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,Das Wort kehrt nicht leer zu mir zurtick” (Jes 55,11)
Katholische Perspektiven auf die Heilige Schrift in der Liturgie

In der Literaturwissenschaft gilt es schon lange als Binsenweisheit, dass
der Sinn eines Textes zu wesentlichen Teilen im Vorgang der Rezepti-
on entsteht. Das ist auch fiir die Verwendung der Bibel im Gottesdienst
bedeutsam: Der liturgische Kontext bestimmt das Verstandnis der ver-
kiindigten Schrifttexte mit. Dazu gehoren die Perikopierung der Lesun-
gen und ihre Einbindung in eine Leseordnung, aber auch der anamneti-
sche Charakter sowie die Ritualitidt und Performativitat der liturgischen
Schriftverkiindigung.

1 Das Wort als Sakrament

Im Sinne der eingefah- UNIV.-PROF. DR. ALEXANDER ZERFASS
renen konfessionellen ist Professor fir Liturgiewissenschaft an der Katholisch-Theologischen
Klischees gilt dasiThe- Fakultat der Universitat Salzburg, Mitglied der Liturgischen Kommission

: > d Bibel* flir Osterreich sowie der Internationalen Arbeitsgemeinschaft fiir
ma , Liturgie und Bibe Hymnologie (IAH) und der Arbeitsgemeinschaft katholischer
eher als ein ,,evangeh- Liturgiewissenschaftler/innen, deren Sprecher er ab Herbst 2018 sein wird.

sches®. Theologisch fun-
diert nicht zuletzt in Martin Luthers ,,sola scriptura“-Prinzip, verstehen sich die Kirchen der
Reformation als Kirchen des Wortes. Im deutschsprachigen Raum geht dies mit einer unter-
schiedlich stark ausgepriagten Zuriickhaltung gegentiber den nonverbalen Ausdrucksgestal-
ten des Gottesdienstes und dem Schmuck des Kirchenraums einher. Eine besondere Rolle
spielt diese Tendenz bekanntlich in der reformierten Tradition, dem oberdeutschen Zweig
der Reformation.' Die katholische Kirche dagegen gilt herkémmlich als Kirche des Sakra-
mentes, in der die liturgischen Zeichenhandlungen eine besondere Wertschitzung geniefien.
Nun ist es durchaus kein Geheimnis, dass eine solch plakative Gegeniiberstellung von Wort
und Sakrament zu kurz greift. Eine der berithmtesten Formulierungen der klassischen Sakra-
mentenlehre geht auf Augustinus zurtick, der das Sakrament als ,visibile verbum, als ,,sicht-
bares Wort*, versteht. Bei der Auslegung des Herrenwortes ,,Ihr seid schon rein durch das
Wort, das ich zu euch gesagt habe® (Joh 15,3), fragt sich der Kirchenvater, weshalb Jesus hier
den Akzent auf das Wort legt:

' Vgl. beispielhalber das auf die Initiative von Heinrich Bullinger, dem Nachfolger Zwinglis in Ziirich,

zuriickgehende Zweite Helvetisches Bekenntnis (1566): ,,Deshalb ist von den Kirchen und Gebets-
stitten der Christen aller Luxus an Kleidern, jeglicher Stolz und alles, was christliche Bescheiden-
heit, Zucht und Sitte verletzt, fernzuhalten. Der wahre Schmuck der Gotteshduser besteht nicht in
Elfenbein, Gold und Edelsteinen, sondern in Niichternheit, Frommigkeit und den Tugenden de-
rer, die in der Kirche sind. Alles moge aber in der Kirche schicklich und ordentlich zugehen, alles
schliefllich geschehe zur Erbauung” (HErBsT: Quellen zur Geschichte, 130).

AucusTinus: In Iohannis evangelium tractatus 80,3 (S. 529); eigene Ubersetzung.
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quare non ait, mundi estis propter baptismum quo
loti estis, sed ait: «propter uerbum quod locutus
sum uobis», nisi quia et in aqua uerbum mundat?
detrahe werbum, et quid est aqua nisi aqua?
accedit uerbum ad elementum, et fit sacramentum,
etiam ipsum tamquam uisibile uerbum. nam et
hoc utique dixerat, quando pedes discipulis lauit:
«qui lotus est, non indiget nisi ut pedes lauet, sed
est mundus totus». unde ista tanta uirtus aquae,
ut corpus tangat et cor abluat, nisi faciente uerbo,
non quia dicitur, sed quia creditur? nam et in
ipso uerbo, aliud est sonus transiens, aliud uirtus
manens.

Alexander Zerfal

Warum sagt er nicht, ihr seid rein durch die
Taufe, in der ihr gewaschen wurdet, sondern sagt:
»durch das Wort, das ich zu euch gesagt habe®
(Joh 15,3), wenn nicht deshalb, weil auch im
Wasser das Wort reinigt? Nimm das Wort weg,
und was ist das Wasser aufler Wasser? Es tritt
das Wort zum Element hinzu, und es wird zum
Sakrament - auch dieses selbst gleichsam ein
sichtbares Wort. Denn auch das hatte er gesagt,
als er den Jiingern die Fiufle wusch: ,Wer vom
Bad kommt, ist ganz rein und braucht sich nur
noch die Fiiffe zu waschen® (Joh 13,10). Woher
kommt eine solche Kraft des Wassers, dass es

den Leib berithrt und das Herz abwéscht, wenn
nicht durch das Wort - nicht, weil es gesprochen
wird, sondern weil es geglaubt wird? Denn auch
im Wort selbst lassen sich der vergingliche Klang
und die bleibende Kraft unterscheiden.

