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SCHULD UND SUHNE IM ALTEN
TESTAMENT

Das Alte Testament enthidlt die groBen Themen der Heils-
geschichte und des Heilsweges, die in Christus ihr fernes Ziel haben.
Bereits im ersten Kapitel der Genesis wird das Grundthema der Hei-
ligen Biicher angeschlagen: Der urspriingliche Heilsplan Gottes ist
durch die siindige Tat des ersten Menschen durchkreuzt worden. An
dessen Stelle trat die neue Heilsordnung fiir die Menschheit, wie sie
in den Biichern des Alten Testamentes entfaltet wird. Damit werden
die Grundkrifte des groBen Menschheitsdramas aufgezeigt, das in den
zahlreichen Kapiteln der Heiligen Biicher in seinem Auf und Ab, in
seinen wechselvollen Verwicklungen enthiillt wird. Gottes Planen
und menschliches Wollen greifen stidndig ineinander, iiberschneiden
und kreuzen sich und lassen dabei das gottliche Eingreifen und Dis-
ponieren, eine gottliche Finalitdt in der Menschheitsgeschichte, immer
deutlicher werden: Gott will in seiner giitigen Erbarmung den Men-
schen — selbst gegen seinen Willen — durch langsam fortschreitende
Fithrung und Offenbarung, durch Schuld und Siihne, durch Glauben
und Hoffen zum neuen Heile in Christus Jesus fithren, weil der erste
Heilsplan durch des Menschen eigenen freien Willen zerstért worden
war. Daher gehdren auch wir im neutestamentlichen Zeitalter im
Lichte dieser Perspektive zur Nachkommenschaft Abrahams, wie
Paulus sagt; daher hat das Neue Testament nur das vollendet, was das
Alte Testament vorbereitet hat; daher wird das Alte Testament als
Grundlage und Voraussetzung in seinen groBen Themen der Heils-
geschichte immer als ein notwendiger Bestandteil zum Neuen Testa-
ment gehoren.

Wenn wir die ersten Kapitel der Genesis aufschlagen, wird das
fiir das Verstdndnis der neuen Heilsordnung grundlegende Thema
der Siinde des Menschen als eines der ersten entwickelt. Natur,
Wesen und Ursprung der Siinde werden im Neuen Testament nicht
weiter erklart, sondern aus dem Alten Testament vorausgesetzt. —
Es ist darum auch kein Zufall, daBl im Stundengebet der Kirche von
Septuagesima an (und nicht mit Beginn des Kirchenjahres) der Anfang
der Heiligen Schrift, die ersten zwolf Kapitel der Genesis gelesen
werden. Diese Kapitel erldutern in einem kurzen Abril Wesen und
Fernwirkung der Siinde, bilden die Einleifung oder Vorbereitung zur
Berufung des Abraham, womit ein neuer Abschnitt des biblischen
Berichtes beginnt. Dieses Grundthema der Genesis von der Stinde und
ihren Auswirkungen greift der Romerbrief auf undzeigtdamit die innere
Gemeinsamkeit der beiden Testamente: ,,Wie demnach durch einen
Menschen die Siinde in die Welt gekommen ist und durch die Siinde
der Tod und so der Tod auf alle Menschen {ibergegangen ist, weil alle
gesiindigt haben ... Wenn durch den Fehltritt des einen die vielen
dem Tode verfallen sind, so ist die Gnade Gottes und das Gnaden-
geschenk des einen Menschen Jesus Christus iber die vielen in sehr
viel reicherem MafBe libergestromt‘ (5, 12; 15). Damit wird das Myste-
rium der Siinde durch das Neue Testament vertieft und das Motiv
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der felix culpa klingt an. Die ersten Kapitel der Genesis zeigen uns
insbesondere, wie durch die Sinde die destruktiven Kridfte
entbunden werden, die nicht mehr in der Gewalt des Menschen sind.
Diese Krifte tragen Gespaltenheit und Unruhe in den Menschen,
zerstoren die Familie (Kain und Abel), wirken vergiftend und zer-
setzend im Volksganzen (Sintflut), sprengen die Einheit der Vbolker
und verwirren ihre Sprachen (Turmbau von Babel), machen den
Menschen zum Sklaven der Erde (Vertreibung aus dem Paradies) und
deuten an, dalBl das Wesen der Siinde im ,,non serviam* des Geschopfes
gegeniiber seinem Schopfer liegt.

Die alttestamentlichen Biicher zeigen im weiteren Verlauf, wie
sich die begriffliche Scheidung in materielle (unbewuBte) und
formelle (wissentliche) Stinde erst allmihlich herausbildet.t)
Das Wesen der Siinde wird anfangs mehr in die sichtbare duBere
Handlung verlegt, durch die eine Vorschrift, ein Gebot Gottes duBer-
lich iibertreten wird. Die unsichtbare Gesinnung als Wurzel der un-
rechten Tat wird noch nicht deutlich erkannt. Das setzt eine gréBere
Feinheit des Wissens und Gewissens voraus, die beide wieder von
anderen Voraussetzungen abhingig sind.

Je klarer die Idee und das Wesen Gottes erkannt wird,
um so deutlicher und schirfer tritt auch die Erkenntnis der Siinde
hervor. Das zeigt sich z. B. bei Isaias,?) der von einer Trennung spricht,
die die Stinde zwischen Mensch und Gott schafft:

»Nein, eure Frevel bilden die Scheidewand
zwischen euch und eurem Gott. Eure Siinden
haben sein Antlitz vor euch verhiillt, daB

er nicht hort.

Denn mit Blut sind eure Hande besudelt,

mit Schuld eure Finger.

Eindringlich schildern die Propheten, wie in der Siinde ein An-
griff auf den gerechten und liebenden Gott liegt (Amos und Osee).
Isaias schildert den Widerspruch der Siinde zur Heiligkeit Gottes mit
ergriffenen und ergreifenden Worten.?) Der Prophet Jeremias zeigt,
dall wegen der besonderen Bindung des ganzen Volkes Israel durch
den Bundesschlul} auf Sinai eine Art Kollektivschuld?) auf dem ganzen
Volke lastet, das als Gesamtheit seinen Pflichten gegen den Bundes-
gott nicht mehr nachkommt: , Hétte ich nur in der Steppe eine Wohn-
statt! Ich verlieBe mein Volk und ginge von ihm weg. Denn Ehebrecher
sind sie allesamt, eine Rotte von Betriigern . .. Durch Liige und nicht
durch Wahrheit sind sie méchtig im Land. Sie schreiten ja von Bos-
heit zu Bosheit, mich aber kennen sie nicht.*5)

Mit Recht hebt ein moderner Philosoph hervor, daB} sich erst in
der religiosen Sphire die moralische Schuld zur Siinde verdichtet:
»Von Siinde kann nur im Hinblick auf ein hochstes, heiliges Wesen
gesprochen werden. Den ethischen Werten gegeniiber fiihlt sich der
wert- und normwidrig Handelnde als schlechter Mensch, dem
heiligen Gott gegeniiber als Siinder. Die Wertverneinung und Un-
wertbejahung erscheint hier als Gottverneinung und Kreatur-
bejahung, als Abfall von Gott (aversio a Deo) und Hingabe an die
Geschopfe (conversio ad creaturas). Die Auflehnung gegen das Sitten-
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gesetz wird hier zu einer Auflehnung gegen den heiligen Willen
Gottes." %)

Damit wird angedeutet, daB die Siinde nicht nur innerhalb des
Individuums bleibt, sondern auch eine soziale Fernwirkung
aufweist (Argernis, Mitwirkung und Unterstiitzung des stindigen Ver-
haltens der anderen durch Schweigen und Gleichgiiltigkeit).

Die alttestamentlichen Biicher lassen keinen Zweifel dariiber,
daB Gott — im Gegensatz zu den anthropomorphen Vorstellungen der
anderen Religionen — durch das Verhalten des Siinders selber keinen
Schaden erleidet: ,,Tust du Siinde, was tust du ihm damit an? Sind’s
noch so viel deiner Frevel, wie wolltest du ihm damit schaden?‘?) Die
Folgeder Siinde besteht in der Entfesselung von Wirkkréften,
die gegen den Willen des Menschen sein wahres Gliick zerstéren und
seine geistige Kraft und Freiheit hemmen: ,,Die siindigen und Unrecht
tun, sind Feinde ihrer eigenen Seele.*®) Die Siinde als Ungehorsam
gegen Gott verwandelt sich in Unheil und Verderben, das
sowohl liber den einzelnen wie Uber ganze Volker kommt.
Isaias muB in einem Gerichte den Untergang des hochmiitigen gott-
losen Assyrien schildern:

,»,Weh liber Assur:

Meines Zornes Rute, meines Grimmes Stock in meiner Hand!
Gegen ein gottloses Volk sende ich ihn;

gegen das Volk, dem ich zilirne, entbiete ich ihn,

auf daBl er Beute mache und Raub sich hole und

zertrete wie Gassenkot.*?)

Oder Jeremias:!?)

,,H0r es doch, Volk voll Torheit und Unverstand,
das Augen hat und nicht sieht,

das Ohren hat und nicht hort!

Mich wollt ihr nicht fiirchten. ..

vor mir nicht erbeben. ..

Eure Schuld hat dieses gestort,

eure Stinden halten den Segen euch fern.*

Das Wesen und das Geheimnis der Siinde wird am
tiefsten und deutlichsten in den Psalmen erfalit: Die Siinde zer-
stort die Freundschaft und enge Verbindung mit Gott. Dem hat auch
das Neue Testament nichts mehr hinzuzufiigen. Nicht die Ziichti-
gungen und irdischen Strafen, welche Gott tiber die Ungehorsamen
verhéngt, sind das groBte Ungliick, sondern der Verlust der Freund-
schaft und Gnade Gottes.!!)

Obwohl das Ubel nach dem Berichte der Genesis in der Siinde
des ersten Menschen ihren Ausgangspunkt hat, ist das Alte Testament
zu keiner klaren Unterscheidung von Erbsiinde und persén-
licher Siinde gekommen. Die Bausteine fiir den Begriff der Erb-
siinde, die sich im Alten Testament vorfinden, wurden erst im Lichte
neutestamentlicher Erkenntnis zusammengefiigt. ,,Die Lehre von der
Erbsiinde ist ein christliches Lehrstiick, welches durch das Alte Testa-
ment nur im weiteren Sinne nahegelegt werden konnte.*12)



Der Ursprungder Siinde wird im Alten Testament deut-
lich bezeichnet. Die Schlange, die im Bericht der Genesis vom Siinden-
fall aufscheint, ist dabei kein Méarchen oder Sagenmotiv, wie man
einmal meinte. Die Erforschung der religiosen Umwelt des Alten
Testamentes hat gezeigt, daB in den babylonischen Weltschopfungs-
mythen die Schopfung dadurch zustandekommt, daB z. B. im Enuma
Elisch ein Urmonstrum als Verkorperung des Chaos und der Un-
ordnung von einem der schaffenden Gotter besiegt wird. Die Schlange
ist das Abbild der ordnungs- und gottwidrigen Méchte, durch die der
urspriingliche Heilsplan Gottes zum Scheitern gebracht werden sollte.
Die sprachliche Einkleidung macht vielleicht Anleihen bei solchen
im Lichte der alttestamentlichen Offenbarungen iiberwundenen
Mythen,’®) Im Widersacher Gottes als Versucher zur Auflehnung und
Gesetzlosigkeit, wie es seinem Wesen entspricht, hat die Siinde des
Menschen ihren Ausgangspunkt. — Das Buch der Weisheit nimmt
darauf Bezug, wenn wir darin lesen: ,,Denn Gott schuf den Menschen
zu unverginglichem Sein und machte ihn zu des eigenen Wesens Ab-
bild. Doch durch des Teufels Neid kam der Tod in die Welt.“!*) Im
Alten Testament ist der Teufel oder Satan (hebr. Ausdruck) mehr der
Feind des Menschen als ein Gegenspieler Gottes.

Siihne, Tilgung der Siinde kann nicht durch die Kraft des
Menschen erfolgen, sondern nur durch ein Eingreifen Gottes ge-
schehen. Er , tilgt” sie, er ,,vergiBt* sie, ,bedeckt” sie. Er fordert aber
auf seiten des Menschen ein demiitiges Bekennen der Siinden und
eine aufrichtige Reue. In der sogenannten BufBliturgie finden
sich die einprigsamen Bilder und Gleichnisse fiir die rettende und
heilende Tat Gottes. In Psalm 31, 5 heil}t es:

,Da hab ich endlich mein Vergehen dir bekannt,

verbarg nicht langer meine Missetat.

Ich sprach: Bekennen will dem Herrn ich meiner Siinde Bosheit;
und Du vergabst mir meine Stindenschuld.“*%)

Eine Osee-Stelle (6, 1 ) schildert die demiitige Heimkehr des ob
seiner Siinden bestraften Volkes und die heilende Tat Gottes als
Siindentilgung auf Grund der vorausgegangenen Reue: HAuf, wir
kehren zuriick zum Herrn! Denn er hat uns zerrissen und wird uns
auch heilen; er hat uns geschlagen und wird uns verbinden. Nach
zwei Tagen l4Bt er uns schon genesen, am dritten Tag heilit er uns
aufstehen, so daBl wir leben vor seinem Antlitz.1%)

Sobald der Mensch sich aufgemacht hat, um Verzeihung seiner
Siinden zu erlangen, findet er iiberreiches Erbarmen; das wird durch
die Psalmstelle 103, 8 ff. so schén geschildert:

,Barmherzig ist der Herr und gnédig,

Voll Langmut und gar milde.

Nicht will er immer hadern,

Nicht ewiglich bewahren seinen Zorn.

Er handelt nicht mit uns nach unseren Siinden,
Vergilt uns nicht nach unseren Missetaten.”

Nach den fiir das Alte Testament geltenden Vorschriften sollte
die Reuegesinnung des Menschen — seiner leiblichen Natur ent-
sprechend — ihren duBeren Ausdruck finden in der Darbringung von
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Reinigungs-, Sithne- und Versohnungsopfern in Verbindung mit dem
Tempeldienst in Jerusalem. Wir sehen heute darin einen Hinweis
auf die Sakramente des Neuen Bundes, in denen Gott sein gnaden-
haftes Geschehen in duBere und sichtbare Zeichen hiillt. Diese sakra-
mentalen Formen des Neuen Bundes wéren in der alttestamentlichen
Zeit noch nicht mdglich gewesen, weil die Gefahr einer Verwechslung
mit den Zauberpraktiken der religiosen Umwelt Israels zu groB3 ge-
wesen wire. Diese duBeren Zeichen waren aber auch fir den Alten
Bund sichtbar mahnende Zeichen einer wirklichen inneren Umkehr.
Sie konnten natiirlich ebenso wie im Neuen Bunde durch die Schuld
des Menschen zu sinnlosen AuBerlichkeiten erstarren.'?)

Neben diesen Opfern kommt dem fiirbittenden Gebet
des Gerechten eine grofie Bedeutung zu. Der Gerechte kann fiir seinen
siindigen Bruder Verzeihung bei Gott erlangen.’®) Der leidende
Gottesknecht bei Isaias wirft sein Licht auf den durch Fiirbitte
und Opfer von der Siinde erlésenden Messias. Erst der Messias war
es, der alle Zweifel, die einem biiBenden und siihnenden Siinder des
Alten Testamentes vor dem schweigenden Gotte verbleiben muBten,
beseitigte, indem er zu dem Geldhmten sprach: »Sei getrost, mein
Sohn, deine Siinden sind dir vergeben® (Matth. 9, 2). Es ist ein grofler
Trost, nicht nur an eine Verzeihung der Stinden durch die Macht
Gottes zu glauben, sondern es aus dem Munde seines eingeborenen
Sohnes oder der Kirche selber zu héren. Der Messias hat alle Siinden
auf sich geladen durch sein wirklich {iberreich siihnendes und tilgen-
des Opfer. Das Neue Testament verkiindet die Erfiillung des leiden-
den Gottesknechtes bei Isaias als Wirklichkeit: ,Ich schreibe euch,
ihr Kinder: die Siinden sind euch um seines Namens willen vergeben*
(1-3oh. 2,12

Was die Siinde ist, hat Christus nicht neu erklirt, sondern er
konnte es aus den Heiligen Schriften des Alten Bundes voraussetzen.
Er hat nur die Wurzel der Siinde, die in der Gesinnung des
Menschen verborgen liegt, in seiner Bergpredigt besonders betont;
ferner hat er auf die Folgenschwere der Unterlassungssiinden ein-
dringlich hingewiesen (,,Ich war hungrig und ihr habt mir nicht zu
essen gegeben..., fremd und ihr habt mich nicht beherbergt...”
Schilderung des Weltgerichtes bei Matth. 25).

Waihrend die Stoa in der Siinde einen Versto gegen das Welt-
gesetz sah, wihrend eine euddmonistische Auffassung der Ethik die
Siinde wegen ihrer nachteiligen Folgen und Schédigung des Men-
schen und der menschlichen Gesellschaft ablehnte, wahrend Kant in
der Siinde einen VerstoB gegen die selbst erfaBte Pflichtennorm sah,
bringt das Alte Testament diereligiose Wirklichkeitund
Realitdtder Siinde in der Menschheitsgeschichte zum ersten-
mal zur Darstellung. In der Siinde des Ungehorsams und in der Auf-
lehnung des Geschépfes gegen den Schopfer greift es gleich zu Beginn
seiner Biicher eines der grofen heilsgeschichtlichen Themen auf, von
dem aus das Ritsel Mensch erst gelost werden kann. — Alle Ver-
fehlungen gegen irdische Pflichten und Aufgaben, gegen den Néchsten
oder gegen Vorgesetzte sowie gegen sich selber werden in ihrer tief-
sten Wurzel bloBgelegt als eine Verachtung der Majestét und Weisheit
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Gottes, seiner ewigen Ordnung (lex aeterna), die allen menschlichen
Pflichtenkreisen zugrundeliegt. Die Siinde ist daher eine Undankbar-
keit und Treulosigkeit gegeniiber der Giite Gottes.

Seitdem aber Gott ,,durch seinen Sohn zu uns gesprochen hat*.
kommt als die grofite Stindeizu all demnoch hinzu: Christus abzuweisen,
ihn zu verachten. — ,,Wire ich nicht gekommen und hitte ich nicht
zu ihnen geredet, so wiren sie ohne Siinde; nun aber haben sie keine
Entschuldigung fiir ihre Stinden. Wer mich haBt, haBt auch meinen
Vater (Joh: 15, 22).

Zusammenfassend ergibt sich: 1. Das groBe Thema der Heils-
geschichte von menschlicher Schuld und Siinde sowie ihre Tilgung
beginnt im Alten Testament und endet im Neuen Testament; es bindet
beide Teile der Heiligen Schrift zu einer organischen Einheit zu-
sammen. 2. Der einzigartige Monotheismus der Biicher des Alten
Bundes hat die religiose Wirklichkeit und Realitit der Siinde, den
Ursprung und das Geheimnis ihrer Bosheit in ihrer individuellen und
sozialen Tragweite herausgestellt. Das Geheimnis des Menschen selber
kann ohne sie nicht restlos gedeutet werden. Die felix culpa und die
Erlosung im Neuen Testament bauen auf der Erkenntnis und der
Unterweisung des Alten Testamentes auf.

Univ.-Prof. Dr. Franz Kénig

ANMERKUNGEN:

') Vgl z. B. Ps. 19, 13; Num. 15, 27 usw. ?) Is. 59, 2.

) Z. B. die Berufungsvision im Kap. 6.

‘) Die Kollektivschuld ist nicht eine von der persénlichen Schuld ver-
schiedene Schuld, sondern entspringt der Verantwortung des einzelnen fiir den
Néchsten (,die anderen®) bzw. der egoistischen Ablehnung der Verantwortung
fur den Néchsten: ,Bin ich etwa der Hiiter meines Bruders.®

5 Jer. 9, 2—3,

%) Johannes Hessen, Der Sinn des Lebens, 1947, 3. Aufl., S. 73.

7) Job. 35, 6. 5) Tob. 12, 10. ¥) Isaias 10, 5—7. 1) 5, 21, 25. i) Ps 50, 13; 142, 7.

%) Lagrange, Epitre aux Romains, Paris 1922, S. 117,

%) A. Gelin, Les Idées maitresses de I'ancien testament, Paris 1948, S. 49 ff

4y Buch der Weisheit 2, 23.

15) Aus solchen und dhnlichen Stellen ergibt sich, wie falsch die Behauptung
eines G. Mensching (Allgemeine Religionsgeschichte, 1949, S. 114) ist, der in bezug
auf das Alte Testament sagt: ,,Siinde ist ein objektives und aktuelles Verfehlen,
das ohne die Beziehung ist zur inneren Gesinnung. Siinde haftet daher geradezu
stofflich dem Menschen an und wird entsprechend mit duBeren Manipulationen
beseitigt.

%) Vgl. dazu jedoch meinen Aufsatz ,,Die Auferstehungshoffnung bei Osee 6,
1—3¢ (Zeitschrift fiir katholische Theologie 1948, S. 94 ff.).

") Darin sehen viele protestantische Exegeten die Zeichen wvon zwei ver-
schiedenen ,in stdndiger Spannung zueinander stehenden Religionen®, die in den
Biichern des Alten Testamentes ,miteinander ringen®. Vgl. z. B. Sellin, Theo-
logie des Alten Testamentes, Leipzig, 1933, S. 109. Unsere Erkldarung ist eine
einfachere und natiirlichere: Die menschliche Natur selber ist solchen gegen-
sdtzlichen Spannungen unterworfen mit ihren Aufschwingen und Trigheiten.
Es ist kein Wunder, daB dann auch eine Religion des Alten Bundes die Spuren
dieser menschlichen Gegensitze tragt.

%) Vgl. z. B. Genesis 18, 23 ff.



HERRENSONNTAG
DER AUFERSTEHUNG

St. Augustinus

Jeden Tag hat der Herr gemacht, nicht nur gemacht, sondern
jeden Tag macht Er. So macht Er jeden Tag, daff Er Seine Sonne auf-
gehen lafit iiber Gute und Bdse und regnen lifit iber Gerechte und
Ungerechte. Dieser gewdhnliche Tag, der Guten und Bdsen gemein
ist, ist gewifl hier nicht gemeint, wo wir gehort haben: ,,.Das ist der
Tag, den Er gemacht hat.” Einen weit besseren kiindigt er an, auf
einen ganz bestimmten lift er uns achten, wenn er sagt: ,,Das ist der
Tag, den der Herr gemacht hat.” Was fiir ein Tag ist das, von dem es
heift: ,,Erheben wir uns in Freude und vergniigen wir uns an ihm?*
Was fiir ein Tag denn der gute Tag? Was fiir ein Tag denn der be-
gehrte, liebwerte, ersehnte, wonnige Tag? Von ihm sagte der heilige
Jeremias: ,,Den Tag der Menschen habe ich nicht begehrt; Du weifit
es. Was ist das also fiir ein Tag, den der Herr gemacht hat? Lebet
recht, und ihr werdet Er sein. Denn der Apostel sprach nicht von
diesem Tag, der mit dem Aufgang der Sonne beginnt und im Nieder-
gang schlieft, als Er sagte: ,Die trunken werden, sind trunken bei
Nacht. Niemand sieht Leute beim Frithmahl trunken. Wenn es ge-
schieht, gehort’s der Nacht an, nicht dem Tag, den der Herr gemacht
hat. Wie nimlich Tag in denen ist, die fromm, heilig, gottesfiirchtig,
mipfig, recht und niichtern leben, so wird ohne Zweifel in denen, die
unfromm, ausgelassen, iiberheblich, gottlos leben, so einer Nacht die
Nacht zum Diebe, wie es heifit: ,,Der Tag des Herrn wird kommen
wie ein Dieb in der Nacht.“ Aber da der Apostel dieses Zeugnis er-
wihnt, wendet er sich an die, denen er anderswo gesagt hatte: ,,Ihr
waret einmal Finsternis, nun aber seid ihr Licht im Herrn®, da der
Tag geworden ist, den der Herr gemacht hat; wendet sich an sie, als
er gesagt hatte: ,Jhr wift, Briider, daff der Tag des Herrn wie ein
Dieb in der Nacht, genau so, kommen wird®, mit den Worten: ,Ihr
aber seid nicht in der Finsternis, daf jener Tag euch wie ein Dieb
ergriffe. Alle seid ihr ja Kinder des Lichtes, Kinder des Tages. Wir ge-
horen nicht der Nacht noch dem Dunkel.

Dieser unser Gesang ist eine Erinnerung an das rechte Leben,
Wenn wir alle einstimmig, frohen Geistes, herzeinigen Herzens sagen:
,»Das ist der Tag, den der Herr gemacht hat®, stimmen wir iiberein
mit unseren Stimmen, dafi nicht unsere Zunge gegen uns zeuge. Dich
zu betrinken, sagst du heute: ,,Das ist der Tag, den der Herr gemacht
hat.” Du fiirchtest nicht, daf er dir antworte: Einen solchen Tag hat
der Herr nicht gemacht. Einen guten Tag heifiest du den, den Aus-
gelassenheit und Liederlichkeit zu einem gar schlimmen Tage machen

Seht, das ist Freude, meine Briider, Freude in unserer Ver-
einigung, Freude in Psalmen und Hymnen, Freude im Geddchtnis des
Leidens und der Auferstehung Christi, Freude in der Hoffnung ewigen
Lebens. Wenn schon das, was wir erhoffen, so groffe Freude macht,
was wird erst sein, wenn wir es halten? Seht: an diesen Tagen, da wir
das Alleluja hioren, wandelt sich irgendwie der Geist. Ist es nicht, als
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wiifite ich nicht, was wir von jener Stadt da droben kosten? Wenn
diese Tage uns so grofe Freude machen, wie grof wird dann erst jene
sein, wenn es heifit: ,,Kommt, ihr Gesegneten meines Vaters, emp-
fanget das Reich®, wenn alle Heiligen in eins versammelt werden;
wenn die dort sich sehen, die einander nicht gekannt haben, dort sich
erkennen, die sich gekannt haben; so dort miteinander sein werden,
daf der Freund nie verloren geht, der Feind nie gefiirchtet wird.
Denn sehet, wir singen das Alleluja. Gut ist es, froh ist es, der Freude,
der Wonne, der Lieblichkeit voll ist es. Gewifl, wenn wir es immer
singen, wiirden wir seiner uberdriissig werden. Wenn es aber zu
gewisser Zeit des Jahres zu uns kommt, mit welcher Wonne kehrt
es wieder, mit welcher Wehmut geht es wieder. Wird dort auch so
die Freude sein und dort ein Uberdrufl an ihm? Nein, nein. Vielleicht
sagt jemand: Wie kann das sein? Immer soll es sein, und doch sollen
wir nimmer. seiner iberdriissig sein? Wenn ich dir etwas in diesem
Leben zeige, das nicht Uberdruf gebiert, glaubst du dann, daf es dort
gerade so sein wird? Uberdrufi an Speise, Uberdruf an Trank, am
Schauspiel, Uberdruf an dieser oder jener Sache; niemals aber Uber-
druf am Gesundsein. Wie also trotz unseres sterblichen Fleisches,
trotz unserer Gebrechlichkeit, trotz dieses Ekels an der Last des Leibes
nie ein Uberdruf am Gesundsein sein kann, so kann dort kein Uber-
druf sein an der Liebe, der Unsterblichkeit, der Ewigkeit.

Ubertragen von Univ.-Prof. Dr. P. Thomas Michels O.S.B.

*

UBER DIE ERNEUVERUNG DES GOTTES-
LOBES AUS DEM GEIST DER LIEBE

nDeshalb ist in eurer Einheit und susammenklingenden Liebe
Jesus Christus wie ein Lied.”
(Ignatius ven Antiochien an die Kirche zu Ephesus.)

Wer Augen hat, zu sehen, sieht in den erschiitternden Ereignissen
unseres Zeitalters die aufgegangene Saat des Bosen, die unheilvollen
Friichte des Hasses, das Fortwirken des Feindes unseres Menschen-
geschlechtes, ,,des Menschenmorders von Anbeginn®, des ,Liigners und
Vaters der Liige“'), der seine Legionen fiir einen neuen Ansturm veor-
bereitet, der, bricht er los, weit furchtbarer sein wird als der, den wir
erschaudernd iiberstanden haben. Gott mahnt uns eindringlich, ,den
alten Menschen auszuziehen und uns zu erneuern im Herzen durch den
Heiligen Geist und den neuen Menschen anzuziehen, der nach Gott ge-
schaffen ist in wahrer Gerechtigkeit und Heiligkeit*?) Wir entsprechen
dieser Mahnung, wenn wir mit Petrus ,hinausfahren in die Tiefe“?®): in
die Tiefe unseres Herzens, in der Gott wohnt, der Seiende, Eine, Drei-
einige, dem Liebe und restlose Hingabe, L.ob, Ehre und Anbetung gebiihrt;
und in die Tiefe der Erkenntnis unserer Aufgabe, die Welt zu heiligen,
wann und wo und wohin immer Jesus uns ruft.

Omnia instaurare in Christo, Alles in Christo erneuern: dieser grofie
Auftrag Pius X. harrt noch immer der Erfiillung. Wenn Er, der lang-
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miitig ist im Strafen und schnell bereit zum Erbarmen, abermals mit
Seinen Ziichtigungen droht, dann ist wahrlich , die Stunde da, vom Schlaf
aufzustehen*?), nach Seinem heiligsten und anbetungswiirdigen Willen
zu fragen und angemessene Friichte der Sithne hervorzubringen. Werden
sie Seinen Zorn besénftigen, so daB Er unsere Stddte wie Ninive ver-
schont? Oder wird Er Seine Gerechten — und gerecht ist, wer aus dem
Glauben lebt?) — erretten aus den Stidten des Verderbens wie den Lot?
Oder hat Er uns vorherbestimmt, in Vereinigung mit Seinem einzigen
Sohn das Opfer des Lebens darzubringen, um Seine Gerechtigkeit zu ver-
sohnen? Die Antwort wird Er geben. An uns ist es, lIhm nachzu-
folgen, wohin Er uns fithrt. Er fithrt uns durch Seinen Heiligen Geist,
der Seine Kirche erleuchtet und uns durch die Lehren und Ermahnungen
unserer Pipste den Weg weist, auf dem wir IThm heute dienen sollen. Die
groBen Rundschreiben der letzten Pépste lehren uns aber nicht die welt-
abgewandte Erwartunng apokalyptischer Endzeiten, sondern lenken
unseren Blick auf die Erneuerung der menschlichen Gesellschaft, die
,restitutio in integrum®, die Wiederherstellung aller Lebensbereiche im
Sinne des Wortes Pius XI.: ,Jede Abirrung von der rechten Ordnung
kann auf keinem anderen Wege in ihren urspriinglichen Stand zurick-
gefiihrt werden als durch die Riickkehr zu den Gedanken Gottes, die das
MaB alles Rechten und Richtigen sind“®). Wenn wir ,wahrhaft Gott
suchen“’) und iberall dort, wo wir die Freiheit und die Berufung zu
wirken haben, mit allen unseren Kréften nach der Wiederherstellung der
rechten Ordnung streben, werden wir zurlickgelangen zu den Urgriinden
der abendléndischen Kultur, die uns iberliefert ist. Gott wird das Auge
unseres Geistes sehend machen, so daB wir den Weizen vom Unkraut zu
unterscheiden vermégen. Wir werden einen verschiitteten Schatz wieder
gereinigt hervorheben. Der strahlende Glanz der ihm innewohnenden Kraft
wird hervorbrechen und die Schlachtreihen des Chaos, die Méchte der
Finsternis besiegen.

Jedes Volk, dem Gott, der Konig der ewigen Glorie, die Gabe der
Musik verliehen hat, schuldet ihm auch ihr e restitutio in integrum, vor
allem im Dienst am gottlichen Kult. Ausgehend von der Betrachtung
ihres Wesens und Sinnes, wollen wir die Stellen zu finden trachten, an
denen die erneuernden Krifte einzusetzen hétten.

