung, analog zum Werk der Schopfung, die das Uni-
versum hervorgebracht hat, und es gehért in die Reihe der anderen grofien Schopfungsakte
der Heilsgeschichte. Die Stellen ,,Schon im Anfang der Schopfung schwebte dein Geist
tiber dem Wasser” und ,,Selbst die Sintflut ist ein Bild fiir die Taufe* weisen deutlich auf
das Wasser der Schopfung und auf die Sintflut als Vorbilder der Taufe hin. Es geht um das
Wasser der Schopfung, iiber dem der Geist schwebt, und um die Sintflut als Symbol fiir das
Bose, das zerstort und ausgemerzt wird, aber auch den Neubeginn des Guten anzeigt.

(C) Das Wasser der Sintflut

»Selbst die Sintflut ist ein Bild fiir die Taufe; denn das Wasser brachte der Siinde den Untergang
und heiligem Leben einen neuen Anfang,*

Das biblische Ereignis, auf das im zweiten Bild des Gebetes angespielt wird, ist die Sint-
flut; hier erhélt das Wasser eine neue symbolische Bedeutung: Es ist nicht mehr Umfeld der
Fruchtbarkeit, sondern das Element, welches die Siinde zerstort und den einen Gerechten
rettet, der dazu bestimmt ist, der Erstling einer neuen Schopfung zu sein. Diese Typologie

SEp MAzzA, La liturgia come ,.anamnesis®. Una nozione da riesaminare? In: Didaskalia 37 (2007)

Heft 2, 13-26, hier 14.

»Tunc ille sanctissimus Spiritus super emundata et benedicta corpora libens a Patre descendit [Mt
3,16] superque baptismi aquas, tanquam pristinam sedem recognoscens conquiescit columbae fi-
gura delapsus in Dominum, ut natura Spiritus Sancti declararetur per animal simplicitatis et inno-
centiae quod etiam corporaliter ipso felle careat columba. TERTULLIAN, De baptismo 8,3:
CChr.SL Bd. 1, 283. Deutsche Ubersetzung: FC Bd. 76, 181.
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der Sintflut bringt auch der Erste Petrusbrief (1 Petr 3,18-21 )", der eine theologische Ana-
logie zwischen der Sintflut, Christi Kreuzestod und der Taufe herstellt. Die Sintflut ist
Vorbild der Taufe, weil in der Mitte, im Zentrum der Geschichte, das entscheidende Ereig-
nis von Tod und Auferstehung Christi steht. Die allen drei Ereignissen gemeinsame Kon-
stante ist das richtende Handeln Gottes, der die Welt der Siinde zerstért und eine neue Welt
beginnen ldsst. Das Zeichen, das es ermdglicht, Sintflut und Taufe in Bezichung zu setzen,
ist das Wasser. Die Taufe ist das Mysterium des Hineingetaucht-Werdens in den Tod Chris-
ti und der Wiedergeburt ,,in der Kraft von Christi Auferstehung™ durch das sakramentale
Zeichen des Wassers.

(D) Das Wasser des Roten Meeres

..Die Kinder Abrahams hast du trockenen Fufles durch das Rote Meer gefiihrt und sie befreit aus der
Knechtschaft des Pharao. So sind sie ein Bild der Getauften, die du befreit hast aus der Knecht-
schaft des Bosen.™

Dieses Ereignis ist fiir die Heilsgeschichte zentral und wird im Alten Testament immer
wieder aufgegriffen, um den neuen Exodus in der Endzeit anzukiindigen. Im Neuen Testa-
ment sieht Paulus den Auszug aus Agypten als Vorbild von Taufe und Eucharistie (1 Kor
10,1-4.6). Die gesamte christliche Tradition hat das Exodus-Ereignis ausgiebig herangezo-
gen, um die Bedeutung der Taufe als Ubergang vom alten zum neuen Leben und als Sieg
Christi iiber Siinde und Tod darzustellen. Basilius d. Gr. sagt. das Rote Meer sei Vorbild
der Taufe, weil es die Trennung vom Pharao bewirkte — wie das Bad der Taufe uns von der
Tyrannei des Teufels befreit. In seinem Inneren totete jenes Meer den Feind, und in der
Taufe stirbt unsere Feindschaft gegen Gott. Diesem Meer entstieg das Volk Israel unver-
sehrt, und dem Wasser der Taufe entsteigen auch wir, lebendig unter den Toten, gerettet
durch die Gnade dessen, der uns berufen hat. Die Wolke ist der Schutz, den uns der HI.
Geist durch seine Gabe gewiihrt.'® Diese dritte Typologie des Weihegebetes betont die
Bedeutung des Taufwassers als des neuen Exodus: Das Volk Israel, welches das Meer
durchschritt, ist Vorbild des neuen Volkes der Getauften, die zum Gelobten Land aufbre-
chen.

(E) Das Wasser des Jordans

.. Wir preisen dich, Gott, allméchtiger Vater, fiir deinen geliebten Sohn Jesus Christus. Er wurde von
Johannes im Jordan getauft und von dir gesalbt mit Heiligem Geiste.*

Dieser Verweis auf die von den Synoptikern bezeugte Taufe Jesu ist der erste, der sich
auf das Neue Testament bezieht. Das Ereignis deutet Jesus selbst, als er seine Verkiindi-
gung in der Synagoge von Nazaret beginnt und auf sich das Wort aus dem Jesajabuch an-
wendet (Lk 4,18): ,,Der Geist des Herrn ruht auf mir; denn der Herr hat mich gesalbt. Er hat
mich gesandt, damit ich den Armen eine gute Nachricht bringe; damit ich den Gefangenen
die Entlassung verkiinde und den Blinden das Augenlicht; damit ich die Zerschlagenen in

'7_Denn auch Christus ist der Siinden wegen ein einziges Mal gestorben, er, der Gerechte, fiir die

Ungerechten, um euch zu Gott hinzufithren; dem Fleisch nach wurde er getétet, dem Geist nach
lebendig gemacht. So ist er auch zu den Geistern gegangen, die im Geféingnis waren, und hat ih-
nen gepredigt. Diese waren einst ungehorsam, als Gott in den Tagen Noachs geduldig wartete,
withrend die Arche gebaut wurde; in ihr wurden nur wenige, nimlich acht Menschen, durch das
Wasser gerettet. Dem entspricht die Taufe, die jetzt euch rettet. Sie dient nicht dazu, den Korper
von Schmutz zu reinigen, sondern sie ist eine Bitte an Gott um ein reines Gewissen aufgrund der
Auferstehung Jesu Christi.*
18 BasiLIUS D. GR., De Spiritu Sancto 13,31: SC Bd. 17, 354-359.
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Freiheit setze und ein Gnadenjahr des Herrn ausrufe.* Derselbe Geist Gottes, der {iber den
Wassern der ersten Schépfung schwebte und sie fruchtbar machte, hat Jesus geheiligt. Das
Wasser des Jordans ist das Zeichen fiir Jesu Taufe und Salbung mit dem HI. Geist. Die
Taufe bietet das Modell von Tod und Leben: Das Wasser ist das Bild des Todes, der Geist
wird zum Unterpfand des Lebens, und auf diese Weise muss man dem Tod entkommen, um
das Leben zu gewinnen, das heift den Hl. Geist, der uns in der Taufe geschenkt wird.

(F) Das Wasser, das aus der Seite Jesu floss

.»Als er am Kreuz erhoht war, flossen aus seiner Seite Blut und Wasser. Nach seiner Auferstehung
gab er den Jingern den Auftrag: ,Geht zu allen Vélkern und macht alle Menschen zu meinen Jiin-
gern und tauft sie auf den Namen des Vaters und des Sohnes und des Heiligen Geistes.

Diese Stelle bezieht sich auf den Tod Jesu am Kreuz. ,,Als sie aber zu Jesus kamen und
sahen, dass er schon tot war, zerschlugen sie ihm die Beine nicht, sondern einer der Solda-
ten stie mit der Lanze in seine Seite, und sogleich floss Blut und Wasser heraus* (Joh
19,33-34). Am Kreuz erfillt sich die Weissagung von Sach 14.8 und Ez 47,1: Aus der
Seite Jesu entspringt die Quelle des lebendigen Wassers; zusammen mit dem Blut seiner
Passion wird es zum Symbol des HI. Geistes, der den Glidubigen geschenkt ist, und das
Vorbild der Taufe zum Heil. Das Wasser ist das sakramentale Zeichen der Taufe. Dieses
Wasser, Werk von Gottes Schopfung, war verbunden mit den groBen Heilstaten des Alten
und des Neuen Testamentes; deshalb kann es zum sakramentalen Zeichen der Erlosung
erhoben werden, an welcher der auferstandene Herr der ganzen Menschheit Anteil geben
will. Deshalb wird hier ausdriicklich der Auftrag Christi an die Apostel und deren Nachfol-
ger zitiert, das Evangelium zu verkiinden und zu taufen, wobei die Taufhandlung als eigent-
licher trinitarischer Akt erscheint, der den Menschen dem Vater, dem Sohn und dem HI.
Geist weiht.

(G) Von der Anamnese zur Epiklese

..Dieses Wasser empfange vom Heiligen Geist die Gnade deines eingeborenen Sohnes. Die Men-
schen, die du als dein Abbild geschaffen hast, reinige im Sakrament der Taufe von der alten Schuld.
Aus Wasser und Heiligem Geist geboren, lass sie auferstehn zum neuen Leben

Nach dem Gedichtnis der Heilstaten erbittet das Gebet von Gott deren Aktualisierung,
hier und jetzt, in der Zeit der Kirche und im Leben derer, welche die Taufe empfangen
sollen. Die Aktualisierung der Heilstaten durch das Wasser der Taufe bewirkt der HI. Geist:
er wird angerufen, dass er in das Wasser seine Schopferkraft eingieBe, die Kraft der Erlo-
sung und Heiligung, und dass in den Getauften das Bild Gottes und die Gleichformigkeit
mit Jesus Christus wiederhergestellt werden. Die Anrufung entwickelt sich in drei Schrit-
ten: ,,Dieses Wasser empfange ...“ / ,Die Menschen ... / ,,Aus Wasser ... geboren ...“. Die
Stelle ,,Aus Wasser und Heiligem Geist geboren, lass sie auferstehn zum neuen Leben®
erinnert an die Deutung des Taufbrunnens als MutterschoB, in dem die neue Generation
entstehen soll. Dieses Thema ist bei den Kirchenviitern sehr beliebt, wie etwa bei Klemens
von Alexandrien und Tertullian. Der Taufbrunnen ist die Mutter, welche eine neue Schép-
fung gebiert. Das Wasser ldsst nicht nur Leben entstchen, es zerstort auch das Bose. Es
bringt also das Gute hervor und reinigt vom Basen.

(H) Die Kraft des Heiligen Geistes
Das Bad der Taufe ist die Eingliederung in das Mysterium von Christi Tod und Auferstehung:
»»Durch deinen Sohn steige herab in dieses Wasser die Kraft des Heiligen Geistes, damit alle, die
durch die Taufe mit Christus begraben sind in seinen Tod, mit ihm zum Leben auferstehn.*
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Das Gebet schlieit mit der direkten Anrufung des HI. Geistes, der Epiklese im eigentli-
chen Sinn. Zum Wort tritt die Geste. Der Zelebrant — Diakon, Priester oder Bischof — be-
rithrt, indem er diese Anrufung ausspricht, das Wasser mit der rechten Hand. Die Szene am
Jordan wiederholt sich. Damals teilte Jesus, geheiligt vom auf ihn herabgestiegenen Geist,
dem Wasser, indem er es mit seinem Leib beriihrte und er vom Wasser beriihrt wurde, seine
Heiligkeit und seine heiligende Kraft mit. Die Taufe ist zugleich Begriibnis und Auferste-
hung, bezogen auf das eine Paschamysterium Christi. Deshalb wurden in alter Zeit die
Christen in der Osternacht getauft: Sie stiegen dreimal in das Taufbecken, um so die drei
Tage zu symbolisieren, die Christus im Grab und im Reich des Todes zubrachte, und sie
stiegen als auferstandene Geschopfe heraus, zogen das weille Kleid des Gnadenlebens an,
trugen die brennende Kerze des Glaubens und des christlichen Zeugnisses auf dem Weg
zum Tisch mit Brot und Wein und zur Erlangung der ewigen Seligkeit. Dies ist wohl der
am stérksten epikletische Teil, da es sich hier um die eigentliche Weihe des Wassers han-
delt. Das Wasser wird in Form von vier Stromen dargestellt; sie verkirpern den Ursprung
der Schopfung und das Wasser, welches das auserwihlte Volk in der Wiiste trank. Diese
Typologie verweist auf die Wirklichkeit Christi und auf die christliche Taufe. Es wird dar-
um gebeten, dieses Wasser moge tiber den natiirlichen Effekt der kérperlichen Reinigung
hinaus auch die Reinigung der Seelen bewirken. Dieses Wasser erfiillt die Aufgabe der
Reinigung: Uber seine natiirliche Funktion hinaus stellt es die Wirkung der Taufe dar.

Der Passus ,,.Durch deinen Sohn steige herab in dieses Wasser die Kraft des Heiligen
Geistes, damit alle . . .“'? ist ganz klar epikletisch. Hier haben wir es mit einer noch ausge-
prigteren Epiklese zu tun, die deutlich wird durch das Wort ,.Discendat* /,Es steige her-
ab*.

Das Gebet schlieBt mit der traditionellen Doxologie ,,Darum bitten wir durch Jesus Chris-
tus, deinen Sohn . . ..

Zusammenfassung

Das Weihegebet fiir das Taufwasser enthilt die Lehre iiber das Taufsakrament und
zugleich tiber die Identitit der Getauften.

Ausgehend vom Wasser als Zeichen, ldsst sich der Weg jedes und jeder Getaufien verfol-
gen, weil im Sakrament der Taufe ,.alle, die durch die Taufe mit Christus begraben sind in
seinen Tod, mit ihm zum Leben auferstehn®.

Nun wird der Mensch, der als Abbild Gottes geschaffen ist, von den Makeln der Siinde
gereinigt — durch das Wasser und den HI. Geist; er wird als neue Schépfung wiedergeboren,
und so wird er Christ.

(Ubersetzung aus dem Italienischen und redaktionelle Bearbeitung: Rudolf Pacik)

' Descendat in hanc plenitudinem fontis virtus spiritus tui et totam huius aquae substantiam rege-

nerandis fecundet effectu.” Diese Formel findet sich im Ordo initiationis christianae adultorum,
N 215

Der Text des GeV hat ,,discendat™; in den jetzigen romischen Ritusbiichern wurde dies auf ,.des-
cendat geéindert.

20
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Initationskatechese mit ungetauften Kindern,
Jugendlichen und Erwachsenen

Der Katechumenat der Kirche als Korpus der Katechese

Das alte Wort des Kirchenvaters Tertullian bekommt in unseren Tagen eine neue Aktuali-
tat und Anschaulichkeit: ,,Fiunt non nascuntur christiani® — ,,Christ wird man, man ist es
nicht von Geburt an.” So pointiert iibersetzt, macht es bewusst, dass Initiation ein Entwick-
lungsgeschehen im Glauben ist, ein personlicher Wachstumsprozess und immer weniger
eine kollektive kulturell-soziale Gegebenheit. Das Abschmelzen volkskirchlicher Lebens-
und Lernvollziige des Glaubens in der einstigen Trias ,,Familie — Schule — Gemeinde* lenkt
den pastoralen Blick der Kirche zunehmend auf Einzelsituationen und -personen, die es fiir
die ,.Berufung zum Glauben* als ,,Zeichen fiir die Welt* zu &ffhen und zu gewinnen gilt.
Diese neue missionarische Herausforderung in einer Zeit gesellschaftlicher Verinderungen
und eines kirchengeschichtlichen Ubergangs konfrontiert uns pastoral mit der Frage: Wel-
che neue Sozialgestalt der Kirche als Bedingungsgefiige fiir Eingliederungsprozesse in den
Glauben bahnt sich an? Die neue missionarische Herausforderung bewegt uns geistlich
dazu, die aus volkskirchlicher Sicht scheinbaren Zumutungen einer Zeit des Ubergangs in
der Glaubensweitergabe als Zutrauen Gottes zu verstehen, unter verinderten Bedingungen
das Grundlegende unseres Glaubens neu sagen zu lernen — ganz im Sinne des propheti-
schen Wortes aus Jesaja: ,,Neues kommt zum Vorschein, merkt ihr es nicht?* (Jes 43,19)

SchlieBlich konfrontiert uns die Zeit des Ubergangs katechetisch mit einer Situation, die
Bischof Joachim Wanke in der Erlduterung des Wortes der deutschen Bischéfe |, Zeit zur
Aussaat — Missionarisch Kirche sein® aus dem Jahr 2000 treffend beschrieben hat. Er sagt:
~Unserer katholischen Kirche [in Deutschland] fehlt die Uberzeugung, neue Christen ge-
winnen zu kénnen. Das ist derzeit ihr schwerster Mangel. [. . .] Im Normalfall vertrauen wir
als Mittel der ,Christenvermehrung® auf die Taufe der Kleinstkinder. Dagegen ist im Grun-
de auch nichts zu sagen. Es ist heutzutage freilich nicht das Selbstverstindlichste von der
Welt, dass alle als Kleinstkinder Getauften auch wirklich ,nachhaltig® Christen werden.*

Heute — sieben Jahre spéter — begreifen wir noch deutlicher, was Joachim Wanke als aus-
driickliche chancenreiche Schlussfolgerung aus dieser Entwicklung formuliert: ,.Der christ-
liche Glaube wird wieder zu einer echten personlichen Entscheidung. Das Traditions-
christentum wandelt sich mehr und mehr zu einem Wahlchristentum. Damit riicken wir
wieder an die Ursprungszeit des Christentums heran, in der Taufe die persénliche Bekeh-
rung voranging — ohne dass die stindige Umkehr nach der Taufe unnitig wurde.*

Die Initiationspastoral mit zunehmend ungetauften Kindern, Jugendlichen und Erwachse-
nen kann in diesem Sinn in der Erkundung einer neuen Sozialgestalt der Kirche zu einem
katechetischen Katalysator werden. Sie braucht eine Aufmerksamkeit fiir die sich radikal
verdndernde Situation der Glaubensweitergabe in unserer Gesellschaft und die im Zitat
angesprochene Orientierung am Paradigma christlicher Initiation aus der Ursprungszeit der

Walter Kasper, Alois Kothgasser, Albert Biesinger (Hg.): Weil Sakramente Zukunft haben. Neue
Wege der Initiation in Gemeinden © Matthias-Griinewald-Verlag der Schwabenverlag AG, Ost-
fildern 2008, S. 109-123. — Die Redaktion bedankt sich fiir die Abdruckerlaubnis.
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Kirche: dem Katechumenat. Wo diese Korrelation aufgenommen wird, ergeben sich neue
Profilierungen in der Katechese und Perspektiven fiir die Pastoral der Glaubensweitergabe
in einer Zeit des Ubergangs. In dieser Schrittfolge mochte ich meine Uberlegungen ent-
wickeln:

Pastorale Aufmerksamkeiten

Verénderungen, die in der Pastoral zum Handeln herausfordern, sind phinotypisch und
genotypisch nicht immer deckungsgleich. Zahlen sprechen in der Regel eine niichterne
Sprache. Was im Sinne der Reich Gottes Botschaft des Neuen Testamentes zihlt, ldsst sich
nicht ohne Weiteres mit Statistiken bemessen. Und doch verlduft tiber die Wahrnehmung
von Entwicklungen, die belegbar sind, der Weg einer Erkundung dessen, was von Gott her
in den Blick kommen soll. Es ist die alte Erfahrung des geistlichen Lebens: Gott umarmt
uns durch die Wirklichkeit, die uns umgibt,

In diesem Sinn méochte ich bei der Aufmerksamkeit fiir die Bedeutung einer Initiations-
katechese mit ungetauften Kindern, Jugendlichen und Erwachsenen zweierlei beriicksichti-
gen:

Statistische Beobachtungen

Der Blick auf die Zahl der katholischen Taufen in Deutschland im Zeitraum der 1990er
und 2000er Jahre zeigt eine deutlich riickldufige Tendenz. Auch wenn hier der demografi-
sche Faktor wesentlich die Entwicklung erklirt, bleibt als Ergebnis ein auch auf Zukunft
hin zu erwartender Trend, der Christen gesellschaftlich eher mit einer Diaspora- bzw. Min-
derheitenexistenz konfrontiert. Die gleichzeitige Steigerung von Taufbewerbern unter Kin-
dern ab dem 7. Lebensjahr, Jugendlichen und Erwachsenen scheint kaum ins Gewicht zu
fallen. Absolut betrachtet hat sich im Zeitraum von 1995 bis 2005 die Zahl der Taufen im
sogenannten katechetischen Alter (ab dem 7. Lebensjahr) von 9.422 auf 11.460 erhsht. Bei
den Erwachsenentaufen (ab dem 14. Lebensjahr/Alter der Religionsmiindigkeit) gab es im
gleichen Zeitraum eine Zunahme von 2.650 auf 3.506. Dieser Steigerung von 19,5 Prozent
bei der Taufe von Kindern im Grundschulalter und 24,4 Prozent bei den Erwachsenen ent-
spricht im gleichen Zeitraum ein Riickgang der Siuglingstaufen um 24,4 Prozent. So be-
trachtet, kompensiert die steigende Zahl der Erwachsenentaufen nur ,relativ:® den absoluten
Riickgang der Taufspendungen in Deutschland.

Entscheidender aber als die Zahlen ist die Wirkung, die von neuen Aufbriichen in der Ini-
tiationskatechese mit diesen neuen Zielgruppen ausgeht. Betrachtet man die Entwicklung
der didzesanen Zulassungsfeiern in den vergangenen zwdlf Jahren, zeigt sich — wie hier am
Beispiel meines Heimatbistums Miinster —, wie die neue katechetische Aufmerksamkeit fiir
»wenige™ durchaus ,den vielen® in den beteiligten Gemeinden ein Bewusstsein fiir die
eigene Glaubensidentitit aus der Initiation vermittelt.

Dariiber hinaus bewirkt die exemplarische Veranschaulichung neuer Aufbriiche in der
Initiationspastoral eine missionarische Dynamik in der Katechese. Diese gesamten statisti-
schen Beobachtungen biindeln und belegen die innere Entwicklung eines Zeitraums der
Veriinderung des kirchlichen Lebens in Deutschland (und dariiber hinaus), die seinerzeit
Kardinal Ratzinger in der Entstehung des Weltkatechismus wahrgenommen und aufgegrif-
fen wissen wollte. Seine Beobachtungen lesen sich aus heutiger Sicht als bemerkenswerte
zeitgeschichtliche Indikationen und Inspirationen auf der Suche nach einer zukunftstrachti-
gen Initiationskatechese.
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Zeitgeschichtliche Indikationen

In seiner viel beachteten Rede in Frankreich iiber ,Die Krise der Katechese und ihre
Uberwindung® hat Kardinal Ratzinger 1983 die Krise der Katechese als Gottes- und
Sprachkrise des modernen Menschen begriffen. Initiationskatechese ist fiir ihn die Verkiin-
digung und Vermittlung ,,vom gegenwirtigen, in unserer Rufweite lebenden Gott. Zu
einer wirklichen Initiationskatechese gehort dieser geistliche Lebenshorizont. Kardinal
Ratzinger fragt danach, ob und wie es der Katechese gelingt, Gott in diesem Sinn prisent zu
halten. Initiationskatechese ist heute konfrontiert mit der eingangs skizzierten Umbruch-
und Ubergangssituation im gesellschaftlichen und kirchlichen Leben. Wachsender Sprach-
verlust des Glaubens gefihrdet auch das christliche Gottesgedichtnis. Sprachbefihigung im
Glauben ist umgekehrt die Initiation in einen Lebensvollzug des Glaubens, den Kardinal
Ratzinger dort erdffnet sieht, wo ,,die Anrede Gottes durch Menschen zu uns gelangt, die
thn gehort und beriihrt haben, durch Menschen, fiir die Gott konkrete Erfahrung geworden
ist und die ihn sozusagen aus erster Hand kennen®.

Initiationskatechese in diesem lebendigen Horizont sieht Kardinal Ratzinger gestalthaft
im frithkirchlichen Katechumenat ausgebildet. In ihm entdeckt er die ausdriickliche Inspira-
tionsquelle fiir die Wiederbelebung der Initiationskatechese in der Tradierungskrise eines
sozialen Gestaltwandels der Kirche. Der Taufglaube der Kirche, wie er im Katechumenat
eingelibt, stufenweise erschlossen und gefeiert wird, ist fiir Ratzinger Vorgabe und MaBstab
Jeder theologischen Reflexion und didaktischen Theorie in der Katechese. Wo Glaube und
menschliche Erfahrung in Vermittlungsprozessen als Gegeniiber gesehen werden und die
Orientierung von der Plausibilitit eigener Erfahrungswelten aus allein erfolgt, sieht er die
Gefahr, dass der Glaube als Vorgabe und Geschenk an den Menschen in dessen Verfiigung
gerate. In einer geistigen Atmosphire des Relativismus droht die Gefahr, dass die Methode
in der Katechese die Wahrheit produziert. Von dem, was vermittelbar scheint, wird ent-
schieden, was vermittelt werden soll und nicht mehr von der Sache her gesucht, wie sie
vermittelt werden kann.

Die jiingsten Erhebungen zu den Meinungs- und Lebenswelten in der Sinus-Milieu-Studie
zeigen, wie relativ religidse Erwartungen und Deutungen sind. Wahre Initiationskatechese
braucht die Einfithrung in einen Glaubensraum, in dem Kinder, Jugendliche und Erwachse-
ne Schritt fiir Schritt hineinwachsen in die verbindenden und verbindlichen Inhalte des
Glaubens. So vermittelt sich die Identitidt des Christseins als Beheimatung in einem Be-
kenntnis, das die eigene unmittelbare Plausibilitit iibersteigt. Gerade hier sieht Kardinal
Ratzinger die Katechese zu einer Horizonterweiterung herausgefordert, die die Vorgabe des
Glaubens nicht auf die Nachfrage des Menschen reduzieren darf.

Initiationskatechese fiir ungetaufte Kinder, Jugendliche und Erwachsene beginnt mit der
Suche nach einem Raum des Glaubens, in dem der Zeuge, die Botschaft, die Feier und die
Praxis des Glaubens zusammenklingen. Diese Bedeutung liegt dem Wort _katechein —
entgegentdnen™ zugrunde. Wo Menschen auf dem Weg zum Glauben selbst zum Reso-
nanzkdrper des Evangeliums werden, verstirken sie den O-Ton des sterlichen Glaubens
auf eine Weise, die andere wieder in Schwingung zu setzen vermag. Diese Dynamik liegt
dem kirchlichen Katechumenat als Pddagogik des Glaubens zugrunde.

Deshalb spricht das Allgemeine Direktorium fiir Katechese von 1997 auch davon, dass
der Taufkatechumenat der Kirche das Modell ist, das ihr gesamtes katechetisches Wirken
inspirieren soll und stellt fest: .. Darum ist es angebracht, diejenigen Elemente des Kate-
chumenates, welche die heutige Katechese inspirieren sollen, und ihre Bedeutung hervor-
zuheben® (vgl. ADK, Art. 90).
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Von dieser Inspiration hat sich die Kirche in Deutschland in der Praxis und Reflexion lei-
ten lassen. Die Suche nach einer neuen Standortbestimmung in der Katechese hat die deut-
schen Bischofe im Jahr 2004 veranlasst, gut zehn Jahre nach der Diskussion um eine
,»Sakramentenpastoral im Wandel™ der Initiationskatechese eine gréBere Aufmerksamkeit
zu geben.

Das Schreiben ,,Katechese in veréinderter Zeit* hat diese Denkrichtung aufgenommen und
eine paradigmatische Orientierung am Katechumenat vorgenommen, die ich folgerichtig
meinen weiteren Ausfithrungen zugrunde lege:

Katechumenale Orientierung

Beim 40-jahrigen Jubildum der Liturgiekonstitution des II. Vaticanums im Jahr 2003 sag-
te der damalige Kardinal Ratzinger in seiner Festansprache in Trier: ,Ein GroBteil der
Christen von heute befindet sich faktisch im Katechumenats-Status und das miissen wir in
der Praxis endlich ernst nehmen.” Das Bemiihen um eine Initiationskatechese als Inspirati-
on fiir die Glaubensvertiefung der viel gréBeren Zahl an Quasi-Katechumenen kennzeichnet
die nachkonziliare und nachsynodale Phase der Glaubensvermittlung in den Ortskirchen
des deutschen Sprachraums. Schon im Zusammenhang der Entwicklung des deutschen
Erwachsenenkatechismus Mitte der 1980er Jahre betont der damalige Theologieprofessor
Walter Kasper: ,.Die Forderung des letzten Konzils, das altchristliche Erwachsenenkate-
chumenat zu erneuern (SC, Art. 64; AG, Art. 13f) und die Bestrebungen unter dem Stich-
wort ,Gemeindekatechese® sind eine Antwort auf die gewandelte Situation.” Er sieht im
Katechumenat einen Prozess der Glaubenseinfithrung entwickelt, der Initiation als ein le-
bendiges Kommunikationsgeschehen im Glauben begreift, das in der Orientierung am Kir-
chenjahr und am Credo der Kirche Feier und Bekenntnis in seinem origindren Zusammen-
hang erschlieft. Diese Bezogenheit von katechetischen Phasen und liturgischen Stufen-
feiern bewirkt eine doppelte Lerndidaktik des christlich-kirchlichen Glaubens.

Der Katechumenat als Paradigma des Christwerdens

Das Schreiben der deutschen Bischdfe ,,Katechese in verdnderter Zeit™ aus dem Jahr 2004
bestitigt und bestérkt im paradigmatischen Sinn, dass die Wiedereinfithrung des Katechu-
menats die ,auffalligste Signatur des Wandels von Katechese™ darstellt. Das kirchliche
Dokument sieht im Katechumenat geradezu ein Handlungsmuster fiir Initiation und Identi-
fikation im Glauben in einer weltanschaulich fremden Umwelt. Natiirlich bleibt die Unter-
scheidung zwischen dem Katechumenat im eigentlichen Sinn als dem gestalteten Hinweg
zur Feier der Initiationssakramente und der aus dieser Praxis méglichen Ubertragung be-
stimmter Elemente fiir katechetisches Lernen mit Getauften, zumal diese hiufig in einer
faktisch katechumenatsihnlichen Situation leben.

Das Paradigma katechumenaler Glaubenseinfithrung besteht gerade in einer Biografie-
orientierung, die die jeweilige Lebensgeschichte in der Heiligen Schrift, in der Feier des
Kirchenjahrs und in der Uberlieferung der Kirche ,,wiederfindet”. Diese katechetische und
geistliche Korrelation prégt einen Lernprozess im Glauben, der Selbstwahrnehmung und
Umkehr, Entscheidung und Aufbruch, Vertiefung und Verinnerlichung des Glaubens als
die spezifische Dynamik der Initiation kennzeichnet. Dabei ist gerade die Wiederentde-
ckung des katechetischen Prinzips der Kirchenviiter, das in den Feiern der Stufenriten das
Entstandene im Glauben begeht und das noch Ausstehende in wachsender Dynamik angeht,
die Inspiration fiir eine Belebung der Initiationskatechese heute.

Drei Phasen im Katechumenat machen dieses Prinzip anschaulich:
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Die Phase der Erstverkiindigung steht am Anfang des Weges. Es ist die Zeit erster Kon-
takte und Begegnungen mit Menschen, die bereits im Glauben verwurzelt sind, sowie mit
der Gemeinde, ihren Gruppen und Kreisen. Diese Phase miindet ein in die Feier der Auf-
nahme in den Katechumenat. Die ,eigentliche* Phase des Katechumenats ist eine grundle-
gende umfassende Einfiihrung in den christlichen Glauben, in die lebendige Gemeinschaft
mit Jesus Christus und so in das Leben als Christ. Dies geschicht durch eine katechetische
Erschliefung der Heilsgeschichte und der Inhalte des Glaubens, durch das Hineinwachsen
in gemeindliches Leben und durch die begleitenden liturgischen Feiern. Besondere Bedeu-
tung hat dabei die Feier der Zulassung zur Taufe am ersten Sonntag der $sterlichen BuBzeit.
Mit ihr beginnt die Zeit der niheren — mehr spirituellen — Vorbereitung auf den Empfang
der Initiationssakramente in der Osternacht. Die mystagogische Phase folgt unmittelbar auf
die sakramentale Eingliederung in die Kirche. Der gelernte und eingeiibte Glaube soll jetzt
eine Vertiefung und Vergewisserung erfahren. Das in der spezifisch geprigten Form des
Katechumenats Erworbene geht nun tiber in den Alltag des personlichen und gemeindlichen
Lebens.

Auf diesem paradigmatischen Hintergrund bekommen die programmatischen Worte von
Kardinal Kasper tiber eine ,.zeitgemife Initiationskatechese* eine besondere Plausibilitiit.
Er schreibt: ,,Es geht also um eine lebendige Tradition, welche den Reichtum der Vergan-
genheit in der heutigen Situation fruchtbar macht. Paulus sagt, dass dies nicht méglich sei,
ohne allen alles zu werden (1 Kor 9,22). Die Kirche muss deshalb immer wieder neu auf
die Zeichen der Zeit achten. Sie muss ihren Glauben im Licht der Fragen einer Zeit vertie-
fen und sie muss umgekehrt Licht in die Fragen einer Zeit bringen [. . .]. Die eigentliche
Krise der Glaubensweitergabe ist nicht die mangelnde Anpassung an die Situation, sondern
die mangelnde Anpassung an Jesus Christus.*

Initiationskatechese mit ungetauften Kindern, Jugendlichen und Erwachsenen ist in die-
sem Sinne Eingliederung in den Leib Christi, fiir die drei katechetische Lernkontexte kon-
stitutiv sind:

— dic Lebensgeschichte der beteiligten Menschen in ihren individuellen und gesell-

schaftlichen Kontexten;

— die Botschaft des christlichen Glaubens, vermittelt und erschlossen vor allem im Mit-
erleben des Kirchenjahres und in der ErschlieBung der Heiligen Schrift;

— die gottesdienstlichen Feiern, die den wachsenden Glauben im Vollzug zum Aus-
druck bringen: in der Hinfiihrung zum Gebet (Pflege der wachsenden Gottesbezie-
hung), in der Feier der katechumenalen Stufengottesdienste und auch in einer ange-
messen Feier der Gemeindegottesdienste.

Initiationskatechese in katechumenaler Ausprigung besteht fiir ungetaufte Kinder, Ju-
gendliche und Erwachsene in dem je spezifisch gestalteten Zusammenhang zwischen indi-
viduellem Glaubensweg, dem in der kirchlichen Tradition gewachsenen Glaubensbekennt-
nis und den in der Glaubensgemeinschaft erfahrbaren Glaubensvollziigen.

Der Katechumenat als lebendiges Keryema

Initiation ist Eingliederung in den Leib Christi, der die Kirche ist. Im Katechumenat wird
den Ungetauften Kirche als Lerngemeinschaft im Horen auf das Wort Gottes und im Fest-
halten am Wort des Lebens, das Jesus Christus selbst ist, vermittelt. Der dem Wirken des
Heiligen Geistes verdankte Glaube kommt vom Horen. Schauen wir auf die katechetische
Praxis der vergangenen Jahrzehnte, miissen wir kritisch feststellen, dass dieses Bewusstsein
bei den katechetisch Handelnden mitunter durch eine Methodengliubigkeit tiberlagert wur-
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de. Die neueste oder selbst erstellte Mappe schien dann vorrangiger als die grundlegende
Vergegenwiirtigung der realen Gegenwart Gottes gerade in den katechetischen Situationen.
In diesem Héren und Achten auf die ,,vor-gegebene™ Gegenwart Gottes liegt aber die ei-
gentliche theologische Qualitit katechetischer Lernprozesse. Nicht das, was wir in metho-
disch-didaktischen Lernprogrammen an Lernprozessen organisieren ist Katechese, sondern
das, was sich von Gott her ereignet, wo wir ihn als den vergegenwirtigen, der an uns han-
delt. Initiationskatechese beginnt damit, dass Gott in den Lernenden und Lehrenden zu
sprechen beginnt. In diesem Bewusstsein vermittelt sich Katechese als Kerygma. Sie hat
eine Erstverkiindigung zur Voraussetzung, mit der der katechumenale Weg beginnt. Erst,
wo die Botschaft ,,mitten ins Herz trifft” (vgl. Apg 2,37) und das Hinhoren auf Gottes Initi-
ative Umkehr freisetzt, gelangt die Initiationskatechese in den gréfleren Horizont der zu-
vorkommenden und den Glaubensakt erst ermoglichenden Gnade Gottes. Das Schreiben
der deutschen Bischofe , Katechese in verdnderter Zeit™ versteht Glaubenseingliederung in
diesem Sinn als einen ganzheitlichen Vollzug, der situations- und erfahrungsbezogen,
schriftbezogen, d. h. evangeliengemif, prozesshaft und begleitend, positiv und verbindlich
sowie partizipatorisch Menschen zur personlichen Antwort des Glaubens beféhigt. Wo
dabei Inhalte und Methoden in Personen verkorpert sind, bekommt das Kerygma des Glau-
bens im persénlichen Bekenntnis des Zeugen sein Gesicht.

Initiationskatechese fiir ungetaufte Kinder, Jugendliche und Erwachsene fiihrt dort in den
Glauben ein, wo sich dieser geistliche und ganzheitliche Gestaltungsrahmen des Katechu-
menates auftut. Von seiner inhaltlichen Ausrichtung gehen neue Anregungen fiir eine ,.Ka-
techese in veridnderter Zeit™ aus.

Katechetische Profilierung

Im Schreiben der deutschen Bischofe wird christliche Initiation als Hineinwachsen in die
lebensprigende Identitit unseres Glaubens verstanden. Es ist gerade der Rekurs auf die
frithchristliche Praxis des Katechumenats und die seit den 1990er Jahren erfolgte Wiederbe-
lebung in inzwischen drei Viertel aller deutschen Didzesen, die vier konkrete Inspirationen
erkennen ldsst.

Initiation als Identititsgewinn

Im Katechumenat beginnt die Aufnahme von Beziehung im Glauben damit, dass die
Taufbewerber ihre Lebensgeschichte in den Perikopen der Heiligen Schrift wiederfinden.
Diese Korrelation bezeichnet die amerikanische Katechumenatspraxis als | life story™ in
faith-stories. Darunter versteht man den Anfang eines Deutungsprozesses, in dem die
Taufbewerber ihre eigene Biografie mit allen zugehorigen Briichen als einen Emmausweg
eigener Art begreifen. Es ist die Aufwertung der eigenen Lebensgeschichte im Horizont des
Glaubens, so wie der russische Dichter Leo Tolstoi sie ins Wort bringt: ,,.Liebe deine Ge-
schichte, denn sie ist der Weg, den Gott mit dir gegangen ist.*

Initiation als Identititsgewinn ereignet sich im Katechumenat, wo Riten den Taufbewer-
bern auf dem Hintergrund der biografiebezogenen Begegnung mit der Heiligen Schrift eine
innere Standortbestimmung ermdglichen. Riten begehen, was gewachsen ist, und sie er6ff-
nen die innere Perspektive, wo und wie das Leben im Glauben weitergeht. In diesem Sinne
erdffnen sie Menschen den Blick auf ihre von Gott gewollte und geschenkte Existenz. Initi-
ationsriten vermitteln Identitit, indem sie ,kritische* Ubergiinge im Leben zur Entschei-
dung im Glauben weiter verhelfen. Sie sind im Katechumenat ,.rites de passage” und leisten
schon religionsgeschichtlich eine Erfahrung eindeutiger Zugehorigkeit, die beheimatende
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und entlastende Bedeutung hat. Ihre theologische Qualitit besteht darin, dass sie — gerade
in den Eingliederungssakramenten — die Zugehérigkeit zu Christus bezeichnen, die die
Identitdt des Christen ausmacht. Initiation als Identititsgewinn ist ein individueller, aber
kein individualistischer Vorgang. Damit sich Glaubenszugehdorigkeit als Glaubensbewusst-
sein auspragen kann, braucht es die erfahrbare Communio der Kirche.

Glaubensbiotope als Voraussetzung

Die gesellschaftlichen Studien zu postmodernen Entwicklungen in der Vergemeinschaf-
tung von Menschen zeigen, dass sich anstelle ehemaliger Uberzeugungsmilieus, Erlebnis-
milieus nach alltagsésthetischen Kriterien ausbilden. Die Ergebnisse der jiingsten Sinus-
Studie belegen Tendenzen, die dafiir aufmerksam machen, dass sich auch die Initiations-
pastoral von Ungetauften mit diesem neuen Bedingungsgefiige alltéiglicher Lebenswelten
und -einstellungen auseinanderzusetzen hat. Die deutschen Bischofe haben bereits in ihrem
Schreiben ,,Zeit zur Aussaat — Missionarisch Kirche sein darauf verwiesen, dass die Ge-
meinschaft von Glaubigen fiir die Erfahrung des christlich-kirchlichen Glaubens konstitutiv
ist. Das Dokument sieht gerade in dieser neuen gesellschaftlichen Wirklichkeit neue An-
kniipfungspunkte fiir die Glaubensweitergabe und stellt fest: ,,Das zwingt zu groBerer Auf-
merksamkeit in heutigen Lebenssituationen, die manchmal verwirrend bunt und vielgestal-
tig sind. Es gibt deshalb einen missionarischen Sinn, neue Glaubensmilicus zu entdecken
und Biotopen gleich zu gestalten. Diese ,Biotope gelebter Christlichkeit® konnen Riume
der Eintibung, der Erprobung und Bewihrung des christlichen Glaubensweges werden.*

Unter sich verindernden gesellschaftlichen Bedingungen zeigt sich, dass nach dem Ab-
schmelzen der einstigen gesellschaftlichen und damit entsprechenden konfessionellen
volkskirchlichen Milieus eine Initiationskatechese trotzdem nicht ohne Milieubezug gelin-
gen kann. Christliche Identitéitsbildung verlangt unter solchen Gegebenheiten immer auch
einen stiitzenden Milieubezug, in dem Verbindung untereinander zu einer deutenden Ver-
bundenheit und eindeutigen Verbindlichkeit fiihrt. Die Bedeutung der Katechumenatsgrup-
pe in der Initiationskatechese veranschaulicht den Stellenwert sinnstiftender und persén-
lichkeitsférdernder Gemeinschaft unter den Bedingungen postmoderner Gesellungsstile.

Mit diesem Ansatz verbindet sich eine weitere Anregung fiir eine missionarisch profilierte
Katechese.

Glaubensbegleitung als Bedingung

Identitdtsbildung im Glauben als ein Wachstumsprozess setzt das Miteinander von Su-
chenden und Zeugen, Taufbewerbern und Paten voraus. Dieses Moment ,,partizipatorischer
Glaubenseinfiihrung® ist nach dem Schreiben der deutschen Bischéfe ,Katechese in verin-
derter Zeit“ Ausdruck eines Kirchenbildes, das die Beziechungsgeschichte Gottes mit den
Menschen widerspiegelt. Es geht um eine Patenschaft im Glauben, die Weggefihrtenschaft
im Leben einschlieft. Es geht um eine Wegbegleitung, die den ungetauften Kindern, Ju-
gendlichen und Erwachsenen sowohl einen Schritt voraus ist, wo die Frage nach konkreten
Glaubenserfahrungen voran bewegt, als auch einen Schritt hinterher geht, wo Unsicherhei-
ten die Taufbewerber zégern lassen. So, wie der Katechumenat das Patenamt als Dienst der
Glaubensbegleiter im konkreten Glaubenszeugnis entwickelt, wird es heute in der Kateche-
se der Kirche immer notwendiger, personliche Glaubensbegleitung zu erméglichen. Wir
brauchen eine Neubelebung und Profilierung des Patendienstes im Sinne seiner urspriingli-
chen Wortbedeutung als ,.spirituelles und katechetisches Sponsoring®. Einfiihrung in den
Glauben ist immer Geleit. Diese Bedeutung bekommt auch eine vierte Anregung;
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Liturgiemystagogie als Vertiefung

Eine katechumenale Einfithrung von ungetauften Kindern, Jugendlichen und Erwachse-
nen vermittelt gerade in den Stufenriten eine liturgiemystagogische Katechese. Sie ist ori-
entiert an dem liturgietheologischen Axiom ,lex orandi — lex credendi und rechtfertigt
eine Erweiterung dieses Zusammenhangs um die ,,lex catechizandi®. Was wir feiern, spricht
an, was wir glauben und verkiinden. Wie wir feiern, vermittelt, wie wir glauben und ver-
kiinden. Eine daraus abzuleitende Profilierung unserer Glaubensweitergabe setzt ein, wo
den Primérsymbolen in unserer Liturgie mehr katechetische Wirksamkeit zugetraut wird.
Ein Kinder- oder Familiengottesdienst, der die Primdrsymbole der Liturgie nicht als inhalt-
lich konstitutiv begreift, bewirkt ungewollt, dass Sekundir- oder Tertidrsymbole in der
Feier des Glaubens eine iiberbordende Aufmerksamkeit bekommen und ein anderes inhalt-
liches Bewusstsein auslosen.

Damit ist gemeint, was in der Zeitschrift ,,Gottesdienst™ aus einer Regionalzeitung als
freundliche Einladung einer Gemeinde zu lesen war. Ich zitiere: ,.Eine Kartoffelmesse fin-
det am Sonntag um 11.15 Uhr in St. Joseph statt. In diesem Familiengottesdienst wird in
einem Spiel der Kindergarten St. Hedwig die Herkunft und Bedeutung der Kartoffel vor-
stellen. Nach der Messe kann man im Kriutergarten neben der Kirche erleben, wie Kartof-
feln geerntet werden. Kartoffeln und Krauterquark werden im Pfarrsaal angeboten.” Wo
eine eventhafte Ausgestaltung in Liturgie und Katechese Vordergriindiges so betont, dass
Tiefgriindiges nicht mehr erkannt wird, droht die Glaubenseinfiihrung und -vertiefung von
Kindern, Jugendlichen und Erwachsenen diffus zu werden.

Christlich-kirchliche Identitét lebt in der Liturgie und Pastoral aber von wiedererkennba-
ren und mit anderen zu teilenden Symbolen, die in ihrer Aussage eindeutig sind. Die Be-
zeichnung des Apostolischen Glaubensbekenntnisses als ,.symbolon® macht schon in sys-
tematischer Hinsicht deutlich, was in liturgie-katechetischer Hinsicht profilierter werden
will. Diese wohl nachhaltigste Anregung des Katechumenats fiir Prozesse der Identitétsbil-
dung im Glauben ldsst weiter fragen, welches pastorale Bedingungsgefiige die Initiations-
katechese mit Kindern Jugendlichen und Erwachsenen zu fordern vermag. Dazu mochte ich
abschlielend drei pastorale Perspektiven formulieren:

Pastorale Perspektiven

Katechumenat als Kairos

Gerade der Blick in andere Lander, die frither als wir die Wiederbelebung des Katechu-
menats als pastorale Herausforderung angenommen haben, zeigt, welche spirituelle und
katechetische Innovationskraft davon ausgehen kann. Die Entwicklung des Katechumenats
in Frankreich hat die Bischofe dort in den letzten fiinf Jahren zu zwei groBien Schreiben
bewegt, in denen missionarische Glaubensweitergabe von der liturgischen Symbolkraft
dsterlicher Identitit geleitet ist. Inhaltlich, strukturell und didaktisch orientiert sich das im
Jahr 2005 verabschiedete Nationaldirektorium fiir die Katechese an der Osternachtliturgie.
Und schon im Jahr 2002 stellt das Dokument ,,Aller au coeur de la fo1” eine Antwort auf
die Fragen nach einer missionarischen Pastoral dar, die mit dem Schreiben ,,Proposer la
for* im Jahr 1996 Aufmerksamkeit tiber Frankreich hinaus gefunden hatten.

Auch der Blick in die USA zeigt: Wo sich eine Zielgruppe fiir die Wiederbelebung des
Katechumenats auftut, kommt Bewegung in die gesamte Katechese und Pastoral. So klein
die Zahl am Anfang auch sein mag, so grof3 ist ihre Wirkung im Blick auf die Frage: Wie
lassen sich Prozesse der Identitdtsbildung im Glauben unter einst volkskirchlich gepriagten
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Bedingungen der Glaubensweitergabe initiieren? Wo der Katechumenat in diesem Sinn als
Kairos fiir die Glaubensweitergabe und Gemeindeentwicklung insgesamt begriffen wird,
ergibt sich eine weitere pastorale Perspektive:

Erwachsenenkatechese als Prioritdt

Nur was unter Erwachsenen gelebt wird, hat eine Chance, unter Kindern und Jugendli-
chen aufgenommen zu werden. Hier liegt derzeit wohl die gréfite Belastung unserer Kate-
chese. Sie nimmt sich mit grolem Engagement der Vorbereitung von Kindern auf die Erst-
kommunion und der Hinfithrung von Jugendlichen zur Firmung an. Dabei lduft sie immer
hiufiger einer in den Familien nicht stattgefundenen Evangelisierung hinterher. Was aber
im elementaren Lebensbereich nicht gelebt und vermittelt wird, kann auch die Katechese
nicht kompensieren. In diesem Zusammenhang fordert eine katechumenale Praxis in den
Gemeinden, dass die Erwachsenen neu als Zielgruppe des katechetischen Handelns der
Kirche in den Blick kommen. Schon im Apostolischen Schreiben Catechesi tradendae hat
Papst Johannes Paul II. 1979 darauf verwiesen, dass alle Lebensalter der Katechese bediir-
fen. So sehr bei uns die Erwachsenenbildung in der nachkonziliaren Phase entwickelt wur-
de, so wenig ist es aber zu selbstverstindlichen katechetischen Prozessen — etwa mit den
Eltern von Sauglingstduflingen oder mit jungen Paaren zur Vorbereitung auf das Ehesak-
rament — gekommen. Der Katechumenat trigt durch seine liturgie-katechetische Ausgestal-
tung eine Erfahrung von Glaubenseinfithrung und -vertiefung in unsere Gemeinden, die die
Gruppe der Erwachsenen tiber ihre Bezugsrolle im Blick auf die Kinder hinaus fiir das
Anliegen der Katechese in den Blick nimmt. Erst in diesem Horizont kommt es zur Wahr-
nehmung der Erwachsenenkatechese im Sinne einer Persénlichkeitsentfaltung als Christ
mit dem Lernziel, die je eigenen Charismen zu entdecken und sie zum Aufbau der Gemein-
schaft im Glauben einzubringen. Wo bisher Einzelinitiativen, wie z. B. das Projekt ,,Wege
erwachsenen Glaubens® aus dem Erzbistum Freiburg und die Initiativen zur Erwachsenen-
katechese in Vallendar aufgenommen werden, zeigt sich, welche Inspirationen sie vom
Katechumenat bekommen haben. Alle diese Initiativen katechetischer Glaubensvertiefung
folgen in ihrer Didaktik einem Prinzip, das eine weitere Perspektive in unsere Pastoral
tragt:

Elementarisierung als Identifizierung

Zum Katechumenat und den davon ausgehenden ,,quasi-katechumenalen® Initiativen in
der Katechese gehort das Prinzip der Elementarisierung. Die Fiille des Glaubens exempla-
risch und elementar sagen und zeigen zu konnen, wird zu einer neuen Herausforderung fiir
missionarische Pastoral. ,,Sprachfihigkeit” und ,,Auskunfisfihigkeit im Glauben — wie das
Schreiben ,.Zeit zur Aussaat™ sie als erstrebenswerte Ziele bezeichnet — braucht Einiibung
in das Elementare.

Die Sonntage und Feste des Kirchenjahres, Bibelperikopen als Identifikation mit den spe-
zifischen Gotteserfahrung Einzelner in Ereignissen der Heiligen Schrift (Abraham, Elija,
Rut, Jeremia, Maria, Petrus, Zachdus, Maria Magdalena, Thomas und v. a. m.), der Kir-
chenraum und seine Bilder als Illustrationen unserer Identitiit im Glauben, Lebenszeugnisse
in der Diakonia vor Ort als gedeutete Glaubensbekenntnisse und Veranschaulichung eines
tragenden Glaubens sind als Verdichtungen unserer Glaubensinhalte, wie Kurzformeln
unseres Glaubens und damit als pastorale Ankniipfungen zu sehen.

Ich kann hier nur einen Handlungs- bzw. Gestaltungsbedarf anzeigen, fiir den der Kate-
chumenat ein tiberzeugendes Beispiel gibt. Elementarisierung im katechumenalen Sinn ist
..gefeiertes Bekenntnis* und darin ,.erinnerte Identitidt™. Vielleicht darf man fur diesen Zu-
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sammenhang auch die Worte des hl. Augustinus bemiihen: ,.Es kommt das Wort zum Ele-
ment und es entsteht das Sakrament* — nicht in einem scholastischen verkiirzten Sinn, son-
dern als Impuls, dem Elementaren mehr zuzutrauen als dem Komplexen.

Schlussbemerkung

Initiationskatechese mit ungetauften Kindern, Jugendlichen und Erwachsenen in kate-
chumenaler Pragung darf angesichts unserer vielfiltigen und unterschiedlichen Ausgangssi-
tuation in den Gemeinden nicht zum exklusiven Anspruch in der Glaubensweitergabe erho-
ben werden. Die verdnderten Lebensbedingungen legen es aber nahe, iiber die Erkundung
dieses Weges mit einer Minderheit zu erkunden, was fiir die Mehrheit in unseren Gemein-
den zur Inspiration werden kann.

In diesem Sinne glaube ich, dass es in der Katechese an der Zeit ist, neu in den Blick zu
nehmen, was Papst Benedikt XVI. rdt. Er schreibt: ,,Die Dynamik des Weitergebens ist ein
Bestandteil der Sendung Jesu, die Christus den Seinigen gegeben hat; und eben auch Ermu-
tigung zur Phantasie und zur Kiihnheit, selbst mit dem Risiko, dabei etwas zu verlieren.*
Das bedeutet den Mut zu Innovationen und die stdndige Bereitschaft zur komplementiiren
Vernetzung. Die Familienkatechese, wie Professor Biesinger sie mit seinem Team entwi-
ckelt hat, die unterschiedlichen Wege erwachsenen Glaubens und auch neue Formen der
Jugendkatechese kénnen durch die Begegnung mit dem wiederbelebten Katechumenat die
angesprochene Profilierung gewinnen.

Ein Wort von Madeleine Delbrél biindelt, worum es der Initiationskatechese in einer ,,Zeit
des Ubergangs™ vorrangig geht. Es spricht von der Prioritit prozesshafter Aufbriiche von
Kundschaftern, die uns iiber gelungene Einzelerfahrungen Mut machen zum Urspriingli-
chen unseres Glaubens. Sie sagt: ,,Christen in einer stindig und sich rasch wandelnden Welt
miissen die Fihigkeit besitzen, ihren Glauben auf die Dynamik der Geschehnisse auszurich-
ten. Aber um diesen raschen Realismus des Glaubens zu haben, miissen wir unsere Voraus-
setzungen dndern; wir miissen von einem Apriori der Unbeweglichkeit und Statik zu einem
Apriori der Unverziiglichkeit gelangen. Christ sein heiflt, das Leben Christi mit unserem
Leben zu leben. Das aber bedeutet, nicht eine Kopie zu sein, sondern ein Original.*

Diese Originalitdt kommt aus der Identitdt christlicher Initiation. Darum geht es in allem
katechetischen Tun der Kirche.
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60 Jahre Liturgieentwicklung
im szegel der Zeitschrift ,, Heiliger Dienst

(¢ Teil -H Vom Zweiten Vaticanum bis zur Gegenwart (1962—2006)"

Vorbemerkung

Teil I beleuchtete die Zeitspanne von 1947 bis 1961 mit den Jahrgingen I bis 15. Er be-
handelte:
1) ein Wort zu Beginn als Hinfiihrung
2) die liturgiegeschichtliche Einordnung der Griindungsphase mit
(a) dem Sieg der Volksliturgischen Bewegung
(b) dem Verhiltnis der Zentren Klosterneuburg und Salzburg
(c) der Uberwindung entstandener Irritationen;
3) den Weg zum Zweiten Vatikanischen Konzil mit
(a) seinen theologischen Voraussetzungen und deren liturgischen Konsequenzen
(b) den wichtigen Ereignissen und Dokumenten vor dem Konzil
(c) der Theologie der Liturgie und der pastoralliturgischen Praxis vor dem Konzil;
4) mit dem Wort zum Schluss das Ergebnis von Teil I:
(a) HEILIGER DIENST wurde geboren und geprdgt in der markanten Phase der
Volksliturgischen Bewegung zwischen dem Zweiten Weltkrieg und dem Konzil
(b) HEILIGER DIENST bewegte sich mitten in der theologischen Debatte vor dem
Konzil und beteiligte sich thematisch am damaligen Liturgiediskurs
(¢) HEILIGER DIENST weil} sich der Balance zwischen Liturgiepastoral und Litur-
giewissenschaft verpflichtet
(d) HEILIGER DIENST wendet sich primidr an Multiplikatoren und Liturgieverant-
wortliche in Pfarrgemeinden und Diszesen
(e) HEILIGER DIENST steht fiir die offizielle Seite der Reform und ist das offizidse
Liturgieorgan der Kirche Osterreichs.

Zusammenfassend erwies sich die Zeitschrift in dieser Phase als ,.der schriftlich geronne-
ne Ausschnitt einer aufregenden Etappe der Liturgiegeschichte*. Sie war ,,zu einem Hand-
lungsfaktor im liturgischen Erneuerungsgeschehen geworden und schrieb so selbst ein
gutes Stiick Liturgiegeschichte mit*’. Zu verdanken war dies nicht zuletzt der kompetenten
Schriftleitung und ihrer Mitarbeiter. Obwohl bereits 1962 Univ.-Prof. P. Dr. Thomas Mi-

Fortsetzung von: A. REDTENBACHER, 60 Jahre Liturgieentwicklung im Spiegel der Zeitschrift
.-Heiliger Dienst”. Teil [: Von der Griindung bis zum Vorabend des Konzils ( 1947-1961): Volks-
liturgische Bewegung und offizielle Reformpolitik, publiziert im Jubildaumsheft: ,.Im Dienst der
Liturgie. 60 Jahre HEILIGER DIENST* (= HID 60 [2006] 226-240).

“ Ebd. 240.

Ebd. Vgl. E. RENHART, Vorwort zu: Fiinfzig Jahre im Dienst der Liturgie. ,,Heiliger Dienst* und
.Liturgische Kommission fiir Osterreich®. Register 1 (1947) — 50 (1996) und Dokumentation. Er-
stellt von Erich RENHART und Robert WENTZ. Hg. im Auftrag des Osterreichischen Liturgischen
Institutes. Graz — Salzburg 1997, 4.
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chels OSB aus der Redaktion und als prominenter Mitherausgeber ausgefallen war”, blieb
der erfreuliche Kurs noch lange erhalten — im Folgenden wird sichtbar, wie sich dies in den
zur Rede stehenden Jahrgiingen zeigte”.

5. Vom Konzil bis zum 25. Anniversarium von ,,Sacrosanctum Concilium " (1962—
1988)

(a) Das II. Vaticanum (1962-1965) und die Konzilskonstitution iiber die Liturgie
. Sacrosanctum Concilium* (= SC) vom 4. Dez. 1963°

Zur Charakterisierung der unmittelbaren Konzilszeit

Noch unter Papst Johannes XXIII., dem die Kirche bekanntlich die Einberufung und Er-
offnung des Okumenischen Konzils verdankt’, wurde die Liturgicerneuerung von den Vi-
tern an die erste Stelle der grofen Konzilsthemen geriickt. Das war aufgrund der vorange-
gangenen etwa 100 Jahre wihrenden Geschichte der Liturgischen Bewegung naheliegend:
kein anderes Thema konnte auf eine derart profunde Vorbereitung zurlickgreifen. Entspre-
chend war das vorbereitete Schema tiber die Liturgie unter den {ibrigen den Konzilsteil-
nehmern vorgelegten Schemata das am besten ausgereifte® und wurde — nachdem Johannes
XXIIIL am 3. Juni 1963 verstorben war — unter Papst Paul VI. als erstes von insgesamt 16
Dokumenten der Kirchenversammlung mit 2147 Ja- und nur 4 Nein-Stimmen am 4. De-
zember 1963 verabschiedet.” Der Text ist kein einfaches Dekret oder eine bloBe Konzilser-
kldrung, sondern hat den Rang einer , Konstitution* und gibt somit fiir den Weg der Kirche
..Konstitutives*, also grundsitzliche Leitlinien fiir die Zukunft vor.'® Der Blick in die Jahr-

4 Vgl ebd. 11.

Das sind die Jahrgiéinge 16 (1962) bis 60 (2006), umfassend dokumentiert in den Registerarbeiten
von E. RENHART und R. WENTZ (wie in Anm. 3) fiir die Jahrgéinge bis 50 (1996) , sowie von R.
WENTZ, in: HID 60 (2006) 241-280 fiir die Jahrgiinge bis 60 (2006).

Zum Hintergrund des Abschnittes siche: A. REDTENBACHER, ,,Sacrosanctum Concilium® — eine
notwendige Hinfiihrung nach 40 Jahren. In: Die Zukunft der Liturgie. Gottesdienst 40 Jahre nach
dem Konzil. Hg. A. Redtenbacher. Innsbruck — Wien 2004, 25— 40, zuerst erschienen in: HID 57
(2003) 180-190.

Konzilsankiindigung: 25. Janner 1959; Einberufung: 25. Dezember 1961 durch die Pipstliche
Konstitution ,,Humanae Salutis”. In: Acta et documenta Concilio oecumenico Vaticano II appa-
rando. Series Il Praeparatoria 1, 132143,

Niheres in: A. BUGNINL, Die Liturgiereform 1948-1975. Zeugnis und Testament. Deutsche Aus-
gabe hg. von J. Wagner unter Mitarbeit von F. Raas. Freiburg i. Br. 1988, 50; vgl. auch: H.
ScumIDT, Die Konstitution iiber die heilige Liturgie. Text — Vorgeschichte — Kommentar. Frei-
burg i. Br. 1965, 78.

Zur niiheren und entfernteren Vorgeschichte des I1. Vaticanums siehe Teil I, Abschnitt 3. Auf
dem Weg zum Zweiten Vatikanischen Konzil, (a) Theologische Voraussetzungen und liturgische
Konsequenzen (wie in Anm. 1) 236f.

Von den insgesamt 16 Dokumenten des Konzils haben nur 4 den Rang einer Konstitution: Lumen
Gentium (dogm. Konstitution tiber die Kirche), Dei Verbum (dogm. Konstitution iiber die Offen-
barung), Gaudium et Spes (pastorale Konstitution iiber die Kirche) sowie Sacrosanctum Concili-
um (liber die Liturgie). Auch daraus erhellt, dass die Liturgie zu den bedeutenden Kernthemen
des II. Vaticanums zahlt. Dazu: H. AUF DER MAUR, Die Liturgiekonstitution des Zweiten Vatika-
nischen Konzils. Thre Schwerpunkte und ihre Aktualitit heute. In: ON 28 (1989) 10-12, hier 13;
DERS., Liturgiereform im Geiste der kirchlichen Tradition. In: Aufbruch des Zweiten Vatikani-
schen Konzils heute. Hg. J. Kremer. Innsbruck — Wien 1993, 46-72, hier 46f; sowie: O. H.
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glinge der Zeitschrift zur unmittelbaren Konzilszeit (1962-1965) zeigt, dass dies den Auto-
ren und der Redaktion nach und nach bewusst wurde und damit auch den Bemiihungen der
unmittelbaren Vorzeit endgiiltig zum Durchbruch verhalf: mit wachsender Begeisterung
und aus dem neu gewonnenen und gleichsam offiziell bestitigten ,,Geist der Liturgie” be-
gleitete die Zeitschrift die ersten Schritte zur Umsetzung der Liturgiekonstitution in Refle-
xion, Studien und konkreten Anregungen fiir die liturgische Praxis. Aber 1962, im Jahr der
Konzilser6ffnung, waren zunichst auch noch ,,Nachwehen® ilterer Art unter den Themen
spurbar. Einige Beispiele mogen geniigen'': Das Proprium und die rémischen Weisungen
vom 14. Februar 1961 (Seir), Ritus der Kommunionausteilung nach den Messrubriken der
editio typica des neuen Missale von 1961 (Erich), oder auch die Darstellung der Declaratio
der HI. Ritenkongregation betreffend einige Zweifel in der Interpretation des Rubrikenko-
dex. Doch diese Fragestellungen verfliichtigten sich rasch zugunsten einer intensiven Aus-
einandersetzung mit den Konzilsanliegen betreffend Liturgie und den sich daraus ergeben-
den Konsequenzen.

Die Konzilszeit im Spiegel der Zeitschrift HEILIGER DIENST

1. Das Thema Liturgie auf dem Konzil und seine ersten Auswirkungen'*

Beides, die Konzilsaussagen zur Liturgie und die ersten offiziellen Schritte zur Reform,
stellten sich in den Beitriigen der kommenden Nummern — wie im Folgenden ersichtlich —
sehr deutlich dar. Dabei dominieren oftmals ,,offizielle* Autoren: die Bischife Zauner und
Gargitter, der Hauptschriftleiter Schwab, an der Reform unmittelbar beteiligte Theologen
wie Vaggagini.

—  Thema Konzil: Die Vorbereitungskommission fiir Liturgie fiir das II. Vatikanische
Konzil (1962, Schneider), Aus dem 1I. Vatikanischen Konzil: das Liturgieschema
(1962, Redaktion), Die Liturgie auf dem Konzil (1963, Zauner), Die vom Konzil an-
genommenen Grundsitze der Liturgiereform (1963, Vaggagini), Liturgiereform im
Industriezeitalter (1963, Kleiner), Das Zweite Vatikanum Teil I und II (1963, 1964,
Schwab), Rund um das Konzil (1963, Redaktion), In eine neue Zeit (1964, Schwab),
Zur Liturgiereform (1965, Gargitter).

—  Offizielle Dokumente und einige Kommentare in der Zeitschrift Heiliger Dienst: Ehre
Gottes — Freude der Kirche — Heil der Welt. Gedanken zur Enzyklika ,,Ecclesiam su-
am® (1964, Schwab), Motuproprio ,,Sacram Liturgiam®, lateinisch-deutsch, (1964),
Zur Instructio ad executionem constitutionis de Sacra Liturgie recte ordinanda (1964,
Schwab), ,,Diirfen und Kénnen®. Anmerkungen zur Gestaltung der gottesdienstlichen
Feiern ab 1. Fastensonntag 1965 (1964, Kleiner), Neue Formel der Kommunionspen-

PESCH, Das Zweite Vatikanische Konzil. Vorgeschichte — Verlauf - Ergebnisse — Nachgeschichte.
Wiirzburg *1996, 78-80.

Hier und im Folgenden des Beitrags werden nur Erscheinungsjahr, Titel (bisweilen Kurztitel) und
Namen angefiihrt, die vollstindigen Angaben finden sich in den Registern von E. RENHART und
R. WENTZ (wie in Anm. 3 und 4).

Hier sind insbesondere die ersten Reformschritte angesprochen, die nach Griindung des ,.Consili-
um ad exequendam Constitutionem de Sacra Liturgia™ (durch das Motu proprio Pauls VI. Sac-
ram Liturgiam™ vom 25. Jénner 1964, in: AAS 56 [1964] 140) durch die erste Instructio »Inter
Occumenici dieses Consiliums (vom 26. September 1964, in: AAS 56 [1964] 887-900) erfolgt
sind, welche mit dem Ersten Fastensonntag, dem 7. Mirz 1965, in Kraft traten. Mit ,,Inter oecu-
menici* endete auch die ,,vacatio legis®, die seit der Promulgation der Liturgiekonstitution am 4.
Dezember 1963 bestanden hatte.
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dung (1964, anonym), Erneuerung der Liturgie. Grundgedanken zur Instructio vom
26.9.1964 (1965, Berg), Gedanken eines Kirchenmusikers zur Instruktion vom 26.
September 1964 (1965, Wesely), Normae propositae quoad altaris et tabernaculi
dispositionem (1965).

2. Kongresse, Studientagungen, wichtige Ereignisse

Einen Spiegel der gewaltigen Umbruchsituation von damals bieten insbesondere die brei-
ten Berichte iiber Kongresse und Ereignisse im In- und Ausland. Sie zeigen dasselbe Bild:
die Liturgieerneuerung des Konzils wird zum beherrschenden Thema in Wissenschaft und
Pastoral und HEILIGER DIENST will seine Leser durch Informationen und Reflexionen aus
erster Hand in diese umfassende Auseinandersetzung orientierend und begleitend einbin-

den.

13

Kongresse und Studientagungen: Wiahrend der unmittelbaren Konzilsvorbereitungen
schon fand in Frankreich vom 10.—13. Juli 1962 der IV. Liturgische Kongress (1962,
Gy), etwas spiter die ,,Liturgische Woche® in St. Segius, Paris (1963, anonym) statt.
In Deutschland trat das Abt-Herwegen-Institut ebenfalls noch vor Verabschiedung
von SC als Tagungsveranstalter auf (1962, Neunheuser), und auch Trier veranstaltete
eine ,,Liturgiewissenschaftliche Werkwoche™ vor der Promulgation (1963, Redakti-
on). Die damals wohl am meisten heraus ragende und als historisch zu bezeichnende
Veranstaltung nach der Verabschiedung von SC war der Dritte Liturgische Kongress
fiir das deutsche Sprachgebiet in Mainz vom 20.-24. April 1964" (1964, Schwab;
1965, Volk), woriiber dementsprechend ausfiihrlich berichtet wird. Publiziert wurden
zusitzlich die vier von Johannes Wagner, dem damaligen Leiter des Deutschen Li-
turgischen Instituts in Trier, vorgelegten Resolutionen dieses Kongresses (1964, Re-
daktion). Mit einer der wichtigsten Fragen der gesamten Reform, dem Problem der
..Kultsprache und Verkiindigungssprache setzte sich eine weitere Studientagung des
Abt-Herwegen-Institutes auseinander (1965, J.H.) und gleich zwei Mal wird dazu
auch iiber einen Kongress in Rom zu den Fragen der Ubersetzung der liturgischen
Texte in die Muttersprache von 9.—13. November 1965 gehandelt (1965, Ansprache
Paul VI., sowie Schwab). Komplementir berichtet die Zeitschrift auch {iber eine Rei-
he von Fachtagungen zur Kirchenmusik in verschiedenen Léndern, auch sie war und
ist von der Reform stark betroffen.

Wichtige Ereignisse: Dazu zihlen auch einige Jubildumsdaten dieser Zeit, aber auch
herausragende biographische Daten (meist ,,pro memoria®), bzw. AuBerungen bedeu-
tender Personen der Liturgieerneuerung im In- und Ausland; einige Beispiele: Zur
25. Konferenz der Osterreichischen Liturgischen Kommission (1962, Redaktion),
Zur 10. Wiederkehr des Todestages von P. Adalbero Raffelsberger OSB (1962,
Schwab), Ordensjubilium des Apostels der Liturgischen Bewegung in Spanisch-
Amerika (1962, Moral), In memoriam: P. Joseph Léw CSsR (1962, Redaktion), Jo-
hannes XXIII. (1963, Schwab), Karl Rudolf (1964, Schwab), Erhard Drinkwelder
(1964, Schwab); Prilat Rudolf und die Erneuerung des Diakonats (1965, Hornef), In-
terview mit Bischof Zauner, Linz, zum Konzil (1965, Redaktion). Sie alle waren in

Beriihmt geworden u. a. wegen des an Johannes Wagner adressierten Briefes an den Kongress

von R. GUARDINE: ,.Der Kultakt und die gegenwiirtige Aufgabe der liturgischen Bildung®, doku-
mentiert in: Gottesdienst nach dem Konzil. Vortrige, Homilien und Podiumsgespréche des Drit-
ten Deutschen Liturgischen Kongresses in Mainz. Hg. A. Hanggi. Mainz 1964, 18-23.
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der einen oder anderen Weise Zeugen oder Mitgestalter des liturgischen Aufbruchs-
geschehens vor oder in dieser Zeit.

3. Themen der konkreten Liturgiereform

Das damals weltweit und in vielen Ortskirchen aufbrechende Ringen um erste konkrete
Schritte der Reform und vor allem um deren theologisch-liturgische SachgemiBheit spie-
gelt sich in der Behandlung konkreter Emneuerungsanliegen wieder, von denen manche
schon aus einer Teilkenntnis der Konzilsvorbereitungen auch vor der Verabschiedung von
SC einsetzten. Die breite Themenvielfalt zeigt einerseits die groe Offenheit und Bereit-
schaft dieser Jahre zu einer umfassenden Erneuerung, aber bisweilen noch eine anfingliche
Ratlosigkeit in der Unterscheidung zwischen Vordringlichem und Zweitrangigem. Natur-
gemél dberschneiden sich etliche Themen zugleich mit den Inhalten der oben genannten
Kongresse. Ganz Vordringliches begann sich jedoch bald durchzusetzen und wurde schlie-
lich auch deutlich sichtbar; die Namen der Autoren sind vielfiltig, oft aber prominent:

—  Themen im Kontext der Gesamipastoral: Enzyklika ,Mediator Dei* in pastoraler
Sicht, Teil 1 und IT (1963, 1964, Montini), Erneuerung der Liturgie und Seelsorge
(1964, Hinggi), Liturgieerneuerung und Pfarre (1965, Regner), Gedanken eines Pfar-
rers (1965, Hesse).

—  Liturgische Themen umfassender Art. ,,Um die titige Teilnahme zu fordern, soll man
den Antworten des Volkes, den Handlungen und Gesten Sorge zuwenden® (SC 30)
(1965, Schaudy), Zur Anwendung des Begriffs ,.Dialog® auf die Liturgie (1965,
Hennig), Liturgie ibermorgen: Die 6kumenische Liturgie, Teil I und II (1963, 1964,
Gamber), Laien Mittridger des Gottesdienstes (1965, anonym).

~  Thema Muttersprachlichkeit: Muttersprache in der Liturgie ja — nein — oder ? (1962,
Kleiner), Zum gegenwértigen Gebrauch des Begriffs , Muttersprache® im kirchlichen
Bereich (1965, Hennig). Volkssprache und Latein in der Liturgie (1965, Bonell),
Miissen im polyphonen lateinischen Amt die Epistel und das Evangelium deutsch
vorgetragen werden? (1965, anonym).

—  Weitere Einzelfragen: Oratio fidelium (1962, Vos), Vorschlag fiir die Neugestaltung
des Begriibnisritus (1964, Arbeitskreis Graz), Hatte die Messe eine dreigliedrige Le-
seordnung? (1964, Dubois), Zum AntwortgruBl der Gemeinde: Et cum spiritu tuo
(1964, Bernhard), Kirchengesang und Kirchenchor im Geiste des Konzils (1964,
Wehr), Volksandachten auf dem Aussterbeetat? (1964, Kleiner), Fiille der Gottes-
dienstformen (1965, Dr. W.), Vom Eigencharakter des Breviergebets. Anlésslich ei-
nes neuen Kleinbreviers (1965, Hauflling), Liturgische Aspekte des eigenstindigen
Diakonats (1965, Hornef).

Einige Einzelthemen, die aus dem Gesamtductus dieser Jahrgéinge herausfallen, kénnen
wir bei dieser Gesamtdarstellung iibergehen. Zu beachten jedoch ist, dass auch gegenwirtig
immer noch virulente Probleme bereits damals in den Blick kamen, was einmal mehr davon
zeugt, dass die Liturgieerneuerung bei weitem nicht an ihrem Ende angelangt ist.

4. Wissenschaftliche Studienthemen im engeren Sinn

HEILIGER DIENST war in der Periode rund um das Konzil aber auch ein Forum fiir litur-
giewissenschaftliche Diskussionen in Bereichen jenseits der konkreten Reform, bzw. zu
Grundlagenthemen vor und hinter der unmittelbaren Erneuerung der Liturgie sowie des
konziliaren Liturgieverstéindnisses. Freilich wirkten manche Ergebnisse dieser Arbeiten



130 Andreas Redtenbacher

indirekt, manchmal direkt, auf den Weg der Reform und ihr Verstindnis ein. ' Einige Bei-
spiele belegen dies.

—  Historische Themen: Die Gotisch-griechische Liturgie (1962, Gamber), Der Altar
Teil 11 (1962, Roguet), Die élteste abendléndische Evangelien-Perikopenliste Teil II
(1962, Gamber), Das Sakramentar von Salzburg (1962, Schellhorn), Calicem saluta-
ris accipiam. Beitrige zur Geschichte der utraquistischen Griindonnerstagskommuni-
on in Deutschland (1963, Amon), Canonica prex. Eine Studie iiber den altrémischen
Messkanon Teil 1 und Teil 1T (1963. Gamber), Liturgische Bewegung im deutschen
Protestantismus (Kleiner), Das ,,Ite missa est™ aus der XV. Messe und seine Verwen-
dung nach der editio typica des Missale 1961 (1963, Erich), Mater omnium viventi-
um. Zu zwei ambrosianischen Prifationstexten (1964, Hennig), Zeige dem Volk die
Gebriuche und die Weise, Gott zu dienen. Ein Mainzer denkt 100 Jahre voraus
(1964, Duffrer), Besonderheiten aus dem Brevier des Passauer Domstiftes im 15. Jh.
(1964, Fiala), Eine alte ,Missa generalis* (1965, Gamber); St. Benedikt und die Li-
turgie (1965, Severus).