Die Kirchenviter gebrauchen den Begriff sacramentum im Vergleich zur spiteren Tradition
recht offen. Die Festlegung der Scholastik auf sieben Sakramente ist Augustinus ebenso wie
allen anderen Autoren der Patristik noch fremd. Dieser Gedanke ist hier aber nicht weiter zu
verfolgen, ist doch an unserer Textstelle von der Taufe die Rede, die auch die mittelalterliche
Theologie zu den Sakramenten rechnen wird. Entscheidend ist, dass fiir Augustinus das Sa-
krament als Zeichenhandlung, hier konkret: die Taufe als Wasserbad, keineswegs dem Wort
entgegengesetzt ist. Vielmehr ist das Wort eine konstitutive Dimension des Sakraments, das
daneben freilich noch eine sinnliche, materielle Seite hat (elementum). Was im Sakrament
wirkt, ist aber letztlich die ,virtus manens®, die ,,bleibende Kraft* des Wortes, wie Augustinus
weiter erldutert. So kann das Sakrament selbst gleichsam als sichtbare Gestalt des Wortes
begriffen werden, eben als ,verbum visibile®.

Dieser Gedanke des Augustinus unterlduft die klassische kontroverstheologische Frontlinie.
Er ist nicht nur bedeutsam fiir das, was man gewdhnlich unter Sakramententheologie ver-
steht, sondern auch fiir das Verstandnis der liturgischen Schriftverkiindigung. Denn fiir diese
gilt umgekehrt, dass sie eben nicht nur Wort ist: Die Bibel begegnet hier in sinnlicher Gestalt
und ritualisierter Form, die die Redesituation des Wortgottesdienstes® grundlegend von der
Alltagskommunikation unterscheidet.* Mit dem Ambo hat die Schriftverkiindigung einen
spezifischen Ort im Kirchenraum, besondere Rollentrager sind mit ihr betraut, bestimmte
Formeln und Akklamationen rahmen die einzelnen Lesungen. Vor allem die Evangelienle-
sung verfiigt {iber ein eindrucksvolles Begleitritual, bei dem das Buch als Christussymbol
inszeniert wird, und ist dariiber hinaus moglicherweise, zumindest bei besonderen Anlas-
sen, durch Kantillation auch in der Vortragsweise vom gewohnlichen Sprechen abgehoben.

~Wortgottesdienst” wird hier als der auf Schriftverkiindigung (und ggf. -auslegung) fokussierte Teil
unterschiedlicher liturgischer Feiern verstanden.

Vgl. dazu Zerrass: Auf dem Weg nach Emmaus, 168-211 (mit Verweis auf weitere Literatur, auch
zu den einzelnen nachfolgend genannten Elementen der Ritualisierung liturgischer Schriftlesung).



»,Das Wort kehrt nicht leer zu mir zurtick” (Jes 55,11) 19

Dem Wort eignet hier also eine komplexe Sinnlichkeit, die keineswegs nur das Ohr, son-
dern zugleich auch das Auge anspricht. Daher kann auch die Schriftverkiindigung, bei aller
vordergriindigen Dominanz der akustischen Dimension, als ,verbum visibile® beschrieben
werden. Einen Schritt weiter ist Papst Benedikt XVI. 2010 in seinem Apostolischen Schreiben
Verbum Domini gegangen,’ als er ausdriicklich von der ,Sakramentalitit des Wortes® sprach
und sie ,,in Analogie zur Realpriasenz Christi unter den Gestalten des konsekrierten Brotes
und Weines“ setzte. Ohne diese starke Aussage an dieser Stelle weiter vertiefen zu wollen,’
konnen wir festhalten, dass die einfache Gegeniiberstellung von Wort und Sakrament theo-
logisch unangemessen ist und auch die heutige konfessionelle Wirklichkeit der christlichen
Kirchen nicht (mehr) trifft.

2 Die Heilige Schrift in der Liturgie: Perikope und Kontext

Fiir die katholische Kirche gilt, dass die Schriftverkiindigung durch das Zweite Vatikanische
Konzil und die nachfolgende Liturgiereform massiv aufgewertet wurde.® In Artikel 24 der
Liturgiekonstitution Sacrosanctum Concilium [SC] heifit es zusammenfassend: ,Von grofitem
Gewicht fiir die Liturgiefeier ist die Heilige Schrift. Tatsdchlich trifft dies fiir saimtliche Got-
tesdienstformen zu, die allesamt an dem dialogischen Charakter der Liturgie teilhaben, den
das Konzil in Artikel 33 desselben Dokuments beschreibt: Sowohl fiir die Anrede Gottes an
den Menschen als auch fiir die Antwort des Menschen an Gott spielt die Bibel eine zentrale
Rolle. Das liefe sich fiir die unterschiedlichen liturgischen Formen durchbuchstabieren, zum
Beispiel fiir die Tagzeitenliturgie, die ganz entscheidend aus der Rezitation von Psalmen be-
steht.? Im gegebenen Rahmen beschranken wir uns jedoch auf die den meisten Katholikinnen
und Katholiken mit Abstand vertrauteste Form, nimlich die Messe und hier speziell auf deren
Wortgottesdienst, der strukturell zugleich auch das Muster fiir die Wort-Gottes-Feier dar-
stellt.'” Die eben bereits angeklungene Aufwertung der Schriftverkiindigung durch das Konzil
wird am Beispiel der Messe besonders deutlich: Galt der Verkiindigungsteil im vorkonziliaren
Sprachgebrauch als ,Vormesse“ und war dadurch von vornherein als Vorspiel zum Eigent-
lichen der ,Opfermesse® deklariert,"" beschreibt das Konzil die Messe als polares Gebilde aus
zwei Teilen (SC 56) und fasst diese in die aus patristischer Zeit stammende Metapher von dem
einen Tisch bzw. den zwei Tischen des Gotteswortes und des Herrenleibes.'? Dieser Polaritit
von ,,Liturgia Verbi® und eucharistischer Liturgie entspricht im nachkonziliaren Kirchen-
raum auch die Polaritit der liturgischen Orte von Ambo und Altar.”