Die wahre Musik ist ein einzigartiger sublimer Abglanz der ewigen
Harmonie und Schénheit, deren Inbegriff Gott selbst, die ,pulchritudo
tam antiqua, et tam nova“®) — ,,die alte und neue Schonheit* — ist. Das
Unaussprechliche wird in ihr Ereignis. Als ein Duft des Ewigen stromt
sie in unsere Zeit, ihre Tone erfiillen unseren Raum — und wenn wir sie
héren, nicht nur mit dem leiblichen Ohr, sondern dem Ohr unseres
Herzens, zerschmilzt unsere Seele, unser Geist wird mit grofier Gewalt
ergriffen, durch die Liebe gezogen und bewegt zu Gott und zu allem, das
nach seinem MaB teilhat an Thm, der das Sein, die Wahrheit, die Schén-
heit selbst ist und aus Sich heraus besitzt.

So verkiindet sie Gott, lobt sie Gott und gibt IThm die Ehre, die Ihm
allein gebiibrt und die Er mit niemandem teilt. Johann Sebastian Bach
erkennt, bejaht und bekennt diesen Urgestus der wahren Musik, wenn
er an den Kopf vieler seiner Werke schreibt: ,,Soli Deo gloria“, ,,Dem
einzigen Gott die Ehre?). Und Anton Bruckner offenbart in dem seine
Werke beschlieBfenden O. a. m. D. g. (Omnia ad maiorem Dei gloriam,
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Alles zur groBeren Ehre Gottes) das mystische Siegel der heiligen Inten-
tion, das seinem Herzen aufgeprigt war, als es der Hand seine herz-
bewegenden Inspirationen diktierte.

Der neue Glanz des Gottlichen, uns Menschen Ubernatiirlichen, der
durch Jesus Christus iber den Menschen und — in Ihm{ als Haupt und
Krone — iiber die ganze Kreatur ausgegossen wurde, verklirt auch die
Musik und 1&4Bt auch ihr aus der Offenbarung eine neue Thematik er-
stehen, zunéchst in ausschliefilicher Zuordnung zum Text der ,,gemein-
samen Gebete”, dem opus Dei, spiter officium divinum genannt.'’)

Es ist wiirdig und gerecht, dabei an erster Stelle den Gregorianischen
Choral zu nennen. Er ist der ehrwiirdige Erbe, den die Choraltradition der
heiligen Kirche uns bis auf den heutigen Tag darstellt. Sie selbst aber
geht hervor aus dem Kultgesang des Volkes der Verheifung. Im zehnten
Buch seiner ,,Bekenntnisse* ,erinnert sich” Augustinus ,,der Trénen, die
er bei den Gesingen der Kirche Gottes in den Anfingen des wieder-
gewonnenen Glaubens vergoB“ ). In ihnen sind Wort und Melodie unter
der Erleuchtung des Heiligen Geistes entstanden und bilden daher, dem-
selben Mysterium-Ursprung entstammend, eine wunderbare Einheit. In
den Instituta Patrum lesen wir, daB ,,einige diese Weise zu singen von den
Engeln lernten, andere durch die Einritzung des Heiligen Geistes in ihren
Herzen sie durch die Kontemplation empfingen*: ,,Spiritu Sancto rimante
in cordibus eorum* *?). Wir lernen so, dalBl das, was wir mit dem Ohr auflen
horen, ,,uns innerlich gegeben wird, innerlich leuchtet, innerlich enthiillt
wird“'®). Sc werden wir ,durch die Belehrung ergétzt“'®) und so vom
Vater zu Jesus gezogen, der Sein Wort ist, das uns belehrt. Wir werden
gezogen durch ,,die Liebe Gottes, die ausgegossen ist in unseren Herzen
durch den Heiligen Geist, der uns gegeben ist*'®) und der uns diese Weise
zu singen lehrt, indem Er uns Seine Liebe nicht nur wie eine Speise zu
schmecken gibt, sondern sie ,einritzt in unseren Herzen®. Die Kontem-
plation, in der wir sie empfangen, ist nur vollziehbar in der Liebe. In ihr
versenkt und verschenkt sich die Seele an Gott, ihr ewiges Heil, in dessen
unendlicher und unverwelklicher Liebe allein sie geborgen ist und voll-
kommen zu ruh en vermag: und zugleich — ein Zugleich kraft der ge-
heimnisvollen coincidentia oppositorum, des Zusammenfallens der Gegen-
siatze, die zum Stigma des gottlichen Wesens und Seiner Wirkungen in
der menschlichen Seele gehort — in der Wachheit und Intensitit der
immanenten Actio®), zu der die iiberflieBende Glut der Liebe Gottes
unsere Herzen erweckt, um sie zu Sich hin zu bewegen. ,Ich schlafe®,
sagt die Braut im Hohen Lied, ,,doch mein Herz ist wach.“'7)

Wie aber die schipferische Empféngnis in der Kontemplation geschah,
so 6ffnen wir auch nur in der Kontemplation der geisterfiillten Schénheit
der Choralmelodie den Schofi unserer Seele. Nur wenn wir ,,in unserem
Herzen, in Geist und Sinn“ unserem Gott singen, ,erlangen wir die
subtile Sufigkeit des Verstédndnisses!®). ,,Nur denen wird der Schleier
hinweggencinmen, die hiniiberschreiten zu Christus.“!") Nur wenn
Christus uns ,,die Schriften erschlieBt*, ,erglitht unser Herz auf dem
Weg"2") Nur Er verwandelt das Wasser in Wein ,,und es schmeckt was
nicht schmeckte, berauscht, was nicht berauschte”.?!) So wie die Er-
neuerung des monastischen Chorgebetes und Choralgesanges nichts
anderes war als die Ordnung der Liebe, die auch das opus Dei durch-
formte, so wird auch eine radikale Erneuerung des Volkschorals nur her-
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vorgehen aus der Wurzel der Liebe. Nur wenn unser Herz in der imma-
nenten Actic der Liebe ,,zutiefst von der Schénheit der Liturgie getroffen*
ist, stromt es organisch iiber in die transeunte Actio des Gesanges®®):
,Damit aber die Glidubigen titiger am gottlichen Kult teilnehmen, moge
der Gregorianische Gesang, sofern er das Volk angeht, zum Gebrauch fiir
das Volk wieder eingefithrt werden. Und es ist in der Tat {iberaus not-
wendig, daB die Gliubigen nicht wie fremde oder stumme Zuschauer,
sondern zutiefst von der Schénheit der Liturgie getroffen, so den heiligen
Zeremonien beiwohnen ..., daB sie ihre Stimme mit den Stimmen des
Priesters oder der Schola nach den vorgeschriebenen Normen abwechseln.
Wenn das gliicklich gelingt, wird es nicht mehr geschehen, daf das Volk
entweder gar nicht oder nur mit einem leichten, geddmpften Murmeln
den gemeinsamen Gebeten, die in der liturgischen oder der Volkssprache
vorgetragen werden, antwortet.”23)

Der Geist, ohne den ,,wir Christus nicht angehéren und der ,,weht,
wo Er will“2%), erweckt und belebt in neuerer Zeit im christlichen Volk
kleine Gemeinschaften, ecclesiolae, deren Glieder ,die Liebe Christi in
eins versammelt hat“2%) und die, in der Welt verbleibend, ein Leben
fithren, das nicht von dieser Welt ist. Ihr Geist ist der Sauerteig, der die
Masse des Volkes allmihlich durchdringen soll. Sie betrachten das Gottes-
lob nicht anders erfiillt als in der Einheit mit der vollen Hingabe ihrer
selbst an Christus und einem Leben in Thm, durch Thn und mit Thm. Sie
folgen darin dem Geiste des grofien Monchsvaters des Abendlandes, des
heiligen Benedictus, von dem Papst Pius XII. so schén gesagt, daB er
,leuchtend strahle, gleich einem Stern in dunkler Nacht“. Er verlangt im
58. Kapitel seiner Regel, daB vor der Aufnahme eines Novizen zu priifen
sei, ob er wahrhaft Gott suche, ob er Eifer habe fiir das opus Dei, den
Gehorsam und Verdemiitigungen.?”) Der Eifer fiir das opus Dei, fiir den
Gehorsam und Verdemiitigungen erwachsen also aus derselben Wurzel
des wahren Gottsuchens, dessen Triebkraft die Liebe ist. — Es ist ,,Seine
Stimme, die wir heute héren“?®), die auch den Laienchristen inniger
hineinzieht in das Mysterium der Kirche.

Der Choral aber ist nach der schonen Definition des R. Dom Moc-
quereau ,,la priére chantée de I'Eglise”, ,,das gesungene Gebet der Kirche®,
des Corpus Christi Mysticum. Seine Melodie ist ganz durchlissig fiir das
gesungene, das gottliche Wort. ,,So mogen wir stehen®, sagte der heilige
Benedictus im 19. Kapitel seiner Regel, ,.daB unser Geist zusammenklinge
mit unserer Stimme*: ,ut mens nostra concordet voci nostrae. In dieser
Konkordanz von Geist und Stimme erstrahlt in horbaren Tonen die
Schonheit des Wortes Gottes, dessen Wahrheit unsern Geist bewegt. Die
unendliche Kostbarkeit dringt nach aulBen, die das Wort der Liturgie in
sich enthalt. Die darin verborgene gloria flieft von innen her iiber und
iiberkleidet die gesprochenen Worte mit ihrem Glanz. Denken wir etwa
an die Lamentationen der letzten Kartage oder den Lobpreis der Osterkerze,
das ,,Exsultet”, die Prophetia Duodecima und das Osteralleluia am Kar-
samstag, oder an die Lectiones der ersten Nocturn der Ostermatutin, in
denen die Worte des Romerbriefes ,,Qui mortui sumus peccato, quomodo
adhuc vivemus in illo? ... ihr inneres Licht ausstrémen, das in unseren
Herzen aufleuchtet, indem wir es im feierlichen tonus gesungen horen.

In der strengen, seiner selbst nicht schonenden Gewissenserforschung
seiner , Confessiones” wigt der heilige Augustinus ,,die Gefahr der
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Wonne*, das periculum voluptatis, und ,,die Erfahrung der heilbringenden
Wirkung®, das experimentum salubritatis, des Chorals gegeneinander ab:
,Aber auch hier tduscht mich oft die Ergétzung der Sinne, der man sich
hiiten mufl den Geist auszuliefern, damit sie ihn nicht entnerve. Statt der
Vernunft sich anzuschlieBen und ihr geduldig nachzufolgen, da sie ja nur
um ihretwillen eingelassen wurde, versucht die Sinnesempfindung voran-
zueilen und die Fithrung zu iibernehmen. So fehle ich, ohne es zu merken,
nachtriglich aber bemerke ich es wohl.“?") Trotz der Gefahr, der seine
feurige Natur ausgesetzt ist und die Augustinus mit einer so erstaunlich
tief sindringenden Kraft der Erkenntnis sieht, nidmlich unvermerkt der
Ergdtzung der Ohren zu erliegen und seinen Geist an den sinnlichen
Wohllaut des Gesanges zu hingen, sucht er dennoch nicht das Heil in der
Flucht davor, wodurch die Gott kiindende, Gott verherrlichende und zu
Gott erhebende Schonheit des Gesanges ihre heilbringende Wirkung an
uns nicht vollbringen kénnte. Unsere Seele wiirde sich ihrem siiflen Ein-
fluB nicht éffnen, um zu zerschmelzen, fliissig zu werden und zu Gott,
ihrem Ursprung und Heil, ,,im Dufte Seiner Salben“ (Off. B. M. V.) zu-
riickzustrémen: wie von dem heiligen Ignatius von Loyola berichtet wird,
daB er alsogleich in Ekstase entriickt wurde, wenn er in eine Klosterkirche
eingetreten war, um dem Gregorianischen Choral zu lauschen. Nur wenn
die Sinnesempfindung durchformt ist von der ,voluptas Domini®, der
geistlichen Begierde nach Gott, ist sie geordnet durch die Liebe und ver-
bleibt nicht Brachland. Dann aber wird die Melodie nicht um ihrer selbst
willen genossen, der Geist wird ihr nicht ausgeliefert und dadurch ent-
nervt, sondern es ist ein ,uti cum delectatione”, ,,ein mit Ergétzung Ge-
brauchen’’: ,,damit durch die Ergétzungen der Sinne der schwéchere Geist
zum Affekt der Frommigkeit sich erhebe‘.?") Deshalb neigt Augustinus —
trotz seines starken MiBtrauens in die eigene Natur — mehr dazu, ,die
Gewohnheit des Singens in der Kirche gutzuheiBen*?!), eine Approbation,
die unsere heilige Kirche sanktioniert hat.

Augustinus erwigt, eine gewisse MiBigung der gesanglichen Mo-
dulation zu empfehlen, um dem ,periculum voluptatis“ mit gréBerer
Sicherheit zu entgehen. Er erwihnt, dafl er — dann allerdings, wenn er
in seiner Sorge zu weit ging und durch zu groBie Strenge fehlte — fiir
sicherer hielt, was ihm oftmals, wie er sich erinnert, von Athanasius, dem
Bischof von Alexandrien berichtet wurde, der die Psalmen mit so geringer
Modulation der Stimmen vortragen lie, daBl es eher einem getragenen
Vorlesen als einem Gesang glich.?®) Nicht aber verleitet ihn die Scheu vor
der Gefahr dazu, die MiBachtung oder Vernachldssigung der dsthetischen
Interpretalion anzuraten, welche (den Horenden meist mehr als den Sin-
genden) daran hindert, zum verweilenden GenieBen des Wohllauts zu
gelangen. Er ,anerkennt” im Gegenteil ,den groBen Nutzen dieser Ein-
richtung* unter der Bedingung, daB der Choral ,mit klarer und ange-
messenster Modulation“ oder, wie er an einer anderen Stelle desselben
Kapitels sagt, ,,mit siiBer und kunstvoller Stimme‘3¥) gesungen wird. Der
heilige Benedikt ordnet in seiner Regel an, daBl nach jedem Fehler beim
Chorgebet oder Chorgesang seine Ménche Satisfaktion machen. Er be-
griindet diese Strenge mit zwei Motiven. Seine Monche mogen erwégen,
sauf welche Weise im Angesichte Gottés und Seiner Engel zu sein sich
gezieme®, eingedenk der Worte des Propheten: ,Dient dem Herrn in
Furcht® und wiederum: , Psallieret weise”, und: ,,Jm Angesicht der Engel
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psalliere ich Dir“%). Das andere Motiv ist die Erbauung der Horenden:
,Zu singen aber und zu lesen mafie sich nicht an, wenn jemand diesen
Dienst nicht erfiillen kann, so daB die Horenden erbaut werden (was mit
Demut, Wiirde und Zittern geschehe)“*. Schliefilich legt ,,Divini cultus®
groffies Gewicht auf die Asthetik nicht nur des Gregorianischen Gesanges,
sondern auch der gesamten geistlichen Kirchenmusik: ,,Die Einrichtung
des Gesanges und der Musik ist bereits in den Elementarschulen zu be-
ginnen und dann im Gymnasium und Lyceum fortzusetzen; so nédmlich
werden, die die heiligen Weihen empfangen wollen, wenn sie bereits
allmihlich, ohne es zu merken, des Gesanges kundig gemacht worden sind,
im Lauf der theologischen Studien ohne alle Mithe und Schwierigkeit in
jener hoheren Disziplin unterrichtet werden kénnen, welche man wahr-
haft als die &sthetische der gregorianischen Monodie und der Kunst
der Musik, der Polyphonie und der Orgel bezeichnen konnte, die zu
kennen dem Clerus durchaus geziemt.”

Die sinnliche und die ibersinnliche Sphiire, in welche das mensch-
liche Dasein hineinreicht, sind in der klassischen Schau der Kirche in der
ihnen zukommenden Ordnung bejaht. Wird diese Ordnung zerstort, so
werden die Gefahren virulent, die unseren Weg zu Gott unabléssig be-
drohen. Die Gefahr, die wir soeben, von Augustinus gefiihrt, ins Auge
gefaBt haben, nimmt ihren Ausgang von dem Ergriffensein durch eine
Schénheit, die nur den iiberwiltigt, der in ihr den berauschenden Wein
der Liebe Christi als ein Diirstender verkostet. Sie ist daher mehr akzi-
dentieller Natur. Eine wesentlichere Gefahr wartet auf die, welche der
Choral nicht im Herzen ergreift und erhebt, und die aus diesem Grund
auch das unvermerkte Absinken in den GenuB seiner mit dem Ohr hor-
baren Schonheit nicht kennen. Es sind jene, welche diese Sphire noch
keireswegs iiberholt haben, deren Herz keineswegs schon vollkommen
erfiillt ist von den himmlisch iibersinnlichen Dingen, bei denen vielmehr
das Organ noch unentwickelt oder verkiimmert ist, die dem Choral
eigentiimliche Wertqualitit — seine Kraft und SiiBigkeit, seine feierliche
GroBe und mystische Tiefe, seinen strahlenden Glanz, seine Klarheit und
Freudigkeit — in sich aufzunehmen, um davon innerlich beriithrt und
bewegt zu werden. Der Choral spricht sie nicht an und ihre Beziehung zu
Gott bleibt auBerhalb seines Raumes. Thre Frommigkeit bleibt ihm
gegeniiber ,privat®, das ist (in der Urbedeutung des Wortes) beraubt
des Reichtums, der Fiille, die uns Gott durch Seine Kirche darbietet.

In der klassischen Auffassung der Kirche wird der dsthetische Wert
gewogen und nach seinem Gewicht bejaht, ja gefordert. Aber seine Voll-
endung in der ,vollen Harmonie bei dem gemeinsamen Singen steht
nicht nur fiir sich selbst, sondern ,,zeigt wunderbar* ,,die Einheit unserer
Geister in der Anbetung Gottes”. Und er erstrahlt in ihrem Glanz, indem
er sie zeigt. ,,Alle, die in den Basiliken und Cathedralen, Kollegiats- und
Ordenskirchen den Gottesdienst leiten und ausiiben, sollen mit ganzer
Kraft darnach streben, daBl das Choralofficium in rechter Weise, d. h. nach
den Vorschriften der Kirche, erneuert wird. Und zwar nicht nur darin,
was zur allgemeinen Vorschrift gehort, wie das gottliche Officium zu ver-
richten :ei, ndmlich immer wiirdig, aufmerksam und an-
diachtig, sondern auch in dem, was die Kunst des Gesanges angeht.
Beim Psallieren ist ndmlich ... auf das richtige MaB der Téne zu achten,
... schlieBlich auf jene volle Harmonie bei dem gemeinsamen Singen der
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Psalmverse und der Strophen der Hymnen. Wenn das alles vortrefflich
vollbracht wird, so werden alle, die richtig psallieren, die Einheit ihrer
Geister in der Anbetung Gottes wunderbar zeigen, alsdann in dem ge-
regelten Wechsel der zwei Chorseiten jenem ewigen Lob der Seraphine
nacheifern, die einer zum andern ,Heilig, heilig‘ rufen.“*’) Es muB sich
erfiillen: ,,Eine Gemeinde, die mit wahrer Andacht dem Opfer der Altire
beiwohnt, wo unser Heiland im Verein mit seinen durch das heilige Blut
erkauften Kindern den unermeflichen Hochgesang seiner Liebe singt, kann
zweifelsohne nicht stumm bleiben, ist doch ,,das Lied der Liebe Gesetz".”")

So werden wir emporgehoben in diesen Lobpreis der Seraphme, dem
wir im Choralgesang nacheifern, in dem sich geheimnisvoll unsere Be-
rufung erfillt, ,,ein auserwihltes Geschlecht, ein konigliches Priestertum,
ein heiliger Stamm, ein Volk der Erwerbung zu sein* und ,,die Tugenden
dessen zu verkiinden, der uns berufen hat in Sein wunderbares Licht®.*")

Sein wunderbares Licht, das Licht der ,,Psalmen, Hymnen und geist-
lichen Liobgesénge™, soll ausstrahlen auf unser ganzes Leben. Es soll unser
Fiithlen und Denken, unser Reden und Handeln durchtrinken, die Ge-
meinschaft der Ehe und Familie, der Freundschaft und jeglicher frater-
nitas in Christo. ,,Der Logos Christi wohne in euch in reichem Ma@, indem
ihr einander in aller Weisheit belehrt und ermahnt durch Psalmen,
Hymnen und geistliche Lobgesdnge und in Dankbarkeit Gott in euren

Herzen lobsinget.“ ™)
Jean M. Solignac

1) Joh. 8,44. 2) Eph.4,24. % Lk.5,4. %) Rom 13,11. %) Gal. 3,11.

%) Pius XI., Divini cultus. ) Reg. S. Ben., Cap. 58.

% Aug., Conf. lib. X, cap. 27. ") Albert Schweitzer, J. S. Bach.

1% Pius XI., Divini Cultus. ') Aug., Conf. lib. X, cap. 33.

2y Haec de gremio sanctorum Patrum collegimus; gquorum gquidam hunc
modum cantandi ab Angelis didicerunt; alii, Spiritu Sancto rimante in cordibus
eorum, per contemplationem perpecerunt. Quam formam si diligenti studio
imitari conamur, nos quoque -subtilem percipiemus dulcedinem intellectus,
canentes Deo in cordibus nostris, spiritu et mente.

Instituta Patrum, cit. in: Antiphonale Monasticum, Desclée et Socii, 1934,
pag. XI. — 1%) Aug. Tract. in Joan. ) ibid. %) Rém. 5, 5.

16) Jacques Maritain, cit. in D. v. Hildebrand: Umgestaltung in Christus.
Benziger, Einsiedeln.

Die Kontemplation aber ist, wie Jacques Maritain in seinem Aufsatz iiber
»Aktion und Kontemplation® in der , Revue Thomiste” ausfiihrt, ein Tatigsein
des Geistes im eminentesten Sinn, jedoch ein immanentes, zum Unterschied von
der transeunten Tatigkeit. Transeunt ist alle Tétigkeit, in der wir irgendwie
nach auflen wirken, jede Arbeit im weitesten Sinn. Ein anbetendes Lieben
hingegen ist ein Tétigsein des Geistes rein immanenter Art. Die wache Aktuali-
sierung unseres Geistes, das intensive Vollziehen eines geistigen Verhaltens spielt
sich in der Person selbst ab, und nicht in dem Realisieren irgendeines Auller-
personalen, sei es ein Sachverhalt, der durch eine Tat real wird, oder ein Gegen-
stand, den wir schaffen, oder irgendeine Verdnderung, die wir an einem Gegen-
stand hervorrufen. Das immanente Tatlgsem ist aber die noch héhere und
intensivere Form des Téatigseins.

17y HI1.5,2. ') Siehe Anm.12. 1%) 2. Cor.3, 14—16. 2% Lk. 24, 32.

) Aug. Tract. in Joan. lib. IX, cap. 5.

*?) Siehe Anm. 16. **) Pius XI., Divini Cultus.

25) Joh. 3, 8. ?%) Mandatum (Grilindonnerstag).

27) Reg. S.Ben. cap. 58. 2%) Ps. 94.

29) Aug. Conf. lib. X, cap. 33. %) ibid. 3!) ibid.

32) jbid. %) ibid. 3%) Reg. S. Ben. cap. 19.

35) Reg. S. Ben. cap. 38. %) Pius XI. Divini Cultus.

37) Pius XII. ,Mediator Dei*, IV,2. %) 1.Pe2,9. %) Kol. 3, 16.
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DIE UBERWINDUNG DER DASEINSANGST
DURCH DIE CHRISTLICHE HEILSORDNUNG
IN SPATANTIKE UND GEGENWART

DaB zwischen der ausgehenden Antike und unserer Zeitenwende viel
Ahnlichkeit besteht, ist schon oftmals erkannt worden. Aber diese Ahn-
lichkeit tut sich nicht blof in dem &uBeren Verlauf der Dinge kund, in
den grofien Umwélzungen, in den Strukturwandlungen der menschlichen
Gesellschaft, sondern beiden Epochen liegt bei allem duBeren Umbruch
eine gemeinsame geistige Situation zugrunde, die sich in einer bestimmten
Daseinshaltung ihren Ausdruck verschafft.

Die Spitantike

Die Philosophie der Antike kiindete die Sinnhaftigkeit der Welt
und des Lebens. Sie war durchweg kosmosfreundlich gestimmt. Wenn
auch im platonischen System ein Dualismus, der starke Gegensatz zwischen
Materie und Geist, ins griechische Denken gekommen war, so wurde dieser
von Aristoteles, dem Schiiler Platons, aufs entschiedenste bekdmpft und
widerlegt. Ein antikosmisches Denken blieb der Antike zunachst
frem d. Gerade die Stoa, die sich zur Popularphilosophie entwickelte und
den Raum der Antike in immer grofierem MaBe beherrschte, war durch-
aus weltfreundlich; ja, der Kosmos erschien den Stoikern als die Schon-
heit und Harmonie schlechthin. Sie rithmten die planméBige Ordnung
alles Lebendigen, sie begeisterten sich an der rhythmischen Bewegung
der Himmelskorper. Alles zusammen galt ihnen als der Inbegriff gottlicher
Vollkommenheit: Eine ausgesprochene Apotheose der Welt.!) Dem Ganzen
lag also eine die Gottheit anerkennende Haltung zugrunde, und zwar im
strikten Gegensatz zum Atfomismus. Der Kosmos ist von einem planvoll
wirkenden gottlichen Prinzip geleitet. Diese Welt, als einheitliches Ganzes
gedacht, erscheint durchaus begrenzt und wird von einem unendlichen
leeren Raum umgeben. Daher weist man von seiten der Stoa auch die
Ansicht der Atomisten entschieden zuriick, die mehrere Welten annehmen.
Die Welt ist ein beseeltes Lebewesen, in ihr wirkt als leitendes, ordnendes
Prinzip der Logos, der als , Allgemeines Gesetz* schliefilich mit der Gott-
heit selbst, in Sonderheit mit Zeus identifiziert wurde.?) Dies alles sei fest-
gehalten, weil sich in solchen Auffassungen die betont positive Einstellung
zum Kosmos, die ganze Kosmosfreudigkeit des antiken Menschen offen-
bart. Damit ist aber auch das Daseinsgefiihl positiv bestimmt, wie es sich
in solchem Denken kundgibt und immer wieder an der gottlichen Har-
monie der Welt, an den planvollen Gesetzen begeistert.

Ein wesentlich anderes Bild bietet jedoch am Ausgang der Antike
die Gnosis. Gewill behalten die kosmosbejahenden Gedanken auch in
der Spéatantike weithin noch ihre Geltung. Aber es bricht um die Zeiten-

1) Vergl. Stoie. frgm. IT 423, 633, besonders 635. Dazu Philo, quaest. et solut.
in Genesin IV 188: mundus #.. quoniam animal est et rationale et animans
virtute praeditus et natura philosophus; atque eandem ob causam tristitia et
timore carens plenusque gaudii. :

*) Vergl. den bekannten Zeushymnos des Stoiker Dichterphilosophen
Kleanthes (Stoic. frgm. 537, I, 121 ff. v. Arnim).
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wende etwas vollig Neues, Gegensitzliches in den Raum der Antike ein.
Wir meinen die Gnosis, die in ihrer Grundstruktur nichts mit dem
Christentum zu tun hat.?) Zunichst sei bemerkt: Die Gnostiker sind durch-
aus keine so kleine Schar, als man vielleicht annehmen mochte. Ihre Re-
ligion ist die der kleinen Leute. Die oberen Schichten huldigten meist den
verschiedenen philosophischen Systemen, vor allem der Stoa. Doch waren
in den gnostischen Gemeinden sicher auch Menschen hoherer Gesell-
schaftsklassen vertreten. Es wire falsch, die Gnosis als eine periphere
Erscheinung im Geistesleben der damaligen Zeit zu betrachfen. Dafl sich
gnostische Gemeinden, Mysteriengemeinden, in starker Anzahl besonders
auch im Westen des Reiches ausbreiteten, diirfen wir mit Sicherheit aus
der Tatsache entnehmen, daB Irendus von Lyon (f 202) und Hippolytus
von Rom (f 235) sich in ausfithrlichen Traktaten gegen diese wandten.
Hitten die Hiresiologen in den Gnostikern nicht eine nach Zahl und Aus-
breitung groBe Gefahr fiir das Christentum gesehen, so wiren ihre umfang-
reichen Darstellungen sowie ihre heftige Gegenwehr einfach unver-
standlich.

In der Gnosis tritt nun jener Umschwung im Verhéltnis des Menschen
zum Kosmos und zum Dasein, d. h. deren radikalste Verneinung in ein
grelles Licht. Der Gnostiker ist ausgesprochen kosmosfeindlich.
Sehen wir uns sein Weltbild an: Origenes?) iiberliefert uns ein sogenanntes
Ophitendiagramm, eine Darstellung des gnostischen Weltbildes. Darnach
stellt man sich die Welt, den Kosmos, in konzentrischen Kreisen vor. In
der Mitte ist die Erde. Diese wird schalenférmig umgeben von den Kreisen
der einzelnen Planeten: Mond, Venus, Merkur, Sonne, Mars, Jupiter und
Saturn.’) Das ist die sichtbare Welt, die unter der Herrschaft des Leviathan
steht, der als die groBle Schlange die Welt im Kreis umgibt und sie von der
oberen Welt, in der die einzelnen goéttlichen Hypostasen und die oberste
Gottheit wohnt, abriegelt. Auf diese Weise ist das Gesamte in zwei vollig
verschiedene Regionen geteilt. Oben, jenseits des Leviathan, ist die Licht-
welt mit dem Sitz des Gottlichen, unten aber das Reich des ,sichtbaren
Kosmos", in der unheimliche Finsternis herrscht.®) Die Schlange aber ist
der Fiirst dieser Welt.

Man muB sich in dieses gnostische Weltbild hineinzudenken versuchen,
um zu ermessen, welch grofer geistiger Umschwung sich hier in der aus-
gehenden Antike vollzogen hat. Der Kosmos, einst das Abbild des Gott-
lichen, ja die Gottheit selbst (Stoa!), ist nun zum furchtbaren Kerker ge-
worden, in welchem die Menschen leiden und schmachten. Der ,Fiirst
der Welt” iibt seine Gewaltherrschaft iiber sie aus, der der Gnostiker zu
entrinnen sucht, um zur oberen (guten) Gottheit der Lichtwelt zu gelangen.

) Es ist dariiber viel diskutiert worden, woher die Gnosis letztlich stamme.
Wir neigen dazu, ihren Ursprung im Osten zu suchen, so sehr auch gewisse
Gedankenginge philosophisch-religioses Gut griechischen Geistes sind. Vieles,
was uns heute an Quellen vorliegt, zeigt sich uns im griechischen Sprachgewande
und bedient sich der philosophischen Begriffe des griechisch-hellenistischen
Zeitalters.

%) Contra Cels. VI. 24.

5) Die Namen der einzelnen Planetengotter sind in den gnostischen Systemen
jeweils verschieden.

%) Durch die Abriegelung von der oberen Welt entsteht die Finsternis. Denn
es kann ja kein Lichtstrahl von oben hereindringen. Der Gnostiker stellt sich
dies ganz konkret vor. Allerdings meint er das jenseitige Licht.
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Ja, der Mensch selbst bedeutet nicht mehr eine Einheit. Sein Leib
gehort wesentlich der bosen Welt an. Sogar die Seele ist kosmischen .Ur-
sprungs, sie stammt von den bosen Planetengéttern. Aber der‘Gnostlker
tragt in sich das Pneuma des obersten Gottes. Dies ist das eigentliche Selbst
des Menschen und ein Teil der guten Gottheit. Nach dem Tode will der
Mensch zur oberen Lichtwelt gelangen. Dem stehen aber furchtbare Hin-
dernisse entgegen. Die sieben Planeten, Archonten genannt, hindern den
Menschen am Aufstieg in das Lichtreich, die er durch allerlei Zauber-
formeln zu iiberlisten trachtet.”) '

Der Gnosis ist eine sehr gedriickte Weltstimmung eigen. Das ganze
menschlich-weltliche Dasein wird abgewertet. Die Welt ist eine Fremde
geworden, der Mensch ist hier vollkommen heimatlos.