—  Liturgietheologische Themen: Liturgie und Eschatologie (1964, Horn), Der Kirchen-
bau und das Mysterium der Eucharistie als Mysterium der Kirche (1965, Biihler), Ve-
re cibus. Eine liturgietheologische Betrachtung (1965, Hennig).

5. Liturgische Spiritualitdt

Auf dhnlicher Linie liegen auch Themen der liturgischen Spiritualitdt, hier eine Auswahl:
Durch die Feier der osterlichen Geheimnisse zum 6sterlichen Menschen (1962, Bachler),
Liturgie und geistliches Leben (1962, Kleiner), Rosenkranz und Bibellesung (1962, Klei-
ner), Heiliges Volk — konigliche Priesterschaft (1963, Kleiner), Tore des Glaubens (1965,
Neuhardt).

Zusammenfassung

Die Jahrgange 1962 bis 1965 dokumentieren auf sehr dichte Weise zweierlei: Erstens zei-
gen sie, dass der Auftrag, den die Konzilsviter der Kirche in der Liturgickonstifution gege-
ben hatten, durch die Phase der vorangegangenen Liturgischen Bewegung schon profund
vorbereitet war. Bei allem Neuen, das durch SC in den Blick kam, gab es keinen wirklichen
Bruch in der geschichtlichen Entwicklung der Liturgie. Zahlreiche behandelte Fragen de-
cken sich ja — gerade auch in den Beitriigen von HEILIGER DIENST — mit Fragen aus der
Vorzeit des Konzils. Die Konzilsreform war nicht ein punktuelles Konstrukt einiger
..Schreibtischleute®, kein Uberraschungsmandver oder geschickter Schachzug einiger pro-
gressiver Spezialisten'”, sondern konnte auf einem neuen liturgischen Bewusstsein der
gesamten Kirche aufbauen, das in rund 100 Jahren zuvor durch das Wehen des Heiligen
Geistes'® in ihr langsam herangereift und gewachsen war. — Zweitens war die Zeitschrift

NaturgemiB handelt es sich dabei bisweilen um mehrteilige Beitréige in Fortsetzung. Manche
dieser Beitriige wurden in ihrem ersten Teil auch schon vor dem zur Rede stehenden Zeitabschnitt
publiziert.

Manche Gegner der Reform unterstellten spiter verantwortlichen Personen sogar die Mitglied-
schaft bei der Freimaurerei: BUGNINI (wie Anm. 7) 109-119, u. a.

So Papst Pius XIL. in seiner beriihmt gewordenen Ansprache an den Pastoralliturgischen Kon-
gress 1956 in Rom: die Liturgische Bewegung war ,.ein Zeichen der gottlichen Vorsehung fiir die
gegenwirtige Zeit, wie ein Hindurchgehen des Heiligen Geistes durch seine Kirche®, in: AAS 48
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selbst auf gute Strecken Teil und Ferment dieses Ringens und Erneuerungsgeschehens, das
gerade in Osterreich ein gut vorbereitetes Ackerfeld vorfand'’, und stand als Forum ni-
veauvoller Fachdiskussionen mitten im Geschehen der konziliaren Liturgieerneuerung mit
ihren generellen Neuaufbriichen und mit ihren ganz konkreten Reformschritten.

(b) Die weitere Entwicklung wdihrend des Pontifikats Pauls VI. bis zu seinem Tod
am 6. August 1978

Zum zeitgeschichtlichen und kirchlichen Profil der Periode

Wie sehr das Konzil mit der Verabschiedung von SC — trotz aller Vorbereitung durch die
lange andauernde Liturgische Bewegung — dennoch eine markante und spiirbare Umstel-
lung mit sich brachte, wird auch deutlich an Schwerpunktverlagerungen der redaktionellen
Ausrichtung von Heiliger Dienst in dem auf das Konzil folgenden Jahrzehnt. Das wirkt
umso verstindlicher, wenn man bedenkt, dass der Konzilspapst Paul VI. auf die unverziig-
liche Umsetzung der Konzilsbeschliisse in Sachen Liturgie bedacht war und sich — unter-
stiitzt durch den Sekretdr des ,,Consilium® Annibale Bugnini — oft mit erstaunlichem per-
sonlichen Engagement bis ins Detail hinein der einzelnen Reformschritte annahm. Die
Liturgiewissenschaft aber, die eben erst am Konzil zum theologischen Hauptfach (SC 16)
aufgewertet worden war, war in der Dekade 1965-1975 in ihren Kriiften gebunden: viele
ihrer besten Kopfe konnten in diesen Jahren wenig zum Auf- und Ausbau ihres Faches in
unmittelbarer Forschung titig werden, sondern waren mit ihrer Arbeitskraft an die Mitges-
taltung der neuen Liturgiebiicher'® sowie an deren sachgerechte Einfiihrung und Erklirung
in Fakultdten, Didzesen, oft auch an der Basis in Dekanaten und Gemeinden beansprucht.
Die Arbeit an den neuen Biichern erbrachte aber beachtenswerte Ergebnisse. Ein diesbe-
ziiglich denkwiirdiges Datum war die gesamtdeutsche Bischofskonferenz von 1974, die
anldsslich des 1200-jihrigen Domjubildums in Salzburg zur endgiiltigen Approbation des
neuen deutschen Messbuchs zusammentrat. Analog wendet sich nun auch HEILIGER DIENST
begleitend und erkldrend den erneuerten Liturgiebiichern und den Themen der offiziellen
Erneuerungsschritte zu. Reine Forschungsthemen der Liturgiewissenschaft werden daher
seltener. Auch iiber wichtige organisatorische Schritte und Instruktionen rémischer Di-
kasterien wird seltener gehandelt. So ist es erstaunlich, dass das so wichtige, von Papst Paul
VI. noch wihrend des Konzils errichtete und von Annibale Bugnini als Sekretér effizient
moderierte ,,Consilium ad exequendam constitutionem de sacra Liturgia® eigentlich nur zu
Beginn in den Blick kommt."” In ihrer Bedeutung fiir die zukiinftige Entwicklung auf weite
Strecken unterschitzt und im HEILIGEN DIENST kaum erwiihnt sind auch die folgenschwe-
ren Vorginge innerhalb der romischen Kurie: das Hin und Her der Umgliederung, Umbe-
nennung und Zuordnung der Zustindigkeiten von Consilium, Gottesdienst-, Sakramenten-
und Heiligsprechungskongregation, und vor allem die traurigen und unwiirdigen Umstinde
der Abberufung und Verbannung von Erzbischof Annibale Bugnini als Pro-Nuntius nach

(1956) 711-725, hier 712; diese Formulierung wurde von den Vitern auch in SC aufgegriffen,
bestatigt und zitiert: SC 43.

In erster Linie durch das Wirken Pius Parschs mit dem ,,Volksliturgischen Apostolat Klosterneu-
burg®,

A. GERHARDS unter Berufung auf A. HAUSSLING, Liturgiewissenschaft nach 40 Jahren SC —
Perspektiven und Aufgaben. In: HID 57 (2003) 2-3 [Themenheft: .40 Jahre Liturgiekonstitution.
Relecture und Zukunft‘] 273-282, hier 274.

Vgl. oben S. 127f.
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Teheran.”’ Dieses Ereignis im Jahr 1975%" markiert insgesamt fiir das Pontifikat Pauls VL.
den Sieg einer zunchmenden Angstlichkeit gegeniiber dem konziliaren Reformmut.”” Es
gehort aber auch mit zum Kontext dieser unmittelbaren nachkonziliaren Periode, dass der
gesellschafiliche Paradigmenwechsel, der sich in den Ereignissen von 1968 manifestierte
(und sich schon zuvor angekiindigt hatte), nun voll in der Realitit ankommt und Auswir-
kungen auch auf das liturgische Reformgeschehen an der Basis mit sich bringt.23 Wihrend
die Einberufung des Konzils gleichsam rechtzeitig vor diesem sikularen Umbruch erfolgt
war und damit die Kirche auf eine neue Zeitepoche (deren weitere Entwicklung man aber
nicht genau abschitzen konnte) in etwa vorbereitet hatte®*, mischte sich vieles von der
,,68er-Mentalitit in den laufenden kirchlichen Reformprozess hinein® und beeinflusste
fast notgedrungen auch die Liturgieerneuerung. Manches ging manchen zu weit und ist im
Riickblick tatsdchlich als zeitbedingter Kollateralschaden anzusechen®: etwa die vielerorts
ausufernde Pidagogisierung und Wortlastigkeit, die (voriibergehende) Entsakralisierung
des Kirchenbaus, die Uberbetonung des Horizontalen, die willkiirliche Kreativitit zulasten
der eigentlichen liturgischen Symboltiefe der Liturgie in jenen Jahren — mit Auswirkungen
bis in die Gegenwart. Dennoch kann der einsetzende generelle Riickgang des liturgischen
Lebens nicht der konziliaren Reform selbst angelastet werden: ,,die Verluste, die man der
neuen Liturgie zuschreibt, werden durch ihre Gewinne mehr als wettgemacht“*’. Die ein-
setzende Abwehrhaltung Pauls VI. in seinen letzten Pontifikatsjahren erscheint einerseits zu
einem gewissen Grad verstindlich, anderseits aber auch in relativ hilflosem Licht. Viel-

Vgl. den Lebensbericht von BUGNINI (wie Anm. 7); auch: H. KRATZL, Im Sprung gehemmt. Was
mir nach dem Konzil noch alles fehlt. Madling 1998, 38f.

2l yol. dazu neuerdings: W. HAUNERLAND. Liturgiewissenschaftliche Zeitgeschichte. Zur Aktualitit
und zum Erkenntnisinteresse eines Forschungsprojektes. In: LI 57 (2007) 243263, hier 245.

Das war schon im gewandelten Ton der Instruktionen zur Ausfithrung der Liturgiekonstitution
sichtbar geworden, insbesondere ab der dritten aus dem Jahr 1970 . Liturgicae instaurationes™,
vgl. dazu: M. KLOCKENER, Die Zukunft der Liturgiereform — im Widerstreit von Konzilsauftrag,
notwendiger Fortschreibung und Reform der Reform™. In: Die Zukunft der Liturgie (wie Anm.
6) 70118, hier 92.

Dazu: W. KasPER, Kommentar. In; Zukunft aus der Kraft des Konzils. Die auferordentliche
Bischofssynode '85. Die Dokumente mit einem Kommentar von Walter Kasper. Freiburg i. Br.
1986, 51: ,.Diese Ideen vermischten sich dort oftmals mit der aus ganz anderen Wurzeln stam-
menden konziliaren Erneuerungsbewegung. Die rechte ,Unterscheidung der Geister® gelang nicht
immer. So wurde vieles zweideutig, und der konziliare Impuls selbst drohte in Misskredit zu gera-
ten.

Insofern war damals die Kirche — nach dem anerkennenden Urteil vieler Zeitgeschichtler — mit
dem Konzil intuitiv ,,ihrer Zeit voraus®.

Vgl. dazu: H. KURZKE, Am Scheideweg zwischen Fundamentalismus und Postmoderne. Erinne-
rungen an die alte Liturgie. In: Gottesdienst — Kirche — Gesellschaft. Interdisziplindre und oku-
menische Standortbestimmungen nach 25 Jahre Liturgiereform. Hg. Hj. Becker — B. J. Hilberath
— U. Willers. St. Ottilien 1991 (PiLi 5) 5968, hier 60: ,,Kénnte man die Liturgiereform als bloB3
revisionistische Anpassungskrise verstehen, so wie sich von heute aus die Studentenbewegung
nicht als Revolution, sondern als Modernisierungskrise des Kapitalismus zu erkennen gibt?*
..Dass die Liturgiereform nicht tiberall [. . .] gleichermalien zufrieden stellend verlaufen ist, son-
dern auch weniger Angemessenes und Fehlentwicklungen mit sich gebracht hat, wird verschie-
dentlich klar [. . .J* (M. KLOCKENER, 25 Jahre Liturgickonstitution und Liturgiereform. Ein Be-
richt iiber Veranstaltungen und Publikationen zu diesem Anlass. In: Ebd. 429-459, hier 453).
KURZKE (wie Anm. 25) 66; aber auch: A. HEINZ, Volksliturgische Reformen im Bistum Trier im
Geist Pius Parschs wihrend der Hoch- und Krisenzeit der Liturgischen Bewegung. In: Pius Parsch
in der liturgiewissenschaftlichen Rezeption. Klosterneuburger Symposion 2004. Hg. W. Bachler —
R. Pacik — A. Redtenbacher. Wiirzburg 2005 (PPSt 3) 57-81, hier 79.

26
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leicht ist dies auch einer der Griinde, weshalb HEILIGER DIENST den Tod Pauls VI. und den
Pontifikatswechsel nicht erwihnen und kommentieren, obgleich gerade dieser Papst aufs
Ganze gesehen die Liturgiereform des Konzils urspriinglich mit immensem Eifer und Tat-
kraft in die Wege geleitet und konsequent umgesetzt hatte. Aber der angestrengte und ziigi-
ge Umsetzungsprozess der Erneuerung wird in der Zeitschrift umfangreich und deutlich
sichtbar. Mitten in diese Spannung hineingestellt wurde auch der neue Liturgiereferent der
Osterreichischen Bischofskonferenz, der eben erst geweihte Erzbischof von Salzburg DDr.
Karl Berg, der die Liturgieagenden im Februar 1973 vom bereits am Konzil in liturgicis
hervorgetretenen Linzer Bischof Dr. Franz Sal. Zauner iibernahm. Karl Berg war ein be-
sonderer Gliicksfall, weil er als Vorsitzender der Liturgiekommission fiir Osterreich einer-
seits unbeirrt an den Reformimpulsen festhielt, zugleich zwischen den beiden Polen (a) der
neuen romischen Angstlichkeit und (b) der Experimentierfreudigkeit und teilweisen Will-
kiir aus den 68er-Tendenzen klug zu vermitteln imstande war — sehr zum Segen der gesam-
ten Arbeit der Liturgickommission, des Osterreichischen Liturgischen Instituts, mit Aus-
wirkungen auf die gesamte Liturgieentwicklung und damit implizit auch auf die Zeitschrift
HEILIGER DIENST.

Die Periode im Spiegel der Beitrdge von HEILIGER DIENST

Auch fiir diese Zeitspanne soll zuerst exemplarisch anhand der wichtigeren offiziellen
Texte und Dokumente, der Berichte iiber Tagungen und Kongresse, sodann von themati-
schen Beitragen vorgegangen werden; die durchwegs prominenten Autoren variieren dabei
stark, mehrmals ragen heraus vor allem: J. Baumgartner und K. Schlemmer.™®

1. Romische Dokumente®

Instruktion iiber die Sprache, in welcher Stundengebet und Konvent- bzw. Gemein-
schaftsmesse von Ordensleuten zu feiern sind. Ubersetzung (1966, VerdroB), Erklirung der
Ritenkongregation und des Rates zur Durchfithrung der Liturgiekonstitution (1967, Redak-
tion), ,,Instructio altera. Zweite Instruktion zur ordnungsgemiBen Durchfiihrung der Kon-
stitution tiber die hl. Liturgie mit Erlduterungen (1967, Bugnini / VerdoR), Missa ,,normati-
va“ — Ubersetzung aus Notitiae (1968, Redaktion), Heilige Ritenkongregation: Uber das
Messstipendium (1967, Redaktion), Die Instruktion ,,Musicam Sacram* (1967, Amon), Die
romischen Ausfithrungsbestimmungen nach den Diakonatsbeschliissen des Konzils (1967,
Honef), Das Graduale simplex. Dekret, Vorbemerkungen, Kommentar (1968, Agustoni /
VerdroB), Liturgie und sakrale Kunst (1967, Paul V1), Ritenkongregation: Uber das Mess-
stipendium (1967), Die Liturgie der Bischofssynode (iibersetzt aus Notitiae, 1968).

2. Tagungen, Kongresse, Berichte

Zum V. internationalen Kongress fiir Kirchenmusik in Chicago und Milwaukee (1966,
Redaktion), Liturgiewissenschaftliche Arbeitstagung in St. Georgen am Lingsee 20.-23.
Sept. 1966 (1966, Nikolasch), 16. Nationale liturgische Tagung Italiens: Die Liturgische
Feier — Sinn, Gestaltung, Geist (1966, VerdroB), Weihnachtsseelsorgertagung in Wien
(1966, Tomaschek), Studientagung des Abt-Herwegen-Instituts (1967, anonym).

% Auf Vollstindigkeit muss aus Platzgriinden hier verzichtet werden.

Sofern sie nicht im Folgenden thematisch zugeordnet sind; alle folgenden Auflistungen sind in
ihrer Reihung zuerst inhaltlich und erst in zweiter Linie temporir geordnet.
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3. Grundsdtzliches zu Konzil und Liturgiereform

Durch das Konzil stirkerer Gemeinschaftsgeist in der Kirche erweckt (1966, Ansprache
Paul VI.), Die 6kumenische Bedeutung der Liturgiekonstitution des I1. Vatikanischen Kon-
zils (1966, Trottmann), Innovatio: Erneuerung der Liturgie (1966, Michels), Die liturgische
Arbeit nach dem Erscheinen der liturgischen Biicher (1976, Meyer), Die Zukunft der Litur-
gischen Bewegung (1976, Baumgartner), Liturgie und Leiblichkeit (1977, Baumgartner).

4. Konkrete Liturgiereform

— Osternacht: Lateinischer und deutscher Text der Vigilia paschalis (1968), Einflihrung
in die erneuerte Feier der Osternacht (1968, Nikolasch), Eine Nacht des Wachens fiir
den Herrn. Materialien und Erwéigungen zur Erneuerung der Osternacht (1970, Ber-
ger), Osternachtsfeier oder Auferstehungsfeier. Erwiigung zur Versdhnung liturgi-
scher Formen (1971, Reifenberg), Fiir ein gemeinsames Osterdatum (1975, Heim),
Von der Schwierigkeit und der Miihe, Ostern ehrlich und {iberzeugt zu feiern (1977,
Sauser), Die biblischen Wurzeln der Osterfeier (1978, Fiiglister), Die Gestaltung der
Osternacht (1978, Berger), Musik und Lied in der Osterfeier (1978, Doppelbauer),
Bedeutung und Einbindung tradierter volkstiimlicher Elemente in die Osterfeier
(1978, Assmann).

—  Bucharistiefeier, Hochgebet, Messbuch: Die Apostolische Konstitution ,.Missale
Romanum® (1968, Paul VL), Die ,Institutio Generalis* des Rémischen MeBbuchs
(1968), Ordo Missae cum Populo (1968), Zum Neuvokabular des Missale Romanum
(1971, Hennig), Hochgebetsdebatte — Stillstand oder Fortschritt ? (1973, Baumgart-
ner), Hochgebete — und kein Ende (1974, Schlemmer), Eucharistie der Kinder — Zur
Diskussion um Kanongebete fiir Schiilermessen (1971, Kleiner), Kind und Eucharis-
tiefeier. Richtlinien der Kongregation fiir den Gottesdienst vom 1. Nov. 1973 (1974,
Lipple), Die neuen Hochgebete fiir Kindermessen (1976, Lipple), Ein Hochgebet fiir
Steinzeitmenschen (1974, Heim), Hochgebete Synode 72 fiir die Kirche der Schweiz
(1974, Baumgartner), Dank fiir die Gnade und Heimkehr. Das zweite, anlésslich des
Heiligen Jahres angebotene Hochgebet (1975, Kleiner), Der zairische Mefritus
(1975, Heim), Altare versus populum, Gewinn oder Verlust ? (1973, Bachler), Der
Altar ,,versus populum®, liturgisch und soziologisch gesehen (1973, Gamber), Die
Mischungsriten der hl. Messe (1976, Schnitzler), Kommunionempfang und eucharis-
tische Frommigkeit. Zur Instruktion ,,Jmmensae caritatis™ vom 29. Jénner 1973 und
zum Rituale-Faszikel ,,.De sacra communione et de cultu eucharistici extra missam®
vom 21. Juni 1973 (1974, Hoérmer). Maria im neuen Messbuch (1973, Strebler),
Messreform in die Tiefe (1977, Baumgartner), Kindermessen zum Weillen Sonntag
(1978, W. Heim), Kinderabendmahl in der reformierten Kirche (1978, W. Heim),
Problematik der sonntiglichen ,,Festesfeier” (1978, Schlemmer).

—  Sakramente und Sakramentalien:

*  Taufe und Firmung: Das Katechumenat heute (1975, Baumgartner), Pastoralli-
turgische Bemerkungen zur Feier der Kindertaufe (1972, Meyer), ,,Accipe signa-
culum®. Die Firmung in neuer Gestalt (1. Folge 1972, 2. Folge 1973, Reckinger),
Accipe signaculum (1973, Reckinger).

*  Bufle und Krankensalbung: Neuordnung der kirchlichen Bufle. Zum Ordo Paeni-
tentiac 1974 (1974, Meyer), Die emneuerte Liturgie fiir die Kranken und Leiden-
den (1973, Gots), Neues MeBbuch — neue kirchliche Dienste — Krankenpastoral
(1974, Hofer), Nach der ,,letzten Olung* (1976, Heim).
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#  FEhe: Der erneverte Trauungsritus — Ordo celebrandi matrimonium deutsch
(1968), Der erneuerte Ritus der kirchlichen Trauung (1968, Nikolasch), Die
Adaptation des Romischen Trauungsritus (1973, Nikolasch), Okumenische Trau-
ung (1973, Heim), Zeichen der Liebe und Treue. Der Ring in der ,,Feier der
Trauung*™ (1978, Maas-Ewerd).

*  Begrdbnis und sakramentliche Feiern: Die pastoralen Schwerpunkte der neuen
Begribnisfeier (1974, Hollerweger), Die Weihe der heiligen Ole zur Feier der
Sakramente (1973, Kleinheyer), Der neue Ritus der Abts- und Abtissinnenweihe
(1973, Bomm), Der neue Ordo professionis Religiosae (1973, von Severus), Der
neue Ritus der Jungfravenweihe (1974, Prager).

—  Tagzeitenliturgie, Liturgie des Wortes, Lektionar: Vorausiibersetzung (1. und 2. Fol-
ge). bzw. Ubersetzung der Allgemeinen Einfithrung in das Stundengebet der Kirche
(1971, Liedermann), Das Lektionar: Gabe und Aufgabe (1976, Siedl), Sonntiglicher
Gemeindegottesdienst ohne Priester (1976, Diirig), Schiopfungswirklichkeit und li-
turgisches Wort im Judentum (1977, Hennig), Priesterloser Gottesdienst — aber wie?
(1978, Schlemmer), Wort Gottes und Wortgottesdienst (1978, Schlemmer).

—  Kirchenmusik: Ordo cantus missae (1973, Kronsteiner), Das Einheitslied in Oster-
reich (1972, Beier), Die Arbeiten am EGB in der Endphase (1973, Beier), Die Feier
der Sakramente im EGB — Manuskript. Folge I und II (1973, Reckinger), Wie kann
man den Sonntagsgottesdienst mit dem neuen Gotteslob gestalten? (1975, Schlem-
mer), Der Gregorianische Choral heute: Tod oder Auferstehung? (1977, Haenni).

Zusammenfassung

Zu den Jahrgéngen 1966 bis 1978 ist zu konstatieren, dass sie aufs Ganze gesehen die
Bemiihungen um die Umsetzung der Liturgickonstitution des Konzils in das konkrete Le-
ben der Kirche sehr unmittelbar und kompetent begleitet haben und sich retrospektiv in
ihren wesentlichen Schwerpunkten auch fiir heute authentisch darstellen: dies ist von un-
schétzbarem Wert fiir das Studium der Konzilsrezeption dieser Etappe. Sieht man die The-
men zusammen, stellt man zugleich fest, dass die spiirbar gewordene Angstlichkeit Papst
Pauls V1. in seinen letzten Pontifikatsjahren eine seridse Reformarbeit offensichtlich weder
an der Basis, noch in der Liturgiewissenschaft stark beeintrichtigt hat.** Das gilt auch fiir
die Redaktionsarbeit von HEILIGER DIENST, auch trotz des Wechsels in der Schriftleitung:
auf P. Dr. Anselm Schwab OSB war 1973 P. Rupert Schindlauer OSB gefolgt. Vieles konn-
te gerade in diesen Jahren thematisch vertieft werden, die Beitriige der Zeitschrift beweisen
Es;

(¢c) Vom , Drei-Pipste-Jahr* 1978 zum 25. Anniversarium der Liturgickonstitution
1988

Anmerkungen zum Pontifikatswechsel

Das Fest Verklarung Christi war fiir Paul VI. ein besonders geschitzter Tag des liturgi-
schen Jahres: oftmals hatte er an ihm pipstliche Dokumente unterzeichnet, und am 6. Au-
gust 1978 verstarb er auch. Nach dem kurzen Septemberpontifikat des 33-Tage-Papstes

Das gilt nicht fiir jene Auswirkungen auf die Liturgie, die einige weniger gegliickte Bischofser-
nennungen in manchen Bistiimern provozierten.
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Johannes Paul 1. wihlten die Kardindle im Oktober 1978 zur Uberraschung vieler und zum
Erstaunen der Welt den Polen Karol Wojtyla zum Papst, der sich Johannes Paul II. nannte.
Sein langes Pontifikat dauerte bis April 2005 und damit nahezu die gesamte zweite Halb-
zeit der 60-jahrigen Geschichte der Zeitschrift Heiliger Dienst. Karol Wojtyla war schon im
Laufe seines Studiums ,.mit der liturgischen Reformbewegung in Beriihrung gekommen
und setzte einige ihrer Ideen in St. Florian®' um. Wojtyla griindete eine Gruppe, die die
Schriften des osterreichischen Theologen Pius Parsch diskutierte, der den reichhaltigen
Sinn der Liturgie jenen Katholiken erklarte, die es manchmal schwierig fanden, den Got-
tesdienst mit ihrem tdglichen Leben zu verbinden. [. . .] Dariiber hinaus fithrte er ,dialogi-
sche Messen‘* [. . .] ein. In Anbetracht der Zeit und des Ortes muss diese Entschlossenheit,
die Laien in die Liturgie einzubinden, als kithne Neuerung gewertet werden**. Als junger
Bischof und Konzilsteilnehmer war er als vehementer Befiirworter der Liturgiereform auf-
getreten und hatte in der Konzilsaula ein entschiedenes Pliadoyer fiir die Muttersprachlich-
keit der Liturgie gehalten.** Sosehr Johannes Paul II. wihrend seines Pontifikats die nach-
konziliare Weiterfithrung der Liturgischen Bewegung (wie sie eigentlich im Sinne von SC
lag*) auf die erneuerten liturgischen Formen und Biicher reduziert wissen wollte*, sosehr
setzte er sich gleichzeitig fiir eine Liturgiepastoral als ,innere Liturgiereform® in Verkiin-
digung, liturgischer Bildung und Mystagogie ein. Aber er lieB keine Zweifel dariiber auf-
kommen, hinter der Liturgieerneuerung des Konzils zu stehen.”’ Irritationen kamen jedoch
aus manchen Verfiigungen und Verlautbarungen der romischen Kurie, aus der beschriinkten
Wiederzulassung des vorvatikanischen Messritus 1984 und 1988, aus einigen Bestimmun-
gen des neuen im Jahr 1983 vom Papst promulgierten CIC*®, aber beispielsweise auch aus
Einzelentscheidungen, wie etwa der unliturgischen Uberlagerung des ,,Weiflen Sonntags®
mit der Feier eines ,,.Sonntags der Barmherzigkeit*.

HEILIGER DIENST von 1979 bis 1988

Von dieser Entwicklung ist leider in den folgenden Jahrgéingen der Zeitschrift HEILIGER
DIENST wenig direkt sichtbar geworden: weder in Berichten iiber den (die) Pontifikats-
wechsel und — mit marginalen Ausnahmen — auch nicht iiber andere Ereignisse, iiber rémi-
sche Dokumente meist nur peripher, schon gar nicht iiber den Wechsel seitens des Papstes
oder der romischen Kurie im Verstdndnis der lebendigen Liturgieentwicklung als eine im

*! Jener Pfarre, an der er als Studentenseelsorger seine Hochschulgemeinde um sich sammelte.

Die von Pius Parsch und anderen Vertretern der Liturgischen Bewegung ,,missa dialogata® ge-
nannte Form.

G. WEIGEL, Zeuge der Hoffhung. Johannes Paul II. Eine Biographie. Paderborn [u. a.] 2002 [ame-
rikanisches Original 1999] hier 100f.

Vgl. Kardinal F. KONIG, Wie es zur Liturgiekonstitution kam — aus der Sicht eines Zeitzeugen
und Konzilsteilnehmers. In: Die Zukunft der Liturgie (wie Anm. 6) 14-24, hier 19f (zuerst in:
HID 57 [2003] 163—170).

Vgl. 1. Kapitel, Abschnitt V. Férderung der pastoralliturgischen Bewegung, bes. SC 43— 45.

Die Liturgiereform erklart JOHANNES PAUL II. damit als abgeschlossen; dies geht aus dem pipstli-
chen Schreiben ,,Vicesimus quintus annus® zum 25. Anniversarium der Liturgiekonstitution (AAS
81 [1989] 897-918) eindeutig hervor, vgl. KLOCKENER (wie Anm. 22) 457,

Vel. A. HEINZ, Liturgiereform bekriftigt. In: LJ 39 (1989) 65f. Dasselbe wurde tibrigens auch bei
pépstlichen Gottesdiensten erfahrbar, die er von seinem Zeremonienmeister Piero Marini gestal-
ten lieBl — einem prononcierten Beflirworter der Liturgiereform.

Vel. R. KAczyNsKl, Liturgie und Recht. Anmerkungen zum neuen Codex der lateinischen Kirche.
In: Gd 17 (1983) 4143,
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Sinne des Konzils weiterzufiihrende ,,Liturgischen Bewegung*”; dies klingt nur im Hin-
tergrund, selten als eigenes Thema in Beitrigen mit an. So vermisst man zum Beispiel auch
Berichte oder Kommentare zum 20. Anniversarium der Liturgiekonstitution mit seinen
zahlreichen wichtigen Initiativen auf Universal- und Ortskirchenebene.” Das mag (nur)
zum Teil mit der Sorge zusammenhéngen, die ,,offizielle Linie” seitens der Redaktion nicht
allzu sehr zu irritieren — immerhin versteht sich HEILIGER DIENST ja als offizidses kirchli-
ches Liturgieorgan. Anderseits ist der nun deutlich wahrzunehmende Bruch in der Redakti-
onslinie moglicherweise in der Entwicklung des Mitarbeiterstabes der Schriftleitung be-
griindet. Schon frither war das Ausscheiden von Univ.-Prof. Dr. Thomas Michels OSB zu
beklagen gewesen.!' Thm war damals in der Redaktion kein gleichwertiger Wissenschaftler
nachgefolgt, und schlieBlich zog sich 1972 auch P. Dr. Anselm Schwab OSB (Leiter des
Osterr. Liturgischen Instituts [OLI]) aus der Schriftleitung zuriick.” So verblieb auf ,.ein-
samer Strecke® bis 1989 der emsige P. Rupert Schindlauer OSB, ebenfalls zugleich Leiter
des OLI, als Schriftleiter ohne markante Unterstiitzung.

Positiv jedoch ist die regelméBige und umfassende Dokumentation des nun jihrlich orga-
nisierten zweitigigen Fachsymposiums der Liturgischen Kommission fiir Osterreich in
Salzburg zu vermerken. Diese Symposien ermoglichten, Themen ausfithrlicher zu behan-
deln und ihre Ergebnisse via Zeitschrift an eine groBere kirchliche Offentlichkeit heranzu-
tragen. Die Dokumentationen umfassen (bis heute) jeweils das erste Heft der Jahrgédnge, sie
zeigen anstehende Erneuerungsfelder deutlich auf und sind zugleich ein ,,Seismograph™ fiir
den aktuellen Stand der liturgischen Entwicklung und damit verbundenen Problemfeldern.
Zumeist sind es bleibende Grundthemen, die auch zukiinftig das Bemiihen um die Liturgie
wesentlich bestimmen werden.

1. Dokumentation der Symposien der Liturgischen Kommission fiir Osterreich®

1984: Die Liturgie in den Kathedralkirchen (1985 Doppelheft 1-2, Kaczynski, Hollerwe-
ger, Harnoncourt, Lafer, Dopf, Grabenwdger, Liiftenegger; Arbeitsgruppen und Voten);
hier wird besonders die beispielgebende Funktion der Kathedralkirchen fiir die erneuerte
Liturgie behandelt.

1985: Liturgische Spiritualitit und Volksfrommigkeit (1986 Heft 1, Bachleitner, Schicho,
Baumgartner, Wolf, Meyer, Arbeitskreise, Podiumsdiskussion); nachdem in einer mitunter
vorschnellen ,,Entriimpelung® volkstiimlicher (inkulturierter) Elemente manches im ersten

" Siche: SC 43-45 (wie Anm. 31).

% Dazuu. a: M. Sobi, Vent’anni di studi e commenti sulla ,,Sacrosanctum Concilium®. In: Costitu-
zione liturgica ,,Sacrosanctum Concilium™, Studi. Hg. Congregazione per il Culto Divino. Rom
1986 (BEL.S 38). Es fehlt jeder Hinweis auf den aulergewdhnlichen von der Kongregation aus
diesem Anlass einberufenen weltweiten Kongress der Vorsitzenden und Sekretire der liturgischen
Kommissionen (23.—28. Oktober 1984), der durch eine griindliche weltweite Fragebogenerhebung
vorbereitet wurde, siche u. a. Gd 18 (1984) 113f.177-180; oder das Wort der deutschen Bischife:
Zwanzig Jahre Liturgiekonstitution™. In: Gd 17 (1983) 159f.

Vgl. dazu auch: E. voN SEVERUS, Gloria Dei vivens homo. P. Thomas Michels zum Gedéachtnis.
In: HID 33 (1979) 77-79.

Vgl. dazu auch: R. SCHINDLAUER, In memoriam Dr. P. Anselm Schwab OSB. In: HID 37 (1983)
49f,

Wegen der grundsitzlich auf ein und dasselbe Generalthema des jeweiligen Symposiums zentrier-
ten Einzelthemen werden hier nur das Generalthema und die Namen der Referenten angefiihrt.
Uber die Symposien wird hier aufgrund ihrer Bedeutung an erster Stelle berichtet, anderes ,.Offi-
zielles*™ trat in den Hintergrund und wird fiir diese Periode daher unten unter 5. angefiigt.
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Eifer der Reform verloren gegangen war, ist man nun bemiiht, einen neuen Ausgleich zu
finden.

1986: Das Stundengebet in der Gemeinde (1987 Doppelheft 1-2, Harnoncourt, Kohl-
schein, Hollerweger, Schneider, Haidinger, Meyer, Arbeitskreise, Berichte und Erfahrun-
gen in den Gemeinden); ein aus mehreren Griinden und in verschiedener Hinsicht wichtiges
Thema der Erneuerung.

1987: Gemeindegesang im Gottesdienst (1988 Heft 1, Harnoncourt, Pacik, Sengstschmid,

Arbeitskreise, Plenumsdiskussion, Voten); die wichtige Rolle des liturgischen Gesanges
fiir die aktive Teilnahme fordert griindlichste Uberlegungen.

1988: kein Symposium dokumentiert. Die néichste Dokumentation greift daher iiber den
hier zu untersuchenden Zeitraum bereits hinaus:

1989: Dramaturgie des Gottesdienstes (1990 Doppelheft 1-2, Meyer, Hahne, Schmid-
konz, Dietrich, Arbeitskreise); hier geht es um so wichtige Fragen wie die Gesamtgestalt
der Feier, die ,,ars celebrandi®, aber auch die Erlebniskategorie der Feier selbst, in der ithre
Gestalt und ihr Gehalt zusammenstimmen und sichtbar zum Tragen kommen miissen. P.
Zulehner wird einige Jahre spiter dazu die Formel prigen, Gottesdienste miissten ,,gottvoll
und erlebnisstark® sein.**

2. Liturgiegeschichtliche Studienthemen

Diese und die weiter unten zu benennenden liturgiewissenschaftlichen Grundsatzthemen
nehmen in der Dekade einen deutlich breiteren Raum ein und ergeben ein systematischeres
Bild als bisher; oft sind sie auf mehrere Teile in Fortsetzung angelegt. Dabei nimmt Klaus
Gamber die Funktion eines ,,Schwerpunktautors™ ein.

—  Die allermeisten historischen Beitriige betreffen die Eucharistie und die Hochgebets-
forschung: Ein friihchristliches Eucharistiegebet fiir das Fest der Geburt des Herrn
(1980, Gamber); Eine friihchristliche Totenmesse aus Aquileja (1982, Gamber); Frii-
he Salzburger Messbiicher, Ubersicht iiber den Stand der Forschung (1982, Gamber);
Vom Messformular zur Messgestaltung. Die Plenarmissalien des romischen Ritus bis
zur Jahrtausendwende (1983, Gamber); Polycarps Eucharistia (1984, Hagemeyer):
Alteste Eucharistiegebete (1-10, Gamber): 1. Die ostsyrische Anaphora der Apostel
Addai und Mari (1985), 2. Eine dgyptische Anaphora auf einem Papyrusfragment des
4./5. Jahrhunderts (1985), 3. Das Eucharistiegebet im Papyrus von Der Balaisa
(1985), 4. Teile einer Anaphora auf einem dgyptischen Papyrus-Amulett des 5. Jahr-
hunderts (1986), 5. ,,Qui formam sacrificii . . .*“ Eine eucharistische Urformel der alt-
gallischen Liturgie (1986), 6. Das Opfergebet (Prex mystica) in ,,De sacramentis®
(1987), 7. Ein stadtrémisches Eucharistiegebet (1987), 8. Frithe Formen der eucharis-
tischen Epiklese (1988), 9. Die paulinischen Dankgebete im Epheser- und Kolosser-
brief (1988). [10. Ein Eucharistiegebet aus der altarischen Liturgie (1989)].

—  Andere historische Forschungsbeitrdge befassen sich mit: Eine frithe oberitalienische
Epistelliste vermutlich aus Ravenna (1979, Gamber); Eine unbekannte Quelle aus Si-
benik (Kroatien) zur Erforschung der Sequenzen von Notger Babulus (1981, Demo-
vic); Die Bedeutung der Predigt und der Predigtgottesdienste fiir das religitse Leben
des Volkes im Spitmittelalter (1984, Wiirdinger); Huldrych Zwingli (1484-1531)
und die Ziircher Gottesdienstreform (1985, Baumgartner).

# P. M. ZULEHNER [u. a.], Gottvoll und erlebnisstark. Fiir eine Kultur und Qualitit unserer Gottes-

dienste. Ostfildern 2004.
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3. Liturgiewissenschaftliche Grundsatzthemen

Diese Thematiken sind breit gestreut und lassen sich systematisch kaum in eine sinnvolle
Ordnung bringen. Die Uberlegungen der Autoren beziehen sich auf das gesamte Spektrum
der Liturgie. Auch hier treten einige prominente Autoren auffallend oft in Erscheinung —
vor allem /. Baumgartner, O. Hagemeyer, R. Kleiner, K. Schlemmer:

Liturgietheologie: Der Heilige Geist in der Liturgie (1980, Hennig); Liturgie und
menschliche Existenz (1981, Schlemmer); ,Liturgie — Dialog zwischen Gott und
Mensch®. Zum heutigen Liturgieverstindnis (1981, Maas-Ewerd); Liturgie, Geistes-
leben und Frommigkeit (1984, von Severus); Die Kirche, der Leib Christi (1984, Ha-
gemeyer); Liturgie und Schénheit (1986, Baumgartner); ,,Preiset den Herrn, all ihre
Werke des Herrn* (Dan 3, 57). Umwelt und Liturgie (1988, Kleiner).

Eucharistie: Das Hochgebet als Bekenntnis des Glaubens (1979, Baumgartner);
Hochgebet und Okumene. Das Hochgebet im Urteil der nichtkatholischen Theologie
(1980, Schlemmer); Schwerpunktverlagerung in der Messfrommigkeit: Von der Ele-
vations- zur Kommunionfrommigkeit (1982, Heinz); ,,Er liebt uns und hat uns von
unseren Siinden erldst durch sein Blut™. Vorbemerkungen zur zentralen Stellung des
Blutes in der Bibel und christlichen Erlosungstheologie, Teil I und II (1983, Reite-
rer).

Einzelthemen: Das Stundengebet als Memoria = Teil I, als Segen = Teil 11, in seiner
Jenseitigkeit = Teil 111 ( 1979, Schnitzler); Die Auferstehung Jesu im Licht der Lehre
der Rabbinen wihrend und nach der Zeitenwende (1980, Hagemeyer); Der Psalmen-
gesang heute und in der frithen Synagoge und Kirche (1981, Hagemeyer); Der Tag
des Herrn. Zur Geschichte und Theologie von Sabbat und Sonntag, Teil I und II
(1983, Harnoncourt); Wir loben Gott, wenn wir die Mutter Christi ehren (1987, Klei-
ner).

4. Fragen zur konkreten Liturgiereform

Bei diesem Themenspektrum profilieren sich als wichtige Autoren vor allem 7h. Maas-
Ewerd, J. Baumgartner und zunehmend mehr F. Reckinger. Nicht dokumentiert werden
hier die zahlreichen kleineren Beitridge von Reckinger (vornehmlich zum Kirchenjahr) und
die grofe Fiille meditativer oder praktischer Erwiigungen von E. Sauser.

Historisches: Die Anfiinge der volksliturgischen Bewegung in Klosterneuburg (1979,
Ferschl); Papst Pius XII. — . Instaurator Sanctae Vigiliae Paschalis®. Der Neubeginn
vor 30 Jahren und seine Bedeutung (1981, Maas-Ewerd); Die deutschen Kirchen der
Reformation und die Liturgische Bewegung im 20. Jahrhundert, Teil I und II (1982,
Schlemmer); Ein kithner Schritt auf dem Weg zur Liturgiereform. Die Umfrage der
Zeitschrift .,.Ephemerides Liturgicae™ vom 28. Jinner 1948 (1988, Maas-Ewerd).
Grundsdtzliches: ,Notlosungen sind oft Fehllosungen!“ Zur theologischen Problema-
tik der ,,Kommunionfeiern™ (1979, Schilson); Heute Liturgie erkliren — Fragen der
Gemeinden nach dem Konzil (1981, von Severus); De arte celebrandi. Anmerkungen
zur priesterlichen Zelebration ( 1982, Baumgartner); Sorge um die Festigkeit des
Uberlieferten (1982, Maas-Ewerd); Gibt es noch eine Vorbereitung auf die hl. Mes-
se? (1982, Sauser); Herz Jesu und Eucharistie (1983, Lies); Eucharistie feiern nach
der Liturgiereform Teil I (1983), II-IV (1984), V-VI (1985, Reckinger); Die Rezep-
tion der vatikanischen Liturgiereform (1986, Baumgartner); Die Sonntage im Jahres-
kreis. Zu einer problematischen Definition (1987, Baumgartner); Liturgisches Leben
im Bistum und seinen Pfarreien (1988, Kleinheyer).
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—  Praktisches:

*

Liturgische Biicher, Handreichungen: Das neue lateinische Cistercienser-
Stundenbuch (1979, Vosicky); Zu den vielen pastoralen Handreichungen — eine
ernste Frage dazu (1983, Sauser); Von Ubersetzungen zu Neuschdpfungen. Vor-
stehergebete und Volkssprache Teil [ und 11 (1984, Baumgartner); Vom Umgang
mit den liturgischen Biichern (1984, Sauser); Vom Guten zum noch Besseren.
Was im Hinblick auf eine kiinftig revidierte Ausgabe liturgischer Biicher zu be-
achten wire, Teil I und II (1988, Reckinger).

Amter, Dienste, Rollen: Einfithrung eines neuen Pfarrers (1980, Eissing); Der li-
turgische Dienst des Kommunionhelfers (1981, Senger); Messfeier mit Beauf-
tragung von Gottesdienstleitern in der Ditzese Wiirzburg (1981, Schlemmer).
Eucharistiefeier: Der Vollzug des Hochgebetes — eine unbewiltigte Aufgabe,
Teil I und II (1984, Baumgartner); Fractio panis und Willkiir in der Eucharistie-
feier (1983, Triebl); Gemeinschaft am Tisch des Herrn. Uberlegungen zur Ge-
staltung des Kommunionempfanges (1985, Eissing).

Sakramente und Sakramentalien: Die neuen Feiern der Kranken- und Totenlitur-
gie (1979, Schlemmer); Pastoralliturgische Gesichtspunkte zur Feier der Trau-
ung (1980, Maas-Ewerd); Gemeinsame kirchliche Trauung in einer katholischen
Kirche unter Beteiligung des evangelischen Pfarrers (1980, Plock/Richter); Bulie
und BEucharistie (1981, Schlemmer); Zur Erneuerung der Krankensalbung in Po-
len (1982, Richter); Um die Erneuerung des Bullsakramentes (1983, Reckinger);
Liturgie als Lauten. Zum Ritus der Glockenweihe (1986, Fuchs); Taufpate — ein
Amt zwischen Anspruch und Wirklichkeit. Zur Problematik des Patenamtes bei
der Kindertaufe nach dem II. Vatikanum (1988, Weyers).

Kirchenjahr: Der Karsamstag — ein liturgischer Hohlraum (1980, Baumgartner);
Ist die Feier der Quatember heute noch zeitgemaf3? Teil I und II (1982, Lang-
gértner).

wichtigere Einzelthemen: Die Liedpredigt — eine homiletische Chance (1982,
Baumgartner); Modelle fiir Schiilergottesdienste (1984, Kleiner); Okumenische
Moglichkeiten in den liturgischen Feiern (1985, Kleiner); Offene Kirchen — bit-
te! (1986, Sauser).

5. Offizielles: Personen, Ereignisse, Dokumente, Kommentare™
Wie oben ausgefiihrt, profilierte sich die Zeitschrift HEILIGER DIENST in der Dekade
1979-1988 noch mehr als in vorangegangenen Zeitrdumen durch griindliche thematische
Arbeit in liturgiewissenschaftlicher, pastoralliturgischer und liturgiepastoraler Hinsicht.
Anderes geriet dafiir kiirzer: universalkirchliche und (inter-)nationale bzw. ortskirchliche
Ereignisse treten mit Ausnahme des jahrlichen Fachsymposions in Salzburg in den Hinter-
grund. Das Wenige sei hier vollstindig wiedergegeben, wobei es sich oft um Gedenken an
verstorbene Persénlichkeiten des liturgischen Erneuerungsgeschehens handelt:
—  Personen: Erzbischof Karl Berg — 70 Jahre (1979, Schwab); Gloria Dei vivens homo.
P. Thomas Michels zum Gedichtnis (1979, von Severus); Altabt Urbanus Bomm
OSB 1 2.10.1982 in piam memoriam (1982, von Severus); Theodor Schnitzler zum
Gedenken (1982, anonym); In memoriam Dr. P. Anselm Schwab OSB (1983,
Schindlauer).

5 Vol Anm. 43,
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—  Sachen: ,Weitere Anordnungen werde ich treffen . . . (1 Kor 11,34). Uberlegungen
zur Liturgieinstruktion ,,Inaestimabile donum* der Gottesdienstkongregation vom 17.
April 1980, Teil I und II (1980, Reckinger); Osterreichischer Katholikentag 1983 mit
Papst Johannes Paul I1. Liturgische Dokumentation (1983, anonym); Sonntagsfeier in
Gemeinden ohne Priester. Zu den Richtlinien der Osterreichischen Bischofskonfe-
renz (1984, Meyer); ,.Dein Reich komme*! Pastoralliturgische Anmerkungen zum
Katholikentag in Aachen 1986 (1986, Kleiner); Laien leiten Liturgie. Voriiberlegun-
gen zur Romischen Bischofssynode 1987 (1986, Kleiner).

Zusammenfassung

Sichtbar wurde in dieser Dekade, dass die Zeitschrift (a) sich relativ unbeirrt einerseits
den ganz konkreten Reformvorhaben und Erneuerungsschritten widmete*®, (b) sich auch
weiterhin der Arbeit an Liturgiebiichern zuwendete, (c) dies fiir ihre Leser auch liturgie-
praktisch kompetent begleitete; (d) anderseits sich auch wissenschaftlicher Studien- und
Forschungsthemen im engeren Sinn zuwendete und (e) sich leider der Auseinandersetzung
oder zumindest der Berichterstattung wichtiger universalkirchlicher Ereignisse und Ent-
wicklungen oftmals entzog. Letzteres ging sogar soweit, dass nicht einmal das insgesamt
durchaus ermutigende Apostolische Schreiben von Papst Johannes Paul 1I. zum 25. Jah-
restag von Sacrosanctum Concilium ,,Vicesimus quintus annus® aus dem Jahr 1988*" aus-
gewertet oder zumindest Erwihnung findet.

6. Uber das 40. Anniversarium der Liturgickonstitution bis zur Gegenwart
(a) Die Zeit zwischen dem 25. und dem 40. Anniversarium (1989-2002)

Zur Signatur der Entwicklungsphase

Es handelt sich um eine weltgeschichtlich einschneidende Epoche: 1989 und 1990 bra-
chen die alten kommunistischen Diktaturen zusammen. wofiir Papst Johannes Paul IL. eine
bedeutsame Rolle zukam. Infolgedessen begannen sich auch die globalen Machtgewichte
zu verschieben, die Européische Union erweiterte sich in diesen Jahren. Die globalen Prob-
leme der Menschheit, die schon in den 70er-Jahren als ,,Grenzen des Wachstums® bewusst
geworden waren*®, erreichen ein bisher nicht erreichtes AusmaB (Klimawandel, Umwelt-
fragen, Weltbevolkerungszahlen, Eméhrung, Armut und Reichtum, Aids, . . .). Neue gesell-
schaftliche Probleme treten hinzu (Stellenwert der Familie, Kindermangel in westlichen
Gesellschaften, die Rolle der Frau, Migrations- und Integrationsprobleme, Globalisierung
der Wirtschaft, weitgehender Primat der Wirtschaft iiber die Politik; das Aufbrechen bio-
ethischer Fragen, Gentechnologie, Stammzellenforschung . . .). Die weltweiten Dimensio-
nen der neuen Kommunikationstechnologien beeinflussen die Situation grundlegend. (Sie
konnten iibrigens spdter auch im Rahmen der Liturgiewissenschaft, der bischéflich-
liturgischen Institute und der Begleitung und Materialsammlung fiir die Praxis nutzbar

* Wobei ab 1984 die beschriebenen Salzburger Symposien der Liturgischen Kommission fiir Oster-

reich eine bedeutende Rolle einzunehmen begannen.

Lateinischer Text: AAS 81 (1989) 897-918 und Not. 25 (1989) 387-404, deutsch: VApS 89 [es
gab Textvariationen und Ubertragungsprobleme, auf die wir hier nicht niher eingehen)].

Vor allem durch die Studien des ,,Club of Rome*.
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gemacht werden.) Zugleich wird Religion zu einem durchaus politischen Faktor”, die
wachsende Rolle des Islam kommt in den Blick, Terrorszenarien zeigen international ihr
hissliches Gesicht. Die Summe all dessen bewirkte eine tief reichende Verunsicherung und
Ratlosigkeit. Zugleich konstatieren viele Soziologen und Pastoraltheologen eine ,,Respiri-
tualisierung®, auch ,,Reritualisierung™ als Riickkehr des Religidsen — meist an Kirche und
Liturgie vorbei: ,Religion mag eine Renaissance erleben, zu einem ganz normalen Gottes-
dienst zu gehen, ist und bleibt extrem uncool“’’. In dieser Situation hat die Weltkirche in
Johannes Paul II. einen starken Papst an der Spitze, der ihr und seinem Amt neue &ffentli-
che Anerkennung verschafft. Indem er mit seinem personlichen Charisma die Identitit des
Christentums fiir viele glaubwiirdig stirkt, wird er von unzéhligen Menschen als ein starker
Ubervater wahrgenommen.5 ! Er halt sich aber in liturgicis bewusst an die Konzilserneue-
rung.”” Anderseits war aus dem Bemiihen um verstérkte Identitiit™ eine gewisse konservie-
rende Stagnierung in liturgicis nicht zu iibersehen. Das machen kuriale Verlautbarungen
dieser Jahre deutlich und manche AuBerungen des damaligen Kardinalprifekten der Glau-
benskongregation Joseph Ratzinger zur Liturgie wirken auf viele irritierend.”* Mancherorts
fiihrte dies auch zur ZerreiBprobe zwischen einer allzu kundenfreundlichen ,,Eventliturgie*
und dem Riickfall in den alten Ritualismus, zum Teil bis in die Vorkonzilszeit zuriick (Le-
febvre). In der Osterreichischen Bischofkonferenz wechselte nach 16 Jahren bewihrter
Titigkeit im Mirz 1989 das Liturgiereferat aus den Handen des Erzbischofs von Salzburg,
DDr. Karl Berg zum Bischof von Gurk-Klagenfurt, Dr. Egon Kapellari. > Berg hatte sei-
tens der osterreichischen Kirche die Koordinationslast fiir die Arbeit an den wichtigsten
deutschsprachigen Liturgiebiichern®® verantwortet und im Vorstand der IAG”’ vertreten.
Noch heute wird seine kluge, zielstrebige, zugleich unaufgeregte Art geriihmt: papst- und
romtreu hatte er sich dennoch nicht gescheut, die Wiinsche der Osterreichischen bzw.
deutschsprachigen Kirche gegeniiber Rom klar zu vertreten.*® Der intellektuelle und kunst-
beflissene neue Liturgiereferent war bemiiht, bei Wahrung des durch die Konzilsreform
Erreichten, Briicken zu bauen und auf der Linie des Papstes eine Erneuerung ,,von innern
her* voranzutreiben. Er meldete sich auffallend oft — auch iiber den &sterreichischen Raum
hinaus — miindlich und schriftlich zu Wort und beeinflusste die Entwicklung erheblich,
indem er sich fiir ein neues Erstarken der Ars celebrandi einsetzte. Er wehrte sich gegen

49 Das vieldiskutierte Buch von S. P. HUNTINGTON, The Clash of Civilizations. New York 1996,

deutsch: Kampf der Kulturen. Die Neugestaltung der Weltpolitik im 21. Jahrhundert. Miinchen —
~ Wien 1997, ist charakteristisch fiir die neue Situation.
S0 A ForrziG, Gottesdienst im Widerstreit. In: HerKorr 62 (2008) 1-3, hier 2.
3L wWie die weltweite Reaktion auf sein Ableben zeigte.
52 Wie sein Apostolisches Schreiben ,,Vicesimus quintus annus” zeigt.
5% Dazu sollten offensichtlich auch die zahllosen Selig- und Heiligsprechungen in der Zeit seines
Pontifikates dienen.
U. a. durch sein vieldiskutiertes Buch mit zahlreichen Auflagen: Der Geist der Liturgie. Freiburg
i. Br. 2000.
Seit 13. Miérz 2001 Bischof von Graz-Seckau; vgl. W. BACHLER, Bischof Egon Kapellari neuer
Ditzesanbischof von Graz-Seckau. In: HID 55 (2001) 1-2.
Messbuch, Lektionare, Stundenbuch; vgl. u. a. K. BERG, ..Ich danke Gott . . .*“ ,.Entfachen Sie
wieder die Gnade . . .*. Predigt von Erzbischof DDr. Karl Berg bei der IAG-Sitzung am 26. Janu-
ar 1989 in Einsiedeln. In: Gd 23 (1989) 33f.
57 JAG = _Internationale Arbeitsgemeinschaft der Liturgischen Kommissionen im deutschen
Sprachgebiet™.
_.Da schicken wir ein ,Miramur‘ nach Rom* war seine stehende Wendung in diesen Fillen: vgl.
R. SCHINDLAUER, In memoriam Erzbischof DDr. Karl Berg. In: HID 51 (1997) 178.
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alle liturgischen ,,Banalisierungen® und setzte sich — gemeinsam mit dem Vorsitzenden der
Osterreichischen Bischofskonferenz Kardinal Christoph Schénborn — vehement fiir die
Riickgewinnung des ,,Gesamtkunstwerkes* Liturgie ein. In mehreren dsterreichischen Did-
zesen begann man besonders auf das kiinstlerische Niveau der Ausgestaltung des Altarrau-
mes und der liturgischen Funktionsorte durch gezielte Maflnahmen hinzuarbeiten. In diese
Zeit fallt auch ein gutes Stiick Arbeit an den deutschsprachigen Liturgiebiichern, die damals
im Wesentlichen abgeschlossen wurde.”” Bald kam aber schon die Vorbereitung von Neu-
auflagen von bereits vorhandenen Biichern hinzu®': 1992 die zweite Auflage ,,Die Feier der
Trauung®, 1994 die zweite Auflage ,,Die Feier der Krankensakramente™; ebenfalls 1994
erschienen die 4 Bédnde des deutschsprachigen Pontifikale. Zugleich erfolgten Vorarbeiten
fiir eine dritte Auflage des Messbuchs.®’ So manches wurde durch Weisungen aus Rom
beeinflusst®, aber immerhin war auch dort bewusst, dass die Liturgiereform mit den bisher
erschienenen Biichern nicht schon ein fiir allemal abgeschlossen sein konnte. Immer schwe-
rer wurde in dieser Zeit die Problemlast fiir Gemeinden und Verantwortliche spiirbar, wie
in priesterlosen Gemeinden und Pfarrverbinden das gottesdienstliche Leben vor allem an
Sonn- und Feiertagen zu gestalten sei. Und dadurch gewann die Frage nach der Funktion
der Laien ein neues und erhebliches Gewicht®, die vermehrt als Leiter/innen von Wort-
Gottes-Feiern, Tagzeitengebet, Andachten und kirchlichen Begrébnisfeiern aufireten sollen
oder konnten. Auch dieses Problemfeld wurde deutlich beeinflusst durch romische Vorga-
ben.** Das alles bildet den zeitgeschichtlichen Hintergrund auch fiir die Zeitschrift HEILI-
GER DIENST; zugleich ist beachtenswert, wie unaufgeregt sachlich und durchwegs serios an
die Themen herangegangen und an Losungen gearbeitet wurde.

Die Jahre 1989 bis 2002 im Spiegel von HEILIGER DIENST

Mit 1989 iibernahm der neue Leiter des OLI, P. Mag. Winfried Bachler OSB, von P. Ru-
pert Schindlauer OSB auch die Hauptschriftleitung. Er hat sie bis zum gegenwirtigen Zeit-
punkt inne. In dieser Funktion wurde er von MMag. Thaddéus Esterbauer, ab 1994 vom
wissenschaftlichen Mitarbeiter des OLI, DDr. Robert Wentz, — ebenfalls durchgehend bis
heute — unterstiitzt. Zugleich wurde der Redaktionsstab zur Qualitiitssicherung der Zeit-
schrift schrittweise um Mitarbeiter aus der Osterreichischen Liturgiewissenschaft und den
entsprechenden universitiren Instituten aufgestockt. Lingere Zeit wirkten Univ.-Prof. Dr.

e HAUNERLAND (wie Anm. 21) 246.

Ebd.
' 2002 erschien die Editio typica tertia des Missale Romanum, der im deutschen Sprachraum ein
zdhes Ringen um die Messbuchreform vorangegangen war: Studien und Entwiirfe zur Messfeier.
Hg. E. Nagel [u. a.]. Freiburg i. Br. 1995 (Texte der Studienkommission fiir die MeBliturgie und
das MeBbuch der Internationalen Arbeitsgemeinschaft der Liturgischen Kommissionen im deut-
schen Sprachgebiet 1).
Vgl. KONGREGATION FUR DEN GOTTESDIENST UND DIE SAKRAMENTENORDNUNG, Der Gebrauch der
Volkssprachen bei der Herausgabe der Biicher der romischen Liturgie. Liturgiam authenticam.
Funfte Instruktion ,,zur ordnungsgemdfen Ausfithrung der Konstitution des Zweiten Vatikani-
schen Konzils iiber die heilige Liturgie”. Rom 2001 (VApS 154).
Dazu war von der AKL (Arbeitsgemeinschaft katholischer Liturgikdozentinnen und -dozenten)
eine Tagung ausgerichtet worden: ,,Wieweit trigt das gemeinsame Priestertum. Liturgischer Lei-
tungsdienst zwischen Ordination und Beauftragung®, dokumentiert unter demselben Titel als
Band 171 der Herderreihe Quaestiones disputatae, Freiburg i. Br. 1998,
Instruktion: Ecclesiae de Mysterio zu einigen Fragen {iber die Mitarbeit von Laien am Dienst der
Priester von 1997, deutsch in: VApS 129.
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Franz Nikolasch und Ao. Univ.-Prof, Erich Renhart mit. Bis heute gehort Dekan Univ.-
Prof. Dr. Rudolf Pacik der Redaktion an. Dariiber hinaus beteiligen sich fiihrend: MMag.
Albert Thaddius Esterbauer, Mag. Dr. Andreas Redtenbacher CanReg, Ass.-Prof. Dr.
Frank Walz. Dazu kamen spiter die Geschwister Dr. Gabriele und Dr. Michael Max. In
alter Treue gehdrt dem Redaktionsteam auch P. Mag. Rupert Schindlauer OSB an. Damit
kann HEILIGER DIENST noch schirfer sein liturgiewissenschaftliches Profil ausbauen. Re-
gelmifig am Anfang jedes Heftes erscheint nun auch wieder ein ,,Wort zu diesem Hefi®?
seitens der Schriftleitung, bei Themenheften seitens des verantwortlichen Redaktors. Auch
daran machen sich die Veriinderungen in der redaktionellen Verantwortung spiirbar. Die
Dokumentation der wertvollen Salzburger Symposien bestimmt weiterhin zumindest ein
Viertel des Gesamtvolumens jedes Jahrganges: weiterhin stellen die Inhalte der Symposien
markante Schwerpunkte dar. Sie geben die Richtung fiir das liturgische Problembewusst-
sein der Periode an. Daher werden sie im Folgenden an erster Stelle vermerkt. Neben die-
sen jihrlich vorgegebenen ,, Themenheften ergaben sich — oft ungeplant aufgrund themati-
scher Nihe eingegangener Beitriige — wie von selbst weitere ,,Schwerpunkthefte™. Dies
ermutigte die Redaktion, zunichst unregelméBig, in spiteren Jahrgangen regelmiflig ge-
plante ,,Themenhefte® zu erstellen: anfinglich ,,implizit* ohne das Thema in der Titelei des
Heftes auszuweisen, spiter auch ,explizit*. SchlieBlich sah der endgiiltige Redaktionsplan
Heft 1 fiir die Dokumentation des Symposiums des Vorjahres vor, Heft 2 und 3 fiir weitere
Schwerpunktthemen, Heft 4 sollte ein ,,offenes Heft* fiir von Autoren fiei eingereichte
Beitriige bleiben. Je jiinger die Jahrginge, umso genauer wurde die Planung eingehalten, in
den letzten Jahren faktisch immer.®® Auch die Schwerpunkthefte werden wegen ihres fo-
kussierenden Lichtes auf die groBen Problemfelder der damaligen Liturgieentwicklung
unten eigens ausgewiesen, ihre wichtigsten Einzelbeitrige zusitzlich auch in den Themen-
listen, sodass man dort ebenfalls das Gewicht der Schwerpunkte im Rahmen der Liturgie-
entwicklung erahnen kann.

1. Dokumentation der Symposien und der Schwerpunkrthemenhejffem

1990: H 1-2, Dramaturgie des Gottesdienstes (Dokumentation Symposium 1989; s. oben).

1991: H 1-2, Liturgische Dienste — Auftrag und Zusammenspiel (Dokumentation Sympo-
sium 1990: Glade, Hofrichter, Meyer; Erfahrungsberichte, Arbeitskreise); in Konsequenz
der neuen diversifizierten liturgischen Rollentriigerschaft, neu eingefiihrter Dienste, der
Funktion der Kirchenmusik und des erneuerten Amtsverstindnisses des Konzils sowie der
Gemeinde als Subjekt der Liturgie dient das Thema nicht nur der Vertiefung, sondern stellt
cine Herausforderung fiir das sinnvolle Zusammenspiel und die Gesamtgestalt des Gottes-
dienstes dar.

1992: H 1, Wir feiern Ostern (Dokumentation Symposium 1991; Auf der Maur, Struppe,
Harnoncourt; Erfahrungsberichte, Arbeitsgruppen); Ostern als Kern und Hohepunk des
liturgischen Jahres war bereits von der Liturgischen Bewegung, von Pius XII. und der Li-

%  Diese notwendige redaktionelle Einrichtung war leider in den vorangegangenen Jahrgéngen ver-

nachliissigt worden.

Mitunter geriet auch das Heft 4 aufgrund des vorliegenden Materials zu einem Schwerpunktheft.
Die Symposien werden hier mit dem jeweiligen Generalthema und den Namen der wichtigsten
Referenten angefithrt; fiir die Schwerpunkt- oder Themenhefte wird nur das Generalthema des
Heftes angegeben, die Themen der Einzelbeitrige werden in den kategorialisierten Listen ange-
fiihrt wie alle anderen Beitrige auch.
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turgiekonstitution neu entdeckt und wiederhergestellt worden — das Symposion machte dies
bewusst und ging den Herausforderungen der Osterfeier fiir heutige Gemeinden nach.

1993: H 1, Die Vierzig Tage. Der Weg der Gemeinde auf Ostern hin (Dokumentation
Symposium 1992; Braulik, Auf der Maur, Hollerweger, Reisinger, Habringer; Erfahrungs-
berichte, Literaturbericht, Leseordnung zur Quadragesima); entsprechend der Wiederentde-
ckung von Ostern kommt der Quadragesima ebenfalls erhéhte Bedeutung zu, die in vielen
Gemeinden erst wieder entdeckt werden muss.

1993: H 2, Das Stundengebet / Tagzeitengebet (Schwerpunktheft)

1994: H 1, Die Fiinfzig Tage. Festzeit von Ostern bis Pfingsten (Dokumentation Sympo-
sium 1993; Kremer, Auf der Maur, Prafil; Arbeitsgruppen und Workshops, Erfahrungsbe-
richte, Lesungen und Gesénge der Fiinfzig Tage); was 1993 iiber die Quadragesima zu
sagen war, gilt in noch héherem Mafe iiber die Fiinfzig-Tage-Zeit bis Pfingsten.

1994: H 2, Das Bufsakrament (Schwerpunktheft)

1995: H 1, Jugendliche in der Liturgie (Dokumentation Symposium 1994; Kapellari,
Schrei, Friesl, Kogler, Habringer; Erfahrungsberichte aus den Arbeitsgruppen und
Workshops. Literaturbericht); ein immer wiederkehrendes und nie ganz geldstes Kapitel im
Spannungsfeld von Pastoralliturgik und Jugendpastoral.

1995: H 2, Bewegungselemente in der Liturgie (Schwerpunktheft)

1995: H 3, Die Okumenische Arbeit und ihre Bedeutung in der Liturgie (Schwerpunkt-
heft)

1996: H 1, Liturgischer Leitungsdienst durch Laien (Dokumentation Symposium 1995;
Prafil, Nagel, Krdutler, Unterrainer, Médlhammer, Ernsperger, Meyer; Arbeitskreise);
schon lingere Zeit miissen Gemeinden sich ihre Seelsorger teilen — das hat zur Folge, dass
sowohl die Kirchenleitung als auch die Theologie Wege sucht, Gemeinden auch dann got-
tesdienstliche Feiern zu sichern, wenn kein Priester am Ort verfiigbar ist: Wortgottesfeiern,
Kommunionfeiern, Begribnisfeiern, Tagzeitengebet, Segnungen, Andachten, etc. Das Sym-
posion beabsichtigte, die damit verbundenen theologischen und pastoralen Fragen einer
Losung niher zu bringen.

1996: H 2, Kirchenmusik (Schwerpunktheft)

1997: H 1, Frauen und ihre Rollen in liturgischen Feiern (Dokumentation Symposium
1996; Priiller-Jagenteufel, Schachl-Raber, Muschiol, Nagel; Gesprichskreise, Erfahrungs-
bericht von Frauen); das Thema legte sich aus aktuellen gesellschaftlichen und kirchlichen
Diskussionen nahe und beriihrt nicht nur, aber auch nicht zuletzt das schon im Jahr 1995
bearbeitete Thema des Liturgischen Leitungsdienstes durch Laien.

1998: H 1, Viele Gruppen — viele Messen — eine Gemeinde (Dokumentation Symposium
1997; Kirchschldger, Zulehner, Wiedenhofer, Harnoncourt, Strutzenberger; Streiflichter zur
Gemeindesituation, Gesprichskreise); die Anzahl der Gottesdienste in ein und derselben
Gemeinde, aber auch die uniibersehbare Dichte der Zahl der Gottesdienste vor allem in
innerstidtischen Kernrdumen (in krassem Gegensatz zu priesterlosen Landgemeinden)
beginnt immer mehr mit der geringer werdenden Priesterzahl, mit der abnehmenden Zahl
der Mitfeiernden, aber auch mit dem gemeindetheologischen Postulat, gerade am Sonntag
die eine Feier der einen Gemeinde zu sichern, in Widerstreit zu geraten — das Symposium
will zur Klidrung beitragen.

1998: H 2, Liturgie und Volksfrommigkeit (Schwerpunktheft)

1998: H 3, Kirchenbau (Schwerpunktheft)

1998: H 4, Der Gottesdienst der Kirche in seinen sakramentlichen Feiern (Schwerpunkt-
heft)
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1999: H 1, Gottesdienst als Heilsereignis? (Dokumentation Expertengesprach 1998 an-
stelle eines Symposiums; Mefiner, Kapellari, HauBling, Siebenrock, Slenczka, Plank; Dis-
kussionsberichte); auf Wunsch von Liturgiebischof Kapellari ist das liturgietheologische
Grundsatzthema Gegenstand eines Expertengespriichs. Es kreist um die Stichworte: Odo
Casel (Mysterientheologie), Gnade (Rahners Beitrag zu einer Theologie des Gottesdiens-
tes), Gottes Handeln in Wort und Sakrament, orthodoxe Gottesdiensttheologie.

1999: H 4, Anamnese (Schwerpunktheft)

2000: H 1, Getauft sein — Christ werden (Dokumentation Symposium 1999; Haunerland,
Ebertz, MeBner, Schwarz, Nagel; Schlussrunde); ein ldngst iiberfilliges Thema, das kiinftig
vermehrt zu den Grundfragen nicht nur der Liturgie, sondern vor allem der gesamten litur-
giepastoralen Bemiihungen in den Gemeinden und der Grundspiritualitit jedes Christseins
deutlich in die Mitte geriickt werden muss.

2000: H 2, Liturgische Musik (Schwerpunktheft)

2000: H 4, Liturgie und Okumene (Schwerpunktheft)

2001: H 1, Die Schrift in der Liturgie (Dokumentation Symposium 2000; HéuBling,
Franz, Lohfink; Gesprachskreise, Erfahrungsberichte); eine weitere Grundsatzfrage der
Liturgietheologie. Dabei geht es nicht nur um die Bibel in der Liturgie, sondern um die
biblische Grundlegung der Liturgie selbst. Es erstaunt, dass der bekannte Ansatz einer bi-
belliturgischen Symbiotik im Liturgieverstindnis des Osterreichers Pius Parsch® dabei
nicht zum Thema gemacht wurde — daraus hétte man auch fiir die Gegenwart Gewinn zie-
hen kénnen.

2001: H 2, Liturgischer Kalender (Schwerpunktheft)

2001: H 3, Liturgie und Pastoral im Umfeld von Sterben und Tod (Schwerpunktheft)

2002: H 1, Gott loben in versohnter Verschiedenheit — Okumene und Liturgie (Dokumen-
tation Symposium 2001; Kapellari, MeBner, Reindl, Hothansl, Korner, Ehrensperger, Pa-
pauschek, Eisner, Ivanov, Harnoncourt); Liturgie und Liturgiewissenschaft fithren mit inne-
rer Notwendigkeit in die Nihe der Okumene — sie ist ebenfalls ein Grundsatzthema. Das
Symposium behandelte es vornehmlich aus praktischer Perspektive.

2002: H 3, Die Feiern der Initiation (Schwerpunktheft)

2002: H 4, Zur sprachlichen Gestalt des Gottesdienstes (Schwerpunktheft)

2003: H 1, Du bist mein Atem, wenn ich zu Dir bete. Der tdgliche Gottesdienst in der
Gemeinde (Dokumentation Symposium 2002; Kapellari, Haunerland, HauBling, Braulik,
Eham, Willa; Erfahrungsberichte, Gesprichskreise); Tagzeitengebet, Morgen- und Abend-
lob, Psalmengebet waren die Schwerpunkte der Referate. Dieses Thema kam angesichts der
historischen Bemtihungen der Liturgischen Bewegung — Pius Parsch war unter ihren Ver-
tretern der prominenteste Forderer des Tagzeitengebetes mit und in der Gemeinde —, der
Konzilsreform und der aktuellen Dringlichkeit (anzustrebender Riickgewinn der Vielfalt
liturgischer Feiern, priesterlose [Werktags-]Gottesdienste aufgrund des Priestermangels)
eigentlich verspitet.

2. Offizielles: Ereignisse, Texte, Dokumente, Kommentare, Berichte

Der 1989 vollzogene Wechsel in der Schriftleitung wirkt sich auch dahingehend aus, dass
— zwar nicht im selben Umfang wie in den ersten Jahrzehnten, aber wieder sichtbar haufiger
— auf wichtige und liturgierelevante Vorginge und Dokumente hingewiesen wird; auch
wieder auf pragende Personlichkeiten aus der Welt der Liturgie: in dieser Zeit fielen alters-

8 Immerhin nennt er sein volksliturgisches Organ, das im deutschen Sprachraum zugleich auch die

ilteste liturgiewissenschaftliche Fachzeitschrift (seit 1926) tiberhaupt ist: ,,Bibel und Liturgie®.
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bedingt oder durch Tod eine groBe Zahl prominenter Liturgiewissenschaftler und langjihri-
ger Mitgestalter der Liturgieerneuerung aus. Andere konnten einen biographisch wichtigen
Anlass begehen. Heiliger Dienst steht somit hinsichtlich der Akteure wieder vermehrt in-
mitten des die Liturgie betreffenden Personenkontextes, aber auch iiberregionaler und uni-
versalkirchlicher Vorgénge, die sich in der Zeitschrift spiegeln.

69

Personen®™: Richtungweisende Worte fiir manche groflen Fragen. Liturgiewissen-
schaftler Prof. Emminghaus gestorben (1989, Redtenbacher); Dank an Erzbischof Dr.
Karl Berg (1989, Amon); Ein Leben im Dienst am Mysterium der Liturgie. Zum
zweiten Jahrestag des Todes von Msgr. DDr. Klaus Gamber (1991, Bachler); Zum
Gedenken an Dr. P. Anselm Schwab OSB (1993, Bachler); Franziscus Sal. Zauner —
ein Motor der Liturgischen Bewegung (1994, Hollerweger): Hans Bernhard Meyer S]
—zum 70. Geburtstag (1994, Kapellari); In memoriam Heinrich Rennings 1 3. Okto-
ber 1994 (1994, Glade); Erzabt Franz Bachler OSB — zum 80. Geburtstag (1995,
Bachler) und: Auszug aus der Ansprache beim Festgottesdienst (1995, Lashofer);

Norbert Hdslinger — ein jugendlicher Fiinfundsechziger (1995, Kalkbrenner); Wa-

genhofer: neuer Erzabt von St. Peter (1997, Bachler); In memoriam Erzbischof DDr.

Karl Berg 1 1. September 1997 (1997, Schindlauer); Franz Nikolasch — zum 65. Ge-

burtstag (1998, Walz); In memoriam Bruno Regner T 5. Mai 1998 (1998, Bachler); P.

Pierre-Marie Gy im Dienst des Konzils (1999, Barras / Pacik — Wentz); In memoriam

Prof. Dr. Hansjorg Auf der Maur + 22.7.1999 (1999, Buchinger — Leonhard — Volg-

ger) und: ,,Die Nacht ist meine Erleuchtung, sie wird mir zur Wonne*. Ansprache zur

Verabschiedung (1999, Braulik); Hans Hollerweger vollendet sein 70. Lebensjahr

(2000, Haunerland) und: Bibliographie (2000, Haunerland — Freilinger); Theologi-

sches Ehrendoktorat fiir P. Angelus Albert HéiufSling OSB (2000, M. Klockener); Bi-

schof Dr. Egon Kapellari — Neuer Digzesanbischof von Graz-Seckau (2001, Bach-

ler); ,,Von der Schale zum Kern“. In memoriam Balthasar Fischer T 27. Juni 2001

(2001, Redtenbacher); Univ. Prof. Dr. Hans Bernhard Meyer SI 1 (2001, Pacik); In

memoriam Theodor Maas-Ewerd T 19.9.2002 (2002, Redtenbacher)

Sachen:

*  Liturgie im Weltkatechismus: Die Liturgie im ,,Weltkatechismus® 1993 (1993,
Kleiner); Feststellung eines Defizits — zur Gestaltbeschreibung der Eucharistie
im ,,Katechismus der Katholischen Kirche* (1995, Kohlschein); Was gehort zur
Liturgie? Eine Anfrage an das Liturgieverstindnis des ,,Katechismus der Katho-
lischen Kirche® (1995, WeR).