> Vgl. dazu KLOCKENER: Bibel und Liturgie.
®  BENEDIKT XVI.: Verbum Domini, Nr. 56.
Vgl. dazu Zerrass: Und das Wort,

Vgl. KLockeNER: Von grofitem Gewicht.
® Vgl HiussLing: Die Bibel in der Liturgie.
Zur Problematik dieser strukturellen Abhingigkeit der Wort-Gottes-Feier vom Wortgottesdienst
der Messe vgl. MEsSNER: Wortgottesdienst, 96-110.

Ganz selbstverstindlich wird die entsprechende Nomenklatur etwa noch gebraucht in der am Vor-
abend des Konzils erschienenen Ausgabe des epochalen Werks: JungMANN: Missarum Sollemnia.
"2 Vgl. Sacrosanctum Concilium, Art. 48.51; Dei Verbum, Art. 21.

Vgl. Pacik: Der Ambo in der erneuerten Liturgie; GERHARDS: Der Ambo als Ort der Wortverkiin-
digung; DANNECKER: Der Ambo.
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Wir gehen im Folgenden vom konkreten Beispiel des 27. Sonntags im Jahreskreis des Lese-
jahrs A aus.' Den ersten Bibeltext, der fiir diesen Sonntag vorgesehen ist, stellt der Eréffnungs-
vers aus dem Buch Esther (13,9.10-11) dar, hinter dem sich die traditionelle Introitusantiphon
»In voluntate tua“ verbirgt. Im vorliegenden Zusammenhang beschranken wir uns auf den
Hinweis, dass das gregorianische Repertoire der Propriumsgesange der romischen Messlitur-
gie zutiefst biblisch ist und zu weiten Teilen aus Psalmen besteht.'* Heute kommen stattdessen
in aller Regel deutschsprachige Kirchenlieder zum Einsatz, fiir die eine lebendige Beziehung
zur Heiligen Schrift gleichwohl ein wesentlicher Maf3stab bleibt.'®

Als erste Lesung ist das berithmte Lied vom Weinberg aus dem Buch Jesaja (5,1-7), ein
hochpoetischer Text, vorgesehen. Ebenfalls vom wechselhaften Geschick eines Weinstocks
spricht der Antwortpsalm, der aus ausgewihlten Verspaaren aus Psalm 80(79) besteht (V.
9 und 12.13-14.15-16.19-20). Die zweite Lesung stammt aus den Schlussmahnungen des
Philipperbriefs (4,6-9): Der ,,Gott des Friedens™ (V. 9) wird mit der Gemeinde sein, wenn sie
sich von Gottvertrauen und Tugend leiten lasst. Als Evangelium wird das Gleichnis von den
bosen Winzern vorgetragen (Mt 21,33-44), dem ein Vers aus dem Johannesevangelium tiber
das Fruchtbringen als Ruf vorausgeht (15,16). Ob wirklich all diese Texte zu Gehor gebracht
werden, steht freilich auf einem anderen Blatt — dem ist weiter unten nachzugehen.

Die entscheidende Frage unter hermeneutischem Gesichtspunkt ist, welche Konsequenzen
die Zusammenstellung dieser Texte und ihre Einbindung in den Kontext der Messfeier fiir
ihr Verstindnis hat. Bevor wir dies anhand des konkreten Formulars vertiefen kénnen, sind
jedoch drei allgemeinere Voriiberlegungen anzustellen:

1) Die Schriftlesungen der Liturgie prisentieren sich als Perikopen, d.h. als ,ringsherum
beschnittene® Texte (von griech. mepikdntely = ringsherum beschneiden). Nur in Ausnah-
mefillen operiert die christliche Liturgie mit biblischen Biichern in ihrer literarischen Ganz-
heit. Ein Beispiel dafiir wére die urspriingliche Idee der Vigillesungen im Stundengebet: Die
dltesten Quellen gehen von der Lektiire ganzer Biicher aus, die im Laufe des Kirchenjahres
in einer bestimmten Reihenfolge abschnittsweise in der nachtlichen bzw. frihmorgendlichen
Gebetszeit vorzutragen waren. Dazu verwendete man Vollhandschriften der Bibel, in denen
die einzelnen Abschnitte durch Markierungen gekennzeichnet waren.'” Im Normalfall hin-
gegen werden fiir die Liturgie Textpassagen aus ihrem biblischen Kontext herausgelost. Es
liegt auf der Hand, dass die so entstehenden Texteinheiten, die sich nicht immer mit den
Gliederungssignalen des grofieren literarischen Kontexts in Einklang befinden, mitunter von
der Bibelwissenschaft kritisch angefragt werden. Das gilt insbesondere dann, wenn Textaus-
lassungen innerhalb der Perikope erfolgen.** Die Motive, die zur Abgrenzung und vor allem
zur Auswahl einer Perikope fiir einen bestimmten liturgischen Zusammenhang ausschlag-
gebend sind, lassen sich in Anlehnung an Paul Bradshaw'® drei Kategorien zuordnen: Die

Dieser Sonntag lag dem Vortrag, auf dem dieser Beitrag basiert, unmittelbar voraus.