Zum Weltgefiihl dieser spitantiken Geistesrichtung gehort wesentlich
die An g st: Angst vor dem Bosen, Angst vor dem Schicksal, Heimarmene,
die ein Ausdruck der bésen Michte ist. Die Welt selbst, der Kosmos, tréigt
den vielbesagenden Namen ,Nichts“, zunéchst sicherlich im Gegensatz
zur oberen Lichtwelt und zur Guten Gottheit, die ja die Fiille des Seins
darstellt. Doch liegt in diesem Ausdruck auch noch jene gefiihlsgesattigte
Abwertung des Kosmischen iiberhaupt, soferne dieses ,,Nichts*“ wie eine
Unheimlichkeit auf der Seele des Menschen lastet. Die naturgeméfe Re-
aktion auf dieses Nichts ist heftige Abwehr, HaB, Angst und Auflehnung.
Doch der Mensch ist in diesem weltlichen Dasein jenem ,Nichts“ aus-
geliefert und ihm in seiner Zeitlichkeit preisgegeben. Freudlosigkeit und
Angst bestimmten das gnostische Daseinsgefiihl,

Wie konnte eine solche Umkehr des Weltgefiihls entstehen? Wir
kennen die verschiedenen Ursachen so ziemlich, die den Einbruch einer
der Antike bisher doch fremden Geistigkeit in die damalige Kulturwelt
erméglichten.®) Vor allem war es das Versagen der alten Gotterreligion,
die den Menschen in seinen mannigfachen Fragen an das Dasein und den
Sinn des Lebens elend im Stiche lieB.?) Die alte Religion, sei es in
Griechenland oder in Rom, konnte auf die Dauer nicht mehr ernst ge-
- nommen werden. Wenn sie auch noch die offizielle Religion des Staates
war und die Gotter und Mythen in den Dichtungen noch weiterlebten, so
hatte sie-doch ihre innere Kraft und Uberzeugung lingst eingebiiBt.'?)

7) Ein typisch gnostisches Motiv. Miithsam lernen sie bestimmte Zauber-
formeln auswendig, durch die sie die Archonten iiberlisten wollen und deren
Macht ,entleeren®. Vergl. Orig. Contra Cels. VII, 40.

8) Wir sprechen hier lediglich von den Ursachen, die den Einbruch einer
ganz anderen Welt- und Seinshaltung ermoglichten. Damit meinen wir
jene Ursachen, die den Osten sowie vor allem auch den Westen fiir eine der-
artige Weltverneinung anf&allig machten.

9} Diese Frage nach den Gottern war ja schon in der griechischen Sophistik
hochst aktuell: nicht zu vergessen Xenophanes von Kolophon, der bereits viel
frither gegen den Polytheismus und die anthropomorphe Vorstellung der Gotter-
welt ankampfte. Man wiirde auch den Tragiker Euripides ohne diese — von
ihm ernst gemeinte — Frage nach dem Religiosen mifideuten. Zur religits-
geistigen Lage Roms und Italiens, vergl. besonders Cumont, Die orientalischen
Religionen im romischen Heidentum, Leipzig-Berlin 1931, S. 18 ff.

10y Vergl. Juvenal II, 149: ,Nicht einmal mehr die Kinder glauben daran,
daB es Manen gibt und ein unterirdisches Reich, einen Fihrmann mit seiner

tange und die schwarzen Frosche im stygischen Schlunde, und dafl in einem
einzigen Nachen soviel tausend Menschen liber das Wasser setzen konnen.“
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Die Ethik konnte ebenfalls mit dem alten Glauben an die Gotter nicht
mehr in Einklang gebracht werden.

Aber auch die Philosophie war nicht imstande, auf die Dauer zu be-
friedigen. Weitum herrschte Skeptizismus, man wéhlte hochstens das
aus, was man flir gut und niitzlich fand. Im {ibrigen bekdmpften sich die
einzelnen Schulen gegeneinander und wurden so zum Gegenstand man-
cherlei Spottes. Dazu kommt, daB selbst die gangbarste Philosophie, die
Stoa, dort in bedenkliche, unlésbare Schwierigkeiten kam, wo es sich um
die menschliche Freiheit und um die Erklidrung des Bosen in der Welt
handelte. Gerade eine ihrer fundamentalsten Aufstellungen, daB alles
in der Welt, auch das Kleinste, nicht anders geschehen konne, als
nach der allgemeinen Natur und dem verniinftigen Gesetz,!'') dréingt den
Menschen in einen vélligen Fatalismus hinein. Auch ihre spitzfindigsten
Erklirungen zur Rettung der menschlichen Freiheit waren hier nicht
durchschlagend.

Dies alles war keine befriedigende Antwort auf das Fragen des
menschlichen Geistes und Herzens. So muflite die Antike den Menschen
in diesen wichtigen Dingen allein lassen und war auBerstande, ihn in dieser
Welt und in seinem geistigen, personalen Dasein zu sichern. Der Weisheit
letzter Schlufl war dann eben nur die Flucht aus dem Leben. Man erinnert
sich unwillkiirlich an den Spruch Senecas, der in seinem Leben viele
Traktate iiber Leben und weise Lebensfiihrung geschrieben hat: patet
exitus, das Tor, das aus diesem Leben hinausfiihrt, steht (immer) offen!

Wir begreifen nun, daB die antike Kultur dafiir reif war,
um einer ginzlichen Daseinsverneinung und Abwertung des Kosmos
innerlich den Boden zu bereiten. Diese radikale Daseinverneinung erhielt
in der Gnosis ihren gem#Ben Ausdruck. Die Welt als Manifestation des
Bosen, als das unheimlich driduende Nichts, das Dasein als ein Leben in
Angst und Furcht, das ist die duBerste Konsequenz einer Entwicklung,
die aus dem Versagen der Religion und Philosophie méglich wurde.

Da trat das Christentum immer méichtiger in den Raum der
Antike ein und mit ihm die grole Wende in der Geschichte. Aber mit
dieser Wende begann der Mensch nicht blo8 an eine neue ,.Lehre zu
glauben, es kam die Frohbotschaft in einem wirklich universalen, die Welt
und das Dasein umfassenden Sinn. Die diisteren Schatten, die den antiken
Menschen umfingen, muBten allméhlich weichen. Gewil}, auch jetzt noch
blieb das Leidvolle des menschlichen Daseins, aber es hatte seine letzte
Bitternis und das unheimlich Angstvolle verloren. Es waren bestimmt
nicht allein die sozialen Griinde, daB} gerade die ,,Armen*, die vom Leben
Benachteiligten, mit besonderer Dankbarkeit die Heilslehre Christi an-
nahmen.

Das Dasein erhielt wieder einen positiven Sinn. Die Welt war
nun die Schopfung Gottes und nicht, wie die Gnosis glaubte, die
des bosen Firsten dieser Welt. Sie wurde auch nicht mehr, wie die Stoa
lehrte, von einem blassen philosophischen Weltgott, einer gottlichen Welt-
vernunft regiert, sondern vom Vater, der im Himmel ist. In der Liebe
dieses Vatergottes war nun der Mensch und sein Dasein geborgen. Christus
hatte jaden Flirstendieser Weltiiberwunden. So mulite Vertrauen
auch zum Leben selber einkehren, denn das Ziel dieses Lebens ist Gott
selbst.

1) Stoic. frgm. II, 937.
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Denn das Tiefste, was das Christenfum dem antiken Menschen gab,
war die Erfiillung jener groBen Sehnsucht der Vereinigung mit Gott, die
er in seinen Mysterien zu finden gesucht hatte. Soviel auch die nicht-
christlichen Mysterien an Verirrungen litten, so war in ihnen doch dieses
Sehnen nach Gott. Licht und Leben, das sind die immer wieder erhobenen
Sehnsuchtsschreie des damaligen religiosen Menschen, wie er uns so haufig
in den Mysteriengemeinden begegnet. Dies war auch der heimliche und
laute Wunsch des Gnostikers, der an dieser Welt vollig verzweifelt war.
So war ihm durch das christliche Mysterium beides in héchstem MaQe
geschenkt, Licht und Leben. Und so wurde er auch aus der Angsthaftig-
keit seines Daseins errettet. Mit der Fiille gottlichen Lebens ward ihm
auch der Glaube an die sinnvolle W elt gegeben. Die Kirche sagt von der
Menschwerdung Gottes: ,,Piissimo adventu suo mundum sacrare voluit."" —
Das Physische ist durch die Heilswirklichkeit Christi nicht nur der Macht
des Bosen entwachsen, es wird sogar zum Trager des Gottlichen in der
sakramentalen Ordnung.

An der inneren Entwicklung der Antike, die in der Gnosis ihre
dulerste Position erreichte, vermoégen wir es abzulesen, dall sich der
Kosmos und das Dasein fiir den Menschen nur mehr im Christentum sinn-
voll erweisen; es ist dabei ein tiefer geschichtlicher Zusammenhang, wenn
das Christentum in eben jener weltgeschichtlichen und geistesgeschicht-
lichen Stunde eine weltverneinende Bewegung allmé#hlich auffing und da-
mit — so paradox dies einem einseitigen Beurteiler des Christentums auch
klingen mag — die Welt dem Menschen rettete.

(Fortsetzung) Dr. P. Anselm Schwab, OSB.

SKIZZENMASSIGER UMRISS DER
ENTWICKLUNGSGESCHICHTE DES
RUSSISCHEN KIRCHENGESANGES?)

Es ist bekannt, daB die Ostliche Kirche jegliche Anwendung von
Instrumentalmusik fiir den Gottesdienst ablehnt und nur die menschliche
Stimme fiir den gottesdienstlichen Gebrauch anerkennt. Diese Tatsache
hatte auBerordentliche Bedeutung fiir die Entwicklung des Chorgesanges
innerhalb der russisch-orthodoxen Kirche, der sich in seiner Vielstimmig-
keit durchaus vom Kirchengesang der iibrigen orthodoxen Kirchen, die
den monodischen Gesang bevorzugen, abhebt.

Die sBeschreibung des russischen Kirchengesanges in seinen ersten
Anfingen im 10. Jahrhundert diirfte schwierig sein. Mit Sicherheit 148t
sich sagen, dall es erste Abwandlungen des byzantinischen Kirchengesanges
waren, der damals, zur Bliitezeit der byzantinischen Kirchenkultur iiber-
haupt, seinen Hohepunkt erreicht hatte. Die dltesten noch erhaltenen, nur

*) Wir vertffentlichen diese Arbeit mit dem Hinweis auf die Tatsache,
daf in der katholischen Kirche am Mirabellplatz in Salzburg der Gottesdienst
nach dem byzantinischen Ritus (6stlicher Ritus) in kirchen-slawischer Sprache
mit russischem Kirchengesang zelebriert wird. Diese Kirche untersteht der
Heiligen Kongregation fiir die ostliche Kirche in Rom. Auch an vielen anderen
Orten befinden sich katholische Kirchen mit stlichem Ritus, in denen in kirchen-
slawischer oder griechischer Sprache zelebriert wird.
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L daluhundert und welsgn neben dem kirghenslawischen Text neuma=
Lache Zelchen aul, welghe elpwandivel dem byzantinischen Neumensystem
ciitlehind slnd. T Laule der 4eit entwickelte sich dann dieses iibernommene
Byalein 2y einem spezifigeh russischen, dag im 17, Jahrhundert seinen Hohe-
punkt erreichte und dann seinen Platz nach und nach dem westlichen
fiunflinearen Natensystem lberliefl,

Mit demt byzantinischen Ritus ilbernahm RuBland auch die acht byzan-
tinischen Kirchentonarten. Das musikalische System und Grundgefiige der

byzantinischen Musik, und damit auch des Kirchengesanges, unterscheidet
sich wesentlich von dem des Westens. Manche Tonarten sind stark chroma-
tisch, besonders weil sie auf eine Tonleiter gegriindet sind, die auch Viertel-
stufen kennt. Diese Tonleiter war jedoch zu fremd fiir den Russen; die Me-
lodien haben sich anscheinend bald temperiert. Uberdies ergab die Uber-
setzung der Texte in das Kirchenslawische eine ganz andere Metrik, so daB
die byzantinischen Melodien nur mit Miihe fiir den neuen Text verwendet
werden konnten. Diese beiden Ursachen bewirkten hauptsichlich, daB die
junge russische Kirche sehr bald eigene Wege suchte und fand. Es entstand
ein eigenes System, an dem allerdings die byzantinische Wurzel immer
noch erkennbar war.

Bis zum 16. Jahrhundert war der Gesang in der russischen Kirche
monodisch, das heift, die Melodie wurde von einem einzelnen Singer
oder von mehreren unisono gesungen. Moglicherweise bewegte sie sich
schon damals tiber einem Orgelpunkt, der von anderen Singern oder von
der Gemeinde gesummt wurde, dem sogenannten ,Ison”, der bis heute in
der griechischen, rumé&nischen und bulgarischen Kirche in Gebrauch ist,
welche noch jetzt das reformierte byzantinische System anwenden.

Das russische Volk singt seine Lieder von alters her kontrapunktisch.
Ein einzelner Sénger, ganz gleich in welcher Stimmlage, fiihrt die Melodie,
den cantus firmus; die Mitsingenden kontrapunktieren, meistens in freier
Improvisation. So ist es verstdndlich, daB man in zwei benachbarten
Dorfern der gleichen traditionellen Melodie in ganz verschiedenem poly-
phonischem Gewand begegnet. In den kleineren Gemeinden werden auch
die alten Kirchenmelodien frei kontrapunktiert. Die Erforschung der
eigenartigen Gesetze dieses Kontrapunkts, die von den Gesetzen des west-
lichen Schulkontrapunkts abweichen, ist hauptséchlich das Werk
Kastalskis. Es ist ein groBfer Fehler, diesen Stil asiatischem Einflufl
zuzuschreiben, wie man mitunter horen kann. Lediglich das byzantinische
Tonsystem, von welchem sich der russische Kirchengesang im Laufe des
13. Jahrhunderts bereits loste, weist asiatische Einfliisse auf. Auch die
ostasiatische fiinfstufige Tonleiter ist im russischen Gesang und besonders
im Kirchengesang vollig unbekannt. Er ndhert sich eher dem gregoriani-
schen System, unterscheidet sich aber in Metrik und Struktur davon.

Die Melodien wurden in fritherer Zeit mit unlinierten Neumen notiert.
Diese Zeichen gaben nicht die Hohe eines bestimmten Tones an, sondern
kennzeichneten die Bewegung und sogar den Ausdruck der Stimme. So
bedeutete ein Zeichen mitunter sogar einen Komplex mehrerer Tone in
ihrer Reihenfolge, eine kurze Melodie.

Die acht Tonarten, ,,Glassy* = Stimmen, wie sie in Ruiland angewendet
werden, unterscheiden sich voneinander mehr durch ihre melodische
Struktur als durch ihre Tonleiter, die immer streng diatonisch ist. Charak-
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teristiseh fiir l]6.:151!: Tonast sind |EFZEFE GFEY AHREEFE StandarmeErHaIEn
gsogenannte ,Popjewle” Diese Migenart Wadr auell AEW BYERRPRIEENER
f}}ﬁ‘.‘tﬁm nieht fremd; der herilimile Theavetiiser IR BIERRERERAEE} I...,_-
13, Jahrhunderts, Tahann Ealkugel, auf demr BErE AHGE HHRFIE BIE BRI
wicllungemilig auf sine geliy Bake Btufe. Dl migsEdien Metsfies HFHEF
scheiden sich allerdings hedsilena von A6R hy#antinisehen; Hhd RHF At
einer sehr grindlichen Analyse Kafifi fan HIE EEEInERTE Wiirssl ¥Er
muten, Die Neumen gelbal tFagen 861 FlIEERAFHIES BE#EIEHTHIREEH
zum PBeispiel: ,die dennerdunklen PIeile”; fiE rrittlere Bafie' s HEF
Stock", ,die grofie Spinne”; ,der Hakén', ,A6f KEICH" tsw: DEsgisichern
fiihren die Btandardimelodien thté sigenen Bezeichtiitiget; teilweise toeh
aiis dem Ciriechischen: Kilisma — Quilistaa’’ der Byzantiner; ,,Cht
bawa' (¢hubawo6 séhbn im Bulgarisehen) — 048 Kleine Tal', ,Ver-
bindung'; mitunter ganz ratselhafie Namen, wie ,Kitschigi”; Kokkisa"
und andere.

In vollig unverindertern Zustand wird dieser Gesang mit seinem
eigenartigen Neumensystem noch heute von den sogenannten ,Alfritua-
listen* gepflegt. Die Melodien dieser Art sind sehr entwickelt und ziemlich
bunt, so dali eine einzige Silbe manchmal mif 22 bis 40 verschiedenen
Toénen gesungen wird. Diese Art wird mit ,,Boljschoj Snamennyj Rospjew"
bezeichnet, das heift, ,grofier neumatischer Gesang’. Manche dieser Melo-
dien stammen sogar von den Zaren. So hat Iwan der Schreckliche einige
Marienlieder in dieser Weise komponiert. Ein anderes Marienlied ist das
Werk seines Sohnes, des Zaren Theodor. Teilweise sind diese Lieder bis
heute fiir den Chor harmonisiert in Gebrauch.

Die neumatisch notierten Kirchenmelodien wurden gesammelt und
bildeten im Laufe der Zeit eine Gruppe von Kodices, welche den
damaligen cantus firmus der russischen Kirche darstellten. In den ver-
schiedenen geistlich-kulturellen Zentren und in den bedeutendsten
Klostern gab es jeweils kleinere Varianten von diesem cantus firmus.
Solche Zentren waren Moskau, Nowgorod, Wladimir, Rostow und Kiew.
In der vor-mongolischen Zeit, also vom 10. bis 13. Jahrhunderf, waren
nur Kiew und Nowgorod solche Zentren.

Die neumatische Kirchengesangsart war alleinherrschend bis um die
Mitte des 17. Jahrhunderts. Nach dem AnschluBl Klein-Rufllands an das
Zarentum Moskau kamen Theologen, Singer, Monche und Musiker aus
dem musikalisch #uBerst lebendigen KleinruBland nach Moskau und
Zentral-RuBland. Sie fithrten einen neuen Stil in Moskau ein, den
wKijewski Rospjew, das heiBt, die Kirchengesangsart von Kiew. Es war
dies eine Abart des schon bekannten altrussischen Gesanges, die durchaus
fiir sich allein stand. Die Melodien der Kiew-Gesangsart lassen deutlich
eine Verwandtschaft mit dem gregorianischen Kirchengesang erkennen,
die sogar stirker ist als die Neigung zum byzantinischen Stil. Ein n3heres
Eingehen auf diesen Umstand wiirde weit iber den Rahmen des Artikels
hinausgehen. Einige Melodien des , Kijewski Rospjew* sind ebenfalls noch
heute im tdglichen Gebrauch.

Zur gleichen Zeit, besonders im Jahre 1652, kamen auf Einladung des
Zaren Alexej Michailowitsch eine grofe Anzahl griechischer Gelehrter,
darunter auch viele Theologen, nach Moskau. Owohl ihre byzantinische
Sangesart durchaus fremd auf die Russen wirkte, wurden doch manche
Melodien {ibernommen und russifiziert. Sie bilden noch heute eine be-

ik
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sondere Gruppe im System des russischen Kirchengesanges unter der
Bezeichnung ,,Gretscheskij Rospijew' = griechische Kirchengesangsart,
haben jedoch mit dem eigentlichen griechisch-byzantinischen Stil jetzt nur
den Namen gemeinsam.

Fiir den téglichen Gebrauch wurden die alten Melodien gekiirzt, so
daB eine feste Form der Kirchenlieder entstand, die charakteristisch fiir
den russischen Kirchengesang, fiir seinen cantus firmus, ist. Das Kirchen-
lied mit seinem verschieden langen Text besteht aus zwei bis vier musi-
kalischen Phrasen (Sitzen). Jede Phrase, die einem Satz des Textes ent-
spricht, beginnt mit einer kurzen melodischen Figur, darauf folgt ein
Recitativo auf eine Note, dessen Linge von der Silbenzahl des Textsatzes
abhéngig ist. Die Phrase endet wieder mit einer kurzen und einfachen
melodischen Figur. Nach Bedarf des Textes werden diese musikalischen
Phrasen, welche in ihrem Komplex eine oder mehrere Perioden bilden, der
Reihe nach wiederholt. Das Ganze endet mit einem Kadenz-Satz nebst an-
schlieBendem Recitativo und einer kurzen, aus drei Noten bestehenden
SchluBmelodie (Finalis). So entstand der Malyj snamennyj Rospjew'’, das
heiBt, ,kleine neumatische Kirchengesangsart”. Die Melodien kennt jeder
Singer und fromme Kirchenbesucher auswendig. So werden die unzihligen
Stichiren und Troparia des Abend- und Friihgottesdienstes in vierstimmiger
Harmonisierung bis in unsere Tage gesungen.

Im 17. Jahrhundert lernte die russische Kirche das westliche fiinf-
lineare Notensystem kennen. Zunichst waren es Kompositionen im pol-
nischen Stil, die in den gottesdienstlichen Gebrauch eindrangen. Sie
blieben jedoch ohne Bedeutung und sind fast in Vergessenheit geraten.
Nur im Hohlenkloster von Kiew, der beriihmten Lawra, wurde dieser
Stil bis zum Ausbruch der russischen Revolution teilweise bewahrt. Viel
bedeutungsvoller war dagegen die Transkription der alten neumatischen
Gesangbiicher in das fiinflineare System mit Noten quadratischen Typs,
alle im Altschliissel C. Die Melodien wurden zum erstenmal um 1700 in
Lwow (Lemberg) ilibersetzt und gedruckt, danach auch in Kiew, Peters-
burg und Moskau. Diese Gesangbiicher sind bis heute noch in verschie-
denen Kléstern und an den Stitten in Gebrauch, an welchen die alte
Tradition noch gepflegt wird.

Von grofler Bedeutung war der EinfluB der Italiener auf den russi-
schen Kirchengesang. Der Beginn f#llt in die letzte Hilfte des 18. Jahr-
hunderts. Unter der Kaiserin Katharina II. kommt es zur Bliitezeit. Zum
russischen Hof werden italienische Musiker und Komponisten eingeladen,
welche nun die Kaiserliche Hofkapelle mit ihrem Hoforchester und dem
Kirchenchor leiten und neu organisieren. Die Italiener Galuppi (1706 bis
1785) und Sarti (1729 bis 1802) komponieren fiir Hofkapelle und Kirchen-
chor Kirchenlieder und ganze Chorkonzerte a cappella auf den Text der
Psalmen. Damit wurde der Barockstil in den russischen Kirchengesang
eingefiihrt. Der Schiiler von Galuppi, der Russe Bortnjanski (f 1825),
Direktor der Hofkapelle, komponiert weiter im gleichen Stil und ver-
wendet sogar Fragmente der alten italienischen Oper (!) fiir den Text der
orthodoxen Kirchenhymnen. Diese Hinwendung zum Barockstil in der
Kirchenmusik lduft parallel mit der Einfiihrung des Barockstils im russi-
schen Kirchen- und Palastbau durch Rastrelli und andere.

Dem Beispiel des Kaiserhofes folgten alsbald die groBen Gutsbesitzer,
und in der ersten Halfte der 19. Jahrhunderis begegnen wir fast auf jedem
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mittleren Gutsbesitz gut organisierten Kirchenchéren. Die leibeigenen
Dirigenten waren oftmals ehemalige Singer der bischoflichen Kapellen,
welche bereits nach der herrschenden italienischen Art ausgebildet waren.
Es kam vor, da8 ein Dirigent auf Befehl des Gutsherrn von einem Tag
zum andern ein Cherubikon oder ein Pater noster fiir den Chor schreiben
muBte. Der Betreffende nahm in diesen Fillen meistens fertige Stiicke
italienischer Musik (Opernarien, Romanzen usw.) und legte ihnen den
erforderlichen Text unter oder komponierte im besten Falle im gleichen
Stil. So entstanden unzihlige durchaus minderwertige, ja sogar unertrag-
liche Kompositionen von Kirchenliedern, die mit groem Eifer verbreitet
und gesungen wurden.

Bekannt geworden sind durch diese Art Kirchenmusik Beresowski,
Wedel, Starorusski, Degtjarew und viele andere. Leider wurde dieser
Stil, vollkommen fremd fiir die russische Kirche, sehr bald auBlerordent-
lich beliebt, und schon die nichste Generation sah ihn als den wahren
russischen Kirchenstil an. Bis heute wird er von mehr oder weniger
dilettantischen Chéren und Gesangvereinen gepflegt und 148t so durch-
aus irrtiimliche Ansichten iiber den russischen Kirchengesang entstehen.

Erst Zar Nikolaus I. traf die Entscheidung einer grindlichen
Siuberung der Hofkapelle von den minderwertigen Kompositionen, die
in Nachahmung der Italiener entstanden waren, und verlangte die Um-
kehr zum nationalen Stil. Die Reorganisation wurde dem Kaiserlichen
Adjutanten und ehemalige Direktor der Hofkapelle Alexej Lwow,
einem hervorragenden Musiker und Komponisten, anvertraut. Leider
unternahm dieser die Arbeit ohne griindliche archiologische Vorberei-
tungen. Er sammelte aus allen Gegenden RuBlands die Melodien des ge-
wohnlichen tiglichen Kirchengesanges, wihlte die einfachsten aus, har-
monisierte sie fiir vierstimmigen gemischten Chor und gab sie in einem
Band heraus. So entstand der beriihmte ,,Obichod®, d. h. der ,Kreis des
gewohnlichen Kirchengesanges®, in Gebrauch am kaiserlichen Hof. Dieser
,,Obichod® hat sich in kurzer Zeit in ganz RuBland verbreitet und ist,
abgesehen von den Kompositionen einzelner Hymnen, bis zur Gegenwart
im Gebrauch. Er bildet gewissermaBen den cantus firmus fiir den Chor-
gebrauch der russischen Kirche. Sein Stil entspricht jedoch auch nicht
dem wahren Stil russischer Kirchenmusik und weicht mitunter bedeutend
von der Linie des alten cantus firmus ab. Der ,,Obichod® wurde nochmals
einige Jahre spiter von dem Nachfolger Lwows, dem Direktor der
Kaiserlichen Hofkapelle Bachmetjew, herausgegeben. Beide Ausgaben
umfassen hauptsiachlich die veridnderlichen Kirchenlieder, gruppiert in
acht Tonarten (welche tonalisch mit den echten Kirchentonarten nichts
zu tun haben, da sie zum gewohnlichen Dur-Moll umgearbeitet sind).

Unter dem EinfluB einiger protestantischer Ideen und als Protest
gegen den durchaus weltlichen Barockstil entwickelte sich bald die
Neigung zur Verdnderung der russischen Kirchenmelodien zur Form des
strengen und einfachen Chorals mit einem Recitativo. Aus diesem Grunde
wurden die alten, sehr entwickelten Kirchenmelodien unbarmherzig
gekiirzt und eigenartige Kirchentonarten zum gewohnlichen Dur-Moll
zurechtgestutzt. Der Choralstil wurde zum Muster fiir alle neuen Kom-
positionen. In dieser Weise komponierten auch Lwow und seine Zeit-
genossen, Lomakin, spéiter Archangelski, Azejew u. a. Dieser Stil war
nicht kontrapunktisch, sondern streng harmonisch. Manche Komponisten
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gingen so weit, daB sie nur reine Dreikldnge ohne jede Dissonanz ver-
wendeten, und fast ausschlieBlich die Dreiklinge der I, IV, V. und
VI. Stufe. Es war dies ebenso fremd fiir den russischen Kirchenstil wie
der italienische Barockstil, und die Tradition des alten russischen Kirchen-
gesanges war damit verloren. Nur die Altritualisten bewahrten die ur-
spriingliche Form bis in unsere Tage.

Schon vm die Mitte des 19. Jahrhunderts wurde das Interesse fiir die
alten Kirchenmelodien etwas reger als zur Zeit Bortnjanskis. Der Erz-
priester Peter Turtschaninow harmonisierte viele der alten Melodien fiir
gemischten Chor, allerdings nach den Regeln der westlichen Harmonie-
lehre. Aus diesem Grunde war er manchmal gezwungen, die Melodie zu
verandern, da sie besonders in den Kadenzen dem Dur-Moll der west-
lichen Harmonielehre nicht vollkommen entsprach. Nichtsdestoweniger
werden seine Marislieder fiir die groBten Feiertage (,,Sadosstojniki®) und
besonders die Stichire fiir den Karfreitag ,, Tebje odjejuschagosja swjetom
jako risoju’ (Dich, gekleidet in Licht gleich dem Ornat) als klassisch an-
gesehen und kénnen wirklich als die besten Beispiele des echt russischen
mehrstimmigen Kirchengesangs gelten. Eine sehr gute Bearbeitung alter
Kirchenmelodien (die sogenannte griechische Kirchengesangsart) hat auch
Lwowski herausgegeben. Er weicht in seiner Kompositionsweise schon
wesentlich von dem seinerzeit (19. Jahrhundert) herrschenden Choral-
stil ab. Sein ,,griechisches’* Cherubikon ist ein Musterwerk gemessener
Polyphonie in strengem Kirchenstil, der sich dem westlichen Choral
nihert, ohne dabei den russischen Stil zu beeintréchtigen. Der oben er-
wihnte Archangelski (gestorben in der Emigration in Prag), der ebenfalls
im Choralstil komponierte, ist vielleicht unter den neueren Komponisten
der beliebteste und populirste. Seine Kompositionen sind jedoch durch-
aus nicht charakteristisch fiir den echten russischen Kirchenstil, be-
sonders in ihrem sentimentalen Charakter.

Eine neue Ara der russischen Kirchenmusik beginnt um die Jahr-
hundertwende. In Moskau wurde unter der Leitung von Professor Stefan
Smolenski (f 1905 als Direktor der Kaiserlichen Hofkapelle) die Synodale
Schule fiir Kirchengesang gleich dem beriihmten Synodalen Kirchenchor
gegriindet. Es war dies ein Konservatorium, dessen Ziel in der Ausbildung
von Chordirigenten, in erster Linie fiir Kirchenchore, bestand. Unter der
Leitung von Professor Smolenski, der nicht nur ein guter Komponist,
sondern auch ein ausgezeichneter Archéologe war, wurde die Arbeit fiir
die Restaurierung des alten russischen Kirchengesanges in Angriff ge-
nommen. Sein Mitarbeiter, Professor Kastalski (f 1925), widmete sich be-
sonders dem Studium des russischen musikalischen Systems und des
Volkskontrapunkts. Als Ergebnis seiner Forschungen gab er ein sehr
bedeutendes und interessantes Buch heraus. Als ein hochtalentierter
Komponist, Chorkenner und ausgezeichneter Archéologe des russischen
Volksgesanges harmonisierte er die alten russischen Kirchenmelodien in
strengem volkskontrapunktlichem Stil und in den entsprechenden alten
Kirchentonarten. Seine Kompositionen koénnen als Muster des wahren
russischen Kirchenstils angesehen werden und erinnern manchmal an
den Stil der alten franzosischen Kontrapunktisten. Die gekiirzten und
frisierten Kirchenmelodien erfuhren seinerzeit von Seiten der alten
Kldster und besonders vom Klerus von Moskau und Zentralrufiland eine
entschiedene Ablehnung. Hier waren die alten Kirchenmelodien schon vor
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langer Zeit fiir den alltéiglichen Gebrauch gekiirzt und in ihrer unver-
falschten Form verwendet worden. Zur gleichen Zeit als Liwow seinen
,,Obichod* herausgab, entstand auf dieser Seite der sogenannte ,Pri-
dwornyj Rospjew®, d. h. Hofkirchengesangsart. Dieser ,Pridworny]
Rospjew” wurde amtlich als der cantus firmus der russischen Kirche
bezeichnet. Parallel dazu wurde von den Singern der dlteren Generation
noch nach alter Tradition die Moskauer-Nowgoroder Kirchengesangsari
gepflegt. Jetzt wurden auch diese Melodien von Mitarbeitern der Syno-
dalen Kirchengesangsschule vierstimmig harmonisiert und fiir den all-
gemeinen Gebrauch ebenfalls als cantus firmus herausgegeben. Obwohl
viel wertvoller in bezug auf den echten russischen Kirchenstil, wurde
diese Ausgabe leider viel weniger bekannt als der ,,Obichod* von Lwow-
Bachmetjew.

Der Geschmack der breiten Offentlichkeit war bereits so stark vom
italienischen Barockstil und dem pseudoreligitsen, langweiligen und
fremden Choralstil beeinfluBt, daB die Kompositionen von Kastalski und
seiner Schule (Paul Tschesnokoff, Nikolski, Bogoslowski) in breiten
Kreisen wenig Anklang fanden, besonders bei der &lteren Generation, die
von Jugend auf an das frisierte Dur-Moll und die siilichen Akkorde des
pseudokirchlichen Stils gewéhnt war. Nur in der allerletzten Zeit vor der
Revolution 1917, als das allgemeine Interesse fiir die russische Kunst
tiberhaupt im Ansteigen begriffen war, eroberten sich diese Kompositionen
nach und nach ihren Platz im Gottesdienst. Die nachdem beginnende
Kirchenverfolgung in RuBland und die Emigration des gréBten Teiles der
russischen Intelligenz haben dann die Entwicklung des Kirchengesanges
unterbrochen und um 50 Jahre zuriickgeworfen, so daBl man den heutigen
Stil nur mehr zu 15 Prozent als echt russisch bezeichnen kann. Bis jetzi
hért man zum groBen Teil Kompositionen im Barockstil und im Dur-
Moll-Choralstil.