*  Liturgische Biicher: Vesperale (1990, Liturgische Institute Salzburg — Trier —
Ziirich); Das Evangelische Gesangbuch (1996, Finke); ,,.Die Feier der Kranken-
salbung”. Stellungnahme zur 2. iiberarbeiteten Auflage (1997, Valentin); Evan-
gelisches Gottesdienstbuch (2000, Schmidt-Lauber); Ein neues evangelisch-
reformiertes Liturgiebuch (2000, Ehrensperger); Der Regionalkalender fiir das
deutsche Sprachgebiet. Anderungen seit der ersten Approbation 1971 (2001, Es-
terbauer); Versuch einer zeitgemiflen Begribnisliturgie. Vorstellung der Stu-

Aufgrund der Vielzahl sind hier die Namen eines besseren Uberblicks willen kursiv hervorgeho-
ben.
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dienausgabe fiir die Begribnisfeier der Erzdidzese Wien (2001, Wagner)'’; Die
Feier der Eingliederung Erwachsener (2002, Ball).

*  Dokumente und Kommentare: Wann ist Kelchkommunion méglich? Die kirchli-
chen Dokumente und ihre Interpretation (1990, Meyer); Die Feier der Kirch- und
Altarweihe. Vorarbeiten zur Erstellung der Ausgabe fiir den deutschen Sprach-
raum (1990, Nikolasch); Vorstehen in der Eucharistie und in anderen gottes-
dienstlichen Feiern. Uberlegungen zum liturgischen Leitungsdienst (1992, Bu-
reau des Europdischen Treffens der nationalen Liturgiekommissionssekretire);
Beauftragungen zu liturgischen Laiendiensten Teil I: Zwanzig Jahre Motu
proprio ,,Ministeria quaedam®™ und Instruktion ,Immensae caritatis®, Teil II:
Theologische Ortung und praxisbezogene Losungsansitze (1992, Schwenzer);
Die Instruktion ,,Varietates legitimae* tiber die rémische Liturgie und Inkultura-
tion (1994, Meyer).

*  Kongresse und Tagungen: ,Liturgie feiern mit Menschen von heute. Perspekti-
ven der Liturgieerneuerung im deutschen Sprachgebiet™ — Tagung der Kontakt-
konferenz der IAG im Januar 1995 in Brixen (1995, Gerhards); Der ,.Dialog fiir
Osterreich™ aus der Sicht eines Liturgiewissenschaftlers (1999, Walz); Metakul-
tur Kirche und Kultur der Welt oder: Wie Liturgie heute gelingt. Bericht iiber
das V. Passauer Symposion ,,Liturgie und Okumene® (2000, Bauernfeind).

*  Liturgische Kommission fiir Osterreich (LKO) und Osterreichisches Liturgi-
sches Institut (OLI): Die Feier der Messe an Werktagen (1989, LKQ); Von der
LLiturgischen Bewegung™ zur , Liturgischen Erneuerung®. Die Liturgische
Kommission fiir Osterreich 1965-1993 (1993, Hérmer); Klarstellung iiber Mess-
buchrevision (1994, LKO); Merkblatt zur Vorbereitung ékumenischer Segens-
feiern fiir 6ffentliche Einrichtungen (1995, LKO und gemischt katholisch-
evangelische Kommission); Im Dienst der Liturgie. Zum 50 Jahr-Jubildum des
Osterr. Liturgischen Instituts, der Liturgischen Kommission fiir Osterreich und
der Zeitschrift ,.Heiliger Dienst™ (1997, Esterbauer).

*  Serie: Osterreichische liturgiewissenschafiliche Institute stellen sich vor: Das In-
stitut fiir Liturgiewissenschaft, Christliche Kunst und Hymnologie an der Karl-
Franzens-Universitdt in Graz (1993, Renhart); Institut fir Liturgiewissenschaft
und Sakramententheologie an der Paris-Lodron-Universitit Salzburg (1997,
Walz); Das Institut fiir Liturgiewissenschaft Wien (1999, Leonhard).

3. Liturgiewissenschaftliche Forschungsbeitrige

Bereits oben wurde darauf hingewiesen, dass der wissenschaftliche Charakter von Heili-
ger Dienst noch mehr an Schirfe gewinnt. Diese Themen betreffen die praktische Liturgie-
erneuerung zwar auch, aber vor allem dadurch, dass sie Grundlagenwissen und damit die
Voraussetzungen der Liturgie und ihrer Erneuerung zur Verfiigung stellen; das ist im Fol-
genden leicht erkennbar. Auch im Themenkomplex ,,Praxis der Liturgiereform und Litur-
giepastoral® (unten) wird trotz aller Einzelfragen eine zunehmende Befassung mit Grundla-
genfragen der Erneuerung, der Gestalt und des Vollzuges der Liturgie sowie auch der Li-
turgiepastoral sichtbar.

" Die Wiener Studienausgabe hatte eine lebhafte Debatte ausgeldst. Diskussionsbeitriige siehe

weiter unten unter Liturgiereform und Liturgiepraxis (2001, Haunerland; 2001, Redtenbacher).
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—  Historische Themen:

*  Wissenschafistheorie, Jiingere Liturgiegeschichte: Die Liturgiereform in Polen
im Zeitabschnitt 19631975 (1989, Sobeczko); Zur Standortbestimmung der Li-
turgiewissenschaft (1991, Gerhards); Ludwig Eisenhofer (1871—-1941). Erinne-
rungen an einen verdienstvollen Liturgiehistoriker (1992, Lechner / Maas-
Ewerd); Das Projekt einer Reform des Stundengebets unter Papst Pius XII., Teil
[ 'und II (1993, Pacik); ,,Sacrosanctum Concilium*. Der schwierige Weg zur Li-
turgiekonstitution Teil I und I (1999, Paiano); Das Verhiltnis von Kirche und
Liturgie. Zur Rezeption des Zweiten Vatikanischen Konzils (2000, Richter);
Bewegtes liturgisches Leben in Schweizer Kirchen im 20. Jahrhundert (2002,
Schmid-Keiser).

*  Eucharistie, Hochgebetsforschung: Ein Eucharistiegebet aus der altirischen Li-
turgie (1989, Gamber); Die Anaphora nach Addai und Mari in der , Kirche des
Ostens® — Eucharistie ohne Einsetzungsbericht (1995, Hofrichter); Liturgisches
Sonntagslob. Texte der maronitischen Eucharistiefeier (1995, Heinz); Die Qu-
dasha der Apostel Addai und Mari und der eucharistische Einsetzungsbericht
(1996, Jamno); Die dlteste armenische Anaphora (2000, Renhart).

*  Ostsyrische Liturgietradition: Christologie ostsyrischer Hymnen und Gebete
(1996, Birnie); Christus in der Ostsyrischen Liturgie: Eucharistie, Sakramente
und Stundenlob (1996, Madey); Ostsyrische Liturgie als Ausdruck der Christo-
logie (1996, Varghese); Christus in der liturgischen Tradition der Kirche des Os-
tens (1996, Yousif); Die Kirche des Ostens und das Lima-Dokument zu Taufe,
Eucharistie und Amt (1996, Winkler).

*  Archéologie, Kirchenbau: Die 1984 entdeckte friihchristliche Kirche von Teur-
nia als liturgischer Raum (1993, Pillinger); Die Lage der Piszinen in den spétan-
tiken Baptisterien Bosniens und der Herzegowina und ihre Auswirkung auf den
Taufablauf (1994, Pillinger); Der nordsyrische Kirchenbau neu betrachtet — oder:
Der verweigerte ,discours de la méthode* (1994, Renbhart).

*  weitere Einzelthemen: Geschichtliche Bemerkungen zur Interdependenz von Ini-
tiation und BuBliturgie (1994, MeBner); Form und Inhalt der ,,GroBen Fiirbitten*
des Karfreitags in den iltesten uns erhaltenen Handschriften (1994, Renner);
Mystagogische Elemente in den Schriften des Mirtyrers Justin (1994, Kleiner);
Studien zur mittelalterlichen Liturgie im Stift Klosterneuburg (1996, Engels);
Zur Hermeneutik liturgischer Psalmenverwendung (2000, Buchinger); Frin-
kisch-romischer Choral als Ausdruck liturgischer Theologie (2002, PraBl).

—  Liturgietheologische Themen:

*  Biblische Grundlegungen: Zur Frage der Gottesdienstgemeinschaft. Biblische
Perspektiven (1995, Kirchschliger); Feuer: Biblisches Motiv und liturgisches
Zeichen (1997, Kirchschliger).

*  Theologische Grundlegungen: Liturgie als Therapie? Der Gottesdienst als Ort
des Heils und der Heilung (1995, Walz); ,,Esset das Lamm schnell...* Zur Anti-
ckstase im christlichen Gottesdienst (1995, Gerl-Falkovitz); Das Schéne und die
Liturgie (1996, Walz); Werk Christi und seiner Kirche. Liturgietheologische As-
pekte und Akzente (1998, Haunerland); Liturgische Symbolik. Welche Bedeu-
tung kommt dem Symbol in der Liturgie zu? (1999, Miiller).

*  Anamnese: Anamnese als Weg der Vergegenwirtigung. Oder: vom Christusmys-
terium in der Liturgie (1997, Thénnes); ,,Herr, gedenke deines Bundes!* Ein
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Beitrag zum Verstindnis liturgischer Anamnese (1998, Wentz); auch: Liturgi-
sches Gedenken in Typologie und Allegorese (1999, Wentz); Zur Darbringung
des Messopfers. Ein erneuertes Anamneseverstidndnis als Grundlage 6kumeni-
scher Verstindigung (2000, Wentz).

Eucharistie: [ Tut dies zu meinem Gedéchtnis® [1 Kor 11,24; Lk 22,19]. Litur-
gietheologische und dkumenische Aspekte zur Feier der Eucharistie (1997, Tha-
ler); Der dreifaltige Gott: tragender Grund und bergende Zielgemeinschaft der
Eucharistie (1999, Lies); Zur Dauer der Realprisenz in evangelisch-lutherischer
Sicht. Teil I: Die Reservation des Altarsakraments zum Zweck der Kranken-
kommunion, Teil 1I: Die Autbewahrung der Eucharistie in dkumenischen Kon-
vergenz- und Konsultationsdokumenten (1999, Walther).

Amter und Dienste, liturgisches Recht: Uberlegungen zur Rechtsproblematik der
Verwendung vorkonziliarer liturgischer Biicher (Nikolasch), Lesermeinung dazu
(1991, Haunsschmidt), Replik auf die Lesermeinung (1992, Nikolasch); Liturgi-
scher Leitungsdienst durch Laien (1993, Meyer); Das Recht auf die Heilsgiiter
[c. 213 CIC] (1994, Pree); Diakonat und Frauen im kirchlichen Amt (1996, Hof~
richter); Installation bzw. Einfiihrung eines neuen Pfarrers. Ein praktischer Vor-
schlag” (1998, Thiermeyer); Der Gestus der Traditio Instrumenti in der Beauf-
tragung zum Lektorat nach dem rdmischen Pontifikale von 1972 unter histori-
schem und analytischem Aspekt (2001, Max).

wichtigere Einzelfragen: Die Theologie der kirchlichen Trauung (1998, Richter);
Das Fest der Darstellung des Herrn. Ursprung, Struktur und Theologie dieses
Festes im byzantinischen und rémischen Ritus (2001, Groen).

—  Praxis der Liturgiereform und Liturgiepastoral:

*

71

Grundfragen: Von der Welt der Symbole und ihrer Beheimatung im Glauben
(1990, Sauser); Wir diirfen mehr, als wir konnen (1991, Berger); Gottesdienst-
feier im Dienst der Seelsorge (1991, Zellweger); Von der Unfihigkeit zu feiern
(1991, Kleiner); Kreativitit in der Liturgie (1992, Gelinau); Heute Gottesdienst
feiern. Uberlegungen aus der benediktinischen Tradition (1992, Lechner); ,,Li-
turgie feiern mit Menschen von heute”. Perspektiven der Liturgieerneuerung
(1995, Gerhards); Vergessene Dimensionen der Liturgie (1997, Egloff); Immer
noch Zukunftsvision: ,,Volksliturgie* nach Pius Parsch (1998, Redtenbacher);
Kultur des Feierns — Ars celebrandi (2001, Glade); Liturgie zwischen Erneue-
rung und Restauration (2002, Weakland);

Eucharistie: Der eucharistische Mensch (1989, Baumgartner); Die von Rom an-
erkannte Zairische Messordnung. Bedachtsame liturgische Inkulturation (1990,
Baumgartner); Der Stellenwert des Gabengebetes (1991, Briils); Die Aufnahme
des Schweizer Hochgebetes ins Missale Romanum (1992, Baumgartner); Das
Purifizieren der liturgischen Gefilie (1993, Esterbauer); Die Praxis der Brotbre-
chung (1994, Vollmer); Die vielen kleinen Hostien und das eine Brot (1994, Ni-
kolasch); Lobpreisen und Danksagen. Patristische Elemente fiir die Mystagogie
zu eucharistischen Feiern (1994, Kleiner); ,,Tut dies zu meinem Gedéchtnis!*
Kritische Anmerkungen zur Trennung von Herrentag und Herrenmahl in pries-
terlosen Gemeinden (1994, Kirchgessner); ,,Die Feier der Eucharistie im 3. Jahr-

Der Beitrag wiirde eigentlich in die Abteilung ,.Praxis der Liturgiereform und Liturgiepastoral®

gehoren, wurde aber wegen der Amterthematik von mir bewusst hier eingeordnet.
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tausend*. Ein Seminarbericht (1997, Walz); AuBerschulische Erstkommunion-
vorbereitung in der Pfarrei (1998, Thiermeyer); Uberlegungen zur Struktur des
Messordo fiir ein Messbuch 2000 (1997, Nikolasch), sowie: Zu Franz Nikolasch:
Uberlegungen zur Struktur des Messordo (1998, Kohlschein); Gottes Wort und
menschliche Antwort. Zur dramatischen Entfaltung des Wortgottesdienstes
(1999, Jaschinski); Eucharistiegemeinde contra Pfarrgemeinde (1999, Kirch-
gessner); Abendmahlsempfang nur unter einer Gestalt? Ein Beitrag aus der
evangelischen Kirche zum 6kumenischen Gesprich (2000, Walther).

Initiation: Firmung (1994, Hollerweger); Anliegen zu einer Erneuerung der
Tauffeier (1996, WeB); Firmung in zwei Stufen? Ein Vorschlag (1997, WeR):
Zur Quelle des Lebens finden. Taufe durch Untertauchen (1998, Redtenbacher);
Der wechselseitige Zusammenhang von Initiation und Gemeinde (2002, WeB);
Die Liturgie des Katechumenates (2002, M. Max); Die Firmung: ein Sakrament
mit vielen offenen Fragen (2002, G. Max); Vorschlag zur Anreicherung der Li-
turgie der Firmung (2002, Probst); Das spezifische Profil der Firmung zwischen
Taufe und Eucharistie (2002, Hauke); Das Recht auf Firmung. Kanonistische
Uberlegungen zur Firmpastoral (2002, Feichtinger);

Andere Sakramente: Nur eine ,Krise des BuBsakramentes* — oder mehr ? (1994,
Wel); Das Geschenk der Verséhnung — Leitlinien zur BuBpastoral der Ditzese
Innsbruck (1994, Schermann/Mascher); Weil Gott uns zuerst geliebt hat. Was
der neue Trauungsritus aus der Sicht eines Pfarrers an Wiinschen offen lisst
(1994, WeB); ,In der Kraft des Heiligen Geistes®. Anfragen an die heutige BuB-
praxis der Kirche aus buBgeschichtlicher Sicht (1998, Mefner).

Begrdbnis, Kranken- und Trauerpastoral: ,,Auch den Toten versage nicht deine
Liebe™ [Sir 7,33]. Pastoralliturgische Uberlegungen zum Totengedenken (1993,
Baumgartner):; Krankenpastoral und sakramentaler Heilsdienst. Ein Diskussions-
beitrag (1997, Haunerland); Die Liturgie angesichts des Todes in nachchristli-
cher Zeit (2001, Richter); Die kirchliche Begribnisfeier. Aktuelle Herausforde-
rungen fiir ein liturgisches Buch (2001, Haunerland); Zur Diskussion iiber die
Wiener Studienausgabe der Begrabnisfeier (2001, Redtenbacher); Fortbildungs-
konzept , Trauerbegleitung® fiir Pastoralberufe am Lehrstuhl fiir Pastoraltheolo-
gie der Universitit Regensburg (2001, Holzschuh); ,,Dass wir den Ubergang be-
stehen®. Begleitung von Trauernden in pastoraler Sicht (2001, Baumgartner); El-
tern trauern iiber den Tod ihres Kindes (2001, Fleck-Bohaumilitzky); Ars mo-
riendi. Reminiszenzen zu einem Seminar (2001, Bohm); Gedanken zur Sterbe-
begleitung (2001, Hillinger).

Tagzeitenliturgie, Wort-Gottes-Feier, Andachten: Stundengebet nach dem II.
Vaticanum (1993, Berger); Wege zur Gemeindevesper (1993, Hollerweger); Er-
satz der Sonntagsmesse (1993, Podhradsky); Frauen-Gottesdienste. Uberlegun-
gen und Erfahrungen zu einer ,,anderen” Form von Gottesdienst (1993, Dorler);
Stundengebet mit der Gemeinde im Osterfestkreis. Grundlegende Erwigungen
und Hinweise zur Gestaltung (1994, Ebenbauer); Impulse aus der kirchlichen
Tradition. Zur Gestaltung sonntiglicher Wortgottesdienste (1997, Thiermeyer);
Gottes Wort: Gefeiert, verkiindet und im Zeichen gedeutet. Die sonntigliche
Wort-Gottes-Feier im Kontext der theologischen Disziplinen (2000, Kirchgess-
ner); Morgenlob — Abendlob. Mit der Gemeinde feiern (2000, Eham);
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Kirchenjahr: Die Feiern von Ostern. Erfahrungen in den Pfarrgemeinden der 6s-
terreichischen Didzesen (1990, Bachler); ,,Und wiire Jesus tausendmal in Beth-
lehem geboren und nicht einmal in dir, du wirest ewiglich verloren® [A. Silesi-
us] (1999, Thonnes); Wann ist Weihnachten? Die Weihnachtszeit in den liturgi-
schen Biichern und im Bewusstsein von Kirche und Offentlichkeit (1995,
Daschner); Pesachfeier in christlichen Gruppen. Anfragen an Praxis und Theorie
des Osterfestes (2000, Leonhard).

Kirchenmusikalische Fragen, Psalmen: Die liturgische und apostolische Sen-
dung der Musica Sacra (1989, Harnoncourt); Musik im Gottesdienst — mehr als
Textvollzug? (1991, Jaschinski); Meditation oder Antwort — Zur Funktion des
Antwortpsalms, Teil I und II (1994, Daschner); Musik als Verkiindigung — wo-
her stammt diese Idee? (1996, Pacik); Formen des Psalmensingens (1996,
Eham); De gustibus . . .? Zum &sthetischen Charakter liturgischer Musik (2000,
Ruff); Musik: Ornament am Rande der Liturgie? Impulse zur Erneuerung der li-
turgischen Feierkultur (2000, Kaspar); ,,Gotteslob® und vieles andere . . . Litur-
gischer Gemeindegesang im Spiegel der dsterreichischen Gesangbuchlandschaft
(2000, Dorneger); Singbare Briicken des Glaubens? Zur spirituellen Valenz des
Neuen Geistlichen Liedes (2000, Hahnen); Gotteslob aus dem Essigmund. Kir-
chenlieder der Moderne im Einheitsgesangbuch ,,Gotteslob* (2000, Fischer);
Kirchenmusiker — ein zeitgemiBer pastoraler Beruf der Kirche (2000, Loschber-
ger); Die Kantillation — gehobene Vortragsweise des Wortes (2002, Pacik);
Kirchenbau und Kunst: Die Kirchen und die Kiinste (1997, Maier); Das ,,Steiri-
sche Modell* fiir die Planung und Ausfiihrung liturgiegerechten Feierns (1998,
Harnoncourt); Gottesdienst und Gottesdienstraum im Wechselspiel. Theologi-
sche Gesichtspunkte (1998, Ebenbauer); Kirchliche Kunst im Spannungsfeld von
Auftraggeber und Kiinstler. Ein Beitrag zum Dialog von Kirche und Kunst
(1998, Resch); Die liturgische (Neu-)Gestaltung von Kirchenrdumen. Eine Um-
schau in der jiingeren historisch arbeitenden Literatur (1998, Renhart); Altar-
riume fiir die Zukunft (2002, Redtenbacher).

Inszenierung und Kultur der Liturgie: Das Evangeliar im deutschen Sprachge-
biet (1995, Hollerweger); ,,Sinnesrausch und Gotteserlebnis* — Weihrauch als
Droge? (2001, Plank); Die liturgischen Text- und Redesorten (2002, Greule);
Sprachkultivierung und Gottesdienst. Zur praktischen Relevanz einer liturgi-
schen Textsortenlehre (2002, Haunerland); Mitteilung statt Wiedergabe. Zum
Sinn sprecherischer Inszenierung biblischer Texte im Gottesdienst (2002, Béu-
mer); Der Dienst des ,,Lektors* in der Benediktusregel (2002, Puzicha).
Volksfrommigkeit und Brauchtum: Wallfahrten und Volksfrommigkeit in Slowe-
nien (1989, Brezje); Alte und neue Briuche. Ein Forschungsprojekt in Wiener
Pfarren (1998, Wolf); ,.Seid ruhig und merkts auf mit Fleif} . . .“ Religioses Spiel
als Zeugnis lebendiger Volksfrommigkeit (1998, Prieler); Das Fastentuch (1998,
Untermoser); Blumen und Pflanzen in der Liturgie und im christlichen Brauch-
tum (2001, Weinert)

Okumene: Liturgische Communio. Kirchenspaltung und Skumenisches Ringen
um die Einheit (1990, T. Berger); Erneuverte Agende im Kontext evangelischer
Liturgietradition (1992, Schmidt-Lauber); Die Beitréige zur Liturgie in den Pro-
Oriente-Konsultationen mit der Kirchen syrischer Tradition (1996, Winkler); Li-
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turgie und Okumene (1998, Renhart); Was ist ein dkumenischer Gottesdienst?
(2000, Ehrensperger).

*  Einzelthemen: Mesner und Sakristei Teil I: Von der Notwendigkeit ,.geistlicher
Kiister®, Teil II: Vom Ort der Sakristei (1990, Sauser); 25 Jahre — Zweites Vati-
kanisches Konzil. Modell fiir einen Wortgottesdienst (1990, Kleiner); Fiirbitten —
Uberlegungen fiir die Praxis (1991, Esterbauer); Fiirbitten — eine immer wieder
neue Aufgabe Teil I und II (1992, Kleinheyer); Bericht aus einem Pfarrverband
(1995, Berger); Liturgie im Jugendverband (2002, Malcherek).

Zusammenfassung

In dieser Phase vollzog sich nicht nur ein einschneidender Wandel in der Zusammenset-
zung der Redaktion, vor allem waren inzwischen zahlreiche prigende Persénlichkeiten der
Reform: Amtstrager, Professoren und profilierte Praktiker altersbedingt ausgeschieden und
durch eine neue Generation ergéinzt oder ersetzt worden — viele Zeitzeugen des Konzilsauf-
bruchs standen jetzt nicht mehr oder nur mehr am Rande des Geschehens zur Verfiigung.
Die meisten erneuerten Liturgiebiicher lagen sowohl in der lateinischen editio typica, als
auch in der muttersprachlichen Ausgabe vor, sodass sich die nachfolgende Generation der
Verantwortlichen und der Autoren stérker auch den eigentlichen liturgiewissenschaftlichen,
pastoralliturgischen und liturgiepastoralen Grundsatz- bzw. Forschungsfragen zuwenden
konnten. Dadurch ist Heiliger Dienst in diesen Jahrgingen deutlich charakterisiert. Die
Autorenschar wird vielfiltiger und bunter. Es fillt schwerer als friiher, unter ihnen wenige
ganz prominente und etablierte Namen herauszugreifen, einige ragen dennoch durch An-
zahl oder Gewicht der Beitréige heraus — mit ihren Namen verbinden sich — zum Teil inhalt-
lich eigenstandige Linien (,,Schulen®): 4. Hdiufling, Ph. Harnoncourt, W. Haunerland, H.
Hollerweger, R. Kleiner, R. Mefiner, H. B. Meyer, F. Nikolasch, R. Pacik, F. K. Prafl, E.
Renhart, E. Sauser, F. Walz, R. Wentz. Erstaunlich oft schaltet sich auch der dsterreichische
Liturgiebischof E. Kapellari ein. Inhaltlich profilieren sich Themen von bleibender Rele-
vanz fiir die Zukunft der Liturgie heraus — dies zeigen vorrangig die Themen der Sympo-
sien und die Schwerpunkthefte, aber nicht nur diese. Zugleich wird das gesamte sehr breite
Spektrum der Fragen des konkreten liturgischen Lebens und Feierns in den Blick genom-
men, wie es jede konkrete Gottesdienstgemeinde betrifft. Auf weltkirchliches Geschehen
und auf rémische Vorgaben wird in dieser Phase mehr als frither geachtet, was zum Bei-
spiel auch die Auseinandersetzung mit dem Liturgiekapitel im neuen Katechismus der
Katholischen Kirche zeigt. Alles in allem muss von einem erhéhten Problembewusstsein,
einer Konsolidierung und Konzentration auf wichtige Fragen und einer gleichzeitigen bis
s Detail gehenden Sensibilisierung fiir liturgiepraktische Fragen gesprochen werden.
Zunehmend mehr wird ,,Liturgische Bildung™ eingemahnt und das Thema der ,ars ce-
lebrandi* beginnt sich stirker Gehor zu verschaffen.

(b) Vom 40. Anniversarium der Liturgickonstitution bis zur Gegenwart (2003-2006)

Zur Signatur der Jahre 2003 bis 2006

Was fiir die vorangegangene Zeitspanne zu sagen war, gilt auch weiterhin fiir die letzten
vier Jahre der Entwicklung. Hinzu treten einige sehr markante Ereignisse, deren Auswir-
kungen fiir die Zukunft noch gar nicht abgeschiitzt werden konnen: Erstens wird 2003 und
2004 universalkirchlich und im deutschen Sprachraum des 40. Jahrestages der Promulgati-
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on der Liturgiekonstitution des Konzils, Sacrosanctum Concilium vom 4. Dez. 1963, ge-
dacht: mit zahlreichen Veranstaltungen und Publikationen. Insgesamt ist in diesen und den
unmittelbar vorangegangenen Jahren eine markante Neubefassung mit der Geschichte und
den Dokumenten und des II. Vaticanums zu konstatieren. Im selben Jahr 2004 wurde in
einem breit angelegten Gedenkjahr an den weltbekannten Pionier der Liturgischen Bewe-
gung, den Klosterneuburger Chorherren Pius Parsch erinnert, der vor 50 Jahren verstorben
war. Vor allem das international ausgerichtete Pius-Parsch-Symposion und die neu gegriin-
dete Reihe der , Pius-Parsch-Studien bewirkten einen Aufschwung der Pius-Parsch-
Forschung und die stirkere Befassung mit der dem Konzil vorangegangenen Liturgischen
Bewegung. Am 2. April 2005 endete das lange und préigende Pontifikat von Papst Johannes
Paul II. mit seinem Heimgang, der fiir einige Zeit den ,, Atem der Welt stillstehen” lie
und ein bisher nie da gewesenes Echo auf einen Papsttod ausloste. Am 19. April wurde
Kardinal Joseph Ratzinger zum Nachfolger gewihlt und gab sich den Namen Benedikt XV1.
Bemerkenswert fiir beide Papste wurden rund um den Pontifikatswechsel die Initiativen
zum Thema Eucharistie: Johannes Paul II. hatte die letzte Enzyklika seines Pontifikates
..Ecclesia de Eucharistia®“ genannt und ein universalkirchliches ,,Jahr der Eucharistie®”
ausgerufen. Dies wurde zu seinem Verméchtnis: Benedikt XVI. ibernahm diesen wichtigen
Pastoralschwerpunkt Eucharistie auch fiir die vorbereitete Bischofssynode im Oktober 2005
von seinem Vorginger. Dies brachte spiiter (2007) der Universalkirche gleich auch ein
zweites Dokument zum selben Thema: das nachsynodale Apostolische Schreiben ,,Sacra-
mentum Caritatis“”* iiber die Eucharistie als Quelle und Hhepunkt von Leben und Sen-
dung der Kirche.

Auf Osterreichebene war 2004 die Funktion des Liturgiereferenten der Bischofskonferenz
und damit der Vorsitz der Liturgischen Kommission von Egon Kapellari zum Erzbischof
von Salzburg, auf Dr. Alois Kothgasser SDB iibergegangen, der sich inzwischen als aufge-
schlossener und pastoral denkender Anwalt des liturgischen Anliegens bewdhrt. Uber die
genannten einschneidenden Ereignisse hinaus wird auch diese Neubesetzung spiirbar. Ka-
pellari arbeitet jedoch weiterhin im Bereich Liturgie mit und hat seitens der Osterreichi-
schen Bischofskonferenz die Verantwortung fiir die Erstellung des neuen ,,Gotteslob* iiber-
nommen, die in dieser und der kommenden Periode nicht nur die Arbeit der Kirchenmusi-
ker erheblich mitbestimmt.

Die Jahre 2003 bis 2006 im Spiegel von HEILIGER DIENST

All dies flieBt in das Bild, das HEILIGER DIENST hinterldsst, sichtbar ein und bestimmt
auch viele Thematiken der Beitrige und vor allem der Symposien und Themenhefte. Letz-
tere nehmen nun iiberhand: 2003 bis 2006 gab es kein einziges ,,offenes Heft”, alle hatten
ein Schwerpunktthema. Wie schon zuvor bilden die Symposien und Themen fokussierend
die , Lage der Liturgie** ab, daher wird iiber sie im Folgenden an erster Stelle berichtet. Seit
Jahrgang 57 (2003) wurde fiir die Hefte 24 die von Andreas Redtenbacher betreute Rubrik

Tageszeitung ,.Die Presse* vom 3. April 2008 zum 3. Jahrestag seines Todes (ungezeichneter
Beitrag).

Damit ging sehr spit endlich auch eine Forderung von Pius Parsch in Erfiillung, der die weltweite
Proklamierung eines solchen Jahres durch den Papst schon vor 60 Jahren angemahnt hatte. Da Jo-
hannes Paul 1. sich intensiv mit Parsch auseinandergesetzt hatte, ist nicht auszuschliefen, dass er
sich diese Idee von Parsch (bewusst oder unbewusst) zueigen gemacht hatte.

Deutscher Text in: VApS 177.
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,»Notizen und Berichte aus Liturgie und Liturgiewissenschaft eingerichtet, um dem Leser
einen aktuellen liturgiebezogenen zeitgeschichtlichen Spiegel zur Information zu bieten.
Diese neue Einrichtung iibernimmt die Funktion der aktuellen Berichterstattung aus dem
In- und Ausland, wie sie in den frithen Jahrgéingen als Einzelbeitrige durchgingig iiblich,
aber zeitweise in den Hintergrund geraten war. Auch sie ist ein Seismograph fiir liturgische
und wissenschaftliche Entwicklungen und entspricht so der genuinen Zielsetzung von Hei-
liger Dienst.”” Rémische Dokumente und pdpstliche Lehrschreiben werden in dieser Zeit-
spanne vor allem innerhalb der Fachbeitrige vorgestellt und diskutiert und sind dort enthal-
ten; sie werden in den folgenden Auflistungen nicht nochmals eigens ausgewiesen. Auf die
Gottesdienste rund um den Pontifikatswechsel und auf diesen selbst wurde in der Zeit-
schrift nicht eigens eingegangen, andere GrofBereignisse (40 Jahre SC, das Jahr der Eucha-
ristic mit den themenbezogenen Dokumenten, das Pius-Parsch-Gedenkjahr) werden durch
entsprechende Themenhefte — in zwei Fillen als Doppelhefte — gewiirdigt. Die zunehmende
Mitwirkung von Autoren des Auslands, vor allem die Anzahl aller Beitragenden lisst es
iibrigens fiir diese Phase kaum zu, ,,Schwerpunktautoren® herauszuheben.

1. Dokumentation der Salzburger Symposien und der Schwerpunkthefie'®

2003: H 1, Der tagliche Gottesdienst in der Gemeinde (Dokumentation Symposion 2002;
Kapellari, Haunerland, Haufling, Braulik, Eham, Fabsits, Pranter, Haidinger, Lenz). Ein
Thema zwischen den Problemen: Priestermangel und priesterlose Gottesdienstformen an
Werktagen, Formenvielfalt dieser Gottesdienste, Zugang und Gestaltung Gemeinde betref-
fend Tagzeitenliturgie in der Gemeinde, Psalter, und der liturgischen Sprache.

2003: H 2, Liturgische Tradition im Wandel der Zeit (Schwerpunktheft)

2003: H 3-4, 40 Jahre Liturgiekonstitution. Relecture und Zukunft (Schwerpunktheft)

2004: H 1, Alttestamentliche und jiidische Glaubenserfahrungen in der christlichen Litur-
gie (Dokumentation des Symposiums 2003; Kapellari, Ebenbauer, Ames, Gerhards, MeB-
ner, D. Kranemann, Prafil; Gesprichskreise).

2004: H 2, Pius Parsch — Pionier liturgischer Erneuerung (Schwerpunktheft)

2004: H 3, Kirchenraum und Liturgie im Spannungsfeld von Wandel und Bestand
(Schwerpunktheft)

2004: H 4, Tdtige Teilnahme an der Liturgie: Wo stehen wir heute? (Dokumentation des
Studientages, veranstaltet vom Institut fiir Liturgiewissenschaft, christliche Kunst und
Hymnologie der Karl-Franzens-Universitit Graz).

2005: H 1, ,, Kehrt um und glaubt an das Evangelium** (Mk 1,15). Wege der Umkehr und
Versohnung (Dokumentation des Symposiums 2004; Kapellari, Soding, Stubenrauch, Wa-
chinger, Volgger; Gesprichskreise). Das Symposium geht der Frage nach, wie die Kirche
mit ihrer Bufl- und Beichtpraxis in einer Zeit, in der vielen Katholiken die Beichte und das
Stindenbewusstsein weitgehend abhanden gekommen sind, ihrem diesbeziiglichen Auftrag
unter den verdnderten Bedingungen sinnvoll nachkommen kann.

2005: H 2, Liturgie und Sakralitit. Zeichenhafte Begegnung mit dem Heiligen (Schwer-
punktheft)

2005: H 3, Aspekte zur ars celebrandi (Schwerpunktheft)

75 = : ST 5 :
Aus Platzgriinden wird auf sie hier nicht niher eingegangen.

Die Symposien werden hier mit dem jeweiligen Generalthema und den Namen der wichtigsten
Referenten angefiihrt; fiir die Schwerpunkt- oder Themenhefte wird nur das Generalthema des
Heftes angegeben, die Themen der Einzelbeitrige werden in den kategorialisierten Listen ange-
fiihrt wie alle anderen Beitrége auch.
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2005: H 4, Die Vielfalt der Liturgie (Schwerpunktheft)

2006: H 1, Anlass-Gottesdienste. Liturgische Feier zwischen theologischem Anspruch und
pastoraler Wirklichkeit (Dokumentation Symposium 2005; Redtenbacher, Ebertz, Schwarz,
Haunerland, WeB; Erfahrungsberichte, Gespriichskreise). Die weithin prikatechumenale
Situation zahlreicher Menschen, die von der Kirche liturgische (rituelle) Angebote wiin-
schen, die vielfiltigen Bemithungen um niederschwellige Angebote, neue Segensfeiern, die
Situation der Kasualien und der hohen Feiertage, Fragen einer ,,Ritendiakonie®, etc. rufen
theologisch nach Klirung, wo die Liturgie der Kirche genuin bei ihrer Sache ist und wo sie
diese verldsst. Viele Fragen mussten offen bleiben und wurden der weiteren Analyse liber-
lassen.

2006: H 2, Vom Schatz der Kirchenmusik (Schwerpunktheft)

2006: H 3, Liturgie und Leben (Schwerpunktheft)

2006: H 4, Im Dienst der Liturgie. 60 Jahre HEILIGER DIENST (Schwerpunkt- und Jubi-
liumsheft)

Vorausblick 2007:

2007: H 1, Wallfuhren heute. Wohin geht der Weg? (Dokumentation Symposium 2006)
2007: H 2-3 Eucharistie. Dimensionen und Kontexte (Schwerpunktheft)”’

2007: H 4 Amt und Liturgie (Schwerpunktheft)

2. Offizielles, Dokumente, Kongresse und Tagungen, Berichte

—  Personen: In memoriam Erzbischof Dr. Alois Wagner T 25. 2. 2002 (2003, Holler-
weger); In memoriam § Erzabt Franz Bachler OSB (2003, W. Bachler); In memori-
am T Anton Pomella (2003, Pacik); In memoriam Franz Kardinal Kénig 1 13. Mirz
2003 (2004, Redtenbacher); Zum 1. Jahrestag des Todes von Kardinal Konig (1 13.
Mirz 2004): Damit sich Himmel und Erde verbinden ... Kardinal Koénig als bischof-
licher Vorsteher liturgischer Feiern (2005, Moser); In memoriam Arno Schilson 1 29.
Mirz 2005 (2005, [BuN = Redtenbacher in: Berichte und Notizen aus Liturgie und
Liturgiewissenschaft]); In memoriam Arno Schilson [T 29. Mirz 2005] (2005,
Schmid-Keiser); Maria-Luise Thurmair in Miinchen verstorben (2005, BuN); Golde-
nes Verdienstzeichen der Republik Osterreich fiir Kirchenmusiker Ebenbauer (2006,
BuN); Prof. Dr. Christine Gleixner FvB wurde 80 (2006, BuN); Johannes H. Em-
minghaus posthum gewiirdigt (2006, BuN); Personlicher Nachruf auf Univ. Prof. Dr.
Kurt Schubert (2006, Langer); Republik Osterreich ehrt Liturgieexperten Prilat
Schwarzenberger (2006, BuN); Stiftsorganist Melchersson der Primonstratenserabtei
Schldgl ausgezeichnet (2006, BuN).

—  Sachen: Die Zukunft der Liturgiereform des Zweiten Vatikanischen Konzils — Stand-
ortbestimmung und Festveranstaltung anlisslich 40 Jahre Liturgiekonstitution ,,Sac-
rosanctum Concilium®, Tagung am 11. Oktober 2003 in Wien — Lainz (2004, BuN);
LAktive Teilnahme an der Liturgie® Tagung am 16. Januar 2004 in Graz (2004,
Groen in BuN), ,,Pius-Parsch-Studien. Quellen und Forschungen zur Liturgischen
Bewegung™ (= PPSt): eine neue liturgiewissenschaftliche Buchreihe im Echter-
Verlag (2004, BuN); Pius-Parsch-Gedenkjahr 2004 (2004, BuN); Veranstaltungen

" Da das Themenheft ,,Eucharistie — Dimensionen und Kontexte* in unmittelbarer Folge zu den

Eucharistie-Initiativen der beiden Pipste Johannes Paul II. und Benedikt XVI. steht, und zudem
auch die schon vor 2007 erlassenen diesbeziiglichen pépstlichen und dikasteriellen Schreiben be-
riicksichtigt, werden die Beitrige dieses Doppelheftes in den kategorialisierten Auflistungen im
Folgenden bereits mitberticksichtigt.
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zum Pius-Parsch-Gedenkjahr (2004, Redtenbacher); ,,Das christliche Leben unter den
Gldubigen mehr und mehr zu vertiefen ...« (SC1). Bericht iiber ein Doppelsymposion
in Miinster anlésslich 40 Jahre Liturgiekonstitution Nov. 2003/Jan. 2004 (2004, Hos-
selmann); Pius-Parsch-Symposion 2004: Die Rezeption liturgischer Erneuerung am
Beispiel des Pioniers Pius Parsch (2005, Schmid-Keiser); Jahrestagung des Abt-
Herwegen-Instituts in der Benediktinerabtei Maria Laach vom 23.-25. September
2005 (2005, Ehrensperger); 11. Weltbischofssynode zur Eucharistie (2005, BuN);
Mitteilungen aus der European Conference for Protestant Church Music [ECPCM]
(2005, Horn); Nobilis Pulchritudo — Der pipstliche Zeremoniir zieht Bilanz (2005,
G. und M. Max); Festrede zur Buchprisentation: Pius Parsch in der liturgiewissen-
schaftlichen Gesellschaft, am 29. November 2005 im Stift Klosterneuburg (2005,
Kritzl); Papst Benedikt XVI. iiber Kirchenmusik, Neokatechumenat und die Liturgie
(2005, BuN), Liturgiewissenschaftliche Gesellschaft gegriindet (2005, BuN); Bene-
dikt XVI. mahnt zur regelméBigen Mitfeier der Sonntagsmesse (2006, BuN); ,,Pius-
Parsch-Woche™ in einer Pfarrgemeinde (2006, BuN); Zeitschrift , Bibel und Liturgie*
ist 80 (2006, BuN); Geleitwort zu 60 Jahre Heiliger Dienst (2006, Kothgasser);
Grullwort zu Heiliger Dienst Heft 1/1947: 1 Bischof Joseph Cal. Fliesser, Das Institu-
tum der Erzabtei St. Peter (2006, BuN); Die modernen Ritual Studies als Herausfor-
derung fiir die Wissenschaft der Liturgie!? Tagungsbericht zur AKL 2006 in den
Niederlanden (2006, Hosselmann); Eucharistie und Nichstenliebe. Zur Bischofssy-
node iiber die Eucharistie (2005) und das nachsynodale Schreiben von Benedikt X V1.
(2007, Scheuer); Bericht: Liturgiewissenschaft als Universititsdisziplin in Tsche-
chien (2007, Kunetka).

3. Liturgiewissenschafiliche Forschungsbeitrige

Theologie der Liturgie: Liturgietheologie und amtlicher Dienst. Zur sakramentalen
Dimension der kirchlichen Gemeinde (2003, Koch); Liturgie und Leben — Gedanken
aus orthodoxer Sicht (2003, Staikos); Von der Suche nach Sinn und Transzendenz in
gottesdienstlichen Versammlungen (2005, Schmid-Keiser); Gottesdienst als In-
Formation oder: Die Entfaltung der christlichen Existenz im (liturgischen) Feiern
(2006, Walz); Liturgie als Weg (2006, Ehrensperger); Lebendige Gottes- und Men-
schenbegegnung in der Liturgie. Liturgietheologie in heilsgeschichtlich-personaler
Perspektive bei Altfried Kassing [1924-1997] (2006, Malcherek); LogosgemiiBe Li-
turgie. Zur theologischen Grundlegung des christlichen Gottesdienstes nach Joseph
Ratzinger — Papst Benedikt XVI. (2007, Schneider).

Konzil: Sacrosanctum Conciliilum — eine notwendige Hinfiihrung nach 40 Jahren
(2003, Redtenbacher); ,,Vollzug des Priesteramtes Jesu Christi* (SC 7). Liturgie in
personaler Dimension (2003, Malcherek); Das Konzilstagebuch von Josef Andreas
Jungmann SJ (2003, Pacik); Vor 40 Jahren — Aufbruch in und mit der Liturgie (2003,
Heinz). Die Liturgiereform des II. Vatikanischen Konzils aus evangelischer Sicht
(2003, Grethlein).

Liturgiereform(en): Liturgiereform — ein Baustein der Liturgiegeschichte (2003, B.
Kranemann); Liturgiereform als Mitte der Erneuerung von Glaube und Kirche (2003,
Richter); Wie ist Liturgie zu reformieren? (2003, Angenendt); Liturgiewissenschaft
nach 40 Jahren Sacrosanctum Concilium. Perspektiven und Aufgaben (2003, Ger-
hards); Pius Parsch und die biblisch-liturgische Erneuerung im historischen Kontext
(2004, Rohrig); Aktive Teilnahme des Volkes an der Messe. Die von Pius Parsch
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entwickelten Modelle (2004, Pacik): Klosterneuburg und Leipzig — zwei Zentren der

liturgischen Erneuerung (2004, Poschmann); Pius Parsch in der liturgiewissenschaft-

lichen Rezeption. Veroffentlichte und unverdffentlichte Arbeiten Giber Pius Parsch

(2004, Redtenbacher); Mystagogie bei Pius Parsch (2004, Wekerle); Zur aktiven

Teilnahme der Laien an der Liturgie. Der neue Typus des liturgische bewegten Laien

(2004, Krawezyk): Fragen zur Altarraumgestaltung nach dem I1. Vatikanischen Kon-

zil (2004, Moser); 60 Jahre Liturgieentwicklung im Spiegel der Zeitschrift Heiliger

Dienst. Teil I: Von der Griindung bis zum Vorabend des Konzils (1947-1961):

Volksliturgische Bewegung und offizielle Reformpolitik (2006, Redtenbacher); auch:

60 Jahre im Dienst der Liturgie. Heiliger Dienst — Register der Jahrginge 51 [1997] —

60 [2006] (2006, Wentz).

Eucharistie: Eucharistie als Hohepunkt kirchlichen Lebens — auch in der Gemeinde

(2003, Lies); Zum Wirken Jesu in der Eucharistie (2005, Lies); Empfangt, was ihr

seid, und seid, was ihr empfangt! Zur Aktualitét des Eucharistieverstindnisses des hl.

Augustinus (2007, Wucherer-Huldenfeld); ., Wenn ihr zum Mahl zusammenkommt . . .

[1 Kor 11,33] (2007, Séding); Bedeutung und Konsequenzen der eulogischen Sinn-

gestalt der Eucharistiefeier (2007, Lies); Kleine mystagogische Reflexion iiber den

Opfer- und Mahlcharakter der Eucharistiefeier (2007, Ebenbauer); Zum Eucharistie-

verstindnis in orthodoxer Tradition (2007, Prokschi); Kennt die orthodoxe Eucharis-

tie eine Messopfer-Theologie? (2007, Kattan).

Gestalt der Liturgie:

*  Liturgiesprache: ,Kein verkleidetes Latein™. Sinn und Grenze sakraler Sprache
in volkssprachlicher Liturgie (2005, Briiske); Neuere Forschungen zur Sakral-
sprache im deutsch-polnischen Vergleich (2005, Greule, u. a.).

% Kirchenmusik: Te Deum laudamus. Kompositionen fiir das Offizium und fiir
Andachten von Wolfgang Amadeus Mozart und Johann Michael Haydn (2006,
Aringer-Grau); Das Lob Gottes in der Muttersprache. Johann Michael Haydns
Deutsches Hochamt , Hier liegt vor deiner Majestit™ (2006, Eder).

*  Kirchenbau: Die Trierer ,Doppelkirchenanlage® von Dom und Liebfrauen als
Beispiel fiir die sich wandelnden Rdume unter dem Einfluss einer sich wandeln-
den Liturgie (2004, Ronig).

4. Praxis: Reformrezeption, Pastoralliturgie, Liturgiepastoral

Dieser Themenbereich gestaltet sich in der zur Rede stehenden Periode grundsitzlicher:
er unterscheidet sich einerseits von den frithen Jahrgéingen dadurch, dass kaum mehr Pra-
xismodelle vorgestellt werden, anderseits von den Jahrgingen der etwa 30 Jahre unmittel-
barer Nachkonzilszeit dadurch, dass die Themen und Vorschlige zur konkreten Liturgicre-
form abgeldst werden durch grundsitzlichere Beitriige zur Liturgiepraxis und durch langer-
fristige Uberlegungen im Blick auf einzelne Reformbreiche.

Historisches zur Rezeption des Reformgeschehens’™: Kardinal Konig im Gespréch —
Interview anldsslich des 40. Jahrestages der Promulgation der Liturgickonstitution
(2003, Redtenbacher); 40 Jahre Liturgiekonstitution (2003, Kapellari); Ein kurzer
kritischer Riickblick auf 40 Jahre Liturgiereform (2003, Harnoncourt); Das Liturgi-
sche Institut in Trier und seine Bedeutung fiir die Rezeption der Liturgiekonstitution
in Deutschland (2003, Heinz); Unterwegs mit der Kirche von Rom. 30 Jahre ,.Syno-

8 Nicht nur des postkonziliaren Reformgeschehens, sondern auch der vorkonziliaren Volksliturgi-

schen Bewegung.
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den*“-Hochgebet der Schweiz (2003, Holzherr); Pius Parsch und das Stift Klosterneu-
burg (2004, Backovsky); Sankt Gertrud in Klosterneuburg (2004 [1954] + Jung-
mann); Liturgisches Mindestprogramm (2004 [1952]  Pius Parsch).

Aktuelle Aufgaben der Reformrezeption: Alte Gebetstexte trotz verinderter Sprache?
Zum Umgang mit der liturgischen Tradition heute (2003, Kohlschein); Gottes-
dienstiibertragungen in Horfunk und Fernsehen in Osterreich (2003, Weinmann); Li-
turgie 50 Jahre nach Pius Parsch und 40 Jahre nach Sacrosanctum Concilium (2004,
Kapellari); Einige Aspekte der heutigen ,.titigen Teilnahme* (2004, Groen): Partici-
patio actuosa — mit geistlichem Gewinn (2005, Weismayer); ,,Wir haben die Herr-
lichkeit Gottes gesehen®. Sonntagsgottesdienste mit neuer Qualitit. Einige Ergebnis-
se des Projekts , Gottesdienstqualitit in Wien (2005, M. Kénig); Wahrnehmungen
und Erwartungen von Gottesdienst — eine empirische Untersuchung (2005, Gall):
,»Theopraxis®. Anmerkungen zur Theopraxis im Interesse lebendiger Gottes-Dienst-
Feiern (2005, Schmid-Keiser); Die Liturgie im Leben der Gliubigen (2006, Kapella-
ri); ,,Vom Zauber der Liturgie®. GedankenanstdfBe zur feiernden Gestalt(ung) des
Glaubens (2006, Freilinger).

Eucharistie und Sakramente: Die Krankensalbung und ihr Platz in der heutigen
Krankenhausseelsorge (2005, Groen); Eucharistie der Kirche. Zur Spiritualitit und
Feierpraxis in unseren Gemeinden (2007; Haunerland); Die Eucharistie und der
Mensch von heute — Uberlegungen in pastoralliturgischer und liturgiepastoraler Ab-
sicht (2007, Lenz); Wer darf wann die Kommunion unter beiden Gestalten empfan-
gen? Die romischen Regelungen vom Zweiten Vatikanischen Konzil bis heute (2007,
Pacik).

Vielfalt liturgischer Feiern: Aspekte der Vielfalt des Gottesdienstes (2003, Predel);
Die Vielfalt der Liturgie als Antwort auf eine dialogische Anthropologie? (2005,
Walz); Den Schatz der Liturgie zum Leuchten bringen (2003, Blecker); Die vielfilti-
ge Arbeit des Liturgieausschusses (2005, Aumayer).

Kinder und Jugend: Gedanken zum Kleinkindergottesdienst in der Pfarrgemeinde
(2005, Waltl); Leitlinien zur Gestaltung jugendgerechter und lebendiger Gottesdiens-
te (2005, Volgger); Jugendkirche Wien: Start eines ,heiligen Experiments® (2005,
Jansen); Uberlegungen zur Teilnahme Jugendlicher an der Liturgie (2005, Caban).
Kirchenmusik: Kirchengesdnge als Grenzginger (2004, Harnoncourt); Gemeindege-
sang: Grundelement, Stolperstein und Zukunftschance lebendiger Liturgie (2004,
Ebenbauer); Kirchenmusik in Osterreich — Bemerkungen zur Situation (2004, PraBl);
Der Dialog im Gesang als Heraus-Forderung? (2005, Springer); Zwischen Kirchen-
dienst und Gottesdienst — Mozarts geistliche Musik (2006, Kaspar); ,,.Der Klerus un-
terbrach die Musik geréuschhaft . . .. Die Problematik der Orchestermesse in erneu-
erter Liturgie am Beispiel W. A. Mozarts (2006, Koch); , Nun freut euch ihr Christen
. ... Rezeption traditioneller Kirchenlieder (2006, Gall); Klassik oder Rockmesse.
Zwei Jahre Kirchenmusiker in den USA (2006, Reisinger); Eucharistische Frommig-
keit in den Abendmahlsliedern des evangelischen Gesangbuches (2007, Horn).
Kirchenbau: Uberlegungen zum Kirchenbau heute (2004, Tesar); Fragen zur Altar-
raumgestaltung nach dem II. Vatikanischen Konzil. Die Um- und Neugestaltungen
des Altarraumes des Wiener Stephansdoms (2004, Moser); Das ,,Wiener Modell*.
Altarraumgestaltung in der Erzdiszese Wien, Teil I: Die Wiener Richtlinien und die
Arbeit des Altarbeirates (2004, Sindelar), Teil II: Exemplarische Projekte (2004,
Gnilsen); Anmerkungen zum Kirchenbau der Ditzese Graz-Seckau in den letzten
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Jahren (2004, Renhart); Die Bedeutung der Architektur und Ausstattung des Kirchen-
raumes fiir die Liturgie (2004, Resch); Autonome Kunst im sakralen Raum (2004,
Kolbl); ,.Aktive Teilnahme* — im nachvatikanischen Kirchenbaugeschehen der Di6-
zese Graz-Seckau ,,Actuosa participatio® auf steirisch: Analyse konkreter Beispiele
aus der liturgischen Praxis steirischer Pfarrgemeinden (2004, Loschberger);

—  Ein Einzelthema: Pallottinerpater Richard Henkes SAC [1900-1945] — Kraft zur Le-
benshingabe aus der Feier des Glaubens (2006, Probst).

Zusammenfassung

In seltener Ubereinstimmung reflektiert Heiliger Dienst in den Jahren 2003-2006 (sieht
man vom Pontifikatswechsel einmal ab) die groBen Ereignisse und weit reichenden
Schwerpunkte dieser wenigen Jahre, die die Liturgie betreffen. Nahezu alles, was unter
,.Signatur der Periode zu verzeichnen war, findet sich in entsprechend kompetenten Bei-
trigen in der Zeitschrift wieder: die Neubefassung mit der Liturgiekonstitution 40 Jahre
nach ihrer Promulgation durch Paul VI., das Gedenken an Pius Parsch und entsprechende
Impulse zur Parsch-Forschung, die groen Papstinitiativen zum Eucharistiethema. Es ist der
wohl profilierteste Zeitabschnitt in der Geschichte von Heiliger Dienst. Dafiir sind einige
Faktoren maBgeblich: die schon seit lingerem erweiterte Redaktionsgruppe entwickelte
spiirbar eine gemeinsame und liturgiewissenschaftlich kompakte Blattlinie, die jetzt voll
durchzuschlagen beginnt; die konsequente Einhaltung des Redaktionsplanes beziiglich der
Schwerpunkthefte wirkt profilierend; die Themenwahl der Beitrige verzettelt sich nicht
mehr in vordergriindigen allzu praktischen Detailfragen (oder gar Praxismodellen); die
ganz wichtigen auch weltkirchlich relevanten liturgischen Fragestellungen werden umfas-
send und von zahlreichen prominentesten Gastautoren aufgearbeitet, was im Fall des 40.
Anniversariums der Liturgickonstitution und anlésslich des groBen Eucharistiethemas der
Pipste Johannes Paul II. und Benedikt XVI. sogar zu ansehnlichen und viel gefragten Dop-
pelheftnummern fiihrt. Nicht zuletzt sei darauf hingewiesen, dass sich auch die Themen der
Reform und ihrer Rezeption grundsitzlicher und serigser darstellen, als zu fritheren Etap-
pen. Und erginzend rundet die Rubrik ,,Notizen und Berichte aus Liturgie und Liturgiewis-
senschaft das fachliche Informationsangebot fiir den Bedarf der Leserschaft ab; regelma-
Bige Buchbesprechungen leisteten schon bisher”” und auch in dieser Periode das Ihrige
dazu.

7. Wort zum Schluss

(1) Die Ergebnisse beruhen auf einem materialreichen und vollstandigen Durchblick
durch alle Hefte der Zeitschrift. Das bedeutet natiirlich nicht, dass nicht in vielen Bereichen
der kategorialen Auflistungen zwischen Wesentlichem und weniger Bedeutsamem zu un-
terscheiden war und daher eine Auswahl der Beitrige vorgenommen werden musste; dieses
Vorgehen war methodisch geboten, um tatsidchlich den ,.Spiegel von 60 Jahre Liturgieent-
wicklung® aus der Zeitschrift erheben zu kénnen, der die Linien der Entwicklung sowohl
der Liturgie, als auch der Zeitschrift selbst in ihren wesentlichen Konturen aufzeigen kann.
Manche Themenlisten sind dennoch relativ umfangreich geraten: einerseits waren die Ein-
zelthemen ja meist vielfiltig und breit gestreut, anderseits war Wert darauf zu legen, dass

™ Das gilt von den ersten Jahrgéngen des Anfangs an.
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der ,,Spiegel®, der sich aus einem vollstindigen Durchblick ergeben sollte, aus nachweisli-
chen Tatsachen folgt und wissenschaftlich mdglichst schliissig begriindet ist.

(2) Der lange Zeitraum vom Konzilsbeginn im Jahr 1962 bis zum 60-Jahr-Jubildium der
Zeitschrift im Jahr 2006 war zu gliedern in die folgenden Etappen:

1962-1988: Vom Konzil bis zum 25. Anniversarium von ,,Sacrosanctum Concilium* (= 5.)

(a) Das II. Vaticanum (1962-1965) und die Konzilskonstitution iiber die Liturgie
»Sacrosanctum Concilium® vom 4. Dez. 1963

(b) Die weitere Entwicklung wihrend des Pontifikats Pauls V1. bis zu seinem Tod
am 6. August 1978

(¢) Vom ,Drei-Pépste-Jahr 1978 zum 25. Anniversarium der Liturgiekonstituti-
on 1988

1989-2006: Uber das 40. Anniversarium der Liturgiekonstitution bis zur Gegenwart (= 6.)

(a) Die Zeit zwischen dem 25. und dem 40. Anniversarium (1989-2002)
(b) Vom 40. Anniversarium der Liturgiekonstitution bis zur Gegenwart (2003—
2006).

(3) Festzuhalten ist:

HEILIGER DIENST ist in der Tat ein authentischer Spiegel der , Liturgieentwicklung
in diesen entscheidenden Perioden der Liturgiegeschichte seit dem Konzil.
HEILIGER DIENST ist zeitgeschichtlich auf weite Strecken ein authentischer Kommen-
tar der Liturgiereform des II. Vaticanums und seiner Rezeption im deutschen Sprach-
raum, insbesondere fiir die Kirche Osterreichs.
HEILIGER DIENST profilierte sich in diesen Jahren zunehmend mehr als Organ grund-
sdtzlicher liturgiewissenschaftlicher Reflexion; das bezeugt auch die offizielle Auf-
nahme der ,,universitiren liturgischen Institute* in die Herausgeberschaft im Impres-
sum.
HEILIGER DIENST ist immer auch geprégt von der Zusammensetzung der Redaktion;
daher gibt es bisweilen Schwankungen in der Verwirklichung seines eigenen ,;missi-
on statements®.
HEILIGER DIENST bleibt dennoch den Elementen seiner Grundausrichtung treu, wie
sie teilweise bereits als Ergebnis von Teil I zu formulieren waren. Das bedeutet zu-
sammengefasst fiir sein ,, mission statement: HEILIGER DIENST

(a) fordert die Liturgische Bewegung und Reform vor und nach dem Konzil:

(b) wahrt die Balance zwischen Liturgiepastoral und Liturgiewissenschaft;

(¢) tibernimmt je linger je mehr dezidiert die Funktion eines liturgiewissenschaft-

lichen Diskussionsforums;
(d) hat als Zielgruppen Multiplikatoren und Verantwortliche in den Gemeinden
und Didzesen, nun aber auch Fachleute aus der Liturgiewissenschaft;
(e) ist das offizidse Liturgicorgan der Kirche Osterreichs.

Der Verfasser weifs sich davon entlastet, die inzwischen zahlreichen und oft eindeutigen
Akzente pipstlicher und vatikanischer Verlautbarungen, die unter dem noch kurzen Ponti-
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fikat Benedikt X VL. bereits erfolgten® und die von manchen Kritikern unter der Perspekti-
ve eines Paradigmenwechsels im Liturgieverstindnis des Il. Vatikanischen Konzils und
seiner faktischen Liturgiereform wahrgenommen werden®', zu berichten oder zu kommen-
tieren — die gestellte Aufgabe endet mit dem 60. Erscheinungs- und Jubildumsjahrs von
Heiliger Dienst im Jahr 2006. Heiliger Dienst hatte in all den Jahren immer auch Liturgie-
geschichte mitgeschrieben.82 Zu manchen Jahrgangsperioden dieser iiberaus interessanten
Geschichte hatte die Redaktion, ob bewusst oder unbewusst, ob aus Klugheit oder Angst-
lichkeit, folgenreiche romische Ereignisse und Entscheidungen inhaltlich ausgespart. Die
kommenden Jahrginge werden zeigen, wieweit die Zeitschrift zu ihrer Aufgabe, die ur-
spriinglich im Vorantreiben der Liturgischen Bewegung und der Liturgiereform lag (ihr
_mission statement), weiterhin stehen will und kann. Jedenfalls wiirde auch eine ganz
andere und neue Entwicklung, ob so oder so, einer eigenen liturgiepastoralen und liturgie-
wissenschaftlichen Begleitung bediirfen.

8 Als beredtes Beispiel: BENEDIKT XVI., Motu proprio Summorum Pontificum; sowie der als Apos-

tolisches Schreiben verfasste Brief des Heiligen Vaters an die Bischofe anlisslich der Verdftentli-
chung des Motu proprio, deutsch in: VApS 178.

Vgl. dazu neuerdings: HAUNERLAND (wie Anm. 21) 248-250.

Im doppelten Wortsinn: als ..mit-schreiben™ und als ,,mit-gestalten®.

81
82
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Berichte und Notizen

aus Liturgie und Liturgiewissenschaft

Konfessionslose engagieren sich fiir Kirchen

Im ostdeutschen Sachsen (¢hemals Gebiet der DDR), deren Bevélkerung zu etwa 70%
offiziell konfessionslos, zum anderen Teil vorwiegend evangelisch-lutherisch ist, sorgt die
Bevolkerung erstaunlich eigeninitiativ fiir Bestand und Erhalt der zahlreichen Kirchenbau-
ten des Landes. Die zu iiber 50% aus vorreformatorischer Zeit stammenden, kunstge-
schichtlich daher alten und oft wertvollen Gotteshduser werden von hunderten selbststindig
agierenden Kirchenerhaltungsvereinen baulich betreut, saniert oder vor dem Verfall be-
wahrt. Diese Vereine sind oft nicht kirchlich gebunden, sondern ,,neutrale Biirgerinitiati-
ven, Aber sie treiben Geld auf, veranstalten Flohmirkte, Konzerte und Feste und legen
emsig am Wochenende auch selbst an ihre Kirche Hand an, denn die geschrumpfte lutheri-
sche Landeskirche kann den Gebzudeerhalt nicht finanziell sichern und wenig kommt auch
von der Politik. Etliche Kirchen stehen schon lange nicht mehr in gottesdienstlicher Ver-
wendung. Aber sie werden immer stirker als Identifikationssymbol im &rtlichen Lebens-
raum wahrgenommen und haben zumindest eine Funktion als kultureller und sozialer Mit-
telpunkt zurtickgewonnen. Als ganz selbstversténdlich wird es empfunden, wenn die meis-
ten sikularen Gemeindeveranstaltungen oder Dorffeste rund um die ,.eigene” Kirche ausge-
richtet werden, auf die man zunehmend stolz ist. Im ehemaligen atheisierenden DDR-Staat
ist zwar das Christentum arg verdunstet, doch hat sich auch bei konfessionslosen Biirgern
und deren ohne jeden kirchlichen Glauben groBgewordenen Nachwuchs eine vage Erinne-
rung erhalten: in dieser Kirche wurde ja einst meine Mutter getauft, in jener haben meine
GroBeltern geheiratet, in einer anderen haben Kulturbeflissene an einem bemerkenswerten
Konzert mitgewirkt, dort hatte ein Pastor vor dem politischen Umbruch zum .Friedensge-
bet” geladen. Das Engagement fiir ihre Kirchen lost auch bei heute konfessionslosen Biir-
gem Erinnerungen an die Vorzeit mit kirchlicher Tradition aus und wird zum Ankniip-
fungspunkt, sich neu iiber ihr Gotteshaus Gedanken zu machen: was ist tiberhaupt eine
Kirche, was geschah oder geschieht in ihr, was ist eigentlich ein Altar, woriiber sprechen
die sakralen Kunstobjekte? Vom Kirchengebiude ausgehend — also ,.von der Schale zum
Kern* hin — brechen Glaubensfragen ganz neu auf. Das stimmt nachdenklich: dasselbe
wollen ndmlich hierzulande Initiativen, wie ,,Die lange Nacht der Kirchen* und andere
Projekte der ,Kirchenpidagogik™ in den Gemeinden erreichen. Sie verdienen daher Jjede
Unterstiitzung!

Internationaler Durchbruch

Die im Echter-Verlag (Wiirzburg) herausgegebene Reihe ,,Pius-Parsch-Studien. Quellen
und Studien zur Liturgischen Bewegung® erfreut sich zunehmender internationaler Aner-
kennung. So erschienen in letzter Zeit ausfiihrliche Wiirdigungen in liturgiewissenschaftli-
chen und theologischen Fachorganen wichtiger européischer Sprachen. Der wissenschaftli-
che Wert der Reihe wird vor allem in einem neuen Aufschwung der Pius-Parsch-Forschung
gesehen. Diese lag bis auf wenige punktuelle Vorhaben lange brach und wird heute nicht
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zuletzt aufgrund des notwendigen zeitdiagnostischen Blickes auf die Liturgiesituation ho-
her gewichtet, als bisher. Dazu kommt, dass im Ringen um die sachrichtige Interpretation
der Konzilsaussagen iiber die Liturgie die Schriften der Viter der Liturgischen Bewegung
unumgiinglich zur Hermeneutik der Konzilstextes gehdren. Das gibt den alten Texten eine
aktuell-neue Bedeutung fiir ein vertieftes Verstehen. Dabei kommt Parsch ein besonderes
Gewicht zu, weil er nicht nur mit seiner internationalen Breitenwirkung erheblichen Ein-
fluss ausgeiibt hatte, sondern vor allem die ,,actuosa participatio®, die zum ,,cantus-firmus-
Begriff* der Liturgickonstitution wurde, als theologisches Existential des Liturgiebegriffs
begriindete. Als Beispiel von vielen sei aus der englischen Rezension von Keith F. Becklers
SJ (Gregorianum 88 [2007] 903-906) zitiert, der die Béinde 1 bis 5 bespricht:

_Dieses monumentale 5-bindige Werk [. . .] behandelt [Einsichten], die aufierhalb Osterreichs weit-
gehend unbekannt waren [. . .]. Sie enthiillen einen aufierordentlichen Materialbeitrag, von dem man
vieles noch nie zuvor gesehen hat. Es muss hier betont werden, dass das Werk in der Tat lehrreich
ist: sowohl hinsichtlich der Forschung, als auch hinsichtlich seines Ziels. Da diese Reihe sowohl
Parsch’s eigene Werke, als auch gegenwirtige Studien iiber sein Leben und Werk umfasst, iber-
briickt sie den Graben zwischen Vergangenheit und Gegenwart, wird sich tiber das Vermichtnis
Parsch’s als Griinder der dsterreichischen Liturgischen Bewegung klar und zeigt mit Blick auf ge-
genwirtige liturgische Fragen und zukiinftige Herausforderungen der Kirche, wie instruktiv dieses
Vermichtnis auch heute ist [. . .]. Mit Sicherheit macht die Zusammenarbeit so prominenter Wis-
senschaftler im Herausgebergremium gemeinsam mit einer Gruppe von erstrangigen Autoren diese
Reihe zur wegweisenden Forschung [, definitive study “] iiber Pius Parsch par excellence. Alle 5
Binde sind ferner reich an ausfithrlichen Anmerkungen, Registern und Literaturverzeichnissen
[. . .]. [Die] Kollegen haben uns einen grofien Dienst erwiesen, indem sie eine so griindliche Be-
handlung von Parsch’s Werk verfiigbar machen, und wir stehen tief in ihrer Schuld. Die Reihe wird
auf Jahre hinweg eine fundamentale Quelle fiir die Liturgiewissenschaft sein.*

‘

Osterreichweit. vierte ,, Lange Nacht der Kirchen'

,.Ein Tag sagt es dem andern, eine Nacht tut es der anderen kund (Ps 19,3)* war das ge-
meinsame Motto der ,Langen Nacht der Kirchen®, die sich seit 2005 inzwischen auf alle
Didzesen Osterreichs vom Bodensee bis zum Neusiedlersee ausgeweitet hat. Nicht nur das
Lauffeuer der Verbreitung, sondern auch die staunenswert hohe Beteiligung, sprechen von
einem nachhaltigen Erfolg, der pastoral nicht ohne Wirkung bleibt: Gemeinden suchen und
finden neue Wege zu den Menschen, Kirche wird in sympathischer Weise missionarisch,
die Gotteshiuser werden neu als die groBen Schitze des Landes entdeckt und vor allem
erfolgt zugleich ein grofer Schub an ,Kirchenpadagogik®, deren Ansitze zur liturgischen
und religiosen Bildung nicht unterschétzt werden diirfen. Der Impuls, der davon ausgeht,
bewirkt auch lingerfristig bei vielen Menschen die Ermutigung zu neuem Engagement im
Rahmen ihrer Gemeinde. Osterreichweit zihlte man in der 4. ,,Langen Nacht” von Freitag
30. auf Samstag 31. Mai 275.000 Besucher, davon allein in Wien, von wo die Initiative
ausgegangen war, 120.000. Ca. 600 Kirchen (das entspricht etwa einem Fiinftel aller Oster-
reichischen Pfarren) standen oft bis in die frithen Morgenstunden mit ihren insgesamt 3000
vollig verschiedenen, kulturellen, musikalischen und spirituellen Veranstaltungsangeboten
offen. Die ,,Lange Nacht* war auch ein herausragendes ¢kumenisches Zeugnis, denn alle
14 anerkannten Kirchen 6ffneten ihre Tore in Gemeinsamkeit und boten ihre Programme
an. Die Kreise, die der von einer einzigen Wiener GrofBistadtpfarre (Rossau) ,.ins Wasser
geworfene Stein“ seither zieht, bekommen einen immer groBeren Radius: vom Wiener
Stadtvikariat iiber einzelne Stidte und Orte bis hinein in alle Gsterreichischen Didzesen
gelangt die Initiative nun auch ins Ausland: an der kommenden 5. ,,Langen Nacht der Kir-
chen am 5. Juni 2009 wird sich erstmals auch die Ditzese Brno (Briinn) beteiligen. Von
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engagierten Gliubigen kam die Idee, die ,,Lange Nacht“ europaweit zu begehen. Niheres
ist unter www.langenachtderkirchen.at zu erfahren.

Zahl der Erwachsenentaufen steigt auch in Osterreich

Immer mehr Erwachsene lassen sich auch in den &sterreichischen Ditzesen taufen. 2007
waren es 248, im Jahr davor 225. Der Trend hilt an. Gleichzeitig findet die Vorbereitung
fiir immer mehr Taufbewerber in einem geistlichen Prozess des ,,Katechumenats® statt, der
ein Jahr dauert und im Allgemeinen in den Pfarren durchgefiihrt wird. Das sichert das
schrittweise und ganzheitliche Hineinwachsen nicht nur in den Glauben, sondern auch in
die Gemeinschaft der Kirche. Fiir den Erwachsenenkatechumenat gibt es inzwischen in
jeder Didzese eine zustindige Kontaktperson, die Unterstiitzung und Informationen fiir die
Durchfiithrung des Katechumenats gibt. Auf der Osterreichebene ist das Osterreichische
Pastoralinstitut mit seinem Generalsekretir Dr. Walter Krieger zustindig (www.katechume-
nat.at).

‘

» Protokolle zur Liturgie

Ein neues Jahrbuch erblickt das Licht der Welt: dieser Tage erschien im Echter-Verlag
der erste Band der neuen ,,Protokolle zur Liturgie. Veréffentlichungen der Liturgiewissen-
schaftlichen Gesellschaft Klosterneuburg, Band 1/2007*, herausgegeben von Rudolf Pacik
und Andreas Redtenbacher (270 Seiten). Die Liturgiewissenschaftliche Gesellschaft hat
sich angesichts ihrer steigenden Mitgliederzahlen zu einer regelmiBigen Jahrespublikation
entschlossen. Der Titel ,,Protokolle zur Liturgie® soll einerseits auf die thematische Offen-
heit des Periodikums verweisen: es enthilt in zwei Abteilungen Beitriige zur Liturgiewis-
senschaft (1) und zu Pastoralliturgie und Liturgiepastoral (2). Anderseits erinnert der Titel
auch an die im Osterr. Kath. Bibelwerk Klosterneuburg erscheinenden ,,Protokolle zur
Bibel* und damit an die beiden Seiten Bibel und Liturgie im Wirken von Pius Parsch. Das
Jahrbuch weif} sich zugleich der groBen liturgichistorischen Bedeutung Klosterneuburgs,
aber auch der langen Tradition des Stiftes als Wissenschaftsstandort verpflichtet. Band
1/2007 enthalt im ersten Teil Beitrige von R. Pacik (Der Altarraum der Kirche und die
liturgischen Funktionsorte), K. P. Dannecker (Der Ambo), A. Redtenbacher (Die Relevanz
der Bibel fiir die Liturgie der Kirche), B. J. Groen (Die eine Sonntagseucharistie und die
pluriforme Gemeinde), /. Baumgartner (Mit dem Absammeln ist es nicht getan — Caritas in
der Liturgie), 4. Ehrensperger (Die iltesten Liturgiebiicher der westlichen Kirche); im Teil
II: £. J. Korherr (Von der Drohbotschaft zur Frohbotschaft. Uberlegungen und Fragen zur
Predigt in Eucharistie- und Wort-Gottes-Feiern), /. M. Wolf / R. Pacik (Die Sprache der
Zeiten, Feste, Symbole, Rituale im Rhythmus der Zeit), E. Czasch (Kritische Uberlegungen
zur Feier der Verabschiedung und Tréstung Hinterbliebener von aus der Kirche ausgetrete-
nen Personen), E. J. Korherr (Wortgottesdienst mit Kindern — ein nachkonziliarer Pastoral-
versuch), M. Stari (Erstkommunion mit geistig schwerbehinderten Kindern), F. Fritz (Die
»Pius-Parsch-Woche™ der Pfarre Langenzersdorf); sowie im Anhang Informationen der
Liturgiewissenschaftlichen Gesellschaft. Das Buch ist iiber den Buchhandel erhiltlich.

Zweite Auflage des Wiener Begribnismanuale

»Begribnismanuale® ist der neue Titel fiir die zweite Auflage der ,,Studienausgabe* der
Erzdiozese Wien von 1999 fiir die Feier des Beribnisses unter besonderer Beriicksichtigung
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der Wiener GroBfriedhofe. Sie war notwendig geworden, weil trotz der hohen Druckzahl
und der zahlreichen Auflagen einer Zweitver6ffentlichung in Karl Wagners bei Herder
erschienenem Werkbuch zur Feier des Begribnisses schon seit lingerem kein Exemplar
mehr zu erhalten war. In groflen Zahlen fand die Studienausgabe von 1999 auch in anderen
Ditzesen, vor allem auch in Deutschland, Verwendung. Diese Begeisterung wurde bald
durch eine Diskussion von liturgiewissenschaftlicher Seite begleitet, in der etliche Kritik
berechtigt war, einiges vielleicht eher weniger. Folglich wurde in einem sehr sorgfiltigen
und lange dauernden Redaktionsprozess diese Kritik mitbedacht. Dabei konnten auch viele
Erfahrungen aus der inzwischen mehrere Jahre dauernden Praxisverwendung der ersten
Auflage beriicksichtigt werden sowie die Tatsache, dass sich auch das Rad der Zeitentwick-
lung seither weitergedreht hat. Der Erzbischof und die zustindigen Gremien sind sich be-
wusst, dass Wien hier verantwortungsvoll einen Eigenweg beschreitet, indem es sehr sensi-
bel auf eine spezifische Situation reagiert. Die gesamte Redaktionsgeschichte des Buches
hatte in der didzesanen Liturgiekommission inzwischen auch das Feuer mehrerer Funkti-
onsperioden unter drei durchaus verschiedenen Vorsitzenden (R. Schwarzenberger, A.
Strutzenbeger, M. Sindelar) durchlaufen. So ist das Buch ,,auf Herz und Nieren* gepriift.
Wien schlieBit sich damit anderen Ditzesen im deutschen Sprachgebiet an, die fiir die Fei-
ern ihrer Eigenliturgie ebenfalls die Form des ,,Manuale* als Liturgiebuch wiihlen.