Vgl. dazu niher BUCHINGER: Lebensraum des Wortes.

¢ Vgl. Franz: Kirchenlied und Heilige Schrift.

7 Vgl. Zereass: Das Buch der Biicher, 128-130.

Vgl. dazu in besonderer Schirfe GArus: Das Alte Testament in der Perikopenordnung, 73-142.
Vgl. BRapsHAw: The Use of the Bible in Liturgy. Bradshaw geht es um die Unterscheidung ver-
schiedener Typen des Wortgottesdienstes. Sein vierter Typ, der doxologische Wortgottesdienst, der
weniger auf Kommunikation mit der Gemeinde als auf die Verherrlichung Gottes zielt, spielt fiir
unsere Uberlegungen keine Rolle.
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Textauswahl kann didaktische Absichten verfolgen, also darauf abzielen, die Gemeinde mit
bestimmten Inhalten der Bibel vertraut zu machen. Sie kann in eine bestimmte pastorale
Situation hineinsprechen; zu denken wire beispielsweise an die Auswahl von Textstellen fiir
sakramentliche Feiern entlang der menschlichen Biographie bis hin zum Begribnis. Brad-
shaw spricht hier vom parakletischen Typ des Wortgottesdienstes (von griech. mapdiinoig =
Trost). Als dritte Kategorie liefRe sich anfithren, was Bradshaw die kerygmatische oder anam-
netische Schriftverkiindigung nennt: Hier denkt er speziell an solche Texte, die den Anlass
der jeweiligen Feier bzw. des jeweiligen Festes vergegenwirtigen, beispielsweise die Lektiire
von Apg 2 an Pfingsten. Wir werden spiter sehen, dass der anamnetische, vergegenwirtigen-
de Charakter iiber diese Eckpunkte des Kirchenjahres hinaus grundsitzlich ein entscheiden-
des Moment zum Verstindnis liturgischer Schriftlesung darstellt.

2) Die Einbeziehung von Perikopen in das Formular, also die Textzusammenstellung einer
liturgischen Feier ist ein Vorgang der Dekontextualisierung und Rekontextualisierung. Texte
werden, wie eben bereits angedeutet, ihrem urspriinglichen, hier konkret: ihrem literarischen,
Kontext entnommen und in einen neuen Kontext gestellt.”” Dieser besteht aus einer Vielzahl
unterschiedlicher Elemente. Darunter befinden sich weitere Schriftlesungen, die anderen li-
terarischen Kontexten entstammen, daneben aber auch das ganze Repertoire verbaler und
nonverbaler Zeichen und Handlungen, aus denen die Liturgie gebildet ist. Zahlreiche dufSere
Faktoren wie etwa die Zusammensetzung der feiernden Gemeinde oder die Beschaffenheit
des Kirchenraums bestimmen den Kontext wesentlich mit. All dies hat erhebliche Auswir-
kungen fiir das Verstandnis der biblischen Texte.”' Es bietet sich an, zur Beschreibung dieser
Zusammenhinge auf neuere Ansitze der Literaturwissenschaft zuriickzugreifen: Hier hat
sich in den vergangenen Jahrzehnten die Auffassung durchgesetzt, dass die Bedeutung eines
Textes keineswegs nur durch die Aussageabsicht seines Verfassers bestimmt ist (Produktions-
isthetik), sondern ganz wesentlich im Vorgang der Textaneignung durch den Leser zustande
kommt (Rezeptionsisthetik). Eine entscheidende Rolle spielen dabei Beziehungen zu ande-
ren Texten, die vom Autor angelegt sein konnen, aber keineswegs miissen (Intertextualitdt).”

3) Ein wichtiger Teil des liturgischen Kontexts, in den die Perikopen innerhalb der Mess-
liturgie gestellt werden, ist das feststehende System der Schriftlesungen im Laufe des Kir-
chenjahres, die Leseordnung. Gemif3 dem Auftrag des Konzils, in der Messe den ,Tisch des
Gotteswortes reicher® zu bereiten und ,die Schatzkammer der Bibel weiter® aufzutun (SC
51), wurde die Leseordnung, der Ordo Lectionum Missae, von Grund auf neu erarbeitet.”
Der seit dem frithen Mittelalter stabil {iberlieferte einjihrige Zyklus der Messlesungen, der
bis auf minimale Ausnahmen fiir Sonn- und Festtage nur Epistel, Gradualpsalm und Evan-
gelium, hingegen keine alttestamentliche Lesung vorgesehen hatte, wurde durch einen Drei-
Jahres-Zyklus ersetzt. Zudem wurde das Leseprogramm fiir die Sonn- und Feiertage um eine
Lesung aus dem Alten Testament erganzt. Jedem der drei Lesejahre ist eines der synoptischen
Evangelien zugewiesen, die prinzipiell in Bahnlesung vorgetragen werden, d.h. nach der li-

2 Dieselbe Dynamik liegt bereits dem Prozess der Kanonbildung zugrunde; vgl. ZErrass: Auf dem

Weg nach Emmaus, 122-125.
2 Der Gedanke ist breit ausgefiihrt ebd. 151-213.