Die groBen weltlichen Komponisten Rufilands waren an der Ent-
wicklung des Kirchengesanges mit ganz verschiedenem Erfolg beteiligt.
Die Kompositionen von Lwow sind bereits besprochen. Sie sind als durch-
aus westlich zu bezeichnen und haben einen tadellosen, fiir die russische
Kirche jedoch fremden Stil, mit Ausnahme des Kanons, den er wirklich
in ausgezeichnetem russischem Kirchenstil harmonisiert hat. Auch Peter
Tschaikowskij komponierte eine Liturgie und versuchte damit eine Kom-
position im ,russischen“ Stil zu schaffen. Diese Liturgie gehort jedoch
mehr zur internationalen Musik wie auch seine librigen Kompositionen.
Niher dem Kirchenstil steht seine ,,Wsenoschnaja“ — Abendgottesdienst,
in welcher er alte Melodien verwendete. Nicolaus v. Rimski-Korssakoff
kommt dem echten russischen Kirchenstil bedeutend niher. Eine ausge-
zeichnete Bearbeitung der alten Kirchenmelodien in tadellosem russischem
Kirchenstil hat Sergej Rachmaninoff geschaffen. Seine ,,Wsenoschnaja“ ist
nur flir einen bescheidenen Chor viel zu kompliziert, wihrend seine
Liturgie dagegen ganz im weltlichen Stil gehalten ist. Streng im Kirchen-
stil komponierte auch Alexander Gretschaninoff. Die Kompositionen von
Kastalski und Tschesnokoff bleiben stilistisch uniibertroffen.

Die rein arch#ologischen Forschungen fiir den russischen Kirchen-
gesang waren bis zur zweiten Hilfte des vergangenen Jahrhunderts vollig
vernachléssigt, abgesehen von unbedeutenden Einzelforschungen, Die
erste griindliche und wissenschaftlich wertvolle Arbeit auf diesem Gebiet
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EIN OLBERGRELIEF AUS DEM
KREISE DES HANS DAUCHER

Die Erzabtei St. Peter in Salzburg verwahrt in ihrer Paramentenkammer
ein Flachrelief in Lindenholz von bedeutenden AusmaBen (Hohe 138 cm,
Breite 110 cm), das kaum der Rest eines riesigen Altarfliigels, sondern
wahrscheinlich das plastische Mittelstiick eines ehemaligen Hausaltares,
einer aconetta im Sinne der oberitalienischen Renaissance, sein diirfte, Die
Tafel umgibt ein um 1600 gearbeiteter schwarzer Holzrahmen, in den zahl-
reiche Reliquien eingelassen sind — ein Beweis fiir die dauernde Wert-
schitzung dieses Kunstwerkes.

Die Darstellung dieser Relieftafel, der betende Christus am Olberg,
ist derzeit nicht leicht zu beurteilen, da die urspriinglich wohl unbemalte
Oberfliche des Holzes wahrscheinlich im spéten 18. Jahrhundert vergoldet
wurde, wihrend man Gesichter und Hiénde versilbert hat; diese Silberfolien
oxydierten, daher erscheinen wesentliche Teile des Reliefs gegen ihre
Umgebung zu dunkel.

Trotzdem 14Bt sich das Werk als eine der bedeutendsten Leistungen
des frithen 16. Jahrhunderts erkennen und namentlich in der unfarbigen
Wiedergabe in seinem hohen Werte erfassen. Der Gesamteindruck ist zu-
nichst von den vielfiltigen Systemen schwingender Parallelfalten be-

=,’ : Rasumowski (um 1860) geleistet. Thm
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€

ML' AL " o e:n hat der Moskauer Erzpriester Dimitri
€

schen Instituts, Pokrowski, Arsenij,
Erzbischof von Nowgorod (von Kom-
munisten zu Tode gemartert), Fiirst
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I ¢ s = Odojewski, Erzbischof Gabriel von
j R o N B Tscheljabinsk, Kastalski und andere.
s v g  4d Die Revolution 1917 unterbrach dann
Wb QBT& alle diese Forschungen mit einem

Russische Neumen, Anfang XVII. Jh. Schlage. Die bis zu diesem Zeitpunkt

MittelruBland

erhaltenen Ergebnisse sind jedoch um-
fangreich und befriedigend. Besonders
Metallow und Smolenski trugen sehr viel zur Dechiffrierung der &ltesten
neumatischen Biicher und zur Systemisierung der Gesetze des alten
russischen Volkskirchengesanges bei. Ob jedoch alle diese Manuskripte
und Biicher die politischen Ereignisse der letzten dreiflig Jahre tiber-
standen haben, ist fraglich. Ihr Verlust wire nicht nur fiir die Angehérigen
der russischen Kirche schmerzlich, sondern auch fiir die allgemeine Kultur-
wissenschaft. Johannes von Gardener
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stimmt, die Gewinder und Felsen so weit in kalligraphische, musikalisch
empfundene abstrakte Formen umsetzen, daB man sich an ein im Winde
leise wallendes Ahrenfeld erinnert fiihlt. Aus diesem ungegensténdlichen
Liniengewoge heben sich die heiligen Gestalten in klassischer Klarheit,
ernster Wiirde und tiefer Bedeutsamkeit heraus. In der Mitte des Bild-
raumes kniet majestitisch der Heiland mit emporgewendetem Haupt und
Blick, die Hiénde mit priesterlicher Wiirde betend erhoben, im Angesicht
des Kelches seiner Leiden und des Engels, der mit der Botschaft des Him-
mels zu ihm kommt. Auf dem stillen minnlichen Gesicht, in den ver-
geistigten feingliedrigen Hénden liegt siegreiche Selbstiiberwindung, gott-
liche Opferbereitschaft. Klar, fest und die Szene beherrschend, ragt die von
einfachen Kurven umrissene Gestalt des Herrn vor der Gruppe der drei
hinter seinem Riicken schlafenden Jiinger, die, eine willenlose Beute der
Ermiidung, niedergesunken sind. Petrus ruht, das Schwert zwischen den
Knien; sein Gesicht scheint in den michtigen Bart, das Haupt auf die
Brust zu gleiten. Lastend wirkt die blanke Rundung seines Schadels,
wiahrend sich die Tatbereitschaft seiner geballten Hénde zu losen beginnt.
Wie driickt sich die Miidigkeit in den schwerfliissigen Kurven aus, die
seinen Kérper umschreiben! Minder schwer lastet der Schlummer auf dem
jungen heiligen Johannes, in dessen edle Ziige sich der Schmerz ein-
zugraben scheint. Jakobus endlich ist zuriickgesunken und atmet frei und
tief in die Nacht. Keiner von ihnen sicht, daB hinter der Gartenpforte die
Rotte der Héscher naht, gefithrt vom Verrédter Judas.

Dieses Werk ist durch seine Gehaltenheit klassisch und durch den
Verzicht auf alle Einzelheiten monumental; die Ubersichtlichkeit der klar
geschiedenen Figuren betont die fiefernste Handlung ebenso wie die ab-
strakte Bildung allen Beiwerks, aus dem sich die menschlichen Formen
eindrucksvoll hervorheben. In der weihevollen Stille dieser Darstellung
spricht jede Geste, jede einfache Wendung des Hauptes oder des Blickes
mit einzigartiger Kraft. Wie der Heiland betend Auge in Auge mit dem
niederschwebenden Engel im Entschlusse der Selbstaufopferung sich nach
oben wendet — das bleibt als eine von reifer Meisterschaft erdachte und
geformte endgiiltige Deutung des Gehaltes der Olbergszene dank der ge-
messenen Formensprache in die Erinnerung eingepriagt. Wir wissen, wie
anders das gleiche Thema aus anderer innerer Schau heraus oft geformt
wurde: Andere Kiinstler und Zeiten zeigen den Herrn schwer um seinen
groBen EntschluB ringend, sehen ihn von menschlicher Not und Ver-
zweiflung erfafit, vom Schmerz zu Boden geworfen. Hier aber ist die voll-
zogene geistige Tat, der gefafite EntschluB zur Erlésung uns in leuchtender

Klarheit vor Augen gestellt; ein groBer Kiinstler hat ein tberragendes
Werk geschaffen.

Kunstgeschichtlich weist die klare Stille dieses Olbergreliefs auf
Schwaben hin; seine Formen, die fiir Steinplastiken und keineswegs fiir
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Holzbildwerke bezeichnet sind, gehéren der Zeit um 1520 an; die charakte-
ristischen Kopfe, die Bildung der wundervollen Hinde und des Haares, die
Erhabenheit des Ausdrucks finden sich in der Kunst Augsburgs, in der
Werkstitte Hans Dauchers (zirka 1485—1538), den wir bisher nur als Stein-
bildhauer kennen. Da aber die eigentiimlichen Parallelfalten der Gewénder
dieses Holzreliefs in Dauchers Steinplastiken nicht erscheinen, nehmen wir
mit gutem Grunde an, dafl diese Olbergtafel in Dauchers Werkstitte nach
einem Modell des Meisters von einem jener schwibischen ,,Meister des
Parallelfaltenstils geschnitzt wurde, von denen wir Werke aus schwé-
bischen Abteien wie Ottobeuren, Weingarten und Kaisheim besitzen und
deren Wohnsitze wir in Augsburg, Memmingen und Biberach sowie in
Mindelheim nachweisen kdnnen.

Die Komposition des betrachteten Reliefs aber stimmt so weitgehend
mit einer Diirerzeichnung des gleichen Themas von 1518 im Louvre iiber-
ein und ist Diirers Eisenradierung (Christus am Olberg) von 1515 so enge
verwandt, daB} wir die Beniitzung einer Zeichnung des groBen Niirnberger
Meisters annehmen miissen, der ja 1518 wihrend eines Reichstages in
Augsburg arbeitete und mit den dortigen Kiinstlern in Fiihlung stand.
Schon 1511 hatte ja Diirer mehrere Entwurfzeichnungen fiir die Augs-
burger Fuggergriber dem Vater Hans Dauchers, dem Bildhauer Adolf
Daucher (1465—1524), geliefert. Da aber ein Sohn der Stadt, der Kardinal
Matthius Lang von Wellenburg (1468—1540), seit 1519 Erzbischof von Salz-
burg war, erklirt sich das mehrfache Auftreten von Meisterwerken der
Augsburger Renaissance auf Salzburger Boden. Unserem Olbergrelief
stehen zwei Altarfliigel des Vorarlberger Landesmuseums in Bregenz (Mar-
tyrium des hl. Mauritius und Mantelteilung des hl. Martin) stilistisch be-
sonders nahe.

Das Olbergrelief der Erzabtei St Peter ist viel-
leicht das Tiefste, was die deutsche Kunst des be-
ginnenden 186. Jahrhunderts iiber dieses Thema aus-
gesagt hat. Wihrend sich {rtiher deutsche Olbergdarstellungen in einer
Vielheit disparater realistischer Details ergehen, so daB sich die Wiirde der
Szene in herber Drastik verliert, verkliren sich hier die noch von Natur-
anschauung erfiillten Gestalten zu hochster geistgeborener Wiirde. Noch
einen Schritt weiter in der Entwicklung deutscher Kunst — und die Un-
mittelbarkeit des Erlebens, die packende Kraft der aus der Natur ge-
schopften Gestaltung verliert sich in einer manieristischen Formenkultur,
welche am betrachteten Werke schon die Landschaft und die Gewander
entwirklicht und zu undeutbarer Formenmusik aufgelost hat; das Olberg-
relief von St. Peter steht zwischen dem vielteiligen Realismus der Spatgotik
und dem zum Selbstzweck gewordenen Formalismus des Manierismus auf
einem schmalen Gipfel in der Sonnennihe des christlichen Humanismus.

Heinrich Decker
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LITURGISCHE ERNEUERUNG

JUBILAUM: Am 21. Mirz dieses Jahres kann der Hochwiirdigste
Herr Abt von Seckau, Dr. P. Benedikt Reetz O.S.B., den wir zu
unseren Mitarbeitern zu zihlen die Ehre haben, auf den 25. Jahrestag
seiner Abtweihe zurickblicken. Er hat sich mit der ihm an-
vertrauten Abtei wdhrend dieses Vierteljahrhunderts grofie Ver-
dienste fiir die liturgische Erneuerung erworben. Unser Institut und
unsere Zeitschrift erlauben sich, auch an dieser Stelle ehrfirchtige
und aufrichtige Segenswiinsche zu entbieten!

Unseren Lesern kiommen wir zugleich die freudige Mitteilung
machen, daf eben in diesen Tagen in der von unserem Institut
herausgegebenen Schriftenreihe ,In viam salutis” als Band III aus
der Feder des Jubilars eine Arbeit erscheint: ,Liturgie und Streben
nach Vollkommenheit®. Der Schrift kommt gerade im gegenwdirtigen
Augenblick eine besondere Aktualitit zu.

*

LITURGIEBEGRIFF UND LITURGISCHE
ERNEUERUNG HEUTE

(Uberlegungen im Anschlufl an ,Mediator Dei*)

Das Rundschreiben Papst Pius XII. iiber die heilige Liturgie hat
in so einprigsamer und unwiderlegbarer Deutlichkeit das Wesen der
Liturgie herausgestellt, daB wir es bedauern miiiten, wenn nicht
gerade diese auf das Wesen zielenden Erklérungen des hochsten kirch-
lichen Lehramtes in allen Formen der Verkiindung und des Lebens
stirkeren Nachhall finden. Schon auf den ersten Seiten der Enzyklika
wird uns die unermeBliche, zentrale Bedeutung der christlichen Heils-
zuwendung durch die Liturgie vor Augen gestellt:

»Voluit autem Divinus Redemptor ut quam in mortali corpore
supplictionibus suis suoque sacrificio interat sacerdotalem vitam,
eadem per saeculorum decursum nom intermitteretur in corpore
suo mystico, quod est Ecclesia; atque adeo perspicibile sacer-
dotium instituit ad offerendam in omni loco oblationem mundam,
ut homines . . . ultro libenterque Deo servirent.
Ecclesia igitur, accepto a Conditore suo man-
dato fideliter obtemperans, sacerdotale Jesu
Christimunusimprimis persacram Liturgiam
pergit Idque facit primario loco ad altaria, ubi Crucis sacri-
ficium perpetuo repraesentatur et, sola offerendi ratione diversa,
renovatur; deinde vero per sacramenta, quae peculiaria instru-
menta sunt, quibus superna vita ab hominibus participatur,
postremo autem per laudis praeconium, quod Deo Optimo Maximo
cotidie offertur.* '

Bereits die Constitutio Apostolica ,,Divini Cultus® Papst Pius XI.
vom 20. Dezember 1928 hatte erneut das hohe Amt der Kirche betont,
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die Heiligkeit des gottlichen Kultes zu hiiten und (,,salva sacrificii
et sacramentorum substantia‘®‘) die autoritativen Vorschriften fiir die
Gestalt der Liturgie zu geben. Wir kennen auch alle die in Wort und
Schrift so oft zitierten Sitze dieses Rundschreibens, die von der
actuosa participatio fidelium sprechen und durch die Hervorhebung
der theologischen Bedeutung dieser participatio die liturgische Er-
neuerungsbewegung autoritativ stiitzten. Das inmitten der Schrecken
des zweiten Weltkrieges (1943) erschienene Rundschreiben Pius XII.
., Mystici Corporis* spricht zwar expressis verbis nicht viel von der
Liturgie, bedeutet aber dennoch mit der schon im Titel aus-
gesprochenen Heilswahrheit, dal die Kirche der Lieib Christi ist,
also eine organische Struktur hat, einen fiir die Hervorhebung eines
umfassenden Liturgiebegriffes weiterhin sehr wirksam gewordenen
Schritt. Von den Sakramenten sagt diese Enzyklika:

,, . . . Humani generis Servator ex infinita bonitate sua Corpori suo
mystico mirum in modum prospexit, illud sacramentis ditando,
quibus membra quasi per non intermissos gratiarum gradus, ab
incunabulis ad extremum usque halitum sustentarentur, intemque
socialibus totius Corporis necessitatibus uberrime provideretur.*
(Die Sozialfunktion der Sakramente im Ganzen des Corpus Christi
mysticum wird dann im einzelnen erklért.)

Diese Linie wird in der Enzyklika ,,Mediator Dei* in den bereits
eingangs genannten Fundamentalsétzen Uber das Wesen der Liturgie
weitergefiihrt und vollendet.

Indes so das kirchliche Lehramt Schritt fiir Schritt eine um-
fassende Begriffsbestimmung der Liturgie in den Vordergrund stellt,
erkennen wir mit Bedauern, daB Schultheologie und Pastoral diese
Schritte keineswegs immer entsprechend mitvollziehen. Es zeigt sich
vielmehr folgendes:

1. Die gerade durch , Mediator Dei“ so klar ausgesprochene Wahr-
heit, daB die Kirche vor allem durch die Liturgie das
Priesteramt Jesu Christi fortsetzt, bleibt vielfach ohne adéquate
Folgerungen in der theologischen Unterweisung. Das Grofle,
Uberwiiltigende der gottlichen Heilswirklichkeit, das in der
Zusammenschau Christus—Kirche—Eucharistie—Sakramente—
gottlicher Lobpreis liegt, tritt weithin weder in der Lehrver-
kiindigung noch in der katechetischen Unterweisung so in
Erscheinung, dal es eine fruchtbare Grundlage fiir liturgische
Erneuerungsarbeit werden konnte. Die Aufspaltung in véllig
getrennte Traktate iiber Messe, Sakramente usw., in Dogma,
Moral und kirchliche Rechtsbestimmungen (Rubrizistik), 148t,
so notwendig selbstverstidndlich die systematische Scheidung ist
und bleibt, bis in die jiingste Vergangenheit kaum je jene grofi-
artige Darstellung des Wesens der Liturgie in Erscheinung treten,
wie sie ,Mediator Dei* klar definiert. — Die ,Liturgik® als
Disziplin war zu lange Zeit auf das Formale, auf die Unterweisung
zum rechten Vollzug der Riten eingeengt. Diese vollig unter-
geordnete Rolle driickte auch die Wertung der Liturgie selbst
herab. Eine auf das Ganze gehende Vorlesungsreihe uber das
Wesen der Liturgie als vorziiglichste Weiterfithrung des Priester-
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amtes Jesu Christi diirfte heute an keiner theologischen Fakultét
oder Lehranstalt mehr fehlen.

2. In der seelsorglichen Praxis wird die unlésbare Verbunden-
heit des latreutischen und des soterischen Elementes der Liturgie
weder hinldnglich erkannt, noch werden die praktischen Folge-
rungen gezogen, die sich aus dieser Verbundenheit ergeben.
Einige Beispiele:

a) Die Unterweisung zum christlichen Gebet muffi den
Charakter des Lobpreises und der Verherrlichung Gottes
stirker betonen (vgl. Rangordnung der Vaterunser-Bitten!)
und damit auch dem Wunsche entsprechen, den Papst Pius X11L.
in ,,Mediator Dei‘ ausspricht: ,,Es wire dringend zu wiinschen,
daB die Laien betend oder singend tédtigen Anteil nehmen am
Stundengebet.” (Die sonntigliche Vesper wird dabei besonders
hervorgehoben.) Fragen wir uns einmal, welches Echo bis
heute die Liturgie-Enzyklika in dem Punkt gefunden hat, in
dem die schonsten Viterworte Uber das Psalmengebet so
feierlich herausgehoben werden, wie z. B. das Ambrosiuswort:
»Der Psalm ist Segen fiir das Volk, Lob Gottes, Preislied des
Volkes, Zustimmung aller, Stimme der Kirche, lautes Be-
kenntnis des Glaubens, volle Ergebung in den allerhdchsten
Willen, Erldsungsgliick, Jauchzen der Freude.” Wie steht
unser gliubiges Volk dazu?

b) Die MeBfeier, vor allem der sonntidgliche Gottesdienst
der Gemeinde, mull mehr als der in Christus dem Vater dar-
gebrachte Lobpreis der um den Altar versammelten
Gemeinde gepredigt, geformt und erlebt werden: Eucha-
ristia! Die Heilswirksamkeit der Kirche, die ,,das Priesteramt
Jesu Christi vor allem durch die Liturgie weiterfithrt®, wird
in der Feier des christlichen Sonntags, in der Eucharistia, in
der Wortverkiindigung vom Altare und in der sakramentalen
Heilung und Heiligung der Gemeinde am schénsten offenbar.

¢c) Das Bild der Kirche, das dieser Heilswirksamkeit ent-
spricht, wird viel zu wenig gepredigt. Wir meinen damit auch
jenes Bild, das ,,Mystici Corporis* und ,,Mediator Dei* gerade
dort zeichnen, wo sie vom Wesen der Kirche und der Liturgie
sprechen.

An vielen Einzelheiten lieBe sich der klare Nachweis erbringen,
daBl die Grundlegung eines giiltigen Begriffes, eines Wesens -
verstidndnisses, einer synthefischen Sicht der Liturgie, von ent-
scheidender Bedeutung fiir die liturgische Erneuerungsarbeit gerade
in unserer Zeit ist. Unsere Darlegungen werden entschieden
bekriftigt durch die Worte, mit denen Papst Pius XII. den Schlui
der Liturgie-Enzyklika einleitet: ,,Das ist es, ehrwiirdige Briider, was
Wir euch schreiben wollten. Wir tun es in der Absicht, damit Unsere
und eure Kinder die Gberaus kostbaren, in der heiligen Liturgie ent-
haltenen Schétze immer besser erkennen und immer mehr wiirdigen:
Das Eucharistische Opfer, welches das Kreuzesopfer darstellt und
erneuert; die Sakramente, der géttlichen Gnade und des géttlichen
Lebens Strome; den Lobpreis, den Erde und Himmel tiglich zu Gott
erheben.” Dr. P. Adalbero Raffelsberger O.S.B.
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DIE FEIER DER OSTERNACHT

Wir verweisen auf die Eingabe der Osterreichischen Liturgischen Kommission
vom Herbst v. J., Hl. D. IV, 1950.

Die Sacra Congregatio Rituum verdffentlicht mit Dekret vom 9. Februar
1951 einen neuen ,Ordo sabbati sancti quando vigilia paschalis instaurata
peragitur®. In dem Dekret heift es: ,Sanctitas Sua Rubricas quae se-
quuntur, approbare dignate est, pro noclurna vigiline paschalis celebra-
tione, facultative pro hoc anno de locorum ordinariorum prudenti judicio
instaurande, et ad experimentum.” Die Ordinarii, welche von dieser Mog-
lichkeit Gebrauch machen, werden gebelen, die Ritenkongregalion von der
Teilnahme des gliubigen Volkes zu informieren.

Um bei der aufierordentlichen Kiirze der Zeil nur noch einen kleinen
Uberblick geben zu kinnen, sei unter Ubergehung der einzelnen Be-
stimmungen beziiglich des Officium Divinum, die sich aus der Neuordnung
ergeben, nur von der Anderung der Feier der Ostervigil selbst das Be-
merkenswerteste hervorgehoben:

3 1. Die Weihe der Osterkerze ist merklich geindert.
% Entsprechend der nebenstehenden Zeichnung werden der
Reihe nach eingeritzt ein Kreuz, die Buchslaben Alpha
51196 und Omega und die Jahreszahl. Dabei wird im einzelnen
gesungen.:
511 (1) Christus heri et hodie | (2) Principium el Finis /
1 : (3) Alpha | (4) et Omega ! (5) Ipsius sunt tempora /
O (6) et saecula | (7) Ipsi gloria et imperium | (8) Per
i universa aeternitatis saecula. Amen.

Bei der Binfiigung der Gramina heifit es: (1) Per sua sancta vulnera /
(2) gloriosa | (3) custodiat | (4) et conservel nos [ (5) Christus Dominus.
Amen.

9. Beim BEuxsullet ist an Stelle des Gebetes fiir den Kaiser ein all-
gemein formulierter Salz eingeschaltet.

3. Die ,Prophetien werden vom Lektor vor der in der Mitte des
Chores aufgestellien Oslerkerze gesungen.

4. Ihre Zahl ist quf vier reduziert: I. Gen. I, 1—31; 2.1—2 / 1I. Ex. 14,
94—31; 25,1/ 111. 1Is. 4, 1—6 / IV. Deut. 31, 22—30.

5. Die Allerheiligen-Litanei ist in zwei Teile geteill; sie wird nicht
mehr dupliziert. Der erste Teil reicht bis ,Propitius esto”, dann folgé
die Wasserweihe wund die neueingeschaltete ,Rencvatio promissionum
baptismatis®, bei der die rubrizistische Bemerkung angefiigt ist, dafi sie
dort, wo beim Taufritus die deulsche Sprache Verwendung findet, auch
deutsch gehalten werden kann.

6. Die Ostervesper, die bisher in Verbindung wmit dem Vigilamt
gefeiert wurde, muf nach der neuwen Ordnung gesondert werden. Die
Antiphon ,,Vespere autem sobbati* isi Conmunis. :

Diese vom Apostolischen Stuhl Jiir das heurige Jahr gewdhrte Neuerung
wird zweifellos bei allen Freunden der Wiedereinfilhrung der Osternacht
mit Freude begriift werden, wobei die Beifiigung ,ad experimentum® zur
Hoffnung Anlaf gibt, daf regionale Schwierigkeiten, die ersi bei der
praktischen Durchfiihrung in Erscheinung trefen werden, sowie Wiinsche
beziiglich der neuen Form als solcher durch das Volum der Bischife der
Ritenkongregation moch vor einer endgiiltigen Fixierung zugehen konnen.
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Chorgebet und Chorgesang bei den in der Welt
tatigen Frauenorden

Am 17., 18. und 19. Oktober 1950 versammelten sich Mitglieder aus 31 tatigen
Frauenorden, aus dem stiddeutschen Raum in der Caritasstadt Ursberg, Ditzese
Augsburg.

Sie wollten unter Fithrung von H. H. P. Hildebrand Fleischmann, Bene-
diktiner aus der Abtei Seckau in Osterreich, tiber die Neugestaltung ihres
bisherigen Chorgebetes beraten. Ein Teil der Orden hatte schon mehr als zehn
Jahre das von P. Hildebrand fiir Ordensfrauen 1933 herausgegebene Officium
Divinum mit Freude gebetet. Andere dagegen waren bis jetzt dem Beten des
Marianischen Officiums in lateinischer oder auch deutscher Sprache treu
geblieben. Pater Hildebrand hat, statt sein bisheriges Officium Divinum neu
aufzulegen, ein Werk geschaffen, das dem Roémischen Priesterbrevier mit seinem
reichen Wechsel an Psalmen und Lesungen vielmehr angeglichen ist. In der
Tagung handelte es sich nun nicht etwa vorwiegend darum, wie das neue
Brevier gehandhabt werden sollte, es war dem Leiter der Tagung vielmehr
Herzensangelegenheit, die versammelten Ordensfrauen fiir eine so gute Gestal-
tung des Chorgebetes zu begeistern, daB dieses wirklich zu einem Atemholen
der Seele im anstrengenden Tagewerk werde,

Seine Bemiihungen zielen darauf hin:

1. Einer Uberlastung durch zu langes Pflichtgebet vorzubeugen. Bei der
groflen Inanspruchnahme unserer Ordensschwestern im ZuBeren Beruf bedeutet
viel Beten leicht oberflichlich oder mechanisch beten. In den Ausfithrungen
des Leiters der Tagung kam immer wieder das Wort vor: Wir sollten das
Brevier beschaulich beten lernen. Er wies darauf hin, daB die Psalmen
nicht dem Wortsinn nach gebetet werden diirften, sondern daB der Beter lernen
muB, den Psalm bildlich zu nehmen und in die christliche und in seine gegen-
‘wirtige persénliche Situation zu iibertragen. Damit er das tun kann, darf er
nicht ein zu groBes Pensum zu bewiltigen haben. Dies wiirde erschrecken und
zur Eile dréngen. Im neuen Officium Divinum wird also das Beten der einzelnen
Horen weniger Zeit in Anspruch nehmen als frither: es ist freilich auch
Anleitung gegeben, wie man es bei Bedarf verlangern kann.

2. Es ist fir reiche Abwechslung gesorgt. Efst nach 14 Tagen wiederholen
sich die gleichen Psalmen bei den einzelnen Horen. Ebenso sind die Lesungen
abwechslungsreich.

3. Das gemeinschaftliche Beten soll schén und feierlich sein. Die bei der
Tagung anwesenden Schwestern iibten sich fleiBig im guten Rezitieren. Uber-
legungen tiber Tonhdhe, Tonstirke, Verwendung von Kopf- oder Brustton,
Gewinnen einheitlicher Tonhohe, gutes Vorlesen auf einem Ton oder Bewegung
im Sprechton, fanden reges Interesse. Grundsitzlich wurde betont, es darf das
Rezitieren kein Skandieren werden; das Eigentiimliche der deutschen Sprache
mufl gewahrt bleiben; singendes, monotones Sprechen, Pathos, alles Unnatiirliche
soll vermieden sein.

4. Ganz besondere Aufmerksamkeit wurde der Sangbarkeit der Psalmen,
Hymnen, Antiphonen und Cantica zugewandt. Die Teilnehmer der Tagung
erlebten in dieser Sache groBe Uberraschungen, Die Schwestern der ver-
schiedenen Ordenshéuser erhielten einen tiefen Eindruck von der Feierlichkeit,
mit der auch das deutsche Officium gesungen und gebetet werden kann. Sie
konnten sich auch selbst schon am Singen von Vesper und Komplet beteiligen.
Bei der Aussprache am AbschluBl der Tagung war zu verspliren, daf3 die meisten
Vertreterinnen der verschiedenen Kongregationen willens waren, allen sich
auftiirmenden Hindernissen zum Trotz das neue Officium bald einzufithren
und ihre Gemeinschaften fiir ein schénes Beten und Singen des Chorgebetes
zu begeistern und zu erziehen. M. Bernarda Endres O. S. F.
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Jun Blickfeld beachtlicher Litecatuc

L'ART SACRE

,Heilige Kunst bedeutet einen Brennpunkt. Die Kunst bleibt im
Bereich des Vorliaufigen unausdeutbar und unsagbar; denkt man ihr
ernsthaft und bemiiht nach, so muBl man tief stoBen, um zu erfahren, daf3
sie alles erfaBt in einer Weise, die mit den Wesenheiten der Dinge und
des Seienden zusammenfallt.

Das Heilige ist durch Gott bestimmt, es bezeichnet das Verhéltnis, in
dem Er zu uns Menschen steht als der dreimal heilige Gott der Bibel, als
der unendlich ,,Andere” den Geschopfen gegeniiber (vgl. ,L’Art sacré”,
April-Mai 1947, p. 100, anléBlich einer Befragungsaktion von Kiinstlern und
Kunstkritikern iiber das Thema: Was ist das Heilige?), von dem sie in
Wesen und Gesetzlichkeit abhingen und mit dem keine Mischung méglich
ist; der aber zugleich der Gegenstand der besten menschlichen Sehnsucht
und der AnlaB der hochsten Bemiihung ist.

Sichtbar und gestaltet wird dieses Verhéltnis im Gottesdienst, in der
Liturgie. Sie ist somit der Ort, an dem menschliche Kréfte am weitesten
iiber sich hinausstofen kénnen, wenn sie bewufit und wahrhaft eingesetzt
werden. Liturgie, die ihrem Wesen vollkommen gerecht wird, ist auch
schon Kunst und, entsprechend ihrem Wesen, hichste und erste Kunst.

Die Sorge fiir ihre Gestaltung aber liegt uns ob. Die Hefte ,L’Art
sacré“, Paris, Edition du Cerf, geleitet von den PP. P. R. Régamey O.P.
und M. A. Couturier O.P., befassen sich in leidenschaftlichem Einsatz mit
den Fragen, die sich hier anschlieBen. Wie es sein muf}, werden sie von
zwei Seiten her gestellt, die einander nicht entgegengesetzt sind: Einmal
wird nach dem Zusammenhang der Begriffe gefragt, nach dem Wesen der
Kunst und der Liturgie; auf diese Auseinandersetzung griindend, kommt
die andere, praktische Frage zum Wort: wie im konkreten Falle die Liturgie
und alles, was damit zusammenhéngt, zu gestalten sei.