Evic Kandel: Ritus, Synagoge und Synapse

Der Nobelpreistriger und Hirnforscher Eric Kandel stand anlisslich seines 80. Ge-
burtstags im Rampenlicht von Ehrungen. Das wire hier nicht zu vermerken, hitte er nicht
ein auch liturgiewissenschaftlich ambivalent-bedeutsames Wort dabei von sich gegeben.
Kandel entstammt einer bildungsbegeisterten jiidischen Familie in Wien und emigrierte in
der Nazizeit tiber Frankeich in die USA. Seiner franzisischen Frau Denise retteten Ordens-
frauen wihrend der deutschen Besatzungszeit ihr Leben, indem sie sie im Kloster versteckt
hielten. Das haben beide den Nonnen ihr Leben lang nicht vergessen. Talmudbeflissen und
begeistert gelangte der neugierige junge Intelektuelle iiber das Studium von Freud’s Psy-
choanalyse schlielich zur Hirnforschung und entdeckte die Proteine mit ihrer Schliissel-
funktion fiir die Informationsaufnahme im Gedéchtnis und erforschte das Phianomen der
Synapsen im Gehirn. Das brachte ihm den Nobelpreis. Kandel hatte immer die Meinung
vertreten, dass wissenschaftliche Hirnforschung nicht in ein ,ethisches Vakuum® miinden
dirfe: vom Wunderwerk im Kopf lieBe sich lernen, dass Vernetzung und Zentralisierung
ein dauerndes Wechselspiel seien, dass auch Erinnerung nicht unverriickbar wie in einem
Datenspeicher aufbewahrt sei. Nie verstieg er sich dahin, Seele und Geist materialistisch in
Gehirnprozessen festzumachen. Er lieB die Frage offen, weil ihm dies allein schon aus der
Kenntnis der Tiefenpsychologie ratsam schien. Liturgiewissenschaftlern stellen sich aber
einige Fragen, wenn er sagt: ,.Ich glaube nicht an Gott, aber ich bin wohl einer der fromms-
ten Juden und achte alle Rituale™. Bei aller gebotenen Vorsicht: Hat das konsequente und
scheinbar ,,gott-lose” Festhalten an den jiidischen Ritualen (wobei er sich ,.fromm® nennt)
nicht zumindest mitbewirkt, dass der weltberiihmte Forscher in der Lage war, cine so wich-
tige Frage offen zu halten und eben nicht in die Materialismusfalle zu tappen, in die ,,wis-
senschaftliche Hirnforschung™ oft gerit? Hat der ein Leben lang durchgetragene ,,Ritus*
nicht zumindest unbewusst mitgeholfen, das Fenster in eine andere als die rein naturwis-
senschaftlich-empirische Dimension offen zu halten, ohne die das von ihm abgelehnte
,.ethische Vakuum™ gar nicht zu verhindern ist? Wenn er sich ,.gottlos aber fromm* ein
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ganzes Leben lang dem Ritus nicht gesperrt hat, war der geiibte Ritus wirklich schlichtweg
ohne jede Wirkung? Und wenn das alles so ist, glaubt er dann wirklich ganz und gar nicht
an Gott, wie er behauptet? Bei aller gebotenen Behutsamkeit der Fragen: der Vollzug von
Ritualen bleibt offensichtlich nicht wirkungslos, was freilich nicht heiBen soll, dass er los-
geldst von den damit verbundenen Sinndeutungen angemessen verstanden werden kann.

In memoriam Herbert Muck

In Eisenstadt verstarb am 1. Februar 2008 der gebiirtige Wiener und emeritierte Professor
an der Akademie der bildenden Kiinste Herbert Muck in seinem 83. Lebensjahr. Er war
einer der fiihrenden Kirchenbauexperten in Osterreich. Muck hatte sich in Jjungen Jahren
intensiv mit Studien der Architektur, Kunsttheorie, Theologie, Philosophie und Kunstge-
schichte auseinandergesetzt. Dies schuf die Voraussetzung fiir sein umfassende Hinter-
grundwissen im Bereich Sakralbau. Clemens Holzmeister hatte den Jesuitenpater Muck
nach seiner Dissertation an sein neugegriindetes Institut fiir sakrale Kunst geholt, dessen
spaterer Vorstand und Professor fiir Sakralbau an der Akademie der Bildenden Kiinste
Muck von 1973 bis 1993 war. Mit einer Vielzahl von Planungsgutachten und Kirchenbau-
ausstellungen forderte Muck iiber Jahrzehnte die fundierte Auseinandersetzung mit diesem
Themenfeld. Unter dem Eindruck des Zweiten Vatikanischen Konzils verfasste Muck
Standardwerke wie ,,Sakralbau heute* (schon 1961) und ,,Die Gestaltung des Kirchenraums
nach der Liturgiereform* (1966). Herbert Muck war auch Mitglied einer kleinen Gruppe
reformfreudiger Neulidnder rund um den Kiinstlerseelsorger und Domprediger Msgr. Otto
Mauer, die auch architektonische Innovationen anregte. Der Kirchenbau stand damals in
einer regen Debatte dariiber, wie seine wegweisende Architektur in Zukunft ausschen kénn-
te. Motiviert durch Clemens Holzmeister wurde diese Diskussion besonders im Umfeld der
sogenannten ,,Gruppe 4 gemeinsam mit Wilhelm Holzbauer, Friedrich Kurrent, Johannes
Spalt und Ottokar Uhl gefiihrt. Herbert Mucks umfassendes Wissen und seine Inspirationen
prigten sowohl Menschen als auch Kirchenbauten.
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Die Taufe. Einfithrung in Geschichte und
Praxis. Hg. Ch. Lange — C. Leonhard — R.
Olbrich. Darmstadt 2008.

In den letzten Jahren wurde die Taufe
bzw. der gesamte Initiationsvorgang —
bestehend aus Katechumenat, Taufe, Fir-
mung und Erstkommunion — ein wichtiges
Thema in Praxis und Wissenschaft von
Liturgie, Katechese und Pastoral. Ange-
sichts der weitgehend sédkularisierten Ge-
sellschaft wird die Erneuerung des Tauf-
bewusstseins als Ausgangspunkt und
Grundlage christlicher Spiritualitit zuneh-
mend iberlebenswichtig fir die Existenz
des christlichen Glaubens und fiir lebendi-
ge christliche Gemeinden — damit natiirlich
auch die Neubefassung mit den liturgie-
wissenschaftlichen Grundlagen. Weit vor-
ausblickend hatte schon das Zweite Vati-
kanische Konzil nicht nur die Erneuerung
der Tauffeier, sondern auch die Wiederher-
stellung des Katechumenats und seiner
Riten gefordert. Dies fiihrte zu den bekann-
ten Studien zunidchst von Balthasar Fi-
scher, in den letzten Jahren vor allem von
Franz-Peter Tebartz-van Elst (heute Bi-
schof von Limburg) iiber die Neuentde-
ckung und Weiterentwicklung des Erwach-
senenkatechumenats und einer angemesse-
nen Taufpastoral. Das Erscheinen der
zweiten authentischen Ausgabe der Feier
der Kindertaufe auf der Grundlage der
Editio typica altera 1973 fur die Bistiimer
des deutschen Sprachgebietes und ihrer be-
gleitenden Verdffentlichungen darf eben-
falls als Zeichen neuer Wertschitzung der
Taufe gesehen werden. Nun legen die drei
Herausgeber Lange, Leonhard und Olbrich
eine Okumenisch angelegte Neubefassung
mit der gewachsenen Gestalt des Sakra-
mentes vor. Das Bestreben des seritisen
Buches, das sich als ,Einfiihrungsband*

versteht, ist es einerseits, ,,die geschichtli-
che Entwicklung des Taufsakramentes und
die gegenwirtige Praxis in allgemein ver-
standlicher Form zu beschreiben®, ander-
seits: ,,die Entwicklung der ,Taufe® in den
unterschiedlichen Formen des Christentums
aufzuzeigen* (Vorwort, VII). , Taufe* wird
dabei als sprachliche Kurzform fiir die
Etappen des gesamten Initiationsvorganges
verstanden.

Nach einer {ibersichtlichen Einleitung
von Ch. Lange und C. Leonhard (IX—XII)
wird die Initiation in der Alten Kirche
untersucht (Ch. Lange, 1-28). Es folgen
~Gestaltung und Deutung der christlichen
Initiation im mittelalterlichen Westen* (St.
Wahle, 29-48), danach die Entwicklung im
mittelalterlichen Byzanz in einem aus dem
Englischen tibersetzten Beitrag (St. Alexo-
poulos, 49—66). ,.Die Riten der Initiations-
sakramente in der Katholischen Kirche
vom Tridentinum bis zum II. Vaticanum®
fithren anschlieBend bis zur letzten grofien
Liturgiereform (N. Baumann, 67-84). Oku-
menisch besonders relevant ist der Beitrag
,,Martin Luther und das evangelische Tauf-
verstindnis vom 16. bis 18. Jahrhundert*
(K. Pinggéra, 85-112). Und mitten in die
Gegenwartsdiskussion fiithrt . Gestaltung
und Deutung der christlichen Initiation in
der Romisch-Katholischen Kirche seit dem
II. Vatikanischen Konzil“ (R. Olbrich,
113-124). Aufschlussreich und lehrreich
setzt der Band dann mit ,,Gestaltung und
Deutung der christlichen Initiation in den
orientalischen Kirchen® (C. Leonhard,
125-142), sowie ,,... in den orthodoxen
Kirchen (Ch. Bey, 143-150) fort. Eine
weitere wichtige 6kumenische Abrundung
erfihrt er schlieflich durch den Aufsatz
»Gestalt und Deutung der christlichen Initi-
ation in den reformatorischen Kirchen des
19, und 20. Jahrhunderts in Deutschland™
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(J. Neijenhuis, 151-164). Die Seiten 165
bis 196 enthalten: ein brauchbares Glossar,
Register und Indices, ein reiches Quellen-
und Literaturverzeichnis sowie ein Ver-
zeichnis der Mitarbeiter.

Das Buch besticht durch didaktisch bes-
tens aufbereitete graphische Tabellen und
Ubersichten, vor allem dadurch, dass es
sich durchwegs auf neuestem wissenschaft-
lichen Stand bewegt. Es gehort zum Bes-
ten, was liturgiewissenschaftlich tiber Tau-
fe und Initiation derzeit auf dem Markt ist.
Wer sich heute serids mit dem wichtigen
Thema befassen will, tut gut daran, zu
diesem gelungenen , Einfiihrungsband* zu
greifen.

Andreas Redtenbacher, Klosterneuburg

Den Glauben weitergeben. Werkbuch zur
Kindertaufe. Hg. W. Haunerland — E. Na-
gel. Trier 2008.

Piinktlich zum Erscheinen des erneuerten
Kindertaufritus in deutscher Sprache haben
Prof. Winfried Haunerland und Dr. Eduard
Nagel vom Deutschen Liturgischen Institut
ein Werkbuch zur Kindertaufe herausgege-
ben. Es handelt sich um eine Zusammen-
fassung von meist kurz und leicht verstéind-
lich gehaltenen Artikeln diverser Autoren
und Autorinnen zu den unterschiedlichen
Aspekten der Tauffeier mit Kindern. Dabei
gliedern vier grofle Kapitel das Buch: 1.
Pastoralliturgische Hinweise, 2. Vorberei-
tung und Begleitung der Eltern und Paten,
3. Sakramentenrechtliche Aspekte, sowie
4. Die Gestaltung der Tauffeier. Eine sehr
brauchbare Samlung von Materialien und
ein Anhang, der die wichtigsten kirchli-
chen Dokumente rund um die Feier der
Kindertaufe beinhaltet — darunter die pas-
torale Einfiihrung der deutschsprachigen
Bischéfe zum neuen Rituale, die neben
dem eigentlichen Feierbuch als eigenstin-
dige Publikation erschienen ist —, vervoll-
stdndigen das Angebot dieses Werkbuches.

Den insgesamt 13 Autoren ist ein hohes
Mafl sowohl an pastoraler Erfahrung als
auch an liturgischem Verstindnis zu be-
scheinigen. Das Spektrum der angespro-
chenen Bereiche ist weit und kann durch-
aus als umfassend angesehen werden. Be-
sonders hilfreich erscheinen dabei die An-
regungen fiir das neue Modell der ,,Taufe in
zwel Stufen®, die Idee eines ,, Taufnachmit-
tages“ von der katholischen Frauen-
bewegung im Bistum Brixen, der das Buch
grundsétzlich durchziehende Gedanke, zur
Taufe durch Untertauchen zu ermutigen,
und die wichtige Zusammenfassung iiber
die wechselseitige Anerkennung der Taufe.

Alles in allem ein duBerst gelungenes
Buch, das all denen, die die Gelegenheit
niitzen wollen, eine jahrelange Taufpraxis
und -pastoral wieder auf den neuesten
Stand zu bringen, bestens empfohlen wer-
den kann.

Michael Max, Neumarkt a. W.

Studien zu Sprache und Religion. Aktuelle
Probleme der religiosen Kommunikation
aus der Sicht Studierender. Hg. A. Greule
unter Mitarb. von S. Hackl-RéBler und G.
Janner. Hamburg 2006 (Schriftenreihe
Philologia: Sprachwissenschaftliche For-
schungsergebnisse 88).

..Es mehren sich die Anzeichen, dass das
Wort Gottes und das Sprechen iiber das
Wort Gottes nach Jahren der mit ,erledigt®
begriindeten Marginalisierung aus dem
engen Bereich der christlichen Kirchen
wieder in den dffentlichen Diskurs zuriick-
kehrt. Angebote zur Auseinandersetzung
mit Religion begegnen einem vorurteilslo-
sen Interesse, wenn nicht einem dringen-
dem Bediirfnis, iiber das zu sprechen, wor-
iiber man glaubte schweigen zu konnen*
(S. 9). Man kann im Blick auf die Men-
schen in unserer modernen Gesellschaft in
Europa mit dieser positiven Einschitzung
betreffend das Interesse an Religion und im
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Besonderem am Christentum, die der Mit-
herausgeber G. Janner in Anspielung auf
den Sprachphilosophen Ludwig Wittgen-
stein pointiert an den Beginn seiner Ein-
fithrung stellt, berechtigterweise eine ande-
re Situation erkennen. Aber im Blick auf
den interdisziplindren Diskurs zwischen
christlicher Theologie und Sprachwissen-
schaften ist mit dieser Sammelpublikation
der Arbeiten von Studierenden der Germa-
nistik (Teilfach Sprachwissenschaft) im
Seminar ,,Sprache und Religion” im Som-
mersemester 2004 an der Universitdt Re-
gensburg ein neuer Impuls nach iiber 20
Jahren erkennbar. Waren es aber frither
vermehrt Theologen, die die Bereicherung
durch linguistischen, sprachphilosophi-
schen Dialog anstrebten, so kommt die
Initiative nun von sprachwissenschaftlichen
Disziplinen. Ging es doch in der damaligen
Offnung der christlichen Theologie (und
der Kirche) um die Reflexion liturgischer
Sprache angesichts des sich anbahnenden
Wechsels vom Latein zu den Volksspra-
chen als offizielle Liturgiesprache. Der in
diesen Studien erkennbare Riickgriff auf
die sprachtheologischen Studien, Erkennt-
nisse und Positionen macht einerseits ein
gewisses interdisziplinires Defizit deutlich
(siche die Literaturverzeichnisse in den
einzelnen Seminararbeiten bzw. Beitrdgen
mit einschlidgigen Verdffentlichungen aus
den 70-er und 80-er Jahren); andererseits
wird dabei aber ein Manko deutlich was
die sprachwissenschafiliche Rezeption dieser
fritheren, von Theologen diskutierten und
verOffentlichten Forschungsbereiche reli-
gidser Sprache und der beschriebenen
sprachtheologischen Positionen betrifft.
Umso mehr kann man dem Seminarleiter
zur Thematik dieses germanistischen Se-
minars gratulieren, wodurch er das Interes-
se von Studierenden daran weckte. Er zeigt
sich von den engagierten Diskussionen der
Seminarteilnehmer/-innen und dem wis-
senschaftlichen, fachdidaktischen Ertrag
der Lehrveranstaltung iiberrascht. Die

besten schriftlichen Seminararbeiten wur-
den von den Hrsg. in dem vorliegenden
Sammelband zum Besuch von Papst Bene-
dikt XVI. in Regensburg verdffentlicht.

Die 9 Beitrdge im Umfang von 20-25
Seiten beschéftigen sich mit einzelnen
Paradigmen der religiosen, christlichen
Rede in offentlichen Bereichen (Gottes-
dienst, Unterricht, Massenmedien . . .), mit
christlichen Sekundirtexten wie Verkiindi-
gung, Gebet, Bekenntnis oder kommerziel-
le Werbung, die in unterschiedlicher Néhe
zum Primirtext ,,Heilige Schrift“ stehen.
,»von den auf heiligen Biichern aufbauen-
den Religionen ist das Christentum diejeni-
ge, die am intensivsten und von Anfang an
ihre religiosen Texte und ihre religitse
Sprache reflektiert, um deren Verstehen
ringt und die Ergebnisse dieses oft
schmerzhaften Ringens in richtiger Sprache
dem religiosen Textkorpus beizufligen
bemiiht ist* (G. Janner, S. 9).

Die Herausgeber haben die Studien in
,.Kircheninterne Kommunikation®, ,,Didak-
tik der religiosen Kommunikation® und
,.Kirchenexterne Kommunikation®  mit
jeweils 3 Beitrdgen gegliedert. Die Verfas-
ser/-innen beschreiben meist recht gut
zundchst ihre sprachwissenschaftliche Posi-
tion und das . Analysewerkzeug™, stellen
den untersuchten religigsen Text vor und
schliefen jeweils die Darlegung der sprach-
wissenschaftlichen Analyse mit einer Er-
gebnissicherung. Aus den linguistischen
Theorien und Untersuchungsmethoden wird
besonders der Sprechakttheorie, wie sie in
den Studien von J. L. Austin und John R.
Searle vorliegt, hohe Relevanz fiir diese
sprachwissenschaftlichen Untersuchungen
der religiosen Sprache in verschiedenen
Kontexten beigemessen und bildet explizit
oder implizit den sprachtheoretischen Aus-
gangspunkt der Textsortenanalysen.

Iryna Bazhutkina bringt eine detaillierte
linguistische Analyse der Rede von Papst
Johannes Paul 1I. vor Jugendlichen in Lem-
berg (26.6.2001); die Aspekte von Origi-
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nalsprache und Ubersetzungen verdienten
dabei noch eigens beriicksichtigt zu wer-
den (15-39).

Thomas Wagner versucht zundchst den
christlichen Gottesdienst als Kommunika-
tion zu beschreiben und geht dann genauer
auf die religidsen und liturgischen Sprech-
akte (Gebet, Predigt, Verkiindigung!) so-
wie die Eingangsphase des Gottesdienstes
ein (41-64). Neben sprachlich-stilistischen
Mingeln fallen hier iiberholte oder veren-
gende theoretische Positionen zum Ver-
stindnis von Ritual und christlicher Litur-
gie storend auf.

Tanja M. Heinlein geht auf die Glaubens-
formeln und die Sprechakte des Bekennens
(des Glaubens, der Siinden) im Gottes-
dienst ein (65-90). — Anja Wamser unter-
sucht dann die Glaubensbekenntnisse unter
dem Aspekt ihre Verstindlichkeit bei Kin-
dern und Jugendlichen, ausgehend von
einem Interview mit einem Kind der 4.
Grundschulklasse; ihre weitere Analyse
von neuen, von Kindern und Kids ge-
schriebenen Glaubensbekenntnissen bringt
als Ergebnis, dass diese sich in Sprache,
Wortschatz und Textstruktur deutlich vom
tradierten Glaubensbekenntnis unterschei-
den (93-114). Die Frage nach der Ver-
standlichkeit stellt sich hier und letztlich
bei allen religiosen Texten aber auf einer
anderen Ebene!

Simone Schmitz u. Susanne Weill gehen
auf die Sprachform der biblischen Erzih-
lung im Religionsunterricht ein (Kriterien,
sprachliche Mittel, Didaktik . . .); anhand
der Geschichte vom blinden Bettler Barti-
mdus in der (,,vorbildlichen) Textversion
von D. Steinwede und in der beobachteten
praktischen Umsetzung behandeln sie de-
tailliert die Frage, ob der illokutive Sprech-
akt des Erzihlens angekommen — ,,gegliickt*
— ist; die Nacherzihlungen der Kinder
ergaben ein uneinheitliches Bild und wei-
sen darauf hin, dass auch nichtsprachliche
Aspekte oder vorausgehende Glaubensakte
eine Rolle spielen (115-161).

Martina Kiirzinger und Julia Petschl un-
tersuchen die (Transkriptionen der) Ver-
kiindigungsspots im Radio an den Beispie-
len Bayern 3 und Antenne Bayern (An-
spruch, Aufbau, Themen, Syntax, Wort-
wahl . . .). AbschlieBend stellen sie fest,
dass es sich bei diesen Spots nicht um Ver-
kiindigung, sondern um ,praktische Le-
benshilfe mit christlichen bzw. kirchlichen
Wertvorstellungen im Hintergrund™ (163—
189) handelt.

Stefanie Kdufl und Maria Lippl gehen in
ihrer Untersuchung auf das Beten mit Kin-
dern (im Kindesalter und in der Grundschu-
le) ein. Es wird zunichst die Gebetserzie-
hung anhand des Lehrplans der Grundschu-
le dargestellt und diese dann der Sprach-
erziehung in diesen Klassen gegeniiberge-
stellt. Im Weiteren analysieren sie die Ge-
betssprache in der Grundschule anhand der
konkreten Beispiele von Psalmengebeten
und von Kindern verfassten Gebeten (193—
236). Mehrmals betonen sie, dass die Kin-
der im Religionsunterricht (Beten mit Psal-
men) mit einem hoheren Niveau der Sprach-
erziechung als im Deutschunterricht kon-
frontiert werden und das paddagogisch und
verstehensmiBig zu Schwierigkeiten fiihrt.

Kathrin Steidl untersucht die Popmusik
nach religioser Sprache, biblisch-christ-
lichen Motiven und ihrer Bedeutung fiir die
Sendung der Kirche (237-243)! Konkreti-
siert wird die Arbeit an den Texten bzw.
Songs ,Jesus” von M. Miiller-Western-
hagen, ,,Scheinheilig” des deutschen Rap-
pers Curse und ,Kein Kénigreich® von X,
Naidoo. Mit der Verfasserin kann resiimie-
rend festgehalten werden, dass es sich bei
diesen religiosen Textpassagen einerseits
um die eigene Auseinandersetzung der
Kiinstler mit Religion geht, andererseits
aber werden diese Textelemente aufgegrif-
fen, um gewisse Effekte zu bewirken.

AbschlieBend steht die Untersuchung der
Bier-Produktwerbung nach religiésen Ele-
menten von Sabine Bauer (245-278). Da-
bei wird die Bildsprache und die Motiv-
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wahl der Firmen untersucht und ansatzwei-
se hinterfragt.

Fiir sprachwissenschaftlich orientierte
Theologinnen/Theologen kénnen die Stu-
dien zur vielfiltigen religiésen Sprachpra-
xis interessante Details liefern und auch
helfen, das religidse ,,Sprachverhalten®
gelegentlich kritisch zu reflektieren. Aller-
dings merkt man diesen linguistischen
Studien an, dass zwar ein religiGses Inte-
resse allgemein vorhanden, aber theologi-
sches Fachwissen (Gottesdienst und Litur-
gie, Bibel, Beten . . .) eher oberflichlich

gegeben ist; insofern wirken manche (in-
haltliche) Folgerungen dann auch linguis-
tisch- verkiirzt. Amisant wirkt die Aus-
schreibung der Abkiirzung ., Theol[ogie]
und Spir[itus]* (166) statt Spir[itualitéit] in
einem Zitat aus LThK! Eine theologische
Begleitung der Studien halte ich vom An-
spruch der Wissenschaftlichkeit her und im
Sinne der interdisziplindren Ausrichtung
fiir unverzichtbar.

Josef Schermann, Pfaffenhofen/Tirol

BUCHEREINGANGE
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gel. Trier: VzF Deutsches Liturgisches
Institut 2008. 21,4 cm (207 S.). Kart. €
9,80.

Die Taufe. Einfuhrung in Geschichte und
Praxis. Hg. C. Lange — C. Leonhard — R.
Olbrich. Darmstadt: Wissenschaftl. Buch-
gesellschaft 2008. 24,5 cm (196 S.). Hard-
cover. € 39,90. ISBN 978-3-534-20782-4.

Ein Ritus — zwei Formen. Die Richtlinie
Papst Benedikts XVI. zur Liturgie. Hg. A.
Gerhards. Freiburg — Basel — Wien: Herder
2008. 19,8 cm (176 S.). Kart. € 9,95. ISBN
978-3-451-29781-6.
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Handeln. Afrikanische Praxis als Inspirati-
on. (PTHe 93). Stuttgart: W. Kohlhammer
Verlag 2008.23,3 ¢m (392 S.). Kart. € 39—
SFr 65,90. ISBN 3-17-020437-9.

B. J. KRAWCZYK, Der Laie in der Litur-
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6). Wiirzburg: Echter Verlag 2007. 22,5
cm (224 S.). Kart. € 25,50 (A); € 24,80
(D); SFr 43.,60. ISBN 978-3-429-02938-8.

L. LIES, Bedankte Berufung. Die eucha-
ristische Struktur der ignatianischen Exer-
zitien. (ITS 79). Innsbruck — Wien: Tyro-
lia-Verlag 2007. 22,5 cm (476 S.). Kart. €
49.—; SFr 82.90. ISBN 978-3-7022-2872-9.

M. PROBST, Besessenheit, Zauberei und
ihre Heilmittel. Dokumentation und Unter-
suchung von Exorzismushandbiichern des
Girolamo Menghi (1523-1609) und des
Maximilian von Eynatten (1574/75-1631).
(LQF 97). Miinster; Aschendorff 2008.
22,8 sema(XXIT .- 302.8.). Kart. €4~
ISBN 978-3-402-04076-8.

N. C. SCHNABEL, Die liturgischen Ge-
wdnder und Insignien des Diakons, Presby-
ters und Bischofs in den Kirchen des byzan-
tinischen Ritus. Wiirzburg: Echter Verlag
2008. 22,5 cm (164 S.). Kart. € 25,70 (A);
€ 25,— (D). ISBN 978-3-429-03002-5.

Weil Sakramente Zukunft haben. Neue
Wege der Initiation in Gemeinden. Hg. W.
Kasper — A. Biesinger — A. Kothgasser.
Ostfildern: Matthias-Griinewald-Verlag der
Schwabenverlag AG 2008. 22,5 cm (176 S.).
Kart. € 19.90. ISBN 978-3-7867-2711-8.
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Wort zu diesem Heft

Vor wenigen Monaten sind zwei weithin bekannte Lehrende aus dem Jesuitenorden ge-
storben: P. Joseph Gelineau SJ (7 8.8.2008) und P. Lothar Lies SJ (1 29.5.2008). Sowoh!
Gelineau, der v. a. als Kirchenmusiker bekannt wurde, als auch Lies, der sich besonders
mit okumenischer Theologie und Eucharistietheologie befasste, lieferten wichtige Impulse
Jiir die Liturgiewissenschafl. Rudolf Pacik, Professor fiir Liturgiewissenschaft und Dekan
an der Kath.-Theol. Fakultit der Universitit Salzburg sowie Vorsitzender von Universa
Laus Deutsche Sprachgruppe e. V., stellt Leben und Werk von Joseph Gelineau vor. In
seinen Ausfiihrungen wird deutlich, dass Gelineau nicht nur ein begnadeter Kirchenmusi-
ker, sondern auch ein (liturgie-)theologisch profunder Denker war. Einen sehr personli-
chen Nachruf auf Lothar Lies hilt Jozef Niewiadomski, Professor fiir systematische Theo-
logie und Dekan der Kath.-Theol. Fakultit der Universitit Innsbruck. Niewiadomski hebt
darin Lies” personliche Liebenswiirdigkeit und sein theologisches Denken — das um die
Sinnstruktur des Segnens (Anamnese, Epiklese, Koinonia, Prosphora) kreiste — besonders
hervor.

Das Paschamysterium wurde bekanntlich vom Zweiten Vatikanischen Konzil als Kern je-
den liturgischen Feierns , wiederentdeckt”. Es ist allerdings nicht zuletzt auch das Ver-
dienst der modernen Bibelwissenschaften, wenn sie darauf hinweisen, dass sich das Pa-
schamysterium nicht in der Feier von Leiden, Tod und Auferstehung Jesu erschopfi; denn
die Kurzformel ,, Paschamysterium " zielt auf die Selbstmitteilung Gottes in der gesamten
Heilsgeschichte. Deshalb, so fiihrt Georg Braulik OSB, ehemals Professor fiir Alttestament-
liche Bibelwissenschaft an der Kath.-Theol. Fakultit der Universitit Wien aus, sind die
Psalmen der Stundenliturgie auf dem Hintergrund eines umfassenden Paschamysteriums
her zu interpretieren. Anhand der Auswahl und Anordnung der Psalmen im Wochenpsalter
des ,, Benediktinischen Antiphonale* zeigt Braulik die Hermeneutik dieses . dramaturgi-
schen Prozesses " auf, in dem sich der Sinn eines Textes fiir den Rezipienten letztlich erst in
einem dialogischen Geschehen zwischen Text und (literarischem wie geschichtlich-persén-
lichem) Kontext erschlief3t.

Das Verstdindnis des Paschamysteriums kann nicht nur heilsgeschichtlich auf das neu-
testamtentlich bezeugte Heilshandeln Gottes enggefiihrt werden. Auch die im Laufe der
Jahrhunderte entfaltete Feier des jdhrlich begangenen Paschamysteriums kann in histori-
sierender Weise verkiirzt werden. Ein Blick auf die liturgischen Texte und auf das ihnen zu
Grunde liegende Verstdindnis liturgischen Gedenkens kann vor einer blof3 historisierenden
Nachfeier von Leiden, Tod und Auferstehung Jesu bewahren. Michaela Puzicha OSB, Lei-
terin des Instituts fiir Benediktinische Studien in Salzburg, legt am Beispiel des Introitus der
Messe vom Letzten Abendmahl am Griindonnerstag — ,, Wir aber rithmen uns ..." — dar,
dass fiir die Liturgie feiernde Gemeinde jeder Festinhalt von Ostern her sein deutendes
Licht erhdlt, die Feier der Kartage also nicht blof in ihrem zeitlichen Nacheinander ihren
tieferen Sinn beziehen. Die Bezugnahme auf die Gegenwart des auferstandenen Herrn
ermaglicht der Gemeinde tiberdies auch als | liturgische Exegese' jene Freiheit, den im
Introitus iibernommenen Paulustext aus dem Galaterbrief ins scheinbare Gegenteil zu ver-
kehren.

Das Zweite Vatikanische Konzil hat — wie gesagt — manches, was im Laufe der Geschich-
te verschiittet war, wieder neu ,, entdeckt”, man denke z. B. nur an die zentrale Bedeutung
der , participatio actuosa*“ aller Gléiubigen am gottesdienstlichen Geschehen. Fiir andere
. Entdeckungen” war es auf dem Konzil offenbar noch zu friih, insofern dafiir — anders als
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bei der Frage der aktiven Teilnahme der Gldubigen — weder ein entsprechendes dffentli-
ches Bewusstsein bestand, noch ausreichende theologische Vorarbeiten vorhanden waren:
Damit ist zunéichst die Rolle der Frau in der Kirche, insbesondere in der Liturgie, ange-
sprochen, im weiteren Sinne aber auch die Frage, warum die Kategorie des Geschlechts
ganz allgemein in liturgischen Fragen weitgehend ausgeblendet wurde (und vielfach noch
wird) und vielleicht deshalb die liturgische Praxis oft nur die gesellschafiliche Realitdt
widerspiegelt. Interessante — und fiir manche vielleicht ungewohnte — Einsichten vermittelt
aus der Sicht der Gender-Forschung der Beitrag von Teresa Berger, Professorin fiir Litur-
giewissenschaft an der Yale University in den USA. Sie unternimmt darin den Versuch,
neue Zugdnge fiir eine geschlechtergerechte liturgische Praxis und Forschung aufzuzeigen.

Die Hinwendung des Konzils zur ,,actuosa participatio* kommt — theologisch gesehen —
einer ,,kopernikanischen Wende" im Liturgieverstindnis gleich — Nicht nur, was gefeiert
wird, ist wichtig, sondern auch wer feiert. Die Berticksichtigung der konkret-geschicht-
lichen Existenz der versammelten Menschen ist daher ebenso wichtig wie der sachgemdife
Vollzug des vorgegebenen Ritus. Es gibt natiirlich pastorale Bereiche, in denen es schon
immer naheliegend war (oder naheliegend hdtte sein miissen), den konkreten Menschen —
oder wenigstens die Situation, in der er sich befindet — zu beriicksichtigen, z. B. in der
Krankenseelsorge. Stefan Bintert, Habilitand in Liturgiewissenschafi an der Theologischen
Fakultdt der Universitdt Erfurt, zeichnet in seinem Beitrag die Vielgestaltigkeit des liturgi-
schen Heilsdienstes in der Krankenseelsorge nach. Bei allen unterschiedlichen Akzentset-
zungen geht es letztlich auch hier um die Aktualisierung des Paschamysteriums im Ange-
sicht von Krankheit und existentieller Not. Fiir eine iiberzeugende Aktualisierung ist es
Jedenfalls ratsam, wenn sich diakonale Begleitung von Kranken und — auf die jeweilige
Situation angepasste — liturgische Feiern wechselseitig ergdnzen und befruchten.

Die Feier des Paschamysteriums steht auch im Zentrum des Weihnachisfestes, was bei all
dem Weihnachtsidyll und siifiem Gefiihl, das mit dem ,Zauber der Heiligen Nacht verbun-
den sein mag, leicht verdrdngt wird. Franz-Rudolf Weinert, Dompfarrer in Mainz, stellt auf
mystagogische Weise bekannte Advents- und Weihnachtsbrduche vor und deutet sie als
Symbole der Hoffnung auf den Erloser der gesamten Schopfung.

Die Schriftleitung
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% l B (Abdruck mit Erlaubnis der franz. Provinz SJ)

1. Lebensstationen'

Joseph Gelineau wurde am 31. Oktober 1920 in Champ-sur-Layon (Departement Maine-
et-Loire) in einer Weinbauernfamilie geboren. Als Kind erlernte er autodidaktisch mehrere
Instrumente und begann zu komponieren. 1939 trat er in das Priesterseminar von Angers
ein, wechselte aber 1941 zum Jesuitenorden. Nach dem Noviziat in Laval und dem Philo-
sophiestudium in Vals studierte er 1946-1949 in Paris an der Ecole César Franck Musik, u.
a. Komposition (bei Guy de Lioncourt) und Orgel. Darauf folgte das Theologiestudium in
Lyon-Fourviere. Erst spiter erwarb er das Doktorat der Theologie: Am Pariser Institut
Catholique in Paris promovierte er 1960 mit einer Dissertation iiber die Formen der Psal-
modie in den syrischen Kirchen des 4. und 5. Jahrhunderts.

Schon in Seminar und Noviziat war Gelineau musikalisch tiitig: als Organist, Chorleiter
und Komponist. Wihrend seiner Pariser Studienzeit lernte er bald die Gruppe um Bernard
Geoffroy SJ kennen, die eine Ausgabe biblisch geprigter Volksgesinge plante, um das
gingige Repertoire zu verbessern. Gelineau lieferte gleich fiir den ersten Band dieser
Sammlung ,Gloire au Seigneur® (1946) einen Beitrag. Seither schuf er zahlreiche vorwie-
gend franzdsische Gesinge fiir Pfarreien wie fiir Kommunititen, darunter Taizé. Auch mit
dem jungen ,Centre de Pastorale Liturgique* (CPL) und dessen Griindern Pie Duployé OP
und Aymon-Marie Roguet OP kam Gelineau in Kontakt; er wurde zur Mitarbeit an der
Zeitschrift ,Maison-Dieu® eingeladen und nahm regelmiiBig an den nationalen Konferenzen
des CPL teil. Bei einem solchen Kongress begegnete er 1947 dem Liturgiewissenschaftler
Aimé-Georges Martimort, der im volkssprachigen Psalmengesang den Schliissel zur bib-
lisch-liturgischen Erneuerung sah; er riet Gelineau, sich mit der Vertonung von Psalmen zu
befassen.

Nach dem Terziat in Florenz kam Gelineau in das Jesuitenkolleg an der Pariser Rue de
Sévres, zu dem die Kirche Saint-Ignace gehort. Er arbeitete im CPL mit und unterrichtete
1953 bis1983 am Institut superieur catechétique des Pariser Institut catholique zunichst

Hier habe ich weithin die Biographie Gelineaus herangezogen: Philippe ROBERT, Joseph Geli-
neau, pionnier du chant liturgique en francais. La redécouverte des formes. Turnhout 2004
(Mysteria 4).
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religiose Symbolik, dann Pastoralliturgie. In Saint-Ignace engagierte sich Gelineau vor
allem musikalisch. Er griindete einen Jugend- und einen Kinderchor. Zuallererst aber muss-
te er die Gottesdienstgemeinde iiberhaupt zum Singen bringen.

Das Streben des CPL und der liturgischen Bewegung in Frankreich, die Gemeinden durch
volkssprachigen Gesang an der Liturgie zu beteiligen, wurde von Vertretern der traditionel-
len Kirchenmusik bekiampft. Nach dem internationalen Kirchenmusikkongress, der 1957 in
Paris stattfand, griindeten deshalb mehrere Autoren franzdsischer Gesange die ,Association
Saint Ambroise pour le chant sacré des fideles® sowie eine eigene Zeitschrift .Eglise qui
chante®, deren Schriftleitung Gelineau tibernahm.

Bei der Jahreskonferenz 1960 des CPL lernte Gelineau Annibale Bugnini CM kennen und
stand seither mit ihm in freundschaftlicher Verbindung. Nach dem Konzil wurde Gelineau
als Konsultor in das Consilium zur Durchfiihrung der Liturgiekonstitution berufen. Er ar-
beitete auch an der Instruktion ,Musicam sacram‘ (5.3.1967) mit, und von ihm stammt der
Entwurf fiir das heutige vierte Hochgebet. In Frankreich gehérte er dem Team an, das die
neuen liturgischen Biicher iibersetzte.

In die Konzilszeit reichen die Anfiinge einer weltweiten Vereinigung, welche die Litur-
giereform auch musikalisch voranbringen wollte. Nach mehreren Studientreffen interessier-
ter Kirchenmusiker, Musikologen und Liturgiewissenschaftler fand 1965 in Fribourg eine
groBle Tagung zum Thema ,Kirchenmusik nach dem Konzil** statt. Im April 1966 konstitu-
jerte sich in Lugano (CH) ein Verein nach Schweizer Recht: ,Universa Laus — Interna-
tionaler Studienkreis fiir Gesang und Musik in der Liturgie‘. Das erste Prisidium bildeten
Erhard Quack, Luigi Agustoni und Joseph Gelineau. Auf Gelineaus Initiative geht das Uni-
versa-Laus-Dokument 1980 ,Die Musik in den christlichen Liturgien® zurtick.”

Nachdem Joseph Gelineau mehr als 30 Jahre in Paris verbracht hatte, stellte er 1979 sein
Leben um: Er verlieB Paris und ging nach Ecuelles (Dept. Seine-et-Marne), einem zur Di&-
zese Meaux gehorenden Dorf in der Umgebung von Paris; dort arbeitete er als Seelsorger in
einem Verband von fiinf Pfarren ohne eigenen Priester. Fiir ihn bedeutete dies, Neues zu
lernen, vor allem Liturgie in einfachen Verhiltnissen auf schlichte Weise und doch als Fest
zu begehen. Seine Erfahrungen haben sich in mehreren Publikationen niedergeschlagen.

1998 nahm er von Ecuelles Abschied und zog nach Vallorcine, einem Ort in Savoyen,
nahe der Schweizer Grenze. Nicht weit von Vallorcine, im Krankenhaus von Sallanche, ist
Gelineau am 8. August 2008 gestorben.

2. Werk

Pere Joseph Gelineaus musikalisches und liturgiewissenschafiliches Lebenswerk lasst
sich in einem Nachruf nur unzureichend wiirdigen. Ich hebe — zugegeben: in subjektiver
Auswahl — vier Aspekte hervor.

Psalmen

Von Gelineaus Musik am weitesten verbreitet, auch iiber Frankreich hinaus, hat sich seine
Psalmodie.® Gelineau hat nicht nur Vertonungen geschaffen, sondern sich ebenso um die
Wort-Gestalt bemiiht. 1947 durch den Liturgiewissenschaftler Aimé-Georges Martimort
ermutigt, begann Gelineau historische Formen des Liturgiegesangs zu studieren und an

2

Kirchenmusik nach dem Konzil. Die Vortriige der Internationalen Studienwoche Freiburg in der
Schweiz 1965. Ausgabe in deutscher Sprache besorgt von Helmut Hucke. Freiburg/Br. 1997.

> Deutsche Ausgabe: Beilage zu Gd 14 (1980), Heft 15.

* Die Rechte fiir die englischen Fassungen liegen bei GIA Publications, Chicago
(http://www.giamusic.com/shop/artist/joseph-gelineau-sj).
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Psalmtexten zu arbeiten. Dass es wortgetreue Ubersetzungen sein sollten — also weder ge-
glittete Paraphrasen (die es schon gab) noch Lieder nach Art des Genfer Psalters —, stand
fiir Gelineau fest. Von der Form der hebriischen Poesie — Strophen, deren Halbverse eine
feste Anzahl von Akzentsilben, dazwischen verschieden viele unbetonte Silben enthalten —
und der franzosischen Deklamation ausgehend, fand er eine sprachgerechte rhythmische
Textgestalt. 1947 erschien der Psalter der ,Bible de Jérusalem‘. Dessen Ubersetzer, Ray-
mond-Jacques Tournay OP und Raymond Schwab, verfolgten einen dhnlichen Weg wie
Gelineau, nur waren nicht alle Texte gut singbar. Gelineau wandte sich an den Koordinator
der Bibelausgabe und an die beiden Ubersetzer; daraufhin lud man ihn ein, an der Revision
der Ubersetzung mitzuarbeiten. Diese neue Fassung wurde 1953 veréffentlicht.” Wihrend
seines Theologiestudiums vertonte Gelineau die ersten Psalmen; er erprobte sie in mehreren
Pfarren und fiihrte sie 1951 dem Kongress des Centre de pastorale liturgique (CPL) vor.
1952 waren 24 Psalmen und ein Canticum mit dem revidierten Text der Bible de Jérusalem
fertig. 1953 wurde von diesen Stiicken eine Schallplatte produziert, die noch im selben Jahr
den ,Grand prix du disque® erhielt. Weitere Psalm-Ausgaben und weitere Aufnahmen folg-
ten. Die Monche von Taizé setzten die neue Psalmodie in ihrem Gottesdienst ein. 1961 lag
der ganze Psalter der Bible de Jérusalem zum Singen eingerichtet vor.® Die Psalmodie-
modelle (ein- und mehrstimmig) stammen von Gelineau, die Antiphonen von mehreren
Autoren. (Siehe das Notenbeispiel auf der folgenden Seite.)

Das Thema Psalmen hat Gelineau zeitlebens praktisch (beziiglich Text, Funktionen und
musikalischer Form) wie theologisch beschiftigt; dies zeigen zahlreiche Abhandlungen.’
Eine seiner letzten groflen Publikationen ist das von ihm redigierte Gesangbuch fiir die
Tagzeitenliturgie ,Chanter 1’Office‘ (2002)." Dieses enthilt andere Psalmodiemodelle und
den von der Association épiscopale liturgique pour les pays francophones (AELF) appro-
bierten ,texte liturgique* der 6kumenischen Psalteriibersetzung.’

Versuche im deutschen Sprachgebiet: Claus SCHEDL, Psalmen. Im Rhythmus des Urtextes. Eine
Auswahl. Klosterneuburg 1964 (nur Texte); Helmut LEEB, Jugend-Antiphonar. Psalmentexte.
Klosterneuburg 1964 (Christus heute 4). Ubernahme von Psalmodiemodellen Gelineaus, leider
mit unzureichend gestalteten Texten: Die 150 Psalmen und 18 biblische Lieder. Textitbertragung
und -zusammenstellung: Arbeitskreis unter Leitung von Johannes JUNGER. Psalmformeln: Joseph
GELINEAU. Antiphonen: Jirgen KLENK. Gnadenthal 1982.

Le Psautier de la Bible de Jérusalem. Traduction rythmique pour le chant et la priére des 150
psaumes et 18 cantiques bibliques accompagnés d’Invitatoires et de Priéres conclusives. Traduc-
tions des Psaumes par Raymond-Jacques TOURNAY, 0.p. et Raymond SCHWAB; avec le concours
de JOSEPH GELINEAU, s.j. et Thomas-Georges CHIFFLOT, 0.p.; traduction des Cantiques par R.
TOURNAY, o0.p.; avec le concours de Lucien DEISS, c.s.sp.. Joseph GELINEAU, s.j. et Didier RI-
MAUD, s.j.; invitatoires et priéres conclusives par Joseph GELINEAU, s.j. et Didier RIMAUD, s.j.; In-
troduction, notes et psalmodie par Joseph GELINEAU, s.j. Paris 1961.

Vgl. dazu die Kapitel ,La redécouverte des psaumes® und ,Deux formes issues de la psalmodie
responsoriale: Le tropaire et le répons® in ROBERTs Biographie (s. Anm. 1), 53-91.93—117. Geli-
neau hat auch wissenschaftliche Einzel-Untersuchungen angeregt, wie z. B. die von Helmut LEEB,
Die Psalmodie bei Ambrosius. Wien 1967 (WBTh 18); DERS., Die Gesinge im Gemeindegottes-
dienst von Jerusalem (vom 3. bis 8. Jahrhundert). Wien 1970 (WBTh 28).

Chanter I’Office. [Musiques et textes des psalmodies, antiennes, hymnes, répons, litanies et ver-
sets pour célébrer la ,Liturgie des Heures® sélectionneés et présentés par Joseph GELINEAU s.j.]
Paris 2002.

Le psautier. Version oecuménique, texte liturgique. Traduction approuvée par les Conférences
episcopales de Belgique, du Canada, de France, du Luxembourg, de Suisse et d’Afrique du Nord.
[ . .] Paris 1977. Zur Entstehung dieses Psalters, an der auch Gelineau beteiligt war, vgl. ROBERT
(s. Anm. 1) 32-35.
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Cinguante-trois Psaumes et quatre Cantiques. Psalmodie de J. GELINEAU. Avec 265 antiennes par O.
ALAIN [u. a.]. Paris 1954 (Psautier de la ,,Bible de Jérusalem®. Traduction de R. TOURNAY et R.

SCHWAB, avec le concours de Joseph GELINEAU et T.-G. CHIFFLOT).
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In memoriam Joseph Gelineau SJ 1722)

Gottesdienstliche Musik zwischen Repertoire und Ritus

Gelineaus Buch ,Chant et musique dans le culte chrétien® (1962)'°, in dem er das Ergeb-
nis langjéhriger liturgiehistorischer, -theologischer und -pastoraler Studien zusammenfass-
te, erregte gerade unter Kirchenmusiker/inne/n Aufsehen. Gelineau ging nicht vom Reper-
toire aus oder von Texten, die irgendwie mit Musik umkleidet werden sollten, sondern von
den rituellen Vollziigen, ihrer Funktion und der ihnen entsprechenden musikalischen Ge-
stalt. (Diese Sicht von Musik liegt auch der Liturgiereform zu Grunde!) — In seinem Werk
,Les chants de la messe dans leur enracinement rituel* (2001)"' vertiefte er den friiheren
Ansatz. Hier (wie in anderen jiingeren Publikationen) betonte er auch die Inkulturation; das
heiit: Die Riten werden erst in einem konkreten kulturellen Umfeld, in der Gottesdienst-
gemeinde — die vom II. Vaticanum ja als Triger der Liturgie wiederentdeckt wurde — le-
bendig. Damit die Menschen vom Wort Gottes und den rituellen Handlungen ergriffen
werden, geniigt es nicht, iiberkommene Symbole zu entlehnen; man muss Formen finden,
welche fiir die feiernden Christen und Christinnen heute passen.

Die feiernde Gemeinde

Damit ist ein weiteres Thema beriihrt, das Gelineaus Werk durchzieht: die gottesdienstli-
che Versammlung. Als Chorleiter und musikalischer Animator in Saint-Ignace erlebte er
die Liturgie Sonntag fiir Sonntag aus der Perspektive der Gliubigen und wurde wohl da-
durch sensibel fiir die Bediirfnisse der sogenannten Basis. Jede Gemeinde sollte ihre Art der
Feier und die ihr angemessene Musik finden, um so moglichst alle Mitglieder einzubezie-
hen. ,Man muss sich immer in das Innere einer feiernden Gemeinde hineinversetzen: erst
dann kann man ihr etwas vorzulegen versuchen, das ihr helfen wird, das auszudriicken, was
sie fiir Gebet und Feier erwartet.*'> — Gelineau hat auch eine Theologie der gottesdienstli-
chen Versammlung entwickelt. Diese Theologie liegt vielen seiner Schriften zu Grunde; am
leichtesten fassbar ist sie in den beiden Biichern ,Demain la liturgie ( 1976) und ,Libres
propos sur les assemblées liturgiques® (1999)."° Wohl nicht zufillig heiit das von ihm
herausgegebene pastoralliturgische Handbuch ,Dans vos assemblées® (1971/1989)."% —
Uber die gottesdienstliche Versammlung im Werk Gelineaus gibt es eine Salzburger Dip-
lomarbeit aus dem Jahr 2006. "

Joseph GELINEAU, Chant et musique dans le culte chrétien. Principes, lois et applications. Paris
1962 (Coll. ,Kinnor* 1); deutsch: Die Musik im christlichen Gottesdienst. Prinzipien, Gesetze,
praktische Anwendungen. Ubers. aus dem Franzdsischen von Leo Ténz, Regensburg 1965.
Joseph GELINEAU, Les chants de la messe dans leur enracinement rituel. Paris 2001 (Liturgie 12).
Joseph Gelineau — ein Komponist im Dienst der Liturgie. Der Schopfer der franzosischen Psal-
modie im Gesprich mit Maurice TANANT. In: HID 50 (1996) 105-119, hier 119,

Vgl. Joseph GELINEAU, Demain la liturgie. Essai sur I’évolution des assemblées chrétiennes. Paris
1976 (Rites et symboles 5); deutsch: Die Liturgie von morgen. [Ins Deutsche iibertragen von Mo-
nika Godecke.] Regensburg 1979; DERS., Libres propos sur les assemblées liturgiques. Paris 1999
(Vivre, croire, célébrer).

Joseph GELINEAU [direction], Dans vos assemblées. Sens et pratique de la célébration liturgique.
Avee la collaboration de Carlo BRAGA [u. a.]. Bd. 1-2. Paris 1971; Dans vos assemblées. Manuel
de pastorale liturgique. Sous la direction de Joseph GELINEAU. Bd. 1-2. Paris 1989 (weitere Auf-
lagen: 1995, 1998).

Michael EHEBRUSTER, Assemblée — die gottesdienstliche Versammlung im Werk von Joseph
Gelineau. Theologische Diplomarbeit. Salzburg 2006,
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Liturgie: Tradition und Neues zugleich

Zur Debatte um das Verhiltnis von Gesetz und Freiheit in der Liturgie hat Gelineau
Wichtiges beigetragen: den Begriff des ,operativen Modells® (,modele operatif*). Was ist
gemeint? In ihren Handlungen — im Alltag, beim Erzihlen, beim Feiern — orientieren die
Menschen sich vielfach an Grund-Programmen, die sie aber jeweils nach Mentalitit, Situa-
tion, Anlass usw. abwandeln. Auch die liturgischen Ordnungen stellen solche operative
Modelle dar. BloB Rubriken zu befolgen geniigt hier ebenso wenig wie immer alles neu zu
erfinden. Liturgie ist ,Gedenken und Neuheit in einem‘: Tradition, Stiftung — verwirklicht
in dieser konkreten Feier. Gegeniiber dem seit den spiten 60er Jahren hochgekommenen
Kreativitits-Boom betont Gelineau die Notwendigkeit wiederholbarer Elemente, von Ein-
{ibung und Vorbereitung. (Stets aus dem Stegreif zu agieren ldsst sich ja ohnehin nicht
durchhalten.) ,.Die echte Spontaneitit wird aus einer langen Vertrautheit geboren. Schlief3-
lich offnet die sogenannte Kreativitit dem Abklatsch und der Banalitdt Ttr und Tor. Als
Kunst lebt der Ritus von Strenge und stirbt an Leichtigkeit.“'®

¢ Joseph GELINEAU, Tradition, Kreation, Kultur. In: Cone(D) 19 (1983) 91-98; Zitate: 96.94; vgl.
DERS., Die Liturgie von morgen (s. Anm. 13) 101-110. Siehe auch DERS., Kreativitit in der Litur-
gie. In: HID 46 (1992) 212-219 (Originalbeitrag fiir diese Zeitschrift).
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Jozef Niewiadomski, Innsbruck

Vielen ist er zum Segen geworden +
« In memoriam Univ.-Prof. Dr. P. Lothar Lies SJ

»oag ihnen, vor allem den Studierenden: Ich segne sie im
Namen des Vaters und des Sohnes und des Heiligen . . .
Dann schlief er ein. Die Worte der Segensformel waren die
letzten, die ich von ihm zwei Tage vor seinem Tod beim
Abschied in der Innsbrucker Klinik gehort habe. Der akade-
mische Theologe, der sein Leben lang von der Anamnese und
Epiklese, von Koinonia und Prosphora sprach: dem geden-
kenden Erinnern der Kirche, ihrem Bitten und Lobpreisen,
dem gemeinschaftlichen Dank und dem sich Darbringen, der
Professor, der darin die Sinnstruktur des Segens, der Epiklese
erblickte, verabschiedete sich in die Ewigkeit mit dem Se-
genswort. Ein Zufall oder ein Zeichen?

Foto: Jesuitenkolleg/Innsbruck

Er ist zum Segen fiir viele geworden, nicht nur zum Segen fiir seine zahlreichen Schiile-
rinnen und Schiiler, die in der ganzen Welt zerstreut sind. Seine Pflichten als Lehrer — vor
allem als Begleiter von Dissertanten — nahm er mit grofem Ernst wahr. Nach dem Aus-
bruch der Krankheit dringte er seine ,,verbliebenen® Doktoranden dazu, die Arbeiten mog-
lichst bald abzuschlieBen. Von Krankheit gezeichnet korrigierte er unermiidlich die Entwiir-
fe; der allerletzte Akt akademischer Betitigung war die Fertigstellung des Gutachtens fiir
seinen ukrainischen Doktoranden Wladymyr — knapp drei Wochen vor seinem Tod.

Am 4. April 1940 in Offenbach am Main geboren, trat Lothar Lies mit 20 Jahren in die
Gesellschaft Jesu ein. Nach den Studien in Pullach und Frankfurt/St. Georgen wurde er
1970 zum Priester geweiht. Als Studentenpfarrer in Wiirzburg setzte er dort seine Studien
fort und promovierte 1976 bei Johannes Betz mit der Arbeit; ,,Wort und Eucharistie bei
Origenes™. 1981 habilitierte er sich in Dogmatik, Dogmengeschichte und Okumenischer
Theologie in Innsbruck mit der Arbeit: ,,Origenes Eucharistieverstindnis im Streit der Kon-
fessionen. Die Auslegungsgeschichte seit der Reformationszeit®. 1983 wurde er zum Pro-
fessor fiir Dogmatik und Okumenische Theologie ernannt. Der junge Dozent und Professor
tiberraschte seine Horerinnen und Horer mit verbliiffenden Assoziationen und Analogien.
Seine Skizze, warum er denn an einen dreifaltigen, an einen liebenden Gott glaube, in des-
sen Gemeinschaft er sich auch integriert wisse, sich aber weniger der souverinen Macht
eines ihm gegeniiberstehenden Gottes unterwerfen méchte, begann er in den 80er-Jahren
folgendermaBen: ,,Im Sommer 1982 brannte ich auf dem Zenzenhof ein Wespennest aus.
Ich goss Heizol in das Erdloch hinein und ziindete es an. Es gab eine Stichflamme. Die
Wespen aulerhalb des Nestes, durch Instinkt gebunden, flogen immer tiefer das brennende
Erdloch an und suchten Schutz. Und dies, bis sie, die Fliigel verbrannt, selbst in die Flam-
men stiirzten.” Und nun der Vergleich zum Glauben: ,.Ich fiirchte einen Gott . . ., der alles
egoistisch auf sich programmiert (hat), der zudem neidisch ist auf alle Freiheit, die ihm
doch aus der Hand zu entgleiten scheint. Ein solches Gottesbild kann sich zu einem Alp-
traum ausweiten.” Deswegen setzte Lies sich in seinem personal-existentiellen Ansatz
unermiidlich fiir ein Gottesbild ein, das den Menschen Konturen von Heimat vermittelt,
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einer Heimat, zu der man aus freier Entscheidung findet. Von den Sakramenten sagte er,
dass sie Begegnungsriume wiren. Die Begegnung selbst stellte er sich aber nicht nach den
Maf@stiben seiner Begegnung mit den Wespen am Zenzenhof vor. Er wollte sich geborgen

wissen. ,,Vor einer Liebe, die nicht als Ich, sondern als Wir lebt . . ., einer Liebe, die sich
nicht zu einem ,Ich® zusammendriicken ldsst, sondern die von Ewigkeit ein Wir ist und
bleibt . . ., und die (sein) irdisches Ich zu einem menschlichen Wir umwandeln kann.* Der

Prozess der Umwandlung geschieht aber durch alle Lebensvollziige.

Der malende Professor, der seine Freude an Farben hatte, ,,verschlang® Hunderte von Bii-
chern. Die Zahl seiner Rezensionen in der ,,Zeitschrift fiir Katholische Theologie® néhert
sich der Marke Tausend. Als Herausgeber der Reihe ,Innsbrucker Theologische Studien*
redigierte er Dutzende von Bénden, schrieb selber etliche Biicher (zu erwéhnen ist v. a. das
1996 erschienene Werk: ..Eucharistie in ékumenischer Verantwortung™) und Artikel. Als
kirchlich engagierter Streiter in Sachen Einheit der Kirchen war er jahrelang Mitglied des
Okumenischen Arbeitskreises evangelischer und katholischer Theologen, des sog. Jiger-
Stihlin-Kreises, er war Konsultor der Stiftung ,,Pro Oriente” und Delegierter zu den Euro-
paischen Okumenischen Versammlungen (kurz vor der Abreise zur letzten Versammlung in
Sibiu im September 2007 wurde er mit der Krebsdiagnose konfrontiert; so musste er die
Reise absagen). Der begnadete Redner erreichte mit seinen Vorlesungen nicht nur die Stu-
dierenden im Hérsaal, sondern er motivierte auch mit Vortridgen in Pfarren und Bildungs-
hiusern ein breites Publikum. Die Fortbildung der Priester und Diakone lag ihm besonders
am Herzen. Fiir seine reiche und vielfiltige Tétigkeit wurde er zwei Wochen vor seinem
Tod von Papst Benedikt XVI. mit dem Orden ,,Pro Ecclesia et Pontifice ausgezeichnet.
Am 29. Mai 2008 verstarb Lothar Lies und wurde am 6. Juni in der Krypta der Jesuitenkir-
che in Innsbruck bestattet.

»Zu wem werden wir Menschen, die wir uns in der Zeit entscheiden, in der Ewigkeit?*,
fragt Lies in seinem letzten — 2008 erschienenen — Buch ,,Mysterium vocationis*™. Die Ant-
wort wird mit dem Hinweis auf die Beheimatung in der Liebe des dreifaltigen Gottes ange-
deutet! Der letzte Beitrag des Buches thematisiert noch einmal das existentielle Anliegen
des Origenesforschers (und so schlieBt sich der Kreis). Schon mit dem groBen Orige-
neskongress, den er in den 80ern nach Innsbruck brachte, hat er die Hoffnung auf die kirch-
liche Rehabilitierung des grofien Alexandriners verbunden. ,,Origenes defensus™ soll die
Spiritualitdt und Tugenden des Origenes als die des Jesuiten glaubwiirdig machen. Immer
schon wollte Lies dem kirchlich umstrittenen — gar als Héretiker verworfenen — Dogmati-
ker hier auf Erden in den (fiir den akademischen Kontext doch nicht ganz unwichtigen)
Status eines Heiligen erheben. Da ist der Papst ihm nicht gefolgt.

Da sich Pater Lies nun segnend von uns in die Ewigkeit verabschiedet hat, weill er wohl
besser als der Papst, wie es um Origenes steht und auch um die ewige Heimat. Auch er hat
schon Anteil an der alles umwiilzenden Erfahrung der Dogmatiker, wenn sie ins Jenseits
kommen und feststellen miissen: ,,totius alius!* — alles ganz anders! Weil der Himmel ver-
mutlich weder ein tiberdimensionales Lager mit kugelférmigen Leibern ist — wie Origenes
es erwog und auch Lies seine Freude an dieser Vorstellung hatte — noch die Stichflamme,
die der Vollendung entgegeneilende Menschen wie Wespen anzieht. Und wie das mit der
Sinnstruktur des Segens, der Eulogie in der Ewigkeit ist, das wissen wir jetzt auch noch
nicht. P. Lies ist aber auf jeden Fall vielen zum Segen geworden. So segnen auch wir ihn
nach seinem Tod und sagen: Lieber Lothar: Vergelt’s Gott!
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Georg Braulik OSB, Wien

Die Feier des Paschamysteriums
im Wochenpsalter des , Benediktinischen Antiphonale “

Am Beispiel der Vesperpsalmodie vom Donnerstag bis zum Sonntag

Fiir Zuzana M, Maria Ferjencikove —
in Dankbarkeit fiir die musikalisch-spirituelle Gestaltung'unserer Stundenliturgie

Die drei dsterlichen Tage und der Wochenpsalter

Vor vier Jahrzehnten hat Notker Fiiglister einen Wochenpsalter geschaffen, mit dem heu-
te viele Kloster die Stundenliturgie feiern.! Sein Schema® wurde 1996 auch dem ,.Benedik-
tinischen Antiphonale®® zugrundegelegt. Fiir die gregorianische Singtradition des Antipho-
nale wurden die Psalmen neu iibersetzt. Sie sind auch als Lese- und Meditationsbuch im
.Miinsterschwarzacher Psalter* veroffentlicht. Fiiglister wollte mit seiner Verteilung der
Psalmen vor allem ihrer spezifischen Eigenart als ,,Gedichte* bzw. ,,Gesinge* gerecht wer-
den. Deshalb setzte er sie nicht in der biblischen Reihenfolge, sondern nach ihrer literari-
schen Gattung ein.” Das entsprach dem damals modernsten Stand der bibelwissenschaftli-
chen Psalmenforschung. Neben dem Poetischen der Psalmen in Struktur und Sprache be-
riicksichtigt die Psalmenanordnung Fiiglisters insbesondere den Charakter der einzelnen

' Er findet sich erstmals im Deutschen Psalterium fiir die Sonntage und Wochentage des Kirchen-

jahres. Miinsterschwarzach 1969, als Manuskript gedruckt, erschien dann durch Festtags- und
Communeoffizien ergénzt im Monastischen Brevier. Miinsterschwarzach 1971, und wurde
schliefilich im Deutschen Antiphonale I-II1. Miinsterschwarzach 1970-1974, mit gregorianischen
Gesingen ,,vertont™.

Zu seiner Entstehung und den leitenden Prinzipien seiner Psalmenverteilung s. zuletzt Georg
BRAULIK, Der Wochenpsalter des ,,Benediktinischen Antiphonale®. Beobachtungen zur Bauweise
und Thematik seiner Stundenliturgie. In: Lactare Jerusalem. Festschrift zum 100jihrigen An-
kommen der Benediktinerménche auf dem Jerusalemer Sionsberg. Hg. Nikodemus C. Schnabel.
Miinster 2006 (Jerusalemer Theologisches Forum 10) 566-594.

Abtei Miinsterschwarzach (Hg.), Benediktinisches Antiphonale Bd. I-III. Redaktion und musika-
lische Bearbeitung Rhabanus Erbacher OSB — Roman Hofer OSB — Godehard Joppich.
Miinsterschwarzach 1996.

Miinsterschwarzacher Psalter. Miinsterschwarzach 2003. S. dazu Norbert LoHFINK, Der
Miinsterschwarzacher Psalter. In: Georg BRAULIK — Norbert LOHFINK, Liturgie und Bibel. Ge-
sammelte Aufsiitze. Frankfurt a. M. 2005 (OBS 28) 549-560. Ich zitiere die Psalmen im Folgen-
den nach dieser Ubersetzung,

Der Gedichtcharakter der Psalmen enthilt auBerdem ,,den Gesichtspunkt der Abwechslung, der
Variation. In einem Gemilde werden die Farben nicht wahllos nebeneinander gestellt; sie haben
vielmehr die Aufgabe, indem sie sich gegenseitig zum Leuchten bringen, ein Ganzes zu bilden.
[. . .] Nicht anders verfahrt ein Dichter bei einem Rezitationsabend: er tréigt nicht wahllos ein Ge-
dicht nach dem andern vor, sondern trifft eine kunstvolle Auswahl und Anordnung, so daf3 der
Zuhérer sowohl in Stimmung versetzt als auch in Atem gehalten wird, Dieses Kontrast- und Vari-
ationsgesetz sollte auch bei der Anordnung der Psalmen innerhalb der einzelnen Gebetszeiten be-
achtet werden. [. . .] So kdnnten sich etwa lyrische Hymnen und dramatische Danklieder in Ves-
per und Laudes, dramatische Klagelieder und epische Weisheits- und Geschichtspsalmen in den
Vigilien gegenseitig ablosen und erginzen* (Notker FUGLISTER, Das Psalmengebet. Miinchen
1965, 78f).

(5
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Tagzeiten und das heilsgeschichtliche ,,Gedichtnis“ einzelner Tage im Wochenzyklus.
Letzteres ,.gilt vor allem fiir den Sonntag (Konigs-Psalmen in der Samstag-Abendhore und
in der Vigilpsalmodie; Hallel-Psalmen in der Abend- sowie in der Mittagshore) sowie,
einschlieBlich Abend- und Nachthore des Donnerstags, fiir den Freitag (hauptséchlich indi-
viduelle Klagelieder)“®. Die Psalmenauswahl profiliert also gattungsméfBig das Stundenge-
bet zweier Tage — vorrangig des Sonntags und dann des Freitags. Weil sie dabei die Vor-
abende beriicksichtigt, prigt sie die Vesper vom Donnerstag bis Sonntag. Oder anders ak-
zentuiert: Beginnend mit dem Donnerstag als Vorabend werden die Vespern der ,,drei ds-
terlichen Tage*’ besonders gestaltet. Dahinter steht eine alte Tradition. Denn fiir die romi-
sche Kirche war schon vom 3. und 4. Jahrhundert an ,.die Woche in einem gewissen Sinne
eine Nachbildung der jihrlichen Paschafeier, deren Abschluss und Héhepunkt der Sonntag
als ,,Tag der Auferstehung bildete.® Die neue romische ,Liturgia Horarum* hat darauf
zuriickgegriffen.” Uber die Abstimmung der Psalmen auf die jeweilige Tagzeit vermerkt
die Pilgerin Egeria bei ihrer Beschreibung der Jerusalemer Liturgie des 4. Jahrhunderts,
,,dass die Psalmen und Antiphonen [. . .] immer so passend und so verniinftig [ausgewihlt]
sind, dass sie sich auf den Gegenstand beziehen, um den es sich handelt“'’. Vor allem aber
haben die Vigilien des Sonntags nach alter Tradition ihren Hohepunkt in der Evangelienle-
sung einer Auferstehungsperikope. Sie bildet den vielleicht wichtigsten Schliissel zum
Versténdnis der Psalmen vom Paschamysterium her.

Als ,,Feier des Paschamysteriums® hat erstmals Odo Lang die Freitags- und Sonntagspsal-
modie des Fiiglisterpsalters (allerdings in der modifizierten Form des ,,Monastischen Stun-

Notker FUGLISTER, Zum Entwurf eines deutschen monastischen Offiziums. Beilage zu Deutsches

Psalterium fiir die Sonntage und Wochentage des Kirchenjahres. Miinsterschwarzach 1969, 10.
Eine hervorragende Einfithrung in die ,Drei Osterlichen Tage als innere[r] Achse von Liturgie
und Christologie* bietet Josef WOHLMUTH, Jesu Weg — unser Weg. Kleine mystagogische
Christologie. Wiirzburg 1992, besonders 105-178.

Hansjorg AUF DER MAUR, Feiern im Rhythmus der Zeit 1. Herrenfeste in Woche und Jahr. Re-
gensburg 1983 (GdK 5) 52 und 36.

.,Am Sonntag sind fiir alle Horen solche Psalmen ausgewihlt worden, die nach der Uberlieferung
das Pascha-Mysterium besonders deutlich ausdriicken. Dem Freitag sind einige Bul- und Lei-
denspsalmen zugewiesen” (Allgemeine Einfithrung in das Stundengebet Nr. 129. In: Dokumente
zur Erneuerung der Liturgie. Dokumente des Apostolischen Stuhls 1963-1973. Hg. Heinrich
Rennings unter Mitarbeit von Martin Klockener. Kevelaer 1983, 988-1048, 1023 [Nr. 2382]). Die
als Nr. 119 der Allgemeinen Einfilhrung wiedergegebene Passage verdeutlicht Monastisches
Stundenbuch. Fiir die Benediktiner des deutschen Sprachgebietes. Bd. 1: Advent und Weihnach-
ten. St. Ottilien 1981, 70 (iiber den lateinischen Originaltext hinaus) wie folgt: Fiir den Sonntag
seien solche Psalmen ausgewihlt worden, ,.die bereits in der Uberlieferung und im Licht der neu-
eren christologischen Schriftauslegung [Hervorhebung von mir] das Pascha-Mysterium besonders
deutlich ausdriicken”. Wie das neue Rémische Stundengebet die Psalmodie des Sonntags und
Freitags in den Dienst des Paschamysteriums stellt, zeigt Josef PASCHER, Die Psalmen als Grund-
lage des Stundengebets. In: EL 85 (1971) 260-280, 273-278. Zum theologischen Aspekt der r6-
mischen Stundenliturgie s. z. B. Augustinus HOLLAARDT, Die Feier des Stundengebetes und das
Pascha-Mysterium. In: Lebendiges Stundengebet. Vertiefung und Hilfe. Hg. Martin Klockener —
Heinrich Rennings. Freiburg 1989, 140-147. Das osterliche Verstdndnis bestimmter Psalmen in
der altkirchlichen Tradition beleuchtet André ROSE, Vom dsterlichen Beten. In: Gott feiern. Theo-
logische Anregung und geistliche Vertiefung zur Feier von Messe und Stundengebet. Hg. Josef G.
Ploger. Freiburg i. Br. 1980, 395-415.

,.Hoc autem inter omnia satis precipuum est, quod faciunt ut psalmi uel antiphonae apti semper
dicantur, tam qui nocte dicuntur, tam qui contra mature, tam etiam qui per diem uel sexta aut nona
uel ad lucernare, semper ita apti et ita rationabiles, ut ad ipsam rem pertineant, quae agitur™ (Itine-
rarium Egeriae XXV,5 [CCSL Excerptum ex tomo CLXXV, 70f]).
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denbuches*) ausgelegt.'' Er erklirt die einzelnen Psalmen insbesondere im Gefolge der
Enarrationes in psalmos Augustins. Diese patristische Engfithrung ist nicht weiter verwun-
derlich. War es doch bis vor kurzem fiir viele Liturgiker selbstverstindlich, dass, wer die
Psalmen in ihrer letzten Sinntiefe erfassen und im Gottesdienst praktizieren wollte, sie vor
allem ,,vom Gesichtspunkt der Kirchenviter aus anpackel‘n“'2 musste.”® Die Psalmenfrom-
migkeit Augustins ist dazu natiirlich priadestiniert. Denn er liest die Psalmentexte im Hori-
zont seiner Glaubenserfahrung und macht sie in seinen Predigten fiir seine konkrete Gottes-
dienstgemeinde fruchtbar." Heute erweckt die Kommentierung Langs allerdings den Ein-
druck, die moderne Bibeltheologie hitte zum Verstindnis der liturgischen Psalmodie kaum
mehr als die Gattungsbezeichnungen beizusteuern.'” Dazu kommt, dass auch die Antipho-
nen, also die Kehrverse, die Fiiglister als ,,Leitidee* dem jeweiligen Psalm entnommen
hatte und die als Leseanleitung das Verstéindnis der Psalmen steuern, fiir die Auslegung
nicht herangezogen werden. Vor allem aber beachtet Lang weder die Abfolge der Psalmen
noch ihren allméhlichen Aufbau zu einer Gesamtaussage'®, also die Innenarchitektur der
Tagzeiten. Gerade eine |, liturgische Exegese™ miisste neben Auswahl und Verteilung der
Psalmen ihr intertextuelles Zusammenspiel'” in der literarischen und musikalischen Kom-
position einer bestimmten Gebetszeit beriicksichtigen. Denn erst dieses Gesprich eines
Psalms mit seinen Nachbarpsalmen und dariiber hinaus die Vernetzung der Psalmen unter-
einander, vor allem aber ihre Einbindung in den aktuellen Feierzusammenhang und seine
Textwelt schaffen jenen Erkenntnisraum, der ihren Aussagesinn als Einzeltexte iibersteigt
und sie auf das liturgisch vergegenwirtigte Mysterium hin auslegt.'® Damit ist bereits die
Methode angedeutet, mit der ich die Vesperpsalmodie spiter beschreiben méchte.
Erklidrungen der Benediktregel betonen nach dem Zweiten Vatikanischen Konzil, vermut-
lich sogar unter seinem Einfluss, in ihr sei ,,das Stundengebet Feier des Pascha-Mysteriums

Odo LANG, Psalmenfrommigkeit und Feier des Paschamysteriums in der Psalmodie des Monasti-
schen Stundenbuches. Ein Beitrag zur Spiritualitit des Stundengebetes. In: SMGB 97 (1986)
381-412.

So z. B. der in vielen Sprachen iibersetzte liturgiewissenschaftliche ,,Klassiker* Cyprian VAGAG-
GINI, Theologie der Liturgie. Einsiedeln 1959, 286. Zu den im Neuen Testament zitierten Psalmen
und ihrer Auslegung durch die Kirchenviiter s. Pierre GRELOT, Le mystére du Christ dans les
psaumes. Paris 1998 (Jésus et Jésus Christ 75).

S. dazu den ausgezeichneten Uberblicksartikel von Harald BUCHINGER, Zur Hermeneutik liturgi-
scher Psalmenverwendung. Methodische Uberlegungen im Schnittpunkt von Bibelwissenschaft,
Patristik und Liturgiewissenschaft. In: HID 54 (2000) 193-222, besonders 196-199.

S. dazu Erich FELDMANN, Psalmenauslegung der Alten Kirche: Augustinus. In: Der Psalter in
Judentum und Christentum. Hg. Erich Zenger. Freiburg 1998 (Herders biblische Studien 18) 297—
320 SIRE

Zur Vermittlung zwischen moderner Psalmenexegese, der Auslegung der Kirchenviter und der
liturgischen Tradition s. Georg BRAULIK, Psalter und Messias. Zum christologischen Verstindnis
der Psalmen im Alten Testament und bei den Kirchenviitern. Ein Briickenschlag. In: BRAULIK —
LOHFINK (s. Anm. 4) 482-502.

' S, dazu BRAULIK (s. Anm. 2) 573-594.

S. dazu Georg BRAULIK, Rezeptionsésthetik, kanonische Intertextualitit und unsere Meditation
des Psalters. In: BRAULIK — LOHFINK (s. Anm. 4) 523-547, besonders 523-527.

Die gleiche Kritik gilt auch fiir J. Thaddéus M. SCHREIBER, Zur Theologie der monastischen Stun-
denliturgie nach Notker Fiiglister OSB. Erfurt 2001 [Mschr.] 65-77. Doch hat er neben der Psal-
modie die tbrigen Elemente des Offizium in seine Untersuchung einbezogen. AuBerdem diirfte
ihm der Nachweis gelungen sein, dass auch das Samstagsoffizium des Benediktinischen Antipho-
nale vom Paschamysterium her gestaltet wurde.
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Jesu Christi“'. LieBe sich diese Perspektive als Auswahlprinzip fiir die Psalmen nachwei-
sen, wiire das dsterliche Kolorit des Benediktinischen Antiphonale bereits in der Regeltradi-
tion verankert. Ich skizziere deshalb anhand des Sonntagsoffiziums als des am meisten
,.0sterlichen” Stundengebets, welche Akzente die Regel Benedikts gegeniiber ihrer romi-
schen Vorlage gesetzt hat. Im Anschluss daran umschreibe ich, wie ich den Begriff ,,Pas-
chamysterium* verstehe, und pliddiere fiir eine Hermeneutik, die die Psalmen seiner heils-
geschichtlichen Dramatik fiir das liturgische Leben der Kirche heute 6ffnet. SchlieBlich
skizziere ich, wie die abendlichen Gebetszeiten von Donnerstag bis Sonntag die Einzeler-
eignisse und zugleich das Ganze des Paschamysteriums vergegenwiirtigen.