2 Vgl BRUSKE: Lesen als Wiederkduen; KRANEMANN: Biblische Texte - liturgische Kontexte.
2 Vgl NUBoLD: Entstehung und Bewertung.
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terarischen Abfolge des biblischen Buches, jedoch mit Auslassungen zwischen den einzelnen
Perikopen. Urspriinglich war geplant gewesen, die einzelnen Formulare konsonant zu ge-
stalten. Das bedeutet, dass alle Lesungen eines bestimmten Sonntags thematisch oder moti-
visch aufeinander abgestimmt sein sollten. Durchgefiihrt wurde dieser Ansatz aber nur in der
Auswabhl der alttestamentlichen Lesung und des Antwortpsalms, die auf die Evangelienperi-
kope hingeordnet sind. Fiir die Lesung aus den neutestamentlichen Briefen entschied man
sich zu einem fortgeschrittenen Zeitpunkt der Uberlegungen ebenfalls fiir eine Bahnlesung
und damit zugleich gegen die thematische Abstimmung mit den tibrigen Texten.” Der Ordo
Lectionum Missae ist seit Jahrzehnten Gegenstand einer lebhaften Debatte, an denen sich
Fachleute aus der Liturgiewissenschaft ebenso beteiligen wie aus der Exegese.® Unbestrittene
Vorziige der neuen Leseordnung sind die reichhaltigere Auswahl von Schrifttexten und die
konsequente Einbeziehung des Alten Testaments. Leider wird im deutschen Sprachraum der
Reichtum der Leseordnung meist nicht ausgeschopft, weil von der derzeit noch bestehenden
Moglichkeit Gebrauch gemacht wird, eine der Lesungen vor dem Evangelium auszulassen.*
Die Kritik am Ordo Lectionum Missae, soweit sie sich auf das System als solches bezieht, rich-
tet sich vor allem auf zwei Punkte.” Zum einen macht sie sich am inkonsequenten Umgang
mit dem Konsonanzprinzip fest: Erste Lesung und Antwortpsalm eroffnen einen themati-
schen Zusammenhang, der durch die Zweite Lesung unterbrochen wird. Wer dem Apostel
aufmerksam gelauscht hat, ist aus dem Thema herausgerissen worden, das das Evangelium
wieder aufgreift. Horpsychologisch ist das zweifellos problematisch und fithrt dazu, dass nach
dem Evangelium kaum mehr jemand sagen kann, worum es in der ersten Lesung gegangen
war. Der zweite wesentliche Kritikpunkt ist die verengte Hermeneutik, die der Auswahl der
alttestamentlichen Lesungen zugrunde liegt. Da sie strikt von den Evangelien mit ihrem ver-
gleichsweise engen thematischen Fokus her gestaltet ist, kommt nicht die ganze Vielschichtig-
keit des Alten Testaments zum Tragen. Unter anderem fithrt das auch dazu, dass erstrangige
Texte wie die Erzahlungen von Kain und Abel oder von den drei Jiinglingen im Feuerofen an
Sonn- und Festtagen im Messlektionar nirgends vorkommen.

3 Wer ist der Weinberg?

Wir kommen damit auf das Beispielformular vom 27. Sonntag im Jahreskreis zuriick. Es zeigt
deutlich die motivische Klammer zwischen alttestamentlicher Lesung, Antwortpsalm und
Evangelium. Alle drei Texte werden durch das Motiv des Weinbergs bzw. Weinstocks zusam-
mengehalten. Dabei darf das wohl tatsdchlich auf die Zeit des Propheten Jesaja zuriickgehen-
de so genannte ,,Lied vom Weinberg® in Jes 5 auch aus bibelwissenschaftlicher Perspektive als

,Grundlage fiir das Gleichnis von den bosen Winzern' in den synoptischen Evangelien® gel-

Vel. NocenT: Eine kleine Geschichte.

Aus der reichhaltigen Literatur vgl. besonders FRanz: Wortgottesdienst der Messe, sowie verschie-
dene Beitrage in BRAULIK / LoHFINK: Liturgie und Bibel.

AEM 318 und PEML 79 riumen den Bischofskonferenzen die Moglichkeit ein, aus pastoralen Griin-
den die Auslassung einer Lesung zu gestatten. GORM 357 hingegen besteht auf dem Vortrag aller
Lesungen; jedoch wird diese Regelung erst mit dem Erscheinen einer dritten Ausgabe des deutschen
Messbuchs Giiltigkeit erlangen.

Vgl. dazu auch Becker: Wortgottesdienst als Dialog.