Der Gottesdienst ist heute wie vor tausend Jahren AnlaBl fir die
Ausiibung der Kunst. In einer Kunstgeschichtsschreibung, die als ihre
Gesichtspunkte die Anldsse nimmt, von denen die Ubung von Kunst aus-
gegangen ist, konnte man feststellen, daB nur wihrend der ersten zehn
oder zwolf Jahrhunderte der christlichen Zeit der Bau von Kirchen und
die Darstellung von Bildern aus den heiligen Schriften im Vordergrund
steht. Dieses Verhiltnis verschiebt sich dann; immer mehr treten profane
Anlisse in den Vordergrund: die Burg, das Rathaus, der Palast, Bauten
der Wohlfahrt; vom 19. Jahrhundert an treten neue Bautypen in schnellerer
Abfolge in den Vordergrund: Theater, Museen, Bauten zur Aufnahme des
Regierungs- und Verwaltungsapparates; dann Bahnhofe, Hafenanlagen,
Fabriksgebiude, Ausstellungshallen. Die wichtigste Aufgabe der Gegen-
wart scheint die Gestaltung von Wohn- und Siedlungshéusern zu sein.

Der Bau von Kirchen geht wohl immer daneben in einer gewissen,
aber immer mehr absterbenden Regelmi#Bigkeit weifer. Die bedeutenden
Bauten der Geschichte haben als fruchtbaren Boden ihrer Entstehung
und ihres Wachstums eine Gruppe von Menschen, einen Stand, und von
dort her, von einer Verankerung in konkreten Bediirfnissen, die wieder

34



nur einer Gruppe eigen sind, kann ihre Gestaltung geschehen. Heute fehlt
diese Verankerung in einer geschlossenen Gesellschaft fiir den Kirchenbau.
Fiir die Bahnhofshalle ist sie eher gegeben, deshalb treten hier auch die
bedeutenderen Lésungen auf. Man kann ja tiberhaupt nur schwer fest-
stellen, von wem der Kirchenbau heute ausgeht, selbst bei den verhéltnis-
miBig wenigen Kirchen, die in der Gegenwart gebaut werden. Der
Kirchenbau ist — ebenso wie die Kirchengestaltung — oft nicht einmal
von der — meist losen — Gemeinschaft der Gldubigen getragen. Hier liegt
einer der Griinde des MiBstandes, daB die neu gebauten Kirchen nur selten
entsprechen. Deshalb wird vor allen Auseinandersetzungen tiber Einzel-
fragen die Erneuerung einer christlichen Lebensgemeinschaft gefordert.
Diese soll sichtbarer Ausdruck des gemeinsamen Lebens mit allen Bediirf-
nissen sein; deshalb miissen neben der Kirche auch die Schule, das Heim
fiir die Jugend, Riume fiir Vortrage und Zusammenkiinfte und Wohn-
stitten fiir Priester und um die Kirche Beschéftigte beriicksichtigt werden.
— Wo nach den Gegebenheiten, das ist entsprechend dem Bediirfnis und
den Mitteln, gebaut wird — und dies ist selten —, entstehen auch heute
im Kirchenbau schone Werke, wie die Kapelle der Alpe von Huez, 1939
(,,L’Art sacré®, Dezember 1946, p. 41, 43, 45), oder eine japanische Kapelle
(Dezember 1946, p. 41 und 48), die der duBieren wie der inneren ,,économie®
entsprechen.

Die schwierige Situation der Kirchengestaltung liegt auch in dem
meist ungeklirten und verworrenen Verhiltnis zur Geschichte und Tradi-
tion. Die Kirche, als Gemeinschaft der Heiligen, ist notwendigerweise der
Tradition giinstig. GroBe Teile der Lehre selbst stiitzen sich auf Uber-
lieferung. Es besteht aber kein logischer Grund, diese positive Haltung zur
Tradition auch den temporiren Formen des Gottesdienstes gegeniiber ein-
zunehmen, so als wire ein Abgehen von diesen schon ein Verstofl gegen
die Grundsitze der Kirche. ,Der Glaube bindet sich nicht an soziale,
politische, 6konomische Spielregeln, an keine Philosophie, nicht einmal an
Formen der Frommigkeit, nicht einmal an eine starre Liturgie, und nicht
einmal an eine solche Theologie. Noch weniger kann er eine Form der
Kunst kanonisieren . .. Denn es kann keine Form geben, die alle Moglich-
keiten des Glaubens erschépft.“ (P. R. Régamey in ,L’Art sacré®, April-
Mai 1947, p. 127.)

Freilich sind die Griinde einzusehen, die am falschen Orte zur Be-
harrung fithrten. Im 18. Jahrhundert geht der grofle Zug einer geschicht-
lichen Periode zu Ende, die das Abendland geformt hatte. Neues brach
herein, im Denken, in den Voraussetzungen zur Arbeit, in den Bedingungen
des Lebens von Volkern, von Gruppen, von Einzelmenschen. Dieser Auf-
bruch vollzog und vollzieht sich mit so grofier Schnelligkeit, dafi ein aktives
Mitleben von einzelnen nur mit auBlerordentlicher Anstrengung méglich
ist. Daher blieb ein Gestalten, das der Kraft der Entwicklung entspriche,
in den meisten Fillen aus. Die Bemiihungen richten sich darauf, Uber-
sichten zu gewinnen, abgeschlossene Bilder von Geschehnislinien. Die
Geschichtswissenschaften jeder Art sind der Stolz des 19. Jahrhunderts.
Es ist klar, daB die Kraft, die daneben zum eigenen Gestalten blieb, im
Historisieren miindete. Wenn dann matte, ausgelaugte Formen, die einem
ebenso matten, ausgelaugten Frommigkeitsgefiihl entsprechen, auf Handler-
geist treffen, der durch die Moglichkeit der Industrie zur Massenerzeugung
in Skrupellosigkeit gestirkt wurde, so entsteht der Kitsch, der wie Rost
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ein freies Funktionieren der Gestaltungskrifte hindert. Das Alte wird
nicht verstanden — wer kann es auch schon verstehen und heute in ihm
leben? — zu einem Neuen rafft man sich nicht auf — so gibt man vagen
Frommigkeitsgefithien nach und huldigt dem Kitsch. Eine andere Gruppe,
die sich besser diinkt, der aber auch das Vertrauen auf die eigenen Krifte,
die Krifte der eigenen Generation fehlt, erhebt die Kunstformen fritherer
Jahrhunderte zum allein Giiltigen; von deren Standpunkt aus kann freilich
ein Neues nicht gedeihen.

Aus der praktischen Situation des Glaubigen heraus erwichst schon
die Notwendigkeit zur richtigen Einstellung zu historischen Denkmalern.
Die Mehrzahl der in Gebrauch stehenden Kirchen, wenn schon nicht der
Gerite, Bilder und Statuen, stammt aus fritheren Jahrhunderten. Eine
lebendige Beziehung des Gldubigen zu seinem Gotteshaus, also zum Orte
des Gottesdienstes, ist notwendig. So bietet sich die selbstversténdliche
Forderung einer Unterweisung iiber die Bedeutung und die Zusammen-
hinge des historischen Gegenstandes an, zugleich damit aber wird der
Hinweis auf das Notwendige, Giiltige, auf den Kern der Liturgie, um so
dringender nétig. In diesem Rahmen bringt P. Régamey beachtenswerte
Auseinandersetzungen, etwa iiber die romanischen Wandgemélde in Frank-
reich (,,L’Art sacré, Heft 2, — dies mit einer Bibliographie der romanischen
Fresken!) oder die Kunst des Fra Angelico (,,L’Art sacré", Oktober 1946). —
Dem Klerus ligen die Aufgaben der Unterweisung ob. Diese missen — auf
dem Gebiete der Gestaltung des Gottesdienstes — bei einer Erklarung der
Handlungen, etwa bei der Spendung der Sakramente anfangen. (Hiezu
August-September 1947, p. 226 ff; solche ,,pddagogische Liturgie” wird in
Paris an manchen Orten gepflogen. Man erklirt Kindern und konver-
tierenden Erwachsenen z. B. auch das MeBopfer in einfacher Weise mit
Brot und Wein.)

Der Unterweisung der Geistlichen zu diesen Erziehungsaufgaben sind
manche Hefte ganz speziell bestimmt. Es wird mit Schirfe der Kitsch von
vielerlei Gestalt gegeiBelt, konkrete Beispiele werden guten Gegensténden
gegeniibergestellt, und es wird versucht, aufzuzeigen, warum etwa die
einfache, klare Darstellung des MeBopfers auf einem Relief des Florentiner
‘Campanile aus dem 14. Jahrhundert besser ist als gewisse Darstellungen
neuen Datums, die allgemein gingig sind (November 1946, p. 26). Es werden
praktische Anweisungen zur Entriimpelung der Kirchen (November 1946),
zu ihrer Beleuchtung (Heft 5) gegeben. Eine Serie von Heften befaft sich
mit Erorterungen und Anregungen zum Bau neuer Kirchen und der Ein-
richtung der Gotteshéuser. (Heft 4, Dezember 1946, Janner-Februar 1947,
September-Oktober 1949, Zum Beispiel wird vorgeschlagen, den Altar als
wichtigsten Ort der Kirche in die Kreuzung der Achsen zu setzen, und zwar
auf erhthtem Podium. In diesen Heften auch Vorschldage zu Grundrissen,
zu Dekorationen etc. )

Alle diese Fragen und Erérterungen laufen im Kern auf eine Forderung
zusammen: der nach einer Bemithung um eine Kunst, die unserer Gene-
ration gemiB ist. Thre Bedingungen sind Reinheit und Wahrheit. Sie ver-
langt ,,Schonheit, die unabhingig von Gegenstand und Absicht erreicht
werden muB“ (M. A. Couturier, Jinner-Februar 1950, p. 3 £). Deshalb
haben sich die Hefte ,,L’Art sacré”. besonders das letztzitierte, die spezielle
Aufgabe gestellt, der neuen Kunst gerecht zu werden und Bemiihungen
um sie zu wiirdigen. Notwendig vor allem die Restauration der visuellen
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Sensibilitit. Diese kann an Beispielen der groBen Kunst aller Zeiten
geschult werden. Fiir das 20. Jahrhundert werden Formen gezeigt (ebd.
p. 20, 21, 22, 23, 24, 25), die ,,den Realitéten der Natur, der Technik und
Industrie’ entnommen sind. In ihnen findet sich die Klarheit und Reinheit
der Form, die den gegebenen Bediirfnissen gerecht wird und im Geniigen
darin schon eine hohe Form erreicht. Diesen Weg iiber die formale Reinheit
beschreiten auch die besten Werke der modernen Malerei und Plastik, die
so, von ihrem Zugang aus, der Wahrheit des Absoluten niherkommen als
Richtungen, die mit unzuldnglichen Mitteln geoffenbarten Wahrheiten
zustreben und es nicht erreichen konnen. So wird ein Wort von Jacques
Maritain zitiert (Janner-Februar 1947, p. 33): ,,Will einer ein christliches
Kunstwerk schaffen, so sei er ein Christ und suche mit seiner ganzen
Bemiihung ein gutes, ein schones Stiick zu setzen; nicht suche er ein
christliches zu machen.” Dieser Weg ist schwer, ist meist angefochten, aber
er ist heute der einzige, der zu wahrer Kunst fiihren kann; zu einer Kunst,
die, da sie Wahrheit anstrebt, auch schon im Bereich der religiosen Kunst
steht. In diesemm mutigen Bekenntnis zur Wahrheit liegt, wenn auch
manches vorschnell gedeutet wird, das bedeutendste Anliegen der Hefte
»L’Art sacré”: die Gegenwart der religiosen Kunst soll erfalit und gefordert
werden. Denn ,Mehr wiegen, ohne Zweifel — wieviel immer sie auch
wiegen mogen —, die lebendigen Werke einer Zeit als die Erinnerungen
der Vergangenheit, selbst wenn dieses Vergangene besser war als die
Gegenwart. ,Mehr wiegt’, sagt die Schrift, ,ein lebendiger Hund als ein
toter Lowe.' “ (P. R. Régamey, Jinner-Februar 1948, p. 32.)

Wien Dr. H. Schwarz

Notwendigkeit der Kultsprache

Uber die Notwendigkeit einer von der Profansprache verschiede-
nen Kultsprache verbreitet sich Christing M oh rm an n, Prefessorin
der Universitdt Nimwegen, in einer duBerst lesenswerten Studie unter
dem Titel: ,Le latin liturgique* in , Lia Maison-Dieu*, troisiéme tri-
mestre 1950 (Paris). Wir heben im folgenden, ohne auf philologische
Finzelheiten eingehen zu wollen, einige auch fiir die pastoralliturgische
Praxis bedeutsame Gedanken heraus.

Die Existenz einer Kultsprache ist eine elementare Forderung reli-
gitsen Denkens und Fiihlens. We der Mensch Goéttliches beriihrt, entfernt
sich auch seine Sprache von der des Alltags, sie wird geadelt, geheiligt.
Diese Erwidgung liegt der Sprache der Gotter bei Homer ebenso zugrunde
wie dem unverstdndlichen Gestammel der Delphischen Pythia und der
orphischen und pythagoreischen Terminologie. Nach dem hl. Hilarius ist
der Prediger und Exeget, der Dolmetscher des Wortes Gottes, wie der
Herold eines Konigs, und seine Sprache hat voll Salbung und Wiirde zu
sein, da er im Namen des Konigs spricht. Auch wo der Gottesdienst in der
Volkssprache gehalten wird, finden wir bewuBte Archaismen, die die Kult-
sprache in Gegensatz zur Profansprache stellen. Der Kontakt mit dem
Religidsen fordert eben, daB sich die Sakralsprache von der Profan- und
Geschéftssprache distanziere. Thre beiden Aufgaben, Mittel der Ver-
sténdigung und Ausdruck religivser Haltung und Ergriffenheit zu sein,
bedingen eine gewisse Spannung. Die Sakralsprache kann das soziale
Element, das jeder Sprachverwendung anhaftet und das auch durch den
Gemeinschaftscharakter der Liturgie gegeben ist, nicht auBer acht lassen,
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doch zielt ihr besonderer Charakter darauf ab, die Gemeinschaftsfunktion
der Sprache als Verstindigungsmittel zu vermindern. In allen Sakral-
sprachen ist das Gemeinschaftsmoment zugunsten des Ausdruckes zuriick-
gedringt. Auch zielt der primire Zweck jedes Sprachgebrauchs auf Ver-
einfachung, eine Tendenz, die dem Ausdruck und besonders dem religisen
Ausdruck nicht giinstig ist. Was speziell das liturgische Latein betrifft,
so ist es eine Kunstsprache, mit Entlehnungen aus dem Griechischen und
Hebriischen als auch lexikologischen Neologismen. Diese Kunstsprache hat
sich im Laufe der ersten christlichen Jahrhunderte im Abendlande gebildet
und das Griechische zuriickgedringt. In den Werken eines Tertullian,
Cyprian und Novatian finden wir ihre erste literarische Festlegung. Fiir die
ersten christlichen Generationen war das liturgische Latein eine Kult-
sprache, die sich deutlich von der Geschéfts- und Profansprache unter-
schied, aber die Glaubigen konnten sie wie die Priester verstehen und ge-
brauchen. Das Mittelalter hatte ohne Zégern mit der lateinischen Kultur
auch die lateinische Sprache ilibernommen. Mit dem Schwinden der hu-
manistischen Bildung wurde das sprachliche Verstindnis der Liturgie
immer mehr ein Reservat der Kleriker. Fiir den modernen Menschen, der
mehr und mehr den Kontakt mit den lateinischen Wurzeln unserer Zivili-
sation verloren hat, stellt eine Liturgie in lateinischer Sprache ein Problem
dar, das in seiner Bedeutung nicht unterschétzt werden kann. Christine
Mohrmann schreibt wortlich: ,,Ich will dieses so mifBlliche Problem hier
nicht diskutieren, aber ich mdchte es in seiner ganzen Tragweite unter-
streichen.*

Der Gregorianische Choral als Urbild katholischer Kirchenmusik

Zum 75. Geburtstag von Dominikus Johner OSB. erschien eine
hochinteressante Festschrift*), aus der wir wegen der Bezugnahme auf
Osterreich besonders die Gedanken Ernst Tittels verzeichnen:

In Osterreich, dem ,Lande des symphonischen Kirchenstiles“, dem Lande,
»welches die barock-instrumentale Kirchenmusik zur Hohe des Wiener klas-
sischen Stiles gefiihrt hat®, filhrte naturgemiB die Entwicklung weit ab vom
Gregorianischen Choral, dem ,,Urbild katholischer Kirchenmusik®. Nachdem die
Kirchenmusik ,jahrhundertelang im Schlepptau der barocken und klassischen
Opern- und Instrumentalmusik lag“, vollzog sich nach einer kurzen Nachbliite
des symphonischen Stiles, die zu den grofen Orchestermessen des 19. Jahr-
hunderts fiihrte, eine Hinwendung zum Gregorianischen Choral. Diese Ein-

*) ,Der kultische Gesang der abendlindischen Kirche®, Von Dr. Franz Tack.
Ein gregorianisches Werkheft aus Anla des 75. Geburtstages von Dominicus Johner. 126
Seiten, kart. DM 4.80. Verlag J, P. Bachem, Ké6ln. Inhalt: Lemacher: Dominicus Johners
Lebensweg / Drinkwelder: Der musikalische Aufbau des Hochamtes / Lassaulx: Der
gregorianische Choral als liturgische Musik / Anglés: Sul mensuralismo nelle melodie
gregoriane |/ Fellerer: Zu den Cantus Ecclesiastici missae der Kdélner und Miinsterischen
Tradition im 19. Jahrhundert / Haberl: Das Choralcredo im 4. Modus in seiner unter-
schiedlichen Gestalt / Kunz: Der Introitus ,Gaudeamus” / Bomm: Hymnus Seraphicus.
Das Sanctus als Zugang zum Choralverstindnis / Huglo: La Tradition occidentale des
Mélodies Byzantines du Sanctus / Ursprung: Die Psalmen im heiligen Gesang / Lipp-
hardt: Die Antiphonen der Sonntagsvesper in der altrémischen Liturgie / Jaeggi: Zum
Tropus ,Psalle ludens thalia® / Tack: Die liqueszierenden Neumen des Introitus in der
Tradition des Codex 339 von St. Gallen / St#blein: Zur Geschichte der choralen Pange-
lingua-Melodie / Dreimiiller: Ein niederrheinisches Antiphonar / Kreps: Antiphonaires
monastigues des XIXe et XXe siécles /| Kunzelmann: Die gregorianischen Eigenmelodien
des Augustiner-Eremitenordens / Jammer: Wort und Ton bei Julian von Speyer / Reindell:
Gregorianik und evangelische Liturgie / Miiller: Ein Kapitel aus der Medulla choralis
der deutschen Franziskaner-Rekollektenprovinzen vom Jahre 1670 {iber das gute Psallieren
/ Kurthen: Uber Choral und Polyphonie im 16. Jahrhundert / Schmidt-Gorg: Das grego-
rianische Pange lingua bei Beethoven / Tittel: Der EinfluB des gregorianischen Chorals
auf die zeitgendssische Musik in Usterreich / Mies: Gregorianik als Grundlage in ,Lieder
der Sehnsucht“ von Joseph Haas / Freistedt: Die Bedeutung des wandernden Do-Schliissels
fiir die Erziehung der Chorsédnger zum Blatt-Singen.
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beziehung Gregorianischen Melodiengutes erfolgte in fiinf Etappen: In der
I. Etappe, etwa von 1870—1910, ist der Choral ,Zitat, Intonationsfloskel, Leit-
motiv, instrumental verbramter cantus firmus.“ In der II. Etappe, zirka
1890—1920, handelt es sich um eine naiv-klassizistische Kompositionsweise mit
unproblematischer Haltung®, der Choral ist ,stilisiertes Ausdrucksmittel cécilia-
nischen Geistes®. I11. Etappe, zirka 1910—1930: ,Der Choral als Stilmittel
neuromantischer Prigung.“ Das harmonisch gedeutete chorale Melos wird ge-
wissermaBen symphonisch verarbeitet: IV. Etappe, zirka 1918—1935: ,Das
Choralmelos als subjektives Kunstmittel im Sinne neuzeitlicher Ausdrucks-
formen.“ Als typische Merkmale osterreichischer Kirchenmusik nennt hier der
Verfasser: ,Freude am optimistisch-festlichen Glanz, starke harmonische Aus-
druckstendenzen, Neigung zu primér-vokaler Erfindung, uneinheitliches Klang-
erleben® V. Etappe, etwa von 1935 an: ,Der Choral als reines Stilmittel mit
breit stromendem Melos, harmonischer Freischwebigkeit und rhythmischer Un-
gebundenheit.“ Der Choral ist nicht Symbol, sondern inneres Erleben. Charak-
teristisch fiir diese Etappe ist der Primat des Melos, das Zuriickdréingen des
Harmonischen. Der sogenannte Deutsche Choral, iiber den in Musikerkreisen
keine einheitliche Auffassung herrscht, stellt einen Seitenweg dar, ist die musi-
kalische Entsprechung der volksliturgischen Bewegung, mit einer gleicherweise
dem deutschen Volkslied wie dem Gregorianischen Choral verpflichteten
Melodik.

Der Verfasser schlieBt seinen hochbedeutsamen Beitrag mit der Feststellung:
,Wenn der Weg der osterreichischen Kirchenmusik zum Choral auch etwas
Jinger gewesen sein mag als in anderen Lindern, so ist das bisherige Ergebnis
um so positiver zu werten und bezeugt die radikale Wendung, welche die dster-
reichische Kirchenmusik in den letzten Jahrzehnten gemacht hat. Der Grego-
rianische Choral als Ursymbol der katholischen Kirchenmusik war dabei MaB-
stab und Wegweiser."

ZUR PRAXIS: UBER DAS CONFITEOR BEIM VERSEHGANG

Manchmal schon wurde in Konferenzen von Priestern die Frage auf-
geworfen, ob und warum etwa beim Versehgang das Confiteor dreimal
gebetet werden miisse, wie es die liturgischen Biicher zu verlangen scheinen.

Im Gegensatz dazu findet sich im Vade mecum?*) fir die Krankenseelsorge
(Pustet) die Entscheidung des S. Officium fir die einmalige Rezitation, wenn
alle drei Handlungen: Viaticum, Unctio und Benedictio Apostolica unmittelbar
nacheinander zu spenden sind. Solite die Entscheidung nicht aufgehoben sein,
so wiirde vielleicht mancher Priester fiir die Kenntnis des Inhalts froh sein,
da der volle Ritus fiir Kranke nicht selten ermiidend ist. Es findet sich dort
nach dem Versehritus samt Apostolischem Segen folgende Bemerkung (pag. 35):

,Ad quaestionem, utrum in collatione Viatici, Extremae Unctionis et
Benedictiones Apostolicae usus ,Confiteor semel tantum recitandi retineri
possit, C. S. Offici die 1. Septembris 1851 respondit: Si immineat necessitas
conferendi unum post aliud immediate, licere semel in casu, secus repetatur.”

Pfarrprovisor P, Josef Meina S.J., Lenzing, O.-O.

Auf eine neuerdings erfolgte Anfrage der Didzese Linz erging unter dem
18. I 1951 ein negativer Bescheid (Sacra Congregatio Rituum; Prot.
N. L. 52/950.)

¥ Vade mecum fiir Priester am Kranken- und Sterbebett. Zusammengestellt
von Simon WeiB, 3. Auflage, Regensburg, Pustet 1930, Impr. Ratisb. 16. August 1930,
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BUCHER UND ZEITSCHRIFTEN

Praxis und Theorie des Gottesbewei-
sens. Von Dr. Amadeo Silva-Ta-
rouea, Herder, Wien, 218 S., Ln., 8 32.—.
— Die Gottferne ist zum Signum unserer
Zeit geworden. Thomistén, Seholastiker,
Theisten vermochteén es leider nicht, eine
neve Hinwendung dés éffentlichen Inter-
€sses auf die gotflichen Dinge zu er-
reichen. Silva-Tarouca sieht die Ursache
hiefiir vor allem in drei Mingeln der
n»Sottbestimmien Philosophie”: Mangel an
existentiellen Radikalismus, an mensch-
licher Lebensndhe und an einem der
Zeit gemiBen Voranschreiten. So wird
die Frage nach der relativen Unwirksam-
Reit diéser Philosophie zur Gewilssens-
frage nicht so sehr fiir unhséré Zeit, son-
dern fiir diese Philoscphie selbst. Der
Verfasser weist nun im Angesicht¢ des
ganzen Menschen und des ganzen
Lebens nach, daBf die Wirklichkeit, das
Seiende selbst, lebendiger Gottesbeweis
ist; die unvollkommene Vollkémmenheit
dés Seins verlangt nach Gott. — Das
Buch schenkt tiefe Einsichten, es gehort
in die Hand jedes aufgeschlossenen
Menschen unserer Zeit, seine Darstellungs-
weise ist im besten Sinne lebensnahe.

Das Zeugnis des lebendigen Gottes.
Zum Verstdndnis des Alten Testaments.
Von Univ.-Doz. Dr, Fritz Leist. Ver-
lag Cassianeum, Donauwbdrth, 244 S,
Hin., DM 3.60, — Die lebendige Begeg-
nung mit dem Alten Testament, das dem
Menschen von heute oft so groBe
Schwierigkeiten bietet, hat sich Leist in
diesem Buch zum Ziel gesetzt. Durch das
Wort der Propheten vor allem soll uns
diese Begegnung vermittelt werden. Die
Geschichte des Alten Bundes ist Heils=
geschichte, ist auch unsere Geschichte,
wir miissen sie befragen zum Verstidnd-
nis auch unserer christlichen Existenz.

Vater unser. Von Pelix Hurdes.
Herder, Wien, 160 S., Ln., § 20.—. — Wir
diirfen dem Verfasser aufrichtigen Dank
sagen, daf er sich zur Herausgabe dieser
Schrift, gerade als Mensch, der im &f-
fentlichen Leben steht, bewegen lieB.
Diese ,Gedanken“, in der Not und Stille
der BEinsamkeit und im tiefsten Leid
geboren, zeigen, wie christlicher, leben-
diger Glaube dem Leben erst jenen in-
neren Halt gibt, den es braucht, um
in letzter menschlicher Armut wund
Entbehrung im Angesicht des Todes sinn-
voll getragen werden zu kénnen.

Die Kirchen Innsbrucks. Von Dr. Josef
Weingartner, Felizian Rauch, Inns-
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bruck, 87 S., 32 Abbildungen, Hiln., S 25.50.
— Ein Buch, das sich auf eingehende
kunsthistorische Vorarbeiten stiitzt, die
der Autor, eéiner der bedeutendsten
Kunsthistoriker Osterreichs, machte und
S0 dem Leser ein volles Verstindnis
der Innsbrucker Kirchén vermittelt. Ein
besonderer Vorteil ist ferner die streng
eingehaltene Gliederung in Bau, Wand-
und Gewdlbeschmuck und Einrichtung
der Kirchen, sowie die hervorragenden
Aufnahmen, die dem Buch eine vor-
nehme Ausstattung schufen,

P. Dr. Anselm Schwab 0.S.B.

Die stimmliche Erziehung des Chores.
Von Paul Neumann, Verlag Fried-
rich Pustet, Regensburg. 82 S., 2. Aufl,,
1950, kart.,, DM 2.80. — Ein Biichlein, dem
wir weiteste Verbreitung wiinschen. Als
Berater und Helfer des Chorleiters ge-
dacht, wird es jedem Chorleiter, aber
auch jedem Singer etwas bieten. ,Unter
Beachtung schlichtester Ausdrucksweise®
spricht der Verfasser in zehn Kapiteln
»alus den Erfahrungen stimmlicher Er-
ziehung der letzten Jahrzehnte und
unter Berlicksichtigung wertvoller pad-
agogischer Ergebnisse friiherer Jahr-
hunderte* iber Atemtechnik, Stimm-
diagnose, Stimmbildung, Textaussprache,
Einsingen usw. Fast alle Fragen kommen
daran, vor die sich der Chorleiter in
der Praxis gestellt sieht. Mit Recht wird
die Atemtechnik — in Atemerziehung
und Atempflege geteilt — als das A und O
aller Gesangsbildung und Stimmhygiene
bezeichnet. Wie der Musiker sein In-
strument kennen und souverdn beherr-
schen muf}, so der Singer eben ,sein®
Instrument, die menschliche Stimme. Wie
jeder Instrumentalist, wirkt auch der
Sénger irgendwie peinlich, wenn er nicht
mit Leichtigkeit, eben spielend” schwie-
rige Stellen nimmt, S0 mancher Chor-
leiter kénnte sich Arger und unliebsame
Wiederholungen durch eine kurze Atem-
gymnastik zu Beginn jeder Probe sparen.
Daf3 schlechtes Atmen auch h&ufig Ur-
sache des Detonierens ist, sei ausdriick-
lich erwahnt. Unter Beachtung oft kleiner
technischer Kniffe wie Mundstellung,
Lippenstellung usw. kann eine manchmal
direkt verbliiffende Wirkung erzielt wer-
den. Schlecht durchgebildete Stimmen
fordern ebenso wenig die Andacht wie
unordentliche Aussprache des Textes.
Auch das ,Einsingen" vor jeder gesang-
lichen Darbietung ist noch viel zu wenig
in Ubung. ,Die Stimmbildung ist eine
heilige Sache.* (5. 64 Winkler



DIE VII. KONFERENZ DER OSTERREICHISCHEN
LITURGISCHEN KOMMISSION IM RAHMEN DES
INSTITUTUM LITURGICUM
(10. Mai 1951)

Die unter dem Vorsitz von Exzellenz Zauner, Linz, tagende Konferenz,
die von den Vertretern aller Gsterreichischen Dibzesen besucht war, hatte
diesmal die Beratung der Erfahrungen, die man mit der neu eingefiihrten
néchtlichen O stervigil im Osterreichischen Raum gemacht hatte, zum
Hauptgegenstand. An das Institutum Liturgicum war von seiten der Gster-
reichischen Bischofskonferenz der Auftrag ergangen, die gemachten Er-
fahrungen zu sammeln und sie zusammen mit geeigneten Vorschligen dem
Episkopat zu unterbreiten. Wir berichten im folgenden in einer gesonderten
Zusammenfassung iiber das Ergebnis dieser Arbeit. Dort verweisen wir
auch auf die bereits bei der vorausgegangenen VI. Konferenz der Kom-
mission ausgesprochenen Wiinsche, die sich, wie der folgende Bericht ergibt,
durch die gesammelten Erfahrungen als wohlbegriindet erwiesen haben.
Es sei mit Verweis auf die nachfolgenden ausfiihrlichen Darstellungen hier
zuniichst nur das zusammeénfassende Ergebnis der Beschliisse der Konferenz
vom 10. Mai herausgestellt:

1. Die Liturgische Kommission dankt fiir die Restauration der
Ostervigil und spricht den Wunseh nach Weiterfiihrung aus.

2. Sie bittet gleichzeitig, daB in bezug auf den Beginn der Feier
groBere Erleichterungen gegeben werden, so daB sie vom Abend des
Karsamstags bis zum Morgen des Ostersonntags stattfinden kann,
wobei in diesem Rahmen dem Ordinarius die Festlegung im ein-
zelnen iiberlassen bleiben moge.

3. Die Begriindung fiir diese Bitte ist der einmiitig ausgespro-
chene Wunsch, daB die volkstiimlichen Feierformen und das an-
gestammte religiose Brauchtum des Osterfestes bzw. der Kartage
nicht ausgeschaltet, sondern, seweit dies moglich ist, mit der neuen
Feier in Einklang gebracht werden sollen.

4, Im Interesse einer griindlichen Vorbereitung wire sehr zu
wiinschen, daB} bis spiitestens Weihnachten die Entscheidungen be-
ziiglich der Durchfithrung der Ostervigil im kommenden Jahr einzeln
festgelegt seien. Dem wurde von maSBgebender Seite der Wunsch
beigefiigt, es moge sich dabei aber noch nicht um eine endgiiltig
bindende Regelung handeln, ‘

5. Die Konferenz erneuert die bereits im Herbst v. J. vor-
gebrachte Bitte, es mige auch die fakultative Verlegung der Griin-
donnerstag- und Karfreitagliturgie auf den Abend gestattet werden.!)