Die Psalmen des Sonntagsoffiziums in Rom und in der Benediktregel

Wie weit lisst sich die These, die Psalmenverteilung der Benediktregel schaffe eine Art
.Osterpsalter”, verifizieren? Der Gebrauch der Psalmen in vorwiegend numerischer Abfol-
ge bietet doch von vornherein einem eigenstindigen theologischen Profil nur einen relativ
geringen Spiclraum. Das Besondere des Regeloffiziums ldsst sich aus den Anderungen
erschlieBen, die es gegeniiber seiner Vorlage, der romischen Ordnung, vorgenommen hat.
Um das Ergebnis des Vergleichs der beiden Psalmverteilungen vorwegzunchmen: Die
Neuerungen zeigen keine spezielle Akzentuierung des 6sterlichen Charakters des Sonntags,
geschweige denn eine osterliche Ausrichtung der Stundenliturgie der gesamten Woche.”
Die anschlieBende Synopse des Sonntagsoffiziums in Rom und bei Benedikt®' ermoglicht
eine rasche Ubersicht. In ihr fithre ich entsprechend dem verwendeten lateinischen Text die
Psalmen nach der lateinischen Zihlweise an. Wenn ich sie anschlieBend bespreche, fiige ich
in der Klammer noch die gewohnte Psalmenzihlung der hebriischen Bibel hinzu.

Am Sonntag | Vigil Matutin Prim Terz Sext Non Vesper |Komplet
(= Laudes)
Altromisches |12345(9299 62 66| 117 |118,5-10[{118,11-16|118,17-22 | 109 110 (4 90 133
Offizium 6789 | Canticum | 118,14 11512
10 11 12148 149 150 113
13 14
151617
18 19 20
202773
242526
Offizumder | 394 | 6650117 |118,1-4|118,5-7 | 118,8-10 | 118,11-13 [ 109 110 (4 90 133
Benediktregel{ 20 21 22 62 191112
23 24 25| Canticum
2627 281|148 149 150
293031

¥ So die Auslegungstendenz zusammenfassend zuletzt Pia LuISLAMPE, Beten zu Christus in der

Regula Benedicti. In: EuA 81 (2005) 5-16, 11.

7. B. gegen Michaela PuzicHA, Kommentar zur Benediktusregel. Mit einer Einfihrung von
Christian Schiitz. Im Auftrag der Salzburger Abtekonferenz. St. Ottilien 2002, 178-225, passim.
Ahnlich tiberzogen scheint mir iibrigens die christologische Hermeneutik der Regel, die einer
niichternen Beschriinkung auf das wirklich Nachweisbare bediirfte.

Nach Petrus NowAck, Die Strukturelemente des Stundengebets der Regula Benedicti. In: ALW
26 (1984) 253-304, 268f. Die psalmenihnlichen Cantica bleiben aufler Betracht. Die Benediktre-
gel legt sie inhaltlich nicht fest. Ginge es ihr um ein Auferstehungsoffizium, wiére das wohl zu
erwarten gewesen.
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Im Folgenden gehe ich kurz die einzelnen Gebetszeiten dem Tagesverlauf entsprechend
durch. Das Hauptargument fiir den 6sterlichen Charakter der Sonntagspsalmodie Benedikts
bildet der Beginn der Vigil mit Psalm 20 (21). Er tritt an die Stelle von Psalm 1, mit dem
das romische Offizium das Nachtgebet beginnt.”* Nach einer exegesegeschichtlich breiten,
bereits mit dem Barnabasbrief einsetzenden Auslegung lisst jedoch auch Psalm 1 ,,den
ganzen Reichtum des Pascha-Mysteriums aufleuchten“*. Auch die daran anschlieBenden
Psalmen 2 und 3, die gemeinsam mit Psalm | seit dem 5. Jahrhundert die Sonntagsvigil
erdffnen, ordnen sich ,.bei christlicher ,relecture® miihelos in das Paschathema ein“®*. Der
Neueinsatz mit Psalm 20 (21) muss also fiir Benedikt einen anderen Grund gehabt haben.
Wahrscheinlich war es die fiir die Prim und die Vigilien nétige Zahl von Psalmen.? Um sie
zu gewinnen, werden die beiden exakt aufeinander abgestimmten ,,.Zwillingspsalmen® 19—
20 (20-21) auseinandergerissen: Psalm 19 (20) kommt zur Prim am Samstag, wiihrend
Psalm 20 (21) mit zeitlicher Verschiebung erst in der Sonntagsvigil folgt. Im Blick auf das
Paschamysterium hitte die Sonntagsvigil iibrigens ebenso gut mit Psalm 19 (20), mit Psalm
21 (22) oder mit manch anderem Psalm der romischen Vigilpsalmodie anfangen kénnen.
Augustinus zum Beispiel versteht den vorausgehenden Konigspsalm 19 (20) ,.als einen auf
Christus hin gesprochenen Wunsch um den Beistand des géttlichen Vaters fiir sein im
Kreuzesopfer kulminierendes Erlésungswerk“*. In diese ganzheitliche Sicht bezieht Au-
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Alberich Martin ALTERMATT, ,,Weil der Sonntag als Gedenktag der 6sterlichen Auferstehung
gilt. Feier und Spiritualitit des Sonntags nach der Magister- und Benediktregel. In: Der Sonntag.
Anspruch — Wirklichkeit — Gestalt. Hg. Alberich M. Altermatt — Thaddius A. Schnitker unter Mit-
arbeit v. Walter Heim. Wiirzburg — Freiburg/Schweiz 1986, 44-81, 57, interpretiert die Neuerung
der Benediktregel, die Sonntagsvigilien mit den Psalmen 20-31 (21-32) zu feiern als bewusst
»osterliche Auswahl. Sie soll das mysterium paschale beleuchten. Er beruft sich dabei u. a. auf
H. Seemann, dem zufolge die Psalmen 20-31 (21-32) , fast alle einen mehr oder weniger deutli-
chen Hinweis auf das Oster- oder Pfingstgeheimnis [enthalten] [. . .] Eine so reiche und deutliche
Beziehung zum Ostergeheimnis findet sich in den ersten 19 Psalmen nicht ausgesprochen® (ebd.
58). Dagegen hat Adalbert DE VOGUE zu Recht festgestellt: ,,Cette affectation nouvelle des pre-
miéres décades du Psautier n’est pas due, comme on I’a cru encore récemment, 4 une estime pré-
férentielle pour les Psaumes 20 & 31, considérés comme particuliérement appropriés aux vigiles
du dimanche. S’il en était ainsi, en effet, il foudrait admettre que Benoit a méconnu le caractére
éminemment pascal et dominical des Psaumes 2 et 15, tout deux invoqués par le Nouveau Testa-
ment comme des prophéties de la Résurrection. (Ac 2,25-28, citant Ps 15,8-11; Ac 13,33 et 35,
citant Ps 2,7 et 15,10)* (La Régle de Saint Benoit et la tradition de la priere commune. In: Litur-
giereformen. Historische Studien zu einem bleibenden Grundzug des christlichen Gottesdienstes.
Teil I: Biblische Modelle und Liturgiereformen von der Friihzeit bis zur Aufkldrung. Hg. Martin
Kldckener — Benedikt Kranemann. Miinster 2002 [LQF 88] 209-222, 218 und Anm., 38
Balthasar FiscHER, Liturgiegeschichte und Exegesegeschichte. Interdisziplindre Zusammenhiinge.
In: JAC 30 (1987) 5-13, L1f, Zitat 12.

FISCHER (s. Anm. 23) 12f, Zitat 12. Norbert LOHFINK, Psalmengebet und Psalterredaktion. In:
BRAULIK — LOHFINK (s. Anm. 4) 437-459, 448f, hat iber Fischer hinausgehend beschrieben, was
die drei gattungs- und inhaltsverschiedenen, aber benachbarten Psalmen als Psalmenreihe auf-
grund ihrer Stichwortverkettungen in die Thematik der Osterliturgie einbringen.

..Die Errichtung der Primséule mit den alten sonntiglichen Vigilpsalmen raubt der Sonntagsvigil
viel von ihrem dsterlichen Glanz. , Von der alten Tradition, die Ps I nicht nur als caput psalterii an
den Anfang der Sonntagsvigilien setzte, sondern ihn auch als Osterpsalm deutete, wurde Benedikt
wohl nicht beriihrt. (O. Heiming).** (Peter Andreas NOWACK, Die Anamnese des Paschamysteri-
ums in der Offiziumsordnung der Regula Benedicti. Salzburg 1981 [Mschr.] 92).

Michael Fieprowicz, Psalmus vox totius Christi. Studien zu Augustins ,,Enarrationes in Psal-
mos”. Freiburgi. B. 1997, 254.
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gustinus mehrfach die Auferstehung Christi ein.”’ Auch der folgende Psalm 21 (22), den
Christus am Kreuz gebetet hat und der sogar die Toten auffordert, den Herrn als zum Leben
erweckenden Gott zu preisen, wire aus bibelwissenschaftlich moderner wie patristischer
Sicht geeignet gewesen, die Vigilpsalmen am Paschamysterium auszurichten.” Wo immer
also das Regeloffizium eingesetzt hitte — es hitte immer mit einem zum Paschamysterium
passenden Psalm begonnen. Weitere Psalmen, die Benedikt selbststindig verwendet und
deren osterliche Prigung von modernen Regelauslegungen hervorgehoben wird, sind die
Psalmen 3, 66 (67), 117 (118) und 62 (63). Psalm 3, der von den Kirchenvitern als Selbst-
aussage des auferstandenen Christus verstanden wird, erdffnet nicht nur am Sonntag, son-
dern an jedem Tag die Vigilien des Regeloffiziums. Er kann deshalb nicht als Beweis fiir
den besonderen &sterlichen Charakter des Sonntagsoffiziums angefiihrt werden. Analoges
gilt fiir Psalm 66 (67), mit dessen Gedanken vom ,,Leuchten des Lichts von Christi Ange-
sicht (vgl. V. 2) auch die Laudes (das ist die Matutin Benedikts) wihrend der Woche be-
ginnen. Wie die Benediktregel ldsst ihn auch das altromische Offizium an jedem Tag beten.
Der klassische Osterpsalm 117 (118) und der dlteste Morgenpsalm 62 (63) gehen nicht auf
die Auswahl Benedikts zuriick, sondern gehoren schon in der Psalmenverteilung des romi-
schen Offiziums zur Stundenliturgie des Sonntags. Die romische Ordnung sicht ihn sogar
tiglich fiir die Laudes vor. Ob Psalm 117 (118) das .,Strukturprinzip* Paschamysterium
eher in den Laudes wie in der Benediktregel oder als erster Primpsalm wie in Rom ,,ver-
stirkt?? ist diskutabel. Und Psalm 62 (63) steht ohnehin in beiden Ordnungen in den Lau-
des.®® Dagegen musste die Regelordnung ihren Prinzipien zufolge die Jahwe-Konig-
Hymnen 92 und 99 (93 und 100), die das romische Offizium fiir die Laudes vorsieht, iiber-
haupt streichen — obwohl die christliche Tradition Psalm 92 (93) als Vorhersage der Herr-
lichkeit Christi in seiner Auferstehung und Himmelfahrt verstand.” Psalm 118 (119) wird
in Rom wie bei Benedikt in Terz, Sext und Non verwendet. Wenn allerdings nach Ambrosi-
us der Christ gerade aus der Betrachtung dieses Psalms durch das Heilshandeln Christi in
Passion und Auferstechung den rechten Lebenswandel* lernt**, kann man sich fragen, wa-
rum zwar das romische Offizium Psalm 118 (119) zur Génze am Sonntag einsetzt, nicht
aber die Benediktregel, die ihn auch noch am Montag weiterlaufen ldsst. Mit den Psalmen
109-112 (110-113) beginnen beide Psalmenverteilungen den Block der Vesperpsalmen
109-147 (110-147). In jeder steht der messianische Psalm 109 (110), der als Vorhersage

2 ~ . . .. . . .
27 <IlI> Memores nos faciat omnium iniuriarum tuarum et contumeliarum, quas pro nobis pertu-

listi; <V> et crucem, qua totus oblatus es deo, in laetitiam ressurectione convertat. [. . .] <XI>
Nunc mihi per prophetiam demonstratum est, quoniam resuscitavit dominus Christum suum;
<XII> exaudiet illum non de terra tantum ubi se petiit clarificari, verum etiam de caelo ubi iam ad
dexteram patris interpellans pro nobis diffudit inde spiritum sanctum super credentes in se. [. . .]
<XVIII> Domine salvum fac regem, ut ipse, qui nobis proeliandi exemplum passione monstravit,
offerat etiam sacrificia nostra sacerdos excitatus a mortuis et in caelo constitutus™ (En. in ps.
XIX,2, 7, 10 [CSEL XCIII/1A, 306-311]).

Augustinus z. B. schreibt: ,,In finem, pro resurrectione sua, ipse dominus Iesus Christus loquitur.
Matutina enim fuit prima sabbati resurrectio eius, qua susceptus est in aeternam vitam, cui mors
ultra non dominabitur. Dicuntur auteista ex persona crucifixi (En. in ps. XXI,1 [CSEL XCIII/1,
317)).

LUISLAMPE (s. Anm. 19) 10.

Wenn PuzicHA (s. Anm. 20) 201, feststellt: ,.Die Auswahl der Psalmen fiir die Laudes am Sonn-
tag folgt dem Gedanken der Auferstehung®, ist damit also nichts dem Regeloffizium Eigenes
konstatiert.

1 ROSE (s. Anm. 9) 396 und 402.

2 LUISLAMPE (s. Anm. 19) 10f.
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der himmlischen Thronbesteigung Christi in seiner Auferstehung und Himmelfahrt betrach-
tet wurde, an der Spitze. Im rémischen Offizium beschlieBt Psalm 113 (=114) die Sonn-
tagsvesper. Er skizziert den Zug Israels aus Agypten durch das Rote Meer und den Jordan
ins VerheiBungsland und passt thematisch ausgezeichnet zum Paschamysterium. AuBerdem
sang man ihn gemeinsam mit Psalm 112 (113) in der altrémischen Ostervesper wihrend der
Prozession zum Taufbrunnen.® Dieses osterliche Tauflied muss die Benediktregel wegen
ihrer Verkiirzung der Vesper von fiinf auf vier Psalmen streichen. Der Vergleich fiir das
Sonntagsoffizium ergibt also: Eine spezielle Auswahl der Psalmen unter dsterlichem Ge-
sichtspunkt ldsst sich in der Benediktregel nicht nachweisen. Vor diesem Hintergrund wird
spéter deutlich werden, wie tiefgehend das Fiiglisterschema vom Paschamysterium her
gestaltet ist.

Zum Paschamysterium als hermeneutischem Horizont

Das ,,Paschamysterium® ist ein ,,,Herzwort® des Zweiten Vatikanischen Konzils>*. Es
wird aber unterschiedlich interpretiert.”> Meistens beschriinkt man es auf Leiden, Tod und
Auferstehung Jesu Christi. Daran ist richtig, dass das Paschamysterium in Jesu Passion,
Sterben und Erhhung in Herrlichkeit seinen einzigartigen Hohepunkt erreicht und . etwas
Bleibendes® ist, das ,.alles zum Leben hinzieht*. Es ist aber nicht nur ,»Christusmysteri-
um*’. Denn der verheiBene Christus ist die wahre und volle Verkorperung dessen, was
Gott schon zuvor am Gottesvolk an Erlésung gewirkt hat. Der Glaube Abrahams etwa wur-
de in Israel gelebt. In die Exoduserfahrung, die zunichst nur wenige gemacht haben, sind
spiter viele in Israel eingetreten. Die Freude an der Tora und der Gehorsam gegeniiber dem
Willen Gottes waren trotz Versagen und Abfall eine gesellschaftliche Realitit. Ebenso die
Vergebung der Siinden am Verséhnungstag und die Konfrontation mit dem Gotteswort der
Propheten, das Unheilszusammenhinge durchbrach. Die Kirche vergegenwirtigt mit dem
Paschamysterium deshalb liturgisch ,,auch die alttestamentliche Pesachtradition und mit ihr
die Befreiung Israels aus der Knechtschaft Agyptens, ja iiberhaupt alles in seiner Geschich-
te, worin sich diese Urerfahrung von Erlgsung gezeigt hat. Im Pascha-Mysterium feiern wir
somit das Griindungsereignis der gesamten Heilsokonomie Gottes, dem die alt- wie neu-
testamentliche Kirche ihre Existenz verdankt und aus dessen bleibend heilschaffender Wir-
kung sie lebt“**. Die Erlésungserfahrungen Israels miissen auch dort erkennbar bleiben, wo

*  Pierre JOUNEL, Les Vépres de Paques. In: MD 49 (1957) 96-111.

: Angelus A. HAUSSLING, Pascha-Mysterium. Kritisches zu einem Beitrag in der dritten Auflage
des Lexikon fiir Theologie und Kirche. In: ALW 41 (1999) 157—165, 165.

S. dazu z. B. die Kontroverse zwischen Bertram STUBENRAUCH, Pascha-Mysterium. In; LThK? 7,
1410f, und HAUSSLING (s. Anm. 34).

Katechismus der Katholischen Kirche. Neuiibersetzung aufgrund der Editio typica Latina. Miin-
chen 2005, 309, Nr. 1085.

So zum Beispiel die statt des Begriffs Paschamysterium gebrauchte, missverstindliche Bezeich-
nung in den Richtlinien fiir das Monastische Stundengebet. In: Monastisches Stundenbuch (s.
Anm. 9) 119, Nr. 10, wo das Stundengebet als ,.Feier des Christusmysteriums® bezeichnet wird,
das als Gedichtnisfeier eine ,,Vergegenwirtigung der Heilsgeschichte [bewirkt], deren Ursprung,
Mitte und Ziel Christus ist*,

Georg BRAULIK, Die alttestamentlichen Lesungen der Ostervigil. Erarbeitung eines Vorschlags.
In: Georg BRAULIK — Norbert LOHFINK, Osternacht und Altes Testament. Studien und Vorschlige.
Mit einer Exsultetvertonung von Erwin Biicken. Frankfurt a. M. 22003 (OBS 22) 41. Notker FUG-
LISTER, Die biblischen Wurzeln der Osterfeier. In: Die eine Bibel — Gottes Wort an uns. Gesam-
melte Aufsitze. Hg. Institut fiir Alttestamentliche Bibelwissenschaft und Judaistik der Universitit
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das Pascha ,,zum Kompendium und zur Rekapitulation der ganzen Heilsgeschichte*” und
das Paschamysterium zur ,,,Kurzformel* der Selbstmitteilung Gottes in der Geschichte des
Heils“’ geworden ist.

Wenn das Paschamysterium den hermeneutischen Horizont der Stundenliturgie bildet,
dann geniigt es auch nicht, ihre Psalmen nur als Botschaft von der Rettung des Lebens vor
dem Tod oder vom Sieg Gottes iiber den Tod zu lesen. Damit wiirden die Einzelmysterien
des neutestamentlichen Ostergeheimnisses — Jesu Leiden, Tod und Auferstehung —, wie sie
in der Auswahl der Psalmen am Freitag und Sonntag zu Wort kommen, vorschnell ausge-
blendet. Literarhistorisch ist der Psalter ein Buch messianischer Hoffnung des Volkes Isra-
el. Schon das Alte Testament legitimiert zum ,.christologischen* und ,,messianisch-ekkle-
siologischen® Verstindnis seiner Psalmen. Das habe ich bereits an anderer Stelle nachge-
wiesen.®' Aus der Zugehorigkeit des Psalters zum christlichen Kanon* ergibt sich auBer-
dem, dass die Psalmen innerhalb der zweiteilig-einen Heiligen Schrift erst dann voll ausge-
legt sind, wenn sie im Raum der Lese- und Interpretationsgemeinschaft Kirche fiir Men-
schen, die an Jesus Christus glauben, erschlossen sind. Denn die Heilige Schrift entnimmt
die Psalmen wie die iibrigen biblischen Biicher ihrem Ursprungskontext und fiigt sie — ohne
ihre Vielfalt und Vielstimmigkeit zu nivellieren — in das komplexe Beziehungsgeflecht
eines einzigen Makrotextes, eben der gesamten Bibel, ein. In ihm kommentieren sich alt-
und neutestamentliche Texte gegenseitig. Deshalb konnte die neutestamentliche und alt-
kirchliche Christologie weithin eine Psalmen-Christologie sein, in der Jesus Christus von
den Psalmen Israels bezeugt und durch sie gedeutet wird. Die Stundenliturgie inszeniert
dann durch Auswahl und Abfolge bestimmter Psalmen, auch solcher, die bereits innerbib-
lisch ,,messianisch* verstanden werden, die ,,Anamnese®, das ,,Gedédchtnis* des Paschamys-
teriums, das den Weg Jesu von seinem Abschiedsmahl bis zu seiner Auferstehung fiir das
Leben der Kirche heute erschlieft.

Die Hermeneutik dieses ,,dramaturgischen® Prozesses, der (mit einer Formulierung von
J.-P. van Noppen) ,.erinnert, um Neues zu sagen®, kann hier nur angedeutet werden. Von
der patristischen Schriftauslegung bietet sich dazu eine kritisch reflektierte ,,Allegorese“”

Salzburg. Innsbruck — Wien 1999 (Salzburger theologische Studien 10) 103-125, 106, verweist
auf den Gebrauch des Begriffs ,Mysterium des Pascha® in der éltesten uns erhaltenen Osterpre-
digt des Melito von Sardes (um 160) und auf die Beziige der Evangelien zum Pascha und betont
deshalb: ,Die alttestamentlich-jiidische Paschatheologie und -liturgie ist und bleibt der authenti-
sche Verstindnishorizont fiir das neutestamentlich-christliche Pascha-Mysterium.*

So fiir das Judentum Notker FUGLISTER, Die Heilsbedeutung des Pascha. Miinchen 1963 (StANT
8) 204.

Zitate s. HAUSSLING (s. Anm. 34) 164.

Georg BRAULIK, Christologisches Verstindnis der Psalmen — schon im Alten Testament? In:
Christologie der Liturgie. Der Gottesdienst der Kirche — Christusbekenntnis und Sinaibund. Hg.
Klemens Richter — Benedikt Kranemann. Freiburg i. Br. 1995 (QD 159) 57-86, besonders 85f.
Zum ,neuen” Kanonkonzept und seinen bibeltheologischen wie liturgischen Implikationen s. z.B.
Georg STEINS, ,,Wort des lebendigen Gottes™. Neue Briicken zwischen Bibelauslegung und Litur-
gie. In: ThG 48 (2005) 242-253. Dieses Konzept wird ebd. 252f fiir das Triduum paschale kon-
kretisiert.

Sie geriet wegen ihrer oft subjektiven und willkiirlichen Praxis zwar in Misskredit, ist aber von
der modernen Rezeptionsisthetik in ihrem Anliegen wiederentdeckt worden. Die Kritik, die Alle-
gorese missachte den ,.eigentlichen, historischen Sinn der Texte®, ist auf die produktionsistheti-
sche Perspektive festgelegt und wirkt aus der Sicht neuerer Literaturwissenschaft anachronistisch
(Christoph JAcoBs, Der Antitypos als Prinzip ambrosianischer Allegorese. Zum hermeneutischen
Horizont der Typologie. In: SPatr XXV (1993) 107-114. Zur traditionellen Auffassung von Ty-
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als ,,theologische Inszenierung von Wahrheit mit der HI. Schrift als Quelle und Basis*“* an:
»Wer wird z. B. die Leistung eines Dramaturgen nur danach beurteilen, ob bei der Inszenie-
rung der urspriinglichen Intention des Autors Geniige getan wurde? Dramaturgische Arbeit
ist nicht nur dann und insofern wertvoll, als sie hilft, das entsprechende Werk vor seinem
historischen Hintergrund zu verstehen. Und wenn das primére Interesse der patristischen
Allegorese nun in einer solchen ,dramaturgischen® Perspektive lige? Konnte der Schliissel
zu ihrer Hermeneutik nicht in dem Bestreben zu finden sein, den Sinn der biblischen Heils-
geschichte fiir die konkrete geschichtliche Situation der Kirche (ex gentibus) je neu zu
.inszenieren*?**

Die in der Diskussion patristischer Schriftauslegung hiufig ,suggerierte Alternative, der
allegorische Schriftgebrauch sei entweder typologisch und damit aus heilsgeschichtlicher
Sicht vertretbar oder allegorisch und damit unbiblisch, weil metahistorisch®, geht deshalb
fehl, weil die bei den Vitern in den Blick genommene ,Heilsgeschichte” nicht nur die Zeit
des Alten und Neuen Bundes, sondern auch die Gegenwart umfasst: »Auslegungskriterium
fiir das Alte Testament ist nicht die Verwirklichung des verheiBenen Heils im Neuen Tes-
tament; die Art und Weise, wie die Heilsgeschichte heute — im Leben der Kirche — wirklich
wird, ist vielmehr die Norm fiir die Interpretation des Alten und Neuen Testaments.**®

Obwohl das hermeneutische Prinzip vieler allegorischer Auslegungen also in ,.einer pra-
sentischen Interpretation der Heilsgeschichte*’ liegt, miissen sie in keinen unversdéhnli-
chen Widerspruch zur wissenschaftlichen Exegese kommen. Das beweisen auch moderne
Literaturtheorien, vor allem die Rezeptions- und Leseiisthetik.*®

Im Gegensatz zur produktionsisthetisch orientierten historisch-kritischen Exegese, die
sich mit der Entstehung eines Textes, seinem Autor und zeitgeschichtlichen Umfeld be-
schiftigt, ist die Rezeptionsisthetik an der Wahrnehmung eines Textes am Vorgang des
Horens, Lesens und Nachsprechens und damit an der aktiven Rolle des Rezipienten interes-
siert. Denn der Sinn eines Textes kommt erst in diesem Prozess zustande. Lesen ist somit
ein schopferischer Akt, ein dialogisches Geschehen zwischen dem Text, der die Lektiire
lenkt, und dem konkreten Leser, der in einer bestimmten Situation mit seiner Deutung auf
den Text reagiert.” Die Offenheit eines Textes fiir verschiedene Interpretationen ist also

pologie und Allegorese s. zusammenfassend Michael FIEDROWICZ, Theologie der Kirchenviter.
Grundlagen frithchristlicher Glaubensreflexion. Freiburg i. Br. 2007, 134—162.

Christoph Jacoss, Allegorese: Rhetorik, Asthetik, Theologie. In: Neue Formen der Schriftausle-
gung? Hg. Th. Sternberg. Freiburg 1992 (QD 140) 131-163, 162. Der Hinweis auf van Noppen
steht 161.

S Bbd 1321

 Ebd. 141.

' _Ebd. 143.

*® Auf ihrer Grundlage leistet Dorothea ERBELE-KUSTER, Lesen als Akt des Betens. Eine Rezepti-
onsdsthetik der Psalmen. Neukirchen-Viuyn 2001 (WMANT 87) einen wichtigen Beitrag zur
Hermeneutik insbesondere der Psalmen.

FUGLISTER (s. Anm. 5) 52f, spricht bei der poetischen Wirkung der Psalmen neben Kommunikati-
on und Identifikation von ihrer , Evokation®, die sich beim Angesprochenwerden durch ein Ge-
dicht im Leser ereignet: ,,Eignet doch der Dichtung die Zauberkraft und Macht. in uns zu wecken,
zu befreien und zu aktualisieren, was, zumindest virtuell und anlagemiBig, verborgen vielleicht
und unbewuflt, bereits in uns vorhanden ist. [. . .] Um eine Aktualisierung geht es auch beim Ge-
bet: um die Aktualisierung des in uns bereits angelegten Glaubens, Hoffens und Liebens vor al-
lem. Die Psalmen, wiederum insofern sie Gedichte sind und als Gedichte genommen werden, hel-
fen uns dazu kraft ihrer eigenen poetischen Evokationsmacht. Sie wecken das, was in uns vorhan-
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kein Freibrief fiir Beliebigkeit. Weil ein Text von unterschiedlichen Erfahrungen her gele-
sen wird, enthiillt der Lesevorgang in immer wieder neuen Auslegungen einen Bedeutungs-
liberschuss gegeniiber einem urspriinglich intendierten Aussagesinn. Gregor der Grofe hat
diesen dynamischen Prozess auf die Formel gebracht: ,.Die Gottesworte wachsen mit dem
Lesenden.>" Fiir das Verstindnis der Psalmen in der Stundenliturgie heiBt das: Sie werden
durch ihre lesend-betende Rezeption vom gefeierten Mysterium her immer wieder neu
gedeutet. Das macht sie zur aktuellen Anrede Gottes, zu seinem lebendigen Wort.”'

Das Gedcichtnis der drei Osterlichen Tage

Zur anschlieBenden kurzen Kommentierung der Vespern empfehle ich, die Texte im Be-
nediktinischen Antiphonale III mitzulesen, weil sie nicht in vollem Umfang zitiert werden
konnen. Ich bespreche nur die Psalmen — die ich immer nach ihrer hebriischen Zihlung
angebe —, vernachldssige also die daran ankniipfende Schriftlesung, den Hymnus und das
Canticum, obwohl sie meistens die Botschaft der Psalmen noch weiterentwickeln. Auch bei
den Psalmen behandle ich nur einige Stellen, die das Paschamysterium besonders klar
durchscheinen lassen. Leider muss es selbst dabei im engen Rahmen dieses Artikels bei
Andeutungen der Zusammenhinge bleiben; sie verdienten eine breitere Reflexion. Sofern
das Neue Testament und die Kirchenviter diese Beziige verdeutlichen, erwéhne ich sie,
ohne eine Vollstindigkeit anzustreben.>> Weil es um eine liturgische Pragmatik der Psal-
men geht, beriicksichtige ich ihre Antiphonen, wie sie fiir den Jahreslauf vorgesehen sind.
Dagegen ziehe ich die eigens fiir die Osterzeit angebotenen Antiphonen nicht heran. Sie
zeigen zwar, dass jeder Psalm ,,0sterliche Lichts;:buren“53 besitzt, die das Geheimnis der
Erlosung erhellen. Doch sind sie der nachosterlichen Fiinfzigtagezeit angepasst und bezie-
hen sich deshalb vor allem auf das Auferstehungsgeheimnis. Weil ich aber alle Dimensio-
nen des Paschamysteriums und die dsterliche Ténung des normalen Wochenpsalters dar-
stellen mochte, klammere ich diese Osterantiphonen aus.

Die Vesper des Benediktinischen Antiphonale hat stets vier Psalmen, von denen der erste
und letzte in ihrer Gattung aufeinander abgestimmt sind. Sie haben der liturgischen Tagzeit
entsprechend vor allem Lob- und Dankcharakter. Die beiden mittleren Psalmen kénnen
gattungsmifig stirker variieren, sind aber thematisch enger miteinander verbunden. Aufler-

den ist: [. . .] unser christliches Sehnen, Trauern, Glauben, Hoffen und Lieben. Damit dienen die
alttestamentlichen Psalmen der Selbstverwirklichung des Christen®.

,.Divina eloquia cum legente crescunt.” (HomEz 1,7,8 [CCL 142, 87]).

Auch die Pastorale Einfiihrung in das Messlektionar beschreibt die Liturgie rezeptionstheoretisch:
..Der Gottesdienst, der ganz aus dem Wort Gottes lebt, [wird] selbst zu einem neuen Heilsereig-
nis. Er legt das Wort neu aus und 1Bt es neu wirksam werden. So folgt die Kirche in der Liturgie
treu der Art und Weise, wie Christus die heiligen Schriften gelesen und ausgelegt hat. Er hat dazu
aufgefordert, alle Schriften zu ergriinden vom ,Heute® des Ereignisses her, das er selber ist.” (Die
Feier der Heiligen Messe. Messlektionar. Fiir die Bistiimer des deutschen Sprachgebietes. Au-
thentische Ausgabe fiir den liturgischen Gebrauch. Pastorale Einfithrung. Band I: Die Sonntage
und Festtage im Lesejahr A. Einsiedeln u. a. [1981], 12* [Nr. 3]). Die Leistungen des rezeptions-
dsthetischen Ansatzes fiir die Psalmen fasst BRAULIK (s. Anm. 17) 525-527, kurz zusammen.

Eine rasche Orientierung erméglicht z. B. La Tradition médite le psautier chrétien. Psaumes 1 a
71, Paris 1973, und Psaumes 72 a 150, Paris 1974.

Vgl. dazu das Buch von Heinz-Giinter BONGARTZ — Georg STEINS, Osterliche Lichtspuren. Alttes-
tamentliche Wege in die Osternacht. Miinchen 2001, das die alttestamentlichen Lesungen der Os-
ternacht als ,,strahlende Lichter* (5), ja als ,,Osterevangelium® zur Geltung bringt (8), weil erst
von ihnen her verstindlich wird, was die Kirche an Ostern feiert (7).
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dem bauen alle Psalmen und Antiphonen sachlich aufeinander auf und entwickeln die
Theologie der Gebetsstunde in der Reihenfolge der Texte.

Im Folgenden mochte ich an den vier Vespern exemplarisch nachzeichnen, wie das Pa-
schamysterium in der Stundenliturgie ,reinszeniert wird, indem bestimmte Themen und
Motive — z. B. die Erldsungstaten Gottes, die aus einer Welt des Todes befreien und sie in
eine neue Schopfung verwandeln, oder das Dankopfermahl eines Geretteten, der Gottes-
bund, ein wieder erlangtes Leben mit Gott und seinem Volk usw. —, in denen sich die
Heilsereignisse der drei dsterlichen Tage in den Psalmen spiegeln, in die Feier eingespielt

werden.

Die Vesper am Donnerstag

die Werke des
Herrn: Hoheit und
Pracht ist sein
Walten.

kein Unheil: du
bist ja bei mir.

Scharen, mein
Kénig und mein
Gott: Selig, wer
auf dich vertraut.

Psalm 111 Psalm 23 Psalm 84 Psalm 40
(Davidslied) (Korachiterlied) (Davidslied)
Thema Geddchtnis (im Jahwe als K6nig Gottessehnsucht Rettungsbitte
Pascha) und Bund | (Hirt und Gastge- und Pilgern zur aufgrund fritherer
— die Erlosungsge- | ber) Gottes-Welt des Gotteserfahrung
schichte Israels Tempels und erneutes Lei-
den
Gattung Hymnus Vertrauenspsalm Klagepsalm (Sehn- | Dankpsalm und
suchtsklage) Klagepsalm
Antiphon | V.2a.3a GroB sind V 4 Ich fiirchte V.4b.13 Herr der V.8a.9 Siehe, ich

komme! Deinen
Willen zu tun, ist
mir Freude und
deine Weisung ist

in meinem Herzen.

Der Donnerstagabend ist dem Gedichtnis des Letzten Mahles Jesu mit seinen Jiingern
gewidmet. Uber das Vermichtnis der eucharistischen Feier hinaus vergegenwirtigen die
Psalmen zugleich den Weg Jesu durch Leiden und Tod zur Herrlichkeit beim Vater, und
zwar vor dem Horizont des Heilsweges Israels. Es geht also um das Gesamtmysterium des
Pascha. Das zeigt schon der erste Rahmenpsalm Psalm 111. Im hebriischen Text beginnt er
mit Halleluja. Die sogenannten Hallel-Psalmen werden es in der zweiten Sonntagsvesper
aufgreifen und damit das ganze Geschehen des osterlichen Triduums rahmen. Psalm 111 ist
ein Hymnus, der die ,,Werke des Herrn® besingt. Sie wollen , bedacht* werden. Auch diese
Erinnerung an die Heilstaten Gottes gehort zur programmatischen Erdffnung der Vesper.
Denn das ,,Gediichtnis seiner Wunder, das der Herr gestiftet hat”, bezieht sich auf die Ur-
sprungsgeschichte Israels, wie sie im Pascha gefeiert wird: der Exodus aus Agypten, die
»Speise” auf dem Weg durch die Wiiste, vor allem das Manna, der ,,Bund* am Sinai und
schlieBlich die Gabe des Landes. Eigens hervorgehoben werden die Gebote Gottes, die
Heilsgabe seines Bundes. Psalm 111 resiimiert also die kanonische Erlosungsgeschichte
Israels, insbesondere das Auszugsgedéchtnis und den Sinaibund. Deshalb betont die Anti-
phon: ,,GroB sind die Werke des Herrn*. Das heiBt in christologisch liturgischer rélecture:;
die Werke, die Gott durch Christus auch an uns getan hat. Er hat sich in der Speise des
Abendmahls als ,barmherzig und gnidig* erwiesen, wie die Bundesformel den Namen
Gottes, das Wesen Jahwes umschreibt. Bei dieser Paschafeier hat Gott fiir uns »ein Ge-
dichtnis seiner Wunder gestiftet™, hat ,,seinem Volk Erlosung gesandt und seinen Bund auf
ewige Zeiten bestimmt®,

Psalm 23, ein Vertrauenspsalm, fiihrt die angesprochene ,,eucharistische® Thematik mit
dem ,.gedeckten Tisch* und dem ,,bis zum Rand gefiillten Becher* beim Festmahl im Hei-
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ligtum weiter. Wie Psalm 111 besingt auch Psalm 23 die kanonische Geschichte Israels.
Denn das ,,Wandern in finsterer Schlucht* meint den Weg durch die Gefahren der Wiiste
und fiihrt zur ,,Ruhe®, zum Tempel von Jerusalem. Diese Heilsgeschichte hat Gott als Ko-
nig gewirkt, weil nur der Konig Hirte und Gastgeber zugleich sein kann. Der Weg Israels
verbirgt sich hier hinter dem ganz personlichen Weg des Psalmbeters, der zum Glauben an
Jahwe gefunden hat und sich fortan nur mehr zu ihm als seinem Hirten bekennt. Er erfihrt
die begliickende Nihe Gottes in Todesgefahr, aber auch beim Festmahl, selbst wenn rings-
um seine Feinde lavern. Die Antiphon greift die Kurzformel seines Vertrauens auf: ,,Du bist
ja bei mir”. Die Kirchenviiter" verstanden diesen Psalm als Prophetie der sakramentalen
Eingliederung in die Kirche durch Taufe, Firmung und Eucharistie. Diese Initiation erfolgte
in der Osternacht. An manchen Orten erhielten die Taufbewerber neben dem Glaubensbe-
kenntnis und dem Vaterunser auch den Psalm 23 schon wihrend ihrer vierzigtégigen Vor-
bereitung zum Auswendiglernen. In der Osternacht sang man ihn dann auf dem Weg vom
Baptisterium zur Eucharistiefeier in der Kirche. Fiir Cyrill von Alexandrien zum Beispiel
ist ,die griine Au das Paradies, in das uns Christus zurtickfiihrt und uns durch das Wasser
der Ruhe, das heiBt durch die Taufe, dort beheimatet*. Gregor von Nyssa erkldrt das ,,Wan-
dern in finsterer Schlucht® und ,,Todesschatten* durch das Begrabenwerden mit Christus in
der Taufe. Das ,.Salben des Hauptes” bezog man auf das Sakrament der Besiegelung mit
dem Ol des Geistes, das der Taufe folgte. Den ,,gedeckten Tisch* deutet schon Cyrill von
Jerusalem in einer mystagogischen Katechese auf ,,den sakramentalen und geistigen Tisch®,
den ,gefiillten Becher* auf das Blut Christi. Die patristische Auslegung erschliefit also die
im Psalm angelegten Metaphern fiir die christliche Heilsgegenwart. Ihr zufolge fasst Psalm
23 das ganze osterliche Mysterium zusammen. In der Donnerstagabendvesper diirfen wir
den ,vor den Augen meiner Bedringer gedeckten Tisch™ und das ,Gehen in finsterer
Schlucht® insbesondere mit dem Abschiedmahl Jesu und dem Dunkel der bevorstehenden
Passion verbinden.

Psalm 84 schlieBt unmittelbar an das ,,Wohnen im Haus des Herrn* am Ende von Psalm
23 an. Wiederum ist der Tempel von Jerusalem das faszinierende Ziel einer Wanderung
durch eine Wiiste voll Bedriingnis und Miihsal. Und auch hier steht die Tempelwallfahrt als
Metapher fiir einen Lebensweg, der zur Wohnung Gottes fiihrt. Psalm 84 liest sich deshalb
im Gefolge von Psalm 23 zum Teil wie dessen bilderreiche Entfaltung. Doch ist er seiner
Gattung nach ein Klagepsalm, voll von Gottes- und Heiligtumssehnsucht eines Menschen,
der noch nicht bei seinem Gott wohnen und selig sein kann. Deshalb ,selig, die sich zur
Wallfahrt entschlieBen. Wandern sie durchs Wiistental, machen sie es zur Oase [. . .] Sie
schreiten fort von Kraft zu Kraft. Der Gott der Gotter lisst sich schauen auf dem Zion®.
Dann legt der Psalm auf seinem literarischen Hohepunkt fiir den Konig, den ,.Messias®,
Fiirbitte ein: ,,Schau auf das Antlitz deines Gesalbten®. Gott ist ja ,,Sonne™, das heift tiglich
neu aufgehende Quelle des Lebens und des Rechts, und ,,Schild* vor feindlicher tédlicher
Bedrohung. Er wird keinem, der in Lauterkeit lebt, ein Gut versagen, sondern ihm an seiner
,.Gnade und Herrlichkeit“ Anteil geben. Deshalb gilt abschlieBend: ,,Selig die Menschen,
die auf dich, o Gott, vertrauen®. Die Antiphon unterstreicht dieses unerschiitterliche Ver-
trauen. Es leitet auch zum folgenden Psalm 40 weiter. In der Feier des Paschamysteriums
am Donnerstagabend riickt Psalm 84 somit einen Pilgerweg zum Haus Gottes in den Blick,
der zwar durch Todeszonen fiihrt, dessen Wiisteneien sich aber durch die Wallfahrer in

3 7Zum Folgenden s. Jean DANIELOU, Liturgie und Bibel. Die Symbolik der Sakramente bei den
Kirchenviitern. Miinchen 1963, 180—192. Hier finden sich auch die Belege fiir die Zitate.



Die Feier des Paschamysteriums im Wochenpsalter 1835

paradiesische Oasen verwandeln. Nach Joh 14,2 zu Beginn der Abschiedsreden geht Jesus
einen solchen Weg zum Vater, um fiir uns im Haus seines Vaters eine Wohnung vorzube-
reiten.

Psalm 40 enthilt einen Dankpsalm fiir die Erlosung aus Todesnot und eine Klage bzw.
das Bittegebet eines Armen, der in Schuld verstrickt ist und unter seinen Gegnern leidet.
Seine Rettung aus Todesgefahr lief ihn zum Propheten werden, eine Berufung, die er mit
einem ,,neuen Lied” bezeugt. Ein solch ,neues Lied* ist im Jesajabuch (Jes 42,10) und in
der Offenbarung des Johannes (Offb 14.3) ein Gesang der Erlosten. Der Psalmist will mit
diesem Gotteslob Israel zum Vertrauen auf Gott fithren. Das Lobopfer, das man gewdhnlich
im Tempel darbrachte, verbindet Psalm 40 mit der Tempelwallfahrt von Psalm 84. Der
Beter von Psalm 40 opfert keine Tiere: ,,Schlacht- und Speiseopfer gefielen dir nicht, )
Brand- und Siindopfer hast du nicht gefordert.“ Sein Opfer besteht vielmehr im Gehorsam,
zu dem ihn Jahwe wie den Gottesknecht des Jesajabuchs befahigt hat: ,,Du hast mir Ohren
gegraben [. . .] Darum sprach ich: ,Siehe, ich komme. Es ist meine Freude, mein Gott, dei-
nen Willen zu tun**. Diesen Willen tréigt er als persénliche Weisung, als ,,Tora* Gottes im
Herzen. Die Antiphon hebt dieses fiir das Paschamysterium zentrale Wort heraus. Hebr
10,5-10 zitiert die Psalmverse als Worte Christi, mit denen er sein Kommen in die Welt
deutete, und stellt dann abschlieBend fest: »~Aufgrund dieses Willens sind wir durch die
Opfergabe des Leibes Jesu Christi ein fiir allemal geheiligt.*“ So enthélt auch Psalm 40 das
ganze Paschamysterium: den Dank fiir die friihere Rettung, die Bereitschaft zum =Opfers,
das in der Erfiillung von Gottes Willen liegt, und zuletzt das Leiden unter Siindenlast und
Feindbedringnis. Die Abfolge dieser Einzelmomente entspricht zugleich den Ereignissen,
die mit dem Griindonnerstag verbunden sind.

Die Vesper am Freitag

Psalm 144 Psalm 141 Psalm 142 Psalm 27
(Davidslied) (Davidslied) (Weisheitslied (Davidslied)
Davids)
Thema Endzeitliche Glaubensanfech- Ausweglosigkeit Vertrauen auf die
Bedrangnis und tung und Feindbe- | eines Eingekerker- | Gottesnihe und
Rettung des mes- | dringnis ten Gott-Suche eines
sianischen Konigs verleumderisch
/ Gottesvolks Angeklagten
Gattung Dank-, Klage- und | Klage-/Bittpsalm Klage-/Bittpsalm Vertrauens- und
Vertrauenspsalm eines Einzelnen eines Einzelnen Bittpsalm eines
Einzelnen
Antiphon V.l1a.2 Gepriesen V.1 Ich rufe zu V.6 Auf dich V.6a.4a Mit Jubel
sei der Herr, dir, mein Herr und | vertraue ich, denn | bringe ich mein
meine Burg und mein Gott; hore du bist meine Opfer: lass mich
mein Retter, mein | doch meine Zuflucht, im wohnen in deinem
Fels und meine Stimme! Lande der Leben- | Hause alle Tage
Feste. digen bist du, o meines Lebens.
Gott, mein Anteil.

Alle Psalmen dieser Vesper sind ihrer Uberschrift nach Davidslieder. Thr ,.David® ist schon
der Messias, der erhoffte Heilsherrscher, der ,,Christus®, der Gesalbte. Nach Jes 55,3-5
verkorpert er auch ,die Gesalbten®, nimlich Israel und letztlich die Christen und Christin-
nen.” Darauf verweist zum Beispiel Augustinus bei seiner Auslegung des Psalms 27, wo er

55

S. dazu BRAULIK (s. Anm. 41) 69-77.



196 Georg Braulik OSB

dessen Uberschrift in der Septuaginta — ,.ein Psalm Davids, ehe er gesalbt wurde™ — erklért.

Ich zitiere diesen Text, weil er den hermeneutischen Schliissel auch fiir die iibrigen Davids-

psalmen liefert.
..David wurde zum Konig gesalbt. Gesalbt wurden damals nur Konige und Priester, dies waren in
jener Zeit die Gesalbten. Beide sind Vorbild fiir den einen kiinftigen Konig und Priester: fiir den
einen Christus mit beiden Funktionen. Daher kommt ,Christus‘ von Chrisma [Salbol]. Aber nicht
nur er als unser Haupt wurde gesalbt, sondern auch wir, sein Leib. Er ist Konig, weil er uns regiert
und fiihrt; Priester, weil er fiir uns beim Vater Fiirbitte einlegt. Und nur er allein ist so Priester, dass
er zugleich auch Opfer ist. Er bringt Gott kein anderes Opfer dar als sich selbst, weil er aufier sich
selbst kein so iiberaus reines, geistiges Opfer fand. Als fehlerloses Opferlamm hat er uns durch sein
Blut erldst, hat uns sich einverleibt und zu seinen Gliedern gemacht, damit in ihm auch wir Christus
seien. Deshalb gehort auch zu allen Christen die Salbung, die im Alten Testament nur den zwei Per-
sonen zukam. Von daher wird deutlich, dass wir der Leib Christi sind, weil wir alle gesalbt werden.
Wir alle sind in thm zu Christus gehorig und selbst Christus, weil ja der ganze Christus aus Haupt
und Gliedern besteht. Die Salbung befihigt uns im Geist fiir das Leben, das uns verheiBen ist.**

Die beiden Rahmenpsalmen sind vom Vertrauen gepréigt und auch durch die Geborgen-
heit des Beters bei Gott (Ps 144,2 und 27,5) miteinander verbunden. Die mittleren Psalmen
sind Klage- bzw. Bittgesinge, verklammert durch das Stichwort Falle“, die dem Psalmis-
ten gestellt wird (Ps 142,9 und 142,4).

Psalm 144, innerhalb des Psalters gewissermalflen das ,, Testament Davids®, vereint in sich
mehrere kleine Lieder und ist deshalb gattungsmiBig schwer zu bestimmen. Er beginnt als
Preis- oder Vertrauenslied und wird dann zur Bitte in endzeitlicher Bedringnis. Mittendrin
steht das Versprechen, ein ,,neues Lied von der Rettung ,,Davids, des Gottesknechts®, zu
singen. Ein solches hatte schon Psalm 40 in der Donnerstagabendliturgie angestimmt. Nach
Offb 5,9 preist es die Erlosungstat des Lammes, das durch seinen Opfertod Menschen aus
allen Nationen zum endzeitlichen Volk Gottes gesammelt hat: ,,Und sie sangen ein neues
Lied: Wiirdig bist du, das Buch zu nehmen und seine Siegel zu 6ffnen; denn du wurdest
geschlachtet und hast mit deinem Blut Menschen fiir Gott erworben.* Psalm 144 entwirft
eine Art ,,messianischer Futurologie®. Sie deutet bereits den kommenden Umbruch nach
der Zeit der Passion, der Bitten und Klagen, an und endet mit der Hoffnung auf das para-
diesische Gliick des Gottesvolkes. So ist das ganze Paschamysterium symbolisch verge-
genwirtigt, auch die Auferstehung des Messias und seines Volkes aus der endzeitlichen
Bedringnis. Der Psalm intoniert die drei osterlichen Tage.

Die anschlieBenden Psalmen 141 und 142 sind Bittgebete aus Feindbedringnis, die zum
Gedichtnis von Christi Leiden und Sterben am Karfreitag passen. AuBerdem sind sie
durchsichtig fiir das in aller Welt zerstreute Israel, das Jesus nach Joh 11,51f durch seinen
Kreuzestod sammeln wird. In Psalm 141 versteht der Psalmist sein Gebet als ,,Abend-
opfer®, das zur neunten Stunde im Tempel stattfand: ,,Als Rauchopfer gelte mein Beten vor
dir, als Abendopfer gelte meiner Hinde Erheben.” Dieser Vers macht das Klagelied zum
Vesperpsalm schlechthin. Die Kirchenviter bezichen ihn auf das Paschamysterium. Augus-
tinus zum Beispiel sagt: ,,Das also ist das Abendopfer: das Leiden des Herrn, das Kreuz des
Herrn, die Darbringung der Opfergabe des Heiles, das gottgefillige Ganzopfer. Dieses
Abendopfer machte er in der Auferstehung zu einer Morgengabe.“*’ Auch das Ausbreiten
der Hande ist nach Augustinus durch Christus am Kreuz erfiillt. Dort betet die Licbe aus
reinem Herzen ,,fiir die Frevler, trotz ihrer Bosheit®.

% En. II in ps. XXVI,2 (PL XXXVI, 199f). Ubersetzung von Christiana REEMTS, Schriftauslegung:
Die Psalmen bei den Kirchenvitern. Stuttgart 2000 (NSK.AT 33,6) 70f.
7 En. in ps. CXL,5 (CSEL XCV/4, 197).
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Psalm 142 ist nochmals ein Hilferuf aus dem Abgrund schwerster Bedringnis, aber getra-
gen vom Vertrauen, Gott werde den Beter aus der Todesgefahr befreien: ,,Zu dir, o Herr,
schreie ich, ich sage: ,Meine Zuflucht bist du, mein Anteil im Lande der Lebenden.*“ Die
Antiphon verstirkt diese Hoffnung. Das Motiv vom ,,.Land der Lebenden* verbindet Psalm
142 auch mit dem folgenden Psalm 27. Wenn Gott sich des véllig vereinsamten Eingeker-
kerten annimmt, werden sich Gerechte um ihn scharen. Vor dem Horizont des Karfreitags
heifit das: Aufgrund des Todes Jesu und dank seiner Auferstehung sammelt sich zu Ostern
bis Pfingsten sein Volk.

Psalm 27 formuliert das innige Vertrauen auf die Nihe Gottes und die Gottsuche eines
verleumderisch Angeklagten. Die beiden Teile des Psalms, urspriinglich ein eigenstindiger
Vertrauens- und ein Bittpsalm, beschreiben die dramatische Gefihrdung des Beters auf
seinem Weg zu Gott. Sind es im ersten Teil Bilder des Krieges und der bergenden, schiit-
zenden Gottesgegenwart im Tempel, so ist es im zweiten eine Notsituation angesichts juris-
tischer Anklage und drohender Verurteilung zum Tod. Mt 26,59 spielt auf diese Stelle beim
Prozess Jesu an: ,Die Hohenpriester und der ganze Hohe Rat bemiihten sich um falsche
Zeugenaussagen gegen Jesus, um ihn zum Tod verurteilen zu kénnen.” Weil aber Gott im
Dunkel der Bedrohung ,,Licht* ist und ,,Heil, Rettung®, wird ,.der Knecht Gottes* bei auf-
gehender Sonne sein Dankopfer zum ,,Zelt Gottes bringen® und ,,die Giite des Herrn schau-
en im Lande der Lebenden®. Die Antiphon macht den Psalm auf Jesu Selbsthingabe und
Auferweckung und damit auf das ganze Paschamysterium hin transparent: , Mit Jubel brin-
ge ich mein Opfer: lass mich wohnen in deinem Hause alle Tage meines Lebens.*

Die erste Sonntagsvesper (am Samstag)

Psalm 66 Psalm 20 Psalm 21 Psalm 138
(Davidslied) (Davidslied) (Davidslied)
Thema Exodus aus Agyp- | Bitte um Rettung Dank fiir die Kiinftiges Jahwe-
ten und Babel, des Konigs / des Rettung des K- Lob der Vélker-
Geliibdeerfiillung | Messias nigs / des Messias | konige
und Gebetserhd-
rung
Gattung Lobpsalm Bittpsalm Dank/Lobpsalm Lobpsalm
Antiphon V.5a.7a GroB und | V.10a.4b Deinem | V.6a.7a GroB ist V.2b Dein Name,
gewaltig sind Kanig, o Herr, sein Ruhm durch o Herr, ist herr-
Gottes Taten: in verleihe den Sieg! | deinen Sieg: zum lich: deine Ver-
seiner Kraft ister | Sein Opfer moge Segen machst du heiffung hast du
Herrscher auf dir gefallen. ihn fiir immer. grofl gemacht.
ewig. Halleluja, Halleluja, hallelu-
halleluja. ja.

Mit Ausnahme von Psalm 66 besteht die Vesper nur aus Davidsliedern. Sie sind aus mes-
sianischer Perspektive zu lesen. Die beiden Eckpsalmen sind Lobpsalmen, die auch durch
den Preis des Namens Gottes und das Gotteslob der Vélker aufeinander abgestimmt sind.
Die von ihnen gerahmten Psalmen 20 und 21 sind Doppelpsalmen — Bitte um die Rettung
des Konigs und Dank fiir seinen ,,Sieg*.

Psalm 66, der zwei urspriinglich selbststindige Psalmen in sich vereint, dankt zunichst
fiir die Erlgsungstaten Gottes in der Geschichte Israels. Sie werden spiter im Pascha gefei-
ert werden und erinnern im Osterlicht auch an die Ereignisse von Leiden, Tod und Aufer-
stehung Jesu Christi. Schon die Septuaginta, die griechische Ubersetzung, gibt dem Psalm
die Uberschrift ,,Lied der Auferstehung®. Das ist keine christliche Hinzufligung, sondern



198 Georg Braulik OSB

dlteste jiidische Exegese.”® Ankniipfungspunkt ist offenbar der Vers: ,,Er [Gott] erhielt uns
am Leben, lieB unseren FuB nicht wanken.” Als Auferstehungslied schldgt der Psalm den
Grundakkord der Sonntagsliturgie an. Zugleich 6ffnet er diesem Heilsereignis einen univer-
salen Volkerhorizont. Das verbindet Psalm 66 mit dem letzten Psalm der ersten Sonntags-
vesper. Denn in Psalm 138 werden die Kénige aller Volker in den Preis Gottes einbezogen.
Die Rahmenpsalmen 66 und 138 thematisieren damit das Mysterium der Erlosung fiir die
ganze Menschheit. Trotzdem bleibt die heilsgeschichtliche Prérogative Israels als des er-
wiihlten Volks, durch das Gott die Vélkerwelt verwandeln will, gewahrt. Deshalb werden
zunichst das Meerwunder und die Durchquerung des Jordan als Griindungsgeschehen Isra-
els besungen: ,,Kommt und schaut die Taten Gottes! Furchtgebietend ist er in seinem Tun
an den Menschen. Er machte das Meer zu trockenem Land, sie zogen zu Full durch den
Strom. Dort waren wir iiber ihn voll Freude. [. . .] Ihr Vélker, preist unsern Gott! Lasst laut
seinen Lobpreis erschallen! Es folgt der Dank fiir den zweiten Exodus aus dem lduterndem
Gericht des babylonischen Exils in die Freiheit: ,,O Gott, du hast uns gepriift, hast uns ge-
lsutert, wie man Silber ldutert. Du brachtest uns ins Fangnetz, legtest uns driickende Last
auf den Riicken. Du lieBest Menschen treten auf unser Haupt. Wir gingen durch Feuer und
Wasser. Aber du hast uns herausgefiihrt hin zur Fiille®, also einem Leben im paradiesischen
VerheiBungsland. Das sind durchwegs ésterliche Klinge. Auch Psalm 114 in der zweiten
Sonntagsvesper feiert wie Psalm 66A den doppelten Durchzug, den Zug durch das Rote
Meer und durch den Jordan. Schon 1 Kor 10,11 und die Kirchenviiter haben darin die Taufe,
das Ostersakrament schlechthin, gesehen, das uns in die Freiheit bzw. ins VerheiBungsland
fiihrt. Die Rettung, die Psalm 66A fiir Israel und die Kirche feiert (,,wir”), begeht in Psalm
66B ein Einzelner (,,ich*), der fiir seine Erhorung in Todesnot dankt — mit Opfern und vor
allem mit der Erzihlung seiner Rettungserfahrung.

Die Psalmen 20 und 21 bilden als Konigspsalmen, das heilit messianische Psalmen, ,.das
christologische Herzstiick der Vesperpsalmodie“sg. Das Diptychon dieser beiden Psalmen
bildet in der Liturgie ein Auferstehungsgedichtnis, das noch die Anfechtung und das Lei-
den enthilt. Es vergegenwirtigt also das gesamte Paschamysterium. Psalm 20 ist eine Bitte
um Rettung des Konigs, des Messias aus dem Haus Davids. Fiir ihn beten heiB3t letztlich,
fiir den Leib des Auferstandenen, seine Kirche, beten.

Psalm 21 ist ebenfalls ein Konigspsalm. Doch jetzt wird fiir den Sieg des Konigs gedankt.
Im liturgischen Gedéchtnis des Paschamysteriums verweist der Psalm auf den auferstande-
nen Messias. Denn nach Hebr 2.9 ist Christus der ,,mit Herrlichkeit und Ehre Gekronte®.
Nach Augustinus® spricht der Vers ,wonach sein Herz verlangte, hast du ihm gegeben®
von der Sehnsucht Jesu, das Paschamahl zu essen, sein Leben aus freiem Willen hinzuge-
ben und es in Macht wieder zu nehmen. Das ,,.Leben, das er (der Messias) von dir (Gott)
erbat und das du ihm gewihrt hast*, ist dann wie ,,der Ruhm durch deinen Sieg™ die Aufer-
stehung Jesu Christi und seine Erhéhung zur Rechten des Vaters. Seine Krénung mit gol-
dener Krone kommentiert Hieronymus: ,,Die Krone des Herrn ist die Sammlung der Kirche

8 Gille DORIVAL, Les titres des psaumes en hébreu et en grec: les écarts quantitativ. In: L*Eerit et

I’Esprit. Etudes d’histoire du texte et de théologie biblique en hommage a Andrian Schenker. Hg.
Dieter Bohler — Innocent Himbaza — Philippe Hugo. Fribourg 2005 (OBO 214) 58-70, 59-64. Zur
Auslegung Augustins s. Hildegund MULLER, Eine Psalmenpredigt tiber die Auferstehung. Augus-
tinus, Enarratio in Psalmum 65. Einleitung, Text, Ubersetzung und Kommentar. Wien 1998
(VCSEL XV [= SBph 653]).

¥ LANG (s. Anm. 11) 405.

®  En. in ps. XX.3, 5 und 6 (CSEL XCII/1A, 313-315).
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aus verschiedenen Vélkern.“®! In der Tat wird nach dem Johannesevangelium (Joh 12,31f)
der am Kreuz Erhohte alle an sich ziehen und das Gottesvolk sammeln, wird aber auch die
richten, die ihn hassen. Von solch endzeitlichem Gericht Gottes spricht Psalm 21 in der
zweiten Hélfte.

Psalm 138 korrespondiert mit dem ersten Rahmenpsalm 66 und ist wie dieser ein Aufruf
zum Lob und Dank fiir die Huld und Treue Gottes, der an alle Vélker gerichtet ist. Denn
der Psalmist befindet sich in der Fremde, mitten unter den Heiden. Er betet in Richtung zu
seinem [Gottes] heiligen Tempel®, will ,,den Namen Gottes feiern®. Und dann heilit es:
»Danken sollen dir, Herr, alle Herrscher der Erde, wenn sie die Worte deines Mundes ver-
nehmen. Sie sollen singen auf den Wegen des Herrn. Die Herrlichkeit des Herrn ist gewal-
tig.” Hort man die Worte von Ostern her, weiB man, um welche Herrlichkeit es hier geht.
»Ja, der Herr ist erhaben, doch er schaut auf die Niedrigen, den Stolzen erkennt er von
ferne. Das ist genau das Thema von Psalm 113, mit dem dann die zweite Vesper am Sonn-
tag beginnt. Am Ende spricht Psalm 138 von der Erlosung zum Leben: ,,Muss ich auch
gehen inmitten der Drangsal — du erhiltst mich am Leben. Du streckst deine Hand aus,
deine Rechte hilft mir.“

Die zweite Sonntagsvesper

nun an bis in
Ewigkeit, vom

Antlitz des Gottes
Jakobs.

auf den Herrn! Er
ist euch Schild und

Psalm 113 Psalm 114 Psalm 115 Psalm 116
Thema Zeitlich, rdumlich, | Die Ursprungsge- Jahwes Macht, die | Rettung aus dem
sozial und ethnisch | schichte Israels als | Ohnmacht der Tod
allumfassende Antritt der Ko- Gotter und Israels
Erhabenheit Jah- nigsherrschaft Vertrauen
wes Jahwes
Gattung | Hymnus Hymnus / Jahwe- Liturgischer Psalm | Dankpsalm
Konigspsalm
Anti- V.2.3a Der Herr V.7 Tanze, du V.11 Die ihr ihn V.17 Opfer des
phon sei gepriesen von Erde, vor dem fiirchtet, vertraut Lobes will ich dir

bringen, ausrufen
will ich den Na-

Aufgang der Sonne Hilfe. men des Herrn:
bis zu ihrem Un- Halleluja, hallelu-
tergang. Halleluja, ja.

halleluja.

Die Psalmen 113 bis 116 bilden zusammen mit den Psalmen 117 und 118 das sogenannte
.Agyptische Hallel“. Auf der Psalterebene werden sie als geschlossene Komposition be-
handelt.** Spiter wird das Agyptische Hallel beim Paschamahl rezitiert.” Nach Weish 18,9
sangen die Israeliten in der Nacht vor dem Auszug aus Agypten ,,die Loblieder der Viter*.
Und Mk 14,26 erwihnt im Anschluss an das Letzte Mahl Jesu: -Nach dem Lobgesang

61

- Commentarioli in Psalmos. Anmerkungen zum Psalter (FC 79, 117).

Egbert BALLHORN, Zum Telos des Psalters. Der Textzusammenhang des Vierten und Fiinften
Psalmenbuches (Ps 90-150). Berlin 2004 (BBB 138) 166-211, besonders 204-206.

..Die Gruppe der Hallelpsalmen 113-118 ist als einzige Psalmengruppe bereits in frithrabbinischer
Zeit fiir die Liturgie der Synagoge an Pessach und am Laubhiittenfest wie auch fiir die hiusliche
Pessachliturgie in Mishna und Tosefta belegt* (Therese HANSBERGER, ,,Die Manner Jerusalems
sagen von innen: Gesegnet, der kommt im Namen Adonais* [Midr Ps 118,22]. Zur rabbinischen
Rezeption von Psalmen als poetischen und rituellen Texten am Beispiel von Psalm 118. In: Ritual
und Poesie. Formen und Orte religiéser Dichtung im Alten Orient, im Judentum und im Christen-
tum. Hg. Erich Zenger. Freiburg i. B. 2003 [HBS 36] 251-264, 254),

63



200 Georg Braulik OSB

gingen sie zum Olberg hinaus.“ Allerdings gibt es keinen Anhaltspunkt dafiir, dass damit
das Agyptische Hallel gemeint ist. Den Hallel-Psalmen geht es um die Feier der ganzen
Heilsgeschichte. So versteht sie auch der Babylonische Talmud.* Im Vordergrund stehen
der Exodus, die Errettung vom Tod und der Preis des géttlichen Namens, der sie bewirkt
hat. Mit diesen Psalmen kann deshalb auch die Kirche ihre eigene Erlésungsgeschichte im
Paschamysterium begehen. Im Benediktinischen Antiphonale werden die Psalmen 113-116
nicht nur am Ostertag und seiner Oktay, sondern in jeder zweiten Sonntagsvesper verwen-
det. Das unterstreicht ihren bewusst dsterlich gestalteten Charakter.

Psalm 113 ist die hymnische Ouvertiire der Hallel-Psalmen. Er ruft die ,Knechte des
Herrn* zum Lob des Namens Jahwes, seiner unvergleichlichen Herrlichkeit. Er ist der Gott,
der trotz seiner grenzenlosen Erhabenheit zugunsten seiner ,,Armen® in der Geschichte
handelt und sie aus der sozialen ,,Unterwelt rettet.*> Durch ihn wird sein geknechtetes
Volk Israel erhéht und empfingt Ehre von denen, die es zuvor geschmiht haben. Das un-
fruchtbare Israel wird zur Mutter vieler Kinder. Vor allem Psalm 116, der letzte der Ves-
perpsalmen, greift das Thema des ,,Namens des Herrn™ wieder auf, den sein , Knecht” in
seiner Todesnot flehend anruft und nach seiner Rettung dankend ausruft.

Psalm 114 konkretisiert den Grundakkord von Psalm 113 — die Grofle Gottes im kosmi-
schen Raum und seine Zuwendung zu den Armen — in der Geschichte Israels. Er beschreibt
mit wenigen Worten die kanonische Ursprungsgeschichte Israels. Im Exodusgeschehen und
der Gabe des Verheilungslandes hat der ,,Gott Jakobs“ sein Volk gerettet, sein Schicksal
gewandelt. Der Psalm schildert also Paschathematik. Deshalb verwendete die altkirchliche
Liturgie Psalm 114 auch als Tauflied. Im Psalm verschmilzt der Zug durch das Rote Meer
und den Jordan zu einem einzigen Ereignis: ,,Das Meer sah es und floh, der Jordan wich
zuriick, die Berge hiipften wie Widder, die Hiigel wie junge Laimmer. Was ist mit dir, Meer,
dass du fliehst, und mit dir, Jordan, dass du zuriickweichst? Ihr Berge, was hiipft ihr wie
Widder, und ihr Hiigel wie junge Limmer? Vor dem Herrn tanze, du Erde, vor dem Antlitz
des Gottes Jakobs, der den Fels zur Wasserflut wandelt und Kieselgestein zu quellendem
Wasser.” Angesichts der Gegenwart Gottes, dieses ,,Mysterium tremendum®, das erschre-
cken lisst, weichen die lebensbedrohenden Elemente, symbolisiert durch die Wasser des

o4 e Babylonische Talmud begriindet ihre Verwendung folgendermafien: ,,Warum rezitieren wir,

da es doch das grofie Hallel [Psalm 136] gibt, dieses [das ,dgyptische® Hallel Psalmen 113-118]?
Weil in ihm fiinf Dinge enthalten sind: Der Auszug aus Agypten, die Spaltung des Schilfimeeres,
die Gabe der Tora, die Auferweckung der Toten und die Geburtswehen der messianischen Zeit.
Der Auszug aus Agypten, denn es steht geschrieben: , Als Israel aus Agypten zog‘ [Ps 114,1]. Die
Spaltung des Schilfmeeres, denn es steht geschrieben: ,Das Meer sah es und floh* [Ps 114.2]. Die
Gabe der Tora, denn es steht geschrieben: ,Die Berge hiipften wie Widder‘ [Ps 114.4]. Die Auf-
erweckung der Toten, denn es steht geschrieben: ,Ich werde wandeln vor dem Herrn [in den Lan-
den der Lebendigen]® [Ps 116,9]. Die Geburtswehen der messianischen Zeit, denn es steht ge-
schrieben: ,Nicht uns, Herr, nicht uns ' [Ps 115,1]* (bPesachim 118a). Der Text ,,will wesentliche
Elemente nennen, die im Hallel enthalten sind und seine liturgische Bedeutung rechtfertigen®.
Das Hallel wird als Lobgesang verstanden, ,,mit dessen Rezitation man die groen Wendepunkte
der Geschichte Gottes abschreitet, sie in Erinnerung und Erwartung vergegenwirtigt. Der zweite
Teil des Hallel 6ffnet sich in die Zukunft hin auf die Ankunft des Messias [. . .] sowie die Erls-
sung Israels am Ende der Zeiten (HANSBERGER [wie Anm. 63] 258).

Zu dieser Armentheologie, die Psalm 113 programmatisch anspricht und die danach vor allem die
Psalmen 116 und 118 prigt, s. Frank-Lothar HOSSFELD, Der gniddige Gott und der arme Gerechte.
Anthropologische Akzente in der Psalmengruppe 111-118. In: Kircheneinheit und Weltverant-
wortung. FS Peter Neuner. Hg. Christoph Béttigheimer — Florian Bruckmann. Regensburg 2006,
51-63, 56-61.
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Roten Meers und des Jordan, entsetzt zuriick. Dagegen warten die Berge, stellvertretend fiir
das gelobte Land, voll Ungeduld darauf, endlich in Besitz genommen zu werden. Sie bre-
chen in Jubel aus, ja sie tanzen. Selbst Felsen verwandeln sich in ,,Wasserflut®, soll heiflen
in fruchtbares Gebiet, wenn Gottes Volk endlich dort siedelt. Die ganze Heilsgeschichte
von der ersten Rettung bis zur Konigsherrschaft Gottes im VerheiBungsland ist hier darge-
stellt. Gottes Herrschaftsbereich und sein Heiligtum aber ist sein Volk: ,,Da wurde Juda
sein Heiligtum, Israel das Gebiet seiner Herrschaft.”

Psalm 115 fuhrt das Lob Gottes aus Psalm 113 weiter. Er konfrontiert die Gréf3e, konkret
die Allmacht Jahwes, mit den Gotterbildern, die Israel bei den anderen Vélkern erlebt.
Israels Existenz ist bedroht und gefiihrdet, dem stéindigen Abfall ausgesetzt. Es muss seine
Identitit als Volk Jahwes bewahren, muss am Glauben an den lebendigen, einzigen Gott fest-
halten. Stillschweigende Voraussetzung dieses Klage und Hymnus vereinenden Psalms ist
das babylonische Exil. Psalm 113 hatte die Erniedrigung des Volkes und seine Erhéhung
schon in den Blick genommen, Psalm |14 vom Beginn des Exodus und der Inbesitznahme des
Landes erzahlt. Psalm 115 setzt bei der Verbannung an und bei den Gefahren, die dem Glau-
ben Israels unter den heidnischen Vaolkern drohen. Thre Anfangsfrage ,,Ihr (Israels) Gott —
wo ist er?” wird am Ende beantwortet: Er ist unter denen, die leben diirfen, weil sie ihm
vertrauen, und die ihn deshalb loben. Dieses Thema bildet die Briicke zum folgenden Psalm.

Psalm 116 beginnt mit der Erfahrung der Gottverlassenheit, ja sogar des Todes. Es ist die
Bedringnis eines Einzelnen. Damals hat er ,,den Namen des Herrn angerufen®, Gott aber
hat ,,sein Leben dem Tod entrissen* und in das ,,Land der Lebenden™ zuriickgebracht. Des-
halb dankt der Psalmbeter Gott mit einem ,,Opfer des Lobes™. Seine Rettungserfahrung fiigt
sich in die Geschichte der grofien Heilstaten Gottes ein. Denn im Zusammenhang der Hal-
lel-Psalmen ist es letztlich die Befreiung Israels aus der Not des babylonischen Exils, fiir
die Gott gelobt wird."

Fiir die Geddchtnisfeier des Triduum paschale in der wochentlichen Stundenliturgie bleibt
der Wunsch, mit dem Meliton von Sardes seine Osterpredigt, die ilteste, die wir bisher
kennen, beginnt®’: , Nun begreift also, Geliebte, wie neu und wie alt, wie ewig und augen-
blickshaft, wie vergidnglich und unverginglich, wie sterblich und unsterblich es ist, das
Mysterium des Pascha.“®

% Um die Fortsetzung des ,,Agyptischen Hallel* in den Psalmen 117 und 118 nur anzudeuten: Die

Vélker, die noch in Psalm 115 veréchtlich gefragt haben: ,,Wo ist denn ihr Gott?* werden, nach-
dem sie in Psalm 116 die Erlésung gesehen haben, im anschliefenden Psalm 117 aufgefordert,
mit Israel in den Lobgesang einzustimmen: ,,Lobt den Herrn, alle Vélker! Preist ihn, alle Natio-
nen!™ Dieses Lob, das alle Vilker vereint, ist ihr ,explizites Halleluja“ und Glaubensbekenntnis.
Denn Jahwe sollen sie loben, nicht ihre Gotter. Nach Psalm 118 loben sie Jahwe als digjenigen,
.»die Gott fiirchten und ehren™. Psalm 118 prisentiert sich trotz des Dankes fiir die Rettung eines
Einzelnen letztlich als das gemeinsame Lied Israels und der Volker. Sie alle erheben ihre Stimme
zur Verherrlichung Gottes, denn sie haben — wenn auch auf verschiedene Weise — sein Erbarmen
erfahren. Von der Redaktion der Psalmen 113-118 her stimmen also am Ende alle Menschen, die
zum Volk Gottes geworden sind, in den Lobpreis ein. Er bezieht sich wahrscheinlich auf das gan-
ze vorausgegangene Hallel und hat eine messianische Perspektive. 118 ist somit der Osterpsalm
schlechthin. Zusammen mit dem ,,Groflen Hallel*, dem Psalm 136, wird er deshalb im Benedikti-
nischen Antiphonale in der Mittagshore am Sonntag gesungen.

MELITON VON SARDES, Vom Passa. Die ilteste christliche Osterpredigt. Ubersetzt, eingeleitet und
kommentiert von Josef Blank. Freiburg i. B. 1963 (Sophia 3) 101,

Ich danke Norbert Lohfink SJ und Angelus A. HauBling OSB fiir die kritische Lektiire des Manu-
skripts.
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., Wir aber rithmen uns . . .*

Die Einheit des Pascha-Mysteriums
am Beispiel des Introitus von Griindonnerstag

Die Liturgie kennt eine Form der Bibelrezeption, die als liturgische Exegese eine spezifi-
sche Weise des Umgangs mit der Heiligen Schrift darstellt, die ,.eine reine Katechese, aber
auch die wissenschaftliche Bibelauslegung®' iibersteigt. Das Schriftwort stellt im Vollzug
der Liturgie die Gemeinde in den Kontext der Glaubensiiberlieferung und in den Zusam-
menhang der Heilsgeschichte, so dass in einer ganz eigenen Art der Schriftmeditation die
Heilsereignisse Wirklichkeit werden.”

Grundsitzlich gilt fiir das Verstéindnis der Liturgie, dass sie nicht der Nacherzidhlung bib-
lischer Ereignisse dient. So sind auch die Tage von Palmsonntag bis zur Osternacht keine
Zeit historisierender Feiern, vielmehr geht es um die Heilsereignisse von Tod, Auferste-
hung und Verherrlichung Christi, die diese Woche zwar liturgisch nacheinander vergegen-
wirtigt — und sie doch immer in ihrer Zusammengehdrigkeit und Ganzheitlichkeit feiert. In
einem der Schliisselgesinge wird deutlich, dass dieses Ganze immer im Blick ist. Der Intro-
itus vom Griindonnerstag ,.Nos autem gloriari oportet” eriffnet die liturgische Feier der
drei 6sterlichen Tage und macht sie in ihrer Gesamtheit bereits hier priisent.

Der Introitus ,, Nos autem gloriari oportet begegnet am Griindonnerstag nicht zum ersten
Mal. Am Dienstag in der Karwoche beginnt der Wortgottesdienst der Messfeier mit diesem
Text. Dort ist sein urspriinglicher liturgischer Ort. Er diirfte an dieser Stelle wohl zum text-
lichen Kernrepertoire der Messliturgie gehoren, dessen Entstehung vor Gregor dem Grofien
(+ 604) liegt, vermutlich um 500 n. Chr. Erst in vorkarolingischer Zeit zwischen 625 und
683° wurde er dann offensichtlich bewusst ausgewihlt fiir die Messe am Griindonnerstag.
,Auffallend und fiir das 7./8. Jh. tiberraschend ist [in Rom] das Fehlen eines Wortgottes-
dienstes [am Griindonnerstag] [. . .] fiir die Abendmesse der Titelkirchen. Die Eucharistie-
feier beginnt direkt mit der Gabenbereitung**. Noch gegen Ende des 8. Jh. bezeugt eine
Handschrift fiir die Donnerstagsmesse keinen Wortgottesdienst.”