BEUKEN: Jesaja, 139; umfassend zu Jes 5,1-7 ebd. 131-140. Vgl. auch Luz: Evangelium nach Mat-
thaus 3, 215-229, bes. 222f.
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ten. Die liturgische Komposition folgt hier also einem bereits auf der literarischen Ebene vor-
gegebenen Zusammenhang. Die zentrale Frage zum Verstindnis des Formulars lautet: Wer
ist der Weinberg? Vers Jes 5,7a, dessen Schliisselrolle durch seine Verwendung als Kehrvers
des Antwortwortpsalms unterstrichen wird,” identifiziert ihn als Israel: ,Ja, der Weinberg des
Herrn der Heere ist das Haus Israel, und die Manner von Juda sind die Reben, die er zu seiner
Freude gepflanzt hat.“ In der &ltesten Schicht des Jesajabuchs (Protojesaja) bringt das Wein-
berg-Lied angesichts der Bedrohung durch die Assyrer das drohende Gericht Gottes iiber
sein Volk, das seine Erwartungen enttiuscht hat, zum Ausdruck. In denselben historischen
Zusammenhang fithrt auch Psalm 80, ein Klagelied, das auf die Eroberung des Nordreichs
Israel durch die Assyrer im Jahre 722 v. Chr. reagiert.** Auch der Psalm bedient sich, wohl
unabhingig von Jes 5, des Bildes vom Weinberg. Das neutestamentliche Gleichnis greift die
Metapher auf, verschiebt jedoch das Motiv der Verwerfung durch Gott vom Weinberg auf
die Winzer. Der dem Gutsbesitzer, hinter dem sich Gott selbst verbirgt, teure Weinberg wird
den untreuen Winzern entzogen und an andere Personen verpachtet, ,,die ihm die Friichte
abliefern, wenn es Zeit dafiir ist“ (Mt 21,41). In einer Schirfe, die tiber die Parallelfassung in
Mk 12,1-12 hinausgeht, spitzen die Verse Mt 21,43 f. die Auflésung des Gleichnisses zu: Das
im Weinberg symbolisierte Reich Gottes wird ,,euch” — angeredet sind die Hohenpriester und
Altesten des Volkes (V. 23.45) - ,weggenommen und einem Volk gegeben werden, das die
erwarteten Friichte bringt® (V. 43). Vers 44 greift auf drastische Weise das in Vers 42 zitierte
Bild vom Eckstein, den die Bauleute verworfen hatten (Ps 118,22 f.), auf: ,Und wer auf diesen
Stein fallt, der wird zerschellen; auf wen der Stein aber fillt, den wird er zermalmen.” Die
Deutungs-* und Wirkungsgeschichte dieser Verse, die von der Ubertragung der Heilszusage
Gottes an Israel auf ein anderes Volk reden und letztlich insinuieren, dass Israel durch den
von ihm verworfenen Eckstein Christus zerschmettert werden wird, ist bekanntlich verhee-
rend. Der Neutestamentler Ulrich Luz resiimiert: ,,Matthaus ist also tatsdchlich einer der Vi-
ter der spiter dominierenden kirchlichen ,Sukzessionstheorie’, nach welcher die Kirche Israel
als Heilsvolk abgeldst hat.“* Vor diesem Hintergrund dréingt sich geradezu die Frage auf,
ob die Verkiindigung dieser Perikope im christlichen Gottesdienst unter israeltheologischer
Hinsicht tiberhaupt verantwortbar ist.

Betrachtet man das Formular im Zusammenhang, so erweist sich, dass die problematische,
im Matthdus-Text selbst angelegte Substitutionstheologie durch die liturgische Hermeneutik,
also durch den gottesdienstlichen Kontext, unterlaufen wird. Dazu trigt eine Fiille unter-
schiedlicher Signale bei: Die alttestamentliche Lesung, die die Identifikation des verworfenen
Weinbergs mit Israel grundlegt, wird durch den Ausruf ,Wort des lebendigen Gottes™ abge-
schlossen. Diese Formel, iibrigens ein Eigengut des deutschen Messbuchs gegeniiber dem in
der lateinischen Vorlage allen Lesungen einschliefilich des Evangeliums zugeordneten Ruf
~Verbum Domini ist reich an biblischen Resonanzen.* Sie macht deutlich, dass das Schrift-
wort in einem Gott griindet, der wirkt und handelt, und zwar auch hier und heute an der
versammelten Gemeinde, die die Giiltigkeit des Gotteswortes fiir sie selbst durch den Be-

statigungsruf ,,Dank sei Gott® auf sich nimmt. Das ,Wort des lebendigen Gottes® ldsst sich
*  Vgl. zur hermeneutischen Funktion des Kehrverses BEcKER: Cantando meditari.

% Vgl. Hieke: Psalm 80, 400-423.

1 Vgl ebd., 361-364.

%2 Vgl dazu Luz: Evangelium nach Matthius 3, 220f.

ZBhd, 1228

Vgl. dazu naher ZEREAsS: Auf dem Weg nach Emmaus, 168-172 (mit Verweis auf weitere Literatur).
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nicht auf einen bestimmten historischen und/oder literarischen Kontext eingrenzen. Es er-
geht immer wieder neu in das Leben der Menschen, die sich in ihrem Selbstverstindnis da-
rauf beziehen. Einer solchen Vergegenwirtigung der Redesituation der biblischen Texte dient
auch das Ritual der Evangelienlesung. Die Prozession mit dem Evangeliar symbolisiert die
eschatologische Wiederkehr Christi. Dies wird, wie Reinhard Mefiner herausgearbeitet hat,
besonders durch den begleitenden Halleluja-Ruf deutlich, der im Neuen Testament nur an
einer einzigen Stelle vorkommt, ndmlich beim eschatologischen Hochzeitsmahl des Lammes
(Offb 19,1.3.4.6).” Das bedeutet mit anderen Worten: Das Evangelium wird nicht deshalb
verkiindigt, weil hier der historische Jesus im Tempel zu einer Gruppe von Juden spricht. Im
liturgischen Kontext spricht vielmehr der erhéhte Herr zu seiner Gemeinde. Auf der Text-
ebene des Formulars wird dies vor allem durch den Wortlaut des Rufes vor dem Evangelium
markiert: ,,Ich habe euch erwéhlt und dazu bestimmt, dass ihr Frucht bringt und dass eure
Frucht bleibt.“ Hierbei handelt es sich um einen leicht gekiirzten Vers aus den Abschiedsre-
den Jesu im Johannesevangelium (15,16), der dort im Kontext des Wortes vom wahren Wein-
stock steht. Angesprochen sind hier die Zwolf bzw. nach dem Abgang des Verriters die ver-
bliebenen elf Jiinger und in und mit ihnen alle, die an Christus glauben. Sie sind es, die Jesus
erwahlt hat, damit sie an ihm als dem wahren Weinstock Frucht bringen. Damit verschiebt
sich das Verstandnis der Bildrede vom Weinberg im gesamten Formular: Sie adressiert die
Gemeinde, hélt ihr die méglichen Folgen ihres Versagens vor Augen und spornt sie an, ihrer
Teilhabe am wahren Weinstock gerecht zu werden. Dieselbe Hermeneutik liegt iibrigens den
Improperien der Karfreitagsliturgie zugrunde, die in ihrem ersten Teil ebenfalls das Bild vom
Weinberg aus Jes 5 aufgreifen: Sie sind keine Scheltrede an die historischen Juden, sondern an
die versammelte christliche Gemeinde.