Auf der Tagesordnung der Kommissionssitzung standen ferner Fragen
des Einheitsliederkanons, der demniichst beginnenden Be -
standaufnahme der Meffeierpraxis, die von der Gsterreichischen
Bischofskonferenz angenommen wurde und endlich die jiingsten Dispensen

) Mehrfach wurde der Wunsch hinzugefiigt, es moge am Karfreitag auch die
Kom m.u nion der Gldubigen gestattet werden. (Vgl. Jungmann, Missarum
Sollemnia, II, 496 fI: , ... bis um die Wende des Mittelalters ein beliebter Kommuniontag,

an dem nach orientalischem Vorbild die Kommunion im Rahmen der Missa Praesancti-
ficatorum unter Verwendung der tags vorher konsekrierten Hostien gestattet war.®)
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vom eucharistischen Niichternheitsgebot. Leider lief3 sich im letztgenannten
Punkt nicht erreichen, daP es zu einheitlichen Handhabungen dieser
Dispensen und damit zu fiir ganz Osterreich gleichlautenden einprigsamen
Formulierungen gekommen wire, da in einer Didzese eine Abweichung
von den Durchfiihrungsbestimmungen der iibrigen Diozesen vorhanden ist.
Die Einzelheiten der Auslegung des Dispensreskriptes wurden durch-
gesprochen.?)

Als letzten Gegenstand der VII. Konferenz hatte das Institutum Litur-
gicum die Brevierreform vorgeschlagen, mit deren Grundanliegen
sich die Bischofskonferenz schon einmal befafit hatte. Bei der niichsten
Beratung sollen nun die Hauptfragen, um die es hier geht, unter Zugrunde-
legung bereits geleisteter Arbeiten klar aufgezeigt und zusammengefafit
werden.

VIGILIA PASCHALIS

Ein Riickblick auf die Freuden und das tiefinnere Leben, das die
wiedererweckte Feier der Osternacht weitum in der Welt in den Herzen
der Glaubigen erweckt hat, kann nicht anders beginnen, als mit einem Dank
an den Vater der Christenheit, der in einem so zentralen Punkt des Lebens
der Kirche mit wirklichem GroBmut um die Wiederherstellung der rechten
Ordnung bemiiht war! Das Dekret der Ritenkongregation, das den neuen
Ordo Sabbati sancti einbegleitet, spricht in voller Kenntnis der Wiinsche,
die aus der Mitte der treuen Gliaubigen und Seelsorger kamen, von einem
,wvivum desiderium, ut paschalis praesertim vigilia ad primitivum splen-
dorem revocaretur®.

Der folgende Bericht befaBt sich erstens mit dem dsterreichischen
Raum, zweitens mit einer Ubersicht iiber Erfahrungen in der Schweiz und
bhemerkenswerten Einzelbeispielen aus Deutschland.

1. ERFAHRUNGEN UND WUNSCHE IM OSTERREICHISCHEN RAUM

Es darf zunichst hier noch einmal kurz auf das hingewiesen werden,
was von seiten unseres Institutes, von der &sterreichischen Liturgischen
Kommission, im Herbst vorigen Jahres vorbereitend geschehen ist: Bei der
VI. Sitzung, am 11. Oktober 1950, wurde an den osterreichischen Episkopat
die Bitte gerichtet, er moge sich in einer Petition an den Heiligen Vater
wenden, daB aus pastoralen Griinden die Verlegung des Sacrum Triduum
auf den Abend erlaubt werde. Der Episkopat hat diese Bitte angenommen
und an den Apostolischen Stuhl weitergeleitet. Das fiir die ganze Kirche
gegebene Dekret der Ritenkongregation vom 9. Februar 1951 hat aber, wie
bekannt, auf Griindonnerstag und Karfreitag noch nicht Ricksicht ge-
nommen, sondern zunichst die Osternacht, die ,,mater omnium vigiliarum®,
erneuert. Aus diesem Grunde hat, wie bereits erwéhnt, die VII. Konferenz
die damalige Bitte erneuert. — Was die Zeit und Gestalt der Karsamstag-
WBitte um Erginzung wurde von Huber-Linz vorgeschlagen: Kinder und
Schiller (bis zum vollendeten 14. Lebensjahr?) konnen den alten, kranken und schwéich-
lichen Personen gleichgestellt werden, so daB fir sie nicht eine komplizierte Regel
(derzeit eine dreifache!: 1. Bei Schulmessen an Wochentagen diirfen sie Flilissiges
nehmen bis zur MeBfeier. 2. An Sonntagen miissen sie niichtern bleiben bis 8§ UhrT.
3. Bei Abendmessen diirfen sie Fliissiges nehmen bis eine Stunde vorher), sondern eine

klare und einfache Regel fiir alle Moglichkeiten gilt. Wir verweisen auch auf den Beitrag
von Univ.-Prof, Carl Holbock (S. 17 ££.).

42



liturgie betrifft, war schon bei den Besprechungen im Herbst der Gedanke
vorherrschend gewesen, daf eine Verénderung an den in Osterreich be-
stehenden volkstiimlichen Auferstehungsfeiern nicht vollig voriibergehen
konne; das wurde nunmehr durch die Erfahrungen bestatigt.

Die &sterreichische Bischofskonferenz vom 13. und 14, Mérz 1951 hat
das Institutum Liturgicum beauftragt, ,,die Beobachtungen iiber die neue
nichtliche Osterfeier zu sammeln und Vorschlige zu erstatten, wie die
Feier mit den Elementen der hergebrachten Volksliturgie in Einklang ge-
bracht und wie sie besonders dem Volk ins nihere Verstdndnis geriickt
werden kann®.

In Ausfithrung dieses Auftrages hat unser Institut an die verantwort-
lichen Stellen der Dibzesen die Bitte gerichtet, einen nach einheitlichen
Gesichtspunkten ausgerichteten Bericht iiber die Durchfithrung der Oster-
vigil zur Verfiigung zu stellen. Eine Zusammenfassung dieser an unser
Institut gelangten Berichte ergibt folgendes Bild:

Zahl der Gemeinden,
die die nichtliche Vigill Begonnen Teilnehmer
Auferstehun
gehalten haben um (Durchschnittszahlen) J
Ditzese:
Meist noch Karsamstg.-
Meist Kfacher bis 20facher | Abend (,untraghar®)
Wien tiber 70 Besuch gegeniiber | z.T. nach demVigilamt,
ca. 22.30 Ubr| Karsamstagmorgen | oder Sonntag oder ent-
fallen
Unvergleichlich besser :
Salzburg 9 = als Karsamstag- Te:;;g:ﬁ?ﬁit:g’
morgen
Uberwiegend Teils Karsamstag,
EouvkEy a1 » guter Besuch teils entfallen :
Mehrfach gegeniiber Durchwegs
5t T dlien H 2 Karsamstagmorgen Samstag abends
: : Bis zu 800/, mehr Vorwiegend
i 2 ca. 23 Uhr als frither Karsamstag abends
Innsbru ck} teils 19 Uhr = el beel Meist kurzim Anschluf3
: 30—3b vielfach fast wie
F
eldkirch 5-22(28) 5 Auferstehung® an Osteramt
Meist ein Vielfaches
Burgenland 13 22.30 Uhr gegeniiber Karsamstag abends
Karsamstag friih

Anm.: In der Didzese Gurk konnte in Anbetracht der Umstéinde von der zu spit
bekannt gewordenen Erlaubnis heuer nicht mehr Gebrauch gemacht werden.

43



Weitere Einzelheiten der Statistik und die Besprechungen der Kon-
ferenz ergaben noch folgendes:

1. Die Tatsache, daB nur ein relativ kleiner Prozentsatz von Gemeinden
von der Erlaubnis der Osternachtfeier Gebrauch gemacht hat, darf nicht
bloB als Argument gegen diese Feier angesprochen werden, sondern erkldrt
sich bei einem nennenswerten Teil der Pfarren ausschlielllich aus dem
zu spiten Bekanntwerden der Erlaubnis, das eine entsprechende Vor-
bereitung der Glidubigen nicht mehr zulieB. Selbst in solchen Gemeinden,
in denen sich Seelsorger und Glaubige schon lange nach der Wieder-
einfithrung der Osternacht gesehnt hatten, wagte man da und dort wegen
der auBerordentlichen Kiirze der Zeit die Einfiihrung im heurigen Jahre
noch nicht, wiinscht und erbittet sie aber fiir die Zukunft.

2. Wo immer die nichtliche Feier abgehalten wurde, war die Freude,
die religiose Teilnahme, ja Begeisterung der Glaubigen und der Seelsorger
allgemein. Wie aus dem vorstehenden Schema ersichtlich ist, kann die
durchschnittliche Teilnehmerzahl vielfach als verzehnfacht und mehr
gegeniiber der Karsamstag-Morgenfeier geschétzt werden. Da man ebenso
sicher von diesen Glidubigen ein ernstes und tieferes Verstdndnis fiir die
Zentralgeheimnisse des Christentums anehmen kann, die uns in den dster-
lichen Heilsmysterien geschenkt sind, darf diese Zahl nicht ohne weiteres
auf der gleichen Ebene gerechnet werden wie die Teilnehmerzahlen bei
den {iblichen Auferstehungsfeiern. Wiederholt wird berichtet, daf vor
allem die Tieferen, die Jugend, auch viele Méanner bei der néchtlichen
Feier anwesend waren. Auch Wien meldet dies und fiigt hinzu: ,,Nirgends
kam es zu Stérungen, die Nacht war ruhiger als die Weihnacht. — Weitaus
die meisten Teilnehmer gingen zur Kommunion, — Die Moglichkeiten, die
sich fiir eine auf das Wesentliche gehende Seelsorge durch die Verlegung
der Ostervigil darbieten, diirfen gerade vom pastoralen Standpunkt aus
nicht zugunsten der Erfordernisse eines blofi traditionellen religidsen
Empfindens preisgegeben werden.

3. Die Berichte zeigen, daBl in vereinzelten Fillen die iiblichen Auf-
erstehungsfeiern oder -Prozessionen zugunsten der néchtlichen Vigilfcier
ausgefallen sind, daB aber in der liberwiegenden Mehrheit der Pfarreien,
welche die Osternacht feierten, die , Auferstehung® bzw. die Prozession
entweder im unmittelbaren Anschlufl an das Vigilamt oder am Karsamstag-
Abend zu der sonst iiblichen Zeit gehalten wurde. Nur ganz wenige melden
den Versuch, eine Auferstehungsfeier getrennt am Ostersonntag zu halten,
doch hat dieser Versuch anscheinend nirgends einen guten Widerhall ge-
funden. Die Berichte sind alle einmiitig in der Feststellung, daf es unmag-
lich wire, die volkstiimlichen Auferstehungsfeiern mit einem Schlag ab-
zuschaffen, Die pastorelle Bewertung und die Beliebtheit dieser Feiern
schwankt allerdings sehr merklich in den einzelnen Didzesen und da wieder
in den verschiedenen Pfarren. So formuliert eine Ditzese mit vorwiegend
lindlichem Bevolkerungseinschlag ihren Standpunkt: Es wire seelsorglich
nicht zu verantworten, daB man diese letzte Barriere, an der noch viele
festhalten (die Auferstehungsfeier), niederreiBen wiirde. Ein Bericht mit
iberwiegend stidtischer Bevélkerung (Erzditzese Wien) referiert: ,,Die
,Auferstehung’ wird in den Berichten der Pfarren einerseits als SpieB-
biirgerei und Modeschau (auch im Dorfe!) charakterisiert, andererseits ist es
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Gie Meinung vieler, man diirfe sie dem Volke und vor allem den vielen
Fernstehenden, die dazu erscheinen, nicht nehmen, dies kidme einer
Sikularisierung des Karsamstags gleich.”

4. Durchwegs wurde es als auf die Dauer untragbar empfunden, die
iiblichen Auferstehungsfeiern am Karsamstagabend vor und neben der
nichtlichen Vigil weiterbestehen zu lassen. Vielmehr wird als Ziel fiir die
nichste Zeit eine Verschmelzung der beiden Feiern erstrebt werden
miissen, wenigstens fiir jene in der Mehrheit befindlichen Gemeinden, in
denen ein vollstindiges Verzichten auf die , Auferstehung” noch einen
ernsten seelsorglichen Nachteil befiirchten liefle.

5. Aus dem Gesagten ergibt sich ganz von selbst, daB der Wunsch nach
einer Verlegung der Vigilia paschalis aus der Osternacht auf den Abend
(oder den Ostermorgen)') ganz allgemein und eindringlich ausgesprochen
wurde. Bei einer solchen Verlegung und nur durch sie 148t sich die Restau-
ration der Ostervigil mit den Elementen der hergebrachten Volksfrommig-
keit in unserem Lande in Einklang bringen. Mit Riicksicht auf die doch sehr
verschiedenen seelsorglichen Verhéltnisse in den einzelnen Gegenden so-
wohl als auch in Stadt- und Landgemeinden, sowie auf die Verschieden-
artigkeit der Osterbriduche gingen die Wiinsche beziiglich einer engeren
Umgrenzung des Zeitpunktes fiir den Beginn der Ostervigil stark aus-
einander, lieBen sich jedoch mit der Formulierung ,,vom Abend des Kar-
samstags bis zum Morgen des Ostersonntags® (= Osternacht!) umgrenzen.

6. Die Verlegung auf den Abend wiirde auBerdem die Problematik
hinsichtlich der Feier des Ostersonntags 16sen. In einem doppelten Sinn:
I. Die Berichte meldeten zwar, daB die nichtliche Feier dem Besuch des
Sonntagsgottesdienstes keinen fithlbaren Eintrag getan habe; gleichzeitig
jedoch kam die Befiirchtung zum Ausdruck, daB eine solche Beeintrichtigung
auf die Dauer wohl nicht ausbleiben konne, und dafl zumindest die Gefahr
gegeben wire, aus dem Ostersonntag einen Schlaftag oder ,.verschlafenen*
Tag zu machen. 2. Die sehr h#ufig als schmerzlich empfundene Tatsache,
daB Priester und Gléubige bei einer mitternichtlichen Feier nur entweder
am Karsamstag oder am Ostersonntag kommunizieren diirfen, wiirde
damit wegfallen.?)

7. Es wurde bei der Konferenz auch der Gedanke vorgelegt, im Interesse
einer konsequenten Durchfithrung sei es wiinschenswert, die Vigilfeier am
Karsamtagmorgen allgemein zu verbieten.

Es kann also gesagt werden, daB durch die bei der VI. und bei der
VII. Konferenz erbetene Verlegung auf den Abend durchaus eine Verein-

1) In manchen Gegenden gibt es auf dem Land noch eine volkstlimliche Art
.Drivater® Feier des Ostermorgens, z. B. das , Feldbeten® (Oberosterreich), das
,,Kreuzbesuchen“ (Burgenland) usw. Die Osterliturgie am Ostermorgen zu halten
wiirde nicht nur dem inneren Sinn ganz gerecht werden, sondern auch dem
Lebensrhythmus der biuerlichen Bevilkerung mehr entsprechen als eine Abend-
und Nachtfeier. Freilich wiirde ein solcher Ansatz das abschliefende Gsterliche
;,Vl_gﬂam “ (es ist keine vigilia in dem {iblichen Sinn, sondern etwa der ersten
Weihnachtsmesse vergleichbar), in den meisten Gemeinden die heutige Oster-
son.ntagmesse als Festmesse zum Aussterben verurteilen, da in kleinen Ge-
meinden nirgendwo ein zweiter Festgottesdienst mit Teilnahme der Gemeinde
durchfiihrbar wire. — Die erbetene zeitliche Ausweitung der Erlaubnis wiirde
aber vielleicht den Ordinarien die Maglichkeit bieten, dort, wo es die Umsténde
angezeigt erscheinen lassen, eine Feier am Ostermorgen zu gestatten.

2) Ve"rschigdentlidl wurde der Wunsch ausgesprochen, auch am Karsamstag-
abend moge die Teilnahme am Vigilamt als Erfiillung der Sonntagspflicht gelten.
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barung der Restauration der Ostervigil mit den hergebrachten Feierformen
erreichbar wire. Und es ist hinzuzufiigen, daf damit auch eine Hinfithrung
des Volkes zum inneren Verstindnis Platz greifen kénnte. Wir méchten
dabei auf folgendes verweisen:

a) Wird der Beginn der Feier am Abend (Wien schlug 19 Uhr vor)
angesetzt, dann bleibt die Zuriickgewinnung der drei Tage als dreitigige
Grabesruhe des Herrn gewahrt und der Karsamstag kann zu einem groBen
Beichttag werden.®) Die Gefahr, daB der Vorabend des héchsten Festes
des ganzen Kirchenjahres, an dem das Volk psychologisch nun einmal
schon in Feiertagsstimmung ist (man vergleiche die konsequente Praxis der
Kirche hinsichtlich der Vesper) kalt und leer empfunden werde, 148t sich
durch die am Abend beginnende Osterliturgie nicht nur bannen, sondern
es werden gerade diese Stunden in einer ganz neuen Weise zur Liturgie
d. h. zu den Quellen des Heils hinfiihren helfen.

b) Die in unseren Léndern iibliche Auferstehungsfeier kdénnte so, wenn
sie im AnschluB} an die Ostervigil als Lichterprozession mit aller Feierlich-
keit begangen wird, fiir die mehr peripheren Schichten in unseren Pfarr-
gemeinden ein ganz neuer und ausgezeichneter Anlafl werden, sie durch
geduldige aber dauernde Hinweisungen auch zur Teilnahme an der eigent-
lichen Osterliturgie zu bringen, Wobei man es fiir den Anfang in Kauf
nehmen miif3te, daBl vielleicht nicht schon zu Beginn die ganze Gemeinde
da ist. Das alles setzt aber dann voraus, daB nicht zu spit mit der Feier der
Vigil begonnen und alle unnétigen Léngen, auch bei der Gestaltung der
Auferstehungsprozession, vermieden werden.

¢) Was diese Hinfithrung zum Verstindnis betrifft, wird darauf ver-
wiesen, dafl die Fastenzeit kiinftighin mehr zu Predigten im Sinne einer
Erziehung aus dem Geiste der MeBliturgie der Quadragesima beniitzt
werden miifite. Da gibt die Kirche selbst den Weg an, auf dem die Gliu-
bigen zum wahren Verstindnis und zum echten Mitvollziehen gelangen.

®

Zur Form des neuen Ritus und zur praktischen Gestaltung der Feier

Uber diesen Punkt werden wir in unserer Zeitschrift noch grundséatz-
liche Erwégungen bringen. Im einzelnen moge hier zunichst das Folgende
vermerkt werden:

Der neue Ritus wurde im allgemeinen begriiBt. Auf die Moglichkeit
der Spendung einer heiligen Taufe innerhalb des Ritus sollte Bedacht
genommen werden.

Beziiglich der Prophetien wurden verschiedene Wiinsche geduBert,
u. a. auch der, die dritte der jetzt vorgeschriebenen ,,Prophetien® durch
eine andere zu ersetzen.

Ferner wurden die Fragen vorgelegt (Wien/Salzburg): Wie lange
brennen die Kerzen des Volkes? Vorschlag: Vom dritten ,,Lumen Christi*

3 Eine solche Lisung wiirde fiir den Klerus eine geringere Belastung be-
deuten, als der mitternéchtliche Gottesdienst zusammen mit dem Beichtandrang
am Ostersonntag.
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bis zu den Lesungen, vom Beginn der Litanei bis nach der Tauferneuerung,
wiahrend der Auferstehungsprozession.

Sodann: Kénnte man nicht die Besprengung des Volkes von der Tauf-
wasserweihe wegverlegen und als AbschluB der Tauferneuerung bringen,
etwa mit folgenden begleitenden Worten: ,,Es erneuere in eueren Herzen
die Gnade der heiligen Taufe Gott der Vater, der Sohn und der Heilige
Geist!” (Weiterer Vorschlag dazu siehe im Folgenden.)

Konnte nicht das schone Alleluja der ehemaligen Vesper bleiben und
als responsorialer Gesang des Volkes zu einem Psalm wahrend der heiligen
Kommunion gesungen werden?

Das Einritzen der Symbole in die Osterkerze miite doch so vor-
genommen werden, daBl man sie auch auf Distanz sieht, also entweder durch
vorheriges EingieBen von rotem Wachs in dieser Form oder durch Ein-
fiigen holzener oder metallener roter Symbole in die Osterkerze.

Wann soll das elektrische Licht der Kirche aufflammen?

Einige Schwierigkeiten der technischen Durchfiihrung der Osternacht
und ihr Zusammenhang mit den Osterbrduchen unserer Heimat miifiten
noch geordnet werden:

Wie kann man in der Finsternis beim Osterfeuer lesen? — Der Blumen-
schmuck des Hochaltars wird erst nach der Osternachtsmesse hergerichtet, weil
er meist vom Heiligen Grab genommen wird. Bei dieser ndchtlichen Arbeit
wird der Klerus dem Kirchenpersonal helfen und mit gutem Beispiel voran-
gehen miissen.

Darf man ohne weiteres in den Nachtstunden mit den Glocken Iduten? —
Wann sollen die iiblichen Oster-Bergfeuer abgebrannt werden?

Wie soll man die Osterbriuche um das Weihwasser und Osterfeuer nach der
neuen Liturgie einordnen? (Private einfache Weihe von Wasser und Feuer am
Karsamstag friih?) Sie sollen jedenfalls erhalten bleiben.

Den letztgenannten Vorschldgen (Mayer-Wien) ist noch die Bemerkung
beigefiigt:
Die Befragung des Pfarrbeirates zur Osternachtfeier war eher hinderlich

als forderlich. Sie moége in diesem und #hnlichen Fillen nicht vorgeschrieben
werden. :

Ein Pfarrer aus Oberosterreich fiigte seinem Bericht iiber die Oster-
feier folgenden, hierher gehorigen Vorschlag an:

Ich habe bis jetzt noch keine Tauferneuerung gefunden, die mich zufrieden
gestellt hitte, weil jede am Taufgelobnis hiéingen bleibt. Das ist doch nicht alles,
dichte ich. Der Kern der Tauferneuerung sollte doch die Bitte um die Er-
neuerung der Taufgnade selber sein und die Anwendung des dazugehorigen
Sakramentale. Deshalb meine ich auch, dal die Aussprengung des neugeweihten
Wassers mit der Tauferneuerung in engstem Zusammenhang stehen soll. Ent-
weder soll die Tauferneuerung an der Stelle stattfinden, wo das Wasser aus-
gesprengt wird, oder die Aussprengung auch rubrizistisch erst nach der Bei-
mischung der heiligen Ole zum Taufwasser angeordnet werden., (Man kann ja
das Wasser schon vor der OleingieBung herausschopfen.) Ich habe mir schon seit
etwa zehn Jahren die Freiheit genommen, unmittelbar vor der Austeilung des
Wassers an die Gldubigen darauf aufmerksam zu machen, daB an dieser Stelle
in alter Zeit die Katechumenen getauft wurden und daB wir wenigstens um die
Erneuerung unserer Taufgnade beten wollen. Dazu habe ich folgendes Gebet
absatzweise vorgesprochen und die Leute konnten es ohne jede Vorbereitung
und jeden Behelf nachsprechen:
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»Im Namen des Dreieinigen Gottes — widersage ich dem Bosen Feinde —-
all seinen Werken — und seiner falschen Pracht.— Ich glaube an den Vater, (—)
der mich erschaffen, — an den Sohn, (—) der mich erlost — und an den Heiligen
Zxeist, (—) der mich geheiligt-hat — und will als treues Kind der Kirche (—) leben
und sterben. — O Gott, —— weck auf in mir Dein Leben. — das Du mir in meiner
Taufe geschenkt hast, — und lall es immer mehr — mein ganzes Wesen durch-
dringen, — auf dafB} ich von Tag zu Tag — mehr Dein Kind heie und bin! —
Darum bitte ich Dich—durch das heilige Wasser,—mit dem ich besprengt werde:
—Im Namen des Vaters — und des Sohnes — und des Heiligen Geistes. Amen.

So weill jeder Anwesende, was die Aussprengung des Wassers bedeutet und
sie ist jetzt viel mehr als eine fromme Reminiszenz an die einstige Taufe.

In einem Salzburger Bericht heiBt es u. a.:

»Die Kiirzung der Prophetien auf vier ist von den meisten dankbar emp-
funden worden, aber trotzdem mufB gesagt werden, daf sich das Singen selbst
dieser vier Prophetien mit lateinischem Text im Quintenfall langweilig angehért
hat. Das einfache laute Lesen in der Volkssprache mil ein paar erklirenden
Worten vorher, und auch das in der Mitte der Kirche, wire besser.“ (Es folgt
dann eine Stellungnahme gegen eine Uberbetonung des Wertes der lateinischen
Kultsprache, mit der Bemerkung, die Nachteile, die daraus fiir das Verstindnis
der Messe im Verlaufe der Geschichte entstanden seien, wiirden die Vorteile bei
weitem liberwiegen.) %) Der Verfasser dieses Berichtes wiirde sich von Erlaub-
uissen zu einer stirkeren Verwendung der Landessprache fiir die Durchschlags-
kraft der Ostervigil Besonderes erwarten. Vereinzelt wurden #hnliche Wiinsche
auch in anderen Berichten laut.

Zum Abschlufl mufl auf einen wichtigen Punkt noch eigens hin-
gewiesen werden: Man ist sich in Osterreich sehr wohl bewuBt, welche
Bedeutung der Osternacht und dem Ostermorgen in einer auf das Wesen
zuriickgreifenden Restauration der Osterliturgie zukommt, Wenn wir eine
Vorverlegung erbitten, dann geschieht es nicht dem entgegen, sondern zu-
letzt deshalb, weil dies fiir unsere Liinder der beste Weg ist, zu einer
wirklichen Restauration zu kommen, stufenweise zu den wesentlichen
Formen zuriickzufinden.

Bei den ganzen Beratungen tiber die Osternachtfeier hat es sich
wieder gezeigt, dafl unsere Art der tiberditzesanen Zusammenarbeit in den
Fragen der liturgischen Erneuerung einem besonderen Bediirfnis entsoricht
und sich fiir die in Osterreich gegebenen seelsorglichen Verhélinisse frucht-
bringend auszuwirken vermag. Mogen sich die Seelsorger und Glaubigen
in ihrer Gesamtheit den hohen Zielsetzungen anschlieBen, die den Heiligen
Vater und die Ritenkongregation bei der Restauration der Ostervigil
bewegten!

Dr. P. Aldabero Raffelsberger 0.5.B.

5) Vergleiche dazu: ,Heiliger Dienst* 1948, 11/12, S. 167 ff; 1949, 5/6, 7/8, 9/10, 11/12. —
Bei aller Bejahung der berechtigten Wiinsche muB doch die Tatsache festgehalten werden,
dal nicht die lateinische Kultsprache die Hauptschuld trigt an der Entfremdung des
Volkes gegeniliber dem liturgisch-sakramentalen Leben! Es scheint auch, dag bisweilen
die Frage der Kultsprache viel zu sehr unter dem Gesichtspunkt des aut — aut statt unter
dem des et — et betrachtet und verfochten wird. In diesem Sinn wéire wohl eine kiirz-
lich vom .Ocxbis catholicus® (Juni 1951) wiedergegebene Stellungnahme zum Problem der
Kultsprache ergénzbar, — Wir werden auf diese Frage zurilickkommen,
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I. WEITERE BERICHTE

Schweiz

Aus der Schweiz, in der teilweise dhnliche Verhiltnisse wie in unseren
Lindern hinsichtlich des iiberlieferten religitsen Brauchtums bestehen,
verdffentlichen wir im folgenden zwei Originalberichte, einen von unserem
Mitarbeiter P. Walter Heim, Immensee, und einen zweiten vom Litur-
gischen Apostolat Kronbiihl in St. Gallen, Frau Dr. M. W. Lehner. Die
Berichte gehen won wverschiedenen Gesichtspunkten aus und ergdnzen
sich. — Es werden weitere Auslandsberichte folgen; in diesem Heft
bringen wir noch einzelne Stimmungsberichte und Meldungen.

A.

In der Schweiz wurde die rémische Erlaubnis fiir die néchtliche Ostervigil-
Feier zuerst durch den Radio-Spitnachrichtendienst des 2. Méarz bekannt. Die
katholische Tagespresse kommentierte den Erlall teilweise mit offensichilicher
Freude. So hieB es im ,Rheintaler Volksfreund” (Ag/St.G.) vom 24. Méirz 1951
in einem redaktionellen Leitartikel: ,Der BeschluB der Ritenkongregation, den
Bischofen die Ermichtigung zu erteilen, die Liturgie der Ostervigil vom Kar-
samstagmorgen in die Nacht vor dem Ostersonntag zu verlegen, ist in weiten
Teilen der katholischen Welt mit groBer Freude begriilt worden, handelt es
sich dabei doch um die Wiedereinfiihrung eines uralten Brauches der frith-
d]ﬂsﬂicllen 7Zeit® Ahnlich driickte sich auch die St. Galler ,Ostschweiz“ aus.

Eines der maBgeblichsten Kkirchlichen Organe der Schwelz, die Luzerner
_Schweizerische Kirchenzeitung® widmete dem historischen Ereignis einen
schwungvollen Leitartikel, dem wir folgende Stellen entnehmen: ,Die dies-
jihrige Osterfeier wird in die Geschichte eingehen. Sie wird Liturgiegeschichte
machen ... Es ist fiir die Gegenwart und anscheinend auch fiir die nichste
zukunft tiberaus bezeichnend, symbolisch, daB das Ostererlebnis in die Vigil-
nacht verlegt wird. Aus der Osternacht ist einst der Ostertag und das Osterfest
angebrochen und herausgewachsen. Aus der Nacht des Grabes erstand Christus
zum neuen, ewigen Morgen seines verkldrten Lebens. Aus der Nacht der Ver-
folgung ist die Kirche in den Tag der Freiheit hineingewachsen. Aus der Nacht
und Not der Stinde wird der Mensch in Taufe und BuBie dem neuen Leben der
Gnade geschenkt.”

Alshald wandten sich die Bischéfe durch Dibzesanblitter oder Zirkulare an
die Geistlichkeit. Tm ErlaB des Bischofs von Basel und Lugano, Msgr. Dr. Franz
von Streng, heilt es: ,Es war schon lange auch unser Verlangen, es moge €ine
solche Verlegung der osterlichen Vigilfeier Tatsache werden, und wir wissen
uns hierin eins mit vielen Seelsorgern und Gléubigen unserer Didzese.”

Nach den Erkundigungen des Berichterstatters war es den Pfarrern in den
Didzesen Basel, Fribourg und Lugano freigestellt, die Vigilfeier in der Nacht
durchzufiihren. In der Didzese St. Gallen feierten zwei Pfarreien und im Bistum
Chur einzelne geschlossene religivse Gemeinschaften mit besonderer Erlaubnis
(eine allgemeine bestand dort nicht) die Ostervigil. Im Bistum Sitten und im
Gebiet der Freien Abteien St. Maurice und Einsiedeln wurden unseres Wissens
keine Vigilfeiern abgehalten.

_ Der Berichterstatier wandte sich an 20 Pfarreien der Dibzesen Basel und
St. Gallen um einen kleinen Bericht iiber die Vigilfeier und hat Auskiinfte tiber
17 Pfarreien der Kantone Aargau, Basel, Luzern, St. Gallen und Zug erhalten,
d.}e sich auf stidfische, halbstddtische und léndliche Gemeinden beziehen. Uber
die Westschweiz und den Tessin wird also im folgenden kein Bericht gegeben.

Wie uns von verschiedenen Seiten mitgeteilt wurde, haben zahlreiche
Pfarrgien nur wegen der kurzen zur Verfiigung stehenden Vorbereitungszeit
auf die Durchfithrung der nichtlichen Vigil verzichtet. Dies hat die ,Schweize-
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1
rische Kirchenzeitung® im Auge, wenn sie in einem Artikel bemerkt: ,Es ist
verstindlich, daB dieses Jahr diese alte Neuheit allzu schnell und unerwartet
gekommen ist und die Kiirze der zur Verfiigung stehenden Zeit von kaum drei
Wochen Vorbereitung mit anderweitig und schon lingst getroffenen Disposi-
tionen kollidierte. Es handelt sich eben nicht nur um eine zeitliche Umstellung,
sondern auch um eine seelsorgerliche Vorbereitung und Auswertung der Gster-
lichen Vigilfeier.“ Ein kantonales Priesterkapitel bat deshalb seinen Bischof
formell, es nicht als Abneigung gegen die Neuregelung anzusehen, wenn ver-
schiedene Pfarreien auf die Durchfiihrung verzichten. Es geschehe dies einzig
wegen der zu kurzen Vorbereitungszeit.