Ebenso iiberraschend ist, dass mit dieser Wahl nicht die Thematik des Letzten Abend-
mahles und der FuBwaschung eingefiihrt ist, was zu erwarten gewesen wire. Damit wird
deutlich, dass die glaubende Gemeinde mehr im Sinn hat, als einen passenden Text zum

Bernhard KRANEMANN, Bibel und Liturgie in Wechselbeziehung: eine Perspektivensuche vor
historischem Hintergrund. In: BiLi 80 (2007) 205-217, hier 208.

Vgl. ebd. 207f; Andreas ODENTHAL, Die Feier des Pascha-Mysteriums als ,sinngebender Inter-
pretationsrahmen®: symboltheoretische Uberlegungen zum Gregorianischen Introitus ,.Nos autem
gloriari oportet” im Hinblick auf eine ,,aktive Sprachkompetenz™ der feiernden Gemeinde. In: LJ
56 (2006) 54-77.

Andreas PFISTERER, Cantilena romana. Untersuchungen zur Uberlieferung des gregorianischen
Chorals. Paderborn 2002 (Beitrige zur Geschichte der Kirchenmusik 11) 218.

Hansjorg AUF DER MAUR, Feiern im Rhythmus der Zeit 1. Herrenfeste in Woche und Jahr. Re-
gensburg 1983 (GDK 5) 105; vgl. zu Gestalt und Entwicklung der eucharistischen Liturgie am
~ Donnerstag vor Ostern: ebd. 102-107.

> Ebd. 104.
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Tagesinhalt auszusuchen. Sie will vielmehr einen Zugang zur Liturgie der drei grofien os-
terlichen Tage entwerfen, der mit dem Stichwort ,,Paschamysterium® charakterisiert ist.

Der Introitus bildet gleichsam ihr zeitliches und inhaltliches Portal und entfaltet eine ho-
heitliche Christusverehrung, die in allen Texten, Riten und Zeichen — auch des Karfreitags
und der Osternacht — immer wiederkehrt. Schon hier gilt: der Punkt des Geschehens ist
erreicht, wo der Gekreuzigte, Tote, nun Auferstandene als der Erhohte und Verherrlichte im
Zentrum steht und die Gemeinde ihn preist. ,,Schon ist das Geschehen von Passion und Tod
hinter uns, schon geschieht Neues“®. Es geht nicht um einen Jahrestag, der begangen wird,
sondern um Gegenwart der ganzen Christuswirklichkeit. Die komplexe Liturgie und ihr
Verstidndnis wird von der feiernden Gemeinde bewusst in den Blick genommen. Sie macht
sich damit ein Eingangslied zu eigen, das vielschichtig biblische Aussagen aufnimmt, litur-
gische Durchblicke gewihrt und authentische Christuserfahrung bezeugt.

Zu den sehr wenigen neutestamentlichen Texten, die in den Introiten des Messrepertoires
aufgenommen sind — die Mehrzahl sind Verse aus den Psalmen — gehért am Dienstag der
Karwoche ,,Nos aufem® — und damit am Griindonnerstag —, dem am Mittwoch in der Kar-
woche der hochkaritige Vers Phil 2,10 ,./[n nomine domini omne genu flectatur* als Ein-
gangsgesang an die Seite gestellt ist.

Wer den Text des Introitus liest, ist wahrscheinlich davon iiberzeugt, dass ein direktes Zi-
tat aus einem der Paulusbriefe vorliegt. Die Ausgaben der Messbiicher verzeichnen Gal
6,14 oder vgl. Gal 6,14.

INTROITUS: Griindonnerstag: Gal 6,14:

Nos autem Mihi autem

gloriari oportet absit gloriari

in cruce nisi in cruce

Domini nostri Jesu Christi: Domini nostri lesu Christi

in quo est salus,
vita et resurrectio nostra

per quem per quem
salvati et liberati mihi mundus crucifixus est

SUMUS. et ego mundo.

Uns aber Mir aber

kommit es zu, sei es fern,

uns zu rithmen mich zu rithmen

im Kreuz als nur im Kreuz

unseres HERRN JESUS CHRISTUS, unseres HERRN JESUS CHRISTUS,

in DEM unser Heil ist,
unser Leben und unsere Auferstehung.

Durch DEN durch DAS
wir sind mir die Welt gekreuzigt ist
erlost und befreit.’ und ich der Welt.®

Norbert LOHFINK, Die deutsche Ubersetzung des Exsultet. Kritische Analyse und Neuentwurf. In:
LJ 49 (1999) 39-76, hier 42.

SCHOTT (Vgl. Gal 6, 14): Wir rithmen uns des Kreuzes unseres Herrn Jesus Christus. In ihm ist
uns Heil geworden und Auferstehung und Leben. Durch ihn sind wir erlést und befreit.
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Der Galaterbrief ist weithin geprigt von der Auseinandersetzung des Paulus mit der Ge-
meinde, die sich den Argumenten von Fremdmissionaren &ffnet, die als konsequente Juden-
christen (Judaisten) die Beschneidung fordern. Diese macht Paulus als seine eigentlichen
Gegner aus und polemisiert gegen die Beschneidungsforderung und der damit verbundenen
Verpflichtung zum Halten des ganzen Gesetzes. Gerade damit wird das Zentrum des von ihm
gepredigten Evangeliums (vgl. Gal 1,11), das allein das Evangelium Christi ist (vgl. Gal 1,6—
7). Die Freiheit vom Gesetz als Kernthema paulinischer Theologie bedeutet keine Minde-
rung der Tora und ungeziigeltes Leben, sondern will der Gemeinde Wege weisen, wenn sie
im paulinischen Verstindnis nicht mehr unter dem Gesetz steht. Die Christen sollen ihr
Leben gestalten nicht in Ziigellosigkeit, sondern in verbindlichen Kategorien, die sich aus dem
Glauben an Jesus Christus und der Taufe ergeben. ,,Zur Freiheit hat Christus uns befteit. |[. . .]
Thr seid zur Freiheit berufen, Briider* (Gal 5,1.13). Die Konsequenz daraus besteht nicht in
Schrankenlosigkeit und Ungeziigeltheit, sondern im ,,Wandel aus dem Geist™ (Gal 5,16).

Untiberhorbar klingt als Basistext des Introitus tatsdchlich Gal 6,14. Und doch sagt er
sprachlich das Gegenteil dessen, was der Galaterbrief festhilt. Die Liturgie begntigt sich
nicht mit einem Zitat. Sie nimmt den Paulustext zum Anlass, ihn in einem anderen Kontext
zu lesen, ihn durchzumeditieren, und dadurch gleichsam umzudrehen. Die feiernde Ge-
meinde vollzieht die liturgische Meditation des Pauluswortes und bringt ihr ureigenes Ver-
stindnis zum Ausdruck. Sie akzentuiert so die Aussage des Galaterbriefes und veréndert sie
dadurch nicht, sondern verstiirkt sie durch die Umkehrung. Damit wird auch deutlich, dass
einer der urspriinglichen Orte authentischer Schriftauslegung die christliche Gemeinde und
ihre Liturgie ist. ,,Die Liturgie erdffnet einen ganz eigenen Zugang zur Bibel, die andere [. . ]
Anniherungen so nicht bieten“’.

Wir haben es mit liturgischer Exegese von Gal 6,14 zu tun, mit einer liturgischen Relectu-
re im urspriinglichen Sinn. Wer hier betet, meditiert und feiert, ist die Gemeinde, die sich
versammelt hat zum Gedéchtnis das Passahmysteriums. Die Relecture des Schriftwortes
Gal 6,14 ist keine subjektiv-personliche, sondern die ,kirchlich-traditionelle Vorstellung
einer geistiggeistlichen Schriftlektiire*'”,

Uns aber — nos autem Mir aber — mihi autem

Die feiernde Gemeinde spricht betont vom ,,uns®, vom WIR. Das Ich des Paulus wandelt
sich in das liturgische Wir. Im spatantiken Kontext ist dieses nos die christliche Sprache des
gemeinsamen Glaubens und unterstreicht das Band einer engen Gemeinschaft durch das
gemeinsame Bekenntnis. Fast jubelnd: Uns aber, uns jedoch stellt sich die Gemeinde ganz
hinter das, was sie preist. Die gregorianische Melodie bleibt mit der Tristropha bei autem
stehen und weist auf diesen unerwarteten Umschwung der paulinischen Aussage eindring-
lich hin.

Gal 6,14: euol &e un yévolto kevydoBol el pn év ¢ otaupd tod Kupiou Nudy Inood Xprotod,
61 ol épol kdopoc eotalpwral kayw kdouw. — EU: Ich aber will mich allein des Kreuzes Jesu
Christi, unseres Herrn, rithmen, durch das mir die Welt gekreuzigt ist und ich der Welt.
KRANEMANN (s. Anm. 1) 208.

Georg STEINS, ,,Das Wort Gottes wichst mit den Lesenden™. Eine folgenreiche Riickbesinnung
gegenwirtiger Exegese. In: LS 55 (2004) 7481, hier 79.
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Kommt es zu uns zu rithmen — gloriari oportet  Sei es fern mich zu rithmen — absit gloriari

Die paulinischen Selbstaussagen sind stets gepriigt von dem Abweisen des Selbstruhms —
auch hier weist Paulus jeden Gedanken an Eigenruhm weit von sich: das sei fern — mich zu
rithmen. Paulus lehnt geradezu beschwirend — ,,das sei fern“ — ab und verweist auf das
Umsonst* des Kreuzes Christi. Damit nimmt er in Gal 6,14 mit kavy@oBur ein Leitwort
seiner Theologie und Selbsteinschiitzung auf — Rithmen kann man sich allein im Kreuz Jesu
Christi, ein Rithmen, das keinen Bezug nimmt auf Beschneidung und Toraerfiillung. Beides
ist kein Heilsvorzug und nimmt Abschied von der Rechtfertigung aus dem Gesetz. Damit
ist eine Befreiung und Freiheit formuliert, die keine Libertinage, sondern deutlich eine
Ethik vorlegt, die aus der Kreuzestheologie erwichst (vgl. Gal 5,24), wie es Gal 6,14c
vorbringt.

Die liturgische Gemeinde formuliert es genau anders: Es kommt uns zu, es geziemt sich,
es ist notwendig, ja wir miissen es: uns rithmen. Offensichtlich in genauer Kenntnis des
lateinischen Bibeltextes steht das riihmen zuerst.

gloriari oportet

absit gloriari

Im Vergleich mit Gal 6,14 ergibt sprachlich ein nicht unbedeutender Hinweis. Die Aussa-
ge selber bildet einen Chiasmus'' mit dem Bibelwort, ein sprachliches Uber-Kreuz.

Die Gemeinde preist jedoch nicht einmal das Kreuz, sondern sich selbst — auf den ersten
Blick der absolute und paradoxe Gegensatz zu Paulus. Sie kann es tun, weil im Kreuz nicht
der Tod gefeiert wird, sondern der iiberwundene Tod, iiberwunden nicht nur fiir Christus,
sondern fiir alle, die zu ihm gehéren. Sie preist sich schon hier gliicklich, dass sie Anteil hat
an der Auferstehung der Osternacht durch Taufe und Glauben.

Im Kreuz — in cruce Nur im Kreuz — nisi in cruce

Aber — und genau hier liegt die véllige Ubereinstimmung zu Paulus: auch die Gemeinde
rithmt sich nicht selbst, ihres Glaubens oder ihrer eigenen Standhaftigkeit, sondern im
Kreuz. Mit ,Kreuz‘ — 6 otaupog — ist nicht die einmalige Hinrichtung gemeint, sondern das
ganze Erlosungsgeschehen. Dieser Erlosung in Christus rithmt Paulus sich und ebenso die
Gemeinde. Sie verwehrt jedes Rithmen einer eigenen Leistung gegeniiber dem Gesetz und
eines selbsterworbenen Ansehens vor Gott. Nur durch das Kreuz ist Erlésung moglich und
damit, anders zu leben. ,,Wir sind also nicht dem Fleisch verpflichtet, Briider, so dass wir
nach dem Fleisch leben miissten* (R6m 8,12).

Rithmen ,,im Kreuz, nur im Kreuz*: Dies ist die Paradoxie der gesamten dsterlichen Tage.
Das Todessymbol wird zum Siegeszeichen. Schon wiihrend der letzten zwei Wochen der
alten ,,Passionszeit, d. h. mit dem fiinften Fastensonntag (heute mit dem Palmsonntag)
wird in der Vesper der Hymnus gesungen: Vexilla regis prodeunt — ,.Des Konigs Feldzei-
chen gehen voran, es leuchtet auf das Mysterium des Kreuzes®. Damit ist ein Motiv ange-
schlagen, das die Liturgie der drei grofien Tage pragt.

"' Unter einem Chiasmus versteht man eine rhetorische Figur, die spiegelbildlich einander entspre-

chende Worte bzw. Satzglieder so anordnet, dass sie kreuzweise entgegengesetzt stehen.
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unseres Herrn Jesus Christus — Domini nostri Jesu Christi

Es geht aber dann doch gar nicht um das Kreuz, sondern um unseren Herrn Jesus Chris-
tus. Hier ist der Hohepunkt, das Zentrum. Hier wird der genannt, der allein der Mittelpunkt
nicht nur dieser Tage ist, sondern unseres Glaubens und unseres Lebens. Der volle Titel
lisst das Bekenntnis des Paulus zu Jesus als dem kyrios deutlich hervortreten. Das wird vor
allem Phil 2,11 sichtbar: ,, Jesus Christus ist der Herr, der kyrios*, der Vers, den auch der
Introitus des Mittwoch der Karwoche aufnimmt: ... . . ideo Dominus Jesus Christus®. Zugleich
klingt der Glaube des Thomas zum Auferstandenen an: ,,Mein Herr und mein Gott™ (Joh
20,28). Gemeint ist der gegenwirtige Erhohte, der zugleich der auferstanden Gekreuzigte
und der wiederkommende Herr ist. Das ist auch unser Zeugnis und Bekenntnis. Durch das
noster — unser Herr Jesus Christus wird noch einmal die Zugehorigkeit zu IHM und die
Zusammengehorigkeit untereinander durch das gleiche Bekenntnis zu ihm aufgerufen.

Dieses noster ist musikalisch besonders hervorgehoben. Die gregorianische Melodie — der
musikalische Bestand reicht zeitlich nicht ganz so weit zuriick wie die textliche Gestalt der
Messantiphon und entsteht wohl ca. 150 Jahre spiter, moglicherweise um 650-700 — nimmt
genau diese Zielrichtung des Textes auf und setzt mit dem hochsten Ton der ganzen Kom-
position auf noster den absoluten Héhepunkt der melodischen Bewegung. Hier ist die obere
Schliissellinie erreicht, die nur noch beim Wort vifa — Leben angezielt wird. Damit
schwingt sich der Melodiebogen bei in cruce Domini nostri Jesu Christi von der untersten
Linie mit dem tiefsten Ton auf in, tiefer als der Schlusston, mit einer Quart zum Wort cru-
ce, erreicht die Quinte beim Wort Dominus und wird mit der Restaurierung der Melodie
durch die Aufldsung des b strahlend nach oben auf die Schliissellinie gefiihrt. Damit tritt
die Melodie ihrerseits ebenfalls in eine Art Relecture — eben des Textes ein und meditiert
musikalisch, was der Text sagt.

in DEM ist — in quo est

Hier verlisst der Introitus den Rahmen von Gal 6,14 und macht sich selbststindig. In der
deutschen Ubersetzung kann nicht ganz klar werden, in wem alles geschieht: im Kreuz, in
Christus — die Frage, die bereits im Raum stand. Es ist bezeichnend, dass der Text gramma-
tikalisch den Bezug auf das Kreuz hinter sich ldsst und nicht sagt: in dem in qua, sondern in
guo in IHM — in Christus ist ,,unser Heil, unser Leben und unsere Auferstehung®. Damit
tritt der Herr vollstindig in das Zentrum der Aussage, nicht nur des Introitus, sondern der
gesamten Liturgie der drei dsterlichen Tage.

unser Heil, unser Leben und unsere Auferstehung — salus, vita et resurrectio nostra

Damit ist der Paulustext ausgeweitet. Die Gemeinde bringt aus ihrem biblischen Ge-
dichtnis eine weitere Meditationsebene ein, wie ein konzentrisches Kreisen um diese Er-
fahrung. Die johanneischen Selbstaussagen Jesu, seine ICH-BIN-Worte sind eingeschoben.
Sie nehmen in gewisser Weise die drei Johannes-Perikopen auf, die urspriinglich in jedem
Jahr in der Quadragesima gelesen, besser verkiindet, wurden: von der Samariterin am
Brunnen (Joh 4), vom Blindgeborenen (Joh 9) und die Auferweckung des Lazarus (Joh 11).
Im Lesejahr A treffen sie wieder zu. Es sind uralte Taufperikopen, die vorausweisen auf das
Taufereignis in der Osternacht. Er ist das Heil, es kommt von ihm (Joh 4.22: salus ex Ju-
daeis). Unmittelbar ist die Erinnerung geweckt an die Selbstoffenbarung Jesu: ,Ich bin die
Auferstehung und das Leben* (Joh 11,25: ego sum resurrectio et vita). ICH BIN ist die
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Ubernahme von Ex 3,14: ,Da antwortete Gott dem Mose: Ich bin der ,Ich-bin-da* und
steht in absoluter Parallele und direkter Korrespondenz zur Selbstoffenbarung Jahwes.
Damit ist zugleich das Bekenntnis der Gemeinde zum Gott-Sein Christi zum Ausdruck
gebracht. Gerade fiir das Johannes-Evangelium greift das biblische Netzwerk mit den gro-
fen VerheiBungen des Lebens: ,,Ich bin gekommen, damit sie das Leben haben und es in
Fiille haben. [. . .] Ich gebe ihnen ewiges Leben. Sie werden niemals zugrunde gehen™ (Joh
10,10.28).

So ist es kein Zufall, dass noch einmal mit dem Wort vifa die Schliissellinie und der
héchste Ton erreicht werden. Und wir — nun unsererseits den Introitus meditierend — kon-
nen als Kurzformel des Bekenntnisses sagen: ,,Unser Herr ist unser Leben.” Noch einmal
wird das gemeinschaftsstiftende und gemeindebildende unser aufgenommen. Die Gemein-
de blickt auf den, der sagt: ,.Ich bin euer Heil, euer Leben und eure Auferstehung. Sie
nimmt es an, wenn sie bestitigt und singt: ,,unser Heil, unser Leben, unsere Auferstehung.*

Das Christusbild johanneischer Theologie und Passion ist nicht das des Gekreuzigten,
sondern des zum Vater Erh6hten und des Verherrlichten. So macht der Introitus durch sei-
nen johanneischen Einschub bereits den Vorgriff auf das Zentrum der drei groflen Tage: die
Verkiindigung am Karfreitag in der Johannespassion. Thre Botschaft lautet: Sie ist Erho-
hung am Kreuz. Der Tod ist bereits iiberwunden, sie ist nicht im Letzten Tod und Unter-
gang, sondern richtet den Blick auf den jetzt erhghten und verherrlichten Christus. Die
Johannespassion ist bei aller Hirte und Finsternis schon osterliche Verkiindigung. Dabei
geht es keineswegs um Verharmlosung des Geschehens und des Kreuzes, sondern vielmehr
um den groferen Zusammenhang von Erlosung und Wiederherstellung.

Die dlteste Osterpredigt des Meliton von Sardes (um 170) trigt dieses Bekenntnis als
hymnische Christologie vor:

ICH bin der lebendige CHRISTUS

ICH bin das Passa des Heiles;

ICH bin das Lamm, geschlachtet fiir euch;

ICH bin eure Taufe;

ICH bin euer Leben;

ICH bin eure Auferstehung;

ICH bin euer Licht;

ICH bin eure Rettung;

ICH bin euer Kénig.

Durch DEN — per quem per quem — durch DAS

Durch seine Bereitschaft bis zum Tod am Kreuz hat Christus uns gezeigt, was er fiir uns
sein will: Heil, Leben, Auferstehung. Nur in den ersten beiden Worten fiihrt der Introitus
zuriick auf Gal 6,14. Hier ergibt sich ein Dissens in der Auslegung. Die Vulgata iibersetzt
das 6. ol mit per quem eindeutig personal, auf Christus bezogen wieder. Die aktuelle
Exegese ist der Auffassung, dass bei Paulus 61" o0 sich nicht auf Christus bezieht, sondern
auf das Kreuz."? Das Kreuz gibt er als Grund an, durch das er der Welt gekreuzigt ist und
die Welt ihm. Die feiernde Gemeinde sieht es anders. Der Introitus zieht ebenfalls den

"2 Franz MUSSNER, Der Galaterbrief, Freiburg i. Br. 2002 (Herders theologischer Kommentar zum

Neuen Testament 9) 414: Heinrich SCHLIER, Der Brief an die Galater. Gottingen 151989 (KEK 7)
281; Jiirgen BECKER, Der Brief an die Galater. In: DERS. / Ulrich Luz, Die Briefe an die Galater,
Epheser und Kolosser. Géttingen 1998 (NTD 8/1) 101.
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osterlichen Schluss: Nicht durch das Kreuz, durch es, — sondern durch DEN, durch Chris-
tus. Das Lateinische ist eindeutig: per guem. In ihrer Mitte ist der lebendige Christus ge-
genwiirtig und présent. Er ist es, durch den alle Erlosung geschieht.

wir sind erl6st und befreit — salvati et liberati sumus

Die liturgische Meditation der Gemeinde verlidsst hier den direkten Text des Gala-
terbriefs. Sie bekennt sich durch Christus als ,,erlést und befreit”, — nicht wie Paulus durch
das Kreuz der Welt gekreuzigt. Dennoch bleibt der Introitus auch in seinem Umkehrschluss
bei den Grundaussagen der paulinischen Theologie, die vor allem im Zusammenhang der
Taufe von Erlosung, Befreiung und Auferstehung spricht (vgl. Rém 6,4-5.11.18; Eph 2,5;
Gal 5,1).

Am Schluss wird noch einmal auf die ganze Gemeinde der Glaubenden verwiesen. Das
letzte Wort sumus — wir sind spricht noch einmal von denen, die sich versammelt haben,
um das Gedachtnis von Tod, Auferstehung und Verherrlichung Jesu Christi zu feiern. Aber
mehr noch spricht der Introitus von der Wirklichkeit, die in Taufe und Eucharistie gestiftet
ist: Wir sind erlést und befreit.

Immer schon ist der liturgische Bibelgebrauch der bevorzugte Ort der Einweisung in
kirchliche Bibellektiire: durch den ,,Sitz* in der Feier der Liturgie ergibt sich ein Zugang
zur Schrift, der als liturgische Schrifthermeneutik genuin und authentisch das Wort Gottes
Ereignis werden lasst. "

Der Introitus der Messe vom Letzten Abendmahl am Griindonnerstag iiberliefert diesen
Umgang mit dem Wort Gottes als liturgisch-geistliche Auslegung, der den Text Gal 6,14
durch die glaubende Gemeinde in Anspruch nimmt. Sie liest das Schriftwort in ihrem litur-
gischen Kontext und fiir ihre Situation. Was dabei geschieht, ist liturgische Exegese, mehr
noch: Meditation in und mit der Liturgie. ,,Die Bibel ist fiir die Kirche nicht zuerst eine
Sammlung antiker Quellen, sondern das Lebensbuch einer Glaubensgemeinschaft, die in ihr
das versammelt, was sie fir alle Zeit fiir wegweisend hilt. [. . .] Das fithrte von Anfang an
dazu, einzelne biblische Texte aus dem Zusammenhang ihrer Entstehungssituation zu losen
und in neue, in literarische [hier: liturgische, Anm. v. Verf.] Zusammenhinge zu stellen.*'*
In dieser lebendigen Auslegungskultur erwichst eine geistig-geistliche Schriftlektiire, fiir
die der Introitus vom Griindonnerstag eines der dichtesten Zeugnisse darstellt.

P Vgl. STEINS (s. Anm. 10) 82.
'* Ebd. 78.
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Liturgiegeschichte und Gender-Forschung -
'« Herausforderungen fiir die liturgische Tradition

Einfithrung: Die Dorfkircﬂe von Menat und die Geksyhlechferdiﬁ’erenz

Ich mochte mit einer kleinen Geschichte beginnen, die ein Schlaglicht auf die enge Ver-
bindung zwischen gottesdienstlicher Feier, geschlechtsspezifischem Leben und liturgischer
Tradition wirft. Diese Geschichte spielt im 12. Jahrhundert. In ihrem Zentrum steht ein
Kirchenmann, namentlich genannt. Die Frauen um ihn herum bleiben namenlos. Diese
traditionelle Geschichtsschreibung wird allerdings durch die Geschichte selbst durchbro-
chen, die erzdhlt wird: Zwei Jahre vor seinem Tod kam der bretonische Wanderasket Ro-
bert d’Arbrissel (f 1116) nach Menat in der Auvergne und wollte dort in der Dorfkirche
predigen. Die Dorfbewohner warnten ihn, dass es Frauen verboten sei, diesen Kirchenraum
zu betreten. Robert war aber in Begleitung von anderen Wanderasketen unterwegs, Frauen
und Ménnern; auch hatte er Doppelkloster gegriindet, die von Abtissinnen geleitet wurden.
Die Einwohner von Menat erklérten Robert, dass ein Ortsheiliger, der seit Jahrhunderten in
der Gegend verehrt wurde, angeordnet hatte, dass Frauen der Zugang zum Gotteshaus zu
verwehren sei. Jede Frau, die sich dieser Tradition zu widersetzen wagte, wiirde sterben.
Robert d*Arbrissel reagierte prompt. Er betrat die Kirche zusammen mit einigen der Frauen
um ihn herum. Im Kirchenraum angekommen, verteidigte Robert dann seinen Verstoss
gegen die jahrhundertealte Tradition von Menat. Zum einen bediente Robert sich dabei
einer Form von Legendenkritik. Er stellte lapidar fest: ,,[Wirkliche] Heilige sind nicht die
Feinde der Briute Jesu Christi.“' Zum anderen argumentierte Robert sakramententheolo-
gisch: Da Frauen den Leib und das Blut Christi — also die wirkliche Gegenwart Gottes unter
den Menschen — aufzunehmen befihigt sind, kann ein Kirchenraum ihnen wohl kaum ver-
schlossen bleiben.

So weit die Geschichte iiber Robert d’Arbrissel und die ihn begleitenden mutigen Frauen
(sie allein riskierten ja mit dem Betreten der Kirche von Menat ihr Leben). Blicken wir von
dieser Geschichte aus dem 12. Jahrhundert auf heutige liturgietheologische Argumente, so
wird deutlich, dass liturgische Tradition, gottesdienstliche Feier und Geschlechterdifferen-
zen auch in unserer Zeit einen brisanten Themenkomplex bilden. Die Ministrantinnendis-
kussion liegt hinter uns, aber inklusive Sprache im Gottesdienst oder auch Frauenliturgien
sind weiterhin Reizthemen, von Diakonat und Priesteramt fiir Frauen oder Segnungen
gleichgeschlechtlicher Partnerschaften in einigen protestantischen Kirchengemeinschafien
ganz zu schweigen. Mir geht es im Folgenden allerdings nicht um solche zeitgendssischen
Themen, sondern um die liturgietheologische Argumentationsbildung, die der Reflexion
iiber heutige Fragen immer auch zugrundeliegen muss. Dabei konzentriere ich mich auf

Dieser Artikel basiert auf einem Vortrag, den die Verfasserin am 24.6.2008 auf Einladung des
Instituts fiir Liturgiewissenschaft, christliche Kunst und Hymnologie an der Katholisch-
Theologischen Fakultit der Karl-Franzens-Universitit in Graz hielt. Eine Vorform des hier vorge-
legten Argumentationsgangs findet sich in: The Challenge of Gender for Liturgical Tradition. In:
Worship 82 (2008) 243-261.

Die Geschichte und das Zitat finden sich bei Jacques DALARUN, Robert d’Arbrissel, fondateur de
Fontevraud. Paris 1986, 128-129.
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einen ganz spezifischen Gesichtspunkt, namlich auf die Herausforderungen, welche die
Einsichten der Gender-Forschung fiir die Liturgiegeschichtsschreibung — und damit das,
was als liturgische Tradition anerkannt wird — darstellen.

Zum liturgietheologischen Hintergrund

Die liturgische Tradition — knapper auch ,die Liturgie“ oder ,,Doxologie” — hat in der
Theologie des 20. Jahrhunderts eine bedeutende Aufwertung erfahren. Zusammenfassend
kann man sagen, dass die gottesdienstliche Tradition der Kirche, die lex orandi, wieder
verstirkt als genuiner Ort theologischer Wahrheitsfindung, als locus theologicus, verstan-
den wird.” Allerdings ist bei aller Unterschiedlichkeit der heutigen Ansitze doch eine we-
sentliche Schwiche des liturgietheologischen Rekurses nicht zu iibersehen. Wenn man
diese Ansitze aus der Sicht der Gender-Forschung betrachtet, so wird ein grundlegender
Konsens des Schweigens sichtbar. Dieser sprachlose Konsens besteht darin, dass die lex
orandi der Kirche von Geschlechterdifferenzen und geschlechtsspezifischem Leben unbe-
rithrt ist (es sei denn, man hat zu begriinden, warum Mannsein Voraussetzung fiir das Wei-
hesakrament zu sein hat). Die Unsichtbarkeit der Kategorie ,,Geschlecht* im liturgietheolo-
gischen Rekurs ldsst sich nicht zuletzt zuriickfithren auf die Geschichtsschreibung gottes-
dienstlichen Lebens. Was ndmlich als liturgische Tradition (an)erkannt und autorisiert wird,
baut — im besten aller Fille und leider nicht immer — auf Erkenntnissen der Liturgiege-
schichtsschreibung auf. Diese Geschichtsschreibung ist aber bis heute weitestgehend tradi-
tionellen historiographischen Methoden verpflichtet. Sie weiss also wenig von der Analy-
sckategorie ,,Geschlechterdifferenz* — mit allen Konsequenzen fiir das, was dann als ver-
gangenes gottesdienstliches Leben sichtbar wird.

Bevor ich auf dieses Problem niher eingehe, méchte ich unterstreichen, dass ich hier zwi-
schen vier Grofien zu differenzieren versuche, die allerdings aufs engste miteinander ver-
bunden sind. An erster Stelle steht das vergangene gottesdienstliche Leben selbst. Zu die-
sem Leben haben wir keinen direkten Zugang. Niemand von uns kann sich unter die Got-
tesdienstfeiernden der frithen Hauskirchen mischen oder bei einer mittelalterlichen Fron-
leichnamsprozession mitlaufen oder an einer von Papst Pius V. zelebrierten Messe teilneh-
men. Der einzige Zugang zu diesem vergangenen gottesdienstlichen Leben fiihrt iiber
Zeugnisse dieses Lebens, von liturgischen Texten bis zu autobiographischen Berichten, von
erhaltenen Kirchenrdumen bis zu Quellen gottesdienstlicher Musik. Diese Zeugnisse got-
tesdienstlichen Lebens stellen die zweite GroBe bei der Aufarbeitung der Vergangenheit
dar, wobei diese Zeugnisse von der Vergangenheit als solcher zu unterscheiden sind (selbst
wenn es sich um autobiographische Berichte handelt’). Denn Zeugnisse fiir Vergangenes
bieten immer nur einen vermittelten, nie einen unmittelbaren Zugang zum Geschehen
selbst. Die gottesdienstlichen Zeugnisse und Quellen nun, die uns zur Verfiigung stehen,
sprechen eine deutlich geschlechtsspezifische Sprache, und dies in zweierlei Hinsicht. Ei-
nerseits verweisen die Quellen immer wieder darauf, dass gottesdienstliches Leben in der
Vergangenheit auf mannigfaltige Weise geschlechtsspezifisch geprigt war, von der kirchli-

Mehr dazu, vor allem auch zur Rezeptionsgeschichte des Axioms ut legem credendi lex statuat
supplicandi, bei Teresa Berger, ,,Theologie in Hymnen*“? Zum Verhéltnis von Doxologie und
Theologie am Beispiel der ‘Collection of Hymns for the use of the People called Methodists’
(1780). Altenberge 1989 (MThA 6) 32-43.

Grundlegend wichtiges hierzu bei Friedrich Lurz, Erlebte Liturgie. Autobiografische Schriften
als liturgiewissenschaftliche Quellen. Miinster 2003 (Asthetik Theologie Liturgik 28).
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chen Platzordnung bis zur monastischen Profess, von der Tauffeier bis zu Tabus um den
Eucharistiecempfang herum. Andererseits sind die Quellen selbst zutiefst durch die Katego-
rie ,,Geschlechterdifferenz™ gepréigt. So gibt es z. B. fiir Frauengeschichten und Geschich-
ten von Ménnern, die ,,nur Méanner waren®, viel weniger Zeugnisse als fiir die Geschichte
einer ménnlichen Elite. Die vorhandenen Zeugnisse gottesdienstlichen Lebens vermitteln
also ein geschlechtsspezifisch asymmetrisches Bild der Vergangenheit. Die dritte Grofe,
ndmlich der Versuch, sich dieser Vergangenheit und ihrer Zeugnisse durch historische
Forschung und Geschichtsschreibung zu nihern, wird davon beeinflusst. Diese Beeinflus-
sung ist besonders markant, wenn die Geschichtsschreibung unreflektiert der geschlechts-
spezifischen Asymmetrie der Quellen folgt und zudem noch wenig weill von der Situiert-
heit aller Wissensproduktion und den Verbindungen zwischen Wissensproduktion und
Geschlecht.” Zur dritten Ebene, der Geschichtsschreibung als Wissensproduktion, kommt
im Leben der Kirche eine vierte Gréfe hinzu, ndmlich die liturgische Tradition und der
theologische Rekurs auf'sie. Die kirchliche Traditionsbildung vollzieht sich in der autorisie-
renden Auswahl bestimmter Elemente der Liturgiegeschichte, die dann normative Funktion
iibernehmen. Die autorisierende Auswahl liegt primér nicht mehr in der Hand der Wissen-
schaft, sondern beim Lehramt der Kirche, das allerdings auf die Erkenntnisse historischer
Forschung bezogen ist. Offensichtlich ist dieses kirchliche Lehramt noch stirker als die
Wissenschaft geschlechtsspezifisch geprigt ist, da an das Weihesakrament gebunden.

Die grundlegende Frage, die mich hier interessiert, ist folgende: Welche Konsequenzen
hat es flir die liturgische Tradition, die lex orandi der Kirche auf ihrem Weg durch die Zeit,
wenn Geschlechterdifferenzen nicht nur ein grundlegendes Ordnungsmuster gottesdienst-
lichen Lebens und der Zeugnisse fiir dieses Leben waren, sondern bis heute den autorisie-
renden Rekurs auf diese Vergangenheit formen — und zwar asymmetrisch und unreflektiert?
Von den vier hier zu differenzierenden GriBen — gottesdienstliche Vergangenheit an sich,
Zeugnisse fiir diese Vergangenheit, die Geschichtsschreibung dieser Vergangenheit und die
autorisierende kirchliche Tradition — kénnen wir an der ersten Gréfie nichts und an der
zweiten nur wenig &ndern. Denn die gottesdienstliche Vergangenheit als solche ist unwider-
ruflich vorbei. Und die Zeugnisse fiir diese Vergangenheit sind begrenzt und werden dies
weiterhin bleiben, auch wenn z. B. immer noch alte Texte wieder auftauchen und schon
bestehende Zeugnisse neu ausgewertet werden. Mit der Auswertung der Quellen und Zeug-
nisse sind wir allerdings schon bei der dritten Grée, nimlich dem Aufgabenfeld der Litur-
giegeschichtsschreibung. Auf Letztere mochte ich mich hier, als Basis fiir das, was als
liturgische Tradition autorisiert wird, konzentrieren.

Liturgiegeschichtsschreibung als Wissensproduktion

Eine Schwéche der traditionellen Liturgiegeschichtsschreibung ist die Verschleierung ei-
nes grundlegenden anthropologischen und kulturellen Ordungsmusters, nimlich der Ge-
schlechterdifferenz. Geschlechterverhiltnisse und -konstruktionen, wie sie die Geschichte
durchgehend prigten, hatten auch im gottesdienstlichen Leben weitreichende Konsequen-

Der Ausdruck stammt von der Mediéivistin Thelma FENSTER; siehe ihren Beitrag: Why Men? In:
Medieval Masculinities: Regarding Men in the Middle Ages. Hg. Clare A. Lees [u. a.]. Minnea-
polis 1994 (Medieval Cultures 7), IX—XIII, hier X.

Mehr zu Letzterem z. B. in dem Sammelband Geschlecht und Wissen — Genre et savoir — Gender
and Knowledge. Beitrige der 10. Schweizerischen Historikerinnentagung. Hg. Catherine Boss-
hart-Pfluger [u. a.]. Ziirich 2001.
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zen. (Selbst die Menschwerdung Gottes geschah innerhalb dieses Ordungsmusters: Der
Logos wurde geschlechtsspezifisch Mensch, ndmlich als Mann, im Leib einer Frau.) In der
Liturgiegeschichtsschreibung wird jedoch die Vergangenheit weitgehend anhand von
scheinbar geschlechtsneutralen Fakten beschrieben. Dabei ist zu wenig bewusst, dass das,
was als geschichtliches Wissen herausgearbeitet wird, immer theoriespezifisch ist, also
abhangig von interpretativen Strategien und Interessen, die an Zeugnisse der Vergangenheit
herangetragen werden. Eine gottesdienstliche Historiographie, die die Analysekategorie
»Geschlechterdifferenz® nicht kennt, wird liturgiegeschichtliches Wissen produzieren, in
dem die tiefsitzenden Geschlechterkonstruktionen, die in das gottesdienstliche Leben ein-
gewoben sind, unsichtbar bleiben oder als Randerscheinungen registriert werden. Eine
solche Geschichtsschreibung bietet dann natiirlich wenig Orientierung in einer Zeit, in der
traditionelle Geschlechterverhiltnisse ins Wanken geraten sind wie nie zuvor und neue
Geschlechterkonstruktionen sich entwickeln, die nicht an Kirchentiiren Halt machen. (So ist
z. B. die wachsende Zahl von Menschen, die sich einer Geschlechtsumwandlung unterzie-
hen, nicht nur auflerhalb von Kirchenmauern zu finden.)

Die hier genannten liturgiegeschichtlichen Schwichen haben Konsequenzen fiir den theo-
logischen Rekurs auf die liturgische Tradition. Denn ein theologischer Rekurs, der unkri-
tisch eine traditionelle Liturgiegeschichte rezipiert, kann nicht anders als die Schwichen
dieser Historiographie zu reproduzieren. Es ist angesichts dieser Tatsache nicht verwunder-
lich, dass der Riickgriff auf die gottesdienstliche norma patrum (1) selten zu revolutiondren
theologischen Erkenntnissen gefiihrt hat. Eine anglikanische Kirchengeschichtlerin argu-
mentierte vor einigen Jahren, dass der theologische Riickgriff auf die lex orandi immer nur
konservativ-theologischen Argumenten dienen kann.® Ich wiirde dem allerdings widerspre-
chen. Das eigentliche Problem liegt nicht im theologischen Rekurs auf die liturgische Tra-
dition selbst, sondern in dem, was als Bild der gottesdienstlichen Vergangenheit in diesem
Rekurs rezipiert wird. Denn was als liturgische Tradition sichtbar, autorisiert und autorisie-
rend rezipiert wird, erscheint im Licht der Kategorie ,,Geschlechterdifferenz als Halb-
wahrheit. Grundlegende Elemente gottesdienstlicher Vergangenheit, die das Leben der
Glaubenden fundamental prigten, bleiben hier ja verschleiert. Ich mochte die Probleme
einer solchen Verschleierung anhand von drei (sehr unterschiedlichen) Beispielen erldutern.

1. Eucharistiefeier als locus theologicus: Von Gottesleib und Menschenkdrper

In grundlegenden Texten zur Bedeutung der Eucharistie im Leben der Kirche wird selten
sichtbar, welche geschlechtsspezifischen Aspekte Eucharistiefeier und Eucharistieempfang
von Anfang an in sich bargen. Als ein Beispiel dieser Problematik mag ein zentraler Text
aus dem Katechismus der Katholischen Kirche dienen:

,Die Eucharistie ist ,Quelle und Hohepunkt des ganzen christlichen Lebens® (LG 11). [. . .] ,Die
Teilnahme am gdéttlichen Leben und die Einheit des Volkes Gottes machen die Kirche zur Kirche;
beide werden durch die Eucharistie sinnvoll bezeichnet und wunderbar bewirkt. [. . .]°.* (Nr. 1324f)

Versucht man, diesen grofartigen theologischen Anspruch zusammenzuhalten mit ge-
schlechtsspezifischen Lebenswirklichkeiten, so ergeben sich erhebliche Schwierigkeiten.
Ein Beispiel sind Lebenswirklichkeiten (in diesem Fall: spezifisch weibliche) wie Menses,
Schwangerschaft und Geburt. Die liturgischen Tabus in Zusammenhang mit diesen Le-
benswirklichkeiten verhinderten fiir viele Frauen regelmifig die ., Teilnahme am géttlichen

®  Vgl. Rebecca LyMAN, Lex orandi: Heresy, Orthodoxy, and Popular Religion. In: The Making and

Remaking of Christian Doctrine. Hg. Sarah Coakley — David A. Pailin. Oxford 1993, 131-141,
hier 138f.
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Leben®. Dies belegen Quellen seit dem zweiten und dritten Jahrhundert.” Beeintrichtigten
diese Tabus aber dadurch nicht auch die ,,Einheit des Volkes Gottes*, die laut Katechismus
durch die Eucharistie sinnvoll bezeichnet und wunderbar bewirkt wird? Besonders die
gottesdienstlichen Auswirkungen des Menstruationstabus, also der Einschrinkung gottes-
dienstlicher Teilnahme zur Zeit der Menses, sind breit belegt (wenn auch nicht durchge-
hend einheitlich).® So konnte das Menstruationstabu im 3. Jahrhundert zum Taufaufschub
fithren, im 5. Jahrhundert zu einem zusitzlichen Tag der Taufvorbereitung. In Alexandrien
war die Menstruation im 3. Jahrhundert Anlass zum Ausschluss von Gottesdienst, Eucha-
ristieempfang und Taufe; in Syrien kennt das Testamentum Domini im 5. Jahrhundert den
Ausschluss vom Altardienst fiir Witwen zur Zeit ihrer Menstruation und den Ausschluss
vom Eucharistieempfang fiir alle menstruierenden Frauen.” Im Westen konnten die Menses
im frithen Mittelalter Grund zum Ausschluss von Kirchbesuch und Eucharistieempfang
sein, wie viele Buflbiicher belegen, und in religidsen Frauengemeinschaften zum Aus-
schluss vom Chorgebet. Nota bene: Bei Menstruationstabus geht es nicht um irgendeine
Randerscheinung gottesdienstlichen Lebens, sondern um eine monatlich wiederkehrende
Wirklichkeit in den meisten Frauenleben. Allerdings sollten Menstruationstabus nicht simp-
lifizierend als (gottesdienstliches) Werkzeug einer frauenfeindlichen ,,Minnerkirche® ver-
standen werden. Die Wirklichkeit war wohl wesentlich komplizierter, wie z. B. die Didas-
calia Apostolorum zeigt. Der Autor dieser Kirchenordnung aus dem 3. Jahrhundert kritisiert
judenchristliche Frauen, die zur Zeit ihrer Menses auf Gebet, Schriftlesung und Eucharis-
tieempfang verzichten.

Die hier genannten gottesdienstlichen Tabus sind natiirlich nur ein winziger Hinweis dar-
auf, wie Geschlechteridentitiiten liturgisches Leben von Grund auf beeinflussten. Man
konnte analoge geschlechtsspezifische Tabus fiir den Eucharistieempfang von Minnern
oder fiir den Vorsitz bei der Eucharistiefeier nennen.'” Auch sind geschlechtsspezifische
Zugénge zur Eucharistiefeier nicht allein restriktiver Art. Es gibt durchaus positive ge-
schlechtsspezifische Traditionen im eucharistischen Leben und Denken. Diese sind aller-
dings theologie- und rezeptionsgeschichtlich unterbelichtet geblieben. Als Beispiel sei hier
das Bild der Eucharistie als Gottes Muttermilch genannt. In der frithen Christenheit gab es
Gemeinden in Nordafrika und in Rom, die bei der 6sterlichen Taufeucharistie einen Milch-
Honig-Kelch segneten. Ein altes Dankgebet tiber diesem Kelch spricht von Gott, die ihre
Kinder ,stillt mit der Milch des Lebens“''. Dieses Bild der Eucharistie als Gottes Mutter-
milch war frommigkeitsgeschichtlich lebendig mindestens bis ins 16. Jahrhundert hinein.
Christi Selbsthingabe in der Eucharistie wurde als Stillvorgang gedeutet, das heilt Christus
als Mutter gesehen, die die Glaubenden mit ihrem Leib und an ihrer Brust nihrt. Das Motiv
findet sich z. B. bei Juliana von Norwich, aber auch bei Teresa von Avila und ihrer Zeitge-

" Das Thema ist inzwischen verschiedentlich aufgearbeitet worden, ich verweise hier nur auf Gisela

MuscHIoL, Reinheit und Geféhrdung? Liturgie im Mittelalter. In: HID 51 (1997) 42-54.

Mehr zum Hintergrund bei Charlotte E. FONROBERT, Menstrual Purity: Rabbinic and Christian
Reconstructions of Biblical Gender. Stanford 2000 (Contraversions).

Vegl. Traditio Apostolica 20; Canones Hippolyti 19; Testamentum Domini 11.6, 1.42, .23, Weitere
Belege und mehr zu diesem Thema bei Robert F. TAFT, Women at Church in Byzantium: Where,
When — and Why? In: Dumbarton Oaks Papers 52 (1998) 2787, hier 74-76.

Vgl. hierzu z. B. Dyan ELLIOTT, Pollution, Illusion, and Masculine Disarray: Nocturnal Emissions
and the Sexuality of the Clergy. In: DERS., Fallen Bodies: Pollution, Sexuality, and Demonology
in the Middle Ages. Philadelphia 1999 (The Middle Ages Series) 14-34.

Johannes BETZ hat dies aufgearbeitet in seinem wichtigen Beitrag: Die Eucharistie als Gottes
Milch in frithehristlicher Sicht. In: ZKTh 106 (1984) 1-26.167—185, hier 176.
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nossin, der Strassburger Reformerin Katharina Schiitz Zell.'* Es gibt andere geschlechts-
spezifische Zuginge zu Eucharistiefeier und -verehrung, von denen die Theologie schlicht-
weg zu wenig weil, auch wenn sie die lex orandi ernst zu nehmen meint,

Natiirlich bestimmten Geschlechteridentitéten das gottesdienstliche Leben in allen Berei-
chen, nicht nur bei der Feier der Eucharistie. Grundlegende Aspekte wie die gottesdienstli-
che Raum- und Platzordnung oder der liturgische Gesang, ganz zu schweigen von den Sak-
ramenten wie Ordination oder Ehe bis hin zu Asymmetrien im Heiligenkalender sind ge-
schlechtsspezifisch gepriigt. Diese durchgehende geschlechtsspezifische Prigung gottes-
dienstlichen Lebens sollte nicht {iberraschen. Denn Geschlechterdifferenzierungen (welcher
Art auch immer) sind anthropologische Konstanten, so wie z. B. auch Zeit und Raum, die
gottesdienstliches Leben von Anfang an begleiteten und formten. Wihrend aber Zeit und
Raum als Koordinaten gottesdienstlichen Lebens liturgiewissenschaftlich anerkannt und
greifbar sind, fehlt eine liturgiegeschichtliche Aufarbeitung der anthropologischen Konstan-
te ,,Geschlechterdifferenz*‘. Das ist gerade hinsichtlich der Feier der Eucharistie, wo Gottes-
leib und Menschenké&rper sich treffen, ein Problem. Texte iiber die zentrale Stellung der
Eucharistie im Leben der Kirche verschleiern weiterhin, dass erstens Menschen immer in
geschlechtsspezifischen Korpern Eucharistie feiern, zweitens die Liturgiegeschichte durch-
drungen ist von geschlechtsspezifischen Zugingen zur eucharistischen ,,Teilnahme am
gottlichen Leben®, und drittens die Tradition tiefsinnige geschlechtsspezifische Eucharis-
tiedeutungen kennt (von denen einige auf spezifisch weibliche Lebenswirklichkeiten zu-
riickgreifen). Kurz: Das Sakrament der Eucharistie ist in menschliche Hinde gegeben, die
nicht weniger geschlechtsspezifisch gepriigt sind als der Herrenleib auch. Der US-
amerikanische Kulturtheoretiker Paul Connerton hat in seinem wichtigen Buch How Socie-
ties Remember argumentiert, dass Tradition, Wissen und Erinnerung nicht primér {iber
Texte, sondern iiber kérperliches Wissen weitergegeben werden.'* Mit anderen Worten:
Tradierende Weitergabe ist nicht ausschlieBlich text- und wortgebunden, sondern ein kér-
perliches Wissen, das vor allem in Ritualen weitergegeben wird. Connertons Ansatz ist ein
Argument auch fiir die zentrale Bedeutung der liturgischen Tradition in der Kirche. Denn
gottesdienstliches Leben ist immer symbolgebundenes und korperbetontes darstellendes
Handeln. Wenn Korper aber mitspielen, ja mehr noch: konstitutiv sind fiir die Weitergabe
der kirchlichen Tradition, dann darf korperliche (und das heit immer auch: geschlechts-
spezifische) Wirklichkeit nicht vernachlissigt werden gegeniiber theologischen und lehr-
amtlichen Texten.

Soviel zu den Problemen einer Theologie der Eucharistie, die sich jenseits der fundamen-
talen Koordinaten von Materialitit, Kérper und Geschlechteridentititen bewegen will.
Damit aber die Theologie der Eucharistie hier nicht allein steht fiir das Problem der Ver-
schleierung der Geschlechterdifferenz, sei (wenn auch wesentlich kiirzer) noch auf zwei
weitere Bereiche verwiesen.

Mehr hierzu bei Teresa BERGER, Von Christusbildern und Geschlechterkonstruktionen. In: ,Gott
bin ich, kein Mann*. Beitrige zur Hermeneutik der biblischen Gottesrede. Hg. Ilona Riedel-
Spangenberger — Erich Zenger. [FS Helen Schiingel-Straumann. ] Paderborn 2006, 55-62.

Siehe z. B. Caroline Walker Bynum, Mystikerinnen und Eucharistieverehrung im 13. Jahrhun-
dert; und: Der weibliche Kérper und religiose Praxis im Spatmittelalter; beide in: Caroline Walker
ByNuM, Fragmentierung und Erlésung. Geschlecht und Korper im Glauben des Mittelalters.
Frankfurt 1996 (edition suhrkamp Neue Folge 731) 109-147 und 148-225.

Paul ConNNERTON, How Societies Remember. Cambridge 1989,
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2. Der theologische Rekurs auf Gebetstraditionen: Welche Stimmen werden gehort?

In den letzten Jahren mehren sich theologische Arbeiten, die Gebetstexte des Judentums
und Christentums aufgreifen, deren Themen und Strukturen analysieren, und von daher
Grundlegendes sagen méchten iiber das Verhiltnis Gottes zum Menschen und zur Schap-
fung.” Den Psalmen und Hymnen der Heiligen Schrift kommt dabei eine besondere Bedeu-
tung zu. Ein solcher theologischer Rekurs auf das Gebetsgut Israels und der Kirche ist nur
zu begriiBen. Problematisch ist allerdings wiederum, dass dieser Rekurs die geschlechtsspe-
zifische Asymmetrie der Quellen nicht reflektiert. So sind z. B. in der Hebriischen Bibel
nur wenige der annihernd dreihundert Gebete oder Gebetsfragmente eindeutig Frauen zu-
zuordnen; und diese wenigen Gebete drehen sich mehrheitlich um die Bitte um miénnliche
Nachkommenschaft.'® Nun wird niemand bezweifeln, dass die Geburt eines Sohnes fiir
Frauen in traditionellen Gesellschaften von fundamentaler Bedeutung war. Aber dies be-
deutet nicht, dass andere Dinge nicht auch wichtig waren, wie z. B. das eigene Uberleben,
Glaubensanfechtungen, Ernte und Nahrung, Trost im Leiden, Schutz vor Feinden, der eige-
ne Tod. Auch werden Frauen nicht um vieles weniger als Miinner gebetet haben. Nur tra-
diert eben die Heilige Schrift selbst geschlechtsspezifisch asymmetrisch die Stimmen der
Betenden Israels und der friihesten christlichen Gemeinden. Die Zeugnisse der Bibel sind,
wie die meisten historischen Quellen auch, durch den ,,ménnlichen Blick* geprigt. Kann
man aber aus dieser geschlechtsspezifisch-asymmmetrischen Tradition ohne kritische Ana-
lyse der Geschlechterdifferenz allgemeine gebetstheologische Schliisse ziehen?

3. Das Weihesakrament: Geschlechtsidentitiit als Bedingung

Als drittes und letztes Beispiel sei hier das Weihesakrament genannt. Allerdings handelt
es sich beim Weihesakrament, anders als bei den ersten beiden Beispielen, um einen litur-
gietheologischen Bereich, bei dem klar und deutlich geschlechtsspezifisch argumentiert
wird. Ich zitiere noch einmal den Katechismus der Katholischen Kirche:

.. Die heilige Weihe empfingt giiltig nur ein getaufter Mann [vir]* (CIC, can. 1024). [. . .] Darum ist

es nicht moglich, Frauen zu weihen.” (Nr. 1577)

Das Problem an diesem Punkt ist also keineswegs, dass Geschlechterdifferenzen unsicht-
bar sind. Im Gegenteil, sie sind grundlegender Bestandteil dieses Sakraments. Mannsein ist
Bedingung der Giiltigkeit einer Weihe. Das Problem liegt hier also nicht in der Unsichtbar-
keit der Kategorie Geschlechterdifferenz, im Gegenteil. Eher schon ist die Kategorie hyper-
prisent. Das Problem liegt vielmehr auf der Ebene der Wissensproduktion, besonders der
Interpretation der Quellen, welche diese Betonung der Geschlechterditferenz stiitzen. Tradi-
tionelle Argumente betonen, dass die Kirche einer 2000 Jahre alten Tradition folgt, die auf
Jesus zuriickzufithren sei, wenn nur Ménnern das Weihesakrament gespendet wird. Ich
mdchte hier nicht auf die komplexe Diskussion iiber die neutestamentlichen Texte einge-
hen, sondern nur darauf verweisen, dass neuere Forschungen ein anderes, nuancierteres und
uneinheitlicheres Bild der geschichtlichen Entwicklung zeichnen. So erhielten z. B. bis ins
12. Jahrhundert hinein bestimmte Frauen eine ,,ordinatio™ zu ihrem Dienst in der Kirche.
Es gibt eine Reihe von Messformularen und Weihegebeten, die dies auch fiir die westliche

" So z B. der von Albert Gerhards und Stephan Wahle herausgegebene Band Kontinuitdt und

Unterbrechung. Gottesdienst und Gebet in Judentum und Christentum. Paderborn 2005 (Studien
zu Judentum und Christentum).
Vegl. Patrick D. MILLER, Things Too Wonderful: Prayers of Women in the Old Testament. In:
Biblische Theologie und gesellschaftlicher Wandel. [FS Norbert Lohfink SJ.| Hg. Georg Braulik
[u. a.]. Freiburg 1993, 237-251.
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Kirche belegen. Mit dem 12. Jahrhundert verengte sich das Verstdndnis der Ordination (im
Sinne einer Konzentration auf den ,,Dienst am Altar*); es finden sich dann auch zunehmend
Stimmen, die Frauen fiir unfihig erkliren, diese Ordination zu empfangen.'” Was bedeutet
eine solche liturgiegeschichtliche Erkenntnis fiir den oben zitierten Text des Kafechismus?
Oder, um eine grundsitzlichere Frage zu formulieren: Was kann eine geschlechtsspezifi-
sche Geschichtsschreibung gottesdienstlichen Lebens angesichts dogmatischer Festschrei-
bungen bewirken? Warum ist diese Geschichtsschreibung im Leben der Kirche wichtig?'®

Liturgiegeschichte und Geschlechterdifferenz

Zunichst sei betont, dass es bei Fragen der Geschlechterdifferenz nicht um Marginalien
geht, sondern um ein grundlegendes gottesdienstliches Ordungsmuster. Wir alle leben ge-
schlechtsspezifische Leben, nicht zuletzt, wenn wir uns als Kirche versammeln. Die Ge-
schlechterdifferenz prigt gottesdienstliches Leben grundlegend, und das bis heute."” Damit
ist aber auch schon gesagt, dass es bei dem Anliegen einer Liturgiegeschichte, die die Ana-
lysekategorie ,,Geschlechterdifferenz’ ernst zu nehmen weil3, nicht primér um eine (post-
moderne?) wissenschaftliche Leidenschaft fiir das Andere, das Vergessene oder Verschlei-
erte geht®, sondern um Fragen, die mit im Zentrum gottesdienstlichen Lebens stehen. Die
eigentlichen Griinde fiir eine Liturgiegeschichtsschreibung im Dialog mit der wissenschafi-
lichen Reflexion auf die Geschlechterdifferenz sind deshalb liturgietheologischer Natur.
Drei dieser Griinde scheinen mir besonders wichtig.

Ein erster Grund liegt in der Bedeutung gottesdienstlicher avépvnoig im Leben der Kir-
che. Im Herzen liturgischen Betens und Feierns steht das lobpreisende Gedichtnis des
Heilshandelns Gottes. Diese liturgische Anamnese ist eine Form der Geschichtsschreibung,
und zwar unter den Vorzeichen der gnadenvollen Hinwendung Gottes durch die Zeiten, So
preist z. B. das Taufwasserweihegebet die Geschichte Gottes mit Wasser und mit Menschen
seit Anbeginn der Schopfung bis hin zu der Taufe, fiir die jetzt das Wasser geweiht wird.
Im Herzen des Eucharistischen Hochgebets findet die Anamnese von Jesu Leiden, Sterben
und Auferstehung statt, als erinnernde Vergegenwirtigung seiner leidenschaftlichen Hinga-
be. Das Erzdhlen vergangener Wirklichkeit, in der Form des Lobpreises fiir Gottes Heils-
handeln, ist also eine fundamentale gottesdienstliche Sprachhandlung. Ja, dieser Lobreis ist
in vielen Gebeten Fundament allen Bittens um Gottes gegenwirtigen Segen. Anamnese, als
gottesdienstliche Sprachhandlung, findet aber nicht nur lobpreisend statt. Auch im Siinden-
bekenntnis beim Bufisakrament z. B. ist die Reflexion auf Vergangenes (in diesem Fall:
unsere eigene Vergangenheit mit ihren Schwiéchen und Fehlern) ein entscheidender Teil des
sakramentalen Geschehens. Und gerade hier ist es sehr wichtig, dass dieser Blick in die

Siehe das neueste Buch des Kirchengeschichtlers Gary MAcy, The Hidden History of Women’s
Ordination: Female Clergy in the Medieval West. New York 2008. Im Anhang sind die ver-
schiedenen lateinischen Texte fiir die Ordinationen von Abtissinnen und Diakonissen gesammelt,
Ich teile hier nicht ganz den Pessimismus von Mark JORDAN, der davon ausgeht, dass das
kirchliche Lehramt weitestgehend immun ist gegen liturgiegeschichtliche Einsichten, vgl. seinen
Beitrag Arguing Liturgical Genealogies, or the Ghost of Weddings Past. In: Canon, Tradition, and
Critique in the Blessing of Same-Sex Unions. Hg. Mark D. Jordan [u. a.]. Princeton 2006, 102—
120.

So besteht das Kirchenvolk heutzutage mehrheitlich aus Frauen; die Messfeier zelebriert hingegen
immer ein Mensch, der Mann zu sein hat.

So JORDAN (s. Anm. 18) 112. Ich wiirde allerdings nicht leugnen, dass eine solche Leidenschaft
mitspielen kann beim Blick zuriick in die Liturgiegeschichte. Warum auch nicht?
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Vergangenheit wahrhaftig geschieht. Formen geschichtlicher Erinnerung und Erzéhlung
sind also fundamentaler Bestandteil liturgischen Feierns. Was aber, wenn diese geschichtli-
che Erinnerung halbwahr ist, weil sie z. B. von Gottes Heilshandeln im Leben von be-
stimmten Méannern sehr viel mehr weil} als von Gottes Gegenwart im Leben von Frauen?

Ein zweiter Grund fiir eine Geschlechter-differenzierende liturgische Geschichtsschrei-
bung liegt in der Bedeutung dieser Historiographie fiir die Kirche auf dem Weg durch die
Zeit. Denn aus dem, was als Geschichte gottesdienstlichen Lebens sichtbar wird, kristalli-
siert sich fiir die Kirche die /lex orandi. Als liturgische Tradition bietet diese lex orandi
nicht einfach nur eine Auswahl interessanter Details historischer Entwicklung, sondern
wird im Leben der Kirche als bleibend wichtig autorisiert und tradiert. Die Kirche versteht
diese Tradition letztlich als Geist-getragen — das heil3t als inspiriert und inspirierend. Wie
aber kann eine kirchliche Tradition bestehen, die geschichtliche Halbwahrheiten verkiin-
det?”' Oder anders gefragt: Warum nicht die Entlarvung der Halbwahrheiten als Geist-
inspiriert und damit als Dienst an der Kirche ansehen? Kann nicht auch das Sichtbarmachen
der lebendigen Vielfalt, Divergenzen und Gebrochenheit der Tradition als Teil kirchlicher
Entscheidungsbildung coram Deo verstanden werden? Gott sei Dank beinhaltet die Litur-
giegeschichte (bzw. das, was fiir uns davon sichtbar ist) ihre eigenen Subversionen einer
allzu monolithischen Tradition. Es wire eine interessante Aufgabe fiir die Liturgiewissen-
schaft, einmal diese Subversionen der als Tradition autorisierten Geschichte gottesdienstli-
chen Lebens aufzuarbeiten. Was wire in einer solchen Geschichte nicht alles zu entdecken.
Ich denke hier z. B. an nicht-eheliche Paarkonstruktionen, die gottesdienstlich Niederschlag
fanden (so die gleichgeschlechtliche ,,Schwurbruderschaft, die es nicht nur in den Ostkir-
chen, sondern auch im Westen gab™).

Den dritten und letzten Grund fiir eine Geschlechter-differenzierende Geschichtsschrei-
bung gottesdienstlichen Lebens bietet ein heutiges kirchliches und pastorales Anliegen. Wir
leben in einer Zeit, in der traditionelle Geschlechterkonstruktionen aufgebrochen sind wie
nie zuvor. Das gottesdienstliche Leben ist von diesen Verinderungen betroffen, da das
Volk Gottes sich nie geschlechtsneutral versammeln kann. Alle Gottesdienstfeiernden leben
mit spezifischen Geschlechteridentititen (Mann, Frau, intersexueller Mensch, Trans, usw.),
auch in ihrem Glauben. Eine Liturgiegeschichtsschreibung, die blind ist gegeniiber der
Tatsache, dass Geschlechterkonstruktionen immer schon gottesdienstliches Leben mitbe-
stimmten, kann hier wenig Orientierungsmoglichkeiten bieten. Denn heutige geschlechts-
spezifische Fragen an das gottesdienstliche Leben miissen dieser Art von Liturgiege-
schichtsschreibung als unerhért neu und mit der Tradition unvereinbar erscheinen.

Soviel zur Begriindung einer Liturgiegeschichte, die die Analysekategorie ,,Geschlechter-
differenz™ ernst zu nehmen weill. Es geht bei dieser Liturgiegeschichtsschreibung keines-
falls darum, dem liturgietheologischen Rekurs den Boden zu entziehen oder gar die liturgi-
sche Tradition zu entwerten. Im Gegenteil. Es geht darum, die Liturgiegeschichtsschrei-
bung und die auf ihr aufbauende Tradition kldrend zu stirken und aufzuheben in ein grofe-

*' Eine fulminante Kritik der Instruktion Liturgiam Authenticam (2001) auf dieser Basis bietet das

brilliante Biichlein von Peter JEFFERY, Translating Tradition. A Chant Historian Reads Liturgiam
Authenticam. Collegeville 2005. Jefferey entlarvt die liturgiegeschichtliche Sicht dieses vatikani-
schen Dokuments als ,,para-Historie™.

Siche z. B. den kleinen ,,Ordo ad fratres faciendum® aus dem 14. Jahrhundert, welchen Alan
BRrAY in seinem Buch: The Friend. Chicago 2003, 130-133, publizierte und vorsichtig einzuord-
nen suchte.



218 Teresa Berger

res Ganzes, das der Wirklichkeit und Wahrheit gelebten gottesdienstlichen Lebens aller
Glaubenden ndher kommt.

Liturgiegeschichte und Gender-Forschung: Herausforderungen

Die Frage bleibt, wie eine solche Liturgiegeschichte Gestalt annehmen kann. Methodolo-
gisch ist dies sicher nicht mit den traditionellen Werkzeugen liturgiegeschichtlicher For-
schung allein zu leisten. Hier ist die Hinzunahme von Theorien der Gender-Forschung
unerlisslich.” Die Gender-Forschung ist ein komplexes und disparates Wissensgebiet, das
sehr unterschiedliche methodologische Ansdtze und Forschungsinteressen unter einem
Begriff versammelt hat. Ich versteche Gender-Forschung hier als Uberbegriff fiir die For-
schungsgebiete Frauenforschung, Mannlichkeitsforschung, Queer Studies, Sexuality Stu-
dies und Korpergeschichte. Ich setze voraus, dass die Geschlechterdifferenz als fundamen-
tales kulturelles Ordnungsmuster (an-)erkannt ist, das praktisch alle Bereiche gelebten
Lebens prigt — von der eigenen Geburtsurkunde iiber 6ffentliche Toiletten bis hin zu den
Olympischen Spielen*! und dem Weihesakrament.

Den deutlichen Herausforderungen, die die Gender-Forschung an die Liturgie und ihre
Historiographie stellt, sollte nicht ausgewichen werden. Vor allem hinterfragt die Gender-
Forschung die interpretativen Strategien der traditionellen Liturgiegeschichtschreibung.
Was wird als ,,geschichtliche Tatsache® autorisiert und zuungunsten anderer Tatsachen in
den Vordergrund geriickt? Was wird in dieser gottesdienstlichen Geschichtsschreibung
nicht gesehen oder verschleiert? Welche Vorstellungen iiber das fundamentale Ordnungs-
muster ,,Geschlechterdifferenz™ und dessen Bedeutung bzw. Bedeutungslosigkeit fiir das
gottesdienstliche Leben sind in traditionelle Liturgiegeschichten eingewoben? Wo werden
die geschlechtsspezifischen Asymmetrien der Quellen iibersehen? Eine Geschichtsschrei-
bung, die Geschlechterdifferenzen ernstzunehmen weil3, erkennt in der traditionellen Histo-
riographie eine ganz spezifische Reprisentation der Vergangenheit, konzentriert auf Institu-
tionen und ihre Riten, auf mannliche Hauptakteure und deren Texte. Andere liturgiege-
schichtlich wichtige Koordinaten — wie die ecclesia domestica als Ort des Stundengebets
oder religidse Frauengemeinschaften, die unter dem Vorstand ihrer Abtissin Liturgie feier-
ten, oder die vielen auf die Liturgie bezogenen Riten des Alltags — kommen nicht in den
Blick. Dabei waren gerade Letztere das alltigliche Brot fiir die Mehrzahl der Glaubenden,
die ihre Tage ja nicht Eucharistie feiernd in Kathedralen verbrachten. Eine traditionelle
Liturgiegeschichtsschreibung hingegen findet in ihrem Untersuchungsobjekt (gottesdienst-
liches Leben konzentriert auf kirchliche Institutionen, minnliche Hauptakteure und deren
Texte) wovon ihre eigenen interpretativen Strategien ausgehen, nimlich einen Lebenszu-
sammenhang, in dem die Kategorie ,,Geschlechterdifferenz nebensichlich ist. Wo die
Kategorie ,,Geschlechterdifferenz* in der traditionellen Liturgiegeschichte auftaucht (und
sie ldsst sich ja in Wirklichkeit kaum vermeiden), da wird Geschlecht simplifizierend ver-

Einen einfiihrenden Uberblick iiber Gender-Forschung und Geschichtswissenschaft bietet Claudia
Orprrz, Um-Ordnungen der Geschlechter. Einfilhrung in die Geschlechtergeschichte. Tiibingen
2005 (Historische Einfiihrungen 10).

So miissen Olympiateilnehmerinnen sich im Zweifelsfall einem Geschlechtstest unterziehen, um
auszuschlicfien, dass ein Mann als Frau an den Start geht. Auch finden die Wettkiimpfe
grundsitzlich zweigeschlechtlich getrennt statt. Komplikationen, die dabei z. B. fiir Frauen mit
(ménnlichem) Y-Chromosom entstehen, machen immer wieder Schlagzeilen.
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standen als naturgegeben und als zweipolig. Die Wirklichkeit gelebter Geschlechteridenti-
titen ist jedoch viel komplizierter, wie die Gender-Forschung gezeigt hat.

Welche interpretativen Strategien stellt die zeitgendssische Gender-Forschung bereit, die
liturgiegeschichtlich wichtige Impulse geben konnten? Ich méchte im Folgenden drei
grundlegende Einsichten der Gender-Forschung als liturgiegeschichtliche Forschungsanlie-
gen ausbuchstabieren, beginne aber mit einem Blick zuriick, nimlich auf zwei Ansiitze der
friihen Frauengeschichtsforschung, die in der Gender-Forschung inzwischen durch nuan-
ciertere methodologische Werkzeuge ersetzt worden sind. Der erste Ansatz lasst sich, sa-
lopp gesagt, als das Rezept ,,Frauen hinzufiigen und umriihren* beschreiben. Diesem histo-
riographischen Rezept verdanken wir viele neue Zuginge zu Frauen der kirchlichen Tradi-
tion, von Maria Magdalena und Faltonia Betitia Proba iiber Hildegard von Bingen bis zu
Dorothy Day. Dies hat sicher unsere Sicht der christlichen Tradition bedeutend vertieft und
bereichert. Das Problem dieses Ansatzes war ein doppeltes. Erstens wurden die traditionel-
len Paradigmen der Geschichtsschreibung nicht wirklich hinterfragt, sondern Frauen dieser
Geschichte hinzugefiigt. Zweitens waren die Frauen, die so sichtbar werden, meistens weib-
liche Pendants zu den minnlichen Hauptakteuren der traditionellen Geschichtsschreibung,
d. h. Frauen, die aus verschiedenen Griinden privilegiert waren und so Zugang hatten zu
kirchlichen Institutionen, Bildung und rezeptionsgeschichtlicher Aufmerksamkeit, Erst die
Sozial- und Alltagsgeschichte wandelte diesen Blickwinkel. Ein zweiter Ansatz der friihen
Frauengeschichtsforschung, der ebenso problematisch war, konzentrierte sich auf Frauen
als Opfer der Geschichte. Die Vergangenheit wurde hier vor allem als Geschichte patriar-
chaler Unterdriickung und als ,,frauenfeindlich* gelesen. Die Schwiiche auch dieses Ansat-
zes ist eine vorschnelle Akzeptanz des traditionellen Geschichtsbildes, in dem Frauen eben
nur am Rande vorkamen. Eine ,,Opfer*-Geschichte, z. B. der gottesdienstlichen Vergan-
genheit als frauenfeindlich, wusste nicht nur zu wenig von den vielen Punkten, an denen
Frauen gottesdienstliches Leben gestalteten, leiteten und organisierten®, sondern auch zu
wenig von ,,nicht-hegemonialen® Ménnern, die in einem traditionellen Geschichtsbild auch
keinen Platz fanden. AuBerdem unterschiitzte dieser Ansatz, wie gottesdienstliches Leben
sich entfaltet und wirkt. Gottesdienstliches Geschehen wird nie nur rezipiert, sondern in der
Art der aneignenden Rezeption entscheidend geprigt.”® Soviel zu zwei interpretativen An-
sdtzen der frithen Frauenforschung, die inzwischen in der Gender-Forschung durch nuan-
ciertere methodologische Vorentscheidungen abgeldst worden sind.

Drei methodologische Vorentscheidungen der zeitgendssischen Gender-Forschung lassen
sich m. E. direkt liturgiegeschichtlich fruchtbar machen.

1. Geschlechterdifferenz und Gender-Forschung sind nicht gleichzusetzen mit ,.Frauen*
und Frauenforschung. Inzwischen ist klar, dass auch Ménnlichkeit und Mann-sein spezifi-
sche Formen der Geschlechterdifferenz sind, die es geschichtlich aufzuarbeiten gilt. Mehr
noch, Mann-sein ist konstitutiv fiir das dominante Geschlechterverhiltnis, nimlich die
Zweigeschlechtlichkeit. Von daher gehdren Minnlichkeitstudien ebenso zur Gender-
Forschung wie Frauengeschichte; denn was Mann-sein and Frau-sein bedeutet, ist direkt
aufeinander bezogen. Es ist leicht einsichtig, was dies fiir die Liturgiegeschichte bedeutet.

**  Beispielhaft hier weiterhin die Untersuchung von Gisela MuscHioL, Famula Dei. Zur Liturgie in

merowingischen Frauenkldstern. Miinster 1994 (Beitrige zur Geschichte des Alten Moénchtums
41).

Jaime LARA hat dies z. B. fiir das liturgische Leben im Zuge der Evangelisation Mesoamerikas im
16. Jahrhundert gezeigt, siche vor allem sein neuestes Buch: Christian Texts for Aztecs: Art and
Liturgy in Colonial Mexico. Notre Dame 2008,
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In einer traditionellen Liturgicgeschichtsschreibung waren ja nicht nur die meisten Frauen
unsichtbar, sondern auch der GroBteil der Minner — namlich alle Ménner, die auBerhalb
hegemonialer Minnlichkeit standen und eben ,nur Minner” waren. Zum Gliick gibt es
schon seit einigen Jahren ein interdisziplindres Forschungsgebiet, das sich der historischen
Minnerforschung widmet.”’ Liturgiewissenschaftliche Forschungen konnen sich hier an-
schlieBen. Denn liturgiegeschichtlich miissen eigentlich immer beide, Ménner und Frauen,
im Blick sein, da kirchlicher Gottesdienst einer der Punkte war, wo Ménner und Frauen
offentlich aufeinandertrafen. Soviel zu der grundlegenden Einsicht der Gender-Vorschung,
dass Geschlechterdifferenz nicht das weibliche Geschlecht allein meint. Der zweite Punkt
geht nun allerdings noch einen Schritt weiter und macht klar, dass die Kategorie ,,Ge-
schlechterdifferenz’ mehr beinhaltet als nur die Zweigeschlechtlichkeit.

2. Die Kategorie ,,Geschlechterdifferenz* erschopft sich nicht in Weiblichkeit plus Ménn-
lichkeit, Zum Verstindis dieses Grundsatzes der Gender-Forschung ist es notwendig, etwas
weiter auszuholen. Es gibt inzwischen zahlreiche Studien, die den Ausschlieflichkeitsan-
spruch der Zweigeschlechtlichkeit hinfillig machen. So haben biologische Forschungen
gezeigt, dass selbst die chromosomale Identitit nicht exklusiv zweigeschlechtlich ist. Men-
schen existieren nicht nur in zwei Ausgaben, mit XY (Mann) und XX (Frau) Chromoso-
men. Fast sechs Millionen der sechs Milliarden heute lebenden Menschen haben andere als
die klar méannlichen oder weibliche Doppelchromosome.”® Es gibt Menschen mit dem
minnlichen Y-Chromosom, die duBerlich Frauen sind. Ebenso gibt es zahlreiche Men-
schen, deren primire Geschlechtsmerkmale weder eindeutig weiblich noch eindeutig ménn-
lich sind; diese Intersexualitiit wird allerdings meistens schon im Kindesalter operativ be-
kiampft. Es gibt eine wachsende Anzahl transsexuelle Menschen, die sich einer Ge-
schlechtsumwandlung unterzogen haben, weil dulere und innere Geschlechtsidentitit abso-
lut nicht iibereinstimmten. Hinzu kommen Menschen, die entschieden frans zu leben versu-
chen, ohne Festlegung auf eine Seite des bipolaren Geschlechtersystems. Und es existierten
Kulturen, die ein drittes Geschlecht kannten, sowie gesellschaftliche Ordnungsmuster mit
Menschen ,,ohne Geschlecht”. All diese Beispiele machen klar, dass der Absolutheitsan-
spruch der Zweigeschlechtlichkeit nur begrenzt mit der Wirklichkeit gelebten Lebens iiber-
einstimmt. Die neuere Geschlechterforschung versteht deshalb die Zweigeschlechtlichkeit
als ein Ordnungsmuster, das — obwohl dominant — im Raum der Geschlechterdifferenzen
nicht allein steht.”