Bis zu diesem Punkt ist das Verstandnis des Formulars durch die bewusste Komposition
verschiedener Bibeltexte bestimmt. Intertextualitat ist aber nicht auf kalkulierte Absichten
einzuschranken. Auch wo Textzusammenstellungen nicht intentional sind, sondern nur fak-
tisch existieren, hat das hermeneutische Konsequenzen. In unserem Beispiel fiihrt der Zufall
vier Verse aus dem Philipperbrief in den Kontext des ansonsten geschlossen konzipierten
Formulars. Von Wein ist bei Paulus denn auch nicht die Rede. Wenn es aber heifSt: ,Was
immer wahrhaft, edel, recht, was lauter, liebenswert, ansprechend ist, was Tugend heifit und
lobenswert ist, darauf seid bedacht! Was ihr gelernt und angenommen, gehért und an mir
gesehen habt, das tut! Und der Gott des Friedens wird mit euch sein“ (Phil 4,8 f.), hat das sehr
wohl Resonanzen im Motiv der Friichte am wahren Weinstock. Der Bezug des ganzen For-
mulars auf die Gemeinde erhilt darin eine zusitzliche Stiitze.

4 Anamnese und kulturelles Gedachtnis

Die am Beispiel des Formulars vom 27. Sonntag im Jahreskreis A gewonnenen Einsichten
fithren damit noch einmal grundlegend auf die Frage: Warum wird im Gottesdienst iiber-
haupt aus der Heiligen Schrift gelesen? Durch ihren Gebrauch in der Liturgie wird die Bibel
als Basismedium des kulturellen Gedachtnisses aktualisiert. Mit diesem Begriff bezeichnet
der Agyptologe Jan Assmann jene von einer Gemeinschaft iiber die Generationen hinweg
geteilten Bewusstseinsinhalte, aus denen sich das Selbstverstindnis der Gruppe speist. Im
Unterschied zu den Gegenstinden der Alltagskommunikation, die mit der Zeit in Verges-

*  Vgl. MessNER: Der Wortgottesdienst der Messe.
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senheit fallen, wenn sie nicht schriftlich archiviert werden, haben die Inhalte des kulturellen
Gedachtnisses ihren Ort in Festen und Ritualen, die ihnen Stabilitit und Relevanz verleihen.
Assmann spricht von der Zirkulation des kulturellen Gedachtnisses durch zeremonielle Kom-
munikation.” In besonderen, nicht-alltaglichen Formen inszeniert die Gemeinschaft das, was
sie als eine solche ausmacht. Die in der Liturgie in ritueller Gestalt verlesene Schrift definiert
das Selbstverstandnis der Kirche. Freilich gilt damit auch umgekehrt: Die Bibel wird im litur-
gischen Vollzug immer wieder neu als Basisdokument der Kirche ratifiziert. So etwas wie ein
verbindlicher Kanon heiliger Schriften kénnte nicht existieren ohne deren gottesdienstlichen
Gebrauch. Es besteht ein hermeneutischer Zirkel zwischen dem Kanon und der Kirche als
Auslegungsgemeinschaft, die in der Liturgie als Feiernde in Erscheinung tritt. Sie feiert das,
was in der Schrift steht, als immer wieder neu jede Gegenwart betreffend.

Damit kommen wir noch einmal auf den oben bereits erwdhnten anamnetischen Charakter
der Schriftverkiindigung zurtick: Anamnese bedeutet ,,Gedichtnis®, aber nicht im Sinne einer
Erinnerung an ferne Vergangenheit, sondern im Sinne einer Uberbrﬁckung der zeitlichen
Differenz. Wovon die Bibel spricht, beruht auf vergangenen Erfahrungen, die Menschen im
Horizont ihrer Gottesbeziehung gedeutet haben. Doch in die Gegenwart dieser Erfahrun-
gen mit Gott kann jede Generation immer wieder neu eintreten. Das biblische Gottesbild ist
von der Uberzeugung getragen, dass Gott sich treu bleibt, dass er sich als er selbst erweist,
indem er heute und morgen ebenso wie gestern aus der Knechtschaft des Lebensfeindlichen
befreit. Der Exodus aus Sklaverei und Exil sowie die Auferstehung vom Tod sind die bibli-
schen Kristallisationspunkte dieses Gottesbildes. Anamnese bedeutet, die biblische Gottes-
rede auf das eigene Leben zu beziehen: wie einst, so auch jetzt. Diese Logik liegt dem litur-
gischen Gebet zugrunde, wie sich beispielsweise an der Struktur einer klassischen Oration
zeigen ldsst: Gott, der du dieses und jenes getan hast, erweise dich als du selbst, indem du
auch heute so handelst. Dieselbe Logik trigt auch die liturgische Schriftverkiindigung. Der
jingst verstorbene Angelus Haufling, einer der grofien Liturgiewissenschaftler unserer Zeit,
hat in diesem Zusammenhang vom ,prophetischen Charakter” der Schrift gesprochen.”” Er
meint damit, dass von der Schrift her Gegenwart gedeutet wird. Schriftverkiindigung zielt auf
»Ereignisinterpretation®,”® wie Haufling sagt: Schriftwort und eigene Lebenserfahrung treten
in Dialog miteinander. Eine wichtige Funktion kommt dabei der Homilie zu, die dieser Ver-
mittlung von Bibel und Leben, dieser ,,Rollenidentifikation®, wie Hiuf8ling es auch nennt,* zu
dienen hat. Eine ganz wunderbare Formulierung fiir diese Aufgabe der Predigt, gleichsam die
goldene Regel der Predigtvorbereitung, hat Papst Franziskus in seinem Apostolischen Schrei-
ben Evangelii gaudium gefunden:

»Es geht darum, die Botschaft des biblischen Textes mit einer menschlichen Situation zu

verbinden, mit etwas aus ihrem [gemeint sind die Hérerinnen und Hérer] Leben, mit

einer Erfahrung, die das Licht des Wortes Gottes braucht. [...] Es ist jedoch nétig, die

Sensibilitdt zu steigern, um das zu erkennen, was wirklich mit ihrem Leben zu tun hat.

Erinnern wir uns daran, dass man niemals auf Fragen antworten soll, die sich keiner stellt

[...].c40
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37

Vgl. AssmaNN: Der zweidimensionale Mensch.
HAussLING: Die Psalmen des Alten Testamentes, bes. 90f.
- Bbd 9l

¥ HAussLing: Liturgie: Gedichtnis.

Franziskus: Evangelii gaudium, Nr. 154f.
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Niemals auf Fragen antworten, die sich keiner stellt: Dieser Grundsatz, vom Papst schon im
Original durch Kursivierung hervorgehoben, ist nicht nur im Sinne guter Rhetorik sinnvoll.
Vielmehr trifft er unmittelbar die anamnetische Dimension, den ,,prophetischen Charakter®
der Schriftverkiindigung: Wenn der Prediger auf Fragen antwortet, die sich keiner stellt, ver-
fehlt er die Erfahrungen der Gemeinde, die es doch im Licht der Bibel zu deuten gilt.

5 Schriftwort und Performativitat

,,Das Wort kehrt nicht leer zu mir zuriick” - mit diesem bekannten Gotteswort aus dem Jesaja-
buch (55,11) ist dieser Beitrag {iberschrieben. Vor dem Hintergrund des Gesagten lisst sich
das zunichst auf die Anreicherung des Sinns jeder einzelnen Perikope beziehen, die durch
ihre Kontextualisierung im Vorgang der Rezeption zustande kommt. Zuletzt ist deutlich ge-
worden, dass zu dem neuen Kontext, in den der Gottesdienst die Perikopen stellt, nicht nur
die anderen verbalen und nonverbalen Rituselemente gehoren, sondern nicht zuletzt die Per-
sonlichkeiten und Lebenserfahrungen der feiernden Gemeinde.

Abschliefend soll noch auf einen weiteren Aspekt hingewiesen werden. Der Wortlaut bei
Jesaja geht wie folgt weiter: ,,Es kehrt nicht leer zu mir zuriick, / sondern bewirkt, was ich
will, / und erreicht all das, wozu ich es ausgesandt habe.” Die hier anklingende Wirksamkeit
des Gotteswortes hat Benedikt XVI. in seinem bedeutenden Schreiben Verbum Domini als
wperformativen Charakter des Wortes selbst“ gefasst."! Die Rede vom performativen Sprechen
geht auf die Sprechakttheorie des britischen Philosophen John Langshaw Austin (1911-1960)
zuriick.*? Es gibt Sprachhandlungen, die im und durch das Sprechen eine Wirklichkeit setzen,
etwa das ,,Hiermit erkldre ich Sie zu Mann und Frau“ des Standesbeamten: Indem er diese
Worte spricht, tritt eine Wirklichkeit ein. Nun ist Vorsicht geboten vor einer unterkomplexen
Rezeption der Sprechakttheorie. Im Verlauf seiner Vorlesungsreihe ,How to do Things with
Words* gelangt Austin zu einer stirkeren Differenzierung verschiedener Sprechakte inner-
halb einer sprachlichen Auflerung, die wir hier nicht im Einzelnen nachvollziehen kénnen.
Es muss geniigen, auf eine grundlegende Unterscheidung hinzuweisen, die Austin in das
Begriffspaar des illokutioniren und des perlokutioniren Akts fasst. Wer beispielsweise eine
Warnung ausspricht, handelt im Sprechen (,,in locutione®, daher ,,illokutionir®), um den An-
gesprochenen von etwas abzuhalten. Gelingt ihm das tatsichlich, handelt er durch das Spre-
chen (,,per locutionem’, daher ,,perlokutiondr®).* Auf beiden Ebenen kann die Sprachhand-
lung scheitern: als illokutionirer Akt etwa dadurch, dass der Warnende sich missverstindlich
ausdriickt, als perlokutionirer Akt aber auch schlicht dadurch, dass der Angesprochene die
Warnung nicht annimmt. Diese Unterscheidung ist auch zum Verstidndnis des performativen
Charakters der Gotteswortes wichtig: Beim Blick in die Nachrichten erschiene es zynisch, ein-
fachhin von der Selbstwirksamkeit des heilschaffenden Gotteswortes zu sprechen. Um seine
Wirksambkeit entfalten zu konnen, bedarf das Gotteswort der Annahme durch die Horen-
den.* Dies auf das Formular vom Fruchttragen der Weinreben zuriickzuwenden, bleibt den
Leserinnen und Lesern tiberlassen.

4 BeneDIKT XVL: Verbum Domini, Nr. 53.

2 Austin: How to do Things with Words.

% Vgl ebd. 94-108.

#  Vgl. Zerrass: Auf dem Weg nach Emmaus, 62-69.
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