In den Zuschriften der einzelnen Pfarreien wird immer wieder darauf
verwiesen, daB die erstmalige Feier der Ostervigil wegen der kurzen zur Ver-
fiijgung stehenden Zeit nur ungeniigend vorbereitet werden konnte. Man bot,
soweit es noch irgendwie méglich war, Aufklirung, Vorbereitung und Ein-
stimmung in Predigten, Christenlehren, im Religionsunterricht, durch Schreiben
an die Lehrerschaft, durch Einiiben der Volksgesénge usw. In einer Anzahl von
Gemeinden ersetzte man die mangelnde Vorbereitung mit Erfolg durch
(z. T. schriftlich vorbereitete) fortlaufende Erkliarungen des liturgischen
Geschehens von der Kanzel aus. In einer Zuschrift hie es, es habe sich nun
gelohnt, jedes Jahr darauf hingewiesen zu haben, dafl die Karsamstagliturgie
eigentlich in die Nacht gehdre. Und ein anderer Pfarrer schrieb: ,Viel Auf-
kldrung und Vorbereitung brauchte es nicht, denn wir haben die Ostervigil
schon 1940 in der Nacht gehalten. Dann wurde sie auf bischéfliche Verordnung
hin wieder abgeschafft. Das Volk hat sich eigentlich nach der Wiedereinfiihrung
der Osternacht gesehnt.® — Allgemein wurde bedauert, daB dem Volke keine
liturgischen Texte in die Hand gegeben werden konnten.

Soweit es technisch noch moglich war, wurden auch die Pfarrblitter und
sonstige Anzeigeorgane in den Dienst der Vorbereitung gestellt. Wir zitieren:
»Als am 2. Mirz im Spatnachrichtendienst die Meldung durchgegeben wurde,
Papst Pius XII. habe erlaubt, die Auferstehungsfeier in der Osternacht
abzuhalten, da ist eine unbeschreibliche Freude durch die Herzen aller gezogen,
welche den Gottesdienst, die Kirche und das Christentum lieb haben. Da3 wir
das erleben durften!... Der Nacht, wo Christus, der Gott, als Mensch geboren
wurde, oder wo er von den Toten auferstanden ist, muB man Ehre antun und
etwas wagen, auch mit dem Risiko, am anderen Tage Schlaf in den Augen zu
haben. Man kann doch in einer solchen Nacht nicht einfach ins Bett gehen und
schlafen, wie in jeder anderen Nacht des Jahres.“

Die Durchfiihrung der Ostervigil richtete sich ganz nach den Angaben des
provisorischen Rituals. An vielen Orten wurden die Zeremonien, wie schon
gesagt, laufend von der Kanzel aus erkldrt. Vielfach las man auch deutsche
Ubersetzungen der Prophetien, des Exultet, der Wasserweihe usw. vor.

Die Kerzen der Gliubigen wurden beim dritten Lumen Christi entweder
so entziindet, daB die Leute sich das Feuer an der Osterkerze selber holten
(was groBen Eindruck machte) oder indem die Ministranten das Feuer ihrer
Kerzen weitergaben. ,Beim dritten Lumen Christi wurden die Kerzen der
Ministranten entziindet, die dann ins Schiff und auf die Orgelempore schritten,
um die Kerzen der Gldubigen zu entziinden®, heilf es in einem Bericht.

Die dem Volke zustehenden Gesdnge und Akklamationen wurden meistens
vom ganzen Volke in Choralmelodie gesungen. In einer Pfarrei sang der
Kirchenchor das MeBproprium polyphon, mit Ausnahme des Gloria, das vom
ganzen Volk im Choral gesungen wurde. — Eine Zuschrift betont eigens, dal
vor dem Portal der Kirche ein ,riesiges” Osterfeuer aus 60 Reisigwellen ent-
ziindet worden sei.

Die Feier begann an den meisten Orten um 22 Uhr oder 22.30 Uhr (Dauer
bis gegen 0.30 Uhr), an einem Orte um 20 Uhr, und in den Pfarreien einer
GroBstadt aus besonderen Griinden (wie in ausldndischen Stidten) um 4.30 Uhr.
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Die Teilnahme des Volkes an der Liturgie wird durchwegs als iiberraschend
rege bezeichnet. Mehrere Pfarreien berichten von einer ,vollen Kirche¥. Wir
lassen hier einige Zitate aus den einzelnen Berichten folgen: ,Zu Anfang der
Feier waren elwa 300 Personen anwesend, beim Vigilamt etwa 1000¢ (Stadt-
pfarrei). ,Die Kirche war vorerst halb voll, bis zum Amt hatte sie sich ganz
angefillt® (Stadtpfarrei). ,Sehr viel Volk hat mitgemacht und in ausgezeich-
neter Disziplin und mit seltener Andacht und Aufmerksamkelt.” ,Die Beteili-
gung war iiber Erwarten groB. Auffallend klein (im Gegensatz zu Weihnachten)
war die Zahl der Kinder (wohl wegen des schlechten Wetters). Auffallend grof3
war der Prozentsatz der Minner und Jungméanner. Sicher war die Teilnahme
viel grofer als bei der bisherigen abendlichen Auferstehungsfeier, Auch aus der
nahen Stadt erschienen verschiedene Giste, obwohl der Gottesdienst dort
absichtlich nicht bekanntgemacht worden war, und machten wacker mit® (Land-
gemeinde).

,Die Kirche war iiberfiillt. ,Die Kirche war zu drei Vierteln voll.“ ,Zu
Beginn des Gottesdienstes waren 400, beim Amt 1000 Teilnehmer anwesend‘
(Industriegemeinde). ,,Das Volk hat sich gerne und wohlwollend an der Feier
beteiligt. Die Kirche war ganz gefiillt, zwar nicht ganz so stark, wie zu Weih-
nachten, aber immerhin so, dafl viele Gldubige kaum Platz fandgen.”

Auch iiber die Beteiligung am Kommunionempfang sprach man sich durch-
wegs lobend aus: ,Der Sakramentsempfang war erfreulich und beinahe so
groB wie zu Weihnachten.“ ,Fast alle Teilnehmer empfingen die hl. Kom-
munion.“ ,Auffallend groB war der Prozentsatz der Minner und Jungméinner
an der Kommunionbank.“ ,Drei Priester teilten acht bis zehn Minuten lang
die hl. Kommunion aus.*

Auf die Frage nach ihrem personlichen Eindruck von der Vigilfeier gaben
die befragten Geistlichen ganz begeisterte Urteile ab. ,Das nichtliche Amt
war ein Jubel®, schreibt ein Aushilfspriester. ,,Ich bin sehr befriedigt und war
ganz gliicklich.“ ,Es waren Gnadenstunden!”® ,Persénlich habe ich den
Karsamstag noch nie so schén miterlebt.“ ,Ich bin selber liberrascht gewesen
iiber den tiefen Eindruck, den die n#chtliche Vigilfeier auf mich selber und
vor allem auch auf das Volk gemacht hat.”

Nur in zwei Antworten klang ein etwas unbefriedigter Unterton mit: ,Mit
der Feier kann man ordentlich befriedigt sein.“ ,Die Herren Kapline waren
auch nach der Feier nicht so recht zufrieden. Warum, kKonnten sie eigentlich
nicht sagen. Es mag mehr gefiihlsm#iBig geklungen haben. Ich selber hatte
Freude an der ganzen Feier, wenn ich sie auch als etwas lang empfunden
habe.“ Eine eigentliche negative Stellungnahme von Geistlichen, welche die
Feier durchgefiihrt haben, ist dem Korrespondenten nicht bekannt.

Auch iiber das Urteil des Volkes erhielt der Berichterstatter, von einer
einzigen Ausnahme abgesehen, nur Zuschriften, die von einer sehr giinstigen
Aufnahme der Nachtfeier sprechen: ,Ich habe in der ganzen Pfarrei gegen alle
Erwartungen nur positive und lobende AuBlerungen gehort." ,Das Volk hat
sich iiber die Feier sehr lobend und begliickt ausgesprochen. MaBgebende Leute
haben mir warm gedankt und von sich aus dem Bischof den Dank schriftlich
ausgesprochen. Man &ullerte, es sei viel schoner gewesen als zu Weihnachten
und jedenfalls nicht langweilig, obwohl die Feier fast zwei Stunden dauerte.”
Ein Jungmann schreibt: ,Die Mitternachtsliturgie wurde sehr begeistert auf-
genommen, auch von Leuten in der nahen Stadt... Das Volk hat trotz der
abscheulichen Witterung regen und intensiven Anteil genommen. I¢h habe noch
nie eine solche Begeisterung aller feststellen konnen. Es war eine hinreiBende
Feier -—— eben eine Auferstehungsfeier... Sehr viele haben sich gestofien, dal3
gewisse traditionstreue Pfarrer sich nicht fiir die Feier einsetzten. Man konnte
genug dartiber lesen und horen.” Das einzige negative Urteil, das ihr Bericht-
erstatter zu horen bekam, war der Brief eines Béckers, in dem es heifit: ,Es
hat mir, wie auch anderen, nicht gut gefallen... Es ist einfach zu lang, iiber
zwei Stunden Gottesdienst, wenn man tags zuvor gearbeitet hat. Zu Weih-
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nachten z. B. mochte ich dies nie missen. Es dauert dann aber nicht so lange.
Ein protestantischer Kollege kam auch mit. Es hat ihm jedoch gar nichis
geboten.“

Die Presse, soweit sie auf das Ereignis iiberhaupt einging, wiirdigte die
Vigilfeier in anerkennenden Berichten. Die St. Galler ,Ostschweiz® hatte
einen Spezialberichterstatter nach Flawil entsandt. Er meldete vom dortigen
Gottesdienst (27. Marz 1951): ,Wer diese wiirdige, verinnerlichende Vigilfeier
erlebt hat, kann nur wiinschen, daB diese neue, alte mitternéachtliche Liturgie
bald allgemein in der ganzen Kirche eingefithrt werde.“ Von der Feier in
Wittenbach heifit es ebendort (29. Mérz 1951): ,Erst recht begreift man nun,
dal3 der nichtliche Gottesdienst der orientalischen Kirchen, der sich sogar bis
in die Morgenstunden hineinzieht, noch heute das griBte Ereignis im Kirchen-
jahr darstellt. Warum sollte dieser aus dem Urchristentum stammende Gottes-
dienst nicht auch in der rémischen Kirche wieder allgemein Eingang finden?*

Uber eine allfillige Beeintrichtigung des Ostergottesdienstes durch die
Vigilfeier wurden keine Stimmen laut. In einem Bericht heiBt es dariiber:
»weil die Feier um 22.15 Uhr fertig war (mit Beginn um 20 Uhr), wurde der
Ostergottesdienst in keiner Weise beeintréchtigt, im Gegenteil. Zu Ostern kam
noch einmal die ganze Pfarrei zur hl. Kommunion.“ Oder: ,Bei uns war die
Feier um 23.50 Uhr beendef. Die Gldubigen fafiten die Mitternachtskommunion
als Kommunion fiir den Karsamstag auf, so daB sie zu Ostern wieder kom-
munizierten und auch die hl. Messe besuchten.”“ ,Der Besuch des Ostergottes=
dienstes hat gar nicht gelitten. Wir hatten, in allen Messen zusammen-
genommen, liberhaupt noch nie so viele Leute in der Kirche

Der Ausfall der traditionellen ,Auferstehungsfeier“.am Abend
des Karsamstags hat wohl da und dort gefiihlsméBig Bedauern erweckt, aber
nirgends bedeulendere Schwierigkeiten hervorgerufen. Diesbeziigliche Bemer-
kungen in den Berichten lauten etwa wie folgt: ,Die ,Auferstehungsfeier* am
Samstag abend wurde wohl von einigen Leuten vermiBt, weil sie tief ins
Volksgemiit eingreift. Die liturgisch aufgeschlossenen Glaubigen aber freuten
sich, dal sie die Auferstehungsfeier mit der Kirche erleben durften. Bei ent-
sprechender Vorbereitung und Aufklirung werden wohl die weitesten Kreise
der Pfarrei dazu kommen, die liturgische Feier als eigentliche Auferstehungs-
feier zu begehen. Der Samstag war uns sehr wertvell als groifer Beichttag.®
— ,Wozu noch eine Auferstehungsfeier? Das feierliche Gloria usw. ist doch
der schonste Ausdruck der Auferstehungsfreude.“ ,Bei uns hat sich die JAuf-
erstehungsfeier’ ohne Schmerzen und ohne Bedenken streichen lassen, da der
gesamte Gottesdienst als Auferstehungsfeier angesehen wurde® — In einigen
Pfarreien war librigens schon frither die , Auferstehungsfeier* mit gutem Erfolg
mit gewissen Zeremonien der Vigilliturgie (Lumen Christi, Exultet etc.) aus-
gestattet worden.

Eine Zuschrift meint: ,Irgendwie war es um den Ausfall der Auferste-
hungsfeier schade. Sollte man nicht am Sonntag abend eine solche Feier
halten?” — In einer Pfarrei wurde im AnschluB an den Vigilgottesdienst eine
kurze ,Auferstehungsfeier“ gehalten.

Anderungen im Ritus werden im groBen und ganzen keine gewiinscht.
Verschiedentlich wurde gewiinscht, daB im Vigilgottesdienst in vermehrter
Weise die Landessprache verwendet werde, besonders bei den Prophetien.
Was diese angeht, glaubt man, daB einzelne nicht mehr verstanden werden.
S0 schreibt ein Pfarrer: ,Meines Erachtens diirfte es bei der ersten Prophetie
bleiben. Das Volk versteht die iibrigen in ihrem Inhalt doch nicht mehr, wenn
sie uns auch noch so schén vorkommen.* Von anderer Seite wird im Gegensatz
dazu gewiinscht, daf die Prophetien in jihrlichem Turnus aus den fritheren
zwolf genommen werden. — Ein 6fters geduBerter Wunsch geht dahin, daB die
Gléaubigen, die im Vigilgottesdienst kommuniziert haben, im Ostergottesdienst
noch einmal kommunizieren kénnen.

52



Was die Zeitdes Beginnes der Vigilfeier angeht, so scheiden sich die
Urteile ziemlich scharf. Fiir eine Vorverlegung auf 20 Uhr sprechen sich
folgende Stimmen aus: ,Der Ostergottesdienst wére nicht geféhrdet. Die Oster-
pacht wiirde durch eine Abendmesse ausgezeichnet. Die Glaubigen kimen zu
einer geniligenden Nachtruhe... Der Charakter der Vigil feier wire besser
gewahrt.“ , Ich wiirde es sehr begriiBen, wenn man um 8 Uhr anfangen koénnte.
Niemand hitte dann einen Grund, zu Ostern selber nicht in den Gotfesdienst
zu gehen ... Ich bin sicher, dal dann auch jene Seelsorger, die bis jetzt eine
etwas ablehnende Stellung einnehmen, fiir die Vigilfeier begeistert wiirden.”
»Eventuell wire die Ansetzung der Feier um 20 Uhr fiir den Besuch noch
glinstiger. Dunkel ist es ja und das wollte man wieder erreichen. Zudem
kommt dann niemand in Versuchung, sich vom Sonntagsgottesdienst dispensiert
zu hallien. — Zu diesen AuBerungen mufl bemerkt werden, daB niemand, der
sie vorbrachte, liber eine tatsédchliche Beeintrachtigung des Ostergottesdienstes
klagte. Die Anregungen scheinen nicht wegen schlechter Erfahrungen, sondern
aus allgemeinen Uberlegungen heraus gemacht zu sein.

Gegen die Vorverlegung wird mit folgenden Argumenten Stellung bezogen:
»Man mulB mit allen Mitteln dafiir eintreten, daBl die Feier nicht wieder vor-
verschoben wird auf den Vorabend oder vor Mitternacht, wenigstens, was das
Amt angeht. Das wire kaum besser als bisher, und ist offensichtlich auch nicht
die Meinung der rémischen Instanzen; das Alleluja soli doch in den Beginn des
Ostermorgens fallen!® ,Betreffend der Zeit hat die Ansetzung der Feier auf
den frithen Ostermorgen den Vorteil, dal die Nachtruhe einigermaBen gewahrt
ist... Auf jeden Fall sollte man nicht wieder eine Riickverlegung einschlagen
und die Feier am Karsamstag halten. Das scheint ganz verfehlt zu sein.“

Wie aus den vorliegenden Berichten ersichtlich ist, wurde die Ostervigilfeier
an den Orten, die ihrem Korrespondenten Bericht erstattet haben, mit gutem
Erfolg durchgefiihrt und freudig begriiBt. Ernstere Schwierigkeiten scheinen
sich nirgends ergeben zu haben. Besonderen Eindruck hat offensichtlich tiberall
die Lichtsymbolik gemacht (ein uraltes, volkstiimliches Brauchtumselement!)
Es ist die bestimmte Meinung des Schreibenden, daB gerade wegen der Ein-
fliihrung dieses Lichtbrauches der Ausfall der traditionellen Auferstehungsfeier
nicht so schmerzlich empfunden wurde. Es konnte hier fiir das, was man nahm,
auch in brauchmiBiger Hinsicht ein vollwertiger, ja bedeutend wertvollerer
~Brsatz“ geboten werden.

Immensee Walter Heim S.M.B.

B.

Gestlitzt auf das Dekret in den Acta Apostolicae sedis vom 26. Februar 1951
haben mehrere schweizerische Bischéfe Gebrauch gemacht von der Erlaubnis
des Heiligen Vaters, die Ostervigil in der Nacht vom Karsamstag auf den Oster-
sonntag zu feiern. Die beziiglichen bischoflichen Weisungen fiir die Didzese Basel
erschienen in der Kirchenzeitung vom 15. Marz und ,erméchtigen die hoch-
wiirdigen Pfarrherren und Rectores ecclesiae die Morgenfeier auf die Kar-
samstagnacht zu verlegen, iiberlassen es aber ihrem eigenen Entscheid innerhalb
der Richtlinien* des pépstlichen Dekretes. Fiir die Ditzesen Lausanne, Genf und
Fribourg wurde die Erlaubnis schon am 8. Mirz gegeben. Sie lautet (in Uber-
setzung): ,Wir bevollmichtigen die H. H. Pfarrer und Rektores ecclesiae von
dieser Erlaubnis iiberall da, wo es angezeigt erscheint, Gebrauch zu machen.“
Im Tessin wurde die néchtliche Feier ebenfalls angeordnet. Im Bistum Chur war
sie nicht gestattet, in St. Gallen nicht angeordnet, doch stand es den Pfarrherren
frei, von der pépstlichen Erlaubnis Gebrauch zu machen.

Bei diesem Stand der Dinge wurde fast in der ganzen Ostschweiz die alte
Ordnung eingehalten. Nur in zwei Pfarreien der Didzese St. Gallen, Flawil und
Wittenbach, fand die nichtliche Feier statt. Sie vermochte an beiden Orten trotz
winterlichem, schlechtem Wetter zu den Pfarreiangehorigen noch viele Géste
aus anderen Pfarreien anzuziehen und zu erfreuen. In Flawil wurde der ganze
Ritus, von der Kanzel aus, deutsch vorgelesen und kommentiert; in Wittenbach,
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einer kleineren Gemeinde, war alles mehr intim und mit Einbezug des ganzen
Volkes. Mit dem kerzentragenden Diakon zog das ganze Volk in die dunkle
Kirche ein, bog die Knie beim jeweiligen vom Aufflammen eines neuen Kerzen-
lichtes begleitenden ,Lumen Christi“. Das Exultet wurde in der Mitte des
Chores feierlich gesungen. Wasserweihe etc. erfolgten nach Vorschrift. Ein
grofes Erlebnis war die Taufgeliibdeerneuerung, ein wirkliches Ostern, ein
Neuauferstehen mit Christus, als neue im heiligen Wasser wiedergeborene
Christen. Alle frugen brennende an der Osterkerze entziindete Taufkerzen in
den Hinden. Die Antworten der Allerheiligenlitanei hatte schon immer das
ganze Volk gesungen. In der Zweiteilung war sie noch eindringlicher. Bei der
Kommunion des Vigilamtes gingen alle Anwesenden zum heiligen Tisch. Das
eucharistische Brot wurde von drei Priestern ausgeteilt. Das ,liturgische
Apostolat® befindet sich in dieser Pfarrei. Es versammelte die ihm bekannten
Mitfeiernden nach Abschlufl der Liturgie in seinem Hause zum Ostermahl, das
sich zu christlicher Agape entfaltete.

Genauer Bericht ist uns noch zugegangen von der Feier in der neu-
errichteten Zisterzienserabtei Hauterive bei Fribourg.

Der Zisterzienserorden hat in einem Rundschreiben eine Woche vorher
gewisse MaBregeln fir den Ritus gegeben, das heiBt, was aus dem neuen Dekret
fiir den Zisterzienserritus Geltung hat und was nicht. Im allgemeinen ist zu
bemerken, daB dieser neue rémische Osternachtgottesdienst in sehr vielen
Punkten sich der Zisterzienserliturgie nihert, die schon friiher blof eine Oration
bei der Feuerweihe, vier Prophetien, Litaniae non duplicatae etc. hatte. Die
Feuerweihe wurde an den Presbyteriumsstufen in der Kirche vorgenommen
nach Ordensvorschrift. Nach dem bei den Zisterziensern blof einmaligen Lumen
Christi ging der Konvent zur Osterkerze und ziindete seine Kerzen an. Den
Gésten (viele Pfadfinder aus Genf) iiberbrachten zwei Patres das neue Licht.
Bis zum Hochamt wurde kein elektrisches Licht angeziindet. Beim Exultet und
bei der Taufgeliibdeerneuerung, die lateinisch im Lektionenton gesungen wurde,
hielten Ménche und Laienbriider die Kerzen in den Hiinden, bis zum SchluB des
Amtes blieben sie angeziindet in den Chorstallen. Die Fratres, Laienbriider und
Géste kommunizierten in der Mitternachtsmesse. Die Messe begann um etwa
23.50 Uhr und war um 0.45 Uhr beendet. Um 0.55 Uhr begann der Gesang der
feierlichen Mette (mit zwdlf Psalmen, zwolf Lesungen, zwblf Responsorien ete.)
wie es die Regel der Zisterzienser vorschreibt. Das wunderbare Invitatorium
hatte nun seinen festlichen Platz als Fortsetzung des Vigiliengottesdienstes.
Die ganz gesungene Messe war beendet um 2.40 Uhr. Die Laudes wurden dann
am Morgen bei Tagesbeginn gesungen.

In den Pfarrkirchen aller gréBeren Orte der Westschweiz fand die nichtliche
Feier statt, und iiberall war grofie Freude und Begeisterung dariiber.

Ebenso war es im Tessin, wo der Bischof in seiner Kathedrale selbst zele-
brierte. Nur in den kleineren Orten hielt man da und dort noch die alte Ordnung
inne, doch lduteten die Osterglocken iiberall erst beim Beginn des Ostermorgens.

In den Pfarreien der Stadt Basel war ein groBes osternichtliches Feiern und
auch an manchen anderen Orten des Bistums, leider nicht am Residenzort
Solothurn, da man Klerus, Ministranten und Volk zuerst vorbereiten wollte auf
die neue Art der Feier. Das war noch fiir manche Orte der Grund, warum am
Bisherigen festgehalten wurde, Sogar Pfarrherren, die schon lange mit Sehnsucht
und Freude die Ostervigilfeier in der Nacht erwartet und erbetet hatten, hielten
mit Bedauern den Gottesdienst am Karsamstagmorgen, weil sie Angst hatten
vor einer Improvisation.

Die Hauptsache ist, daf3 iiberall da, wo freudig und mutig dem Neuen zu-
gestimmt und der neue Ritus gewagt wurde, Klerus und Volk begeistert mit-
machten und daBl selbst solche, die anfénglich noch skeptisch waren, nach
Miterleben der Feier im Innersten beriihrt waren und sich dem Geheimnis der
Auferstehung niher gekommen fiihlten. Sie waren es in Tat und Wahrheit.

Dr. M. W. Lehner

54



Deutsehland

OSTERVIGIL IM AACHENER DOM

Viele Gldubige haben in diesem Jahre zum erstenmal wieder den Kar-
samstag als den Tag der Grabesruhe des Herrn verstanden. Die Worte aus
unserem gesungenem Kreuzweg (R. Schaumann — H. Simon):

+Es ist so tiefe Nacht, noch tief’re kann nicht werden.

Und doch dies Licht auf Erden, dies Licht: Es ist vollbracht!“
Diese Worte schienen noch in der Kirche nachzuhallen, als am Morgen die
Metten gesungen wurden, an denen, wie an allen Kartagen, der Bischof mit
dem Domkapitel und die Kleriker des Priesterseminars teilnahmen; die Knaben
des Domchores hatten die Gesinge libernommen.

In spiter Abendstunde versammelten sich frotz des schlechten Wetters
zahlreiche Glidubige vor dem Dom. Im Vorraum zum Oktogon, zwischen dem
alten Bronzeportal und den antiken Symbolen der Birin und des Pinien-
zapfens, die frither die Koénige beim Einzug zur Kronung empfingen, entziindet
jetzt der Bischof das heilige Feuer und weiht die Osterkerze. Statt der irdischen
Konige zieht ein der Konig der Herrlichkeit. Wie sinnvoll an diesem altehr-
wiirdigem Orte das Wort, das auf einmal die Jahrhunderte der Geschichte
zusammenrafft: ,Christus gestern und heute, Anfang und Ende, Alpha und
Omega.“ Das haben wir in diesen Jahren erfahren: ,Sein sind die Zeiten.”
Sein waren die Zeiten, da das Aachener Notkreuz in néchtlichem BuBgang
durch die Lande getragen wurde — es wird noch immer von vielen Leid-
tragenden verehrt und geschmiickt —, Sein ist auch dieses gesegnete Jahr 1951,
das zum erstenmal der Osterkerze eingeritzt wird in dieser Nacht. ,Sein ist
die Herrlichkeit und das Reich® das ist ja der Sinn dieses Gottes-
hauses. Seit tiber tausend Jahren ist die ganze vielfdltige Schonheit der Aus-
druck der Herrlichkeit des Herrn und Seines Reiches, davon das irdische ein
Abbild sein sollte! Wunderbar tréstend — denn wir erfahren ja schmerzlich,
daB die Herrschaft Christi noch nicht zur Vollendung gekommen ist —, und
alle Befiirchtungen durch die christliche Hoffnung iiberwindend, spricht die
Kirche durch den Mund des Bischofs:

,von Jahrhundert zu Jahrhundert in alle Ewigkeit. Amen.”
Sie 14Bt uns nicht iibersehen, auch zu Beginn der Auferstehung nicht, daf
Christus diesen endgiiltigen Sieg durch Leiden erkauft hat, sie erinnert beim
Einfiijgen der Weihrauchktérner an den Karfreitag:
,Durch Seine heiligen, glorreichen Wunden
beschiitze und erhalte uns Christus der Herr.“
Und nun wird im Zeichen sichtbar was die 14. Station des Kreuzweges

angoe Alles Leben ruht in diesem Tod.

Felsen beben. Ahre keimt das Brot.

Nacht wird Helle und das Siegel fallt.

Auf die Schwelle tritt der Held.
Nur im Sinnbild, das aber Teil hat am angedeuteten Sein, kann dag gottliche
Wirken den Sinnen verstindlich gemacht werden.

Die am offenen Portal harrende Menge sieht das Licht der am neuen
Feuer entziindeten Osterkerze aufleuchten, sie vernimmt den Ruf des Diakons:
,Lumen Christi!“ und antwortet niederkniend: ,Deo gratias!“ Dann stromen
die Gliubigen dem Zuge der Prozession in die dunkle Kirche nach. Zur Rechten
und zur Linken stehen in der Vorhalle Mefidiener, wie fromme Wéachter am
Eingang des Tempels, mit brennenden Fackeln und teilen das geheimnisreich
geweihte Licht den Kerzen mit. Die Lichter mehren sich, immer festlicher wird
der nachtdunkle Raum des hohen Oktogons erhellt. Es gilt, das Licht des Auf-
erstandenen, als dessen Sinnbild die Osterkerze iiber den Hiuptern der Gliubi-
gen schwebt, lichtvoll zu feiern. Jetzt wird sie, allen sichtbar, zwischen Chor-
halle und Oktogon aufgestellt. Der dreifiifige Kupferleuchter ruht auf den
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marmornen Sockeln des ehemaligen Dreikonigsleuchters, umgeben von golden
blithenden Biischen, der leuchtenden Pracht des Friihlings. Ohne den Aachener
Dom zu kennen, kann man sich schwerlich einen Begriff machen von der Sinn-
trichtigkeit dieser nichtlichen Feier an diesem Orte. Uber dem roémischen
Fundament, wo schon ein vorkarolingischer Altar gestanden hat, erhebt sich
der Osterleuchter, strahlt das Lumen Christi, des Herrn der Geschichte, des
wahren Gottes, des Erlosers aller Menschen und Volker.

In der Hohe, unter den Bogen des Umgangs, brennen, wie es wohl auch in
fritheren Jahrhunderten an Festen iiblich war, zu beiden Seiten wiederum
sieben Kerzen, auf kupfernen Leuchtern von Balken getragen. Wahrhaft eine
Nacht des Lichtes!! O vere beata nox! Laetetur et mater Ecclesia. Das haben
sicher in dieser Stunde viele begriffen, die nie oder selten an der bisher vor-
weggenommenen Feier der Auferstehung teilgenommen hatten. Und weil sie
dieses Mal auch der feierlichen Taufwasserweihe beiwohnen konnten, ergab
sich die Tauferneuerung als innerlich notwendige Folge. Es war nicht die
kindlich fromme der Erstkommunikanten, sondern eine ménnlich ernsthafte
Absage an den Satan in dieser Osternacht 1951.

Und nun stelle man sich noch vor, wie in diesem geschichtstrichtigen und
geheiligten Raum zu Beginn der Opferhandlung der Kyrie-Ruf klang, der
erste Anruf des Herrn in der Glorie nach seinem bitteren Leiden und Sterben!
Dieser Augenblick, diese hochheilige Nacht lieBen etwas von der Herrlichkeit
und Majestdt des Kyrios ahnen: da hing an der riickwiartigen (noch proviso-
rischen) Wand der Gekreuzigte, am Karfreitag enthiillt, da schimmerte auf der
Palla d'oro des Altares das Bild des thronenden Christus, da brannte das
lebendige Licht der Osterkerze im heiligen Geviert, dessen Wolbung im Mosaik
den Thron des Lammes und die Taube des Geistes zeigt. Und es geschieht auf
dem Altar, was historisch einmal geschehen ist und im Mysterium unaufhor-
lich gegenwirtig wird: die Opfertat Christi: Der Gekreuzigte ist der Auf-
erstandene! Kyrie eleison! A. Carl

DIE OSTERNACHT IN MUNSTER

In welchem MaBe die Erlaubnis zur Verlegung der Karsamstagliturgie in
die Osternacht dem in Jahren und Jahrzehnten gewachsenen Empfinden weiter
Kreise entsprach, bewies die fiir das ruhige und konservative Temperament
der Westfalen, Stidoldenburger und Niederrheiner iiberraschend schnelle und
allgemeine Reaktion im Bistum Miinster. Obwohl der ErlaB erst verhilfnis-
miBig spdt zur Kenntnis kam, wurde die néchtliche Feier der Ostervigil bereits
in diesem Jahr zur Regel In der Dibzesanhauptstadt vollzog der Bischof,
Dr. Michael Keller, selbst den erhabenen Ritus in der Stadt- und Marktkirche
St. Lamberti, die bis zu geniligender Wiederhersteliung des zerstorten Domes
als Prokathedrale dient. Hier, wie in den ilibrigen Pfarrkirchen der Stadt, war
die Beteiligung an der néchtlichen Feier iberaus grof3 und der Eindruck
gleich stark. Dadurch, dal man rechtzeitig fiir alle Teilnehmer Kerzen besorgt
hatte, kam die tiberwiltigende Lichtsymbolik machtvoll zur Geltung. Zusammen
damit prigte die Weihe des Taufwassers vor aller Augen und die Wieder-
holung des Taufgeliibdes vor der brennenden Osterkerze den doppelten Sinn
des liturgischen Geschehens, die Auferstehung des Herrn und unsere eigene mit
Ihm, tief ein. Die in der neuen Fassung des liturgischen Formulars allgemein
intendierte aktive Beteiligung der Gldubigen wirkte sich in diesen Punkten,
wie auch sonst liberzeugend aus. Die Freude war grof3 und allgemein. Sie hatte
etwas von jenem heiligen Enthusiasmus, der die pneumatische Mitgift der
urchristlichen Osterfeier ist. So hat auch hier die Wiederverlegung der Vigil-
feier in die Osternacht, abgesehen von ihrer hohen objektiven Bedeutung fir
einen sinngerechteren Vollzug des Kultes, GroBes fiir die Veranschaulichung
des Auferstehungsglaubens und die Verlebendigung des Taufbewuf3tseins
gewirkt, zwei Dinge, auf die es in der gegenwirtigen Weltstunde entscheidend
ankommt. Dr. Gottfried Hasenkamp
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Photo: Landesbildstelle Salzburg

Im Vorjahr entdecktes Fresko in der ,Agydiuskapelle” der Katakomben, (Die Monchsgestalten stellen den heiligen Benedikt und den heiligen Agydius dar.)
Siehe Tafel 2.
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DIE EUCHARISTISCHE NUCHTERNHEIT

Das Indult des Heiligen Offiziums vom 24. November 1950
{Zahl 620/50), durch welches die bisher in Osterreich geltenden Dispensen
vom Gebot der eucharistischen Niichternheit in ganz bedeutsamem Umfang
vereinheitlicht und erweitert wurden, hat sicher besonderes Interesse an
der Rechtsgeschichte dieses Gesetzes hervorgerufen.