Was hat das alles mit Liturgiegeschichte zu tun? Nun, auch die Liturgieschichte weill von
mehr als nur der absoluten Zweigeschlechtlichkeit, so z. B. von dem ,.dritten Geschlecht*
der Eunuchen. Gerade was kirchliches Leben betrifft, sind Eunuchen vom Neuen Testament

Siehe z. B. die beiden Sammelbidnde Ménner — Macht — Koérper. Hegemoniale Ménnlichkeiten
vom Mittelalter bis heute. Hg. Martin Dinges. Frankfurt 2005 (Geschichte und Geschlechter 49);
Hausviter, Priester, Kastraten. Zur Konstruktion von Minnlichkeit in Spéitmittelalter und Friiher
Neuzeit. Hg. Martin Dinges. Géttingen 1998 (Sammlung Vandenheock).

Vgl. Anne FAUSTO-STERLING, Sexing the Body: Gender Politics and the Construction of Sexuali-
ty. New York 2000, 51-54; Christine E. GUDORF, The Erosion of Sexual Dimorphism: Challen-
ges to Religion and Religious Ethics. In: Journal of the American Academy of Religion 69 (2001)
863891, bes. 874f.

Die Geschlechterforschung hat damit sogar die (allerdings missfallende) Aufmerksamkeit des
Vatikan auf sich gezogen, vgl. das Schreiben der Glaubenskongregation aus dem Jahre 2004
Uber die Zusammenarbeit von Mann und Frau in der Kirche und in der Welt*, besonders § 2f.
Das Dokument ist zugénglich auf der vatikanischen Webseite unter http://www.vatican.va/ro-
man_curia/congregations/cfaith/documents/rc_con_cfaith doc 20040731 collaboration ge.html
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an bis ins 20. Jahrhundert hinein belegt (in der Sixtinischen Kapelle sangen castrati noch
zu Beginn des letzten Jahrhunderts). Eunuchen, so konnte man sagen, gehéren zur 2000
Jahre alten Tradition der Kirche; es gibt nicht allzu viele gottesdienstliche Elemente, die
dies von sich behaupten kénnen. Jesus war mit der Existenz von Eunuchen vertraut (Mt
19,12; vgl. Jes 56,3-5); Philipp taufte einen Eunuchen kurz nach dem Pfingstereignis (Apg
8.26ff). Eunuchen fanden sich also seit den frithesten Anfiingen nicht nur im weiteren kul-
turellen Umfeld, sondern im gottesdienstlichen Leben christlicher Gemeinden. Gerade in
Byzanz spielten Eunuchen dann eine wichtige Rolle, die nicht zuletzt in ihrer geschlechts-
spezifischen Zwischenrolle griindete.” Wir vernachlissigen diese geschlechtsspezifische
Zwischenrolle zum Schaden einer nuancierten Liturgiegeschichte. Es gibt ja durchaus
Zeugnisse, die klar machen, dass Eunuchen gottesdienstlich nicht einfach als Minner ein-
geordnet wurden. Durch Hieronymus z. B. wissen wir, dass hochgestellte Rémerinnen zum
Gottesdienst kamen in Begleitung ihrer Eunuchen (Ep. 22,32). Und Chrysostomus kritisiert,
dass die virgines subintroductae von den Méannern, mit denen sie zusammenlebten, zu ih-
rem (Frauen-)Platz im Kirchenraum begleitet wurden, wodurch diese Méanner, so Chrysos-
tomus, sich Eunuchen gleich machten. Natiirlich sind Eunuchen nicht die einzigen Men-
schen, die liturgiegeschichtlich jenseits einer simplifizierend-ausschlieBlichen Zweige-
schlechtlichkeit stehen. Das Wissen um Menschen jenseits der normativen Zweigeschlecht-
lichkeit ist wohl so alt wie die menschliche Geschichte selbst.”" Geschlechtlich undifferen-
zierte und androgyne Menschen waren z. B. dem rabbinischen Judentum durchaus ver-
traut.*

Ein positives Resultat einer Liturgiegeschichte, die unterschiedliche Geschlechter-
identitdten ernst zu nehmen weil3, wiire die Einsicht, dass Geschlechterdifferenzen schon
immer vielgestaltig und komplex waren, und dass das gottesdienstliche Leben in der Ver-
gangenheit von dieser Vielfalt (mit-)geprigt war. Die gegenwiirtigen Fragen um gottes-
dienstliches Leben und Geschlechteridentititen sind also innerhalb der liturgischen Traditi-
on nichts ganz und gar Neues.

3. Eine dritte Einsicht der Gender-Forschung, die liturgiegeschichtlich von Bedeutung ist,
hat mit dem sozial konstituierten Charakter der Geschlechterdifferenz zu tun. Die Gender-
Forschung betont, dass Geschlechterdifferenzen kulturell kodiert sind, und sieht von daher
klar, dass das ,,Geschlecht” als Kategorie so wandelbar ist wie die verschiedenen Kontexte,
in denen es konstituiert wird. Die englischsprachige Gender-Forschung spricht hier von
wintersectionality”, also , Intersektionalitit*, und meint damit die Verflechtung verschiede-
ner Identitdtsmerkmale in und mit der Kategorie ,,Geschlecht. Eine bestimmte Geschlech-
teridentitit steht also nie allein, sondern wird geprigt durch andere identititsbestimmende
Merkmale wie Status, ethnische Herkunft, Alter, Geographie, Kirchenzugehdrigkeit, usw.

s Vel. hierzu Kathryn M. RINGROSE, The Perfect Servant: Eunuchs and the Social Construction of

Gender in Byzantium. Chicago 2003, bes. Kap. 5: ,Passing the Test of Sanctity™; Mathew S.

KUEFLER, The Manly Eunuch: Masculinity, Gender Ambiguity, and Christian Ideology in Late

Antiquity. Chicago 2001; Women, Men, and Eunuchs: Gender in Byzantium. Hg. Liz James. New

York 1997.

Vgl. hierzu FAUSTO-STERLING (s. Anm. 28) 3244,

= Vgl. hierzu die Arbeiten von Charlotte E. FONROBERT, insbesondere: Gender Identity in Halakhic
Discourse. In: Jewish Women: A Comprehensive Historical Encyclopedia. Hg. Paula Hyman —
Dalia Ofer. Jerusalem 2006; Charlotte E. FONROBERT, Regulating the Human Body: Rabbinic Le-
gal Discourse and the Making of Jewish Gender. In: The Cambridge Companion to the Talmud
and Rabbinic Literature. Hg. Charlotte E. Fonrobert — Martin S. Jaffee. Cambridge 2007, 270—
294,
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Selbst innerhalb eines konkreten Menschenlebens ist der geschlechtsspezifische Kérper
keine statische GroBe (ein 8-Tage alter Junge ist anders ,,ménnlich™ als ein 80-Jahriger).
Liturgiegeschichtlich ist diese Intersektionalitét leicht belegbar. Der wichtige Beitrag von
Robert Taft, Women at Church in Byzantium: Where, When — and Why?, macht z. B. diese
Intersektionalitit am Beispiel der geschlechtsspezifischen gottesdienstlichen Platzordnung
in Byzanz deutlich, wenn auch ohne Riickgriff auf die Theorie von Intersektionalitit. Taft
will im Grunde nur untersuchen, wo die gottesdienstlichen , Frauenrdume® waren, also
spezifische Orte, die Frauen zugewiesen waren.” Allerdings machen die Quellen ihm
schnell klar, dass es ,die Frau/en” so einfach nicht gibt, sondern Status, Alter und Ge-
schlecht den Zugang zu solchen gottesdienstlichen Orten entscheidend mitbestimmen. So
hatten, wie Taft dann nachweist, Kinder und Eunuchen sowie Mitglieder der kaiserlichen
Familie und des Hofstaates oft auch Zugang zu den Frauenemporen im byzantinischen
Kirchenraum.

Aber auch in der weiteren Liturgiegeschichte ist diese Intersektionalitéit — also das Zu-
sammenspiel von Geschlechterdifferenz und anderen Identitdtsmerkmalen — iiberaus deut-
lich, vor allem in der gottesdienstlichen Raum- und Platzordnung. Durch viele Jahrhunderte
hindurch war ja nicht die Geschlechterdifferenz an sich, sondern die Verflechtung von
Geschlecht und Status der entscheidende Moment bei der Gottesdienstteilnahme. Eine
ottonische Kaiserin, die eine ,,ordinatio® empfangen konnte zu ihrem Dienst, hatte gottes-
dienstlich eine ganz andere Stellung als eine Leibeigene — selbst wenn beide weiblichen
Geschlechts waren. Ahnliches gilt fiir spitere Zeiten: Ein Sklave in den US-amerikanischen
Stidstaaten sall beim Gottesdienst natiirlich nicht auf der Ménnerseite bei seinem weillen
Eigentiimer, sondern auf der Sklavenempore.

Lex Orandi und Geschlechterdifferenz

Soviel hier zu drei grundlegenden Einsichten der Gender-Forschung, die liturgiege-
schichtlich umzusetzen sind. Die wichtigste Frage ist damit allerdings noch nicht beantwor-
tet: Was gewinnen wir mit einer Liturgiegeschichte, die die Analysekategorie ,,Geschlech-
terdifferenz® ernst zu nehmen weill? Was bringt sie fiir den theologischen Rekurs auf die
liturgische Tradition? Folgende vier Antworten auf diese Frage mochte ich hier abschlie-
Bend zur Diskussion stellen.

Erstens entlarvt eine Liturgiegeschichte, die Geschlechterdifferenzen ernst zu nehmen
weil}, jene liturgietheologischen Rekurse als zutiefst problematisch, die auf diesem Auge
blind sind. Solche Rekurse verschleiern ein fundamentales Ordnungsmuster gottesdienstli-
chen Lebens und bieten damit bestenfalls eine verkiirzte lex orandi. Eine nuanciertere Li-
turgiegeschichtsschreibung konnte zukiinftige Rekurse dieser Art auf die liturgische Tradi-
tion verhindern. Zweitens wird in dieser nuancierteren Liturgiegeschichtsschreibung das
vergangene gottesdienstliche Leben der Kiche sichtbar als vielfiltig, widerspriichlich, bunt
und ,,unruhig“.34 Fiir alle, die in einem glatteren Bild der Liturgiegeschichte unsichtbar
blieben oder keinen Platz fanden, ist dies sicher begriiBenswert. Aber auch fiir die Kirche
als Ganze ist eine wachsende Aufmerksamkeit auf wirklich gelebtes Glaubensleben nicht

% Vgl. Robert F. TAFT, Women at Church in Byzantium: Where, When — and Why? In: Dumbarton

Oaks Papers 52 (1998) 27-87.

So Arnold ANGENENDT in seinem Beitrag iiber die Sicht der Liturgiegeschichte von Summorum
Pontificum. In: Ein Ritus — Zwei Formen. Die Richtlinie Papst Benedikts XVI. zur Liturgie. Hg.
Albert Gerhards. Freiburg i.B. 2008, 122143, hier 142 (Theologie kontrovers).

34
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fehl am Platz. Letztlich ist dieses vielfiltige, widerspriichliche. bunte und unruhige Glau-
bensleben (nicht die Schonheit ehrwiirdiger liturgischer Texte oder die Klarheit alter Riten),
der Ort der Erlosung: Caro salutis est cardo.” Drittens wird diese nuanciertere Liturgiege-
schichtsschreibung Uberraschungen bringen in der Neuzeichnung gottesdienstlichen Ter-
rains, denn sie wird sowohl geschlechtsspezifische Einschrinkungen offenlegen, als auch
geschlechtsspezifische Autoritit und Freiriume gottesdienstlichen Handelns. Uberraschun-
gen aber sind eines der Markenzeichen der Geistes-Gegenwart in der Kirche®®, und ,.Geist-
geschehen® ist das Herz der lex orandi, bei aller Vielfalt liturgischer Uberlieferungen.’’
Viertens konnte eine Geschichtsschreibung, die die liturgische Tradition auf eine breitere
Grundlage stellt, helfen, dem Wesen dieser Tradition ein neues Gesicht zu geben. Zusam-
men mit dieser Geschichtsschreibung wird ja jede Reprdsentation gottesdienstlicher Ver-
gangenheit sichtbar als selektiv-ordnende und interpretierende Wissensproduktion, als
,bricolage™ (Michel de Certeau). Mit der Anerkennung dieser Tatsache wire aber auch die
Chance gegeben, die liturgische Tradition als theologische Quelle aus traditionalistischer
Haft zu befreien. Denn ein traditionalistischer Rekurs auf die Liturgie wird durch die schie-
re Breite und Vielfalt der gottesdienstlichen Vergangenheit schwieriger gemacht. Vielleicht
konnte damit das Anliegen einer nuancierteren Liturgiegeschichtsschreibung letztlich als
eine Form der tiefen Treue zur Wirklichkeit und Wahrheit der liturgischen Tradition ver-
standen werden.

Mit dieser Hoffnung stehen wir wieder am Anfang dieses Beitrags, ndmlich an der Seite
von Robert d’Arbrissel und den mutigen Frauen um ihn herum. Sie leisteten unter den Be-
dingungen des 12. Jahrhundert und fiir einen deutlich begrenzten gottesdienstlichen Raum
(die Dorfkirche von Menat), was weiterhin als Herausforderung im Raum steht. Gegen eine
jahrhundertealte Tradition, die zutiefst geschlechtsspezifische Grenzen zog, reklamierten
Robert d’Arbrissel und die namenlos gebliebenen Frauen um ihn herum den gottesdienstli-
chen Raum als Ort der Freiheit der Gottesbegegnung. Sie besetzten einfach mit ihren Kor-
pern diesen Raum und entlarvten damit, zur Uberraschung der Einwohner von Menat, eine
begrenzte und begrenzende Tradition als unhaltbar. Eine Liturgiewissenschaft, die — im
Dienst der Gottesbegegnung unter dem Geheimnis liturgischer Zeichen — mit der Gender-
Forschung arbeiten will, ist hier in guter Gesellschaft.

Vgl. zu diesem beriihmten Satz Tertullians den Beitrag von Katharina GRESCHAT, Caro salutis est
cardo. Die Auseinandersetzung um den Leib Christi bei Tertullian und seinen Gegnern. In: Kor-
per und Kommunikation. Beitrdge zur theologischen Genderforschung. Hg. Katharina Greschat —
Heike Omerzu. Leipzig 2003, 147-166.

Ich folge hier dankbar einer Anregung von Philipp Harnoncourt.

An diesem Punkt herrscht Ubereinstimmung zwischen meinem Ansatz und Reinhard MESSNERS
Beitrag, Die vielen gottesdienstlichen Uberlieferungen und die eine liturgische Tradition. In: Li-
turgische Theologie. Aufgaben systematischer Liturgiewissenschaft. Hg. Helmut Hoping — Birgit
Jeggle-Merz. Paderborn 2004, 33-56.
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Heilssorge in Krankheit
als Paradigma liturgischen Handelns

Uberlegungen zur Gottesdiensthkultur
im Schnittfeld von Theologie, Medizin und Ritual

1. Zum Funktionswandel }i@fLifurgie im Heil@diénsr an den Kranken

Nach einer vielzitierten Definition der Weltgegundheitsorganisation ist Gesundheit ,,der
Zustand vollstindigen physischen, geistigen und sozialen Wohlbefindens und nicht nur die
Abwesenheit von Krankheit oder Schwiiche®'. Die Verantwortung fiir eine angemessene
medizinische Gesundheitssorge gewinnt gegenwirtig neue Brisanz. Nicht zuletzt die Kon-
troversen um Tragfihigkeit und Finanzierbarkeit unseres Sozialsystems weisen darauf hin.
Die Diskussionen bezeugen, welch grundlegende Bedeutung die Gesundheit im Lebens-
rhythmus der Menschen besitzt. Auf der Rangskala méglicher Werte, die allen Menschen
ungeachtet ihrer personlichen Vorlieben erstrebenswert scheinen, riickt sie zu den héchsten
Giitern auf. An ihrem ldeal orientiert sich Lebensgestaltung, vielfach bemisst sich an ihr gar
eine Einschitzung tiber die Qualitit des Lebens.” Dass in der gegenwirtigen Kultur der
gesunde Mensch im Mittelpunkt steht, davon geben etwa die Werbung oder Wellnessange-
bote ein beredtes Zeugnis. Die Hochschiitzung besitzt bei aller ihr zustehenden Berechti-
gung freilich auch eine Kehrseite. Gelangt ein Mensch an die Grenzen seiner Gesundheit,
bricht die Erfahrung der Krankheit umso stirker hervor und wird umso heftiger als ein-
schriankend, beéingstigend und als Verlust erlebt. Spitestens dann wird ein Mensch in vol-
lem Umtfang damit konfrontiert, dass Krankheit kein Betriebsunfall eines Ideals ist, sondern
integraler Bestandteil menschlicher Existenz, der Liebgewordenes entreifit und an den Séiu-
len des personlichen Daseins riittelt.

Mit dem medizinischen Fortschritt ging die Einsicht einher, dass neben aller Diagnostik
und Therapie auch die Sorge um die seelische Verfasstheit, die sozialen Riickbindungen
und die personlichen Lebens- und Sinnentwiirfe des Kranken Beriicksichtigung verlangen.
Bei einer ernsthaften Erkrankung nimmt idealerweise die Sorge nicht nur organische Fakto-
ren in den Blick, sondern bezieht in Ursachenforschung, Betreuung und Therapie den Men-
schen in allen seinen psychosozialen, psychosomatischen und biologischen Lebensumstiin-
den mit ein. Zwar herrscht vielfach noch immer ein technomorphes Krankheitsverstindnis,
ein exklusives Vertrauen in eine scheinbar omnipotente Medizin, sowohl seitens der Patien-

Verfassung der Weltgesundheitsorganisation, zit. nach Joachim PECK, Die Weltgesundheitsorga-
nisation. Berlin 1976, 76.

Der Begriff der Lebensqualitit ist im Kontext von Gesundheit und Krankheit hoch ambivalent
und bedarf der Differenzierung, vgl. die instruktiven Beispiele bei Gerd FASSELT, ,,Und der Herr
wird ihn aufrichten”. Zur Heilssorge der Kirche fiir die Kranken. Stuttgart 1999 (Feiern mit der
Bibel 7) 21-28. Aus theologischer Perspektive kann die Exklusivitit von Gesundheit kein geeig-
netes Bemessungsprinzip von Lebensqualitit darstellen. Sie erwéichst aus einer Grundhaltung der
Selbstiibereignung an Gott, aus der Geldstheit, die in der gliubigen Integration der Krankheit in
die personliche Existenz wurzelt: ,,Lebensqualitéit gerade Schwerkranker ist nicht nur ein Gefiihl
und hat nicht ihren Grund in optimalen Voraussetzungen, die wir schaffen, sondern in Glaube,
Hoffnung und Liebe, die sich auf Gott richten, dem héchsten Gut* (ebd. 27).
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ten als auch der Behandelnden. Die Perspektive, in der sich anthropologische und medizini-
sche Konzeptionen miteinander verbinden, hat sich jedoch vielerorts Geltung verschaftt. Es
diirfte ein weitgehender Konsens sein, dass Krankheit den ganzen Menschen erfasst und ihn
in eine Lebenskrise stiirzen kann.

Gespeist aus dem biblisch begriindeten Aufirag, sich der Kranken anzunehmen®, versteht
sich die Krankenpastoral der Kirchen in ihren Angeboten und Strategien als Bestandteil
dieser umfassenden Sorge. Einschligige kirchliche Positionspapiere siedeln in ihren Eck-
punkten die Krankenpastoral hier an.* Seit alters her besitzt auch die Liturgie ihren Anteil
an der Heilssorge fiir Kranke bzw. Sterbende, zweifellos am deutlichsten ablesbar am Sak-
rament der Krankensalbung.® Verschiedene Sinndeutungen stehen dafiir Pate, die in ihrer
Hermeneutik zwischen der Hinwendung zum Kranken, dem Gebet der Kirche und theologi-
schen Erldauterungsversuchen zum Zusammenhang von Trost und Beistand in Krankheit,
Vergebung in Schuld und Gottes Rechtfertigung pendelten. In der Vergangenheit gab es
zuweilen Tendenzen, hauptsichlich die Sakramentenspendung, d. h. neben der Krankensal-
bung Beichte und Krankenkommunion, sicherzustellen. Diese Sicht beschriinkte sich nicht
nur auf den Seelsorgedienst in den Krankenhéusern, sondern prégte auch die Betreuung der
Kranken in ihrem familidgren Umfeld. Inzwischen ist diese Vereinseitigung einer breiter an-
gelegten diakonischen Akzentsetzung zugunsten von Begleitung und Gesprich gewichen.
Von diesem Abschied aus einer Zentrierung auf Sakramentenspendung konnte das Profil
des Heilsdienstes zweifellos gewinnen. In der patientenzentrierten Seelsorge ist der Blick
frei gemacht auf deren vielschichtige Dispositionen. Sah die Krankenpastoral vielfach zu-
nichst in den katholischen Christen die Zielgruppe ihrer Sorge, kommen nun in pluralisti-
scher Umgebung auch andere Menschen in ihren existenziellen Lebensanfragen in den
Blick, denen die Begleitung gilt. Der Wandel wirkte sich ebenfalls fiir die Seelsorgenden
reizvoll aus und schuf ein hohes Maf} an Professionalisierung in Aus- und Weiterbildung.
Daneben begiinstigte der Wechsel neue Perspektiven fiir die Herausbildung von hauptamt-
lichen pastoralen Diensten neben den Sakramenten, die in der Kirche nicht nur als tolerabel
angesehen, sondern als eigenstindige qualifizierte Form kirchlichen Heilsdienstes wertge-
schitzt werden.

Hat sich auch die erweiterte Seelsorgepraxis als anschlussfihig zu den medizinischen und
anthropologischen Diskursen um einen qualifizierten Dienst erwiesen, so ist diese Akzent-
verlagerung aus Sicht der Liturgiewissenschaft nicht immer unproblematisch. Blickt man in
neuere theologische Entwiirfe zur Krankenseelsorge, findet man kaum nennenswerte Hin-

*  Aus der Fiille der Beitriige zu den theologischen Horizonten der Krankheit in der Bibel seien

exemplarisch hilfreiche Kurzfassungen genannt: Eberhard SCHOCKENHOFF, Krankheit — Gesund-
heit — Heilung. Wege zum Heil aus biblischer Sicht. Regensburg 2001, 55-127; Reiner KA-
CZYNSKI, Feier der Krankensalbung. In: Sakramentliche Feiern 1/2. Regensburg 1992 (GDK 7,2)
241-343, bes. 249-257.

Vgl. Die Feier der Krankensakramente. Die Krankensalbung und die Ordnung der Krankenpasto-
ral in den katholischen Bistiimern des deutschen Sprachgebietes. Hg. im Auftrag der Bischofs-
konferenzen Deutschlands, Osterreichs und der Schweiz sowie der (Erz-)Bischéfe von Bozen-
Brixen, Luttich, Luxemburg und StraBburg. Freiburg 21994, 23; Die Sorge der Kirche um die
Kranken. Seelsorge im Krankenhaus. Pastorale Handreichung. Zu einigen aktuellen Fragen des
Sakramentes der Krankensalbung. Hg. Sekretariat der Deutschen Bischofskonferenz. Bonn 1998
(Die deutschen Bischife 60) 8f.

Val. die historischen Aufrisse bei Marc RETTERATH, Die Krankenliturgie der Trierer Kirche seit
dem Konzil von Trient. Hamburg 2003; Michael KLESSMANN, Art. Krankenseelsorge. In: TRE 19
(1990) 669-675.
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weise, die in ihrer Theoriebildung der kirchlichen Liturgie eine unverzichtbare Funktion im
Prozess der Begleitung zumessen.® Ihre vorrangig an diakonalen Interpretationsmodellen
orientierten Erwiigungen demonstrieren zuweilen eine Liturgievergessenheit, die aufhor-
chen lisst. Ist die schwache Interaktion von Pastoraltheologie, Systematik und liturgischer
Realitit in diesem Punkt ein Symptom fiir ein latentes Liturgiemoratorium in den gegen-
wiirtigen Diskursen in der Krankenseelsorge? Umgekehrt befasst sich die Liturgiewissen-
schaft an der Schnittstelle von Gottesdienst und Krankheit meist mit der Krankensalbung,
was ebenso problematisch erscheint. Liegen hier Anzeichen fiir eine liturgische Monokultur
vor? Ohne hier ein griindliches Urteil treffen zu kénnen, sehe ich darin ein Indiz fiir fillige
Uberpriifungen.

Bei nidherem Hinsehen offenbart der Akzentwechsel in der Krankenseelsorge drei
Schwachstellen bzw. Problemanzeigen, die jenseits pastoraler Grundentscheide und profes-
sioneller Begleitungskompetenz auf ausstehenden liturgietheologischen Klirungsbedarf
hindeuten:

a) Einerseits stellt sich die Grundsatzfrage nach der theologischen Stimme, nach der Iden-
titdt und Funktion des Gottesdienstes in der Krankenseelsorge, wenn dieser nicht zu Guns-
ten eines rein diakonischen Paradigmas auf den Rang eines schmiickenden, aber letztlich
entbehrlichen Beiwerks absinken will.

b) Andererseits wird angesichts liturgischer Riickzugstendenzen die theologische Erkun-
dung nach Ort und Praxis der Krankensalbung Ausschau halten miissen. Allein um ihrer
gewachsenen und jeder Beliebigkeit entzogenen Dignitit als Sakrament willen ist hier
Aufmerksamkeit geboten, die allerdings eine Beriicksichtigung anderer liturgischer Feiern
ausdriicklich mit einschliefen muss.

¢) SchlieBilich stellt die vielfach diagnostizierte Pluralisierung der Rituale im sikularen
Umfeld mit ihren diffusen religiésen Beziigen’ die Krankenseelsorge vor die Aufgabe einer
theologischen Uberpriifung ihrer rituellen Programmatik.

Neuere Entwiirfe zur Krankenseelsorge bzw. zur Theologie der Krankheit weisen der Liturgie
unterschiedliche Relevanzen zu; die konkrete Liturgie unerwihnt lassen Elisabeth NAURATH,
Seelsorge als Leibsorge. Perspektiven einer leiborientierten Krankenhausseelsorge. Stuttgart 2003
(ev.); Psychosoziale Dienste und Seelsorge im Krankenhaus. Eine neue Perspektive der Alltags-
ethik. Hg. Christoph Schneider-Harpprecht — Sabine Allwin. Géttingen 2005 (ev.); SCHOCKEN-
HOFF (s. Anm. 3); Herbert SCHLOGEL — Andreas-P. ALTKOFER, Was soll ich dir tun. Kleine Bio-
ethik der Krankenseelsorge. Stuttgart 2003 (Feiern mit der Bibel 17); Den Kranken verpflichtet.
Seelsorge ein Gesundheitsberuf im Krankenhaus. Hg. Andreas Heller — Hermann M. Stenger.
Innsbruck 1997. Einbezogen (mit variierenden Akzenten) wird die Liturgie bei Georg MEIER-
GERLICH, Caritative Seelsorge im Behandlungsauftrag des Krankenhauses. Ein Modell zur Pro-
fessionalisierung der Krankenhausseelsorge. Trier 2003, 85-88; Handbuch der Krankenhausseel-
sorge. Hg. Michael Klessmann. Géttingen 1996, bes. 205-212 (ev.); Andreas WoLLBOLD, Hand-
buch der Gemeindepastoral. Regensburg 2004, bes. 403—415; Michael PAETZ, Sterbe- und Trau-
erbegleitung als Anfrage an die Pastoraltheologie und ihre Herausforderung durch die Hospiz-
Bewegung. Frankfurt 2005, bes. 339ff.; Erhard WEIHER, Mehr als Begleiten. Ein neues Profil fir
die Seelsorge im Raum von Medizin und Pflege. Mainz 1999, 38-44.

Die Ritualforschung fiihrt Probleme und Stérken des kirchlichen Gottesdienstes in seiner gewor-
denen Grundgestalt sowie in seiner Vernetzung mit dem kulturellen Umfeld zu Tage. Als instruk-
tive Uberblicke eignen sich aus kulturwissenschaftlicher Sicht: Die Kultur des Rituals. Inszenie-
rungen, Praktiken, Symbole. Hg. Christoph Wulf — Jérg Zirfas. Miinchen 2004; aus theologischer
Sicht weiterhin Nathan D. MITCHELL, Liturgy and the Social Sciences. Collegeville 1999 (Ameri-
can Essays in Liturgy); Paul PosT, Ritual Studies. Einfithrung und Ortsbestimmung im Hinblick
auf die Liturgiewissenschaft. In: ALW 45 (2003) 21-45.
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zu a) Stand die Sakramentenliturgie lange im Mittelpunkt, so finden sich inzwischen An-
zeichen fiir eine Entwicklung, welche die Liturgie zwar nicht vollstindig ausklammert, ihr
aber doch einen nachgeordneten Stellenwert im Begleitungsprozess zuweist. Wihrend die
(Gesprichs-)Begleitung auf hohem Niveau arbeitet und wegen ihrer Effektivitidt und Pro-
fessionalitdt selbst in weitgehend entkirchlichten Kontexten geachtet und gefordert ist,
stofien die bekannten liturgischen Elemente auf nachlassendes Interesse. Kranke duflern
seltener den Wunsch nach dem Sakrament der Verséhnung, der Krankensalbung oder der
Krankenkommunion; abgesehen von akuter Todesgefahr, wo jedoch auch Gewohnheiten
verschwimmen. Sucht man nach Griinden fiir die kontinuierliche Zuriickdringung und
nachlassende Akzeptanz dieses liturgischen Heilsdienstes, dann liegt es nahe, darin ein
Symptom fiir auch andernorts feststellbare Erosionserscheinungen in Liturgie und christli-
chen Glaubensbeziigen zu sehen. Nimmt man das vielfach zitierte liturgiewissenschaftliche
Axiom, wonach das Gesetz des Betens im wechselseitigen Verhiltnis mit dem Gesetz des
Glaubens steht, ernst, dann gibt es allen Anlass fiir diese Deutung. Zu Recht schreibt Kurt
Koch: ,,.Die heutige Krise der Liturgie erweist sich [, . .] zutiefst als eine Krise des Glau-
bens. Dies ist die Kehrseite jener in der kirchlichen Tradition aufbewahrten Weisheit, dass
das Gesetz des Betens auch das Gesetz des Glaubens ist“®. Die Entwicklung auf dem Feld
des liturgischen Heilsdienstes fiir Kranke iiberrascht insofern nicht. Die soziologisch viel-
fach herausgestellte Pluralisierung persinlich bedeutsamer Sinnsysteme und deren Sym-
bolwelten verindern den Stellenwert der Krankenliturgie, den die Kranken ihr zumessen.
Umgekehrt spiegelt sich diese Umdeutung in den pastoralen Erwégungen der Seelsorgen-
den. Ohne ein Urteil dariiber treffen zu wollen, begegnet vielfach die Tendenz einer stiirke-
ren Akzentuierung des Gespréches; angesichts mangelnder Liturgievertrautheit nicht weni-
ger Kranker aus nachvollziehbarem Grund. Eine kirchlich verantwortete Seelsorge wird
sich allerdings mit der Tatsachenlage um den Preis einer Zuriickdringung der Liturgie nicht
zufrieden geben diirfen. Allein der theologische Gehalt der Liturgie als Quelle und Héhe-
punkt allen kirchlichen Handelns’ und als Vergegenwirtigung und Bezeugung des Pa-
schamysteriums, anders ausgedriickt der Dimension des gottlichen Heils und Trostes, weist
kirchlicher Krankenseelsorge eine liturgische Dimension zu. Es kann darum kein ernsthaf-
ter Zweifel daran bestehen, dass die Liturgie im Heilsdienst an den Kranken ihren eigenen
Platz besitzt. Mogen auch unter bestimmten Umstéinden pastorale Griinde iiberzeugend fiir
ihre Hintanstellung sprechen, so sollte nicht iibersehen werden, dass sich ein solches Vor-
gehen zu einem verhidngnisvollen Auseinanderdriften von diakonalem Handeln und sinnge-
bendem Rahmen des Glaubens in der Liturgie entwickeln kann.

zu h) Die zweite Problemanzeige betrifft die Krankensalbung, ihr sakramententheologi-
sches Fundament und ihre Praxis. In vielen Fillen besteht der liturgische Heilsdienst aus-
schlieBlich in der Krankensalbung. Wenn iiberhaupt ein liturgisches Zeichen der personli-
chen Disposition des Kranken angemessen scheint, greifen die Verantwortlichen in der
Regel auf dieses Sakrament zuriick. Neben der Gespriichsbegleitung nimmt es eine liturgi-
sche Konigsrolle ein. Dies ist zunidchst zu begriiBen, denn es steht im Einklang mit bibli-
schen Urspriingen und der liturgischen Tradition. Keine andere Liturgie ist so offen sicht-
bar wie sie mit der kirchlichen Sorge um Kranke verbunden. In ihrer epikletischen Grund-
struktur gewihrt sie ,,dem Kranken die Gnade des Heiligen Geistes, durch die der ganze

¥ Kurt KocH, Liturgie als Zeichendienst am Heiligen. Vierzig Jahre nach der Liturgiekonstitution

des II. Vatikanischen Konzils. In: Communio 33 (2004) 85.

Vgl IL. VATICANUM, SC 10.
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Mensch Hilfe zum Heil erfihrt: Er wird gestiitzt im Vertrauen auf Gott und gestarkt gegen-
iiber den Versuchungen des Bosen und der Angst vor dem Tod. So wird er instand gesetzt,
das Ubel der Krankheit tapfer zu ertragen, ja sogar dagegen anzukdmpfen und die Gesund-
heit wiederzuerlangen, wenn dies seinem geistlichen Heil dienlich ist. AuBerdem bringt das
Sakrament die Vergebung der Siinden [. . .]*'°. Was in der pastoralen Einfiihrung der
Agende theologisch gefestigt erscheint, hat sich im Seelsorgealltag und im theologischen
Diskurs als ein vielschichtiges amts- und sakramententheologisches sowie ekklesiologi-
sches Problemfeld erwiesen, theologische Unklarheiten'' und eine zuweilen fragwiirdige
Praxis ausgeldst. Nur angedeutet seien in diesem Zusammenhang die Kontroversen um den
,Spender* der Krankensalbung einerseits und manche Eigenmichtigkeiten von nichtordi-
nierten Seelsorgenden andererseits, die sich nahe an einer Aufkiindigung der kirchlichen
Verortung des Sakramentes bewegen.'” Ein weiteres Problem diirfte in der Diskrepanz
zwischen theologischer Akzentuierung und faktischer Rezeption durch die Kranken liegen.
Das II. Vaticanum hat die Krankensalbung in ihrem theologischen Gehalt zunichst eher
vorsichtig'® unter Riickgriff auf friihchristliche Traditionen als Krankensakrament, in dem
die Heilszuwendung Gottes zugesagt und erbeten ist, profiliert. Darauf stiitzten sich in ihrer
Interpretation die kirchlichen Dokumente in der Folgezeit umso konsequentar.14 Hat auch
die Neuorientierung an frithkirchlichen Wurzeln und die Klarstellung als Sakrament in
Krankheit herausragende Impulse geben und es aus seiner falschen Rolle als Sterbesakra-
ment herausfithren kénnen, vermochte sie es jedoch nicht, dem Sakrament seine jahrhun-
dertealten eschatologischen Beziige im Sinne einer Vorbereitung auf den Tod abzuschnei-
den. In der faktischen Rezeption hat das Sakrament hiufig den Charakter einer letzten
Olung behalten, die in schwerer Krankheit an der Schwelle des Todes geistliches Heil zu-
spricht und den Kranken dazu befihigt, ,,sich bewusst dem Leiden und dem Tode Christi zu
vereinigen®'®. Darauf haben Gerd Fasselt'® und Bert Groen'’ auf der Basis von Praxiser-
fahrungen emeut hingewiesen. Daran éndern offensichtlich auch die Experimente in Ge-
meinden nichts, die in gréBerem Rahmen éltere Menschen zu einer gemeinsamen Feier der
Krankensalbung einladen. Auch wenn damit eine theologische Akzentsetzung einhergeht,
welche das Sakrament nicht vorrangig als Heilszuspruch in akuter Krankheit, sondern im
Sinne einer Ermutigung und Stirkung in den Gebrechen des Alters begreift, verbleiben in
der Wahrnehmung von Betroffenen hdufig die eschatologisch ausgeprigten Beziige zur
Letzten Olung. Klammert man die (nicht randstindigen) Details einmal aus, so zeigt bereits

Die Feier der Krankensakramente (s. Anm. 4) 15.

Vegl. die Position von Gisbert GRESHAKE, Die Krankensalbung zwischen physischer und spirituel-
ler Heilung. In: Conc 34 (1998) 544-553. Er wendet sich gegen eine Akzentuierung rein auf die
Dimension der kérperlichen Heilung und mochte die Krankensalbung verstirkt als eschatologi-
sche Heilszusage verstanden wissen.

Vgl. Winfried HAUNERLAND, Krankenpastoral und sakramentaler Heilsdienst. Ein Diskussions-
beitrag. In: HID 51 (1997) 216-225, bes. 218-222.

,.Die ,Letzte Olung*, die auch — und zwar besser — ,Krankensalbung® genannt werden kann, ist
nicht nur das Sakrament derer, die sich in duBerster Lebensgefahr befinden. Daher ist der rechte
Augenblick fiir ihren Empfang sicher schon gegeben, wenn der Gliubige beginnt, wegen Krank-
heit oder Altersschwiiche in Lebensgefahr zu geraten™ (II. VATICANUM, SC 73).

" Vgl. GRESHAKE (5. Anm. 11) 549f.

I1. VATICANUM, LG 11.

' Wgl. FASSELT (s. Anm. 2) 64.

Vgl. Bert GROEN, Die Krankensalbung und ihr Platz in der heutigen Krankenhausseelsorge. In:
HID 59 (2005) 100118, 103f.

11



Heilssorge in Krankheit als Paradigma liturgischen Handelns 229

diese Skizze, dass ein (liturgie-)theologischer Dissens die faktische Monopolstellung der
Krankensalbung durchzieht.

zu ¢) Auch wenn man Hinweise eines Riickzugs kirchlich verfasster Liturgie aus dem All-
tag der Kranken beobachten kann, so trifft Krankenseelsorge doch auf keinen vollig von
Riten entleerten Raum. Rituale spielen fiir einen Kranken eine nicht unbedeutende Rolle.
Verhaltensunsicherheit, die Empfindung von Leere oder sozialer Desintegration bringen
eine iiberraschende Asthetik, einen Drang in Gegenstindlichkeit und Symbolhandlung mit
variierenden Funktionen hervor. Krankheit begiinstigt offensichtlich die Wiederbelebung
ilterer oder sogar die kreative Schaffung vollig neuer Rituale: Beispielhaft genannt seien
die vielen Formen von Gliicksbringern, die nicht nur in ihrer Gegenstindlichkeit, sondern
auch in der Form ihrer Darbietung mit symbolischen Beziigen angereichert werden. Nur
angedeutet seien die obskuren Praktiken von Wunderheilern, denen sich manche in ihrer
bedringenden Lebenssituation anvertrauen. Auch moderne Ausdrucksmittel der Kunst
konnen die Funktion eines idsthetischen Ausdrucks von Krankheit tibernehmen, durchaus
vermengt mit religiosen Ankldangen. In manchen Krankenhdusern werden Kunsttherapeuten
herangezogen, um das Unfassbare dsthetisch zur Sprache kommen zu lassen.

Weil Symbolhandlungen und Rituale stets unterschiedliche Seinslagen zusammenbringen
konnen, sind sie geeignet, dem total pain der Krankheit Ausdruck zu verschaffen. Krank-
heit und Ritual beeinflussen sich in diesem Geschehen gegenseitig: Indem sie die verzweig-
te Wirklichkeit des Krankseins verdichten, entsprechen sie den Bediirfnissen des Kranken
nach Trost und umgekehrt. Inwieweit in diesen Ritualen religiose Bediirfnisse aufscheinen,
wiére im Einzelfall ndher zu tiberpriifen. Folgt man Niklas Luhmann, der Religion als Ga-
rantie einer ,.Bestimmbarkeit allen Sinnes gegen die miterlebte Verweisung ins Unbe-
stimmbare“'® definiert, dann liegt es nahe, diese Trends als gewandelten Ausdruck einer
Suche nach Trost, nach Sinnmustern fiir die persénliche Krankheitsbewiltigung und deren
Inszenierung sowie fiir den Umgang mit Grenzerfahrungen zu deuten. Fiir die Krankenseel-
sorge sind solche Phanomene keine Randstindigkeiten, sondern sollten hellhérig machen
fiir den ,,zeitgendssischen Schrei nach Transzendenz“'”, der sich ihnen manifestiert. Ritual-
theoretiker stellen fest, dass sich manche Beduirfnisse, die in der Vergangenheit von kirchli-
chen Ritualen abgedeckt wurden, sich nun in diesen Phinomenen Ausdruck verschaffen.”
Eine solche Diagnose stellt die Krankenseelsorge vor die Aufgabe, sich Rechenschaft zu
geben tiber eine eigene rituelle Programmatik. Es muss gekldrt werden, worin der semanti-
sche Unterschied neuer Rituale zu den christlichen Formen besteht, welches Krankheits-
und Menschenbild neuen Ritualen innewohnt und was eine theologisch verantwortete ritu-
elle Glaubwiirdigkeit kirchlicher Krankensorge auszeichnet.

Was hier in einem Panoramablick an Problemkreisen aufgezeigt ist, beansprucht keine
Vollstdndigkeit und kénnte noch ergédnzt werden. Die einzelnen Frageperspektiven verwei-
sen auf ein hoch differenziertes pastoralanthropologisches, liturgietheologisches und religi-
onssoziologisches Feld mit erheblichen Unterschieden in den Deutungszuweisungen auf

" Niklas LUHMANN, Die Funktion der Religion. In: DERS., Die Religion der Gesellschaft. Hg. A.

Kieserling. Frankfurt 2000, 115-146, 127.

Josef WoHLMUTH, Zwischen Theologischer Asthetik und Pastoraldsthetik. Bemerkungen eines
Systematikers. In: Pastoraldsthetik. Die Kunst der Wahrnehmung und Gestaltung in Glaube und
Kirche. Hg. W. Fiirst. Freiburg 2002 (QD 199) 57-73, 69.

Vgl. die Zusammenfassung bei Albert GERHARDS — Benedikt KRANEMANN, Einfiihrung in die
Liturgiewissenschaft. Darmstadt 2006, 19-22.
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dem Feld der Liturgie. Einzelbeispiele aus der Alltagspraxis kénnten diese Verdstelungen
weiter erhellen. Will kirchliche Seelsorge nicht ihre Hinordnung auf die Heilsgeschichte
Gottes und ihren Selbstanspruch, diese als Gottes Angebot des Trostes zu bezeugen, preis-
geben, dann steht dem liturgischen Heilsdienst keine Statistenrolle zu. Dann ist ihm ein
Platz mitten in ihrer Kernaufgabe zuzuweisen. Neuere Analysen in der Ritenforschung stiit-
zen diese Sicht auch iiber eine binnenkirchliche und innertheologische Sicht hinaus. Uber
Gottes Handeln am Menschen, die Hoffnung, die von seiner zugesagten Gnade ausgeht,
wird nicht nur diskursiv im Gesprach kommuniziert. Sie entfaltet erst im Zueinander von
Ritual und Deutung, von sinnlichem Zeichen und bezeugter Botschaft ihre Lebensrelevanz.

Was ritualtheoretisch noch unstrittig erscheinen mag, kann nicht dariiber hinwegtiuschen,
dass der liturgische Heilsdienst an Kranken sowohl in seiner theologischen Funktion als
auch in der Asthetik seiner Feiergestalt vielfach keine klaren Umrisse besitzt. Die oben
aufgezeigten Ambivalenzen geben Anlass zu dieser Schlussfolgerung. Damit ist nicht un-
terschwellig einer Abkehr vom diakonischen Paradigma das Wort geredet. Dass die Kran-
kenseelsorge eine zutiefst diakonische Dimension besitzt, haben gerade die nachkonziliaren
liturgischen Biicher unterstrichen.”’ Seelsorge muss es um die Menschen in ihrer existen-
ziellen Erfahrung oder gar Not gehen. Eine gegenldufige Tendenz, welche die Seelsorge
wieder auf die Sakramentenspendung reduzieren wollte, kiime nicht nur einer Ghettoisie-
rung der Kirche gleich, sondern konnte sich auch auf keine neuere kirchliche Verlautbarung
stiitzen. Wo ist jedoch innerhalb eines diakonischen Modells die Liturgie anzusiedeln?*
Welche spezifisch theologische Funktion kommt ihr im Prozess der Begleitung zu? Litur-
giepraktisch gefragt: Darf sich der liturgische Heilsdienst auf die Krankensalbung zuriick-
ziehen oder zeigt sich in deren Monopolstellung nicht vielmehr eine problematische Abkehr
von einer urspriinglichen Vielfalt? Wo spiegelt sich die Heilssorge fiir die Kranken als
Paradigma liturgischen Handelns, wenn man einmal die Krankensalbung ausklammert?
Wie kann sich ein liturgischer Heilsdienst inmitten eines religios und rituell pluralistischen
Umfeldes positionieren, wenn die Sakramente/die Liturgie nicht als bloB therapeutische
MafBnahmen instrumentalisiert werden sollen?

Diese Fragen lassen sich zu dem Desiderat einer Standortbestimmung in liturgicis fiir die
Krankenseelsorge biindeln: Es bedarf einer Profilierung im Sinne einer kritischen Selbst-
wahrnehmung, ein Wissen um Identitit und Funktion liturgischer Heilssorge und die Be-
reitschaft, der liturgischen Praxis im Umfeld von Krankheit einen angemessenen Stellen-
wert und eine ebenso angemessene Feiergestalt zuzuweisen. Letztlich geht es um Konturen
einer Kultur der Liturgie in Krankheit. Ein Anweg dazu sei im Folgenden zur Diskussion
gestellt.

2. Zur theologischen Identitdit und Funktion des Heilsdienstes fiir Kranke
in der Liturgie

Will sich der Heilsdienst an den Kranken liturgisch positionieren, so bedarf es neben dem
Blick auf die Menschen und ihre sich dndernde Lebenswirklichkeit notwendig des Blickes
auf die theologische und liturgische Tradition als Erkenntnisquelle und MaBstab. Sie reicht

Die pastorale Einfithrung in der Agende zu den Krankensakramenten ldsst an der diakonischen
Ausrichtung keinen Zweifel, vgl. Die Feier der Krankensakramente (s. Anm. 4) v. a. 23-27.

Zur diakonalen Funktion und Dimension der Liturgie vgl. die Beitrige im Sammelband: Die
diakonale Dimension der Liturgie. Hg. Benedikt Kranemann — Thomas Sternberg — Walter Zah-
ner. Freiburg 2006 (QD 218).
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den Schliissel zu einer Funktionsbestimmung und nimmt nicht weniger als die Rolle des
sinngebenden Interpretationsrahmens ein.

2.1 Liturgie: Nicht Erfiillungsgehilfin der vielen Hoffnungen,
sondern Reprdsentanz der einen Hoffnung

Die Liturgiekonstitution des Zweiten Vatikanischen Konzils verortet Identitit und Funk-
tion der Liturgie in der Erfahrung der biblisch bezeugten Urerfahrung des Pascha. Sie hat
mit dem Schliisselbegriff ,Mysterium Paschale*® eine Kurzformel fiir die theologische
Sinnspitze der Eucharistiefeier sowie allen liturgischen Tuns gepriigt. Sie fasst damit Gottes
freie Selbstmitteilung an die Menschen zusammen, wie sie sich in der alttestamentlich
bezeugten Heilsgeschichte und schlieBlich im gesamten Heilsgeschehen in Jesus Christus
zeigt. In Jesu Leben, Leiden, Tod, Auferstehung und Erhéhung kommt unverwechselbar
das Geheimnis Gottes zum Ausdruck; Gott offenbart in ihm das ,,Geheimnis der verborge-
nen Weisheit Gottes“**, wie es Paulus schreibt. In Jesus Christus manifestiert sich Gottes
Weisheit. Sie besteht im umfassenden Heil, das er gnadenhaft und mit einer so unfassbaren
Liebe den Menschen zuwendet, dass sie alles menschliche Denken iibersteigt. Dieses Heil
hat zwei Pole, die als Bogen das ganze menschliche Leben iiberspannen: Mit Jesus Christus
bricht die Gottesherrschaft bereits prisentisch an. Gleichzeitig wohnt dieser ein eschatolo-
gischer Zug inne. Sie lenkt den Blick aus der Gegenwart heraus auf das kommende, noch
ausstehende Heil in der Vollendung durch Gott. Was hier in seiner theologischen Tiefe nur
in Umrissen ausgeleuchtet werden kann, markiert die Grundbedingung christlichen Glau-
bens schlechthin. Glaubende diirfen sich ,eingeborgen‘, umgeben und aufeehoben wissen
in einem Mysterium, dessen innerer Fiille sie im Jetzt ihres Lebens stets nur im Ansatz
ansichtig werden, dessen duflere Konturen sich jedoch mit Jesus Christus als umfassendes
Heil geoffenbart haben. , Auf die Auferstehung hinschauen bedeutet, auf die Vollendung
hinzuschauen.“* In diesem einen Mysterium wurzelt die eine, grofie Hoffnung des Glau-
bens, aus der umfassender Trost erwachsen kann.

»Das Paschamysterium von Tod und Auferstehung Jesu Christi bildet die innere Wesens-
gestalt der christlichen Liturgie und bestimmt als solche deren Feiergestalt.“*® Allem Feiern
liegt die Erfahrung voraus, dass Gott sich in der Geschichte seines Volkes und schlieBlich
in der Person Jesu als Retter, Troster und Erloser erwiesen hat. Diese Heilsgeschichte
durchzieht die Liturgie, sie ist ihr Gedichtnis. Nicht in einem Kult, den Menschen Gott
schuldig wiren, sondern im feiernden Gedéchtnis des einen Mysteriums liegt die pragende
Sinnmitte der Liturgie. Die Liturgiewissenschaft hat im letzten Jahrhundert wieder neu
aufzeigen konnen, dass dieses Gedichtnis stets wirksame Vergegenwirtigung des Vergan-
genen in der Versammlung der Feiernden meint. Dabei verbleiben die Feiernden im Ge-
denken nicht subjektiv als stumme Zeugen einer vom einmaligen Christusgeschehen iiber-
strahlten Vergangenheit.”” In der Liturgie ereignet sich keine Rekognition im Begriff, son-

2 1. VATICANUM, SC 5.

.S Lebr 2, 7,

35 Joseph RATZINGER, Der Geist der Liturgie. Eine Einfiihrung. Freiburg 2002, 84.

* Irmgard PAHL, Das Paschamysterium in seiner zentralen Bedeutung fiir die Gestalt christlicher
Liturgie. In: LT 46 (1996) 71-93, 82. Die Autorin sieht im Paschamysterium das ,,Leitmotiv* al-
len liturgischen Feierns, ebd. 72.

Kulturanthropologische Untersuchungen zur Kategorie des Gedéchtnisses haben der Liturgiewis-
senschaft reizvolle Impulse gegeben. Wesentlich ist, dass Gedichtnis kein starres Abspeichern
und Aufrufen von Fakten meint, sondern einen kommunikativen Prozess bezeichnet, innerhalb
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dern eine , heilsgeschichtliche Schau***, eine Gegenwart des auferweckten Gekreuzigten im
Wirken des Heiligen Geistes inmitten des Lebens der Gldubigen. Diese werden der einen
Quelle der grofien Hoffnung teilhaftig, das gesamte rituelle Tun bildet selbst das Gedécht-
nis des Mysteriums und setzt es gegenwartig. Es schlieBt den historischen Graben, so dass
die Feiernden ,,nicht zu spit Gekommene, sondern immer noch die Zeitgenossen Jesu des
Christus sind und bleiben*”, wie es Angelus A. HauBling dargelegt hat. Zugleich greift die
Liturgie in die Zukunft aus: Sie deutet keinen tempordren Einzug Gottes in die Welt an,
sondern das Christusgedenken als die eine Hoffnung, die Erwartung des Wiederkommen-
den und des endgiiltigen Heils.”” Bindet man dies zuriick an die Basis des Mysteriums,
dann rickt die Liturgie in den Mittelpunkt des Christlichen. Odo Casel kam deshalb zu
Recht zu dem Schluss: ,,Fasst man die Liturgie im echten alten Sinne, nicht im Sinne eines
ausgebreiteten, dsthetisierenden Ritualismus oder einer prunkvollen, berechneten Ostentati-
on, sondern im Sinne der Durchfiihrung und Verwirklichung des neutestamentlichen Chris-
tusmysteriums an der ganzen Kirche durch die Jahrhunderte hindurch zu ihrer Heiligung
und Verkldrung, so ist die Mysterienliturgie die zentrale und wesensnotwendige Betétigung
der christlichen Religion.”! Dies dispensiert keinesfalls von der Beriicksichtigung der
menschlichen Lebenswelt, im Gegenteil. Alles liturgische Handeln zielt auf einen Erkennt-
nisprozess mit theologischem Vorzeichen, strikt verbunden mit den Kristallisationspunkten
menschlicher Existenz: alles menschliche Denken, Wollen, Empfinden und Handeln wird
eingebettet in das Mysterium Gottes. Andrea Grillo unterstreicht dieses Zusammenspiel:
,,Das Paschamysterium und die christliche Gemeinde sind damit in jeder liturgischen Feier
zugleich deren Subjekt wie deren Objekt. Jedes Mal, wenn wir feiern, feiern wir im selben
Moment den Herrn Christus und uns selbst, weil wir die Erben jener Erlésung sind, die der
Heilige Geist uns mitgeteilt hat und auf die wir mit dem Glauben geantwortet haben.“* In
diesem Doppelbezug gibt die Liturgie den Weg frei auf die Quelle des Trostes und der
einen Hoffnung — im Wissen um das personliche Einbezogensein in das Christusgeschehen.

dessen Geschichte als Sinnzusammenhang entsteht. Ausfiihrlicher dazu vgl. Gunda BRUSKE, Die
Liturgie als Ort des kulturellen Gedichtnisses. Anregungen fiir ein Gespriich zwischen Kulturwis-
senschaften und Liturgiewissenschaft. In: LI 51 (2001) 151-171; Winfried HAUNERLAND, Ge-
déchtnis unserer Erlgsung. Die Liturgie als Ort der Erinnerung. In: ThPQ 151 (2003) 4-16; Ste-
phan WAHLE, Liturgie als Gedéchtnisgeschehen. Dargestellt anhand eines Vergleichs von christli-
cher Sonntags- und jiidischer Sabbatliturgie. In: ALW 47 (2005) 153—180.

Die Konstitution des Zweiten Vatikanischen Konzils iiber die heilige Liturgie. Lateinisch-
deutscher Text mit einem Kommentar von Emil Joseph Lengeling. Hg. Emil Joseph Lengeling.
Miinster 21965, 13.

Angelus A. HAUSSLING, Liturgie: Gedéchtnis eines Vergangenen und doch Befreiung in der Ge-
genwart. In: DERS., Christliche Identitdt aus der Liturgie. Theologische und historische Studien
zum Gottesdienst der Kirche. Hg. Martin Klockener — Benedikt Kranemann — Michael B. Merz.
Minster 1997 (LQF 79) 210, hier 10.

Insbesondere die Verwiesenheit auf das ausstehende Heil macht deutlich, dass die Gegenwart
Gottes nicht das Produkt menschlichen Gedenkens im Modus des Rituals, sondern von Gott selbst
geschaffen ist. Die Feiernden treten glaubig zum Mysterium hinzu, sie werden im rituellen Ge-
denken an das Mysterium in dieses hineingezogen. In diesem dialogischen Vollzug ereignet sich
die Gleichzeitigkeit von Paschamysterium und Asthetik der Liturgie. Vgl. GERHARDS — KRANE-
MANN (s. Anm. 20) 139-146.

Odo CASEL, Mysterientheologie. Ansatz und Gestalt. Hg. vom Abt-Herwegen-Institut der Abtei
Maria Laach, ausgewdhlt und eingeleitet von Arno Schilson. Regensburg 1986, 86.

Andrea GRILLO, Einfithrung in die liturgische Theologie. Zur Theorie des Gottesdienstes und der
christlichen Sakramente. Gottingen 2006, 199.

28

29

30

31

32



Heilssorge in Krankheit als Paradigma liturgischen Handelns 233

Was hier an liturgietheologischer Grundlinie vorgegeben ist, ebnet im Kontext mit der
Erfahrung von Krankheit einen Weg zu einer Funktionsbestimmung fiir die Liturgie in der
Heilssorge. Wie sehr Krankheit den Menschen in allen seinen Existenzbeziigen anfragt, ihn
in eine Krise stiirzen, ihm die vertraute Lebensweise rauben und ihn orientierungslos ma-
chen kann, ist vielfach umschrieben worden. Das braucht hier nicht wiederholt zu werden.
In der Essenz der Forschungsergebnisse kristallisieren sich wiederkehrende Grundverlan-
gen eines Kranken heraus, deren Erfiillung sie ,,nicht auf der Ebene von ,relationship® su-
chen, so unverzichtbar diese ist, sondern die siec in der unausweichlichen Erfahrung ihrer
Kreatiirlichkeit“* suchen. Ein kranker Mensch erfihrt sich in einer sonst kaum wahrge-
nommenen Dichte als ein ins Dasein Geworfener. Er sucht in seinem gebrochenen Ich nach
Mechanismen der Bewiiltigung des Leids, seiner Integration und Annahme, nach Trost und
Stirkung und schlieBlich, weit tiber sich und medizinische Fachkunst ausgreifend, nach
einer tragtihigen Hoffnung. Gerade die Hoffnung, so schreibt Josef Pieper, ,,gerit in der
Situation des unheilbar Kranken und des Sterbenden zweifellos in die denkbar schirfste
Priifung”. Die Hoffnung in Krankheit greift jedoch weitaus umfassender als ein Ersehnen
von korperlicher Unversehrtheit — so naheliegend und berechtigt dies ist —, wie er prizisie-
rend fortfahrt: Es ,handelt sich ja bei der nunmehr auf die Bewéhrungsprobe gestellten
Hoffnung keineswegs um eine andere, um eine besonders geartete ,Hoffnung der Kran-
ken®; sondern: es ist die menschliche Hoffnung schlechthin, die Hoffnung also von jeder-
mann, von uns allen — die moglicherweise freilich erst jetzt, im Angesicht des Todes, uns
selber vielleicht iiberraschend, ihr bis dahin auch uns selbst verborgen gewesenes, im
Grunde aber unverindertes, wahres Gesicht zeigt***.

Wenn also der Erfahrung von Krankheit diese stets auf die ganze Existenz ausgreifende
Hoffnung innewohnt®, dann diirfte bereits an dieser Stelle klar sein, dass liturgischer
Heilsdienst im Sinne eines ,Gesundbetens®, einer Vertrstung oder einer schlichten thera-
peutischen Instrumentalisierung auf dem Weg zu korperlichem Wohlbefinden ein verhee-
render theologischer Irrtum wire. Er prallte spatestens dort hart an seine Grenzen, wo alle
medizinischen Indizien keinen Anlass mehr zu einer Hoffnung auf kérperliche Heilung
geben. Eine Funktionszuweisung, die sich rein auf eine Wiederherstellung irdischer Ge-
sundheit bezoge, erwiese sich gerade in unheilbarer Krankheit als wenig trostend. Sie gébe
keinen Anlass fiir eine begriindete Hoffnung und wire unbrauchbar fiir eine Leidannahme
und -bewiltigung. Eine derartige anthropologische Uberdeterminierung bewegte sich dar-
tiber hinaus stets nah an der Grenze zu einer Leidbewiltigung durch Realitétsflucht und
wire auBerdem hochgradig theodizeeunempfindlich.

Will Liturgie realitidtsnahes und hoffnungsstiftendes Handeln innerhalb der Krankenseel-
sorge sein, keine falschen Hoffnungen nidhren, sondern Trost in der einen Hoffnung er6ff-
nen, dann findet sie sich wieder in der Spannung zwischen Hoffnung auf physische Heilung
und Hoffnung auf endgiiltiges, den Menschen entzogenes, aber doch von Gott verbiirgtes
Heil. Diese Spannung ist der Liturgie nicht fremd, sondern durchwaltet diese gerade im

#  Gerd FASSELT, Die gemeinsame Verantwortung von Arzt und Seelsorger fiir die Kranken. Mainz

1987, 71,

Josef PIEPER, Uber die Hoffnung der Kranken. In: DERS., Religionsphilosophische Schriften. Hg.
Berthold Wald. Hamburg 2000 (Werke in acht Binden, Bd. 7) 357-367, 358 [Hervorhebungen
durch den Autor].

J. Pieper ist sich dessen bewusst, dass diese eine Hoffnung sich nicht automatisch einstellt, denn
njene fundamentale Hoffoung® kann durchaus versdumt, verloren und abgewiesen werden; man
kann sie sehr wohl von sich tun — ob man nun todkrank ist oder gesund* (PIEPER, ebd. 365).
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Mysterium: ,,Vom Paschamysterium her eignet der Liturgie eine Grundspannung zwischen
Todesverfallenheit und Auferstehung, deren eschatologische Uberwindung aufgrund des
Christusereignisses erhofft werden kann.“*® Liturgie erhilt darum dann einen verantwortba-
ren Ort angesichts der Krankheit, wenn sie billigen Trost ablehnt und mit Jesus Christus
den einen Troster bezeugt. Dafiir bleibt sie hingeordnet auf das trostreiche Mysterium,
gerade in dessen Spannung von bereits angebrochenem Heil und der noch ausstehenden
Vollendung durch Gott. Notvolle Klage, bittendes oder dankendes Gebet und vertrauens-
volle Hingabe des gebrochenen Ich an Gott haben hier ihren Platz. Diese integrative Sicht
von erhoffter physischer Heilung und Ausgriff auf das endgiiltige Heil benennt Walter
Simonis in zugespitzter Weise: ,,Ganzheitliches Verstiindnis liegt vielmehr erst dort vor, wo
das Phanomen des irdischen Sterbenmiissens in seiner ganzen Radikalitiit ernst genommen
wird, und eben dieses Phanomen der Nichtigkeit, endgiiltigen Bedrohtheit und Hinfélligkeit
von Leib und Seele ,im Diesseits® dennoch als Zeichen der Vollendung des ganzen Men-
schen ,im Jenseits® geglaubt wird.*’’ Das diirfte sich weitgehend mit der Linie dessen tref-
fen, was Johannes Paul I1. als Aufgabe der Liturgie formuliert: ,,Der Zweck der Liturgie der
Kirche liegt nicht in der Befriedigung der Wiinsche und der Besinftigung der Angste der
Menschen, sondern im Horen und Empfangen Jesu, des Lebendigen, der den Vater ehrt und
preist, um so mit Jesus den Vater zu lobpreisen und zu ehren.“** Damit steht die Liturgie
nicht im Dienst der vielen angesammelten Hoffnungen der Kranken, sondern wird zur Rep-
risentanz jener einen groflen Hoffnung, zu einem Medium dessen, dass letztlich in der
Gebrochenheit der Krankheit nur ,,das Mysterium triistet“w, wie es Karl Pfleger in einem
Buchtitel sagt.* Die pastorale Einfithrung in die Agende der Krankensakramente unter-
streicht diese eschatologische Ausrichtung: ,,Aus dieser Verbundenheit mit Christus erhilt
der Christ die Kraft des Heiligen Geistes, sich gegen sein Leiden zu wehren und es zugleich
in der Gemeinschaft mit Christus anzunehmen und gldubig zu tragen. So vermag er auch
Zeugnis zu geben von der Hoffhung, dass unsere gegenwértige Not nicht zu vergleichen ist
mit der kiinftigen Herrlichkeit [. . .]. Der Christ darf auch fiir sie die Befreiung erwarten, die
der ganzen Schopfung in der Herrlichkeit der Kinder Gottes geschenkt wird [, . .].«"

Gott hat sich den Menschen in seiner unverbriichlichen Barmherzigkeit zugewandt. Der
Gottesdienst in seiner anamnetisch-epikletischen Grundstruktur erbittet diese Zuwendung
fiir die einzelnen Menschen. Im Hinblick auf den Kranken besitzt der Gottesdienst deshalb
die Funktion, Gottes Heilszusage im Erfahrungskosmos der Bedrohtheit und Hinfélligkeit
von Leib und Seele zu artikulieren, sie dem Kranken glaubhaft und zuversichtlich zu be-
zeugen und fiir ihn im Gebet Gottes Gnade zu erbitten. Diese Sicht entzieht sich strikt nicht
dem Dilemma einer oft ausbleibenden kérperlichen Genesung, gerade an der Schwelle von
Leben und Tod, indem sie auf die Gnade Gottes setzt. Zeitgendssische Theologie versteht
Gnade als das freie Liebeshandeln Gottes, durch das er geschichtlich konkret personale
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: GERHARDS — KRANEMANN (s, Anm. 20) 127.
37

Walter SiMoNIS, Glaube und Dogma der Kirche. Lobpreis seiner Herrlichkeit. St. Ottilien 1995,
540.

JOHANNES PAUL II., Nachsynodales Schreiben ,Ecclesia in Europa‘. Hg. vom Sekretariat der
Deutschen Bischofskonferenz. Bonn 2003 (VApS 161) 65.

Karl PFLEGER, Nur das Mysterium tréstet. Frankfurt 1957,

Krankenseelsorge bezeugt so das Geheimnis der Mitte des Seins und des tragenden Sinnes, sie
weist hin auf ,.die ,heilige Wirklichkeit‘, die Glaubende Gott nennen® (WEIHER [wie Anm. 6] 45).
Die Feier der Krankensakramente (s. Anm. 4) 24f.
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Gemeinschaft mit den Menschen aufnimmt, um ihnen das Heil zu schenken.® Beriicksich-
tigt man dieses Verstehensmodell, dann schlieBt die in der Liturgie ergehende Heilszusage
Gottes beide Perspektiven, die von erhoffter physischer Heilung und die der inneren geist-
lichen Stdrkung, ausdriicklich mit ein. Nirgendwo kommt deshalb in der Krankenseelsorge
die Spannung zwischen Krankheit, Bedrohtheit des Lebens, Verwiesenheit auf Gott und
personal zugesagter Heilswirklichkeit so explizit zur Sprache wie in der Liturgie. Insofern
deutet sich hier schon an, dass die Liturgie integraler Bestandteil einer Krankenseelsorge
ist, wenn diese sich als eine aus dem Mysterium inspirierte und getragene versteht: ,,Hei-
lungsrituale treten nicht in Konkurrenz zur sog. Schulmedizin und ihrem biologisch-
kausalen Krankheitsverstindnis; aber sie erdffnen eine neue Sichtweise, indem sie darauf
hinweisen, das H.[eilung] letztlich unverfiigbar ist und in zeichenhafter Vorwegnahme des
ausstehenden Heils auch immer frgm. bleibt. In die Bitte um H.[eilung] und Heil ist stets
auch die Bitte um Aushalten von Unheil und die Klage dariiber vor Gott eingeschlossen.“*

So kann in einer Kurzformel die Funktion liturgischer Heilssorge zusammengefasst wer-
den: Liturgische Heilssorge in Krankheit besitzt ihre urspriinglichste Funktion in der Be-
zeugung und Gegenwidrtigsetzung des einen Christus-Mysteriums fiir den einzelnen Kran-
ken in seiner je eigenen Existenz. In ihrem rituellen Gefiige spricht sie dem Kranken Gottes
Heilszuwendung, seine Gnade und Liebe in Jesus Christus zu und schafft einen Raum,
innerhalb dessen der Kranke in Freiheit darauf antworten und gegebenenfalls sich in der
Erfahrung der Gebrochenheit Gott hoffnungsvoll iibereignen kann.** Indem sich in der
Liturgic menschliche Zeitlichkeit und gottliche Ewigkeit beriihren, setzt sie nicht primar
auf physische Heilung, sondern begreift diese als Teil des von Gott umfassend verbiirgten
Heils und Trostes. Liturgie hat das zu bezeugen, was als Vetrauens- und Bittruf den groBen
Lobgesang des ., Te Deum® als Fazit beschlieBt: ,.In te Domine, speravi: non confundar in
aeternum*®. Erst diese klare Ausrichtung begriindet das Proprium liturgischen Heilsdiens-
tes in Krankheit; sie macht liturgischen Heilsdienst erst als solchen eindeutig identifizier-
bar.

2.2 Asthetik des liturgischen Heilsdienstes fiir Kranke

Was hier als (liturgie-)theologischer Rahmen skizziert ist, nimmt in der Liturgie der Kir-
che seine rituelle und sprachliche Gestalt an. Wie greifen nun im Einzelnen die liturgischen
Feiergestalten die Heilssorge fiir die Kranken auf? In welcher Asthetik dufBert sich eine
liturgische Heilssorge? Ohne an dieser Stelle Vollstindigkeit zu beanspruchen, vermag die
folgende knappe Ubersicht zu illustrieren, wie pluriform die Krankensorge die Liturgie
prégt: Heilssorge fiir die Kranken ist nicht auf einzelne Feiern beschrinkt, sondern ist ein
durchgehendes liturgisches Paradigma.*® Das gilt analog fiir das Ritual der Sterbesakra-

Vgl. Herbert VORGRIMLER, Art. Gnade. In: DERS., Neues theologisches Warterbuch. Freiburg
2000, 239-243, bes. 241f.

Michael KLESSMANN, Art. Krankheit und Heilung VI. Praktisch-Theologisch. In: RGG* 4 (2001)
1732-1734, 1733.

Vgl. WEIHER (s. Anm. 6) 38ff.

Zit. nach Adolf AbaM, Te Deum Laudamus. GroBe Gebete der Kirche. Lateinisch-Deutsch. Frei-
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burg 1987, 18.
* Der Dimension des Trostes in den Einzelelementen von Gebet, Schriftlesung und Sakramenten
geht nach: Jirgen BARSCH, ,,... denn sie werden getrdstet werden® (Mt 5.4). Liturgiewissenschaft-

liche Aspekte zur tréstenden Dimension des Gottesdienstes. In: Trostende Seelsorge. Chancen
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mente BuBe, Krankensalbung und Wegzehrung, die formal wie inhaltlich zu den Kranken-
sakramenten zihlen.*” Zweifellos nimmt die Krankensalbung eine herausragende Stellung
ein, was allein schon der Tatsache geschuldet ist, dass bereits biblische Belege sie als eine
rituelle Handlung ausweisen.” Der Durchgang durch die Liturgie sei allerdings mit der
einfachsten, vorsakramentalen Form begonnen.

a) Krankenbesuch, Krankensegnung, Wortgottesdienst mit Kranken

Es ist bezeichnend, dass die Agende zu den Krankensakramenten nicht mit der Routine
des Rituals, sondern mit dem schlichten Krankenbesuch, dem Gebet, der Krankensegnung
und dem Wortgottesdienst beginnt. In ihrer Programmatik stellt sie damit die menschliche
Hinwendung, die Weggefihrtenschaft und das Glaubenszeugnis des Begleitenden an die
Spitze aller Sorge um den Kranken®: ,Die beim Krankenbesuch erfahrene menschliche
Zuwendung bewahrt die Kranken vor bedriickender Einsamkeit, stirkt ihren Lebensmut
und kann ihnen helfen, ihre Krankheit anzunehmen und christlich zu tragen.“”" Mit dem
Hinweis auf die Schriftlesung, das Gebet und einen Krankensegens' wird jedoch der Rah-
men menschlicher Zuwendung geweitet. Gleichzeitig anerkennt die Agende, dass nicht im
jedem Falle Gebet oder Segnung mit der personlichen Situation des Kranken kompatibel
sind. Ob und wie liturgische Heilssorge im konkreten Fall praktikabel erscheint, bleibt der
verantwortlichen Wahrnehmung und dem sorgfiltigen Urteil des Begleitenden iiberlas-
sen.”> Dass zunichst ein frei formuliertes Gebet mit bzw. fiir den Kranken empfohlen
wird® und erst im Anschluss daran Gebete aus der Tradition zur Auswahl und Modelle fiir
einen Wortgottesdienst folgen®, unterstreicht die Prioritit des Einzelfalls. Die Agende
eroffnet damit eine groBe liturgische Gestaltungsfreiheit fiir die Seelsorgenden, die sich mit
den Empfehlungen fiir einen Wortgottesdienst mit integriertem Krankensegen weiter fort-
setzt. Entsprechendes gilt fiir die Krankensegnung im Benediktionale. Auch hier gilt kein
strenger Formalismus als Gestaltungsprinzip, sondern die Grammatik des Einzelfalls.
Gleichwohl geben die Formulierungsvorschlidge der Gebete und die biblischen Texte zur
Auswahl eine unverwechselbar klare theologische Linie vor. Thr theologischer Strang folgt
nicht einem ausschlieBlich heilungsorientierten therapeutischen Ansatz, sondern bezeugt

und Herausforderungen fiir christliches Handeln in der pluralen Welt. Hg. Peter Scheuchenpflug.
Regensburg 2005 (SThPS 60) 196-213, bes. 196-206.

Vgl. Reiner KAczyNskl, Die Sterbe- und Begriibnisliturgie. In: Sakramentliche Feiern II. Regens-
burg 1984 (GDK 8) 191-232.

Wichtige Akzente setzt Gunda BRUSKE, ,.Es werde, Herr, dieses Ol ein Ol der Freude. Versuch
einer biblischen Grundlegung der Krankensalbung. In: Oleum Laetitiae. [FS P. Benedikt Schwank
OSB]. Hg. Gunda Briiske — Anke Haendler-Kldsener. Miinster 2003 (JThF 5) 333-351; Uberblick
bei KACZYNSKI (s. Anm. 3) 253-257.

Die lutherische Agende beginnt zwar mit (pastoral-)theologischen Hinweisen zur Begleitung der
Kranken und zum Krankenbesuch, fihrt jedoch dann mit dem Abendmahl fort, vgl. Agende fiir
evangelisch-lutherische Kirchen und Gemeinden. Band III: Die Amtshandlungen, Dienst an
Kranken. Hg. von der Kirchenleitung der Vereinigten Evangelisch-Lutherischen Kirche Deutsch-
lands. Hannover 1994, 10-29.30-76.

Die Feier der Krankensakramente (s. Anm. 4) 33.

Vgl. auch die Krankensegnung in: Benediktionale. Studienausgabe fiir die katholischen Bistiimer
des deutschen Sprachgebietes, erarbeitet von der internationalen Arbeitsgemeinschaft der liturgi-
schen Kommissionen im deutschen Sprachgebiet. Hg. von den Liturgischen Instituten Salzburg —
Trier — Ziirich. Freiburg 1996, 102-110.

52 gl ebd. 34.

3 vgl. ebd. 35.

> vagl. ebd. 35-46.
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einen umfassenderen, von Gott kommenden Trost, der im Mysterium griindet. Dies enthilt
durchgehend die Spannung von erbetener Heilung und erhofftem Heil.” Diese Formen
illustrieren, welche dsthetische Variabilitit das Paradigma liturgischen Handelns in Krank-
heit bietet. Sie folgt keiner starren Einheitlichkeit, sondern orientiert sich an den verschie-
denen Seelsorgesituationen — unter dem Anspruch, dass der theologische Rahmen des Mys-
teriums um der spezifisch christlichen Identitéit willen unaufgebbar bleiben muss.

b) Eucharistie, Krankenkommunion

Besonders die Eucharistie ldsst in der Sicht der Liturgiekonstitution ,.das Opfer des Kreu-
zes durch die Zeiten hindurch bis zu seiner Wiederkunft fortdauern*>®; in ihr ,,vollzieht sich
das Werk unserer Erlosung®”’. Weil der Eucharistie diese bevorzugte Rolle in der Anamne-
se des Mysteriums zukommt, nimmt sie eine doppelte Zentralstellung im liturgischen
Heilsdienst fiir die Kranken ein: Als Feier selbst und im Brauch der Krankenkommunion.
Fir die Krankenkommunion erschien in den letzten beiden Jahrzehnten eine Fiille von
praktischen Handreichungen und liturgiepastoralen Hilfestellungen. Wo es gegliickt ist, die
Balance zwischen Identitdt und Funktion der Eucharistie als Reprisentanz der Gegenwart
Jesu Christi in der umfassenden physischen und geistlichen Heilszusage einerseits und der
Disposition der Kranken andererseits auszugestalten, dort haben sich die Hilfen als quali-
tatvoll und fiir die Praxis fruchtbar erwiesen.

Das Messbuch kennt ein eigenes Formular , Fiir Kranke*.” Ohne hier auf Einzelheiten
eingehen zu kénnen, sei daraus am Beispiel eines der Tagesgebete aufgezeigt, dass hier der
Glutkern in der Dualitdt von physischem und geistlichem Heil fiir den Kranken besteht:
..Barmherziger Gott, dein Sohn hat unsere Schmerzen auf sich genommen und uns den
geheimnisvollen Wert des Leidens gezeigt. Wir bitten dich fiir unseren kranken Bruder N.
(unsere kranke Schwester N.) und fiir alle unsere Kranken: Lass sie erkennen, dass sie zu
denen gehdren, denen das Evangelium Trost verheifit, und dass sie eins sind mit dem, der
fiir das Heil der Welt gelitten hat, mit unserem Herrn Jesus Christus, der in der Einheit des
Heiligen Geistes mit dir lebt und herrscht in alle Ewigkeit.“” Das Gebet ruft zunéichst das
Heilsgeschehen in Jesus Christus in Erinnerung, es motiviert damit das Vertrauen der Be-
tenden, Gott werde auch hier und jetzt sein Heil wirken. Sinnspitze ist die Vergegenwiirti-
gung dieses Mysteriums, aus dem der wahre Trost kommt. Daneben wird Jesu Leiden als
Identifikationsmuster fiir die Kranken angeboten. Nicht im Erflehen der kérperlichen Hei-

*  Eine cigene, hochgradig problembeladene Form ist der Exorzismus. Seine liturgietheologische

Einordnung ist greifbar in Manfred PROBST — Klemens RICHTER, Exorzismus oder Liturgie zur
Befreiung vom Bosen. Informationen und Beitrfige zu einer notwendigen Diskussion in der katho-
lischen Kirche. Miinster 2002, In der Krankensorge griindet er auf anthropologisch und theolo-
gisch unsicherer Basis: Man ist ,,sich heute dariiber im klaren, dass es keine eindeutigen Kriterien
fiir eine Entscheidung gibt, ob bestimmte Krankheitserscheinungen auf unmittelbare déimonische
Einfliisse zuriickzufithren sind und jemand, der sich von der Macht des Bésen iiberwiiltigt fiihlt,
auch wirklich besessen ist* (Reiner KAczyNsKl, Der Exorzismus. In: Sakramentliche Feiern II.
Regensburg 1984 [GDK 8] 277-291, 281). Exorzismen unterliegen deshalb strengsten kirchlichen
Bestimmungen.

% 1L VATICANUM, SC 47.

7 II. VATICANUM, SC 2.

s Vgl. Die Feier der Heiligen Messe. Messbuch fiir die Bistiimer des deutschen Sprachgebietes,
authentische Ausgabe fiir den liturgischen Gebrauch. Trier *1988, 1102-1103; Schott-Messbuch
fiir verschiedene Anlisse. Originaltexte der authentischen deutschen Ausgabe des Messbuchs und
des Messlektionars. Freiburg 1986, 1369-1376.

> Die Feier der Heiligen Messe, ebd. 1102.
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lung gipfelt schlieBlich das Gebet, sondern in der Bitte um eine Erkenntnis des Mysteriums
durch die Kranken, in das diese hineingerufen sind. Das Gebet achtet demnach die freie
Gnade Gottes im Hinblick auf die physische Heilung, nimmt allerdings sein verbiirgtes Heil
klar in Anspruch.

Man mag im Einzelfall zu unterschiedlichen Auffassungen dariiber gelangen, ob sich die
Feier der Eucharistic mit Kranken oder die Krankenkommunion eignen. Auf jeden Fall
eignet sich die Sorge fiir die Kranken als ein Paradigma innerhalb der Eucharistie in einer
Gemeinde. Sie kann dort zum Tragen kommen, wo sich eine feiernde Gemeinde ihrer Ver-
antwortung fiir Kranke bewusst ist, die Erfahrung des Krankseins nicht ausgrenzt, sondern
die Anliegen der Betroffenen in ihr Gebet um Trost mit aufnimmt.

¢) Krankensalbung

Im Gefiige liturgischen Handelns fiir die Kranken nimmt die Krankensalbung eine
Schliisselrolle ein.®’ Jenseits ihres Wertes als Sakrament diirften es ihre taktilen Elemente
sein, die sie besonders sinnenfillig als ein , Sakrament der Zirtlichkeit und Kraft“®' aus-
weisen. Die theologische Deutung als ein Sakrament in Krankheit durch das Zweite Vati-
kanische Konzil ist vielfach dargestellt und fortgefiihrt worden.®® In ihr findet die kirchli-
che Sorge fiir Kranke eine durch die Bibel und die Tradition legitimierte Form, die in ihrer
konkreten Gestalt wiederum die nun schon mehrfach angesprochene Perspektive von physi-
scher Heilung und verbiirgtem gbttlichen Heil miteinander vernetzt.” In der Krankensal-

% Die theologischen Konnotationen zu Schuld und Vergebung miissen hier ausgeklammert werden,

vgl. dazu Theodor SCHNEIDER, Zeichen der Nihe Gottes. Grundriss der Sakramententheologie.

Mainz 1998, 216-235, bes. 216-225.
' Balthasar FISCHER, Sakrament der Zartlichkeit und Kraft. In: Gd 39 (2005) 100-101
62 Aus der Fiille der Literatur sei auf einige Uberblicke verwiesen: Christian GRETHLEIN, Benedikti-
onen und Krankensalbung. In: Handbuch der Liturgik. Liturgiewissenschaft in Theologie und
Praxis der Kirche. Hg. Hans-Christoph Schmidt-Lauber — Karl-Heinz Bieritz. Gottingen 2003,
551-574; Hans VORGRIMLER, Art. Krankensalbung. In: TRE 19 (1990) 664-669; Art. Kranken-
salbung, In: LThK® 6 (1997) 418-425. Wichtige Impulse verdankt der Bewusstseinswandel in
Theologie und liturgischer Praxis den Publikationen von Klemens RICHTER und Manfred PROBST,
vgl. etwa: Heilssorge fiir die Kranken. Hilfen zur Erneuerung eines missverstandenen Sakra-
ments. Hg. dies. Freiburg 1975. Zur gemeinsamen Feier vgl. M. B. CARON, The twentieth-century
sources for the communal celebration of the sacrament of the anointing of the sick. In: Worship
72 (1998) 404-420. Inwieweit Theologie und Praxis der Krankensalbung von soziokulturellen
Kontexten geprigt werden, belegt die Studie von Benedikt KRANEMANN, Die Krankensalbung in
der Zeit der Aufkldrung. Ritualien und pastoralliturgische Studien im deutschen Sprachgebiet.
Miinster 1990 (LQF 72).
Greshake hat die eschatologische Dimension wiederholt eingefordert, allerdings mit problemati-
schen und vielfach kritisierten Akzentsetzungen, vgl. Gisbert GRESHAKE, Letzte Olung — Kran-
kensalbung — Tauferneuerung angesichts des Todes? (Un-)Zeitgemilie Bemerkungen zur umstrit-
tenen Sinngebung und Praxis eines Sakraments. In: Leiturgia, Koinonia, Diakonia. [FS Franz
Kard. Kénig]. Hg. Raphael Schulte. Wien 1980, 97-126; DERS.. Letzte Olung oder Krankensal-
bung? Pladoyer fiir eine differenziertere sakramentale Theorie und Praxis. In: GuL 56 (1987)
119-136. Greshake hilt die nachkonziliare Kritik, nach der seit dem Mittelalter die Salbung nur
als ein Sterbesakrament verstanden sei, fiir verfehlt. Er stellt Analogien zur Taufe her: Wie diese
in Gottes Heils6konomie einfiigt, so sei die Salbung am Ende des Lebens eine Tauferinnerung,
die fiir den Ubergang in Gottes endgiiltiges Heil vorbereite. Liturgiehistorisch gesehen l4sst sich
der Salbung allerdings kein Bezug zur Tauferinnerung attestieren. Ebenso steht diese Sicht der
biblischen Grundlage entgegen, deren Wiederbelebung dem Konzil zu verdanken ist. Anklinge
der Linie Greshakes finden sich jlingst bei Walter SiMoONiS, Lebenszeichen der Kirche. Sakramen-
tenlehre. Diisseldorf 2006, 90-94. Bei aller Skepsis diesen Ansitzen gegeniiber darf nicht iiberse-
hen werden, dass gleichwohl der Krankensalbung ein eschatologischer Zug innewohnt. Dafiir
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bung wendet sich Christus den Kranken zu, um ihnen in ihrer Lebenskrise Trost zuzuspre-
chen, sie in den Schmerzen und der Ungeduld zu stirken und ihnen Vergebung zu schen-
ken. Diese Dynamik bringt beispielsweise das Gebet nach der Salbung (Form C) vital zum
Ausdruck: ,,Herr Jesus Christus, du bist der Erlgser aller Menschen: in deinem Leiden hast
du unsere Schmerzen auf dich genommen und unsere Schwachheit getragen. Wir bitten
dich fiir unseren kranken Bruder/unsere kranke Schwester N.: Richte ihn/sie auf durch die
Hoffnhung auf dein Heil und sei ihm/ihr Halt in seiner/ihrer Krankheit. Der du lebst und
herrschest in Ewigkeit.“®* In diesem Beispiel steht das Gedenken des Mysteriums im Mit-
telpunkt, der Akzent des Leidens Jesu als ein Identifikationsmuster fiir den Kranken klingt
gleichzeitig an®: Der leidende Kranke darf sich vereint wissen mit Jesus Christus, der
selbst gelitten hat. Die Salbung kann insofern dem Kranken die Gewissheit vertrauensvoll
vermitteln, dass Gott den Menschen den Jesus medicus geschenkt hat, dessen Geist sowohl
physisch als auch geistlich Heil bringen kann.

d) Stundenliturgie

Die ,Allgemeine Einfiihrung in das Stundengebet bezeichnet die Stundenliturgie als
.Heiligung der Zeit“.* In dieser liturgischen Gestalt kommt die Kirche dem stindigen
Gedenken des Mysteriums und der von Gott in Jesus Christus gewandelten Wirklichkeit
nach. In gleich bleibendem Rhythmus vergewissert sie sich im Medium der Psalmen Gottes
Heilswirken in der Geschichte, vernimmt in der Schriftlesung Gottes Wort und richtet sich
bittend und dankend im Gebet an Gott. Die Stundenliturgie flieht insofern nicht aus der
Zeit, sondern bringt unverwechselbar realititsnah die vielfachen Unheilserfahrungen in der
Welt und schlieBlich in der je eigenen Zeit ausdriicklich zur Sprache. Zahlreiche Psalmen
thematisieren die Infragestellung des Menschen durch die Krankheit und, umfassender als
nur auf die Physis des Menschen beschrinkt, die Erfahrung des Leids, den Kosmos der
Angste, die einen Leidenden umtreiben, und den Hader, der ihn aus der Bahn werfen kann.
Beispielhaft erwihnt sei Psalm 88, in dem der Leidende seine Not Gott entgegenschleu-
dert.” Sie kulminiert in dem Schrei: »Warum, o Herr, verwirfst du mich, warum verbirgst
du dein Gesicht vor mir?* (Ps 88.15). Anklinge an die bedriingenden Erfahrungen eines
Kranken bei gleichzeitiger Ubereignung an die Hilfe Gottes sprechen auch aus Psalm 16
oder Psalm 77.% Diese Auflistung von Psalmen, die in der Regel sogar mehrfach Verwen-
dung finden, liefie sich ergénzen.

braucht die Salbung nicht ihrer physischen Beziige beraubt oder in den Rang einer letzten Olung
gehoben zu werden. Fiir eine Beriicksichtigung dessen pléadiert ebenfalls Eva-Maria FABER, Ein-
fiihrung in die katholische Sakramentenlehre. Darmstadt 2002, 147f; ebenso Franz-Josef NOCKE,
Spezielle Sakramentenlehre. In: Handbuch der Dogmatik Bd. 2. Hg. Theodor Schneider. Diissel-
dorf *2002, 226-376, 342f.

Die Feier der Krankensakramente (s. Anm. 4) 94.

> Vgl. Michael ScHULZ, Sakramentale Theodizee: die Krankensalbung. In: ThGI 91 (2001) 69-86.
% Vgl Die Feier des Stundengebetes. Stundenbuch. Fiir die katholischen Bistiimer des deutschen
Sprachgebietes. Authentische Ausgabe fiir den liturgischen Gebrauch. Erster Band: Advent und
Weihnachten. Einsiedeln [u. a.] 1978, 25*—111*

Vgl. im Stundenbuch: Karfreitag (Terz-Sext-Non) Bd. [[/221. Ebenso Dienstag 4. Woche (Terz-
Sext-Non) [/715, 11/951, 111/618. Ebenso Freitag (Komplet) 1/793, 11/1035.

Vgl. Karsamstag (Lesehore) 11/229. Ebenso Psalterium So. 2. Woche (1.Vesper) /500, [1/715,
1I/615. Ebenso Donnerstag (Komplet) 1/789, 11/1030, 111/714. Ebenso Allerheiligen (Lesehore)
111/963.

Vgl. Mittwoch 2. Woche (Laudes) 1/544, 11/766, 111/378.
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Winfried Haunerland hat darauf aufmerksam gemacht, dass dem Stundengebet ein escha-
tologischer Grundzug innewohnt, der die erlebte Zeit aufschlieBt fiir das Gedéchtnis des
Christus-Mysteriums und die Perspektive des ausstehenden Heils wachruft: In seinem Deu-
tungsmodell meint Heiligung der Zeit ,.die andauernde Umgestaltung einer an sich zumin-
dest ambivalenten, wenn nicht sogar als heillos erfahrenen Zeit durch die Erinnerung und
Verkiindigung des Heiles, das in Jesus Christus geschehen ist“’. In eine dhnliche Richtung
gehend interpretiert Corinna Dahlgriin die Stundenliturgie als ,,Zeit aus der Zeit genom-
men“’". So besehen gehort die Sorge um die Kranken zu den wesentlichen theologischen
Paradigmen der Stundenliturgie. Sie ist sensibel fiir den Leidenden und stellt ihn in seiner
je eigenen Situation in die eschatologische Grundbewegung hinein. Darin leistet sie eine
Umdeutung und Wandlung der erfahrenen Lebenssituation des Betenden’”: Sie spricht ihm
rhythmisch wiederkehrend Gottes Heil zu, sie hélt den Blick auf das Mysterium in einem
wachen Bewusstsein, riickt die Gebrochenheit in ein neues Licht und erneuert auf diese
Weise die eine, tragfihige, von Gott verbiirgte Hoffnung.

2.3 Fazit: Heilsdienst fiir Kranke ist eine Grundkonstante liturgischen Handelns

Der knappe Aufriss hat aufgezeigt, dass der Heilsdienst in Krankheit ein bleibendes litur-
gisches Paradigma darstellt. Im rituellen Gedédchtnis der Kirche war und ist der kranke
Mensch mit seiner je eigenen Erfahrung — ungeachtet der hier nicht zu erlduternden Litur-
giegeschichte — beheimatet. Dabei ist die Sorge nicht auf eine einzige Feierform begrenzt.
Das Paradigma durchzieht die Liturgie in Génze und erhilt eine je neue Gestalt. Diese folgt
keinem starren Schema, sondern einer Vielgestaltigkeit, die sich den unterschiedlichen
Pragungen und Erfahrungen des Einzelnen verpflichtet weill. Weil Liturgie ein personales
Geschehen zwischen Gott und Mensch anzielt, ist die Disposition des Kranken nicht Zutat,
sondern konstitutiv. Pluriformitdt und situationsabhdingige Stufungen kennzeichnen des-
halb bereits den theologischen Kern liturgischen Heilsdienstes, so wie er in den Agenden
derzeit vorliegt. Jede Monokultur, die sich auf nur eine Form beschriinkte, besidfe darum
kein liturgietheologisches Fundament.

Der vielgestaltige Heilsdienst wurzelt theologisch im Mysterium des Christus-
Geschehens, in der Spannung des bereits angebrochenen, aber doch unter dem eschatologi-
schen Vorbehalt stehenden Heils. Deshalb steht er weder einseitig im Dienste einer Hoff-
nung auf physische Heilung noch einer blassen Vertrstung auf ein kommendes Heil. Die
liturgische Kultur in Krankheit umfasst, wenn sie sich Rechenschaft von ihrem theologi-
schen Kern gibt, beide Dimensionen, die nur in threm Doppelbezug ein Ganzes bilden. Eine
Liturgie, die das Mysterium vernachléssigte, fithrte tiber kurz oder lang ebenso zur Defor-
mation wie eine Auslassung der konkreten, korperlich erfahrbaren Gebrochenheit des
Kranken sich dem Ideologieverdacht aussetzte.

" Winfried HAUNERLAND, Theologische Schwerpunkte der ,Allgemeinen Einfiihrung in das Stun-

dengebet®. In: Lebendiges Stundengebet. Vertiefung und Hilfe. Hg. Martin Kléckener — Heinrich
Rennings. Freiburg 1989, 123-139, 133.

Corinna DAHLGRUN, Zeit aus der Zeit genommen. Zur Theologie des Stundengebetes. In: Jahr-
buch der Europdischen Gesellschaft fiir die Theologische Forschung von Frauen 7 (1999) 117
122;

Vgl. Reinhard MESSNER, Einfithrung in die Liturgiewissenschaft. Paderborn 2001, 228232, der
in der ,,Umwandlung der geschichtlichen Lebenssituation des Beters* einen Kristallisationspunkt
des Betens sieht, ebd. 231.
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3. Anforderungen an eine Vielgestaltigkeit des liturgischen Heilsdienstes
in der Krankenseelsorge

Die kirchliche Krankenpastoral trifft in ihrem Dienst auf die Zeichen der Zeit. Ihr ist des-
halb die Suche nach einer angemessenen Gestalt im Schnittfeld von krankem Menschen
und dessen Bediirfnissen, naturwissenschaftlich-medizinischer Technik, einem breiten
Spektrum an variierenden Krankheitsverstindnissen, biblischem Anspruch und ihrer eige-
nen kirchlichen Beheimatung als bleibende Herausforderung aufgegeben. Innerhalb dessen
ist es nur konsequent, dass die Krankenseelsorge keinen technokratischen, sondern einen
diakonisch-geistlichen Aspekt ihrer Aufgabe in den Vordergrund stellt. Krankenpastoral
fordert eine Solidaritdt mit den Kranken ein, welche die Wirklichkeit der Krankheit wach
und einfiithlsam thematisiert, alle Fluchtbewegungen verhindert und — darin diirfte ihr Kern-
ziel liegen” — tragfiihigen Trost spendet. Die Feier der Liturgie gehort unabdingbar zu
diesem Dienst. Wenn nun einige Schlussfolgerungen in Form von Postulaten benannt wer-
den, dann geht es nicht um eine fertige Rezeptur fiir ein richtiges Feiern des Gottesdienstes,
sondern um Anforderungen an eine liturgische Programmatik in der Krankensorge. Sie
wollen ein theologisches Plidoyer fiir eine liturgische Kultur im christlichen Heilsdienst an
den Kranken sein.

a) Liturgie als integralen Bestandleil der Krankenseelsorge begreifen

Man wird realistisch feststellen miissen, dass der Heilsdienst, wie er in der Liturgie auf-
scheint, heute aus vielen Griinden nicht wahrgenommen wird. Kirchliche Liturgie und die
bedriéingende Situation Kranker scheinen oftmals nicht kompatibel zu sein. Rechtfertigt
Jedoch die Distanz vieler Kranker zur kirchlichen Liturgie einen liturgischen Totalverzicht,
den vélligen Ausfall rituell-liturgischen Handelns am Krankenbett? Bleibt als einzige Kon-
sequenz, bis auf wenige Ausnahmefille, d. h. meist die Krankensalbung, auf die Liturgie zu
verzichten und sie weitgehend aus der Krankenseelsorge auszugrenzen? Mogen die Distan-
zen noch so tiefe Griben aufwerfen, so bleiben Kranke gleichwohl auf Trost angewiesen,
der ihnen hilft, ihre Lebenssituation zu bewdltigen und Kraft zum Aushalten zu schopfen.
Ungeachtet dessen, ob dem Ideal stets Geniige getan wird, hat die Liturgie die Aufgabe, fiir
den Kranken einen Raum des Trostes zu schaffen. Sie soll das Bediirfnis nach Trost auf-
greifen und dem Kranken die Verheifung der Wirklichkeit Gottes zusprechen, dieser moge
die zugesagte Verheiflung des Heils als Trost in die gegenwirtige Gebrochenheit des Kran-
ken hineinleuchten lassen. Ein solcher Raum des Trostes darf sich nicht im Gestriipp der
vielen nahe liegenden Vertrostungen verfangen. Denn der Trost aus der Liturgie griindet
nicht auf menschlicher Selbsterfindung, sondern in der Selbstoffenbarung Gottes in seiner
liebenden Zuwendung zum Menschen. Im Angesicht der Krankheit muss die Feier bezeu-
gen, dass die Hoffnung auf kérperliche Heilung sich mit der Hoffnung auf das in Christus
verbiirgte Heil des ganzen Menschen verbinden kann.

Will Krankenseelsorge ein trostvoller und hoffnungsstiftender Heilsdienst an den Kran-
ken sein, dann verdient die Theologie der Liturgie in den praktisch-theologischen Konzep-
tionen ein ausgedehnteres Studium, als das bisher der Fall ist. Dies umfasst auch die Aus-
und Fortbildung der in der Seelsorge Verantwortlichen. Néher zu beriicksichtigen sind
weiter die Bedeutung und die diakonalen Moglichkeiten des Symbols und des Rituals in der
Krise der Krankheit. Gleichzeitig ist einer groRen Versuchung zu widerstehen: Liturgie darf

7 Vgl. FASSELT (s. Anm. 33) 72-80; DERS. (s. Anm. 2) 50-54.
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nicht in Génze unter das Formalobjekt korperlicher Genesung, der Genesungstherapie oder
gar korperlicher Wellness geraten. Eine Verzweckung im Sinne eines nur wohltuenden,
bestitigenden und therapeutischen” Instruments lduft dem Sinngehalt der Liturgie entge-
gen. Andreas Odenthal weist aus psychoanalytischer Sicht gar eine heilende Dimension des
christlichen Rituals ausdriicklich ab. Von einer heilenden Dimension vermag er nur auf
dem Hintergrund bleibender Fragmentaritdt menschlicher Existenz zu sprechen, weil ,.der
Begriff ,heil* der eschatologischen Vollendung des Menschen im Reich Gottes vorbehalten
bleibt. Die irdische Existenz des Menschen bleibt demgegeniiber gebrochen — nicht zuletzt
auch durch die Erfahrungen von Schuld und Versagen®. Insofern vermag Liturgie zu heilen,
,ohne jedoch die Fragmentaritit menschlicher Existenz aufzugeben*””. Diese Sicht diirfte
sich mit der oben entfalteten Linie vom Mysterium durchaus decken. Liturgie befriedigt
keine Bediirfnisse, sondern sie feiert angesichts vieler Bediirfnisse des Kranken Geheimnis-
se, um es in Abwandlung eines vielfach zitierten Diktums zugespitzt zu formulieren.”
Liturgie kann, wenn sie ihren Doppelbezug von Heilung und kommendem Heil beriicksich-
tigt, im umfassenden Sinne heilend wirken, selbst an der Schwelle des Todes.”

b) Belebung der vorhandenen Pluriformitdt, Variabilititen nutzen

Im Blick auf die Liturgievielfalt ist die gegenwirtige Praxis nur ein Bruchstiick dessen,
was in der Vergangenheit einmal war. . Der Verlust der Formenvielfalt ist problematisch,
umso mehr, wenn in neuen Ritualen heute etwas gesucht wird, das urspriinglich durch
kirchliche Rituale abgedeckt wurde.“’® Die Problematik einer liturgischen Monokultur
spiegelt sich insofern in weiten Teilen kirchlicher Krankensorge, als liturgischer Heils-
dienst fast ausschlieBlich nur in Krankensalbung und Krankenkommunion praktiziert wird.
In der (zumeist amtstheologischen) Diskussion kommt nur die Krankensalbung zur Spra-
che. Dies ist eine verhdngnisvolle Verkiimmerung der Gottesdienstkultur. Eignet sich die-
ses Sakrament als einziges Vehikel in der liturgischen Heilssorge? Es dringt sich geradezu
der Eindruck einer Ignoranz gegeniiber der durchaus méglichen liturgischen Vielfalt auf.
Die theologische GroBkontroverse, in der die Krankensalbung derzeit steht, widmet sich
vor allem der Frage nach dem geeigneten ,Spender‘. Die Verabsolutierung der Diskussion
um die Krankensalbung ist verhdngnisvoll, so notig sie auch ist. Sie stellt die vorhandene
Pluriformitit liturgischen Handelns am Kranken unzuldssig in den Schatten. Bei allem
Klarungsbedarf ist zu iiberlegen, ob diese Engfithrung nicht ein abwertendes Licht auf
andere Gestalten wirft. Andere Gestalten, welche die Liturgiegeschichte immer kannte,
wiren dann ein Irrtum gewesen: Die vielen Formen liturgischen Heilsdienstes, neben und
in Verbindung mit der Krankensalbung hitten sich als liturgisch, pastoral und letztlich auch

™ Eine erhebliche Betonung der Leib-Dimension in der Seelsorge nehmen im evang. Bereich vor

Christoph SCHNEIDER-HARPPRECHT, Leib-Sorge? Die Wiederentdeckung des Leibes in der Seel-
sorge. In: Psychosoziale Dienste und Seelsorge im Krankenhaus (s. Anm. 6) 202-222; NAURATH
(s. Anm. 6). Die eschatologische Dimension wird hier zwar erwihnt, bleibt jedoch randstidndig.
Andreas ODENTHAL, Liturgie als Ritual. Theologische und psychoanalytische Uberlegungen zu
einer praktisch-theologischen Theorie des Gottesdienstes als Symbolgeschehen. Stuttgart 2002,
228. Diese Sicht lduft den Ganzheitlichkeitsidealen entgegen, wie sie an anderen Orten ohne
eschatologische Beziige zuhauf vertreten werden.

Vgl. Carlo Maria MARTINI, Die Kirche befriedigt nicht Erwartungen, sie feiert Geheimnisse. In:
DERS. — Umberto Eco, Woran glaubt, wer nicht glaubt? Wien 1998, 64-73. Diese Uberschrift ist
eine redaktionelle Einfiigung, vgl. ebd., 156.

Vegl. die eindriickliche Fallstudie von Margot E. FASSLER, Liturgical elements in the hospice
sickroom: a case study. In: Worship 73 (1999) 230-246.

GERHARDS — KRANEMANN (s. Anm. 20) 21.
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als geistlich unbefriedigend erwiesen. Deshalb ist es wiinschenswert, alle Engfiihrungen zu
Gunsten einer Wiederbelebung der Vielfalt aufzubrechen. Es miisste anerkannt werden.
dass es auch an der Schnittstelle von Krankheit und Ritual eine Vielfalt der Formen und
Ausdrucksformen gibt, die den verschiedenen Seelsorgssituationen und den sehr unter-
schiedlichen Prigungen und Erfahrungen der Menschen der modernen Gesellschaft ange-
messen ist. Es braucht ein geschirftes Bewusstsein dafiir, dass sich die Liturgie pluriform
der Kranken und Leidenden annimmi. Alle Einseitigkeit, die Ausgrenzung jeder Stufung,
ist eine Verkiimmerung des liturgischen Lebens. Auch Wallfahrten kénnen ein Feld sein,
auf dem sich die Einsicht in die Pluriformitit bewshrt. Wer Kranken Trost im Glauben
zusprechen will, der muss nicht zum Ritendesigner werden, sondern kann auf eine Fiille
bestehender Gestalten zurtickgreifen. Notwendig ist ein verstirktes Aufnehmen der vorhan-
denen Variabilitét.

¢) Neue rituelle und symbolische Formen entwickeln, die erkennbar an das Mysterium zu-
riickgebunden sind

Zweitellos darf Liturgie nicht vereinnahmen. Entfremdungen miissen nicht nur ernst ge-
nommen, sondern auch ausgehalten werden. Das diirfte so lange unproblematisch sein, wie
der Heilsdienst der Kirche ausschlieBlich auf die bisher erprobten und in der liturgischen
Ordnung der Kirche vorgesehenen Gestalten reduziert bleibt. Kann man sich jedoch ange-
sichts andauernder Ritenfreudigkeit bei nachlassender Liturgiefihigkeit und -praxis auf
einige Hochformen zuriickziehen? Kritisch fragt Benedikt Kranemann mit Blick auf die
Pluralisierung der Ritenkultur: ,,Gibt es gegenwirtigc moglicherweise eine Exklusivitit
rituell-liturgischen Handelns der Kirche und eine problematische Konzentration auf einige
Hochformen der Liturgie, vor allem die Eucharistie, dic viele Lebenssituationen nicht
(mehr) treffen? Und liegt moglicherweise in der géingigen liturgischen Praxis ein Missver-
sténdnis von Ritual vor, dass man das Vorreflexive im Ritual verkennt [. . .]?"® Es stehen
durchaus rituelle Ressourcen offen, gerade im Hinblick auf Kranke, die kaum mit den litur-
gischen Vollziigen der Kirche vertraut sind.** Denkbar sind freie Anlassgottesdienste oder
Segnungen, beispielsweise bei der Einlieferung ins Krankenhaus bzw. bei der Heimkehr
nach Hause, vor einem operativen Eingriff oder — wie im Dom zu Erfurt und andernorts —
offene Krankensegnungen jenseits kirchlich geregelter Liturgie.®' Ebenso hilfreich als
Glaubenszeugnis ist der gezielte Einsatz von Zeichen und Symbolen, etwa — wie in der
Seelsorge an der Universititsklinik Miinster — die Uberreichung eines schlichten Kreuzes,
eines kleinen Bronzeengels oder eines kiinstlerisch gestalteten Schriftzitates. Damit ist
nicht einem willkiirlichen Design von Texten und Ritualen das Wort geredet, sondern einer
verantwortlichen Pluralisierung, die sich iiber den theologischen Sinngehalt des liturgischen
Heilsdienstes ebenso Rechenschaft gibt wie iiber die Asthetik der duBeren Gestalt. Das Ziel
einer pluriformen rituell-liturgischen Krankenseelsorge darf nicht in eine Beliebigkeit ab-
gleiten: Gerade weil es sich um symbolische Aktion handelt, kann die éuBere, rituelle Seite
unter der Hand zu einem alles entscheidenden Wert heranwachsen und fiir sich selbst ste-
hen; mit der Folge, dass die Symbolik an Kraft verliert und keinen Bezug mehr zum Myste-

" Benedikt KRANEMANN, Rituale im Bedeutungswandel. Ein ambivalentes Phianomen gegenwiirti-

ger Kultur. In: HerKorr 60 (2006) 204-209, 206.

Vgl. WEIHER (s. Anm. 40), 45ff.

Martin LATZEL, Den Fernen nahe sein. Religiose Feiern mit Kirchendistanzierten, Regensburg
2004, 109, weist zu Recht darauf hin, dass religidse Rituale mit Distanzierten ,.nicht an den hohen
Anspriichen christlicher Liturgie” gemessen werden miissen und kénnen.
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rium besitzt, sondern nur noch menschliche Aktion ist, deren Verbindung zum Heilsge-
schehen Jesu verblasst. Geht man davon aus, dass im Zentrum das Mysterium steht, dann ist
die Frage nach dem Sinngehalt solcher Formen rasch beantwortet. Zu Recht fordert Win-
fried Haunerland: Die Kirche muss bei aller rituellen Vielfalt ,,zugleich darauf achten, dass
ihr Handeln selbst authentisch bleibt. Deshalb muss erkennbar bleiben, wo die Mitte des
christlichen Glauben ist und woraus die Kirche ihre Kraft schopft. Wenn der Kirche zuge-
mutet wird, nicht mehr von Jesus als dem Christus zu sprechen oder ihr eigenes Bekenntnis
zum dreieinen Gott zu unterschlagen, muss die Kirche sich verweigern“®.

4. Ausblick

In einem wachsenden religidsen und rituellen Pluralismus diirfte die liturgische Heilssor-
ge eines der Schliisselthemen fiir die kirchliche Krankensorge sein. Wer sich also anschickt,
in der Krankensorge zu wirken, der muss in Rechnung stellen, dass die Liturgie Ausdrucks-
ort und Priifstein eines authentisch-theologischen Heilsdienstes ist. Hier trifft wiederum zu,
was Romano Guardini fiir die gesamte Liturgie feststellte: ,,So ist das liturgische Problem,
im rechten Rahmen gesehen, eines der dringlichsten unserer geistlichen wie kulturellen
Zukunft “**

Es wire falsch, nun gleich nach einer Praxisanleitung und fertigen Rezepten zu rufen.
Noch vor der Frage ,Wie feiern wir?‘ muss in der Krankenseelsorge eine liturgische Stand-
ortbestimmung erfolgen, eine leitende Hermeneutik erarbeitet werden, die den Fragen ,Was
feiern wir?* und ,Warum feiern wir?‘ nachgeht. Meine Uberlegungen sehen in der Re-
integration des Gottesdienstlichen einen klaren Arbeitsauftrag fiir die Krankenpastoral.
Diese Reintegration unterliegt Mafstidben: Sie bewegt sich unvermeidlich im Rahmen einer
eingehenden Wahrmehmung der Kranken. Sie erfordert eine Preisgabe aller Ansitze, die
entweder fiir eine rein rubrikale Liturgie plddieren oder umgekehrt im anderen Extrem in
beliebigen Ritualen die Substanz des Glaubens zuriickdringen wollen. Notig ist eine Zir-
kelbewegung zwischen liturgietheologischer Fundierung, vorhandener Vielfalt und Offen-
heit fiir die Entwicklung neuer ritueller Formen. Diese Trias erscheint mir deshalb so wich-
tig, weil sie weder einer ,konservativen® Interpretation des Gottesdienstes, die sich unab-
hingig von der Disposition des Kranken kiihl auf die tiberlieferten Formen verldsst, noch
einer ,fortschrittlichen® Interpretation, die angeblich vom ,modernen Menschen® und seinen
Bediirfnissen ausgeht, das Wort redet. Ob und inwiefern diese Trias in kirchliche Konzepte
fiir Krankenpastoral eingefiigt werden kann, bedarf sicherlich weiterer Uberlegungen. Dies
ist auch eine strukturelle Frage. Sie kann hier nur aufgeworfen, aber nicht beantwortet wer-
den. Dass der faktische Zustand nicht die Norm sein kann, versteht sich von selbst.

¥ Winfried HAUNERLAND, ,.Die Kirche befriedigt nicht Erwartungen, sie feiert Geheimnisse®. Vor-

iiberlegungen zu einer diakonischen Gottesdienstpraxis. In: HID 60 (2006) 4963, 62. Ahnlich
Karl-Heinrich BieriTz, Einladung zum Mitspielen. Riten-Diakonie und Ritualtheorie: Anregun-
gen und Einwiirfe. In: Die diakonale Dimension der Liturgie (s. Anm. 22) 284-304.

83 Romano GUARDINI, Liturgie und liturgische Bildung, Mainz *1996, 27.
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., Weihnachten im Aufgriinen der Erde
Adventliche Hoffnungssymbole

Wenn uns heute ein Zeitgenosse fragen wiirde: Warum wurde Gott Mensch? — also die
alte, von mittelalterlichen Theologen oft diskutierte Frage stellen wiirde: Cur Deus Homo?
— dann wiirden wir nach einigem Nachdenken vielleicht sagen: Gott wurde Mensch, . . .
weil Gott uns liebt, weil Gott die Menschen von der Siinde erlésen wollte . . .

Auch der mittelalterliche Mensch hitte wahrscheinlich keine sofortige Antwort parat ge-
habt, aber sich wohl eher als wir an die Worte aus dem Martyrologium, dem Heiligenka-
lender der Kirche erinnert, wo es an Weihnachten heiBt: ,,Gott wurde Mensch, weil [z]en
durch seine gnadenvolle Ankunft das Weltall heiligen wollte*, — ,.volens consecrare mun-
dum®.

Diese Antwort ist ein anderer Denksinn, eine Sicht von der Menschwerdung Gottes, die
Weihnachten weitet, vom Krippenidyll zu einem kosmischen Ereignis; eine Sicht, die das
Kommen Gottes in die Welt als Konsekration, als Heiligung der Welt feiert.”

»Weil er das Weltall heiligen wollte.“ Mit anderen Worten, aber ganz dhnlich, sagt es der
Introitus zur Messfeier vom Zweiten Sonntag nach Weihnachten: , Als tiefes Schweigen
das All umfing, und die Nacht bis zur Mitte gelangt war, da stieg dein allmichtiges Wort, o
Herr, vom Himmel herab, vom kéniglichen Thron* (Weisheit 18,14—15).

Das Wort, das im Anfang war, der Logos, durch den alles geworden ist, kommt in die
Welt, segnet, heiligt, konsekriert und weiht sie, und dieses kosmische Ereignis nennen wir
Weih-nacht.

Etwas von diesem kosmischen Staunen, dass Gott, der Schopfer des Alls, auf die Erde
kommt, wird deutlich in dem Roman Perleandra des englischen Theologen C. S. Lewis.
Alle Planeten im Universum beneiden die Erde, weil Gott auf ihr Mensch geworden ist:
»Auf der gefallenen Welt erschuf ER sich einen Kérper und machte ihn glorreich fiir alle
Zeit. Dies ist das Ziel und der letzte Grund aller Schopfung, und die Siinde, durch die es
geschah, wird die gliickliche genannt, und die Erde, wo es geschah, ist die Mitte der Wel-
ten. Gepriesen sei ER!*

Wenn Gott in die Welt kommt, dann geschieht etwas Weltverinderndes, dann verwandelt
sich der blaue Planet: Weihnachten im Aufblithen der Erde.

Es ist auffallend, wie die Bibel das Kommen Gottes in die Welt zum Ausdruck bringt.
Wenn Gott kommt, dann wird die Erde wieder zu ihrem Schépfungsursprung zuriickge-
fiihrt’; dann beginnt die Steppe zu blithen, wird die Wiiste zur Oase, dann schligt aus ei-
nem toten Baumstumpf neues Leben aus, . . . dann jubeln die Biume, wenn Er kommt. Im

Es handelt sich bei dem Beitrag um einen Vortragstext, der weitgehend als solcher belassen wur-
de. Der Titel ist iibernommen von Wilhelm NvSSEN, Weihnacht im Aufgriinen der Erde. Hg. ders.
Kéln 1984 (Schriftenreihe des Zentrums patristischer Spiritualitit ORIENS im Erzbistum Koln
Bd. XIV).

Vgl. Wilhelm NYSSEN, Der heilende Christus. Mainz 1977, 7.

Vgl. die Prifation von Weihnachten II: ,,Die Erneuerung der Welt durch den menschgewordenen
Sohn Gottes*.
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Advent greifen wir diese kosmische Wirklichkeit in biblischen Texten, Liedern und Gesén-
gen auf:

.. Wiiste und Ode sollen sich freuen, die Steppe soll jubeln und blithen* (Jes 35,1); ,,0 Erd
schlag aus, schlag aus, o Erd. DaB} Erd und Tal griin alles wird* (GL Nr. 105,3); ,.Ihr Him-
mel tauet den Gerechten . . .*“ (GL Nr. 120,3).

Und wir bringen diese Wirklichkeit in Hoffnungs-zeichen zum Ausdruck: im Advents-
kranz, im Christbaum, in den Barbarazweigen: Adventliche Hoffnungssymbole, Worte und
Zeichen des Lebens.

Da ist der Prophet Jesaia, die groBe adventliche Gestalt, neben Maria und Johannes. Viel-
leicht hat er selbst erlebt, wie die Besatzungsmacht nach der Eroberung Judas alle Oliven-
und Obstbdume umgehauen hat, um die zuriickbleibende Bevolkerung zu schwiichen nach
dem Prinzip der ,,verbrannten Erde®. Er schreibt: ,,Seht, Gott der Herr der Heere, schligt
mit schrecklicher Gewalt die Zweige ab. Die médchtigen Biaume werden gefillt, und alles,
was hoch ist, wird niedrig. Das Dickicht des Waldes wird mit dem Eisen gerodet, der Liba-
non fillt durch die Hand eines Michtigen* (Jes 10,33). Und vielleicht durfte er miterleben,
wie aus einem Wurzelstock neues Leben, ein neuer Reis emporwuchs. Fiir ihn war es ein
Bild der Hoffnung, das ihm sagte: Das Geschlecht Davids, dessen. Stammvater Isai/Jesse
ist, ist trotz aller Not nicht am Ende. Das davidische Reich ist nur scheinbar untergegangen.
Man hat es zerstort und es liegt am Boden, wie die umgehauenen Baume. Aber genauso
kann es aus der Tiefe, aus den Wurzeln des Volkes Gottes, noch gentigend Kraft herauszie-
hen, um neu zu erblithn. Um dem Volk Mut zu machen, prophezeit er im Auftrag Gottes,
dass aus demselben Konigshaus Davids, ein neuer Spross hervorgehen wird:

,.Aus dem Baumstumpf [sais wichst ein Reis hervor, ein junger Trieb aus seinen Wurzeln
bringt Frucht. Der Geist des Herrn lisst sich nieder auf ihm: Der Geist der Weisheit und der
Einsicht, der Geist des Rates und der Stirke, der Geist der Erkenntnis und der Gottesfurcht.
[...] An jenem Tag wird es der Spross aus der Wurzel Isais sein, der dasteht als Zeichen fiir
die Nationen; die Vélker suchen ihn auf, sein Wohnsitz ist prachtig™ (Jes 11,1-2.10).

Von diesem koniglichen Spross werden so groBe Dinge gesagt, dass sie bei der Mensch-
lichkeit der Herrscher Israels nie ganz der Wirklichkeit entsprachen. Im Volk Israel fiihrte
diese Botschaft zu immer groferer Hoffnung, auf den Messias, als den Uberbieter alll sei-
ner bisherigen Konige.

In unserer christlichen Tradition ist in diesem Zusammenhang das Bild der ,,Wurzel Jes-
se” entstanden. Aus dem schlafenden Jesse (Isai) wichst in groBen Ranken ein Baum, in
den Asten sitzen Menschen. Das florale Bild steht in Zusammenhang mit den Stammbéu-
men Jesu (Mt, 1,1-17; Lk 3,23-38), die wir kurz vor Weihnachten horen.* Die Stammbiu-
me Jesu und die Wurzel Jesse sind Ausdruck einer grofien biblischen Glaubenserfahrung.
Mitten in der Geschichte mit ihrem Auf und Ab, mit ihrer Grofle und Siinde gibt es von
Gott ein Wachsen des Heils. Die vielen Namen wollen zeigen, dass Gott in einer langen
Geschichte seine uralten VerheiBungen erfiillt hat. Seine Treue ist so grof3, dass keine Siin-
de, weder die des David noch der Dirne Rachab Gottes Heilsplan verdirbt.

Im Zentrum des Wurzelstocks sehen wir Maria. Das lat. Wort fiir Spross = verga ist dem
lat. virgo = Jungfrau so dhnlich, dass man es schon friih auf sie gedeutet hat.

In den Gliedern der Generationen ist Maria Jesus am nichsten. Wurzel Jesse, die Stamm-
bidume, das sind hoffnungsvolle Bilder, damals wie heute. Wir etleben die nahezu kollekti-
ve Schwierigkeit an Gott zu glauben. In dem Motiv der Wurzel Jesse und der Stammbéume

4 Mt 1,1-17 (17. Dezember), Mt, 1,1-25 (Weihnachten — Am Heiligen Abend).
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tritt uns eine Hoffnung entgegen, derer wir dringend bediirfen: Mitten im schicksalhaften
Verwobensein mit den Generationen bliiht trotz allem das Heil.

Barbarazweige

Das Brauchtum im Advent hat dieses Bild des Erbliithens mit dem Lebenszeugnis der Hei-
ligen Barbara in Verbindung gebracht; am 4. Dezember ist ihr Gedenktag. Sie lebte im 4.
Jh. in Kleinasien, heute heifit der tiirkische Ort Ismid. Die Legende zeigt uns Barbara als
eine schone und intelligente Frau. Um sie vor einer frithen Heirat zu bewahren, sperrte sie
ihr Vater in einen Turm. Dort lernte sie Christen kennen und lie sich taufen. Der Vater
versuchte mit allen Mitteln sie von ithrem Glauben abzubringen. Von der Eucharistie habe
sie die Kraft bekommen, um allen Angriffen standzuhalten. Thr Vater liel3 sie schliefilich
dem Richter ibergeben, der sie zum Tode verurteilte. Auf dem Weg dorthin, so die Legen-
de weiter, verfing sich ihr Kleid in einem Kirschzweig. Sie nahm ihn mit und am Tag ihrer
Hinrichtung bliithte der Zweig in voller Pracht. Das Bild erinnerte natiirlich die Christen an
die Verheiung des Jesaja und seine Hoffhung auf den Erretter. ,,Aus dem Baumstumpf
[sais wiichst ein Reis hervor . . .*° Was er iiber die Erwartung des Messias aussagt, sagt die
Barbaralegende tiber die Erwartung der Christen auf die Wiederkunft Christi aus. Das
Heilsereignis ist noch nicht abgeschlossen, erst dann, wenn Christus, am Ende der Zeit alle
mit dem Vater versohnt hat, wenn es nichts mehr gibt als das Reich Gottes, dann ist das
Heil vollendet. Bis dahin ist der Brauch, am Barbaratag einen Kirch- oder Forsithienzweig
zu schneiden, ihn ins Wasser zu stellen und diesen dann an Weihnachten erblithen zu sehen,
ein kleines Hoffnungszeichen: Im Totgeglaubten hat sich schon neues Leben geregt und an
Weihnachten ist dieses Leben aufgeblitht als Reis Jesse, den uns Maria gebracht hat und auf
dessen Wiederkunft wir mit Hoffnung warten.

Dieses Zeichen steht auch im Zusammenhang mit dem Ersten Advent, auf den der Barba-
ratag unmittelbar folgt. Das Evangelium zitiert ein Gleichnis Jesu: ,,Sehr euch den Feigen-
baum und die anderen Bidume an: Sobald ihr merkt, dass sie Blitter treiben, wisst ihr, dass
der Sommer nahe ist. Genauso sollt ihr erkennen, wenn ihr dies geschehen seht, dass das
Reich Gottes nahe ist* (Lk 21,29-31).% Die Zeichen der Zeit erkennen! Die zur Unzeit, im
Winter blithenden Zweige, weisen daraufhin: Weihnachten im Aufgriinen der Erde.

Adventskranz

Er ist aus verschiedenen Ursymbolen zusammengesetzt: da ist der runde Kranz, die grii-
nen Zweige, die vier Kerzen (die violetten Binder). Der Kranz ist Symbol des Erdkreises,
des Erdenrunds, des Kosmos, der auf das Kommen des Erlosers gewartet hat und dessen
Ankunft diesen heiligte. Auch Symbol Gottes, der ohne Anfang und Ende ist, und der Ewi-
ge heilit.

Ein gutes Sinnbild fiir das neue Kirchenjahr, das am Ersten Advent beginnt: der ,,Jahres-
kranz der Giite Gottes™ (Julius Tyciak).

Und wihrend drauBlen die Dunkelheit wichst — das Tageslicht wird noch kiirzer bis zum
21. Dezember —, nimmt das Licht am Adventskranz Sonntag fiir Sonntag zu. Die brennen-
den Kerzen zeigen — bei der zunehmenden Verringerung des Lichtes drauien — das Wach-
sen des Lichtes der ,,Ubernatur® an, das Christus-Licht, das am Weihnachtstag in seiner
ganzen Fiille aufleuchtet.

Die ab Weihnachten wieder zunehmenden Tage sind dann gleichsam eine kosmische Be-
stitigung fiir das Licht, das uns in Christus erscheint.

Leider ist dieser Vers aus der Verkiindigung am Ersten Advent (Lesejahr C) herausgenommen.
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. Tauet®, lateinisch: ,,Rorate®, ist ein starker Ruf im Advent. Von der Natur, vom Acker-
land ist das Bild genommen. Nach langer Trockenheit diirstet die Erde nach Wasser, sie
6ffnet sich, wenn Tau und Regen fiillt und saugt die Feuchtigkeit ein. Dann quillt der Sa-
men im Ackerboden, keimt und sprosst.

Jesaia sagt es mit den Worten: ,, Tauet, ihr Himmel, von oben, ihr Wolken, lasst Gerech-
tigkeit regnen® und er fiigt hinzu: ,,Die Erde tue sich-auf und sprosse das Heil hervor™ (Jes
45.9). Die Wiiste und der befruchtende Tau, der die Steppe zur Oase macht, waren fiir Isra-
el Bilder, mit denen es das Kommen Gottes beschrieben hat. Wenn Gott kommt, dann wird
die Wiiste erbliihen, dann wird in der Diirre ein Quell aufbrechen und alles beleben. ,,Wiiste
und Ode sollen sich freuen, die Steppe soll jubeln und bliihen . . . (Jes 35,1).

Es ist auch ein Bild fiir uns. Unser Durst nach Glaube, Liebe, Gerechtigkeit und Friede,
alles, was in uns wiist und leer ist, kann gefiillt werden in dem Einen, wenn wir uns bei
seiner Ankunft glaubig 6ffnen, dem lebendigen Gott selbst, der wie Tau und Regen herab-
stromt auf diese Erde. Dafiir steht Maria. Sie war ganz offen fiir Gott. Und schon immer hat
man den Vers des Jesaja ,,Tauet ithr Himmel“ mit ihr in Verbindung gebracht.

Die Psalmen sind seit jeher Lieder Israels und Gebete der Kirche. Aus Psalm 85 ist der
Kommunionvers am Ersten Advent genommen: ,,Der Herr wird seinen Segen spenden, und
unsere Erde bringt ihre Frucht hervor™ (Ps 85,13).

Die Kirchenviter erkennen in diesem Vers die Menschwerdung Gottes: ,,Bethlehem wird
der erhabendste Ort in der ganzen Welt, weil hier die Wahrheit aus der Erde hervor-
spross.”“® , Als unser Erloser zur Erde herabstieg, segnete Gott sein Land* (Origenes)7.

Auch unsere Lieder sind voll von diesem Gedanken. Ein etwas Unbekannteres sei hier
kurz beleuchtet. Das Lied ,,Maria durch ein Dornwald ging* entstand im Eichsfeld um das
Jahr 1600. Es singt vom Weg des Menschen durch unsere dornige, briichige Welt und vom
Wunder der Verwandlung. Da ist ein abgestorbener Dornwald; 7 Jahre keine Bliiten, nicht
einmal Laub hat er getragen. Eine Frau, gesegneten Leibes, betritt diesen Dornwald:

,Maria durch ein Dornwald ging, [. . .] der hat in 7 Jahren kein Laub getragen. Was trug
Maria unter ihrem Herzen?* Ein kleines Kindlein trug sie unter threm Herzen. Maria trigt
Jesus durch den Dornwald dieser Erde. Und die Wende geschieht, aus Tod wird Leben. Das
diirre Land fingt nicht nur an zu griinen, es fingt an zu blithen: ,,Da haben die Dornen Ro-
sen getragen [. . .| — ,.Kyrie eleison.*

Das Kyrie eleison, der Ruf an den Auferstandenen, macht deutlich: Christen feiern Weih-
nachten von Ostern her und verkiinden einer briichigen Welt: Die ,,Dornen* der Geschichte
haben an Ostern — gegen allen Augenschein — begonnen, Rosen zu tragen. Die Ankunft
eines Kindes und seine rettende Tat am Kreuz haben den Dornwald unserer Welt verwan-
delt.

Christbaum

Auch der Weihnachtsbaum gehort zu den adventlichen, schon mehr weihnachtlichen
Symbolen. Wie der Name Christbaum sagt, will er ein Zeichen sein, das auf Christus ver-
weist.® Als der Brauch im 16. Jh. im ElsaB aufkam, schmiickte man einen Tannenbaum mit

®  HIERONYMUS, Brief an den Priester Paulinus, zit. nach: Texte der Kirchenviter. Bd. 3. Hg. Alfons

Heilmann. Miinchen 1964, 257.

Psalm 85 ist erster Psalm der Di.-Laudes der dritten Wochenreihe.

Vgl. Oscar CULLMANN, Die Entstehung des Weihnachtsfestes und die Herkunft des Weihnachts-
baumes. Stuttgart 1991, 50-68.

7
8
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roten Apfeln. So wurde zunichst der biblische Lebensbaum dargestellt, dessen Zugang fiir
die Menschen nach dem Siindenfall verwehrt war. Neben den rotbackigen Apfeln waren
Oblaten der alteste Christbaumschmuck. Die Oblaten waren Symbole fiir Jesus Christus im
Sakrament der Eucharistie. Die Oblate als Zeichen fiir den Leib Christi, der zur Vergebung
der Siinden dargereicht wird.

Der Weihnachtsbaum, am Heilig Abend aufgestellt, 16st den Adventskranz ab. Als Zei-
chen des Lebens, als Paradiesbaum, zeigt er uns, dass an Weihnachten das Paradies wieder
offen steht. ,,Heut schlieBt er wieder auf die Tiir zum schénen Paradeis, der Cherub steht
nicht mehr dafiir, Gott sei Lob, Ehr und Preis* (GL Nr. 134,4). Die brennenden Kerzen
verweisen auf Christus, das Licht der Welt.

Der Christbaum ist schlielich auch ein Zeichen fiir das ,,zweite Kommen* Christi in der
Endzeit, wenn der neue Himmel und die neue Erde Wirklichkeit werden. Im Psalm 96 heif3t
es: ,,Alle Biume des Waldes werden jubeln vor dem Herrn, wenn er kommt* (Ps 96,13).9

Weihnachten im Aufgriinen der Erde. Die liturgische Farbe des Advents ist violett: auf-
gehelltes, von Hoffhung durchpulstes Dunkel. Die Zeichen des Advents sind lebendiges
Griin inmitten toter Natur.'” Diese Hoftnungszeichen sind nicht zu iibersehen. Advent heif3t
Hoffnhung, Vertrauen auf Gott, der Leben schenkt.

’  Der Psalm ist an Epiphanie in der Lesehore verzeichnet.

Vgl. Rupert BERGER, Das grofie Schott Fiirbitt-Buch. Wochentage 1. Freiburg 2003, 10.
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Berichte und Notizen

aus Liturgie und Liturgiewissenschaft

Die Liturgie der Kindertaufe. Getauft auf den Glauben der Kirche?
Trierer Sommerakademie vom 4.—8. August 2008

Vom 4.-8. August 2008 fand die Sommerakademie in Trier, veranstaltet vom Deutschen
Liturgischen Institut (DLI) und unter der Tagungsleitung von Prof. Dr. Jiirgen Bdrsch
(Eichstitt) und Dr. Andreas Poschmann (DLI), zur Feier der Kindertaufe statt. Anlass bot
der Anfang 2008 erschienene revidierte Ritualefaszikel ,,Die Feier der Kindertaufe®, der
wiihrend der Tagung aus verschiedenen theologischen Perspektiven in Hinblick auf die
heutige pastorale Situation und Liturgie beleuchtet und diskutiert wurde. Die Sommeraka-
demie versteht sich als Veranstaltung fiir Haupt- und Ehrenamtliche, die in der Pastoral
titig sind. Von daher bietet sich hier eine sehr gute Gelegenheit der Verkniipfung von Wis-
senschaft und pastoraler Praxis als ihrem Reflexionsgegenstand.

Als Einstieg in das Thema stellte Eduard Nagel (DLI) die Hintergriinde zum langen Ent-
stehungsprozess des nun vorliegenden liturgischen Buches und die theologischen Grundge-
danken vor. Dabei wurden sowohl die positiven Impulse und AnstoéBe fiir die Liturgie und
Pastoral gewiirdigt als auch ansatzweise die Grenzen und Probleme dieses liturgischen
Buches deutlich gemacht. Jiirgen Bérsch sensibilisierte die Teilnehmerinnen und Teilneh-
mer der Sommerakademie in seinem historischen Langsschnitt dafiir, dass unsere vermeint-
lich aktuellen Probleme rund um die Kindertaufe durchaus schon frither bestanden. Eine
historische Betrachtung der Kindertaufe ldsst zunéchst bewusst werden, dass die Erwachse-
neninitiation den mafigeblichen Orientierungspunkt der Tauftheologie bildet und von miin-
digen Menschen ausgegangen wird. Des Weiteren wird ein Geflecht von Faktoren in ihren
jeweiligen Kontexten der Taufe erkennbar, die durchaus als Weichensteller in heutigen
Uberlegungen fungieren koénnen. Es schirft in einer nachchristlichen Gesellschaft zugleich
die Wahrnehmung fiir eine notwendig differenzierte Taufpastoral, die die Kirche in die
Zukunft fithren und eine erneuerte Taufspiritualitit beférdern kann. Dorothea Sattler
(Miinster) wandte sich dem Themenkomplex aus dezidiert 6kumenischer Perspektive zu
und untersuchte unter diesem Aspekt das revidierte Buch. Dabei machte sich in Hinblick
auf bereits erzielte Konvergenzen im 6kumenischen Dialog und auf das liturgische Buch
Erniichterung breit. Ebenfalls kann man eine Ungleichzeitigkeit zwischen der Theologie
und der Praxis festmachen: Die weiterhin aktuelle Sorge um das Heil eines ungetauften
Kindes ist heute zwar theologisch durch die Aufgabe des limbus puerorum geklirt, aller-
dings sind die Angste in der Praxis noch sehr groB. Eine Nottaufe eines Kindes von nicht-
katholischen Eltern gegen den Willen der Eltern erweist sich als hichst problematisch und
verldsst klar den Boden des Zweiten Vatikanischen Konzils. Von daher ergaben sich An-
fragen an die rechtliche Auslegung solcher Aussagen, womit sich Reinhild Ahlers (eben-
falls Miinster) beschéftigte. Als Kirchenrechtlerin berichtete sie von ihrem ,.tdglichen Ge-
schift, die herrschenden Unsicherheiten im Bereich der Tauffeier wie bspw. Taufauf-
schub, Patenamt oder Segnungen zu beseitigen bzw. zu vermindern. Dabei wurde deutlich,
dass weder Rigorismus noch Laxismus im Umgang mit den Fragen und Problemen weiter-
fithrend sind. In der Praxis sind gut abwigende Urteile vonnéten, die auch immer die Be-
deutung und Tragweite von ,,Soll-Bestimmungen* des Kirchenrechts beriicksichtigen. Die



Berichte und Notizen 251

Schutzfunktion, die das Kirchenrecht innehat, gerit immer wieder in Spannung zu der
menschlichen Lebenswirklichkeit. Das Recht stellt Anforderungen, die nur schwer in der
pastoralen Wirklichkeit einzulésen sind und macht zugleich die Begrenztheit unserer Vor-
stellungen von Gerechtigkeit und unseres Handelns deutlich.

Aus evangelischer Perspektive stellte Hanns Kerner (Niimberg) einem katholischen Pub-
likum Einblicke in die evangelische Taufpraxis vor. Empirische Untersuchungen bspw. zu
Taufimotivation und herrschender pastoraler Praxis einer Volkskirche, die auf Breite ausge-
richtet ist, stehen auch hier in einer Diskrepanz zu den Anspriichen der Agende der Kinder-
taufe und dem, was eigentlich eingelost werden miisste.

Das Thema Taufpastoral behandelten die beiden Referate von Konrad Baumgartner (Re-
gensburg) und P. Jean-Claude Reichert (Paris). Konrad Baumgartner wandte sich der pas-
toralen Wirklichkeit zu, indem er die ,.unbekannte Mehrheit“' der sogenannten ,,Kasua-
lienfrommen* vorstellte und einen Horizont einer gelingenden Pastoral deutlich machte.
Angesichts einer transformierten Form eines konfessionellen Milieus, das sich vorrangig
auf sakramentale Rituale bezieht, besteht die Gefahr, dass die Spannung zwischen kirchli-
chen Erwartungen und Anforderungen und den Motiven und Anliegen der Eltern immer
stdrker wird. Dabei stellte Konrad Baumgartner im Sinne einer katechetischen Pastoral
heraus, dass Katechese keine Belehrung ist, sondern ein lebendiges Begegnungsgeschehen
darstellt, in dem sich alle Beteiligten mit ihrer ganzen Existenz einbringen kénnen und in
dem das Leben aus dem Glauben gedeutet werden kann. Gerade die Erkenntnis, dass Men-
schen an Knotenpunkten des Lebens Spuren Gottes (wieder)entdecken, die mit dem Ange-
bot und der Tradition der Kirche ,.kompatibel* sind und tiefer gedeutet werden kénnen,
stellt eine pastorale Chance fiir heute dar. Das erfordert eine differenzierte Taufpastoral (zu
der die Feier in zwei Stufen bereits beitréigt), zu der das liturgische Buch den Rahmen vor-
gibt, der jedoch zusiitzlich noch gefiillt werden muss. Der Bericht von Jean-Claude Rei-
chert iiber die Vernetzung der Taufpastoral in Frankreich hat Erfahrungen geschildert, wie
versucht wird, die ekklesiale Dimension von Taufe zum Tragen zu bringen: In Frankreich
gibt es neben einem Taufpaten eine weitere Patenschaft eines Gemeindemitgliedes fiir ein
getauftes Kind. Dadurch wird deutlich, dass Taufe keine Privatfeier sein kann und die Tau-
fe nur einen ersten Schritt in einem lebenslangen Prozess des Glaubens darstellt. In einer
von der Theologin und Kunsthistorikerin 4nja Lempges (Frankfurt/Mainz) gefiihrten Ex-
kursion durch vier Kirchen in und um Trier (Konstantinbasilika, St. Gangolf, Stiftskirche
Trier-Pfalzel sowie St. Matthias) wurde sichtbar, wie unterschiedlich der Taufort gestaltet
werden kann und dass die gewéhlten Losungen fiir verschiedene F eiergemeinden und Tauf-
praktiken ausgewihlt sind bzw. wie auch andersherum die Gestaltung des Taufortes direkte
Auswirkungen auf die Prisenz der Taufe in der Gemeinde hat. Daran schloss das Referat
von Stephan George (Leipzig) thematisch unmittelbar an, der die Feier der Taufe als Ge-
meindegottesdienst profilierte. Er stellte verschiedene Méglichkeiten der Taufe in der Os-
tervigil oder in der sonntéiglichen Gemeindemesse vor, durch die die ekklesiale Dimension
der Taufe sichtbar und erfahrbar gemacht und die Taufe als private Familienfeier tiberwun-
den werden kann. Aber auch hier gilt, wie bereits an anderer Stelle deutlich geworden war:
Es gibt keine Patentlésung, es bedarf differenzierter, der Lebens- und Glaubenssituation der

Als Grundlage diente ihm: Die unbekannte Mehrheit: Mit Taufe, Trauung und Bestattung durchs
Leben? Eine empirische Untersuchung zur ,,Kasualienfrommigkeit* von KatholikInnen — Bericht
und interdisziplinéire Auswertung. Hg. Johannes Férst — Joachim Kiigler. Miinster 2006 (Werk-
statt Theologie 6).
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Familien und der Gemeinde entsprechenden Wege. Das Tagungsthema weitete explizit der
Beitrag von Martin Stuflesser (Wiirzburg) auf ein aus der Taufe inspiriertes (Glau-
bens)Leben aus, indem er Formen des Taufgedichtnisses vorstellte, die man heute beleben
und fordern miisste. Denn erst dann kann ein neues Taufbewusstsein den Glauben und die
Pastoral priigen, was sich als zukunftsweisende Option fiir Seelsorge und Pastoral erweisen
kann.

Aus vier angebotenen Workshops konnten die rund 50 Teilnehmerinnen und Teilnehmer
der Tagung verschiedene weiterfihrende Aspekte wihlen und vertiefen. So hat Matthias
Kreuels (DLI) mit den Teilnehmenden den Bereich der Musik und des Gesangs bei der
Kindertaufe bearbeitet, wihrend Stephan George sich mit der Situation der Trauung und
gleichzeitigen Taufe der Kinder beschiiftigte, Konrad Baumgartner die Verkiindigung bei
der Feier der Kindertaufe in den Blick nahm und Klaus Peter Dannecker (DLI) die Kinder-
taufe als mystagogische Feier vorstellte, die die Zeichen sprechen lésst.

[m Rahmen einer Podiumsdiskussion konnten die im Verlauf der Tagung aufgeworfenen
Aspekte noch einmal im Plenum diskutiert werden. Jiirgen Bdrsch fasste in seinem ab-
schlieBenden Referat Erkenntnisse der Tagung und weitere Aufgaben zusammen. Die Ta-
gung hat deutlich gemacht, dass die Kindertaufe in einem vielfiltigen Netz von Spannun-
gen anzusiedeln ist; diese lassen sich auch nicht einfach auflésen, sondern stellen die pasto-
rale Wirklichkeit dar, die wahrgenommen werden muss. Unter der Akzeptanz dieses grund-
sitzlichen Spannungsverhiltnisses ergeben sich von daher Konsequenzen fiir Liturgie und
Pastoral. MaBgeblich fiir die Pastoral sind Ankniipfungspunkte zwischen Theologie und
Leben der Menschen, um die Taufe fiir die Menschen und den Glauben der Kirche lebens-
bedeutsam und relevant zu erfahren. In einer differenzierten Taufpastoral bilden das, was
die Kirche in der Taufe feiert, und ihre konkrete Feiergestalt den maBgeblichen Bezugs-
punkt, hinter den nicht zuriickgefallen werden darf. Dafiir bildet eine mystagogische Feier-
kultur den Raum, der Erfahrungen eréffnet, die nicht eine Leistung des Menschen darstel-
len, sondern vom Wirken Gottes her leben. Eine zukunftsfihige Sakramentenpastoral darf
nimlich nicht im wahrsten Sinne des Wortes gott-los sein, sondern muss mit Gottes Wirken
und seiner Gnade rechnen, da eine Sakramentenpastoral mehr ist als eine pastorale Strate-
gie. Insofern erweist sich die Taufe als das wichtigste Sakrament fiir ein Leben aus dem
Glauben, das das pastorale Handeln aus einer Grundhaltung aus der Taufe heraus bestimmt
und befruchtet. Die Bedeutung der Taufe fiir den Einzelnen sowie die Gemeinde immer
stirker in den Blick zu nehmen und nach tragfihigen Feierformen und katechetischen Mo-
dellen zu suchen, scheint demnach in unserer derzeitigen pastoralen Situation eine, wenn
nicht die herausforderndste Aufgabe zu sein.

Der Anlass des revidierten liturgischen Buches ,,Die Feier der Kindertaufe* wurde auf der
Trierer Sommerakademie positiv genutzt, um die herausfordernden Aufgaben rund um die
Kindertaufe in Liturgie und Pastoral zu bedenken und zu diskutieren — und somit das Ge-
wesene und Praktizierte zu reflektieren und eine Zielsetzung des Buches sicherlich zu errei-
chen: zukiinftig die Praxis unserer Feier der Kindertaufe zu verbessern.

Die Referate erscheinen in einem Sammelband, der die Tagung dokumentiert.

Bettina Kaul, Eichstditt
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Raum und Zeit zur Trauer kann zum Segen werden
TrauerRaum zu Allerheiligen 2008

In all den Um- und Abbriichen, die Trauer mit sich bringt, sehnen sich Menschen nach
der Zusage ..es wird wieder gut. Doch der Weg dahin ist oft lang und steinig, oft fehlt die
nétige Zeit, um Wunden heilen zu lassen, weil es sowohl im Berufsleben als auch in der
Familie nach einem Verlust oft schnell wicder gilt zu ,funktionieren®. Immer mehr Men-
schen haben keinen Ort, an dem sie ihrer Trauer Ausdruck verleihen kénnen, besonders,
wenn kein Grab vorhanden oder erreichbar ist, der Schmerz sich auf ganz persénliche Din-
ge bezieht oder namenlos ist. Traditionelle Rdume und Zeiten sind nur mehr teilweise vor-
handen, viele Menschen finden keinen Zugang mehr zum reichen Schatz der christlichen
spirituellen Tradition. Nur selten treten wirkliche Alternativen an deren Stelle, meistens
bleibt ein Gefiihl der Leere zuriick, das sich besonders in schwierigen Situationen bemerk-
bar macht.

Um Menschen einen Rahmen zu geben, in dem sie einen Verlust betrauern kénnen, wurde
heuer bereits zum zweiten Mal vom 30.10. bis 2.11. ein Trauerraum in der Margarethen-
kapelle am Friedhof von St. Peter angeboten. Das Projekt wurde vom Infopoint Kirche, der
Citypastoralstelle des Seelsorgeamts, unter skumenischer Beteiligung durchgefiihrt. Seel-
sorgerlnnen aus den verschiedenen Kirchen der Okumene Salzburgs standen zum Ge-
sprich, zum gemeinsamen Schweigen, Beten und Feiern bereit.

Die Resonanz war iiberwiltigend. Ca. 1500 Personen besuchten in den vier Tagen die
sehr freundlich und stimmungsvoll gestaltete Margarethenkapelle. Sie brachten beriihrende
Gedanken in einem Trauerbuch zu Papier, entziindeten Kerzen, vertrauten ihre Klagen und
Bitten einer Klagemauer an, pfliickten fiir sie passende Bibelstellen von einem Bibelstel-
lenbaum oder nutzten die Mdglichkeit zu einem Gesprich. Viele hoffnungsvolle Texte
lagen auflerdem zum Mitnehmen bereit.

Der Trauerraum zog ein breites Publikum an, das weit {iber den Bereich der ,.klassischen
Kirchginger” hinausging. ,,Ich habe mit der Kirche nichts am Hut, aber dieser Raum gefillt
mir®, sagte zum Beispiel ein Besucher. Menschen aller Altersstufen fanden passende Ange-
bote. Auch viele Touristen besuchten den Raum, sahen sich kurz um und nahmen dann gern
und wie selbstverstindlich die vielen Einladungen an, selbst etwas zu tun und zu gestalten.
Gerade dieses Tun ohne groe Worte kam bei vielen Menschen sehr gut an. Die Anwesen-
heit von mindestens zwei Seelsorgerlnnen wurde als bestirkend erlebt, auch wenn nur
wenige Personen die Maglichkeit eines seelsorglichen Gespriichs niitzten. Besonders er-
freulich ist, dass das Projekt Kreise zieht. Schon zwei weitere Pfarren in Salzburg ent-
schlossen sich heuer, ebenfalls einen Trauerraum anzubieten, einige andere bekundeten ihr
Interesse fiir das nichste Jahr.

Ein freundliches Licheln, ein Kopfnicken, ein Hindedruck, ein Danke: Die Palette der
positiven Riickmeldungen war grof. Menschen haben sich durch die einladende Atmosphi-
re wohl gefiihlt, wurden bestirkt und beriihrt und somit hat der Trauerraum die an ihn ge-
stellten Erwartungen mehr als erfiillt. Ich freue mich, dass es gelungen ist, als Kirche mit
vielen Menschen einen Teil ihrer ,,Freude und Hoffnung, Trauer und Angst* (GS) zu teilen.

Lucia Buchner, Salzburg
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BUCHBESPRECHUNGEN

Heribert Feifel (Hrsg.), Komm, du Heiland
aller Welt: Ansprachen und Impulse fiir die
Advents- und Weihnachtszeit. Ostfildern:
Schwabenverlag 2006 (,,Werkstatt Litur-

gie).

Susanne Ruschmann (Hrsg.), In den helle-
ren Morgen: Advent und Weihnachiszeit.
Ostfildern: Schwabenverlag 2006 (Feiern
im Jahreskreis: Ideen, Materialien, Inspira-
tionen 9).

Schon um das Jahr 380 mahnt der Kir-
chenvater Gregor von Nazianz in Vorberei-
tung auf das Fest der Geburt des Herrn:
.. Lasst uns nicht die StraBlen schmiicken
[. . .], nicht dem Genuss fronen, nicht das
Gefiihl erfreuen, in UnmiBigkeiten fallen,
das alles wollen wir den Heiden tiberlas-
sen.” — Wenn schon vor so langer Zeit vor
,Verfallserscheinungen® gewarnt wird,
wohin entwickelt sich heute Weihnachten?
Umso mehr brauchen wir gute spirituelle
Nahrung, denn die Menschen von heute
lechzen danach, und wir werden’s wohl
nicht den Esoterikern iiberlassen, die Sehn-
siichte der Menschen zu stillen. Events
kommen an, sind aber mehr Flucht als Halt
fiir den Lebensalltag.

Was bietet dieser Band: Geistliche Be-
sinnungen zu den Adventsonntagen der
Lesejahre A/B/C sowie Betrachtungen zu
den Hymnen des Lukasevangeliums. Dann
folgen Texte aus der Literatur zusammen-
gestellt von Heribert Feifel. Adventliche
Bilder legt Wolfgang Schrenk aus und
bringt dazu gute Fiirbitten. Paul Weisman-
tel legt mit Tiefgang die Evangelien der
Weihnachtstage aus und hat ebensosehr
brauchbare Fiirbitten verfasst. Liborius
Olaf Lumma meditiert die Tage vom 27.
Dez. bis 7. Jan. Der Jahreswechsel ladt
auch die Kirche ein, festgefahrene Positio-
nen zu iiberdenken und zu neuen Ufern
aufzubrechen, um wenigstens einige Ant-
worten fiir die Fragen der Menschen von
heute und morgen zu haben.

P. Franz Lauterbacher OSB, Salzburg

Mit einem Glaubensbekenntnis der ,,an-
deren Art” beginnt das Buch: ,Ich glaube
an den kleinen Gott, der [. . .] sich uns in
die bergende Arme legt™ und bringt dann in
den ersten 50 Seiten verschiedene Gestal-
tungselemente flir Advent und Weihnachts-
zeit, wobei die Auslegung von zwei Lie-
dern ,,Ich steh an deiner Krippen hier und
,,Es kommt ein Schiff geladen” besonders
wertvoll sind. Im zweiten Teil bringen die
Autoren gottesdienstliche Elemente fiir
Frithschichten, Adventsonntage, fiir eine
Kindersegnungsfeier und eine Ansprache
mit Segensgebet zum Jahreswechsel. Die
vielen Dunkelheiten des Lebens will Gott
durch Christus erhellen. Gott will mit uns
die Landschaft gestalten, besonders — und
nicht nur — in der Advents- und Weih-
nachtszeit.

P. Franz Lauterbacher OSB, Salzburg
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BUCHEREINGANGE

Guido Fuchs, Wochenende und Gottes-
dienst: Zwischen kirchlicher Tradition und
heutigem Zeiterleben. Regensburg: Pustet
2008. 20,8 cm (160 S.). Kart. € [A] 17,40;
€ [D] 16,90; SFr 30,90. ISBN 978-3-7917-
2149-1.

Libero Gerosa, Der achte Tag: Ein Medi-
tationsweg auf den Spuren der Therese von
Lisiewx. Mit einem Geleitwort von Kardi-
nal Angelo Comastri. Paderborn: Bonifati-
us 2008. 19 em (166 S.). Kart. € [A] 16,40;
€ [D] 15,90; SFr 28,90. ISBN 978-3-
89710-418-1.

Andreas Heinz, Licht aus dem Osten:
Quellen Gstlicher Theologie. (Sophia 35).
Trier: Paulinus 2008. 19,6 cm (448 S.).
Kart. € [A] 30,80; € [D] 29,90. ISBN 978-
3-7902-1459-8.

Kurt Koch, Dem Herrn gehort die Zeit:
Meditationen zum Kirchenjahr. Paderborn:
Bonifatius 2008. 21,5 cm (304 S.). Gebun-
den. € [A] 25,60; € [D] 24,90; SFr 44,90.
ISBN 978-3-89710-417-4.

Pius Parsch, Das Jahr des Heiles. Neu
cingeleitet von Harald Buchinger. (Pius-
Parsch-Studien 7). Wiirzburg: Echter 2008.
22,5 cm (730 S.). Kart. € [A] 70— € [D]
68,—; SFr 115,—. ISBN 978-3-429-02939-5,

Theologie des Gottesdienstes. (Gottes-
dienst der Kirche 2,2). Regensburg: Pustet
2008. 23,3 cm (608 S.). Hardcover. € [A]
49.40; € [D] 48,—; SFr 80,90. ISBN 978-3-
7917-2114-9,
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Geistliche Lesungen
fiir den Tag und die Woche VI (Fastenzelt)

Geistliche Lesungen Der siebte Band der Reihe ,,Geistliche Lesun-
fiir den Tag
und die Woche

gen fiir den Tag und die Woche* enthilt Texte
fiir die Fastenzeit. Von zehn Autoren wurden
VI jeweils Texte fiir sieben Lesungen ausgewihlt.

Ausgewihlt sind die Texte im Blick auf jene,
die eine geistliche Lesung als Wegbegleiter
wiinschen. Es sind auch alle jene angespro-
chen, die an der Stundenliturgie interessiert
sind und sie feiern. Die Reihen sind nicht auf
die Schriftlesungen des Stundenbuches abge-
stimmt, sondern stehen als eine Auswahl zur
Verfiigung.

(aus den Vorbemerkungen)

Inhalt des Bandes VII:

Leo der GroBe (um 400—461), Bernhard von Clairvaux (1090-1153), Guer-
ric von Igny (1070/80-1157), Dietrich Bonhoeffer (1906-1945), Alfred
Kardinal Bengsch (1921-1979), Karl Rahner (1904-1984), Hans Urs von
Balthasar (1905-1988), Joseph Kardinal Bernardin (1928-1996), Heinz
Schiirmann (1913-1999), Rudolf Schnackenburg (1914-2002).

Der Lesungsband wurde von Dr. Judith Frei OSB, Varensell, Pfarrer Joachim Busl,
Blankenfelde, und Professor Dr. Josef Weismayer, Wien, zusammengestellt. Trier
2007. 164 Seiten, Format des Lektionars zum Stundenbuch. € 8,70.

Zu bestellen tiber:
Osterr. Liturgisches Institut  oder: Deutsches Liturgisches Institut

Postfach 113 Postfach 2628

A-5010 Salzburg D-54216 Trier

Tel.: 0662/844576-84; Tel.: +49-651-94808-0
Fax: 0662/844576-85; Fax: +49-651-94808-33

E-Mail: oeli@liturgie.at E-Mail: dli@liturgie.de
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