Unter dem Gebot der eucharistischen Niichternheit versteht man jene
Normen des kanonischen Rechtes, welche sowohl dem Priester vor der Dar-
bringung des heiligen Opfers als auch allen Glidubigen vor dem Empfang
der heiligen Kommunion véllige Enthaltung von Speise und Trank auch
in der geringsten Menge seit Mitternacht zur strengen Pflicht machen
(cc. 808, 858).

Ratio legis war zu allen Zeiten die Ehrfurcht vor dem hochheiligen
Sakrament der Eucharistie. Es sollte durch diese Vorschrift allen zum Be-
wuBtsein kommen, daB die Eucharistie, die Speise der Seele fiirs ewige
Leben, jeder irdischen Nahrung vorangehen soll. Speise und Trank er-
halten unser irdisches Leben. Die Enthaltung davon vor dem Empfang
der heiligsten Eucharistie soll uns Mahnung sein, daf} in uns alles, was die
engste Verbindung mit Christus, unserem wahren und ewigen Leben, be-
eintrichtigt, vor der heiligen Kommunion sterben soll, damit die Speise
fiirs ewige Leben in ihrer ganzen Gotteskraft sich voll auswirken kénne.
Essen und Trinken vor der heiligen Kommunion schlieft zudem immer
wenigstens die entfernte Gefahr in sich, daBl zumindest ein Ubermal3 eine
Verunehrung der Eucharistie verursachen konnte.

So zeigt die ratio legis, wie sehr die Vorschriften der Kirche iiber die
eucharistische Niichternheit durch das géttliche Recht ,,sancta sancte trac-
tanda sunt” nahegelegt werden. Dennoch sind sie einzig Normen des
kirchlichen Rechtes, die von der hoheitlichen Gewalt der Kirche erlassen
wurden und den Zeitverhiltnissen entsprechend geiindert werden kénnen.
Nach den allgemeinen Rechtsgrundsitzen hat darum auch nur die oberste
kirchliche Autoritit das uneingeschrinkte Recht, von dieser Vorschrift
einzelnen Gldubigen, den Glaubigen ganzer kirchlicher Verwaltungsbezirke
oder ganzen Personengruppen Nachsicht in gréferem oder geringerem
Ausmal3 zu gewithren.

Der oberste kirchliche Gesetzgeber, der fiir die Erteilung solcher
Dispensen allein zustindig ist, iibt diese Dispensgewalt durch das Heilige
Offizium und durch die Sakramentenkongregation aus. Ersteres erteilt
Priestern Dispens vom Gebot der eucharistischen Niichternheit vor der
Zelebration der heiligen Messe, letztere allen Glaubigen, daB sie die heilige
Kommunion empfangen diirfen, obwohl sie im kirchenrechtlichen Sinne
nicht mehr niichtern sind (Vergl.: cc. 247, § 5; 249, § 2).

Unser Herr Jesus Christus hatte nach dem rituellen Ostermahl im
Kreise seiner Apostel das Opfer des Neuen Bundes gefeiert. Nach dem
Genul3 des Osterlammes, des Vorbildes des neutestamentlichen Opfers,
waren seine Apostel Géste am Opfermahl des Neuen Bundes. Viter und
Theologen betonen, Christus habe das eucharistische Opfer nach dem Oster-
mahl eingesetzt, daB3 so das Vorbild seiner Erfilllung voranginge, dem un-
blutigen Opfer unmittelbar das blutige folge und daf3 dieses heilige Opfer-
mahl als ergreifendes Abschiedsmahl den Aposteln zeitlebens ganz tief im
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Gedichtnis hafte. Mit voller GewiBBheit steht fest, dal Christus und seine
Apostel das eucharistische Opfer feierten, ohne niichtern zu sein.

In Nachahmung des letzten Abendmahles war in der Urkirche der
Brauch verbreitet, mit der Eucharistiefeier ein Liebesmahl, die Agape, zu
verbinden. So sollte die Gottesliebe, die im Opfer ihre Kronung fand, sich
in der Liebe zu den bevorzugten Briidern der Gemeinde, den Armen, aus-
wirken. Davon berichten etwa die Apostelgeschichte (Vergl.: Act. Ap. 2,46.),
Paulus im 1. Korintherbrief (Vergl.: 1 Cor. 11, 20 ff.) und Ignatius von
Antiochien (Vergl.: ad Smyrmn., c. 8; PG 5, 713 B.). Doch in welcher Reihen-
folge Agape und Eucharistiefeier mitsammen verbunden waren, steht nicht
fest. Sie diirfte nicht iiberall und nicht stindig gleich gewesen sein. Die Be-
richte sind jedenfalls verschieden: Johannes Chrysosthomus berichtet
(Vergl.: In dictum Pauli ,,oportet haereses esse”; PG 51, p. 257, 8.), dals
die Agape dem eucharistischen Opfer folgte; Augustinus dagegen laBt er-
kennen (Vergl.: Ep. 54 ad Januar, CSEL 34/2, p. 167, 3.), daB in Afrika
der gegenteilige Brauch in Ubung war. Wo immer die Agape der
Eucharistiefeier folgte, geschah dies sicher, weil man dies ob der dem
heiligsten Sakrament geziemenden Ehrfurcht geziemender fand.

Solange man zur Eucharistiefeier am Abend zusammenkam, war es
wohl selbstverstindlich, daBl man — von den Ausnahmefillen der Stations-
gottesdienste abgesehen — keineswegs niichtern am heiligen Opfer teil-
nahm. Doch schon zur Zeit der Verfolgungen feierte man das eucharistische
Opfer auch morgens. Dann hat man sicher schon in frithester Zeit die heilige
Kommunion niichtern empfangen, doch war dies selbstverstindlich, da es
iiberhaupt nicht iiblich war, am Morgen eine Mahlzeit zu sich zu nehmen.
So war es, so oft man das eucharistische Opfer am Morgen feierte, von
Anfang an Brauch, die heilige Kommunion niichtern zu empfangen, doch
war dies weder durch Satzung noch durch Gewohnheit vorgeschrieben.

Tertulian (Vergl.: ad uxorem, 1.2, c.5; PL 1, 1296 A.) erwidhnt es
als einen ganz selbstverstindlichen Brauch, daB, wer daheim — wie dies
damals moglich und iiblich war — die Kommunion zu sich nahm, vorher
keine andere Speise a3, Dieser Brauch wird freilich nicht von allen Autoren
als Beleg fiir eine Rechtsgewohnheit, vor dem Empfang der heiligen Kom-
munion niichtern zu bleiben, gewertet. Mit aller Kiarheit sprechen Johannes
Chrystosthomus und Ambrosius davon, daB es zu ihrer Zeit strenge ver-
phlichtendes Gewohnheitsrecht war, die heilige Kommunion niichtern zu
empfangen (Vergl.: S. Chrys., hom. 27 in ep. 1 Cor., n. 5; PG 61, p. 231, 23;
S. Ambr., Expos. psalmi 118, 8 n. 48; CSEL 62, p. 180, 3.).

Zur Zeit des heiligen Augustinus war die Gewohnheit, vor dem Emp-
fang der heiligen Kommunion die eucharistische Niichternheit im heutigen
Rechtssinn zu beobachten, zweifellos zur strenge verpflichtenden Rechts-
gewohnheit in der Gesamtkirche geworden. Mit voller Klarheit spricht
dies Augustinus selbst aus (Vergl.: ep. 54 ad Januar, n. 5, 6 sq; CSEL 34/2,
165, 1.), der betont, daB3 dies immer so gewesen sei. Es mul sich also um
eine uralte Gewohnheit gehandelt haben, die nahezu in die Zeit der Apostel
hinaufreicht. Doch sprechen die Verbindung von Eucharistiefeier und Agape
und der urspriingliche Brauch, das heilige Opfer am Abend zu feiern, gegen
die von manchen Theologen vertretene Auffassung, daB das Gebot der
eucharistischen Niichternheit auf apostolische Anordnung zuriickgehe.

Verschieden war damals einzig und allein die Praxis am Griindonners-
tag, an dem mancherorts und ausnahmsweise in Nachahmung des letzten
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Abendmahles die Eucharistiefeier erst nach eingenommener Mahizeit be-
gangen wurde. Von der Zeit des heiligen Augustinus an wurde das gesamt-
kirchliche Gewohnheitsrecht durch eine Reihe von Partikularkonzilien, vor
allem in Afrika, zum teilkirchlichen Satzungsrecht.

Diese gesamtkirchliche Rechtsgewohnheit der eucharistischen Niich-
ternheit kannte im frithen Mittelalter einige wenige Ausnahmen: Es war
damals — so wie spiter zu allen Zeiten — gestattet, den Kranken, die sich
in Todesgefahr befanden, die heilige Wegzehrung zu reichen, auch wenn
sie nicht mehr niichtern waren. Damals wurde auch in der lateinischen
Kirche den Kindern unmittelbar nach der Taufe die heiligste Eucharistie
gespendet. Fiir diesen Fall bestimmte das Sacramentarium Gregors des
GroBen ausdriicklich (Vergl.: sub rubr. ,,Sabbato Sancto™; PL 78, 90 C.),
daB die Kinder vorher gestillt werden diirfen. Doch auch in anderen Fillen
wurde Kindern, die noch nicht zum Gebrauch der Vernunft gekommen
waren, die heilige Kommunion gereicht, obwohl sie vorher etwas gegessen
hatten, dies besonders dann, wenn an sie die bei der Eucharistiefeier iibrig
gebliebenen heiligen Gestalten verteilt wurden. Eine ziemlich allgemeine
Ausnahme von dieser Rechtsgewohnheit bestand am Griindonnerstag, an
dem es lange iiblich war, die heilige Kommunion nach eingenommener
Mahlzeit zu empfangen. In manchen Gegenden war es schlieBlich Brauch,
unmittelbar nach dem Hinscheiden den Begribnisgottesdienst mit der
heiligen Messe 'zu feiern, auch wenn kein Priester mehr der sonst geltenden
Norm der eucharistischen Niichternheit entsprechen konnte, Allmihlich aber
wurde dieser Brauch miB3billigt, erhielt sich aber mancherorts noch lange Zeit.

Gratian nahm das Gebot der eucharistischen Niichternheit in sein
Decretum auf (Vergl.: c. 16, C VIIL, q.1; c. 49, dist. 1, de cons.; c. 54,
dist. 2, de cons.; c. 2, dist. 91, de cons.). Die Dekretalen Gregors IX. weisen
darauf hin, daB es dem binierenden Priester sogar verboten sei, in der
ersten Messe die Ablution zu nehmen, da sie die vorgeschriebene Niich-
ternheit brechen wiirde (Vergl.: c. 5, X, III, 41). Die Scholastiker be-
trachten die Niichternheit als wichtigste leibliche Vorbereitung auf Zele-
bration der Messe und Empfang der heiligen Kommunion. Das Konzil von
Konstanz sah sich veranlaBt, gegen die Hussiten die eucharistische Niichtern-
heit einzuschirfen und zu verteidigen. Noch heftiger als sie trat dann
Luther gegen die ,,Heuchelei” auf, daB} jemand unwiirdig sein solle, an
diesem Tage das Abendmahl zu empfangen, wenn er auch nur einen
Tropfen Wasser geschluckt habe.

In der Folge bis zur Kundmachung des Kodex machte das Gebot der
eucharistischen Niichternheit keine nennenswerte Entwicklung mehr mit.
Die liturgischen Biicher schrieben strengstens vor, dafl sowohl der Priester,
der zelebrieren will, als auch der Gldubige, der kommunizieren will, von
Mitternacht an nichts esse und nichts trinke. Ausnahmen sahen sie nur fiir
die Wegzehrung vor. Erst der groBe Papst der eucharistischen Bewegung,
Pius X., gestattete am 7. Dezember 1906 im Dekret ,,Post editum®, dal3
Kranke, die schon seit Monatsfrist darniederliegen ohne Aussicht auf baldige
Heilung, die heilige Kommunion einmal oder zweimal in der Woche emp-
fangen diirfen, obwohl sie die vorgeschriebene Niichternheit nicht be-
- obachten kénnen. :

Bis zu dieser Zeit wurde das Gebot der eucharistischen Niichternheit
mit einer uns heute kaum mehr verstiandlichen Strenge gehandhabt. Es stand
vollig auBer Zweifel, daB etwa ein Priester, der auch nur aus Versehen
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etwas Speise oder Trank zu sich genommen hatte, nicht mehr zelebrieren
diirfe, auch wenn dadurch eine grof3e Zahl von Gldubigen keiner Sonntags-
messe beiwohnen kénne. Viele betrachteten ja, wenn auch zu Unrecht,
die eucharistische Niichternheit als apostolische Vorschrift, ja geradezu als
Vorschrift géttlichen Rechtes, die — auBer den ausdriicklich vorgesehenen
wenigen Ausnahmen — liickenlos beobachtet werden miisse. Die Causae
excusantes muliten von ganz auBergewohnlicher Schwere sein. Es durfte
etwa ein Priester das von einem anderen begonnene heilige Opfer vollenden,
wenn dieser durch plétzliche Erkrankung oder Tod dazu nicht mehr in der
Lage war.

Das vorkodikarische Recht, das hinsichtlich der Kranken durch
Pius X. etwas gemildert worden war, iibernahm der Kodex, der die eucha-
ristische Niichternheit in c. 808 den Priestern vor der Zelebration der
heiligen Messe und in c. 858 allen Glaubigen vor dem Empfang der heiligen
Kommunion vorschreibt.

Im Kodex wurde dann auch die Zustindigkeit der Kardinalskongre--
gationen geregelt. Dies deutete auf groBere Bereitschaft zur Dispens-
gewihrung hin. Die beiden Weltkriege und die Verfolgung der Kirche in
manchen Lindern brachten nun iberreiche Gelegenheit, Dispensen vom
Gebot der eucharistischen Niichternheit, die vor dem Kodex héchstens in
seltenen Fiillen aus 6ffentlich-rechtlichen Griinden gewihrt worden waren,
zu erteilen. Immer groBziigiger und milder wurde die Dispenspraxis auf
diesem Gebiete. Hiufig wurde durch Dispensen der Zeitpunkt, von wann
an die Niichternheit zu beobachten ist, auf wenige Stunden vor der Zele-
bration, bzw. vor dem Kommunionempfang verlegt. Der Apostolische Stuhl
begniigte sich vielfach auch damit, daB nur eine gemilderte Form der
Niichternheit beachtet werde, die darin bestand, da3 nur Enthaltung von
festen Speisen und alkoholischen Getriinken beobachtet werden mubBte.
SchlieBlich wurde sogar Priestern vor der Zelebration der heiligen Messe
Dispens von der eucharistischen Niichternheit aus rein privaten Griinden
gewihrt, so daB sie auch andachtshalber zelebrieren durften, ohne vorher
das Gebot der Niichternheit in seiner vollen Strenge beobachtet zu haben.

Von den allgemeinen Indulten, die bisher Lindern mit irgendwie
normalen Verhiltnissen gewihrt wurden, geht wohl das eingangs erwiihnte
Indult des Heiligen Offiziums fiir Osterreich am weitesten. Es sieht folgende
Dispensen vor:

Priester, die nach 18 Uhr zelebrieren miissen, und Gliubige, die in
heiligen Messen nach 13 Uhr kommunizieren wollen, brauchen nur drei
Stunden lang Enthaltung von festen Speisen und eine Stunde lang Ent-
haltung von fliissiger Nahrung zu beobachten.

Das Indult schreibt vielen Priestern und Gldubigen nur eine sehr milde
Form der eucharistischen Niichternheit vor. Diese besteht darin, daf3 so wie
bisher von Mitternacht an villige Enthaltsamkeit von fester Nahrung und
von alkoholischen Getrinken vorgeschrieben wird, wihrend fliissige Nah-
rung und Medikamente in fester oder fliissiger Formy bis unmittelbar vor
der Zelebration oder der Kommunion genommen werden diirfen.

Diese gemilderte Form der eucharistischen Niichternheit haben Priester
zu beachten, welche nach 9 Uhr zelebrieren miissen oder welche an Sonn-
tagen oder gebotenen Feiertagen wiederholt zelebrieren miissen, ferner
Priester, welche das 60. Lebensjahr schon vollendet haben und solche, die
krank oder von schwiichlicher Gesundheit sind.
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DIVINO AFFLATU

Die Seligsprechung Papst Pius X. hat in der theologischen Literatur
der ganzen katholischen Welt die Verdienste seines Pontifikates vor allem
fiir die eucharistische und liturgische Bewegung hervorgehoben. Unsere
Zeitschrift darf darauf verweisen, daff wir bereits im Jahre 1948 in zwei
ausfiihrlichen Beitrigen, die Wirkung der Kommuniondekrete und die
Verpflichtungen, die sich auch fiir die Pastoral der Gegenwart aus den
noch immer zu wenig erfiillten Einzelbestimmungen der Dekrete ergeben,
hingewiesen haben.”)

Beim Uberblick iiber die verschiedenen Wiirdigungen des Lebens-
werkes Pius X. scheint uns jedoch aufler dem eben genannten, unabschitz-
baren Verdienst des seligen Papstes fiir die eucharistisch-liturgische Er-
neuerung im engeren Sinn, mehr als dies in diesen Wochen geschah, auch
auf die Bedeutung des Dekretes ,Divino afflatu“ vom 1. November
1911 hingewiesen werden zu sollen.,

In diesem Dekret singt der Papst, der sich das ,,Omnia instaurare in
Christo zum Programm seines Pontifikates gesetzt hatte, ein hohes Lob-
lied auf die Wiirde und die Bedeutung der Psalmen. Manche der herr-
lichen Viterstellen fiir das Psalmengebet, die sich in jenem Dekret finden,
hat auch Pius XII. fiir sein Rundschreiben iiber die heilige Liturgie
»~Mediator Dei mit iibernommen, so das wunderbare Ambrosius-Zitat

*) Kanonikus A. Kusche, Das Reformwerk Pius X.: 1. Das Kommuniondekret (,Hei-
liger Dienst”, F1.5/6, 1948, S, 67 ff.), 2. Das Friihkommuniondekret Pius X, (ebda. Fl 7/8,
1948, S. 100 ff.).

Vor dem Empfang der heiligen Kommunion diirfen sich mit dieser
milden Formu der eucharistischen Niichternheit folgende Gliubige
begniigen:

Personen, welche das 60. Lebensjahr schon vollendet haben;
Kranke und schwiichliche Personen:

Hoffende und stillende Miitter;

Gliubige, die nachts ihren Berufspflichten nachkommen miissen;
Gliiubige, die sich in nichitkirchlichen Internaten, Lagern oder Ge-
meinschaftshiusern ihnlicher Art befinden;

Gliubige, die einen weiten Kirchweg haben (4 Kilometer);

Schiiler an jenen Wochentagen, an denen sie Schulmesse haben;

. Gliubige, die erst nach 9 Uhr die heilige Kommunion empfangen.

Das Indult wurde zunichst auf ein Jahr gewahrt. Es ist wohl damit zu
rechnen, dafl es nach Fristablauf wieder verlingert werden wird. Dieses
Indult diirfte zuniichst wohl ein gewisser AbschluB in der Dispenspraxis
auf diesem wichtigen Gebiete der kirchlichen Disziplin sein und zeigt den
ganz grundlegenden Wandel, den sie im Laufe von wenigen Jahrzehnten
mitgemacht hat.

S0t L B (€0 o

Univ.-Prof. Dr. Carl Holbdck,
dzt. Dekan der Theologischen Fakultdt Salzburg
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»Der Psalm . ... ist Segen fiir das Volk, Lob Gottes, Preislied das Volkes
Zustimmung aller, Wort der Gesamtheit, Stimme der Kirche, lautes
Bekenntnis des Glaubens, volle Ergebung in den allerhéchsten Willen,
Erlosungsgliick, Jubelruf, Jauchzen der Freude” (Ambrosius, Enarrat.
in Ps. 1, n. 9).

Papst Pius X. sagt nun in seinem Erlafl, wie im Laufe der Jahr-
hunderte die Zahl der Heiligen immer gréfer geworden sei und ihnen
zu Ehren auch die Offizien und Mepfeiern, so daf3 es geschehen konnte,
daf} die fiir die Sonntage und fiir die Ferialtage bestimmten Psalmen
verstummiten. Dariiber wurde, wie die Bulle Pius X. sagt, von vielen maf-
gebenden Kreisen der Kirche Klage gefiihrt und die Bitte an den Aposto-
lischen Stuhl gerichtet, die alte Ordnung wiederherzustellen, Der Papst
sagt in seinem Erlaf, daf} durch den so hdufigen Ausfall vieler Psalmen
den zum Offizium verpflichteten Priestern viele Hilfen in der Vollfithrung
. des gétilichen Offiziums entzogen wiirden, daf3 aber auch bei der mensch-
lichen Gebrechlichkeit zur wiirdigen und aufmerksamen Erfiillung des gott-
lichen Dienstes die Abwechslung (varietas) ,,quam maximae opportuna™
sei. Es ging also darum, jene Verteilung der Psalmen wiederherzustellen,
die von den Benediktinern nach den Bestimmungen ihrer Regel schon seit
je so eingehalten wurde.

Wenn wir im Jahre der Seligsprechung Pius X., vierzig Jahre nach Er-
scheinen von ,,.Divino afflatu”, die Entwicklung in diesem Punkt iiber-
blicken, dann ist es von Interesse, die Briicken zu schlagen von den
Zielsetzungen jenes pdpstlichen Rundschreibens zu den Bestrebungen der
Brevier- und Missale-Reform unserer Zeit. So weist die Bulle darauf hin,
daf} durch die Neuordnung dem Klerus, der in der Seelsorge steht, keine
neue Last auferlegt werden, sondern vielmehr eine harmonische Einteilung
gewihrleistet werden solle. Ein Zielgedanke also, der auch bei den Brevier-
Reforntbestrebungen unserer Zeit durchaus im Vordergrund steht. Ferner
weist dieses pipstliche Rundschreiben vom Jahre 1911 auf die ,intima
conjunctio™ hin, die zwischen den Psalmen und dem géttlichen Officium,
sowie der Mefliturgie besteht, so daff Pius X. seine Bulle den ersten Schritt
zu einer Reform des romischen Brevieres und Missale nennt. (,,Nemo non
videt per ea, quae hic a Nobis decreta sunt, primum Nos fecisse gradum
ad Romani Breviarii et Missalis emendationem.”) Mit diesem: Blick in die
Zukunft hat Pius X. im Jahre 1911 als erste Anfinge dieser Reform die
damals verordneten Einzelbestimmungen erlassen: Die Wiedereinsetzung
der Scriptura occurrens in ihre Ehrenrechte und die Wiederherstellung der
durch ihr hohes Alter ehrwiirdigen Sonntagsmessen, sowie der Ferial-
messen, vor allem der Fastenzeit und der Quatemberzeiten.  Wenn wir
von unserem Standpunkt, vom Jahre der Seligsprechung des grofen Papstes,
auf diese Entwicklung zuriickschauen, dann erkennen wir dankbar das
Walten des Gotilichen Geistes: Die Restauration der Ostervigil, um ein
Beispiel zu nennen, das uns im Augenblick so nahe liegt, wire nie mog-
lich gewesen und kinnte nie Wirklichkeit werden ohne voraufgegangene
Restauration der Liturgie der Quadragesima.
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SAMMLUNG IN DER ZERSTREUUNG

Liturgie der Diaspora

L

Es gab eine noch nicht allzuweit zuriickliegende Zeit, da war die
katholische Diaspora im protestantischen Deutschland und wahrscheinlich
auch in anderen Gebieten Europas stolz auf ihre ,,Frontmanieren”. Je
schlichter und formloser ein Gottesdienst gehalten wurde, desto inniger
sollte er sein, Vielleicht spielte hier ein der Unkenntnis entspringender
Minderwertigkeitskomplex dem protestantischen Gemeindeleben gegen-
iiber die entscheidende Rolle. Hier schien alles viel erfiillter und zu Herzen
gehender als in der kahlen lateinischen Formen- und Formelwelt des
rémischen Katholizismus. Das liberale Denken des vorigen Jahrhunderts,
dem das personliche Erlebnis, das Angesprochen- und Erschiittertsein, die
Erbauung des einzelnen als Hauptziel des Gottesdienstes erschien, der
eigentlich nur stimmungsmiBig die ,groBe Predigt zu umrahmen hatte,
hat seinen Teil zu dieser Fehlhaltung beigetragen. Je protestantischer und
gefithlvoller, je ,deutscher und inniger ein Gottesdienst war, desto
wesentlicher schien er vielen Gldubigen der Diaspora. Die liturgischen
Hochformen wurden als zeitfremd mit ehrfurchtsvoller Distanz betrachtet,
wo man ihnen in reiner Bliite, wie etwa in den Benediktinerkléstern,
begegnete, wo ihnen barocke Volksfrommigkeit siidlindischer oder sla-
wischer Herkunft beigemicht war, wurden sie mehr oder weniger offen
belichelt. '

11,

Heute ist das ganz, ganz anders geworden. Die Ursachen fiir diese
Gestaltwandlung der liturgischen Diasporafrémmigkeit liegen tief. Die
politischen Ereignisse der Hitlerjahre und vor allem der Nachkriegszeit
haben die deutsche Diaspora mit einer Gegenkraft konfrontiert, vor deren
Wucht die Spannung und heimliche Konkurrenz mit den protestantischen
Christenbriidern herabgemindert erscheint. Zudem ist gerade die innerste
Herzkammer des Protestantismus heute im Begriff, sich mit liturgischem
Blutstrom zu fiillen und ihn langsam in die entferntesten Adern dieses
weitverzweigten Korpers auszusenden. Gerade dort, wo das protestantische
Denken am ernstesten und zugleich am schépferisch-lebendigsten begriffen
wird, ist die Abkehr vom liberalen Erbauungsgottesdienst, von der rhe-
torisch brillierenden Moralpredigt am entschiedensten erfolgt. Wir wissen
heute mehrere Fille von protestantischen Priestergemeinschaften, die bei
ihren periodischen Zusammenkiinften ein allerdings landessprachliches
Stundengebet halten, das sogar eine spitabendliche oder frithmorgendliche
Matutin umfaBt. Das gregorianische Respondieren beim Hauptgottesdienst
ist eine allgemeine Gepflogenheit geworden und mehr und mehr tritt der
Mahl-Charakter, der Hauptgottesdienst, in das Blickfeld der prakti-
zierenden Gemeinde. So ist also dieser unausgesprochene Gegenpol ohne-
dies und auf Grund einer inneren Eigenentwicklung heute im Schwinden
begriffen. Aber etwas noch Entscheidenderes ist hinzugetreten. Die lebens-
gefihrliche Bedrohung der christlichen Substanz durch den bolsche-
wistischen Totalstaat, iiber deren einzelne Formen von der raffiniertesten
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Aushohlung bis zur rohen Gewalt hier nicht ausfiihrlich gehandelt werden
soll, zwingt die gesamte Christenheit der Diaspora zu einer viel elemen-
tareren Selbstbesinnung als frither, Dem zuweilen etwas anmaBenden, fiir
gewohnlich aber durchaus umgénglichen protestantischen Staatskirchen-
tum von Preufiens Gnaden ist heute ein Heidentum gefolgt, das nicht nur
gleichgiiltig und stumpf, sondern in seinen maBgebenden Vertretern trotz
aller heuchlerischen Maske offen kirchenfeindlich, christusfeindlich, gott-
feindlich ist. Und in diesen entscheidenden Jahren, deren Ernst und
Schwere sich zur Zeit von Tag zu Tag steigert, muBte das zum Teil sehr
reichliche Gepick streng gesichtet werden. Und hier zeigte es sich, daB
zu dem unaufgebbarsten und vielleicht entscheidendsten Gut das litur-
gische BewuBtsein gehorte. Die offene Predigtverkiindung ist heute mit
hundert sichtbaren und noch mehr unsichtbaren Knebeln gehemmt, die
ausstrahlende, offentliche Caritas nahezu lahmgelegt, das Vereinsleben
gestort, zu den Andachten der Volksfrommigkeit, die ja dringend des land-
schaftlichen Gewachsenseins bediirfen, fehlt die einheitliche Gemeinde.
Flichtlinge und Vertriebene aus Schlesien, Béhmen, Ungarn, OstpreuBien
und Siebenbiirgen sind so starke Individualititen, daB man kaum einen
einheitlichen Volksstil in den durcheinander gewiirfelten Gemeinden
finden kann. Die ,tote” Liturgie ist so zum néhrendsten Lebensquell ge-
worden. Ja, man kann behaupten, daB das spontane Gemeindeleben ge-
radezu von selbst Ausdruck in liturgischen Bahnen sucht, sich solche
schafft, wenn sie nicht vorhanden sind. Die Gemeinden der Zerstreuung
(Diaspora) kénnen nur in der Sammlung bestehen. Sie verlangen nach
fester, gepriéigter Form. Privater Andachtsiiberschwang wiirde in der
Mehrzahl der Félle von den anbrandenden Wogen iiberspiilt. Einige her-
vorleuchtende Beispiele mégen das beweisen.

1L

Das alte deutsche Dresden gehort zu den zerstortesten Stidten Deutsch-
lands. Fiinfzehn Quadratkilometer Schutt bedecken seine fast ganz ver-
nichtete Innenstadt. Der graziés-wiirdige Rokokobau seiner Hofkirche ist
dem Luftangriff der grausigen Karnevalsnacht vom 13. Februar 1945 fast
ganz zum Opfer gefallen. Fiinfundvierzigtausend Menschen sind, amt-
lichen Schitzungen nach, in wenigen Stunden vor den Herrn gerufen
worden. Tag und Nacht rauchten die Scheiterhaufen mit Leichenteilen
namenloser Biirger und Fliichtlinge. Spontan und ohne kirchliche An-
ordnung erwuchs aus diesem Erlebnis eine Feier gewachsener Liturgie.
Alljéhrlich am Karnevalsabend versammelt sich um 22 Uhr die Junge und
Alte Gemeinde zum feierlichen Requiem fiir alle Toten der Schreckens-
nacht. Beim Klang der Mitternachtsglocke zieht eine Prozession wvon
Klerikern und Laien zum zerstérten Hauptaltar des Domes, iiber dessen
Hauptschiff der verhangene Winterhimmel gebreitet ist. Vorsédnger und
Schola singen im uralten Tonus die Lamentationen des Jeremias. Vor dem
zerstorten Altar erklingt das erschitternde ,,Wie ist die Stadt so wiiste,
die einst Herrin war der Volker”. Durch den zerstérten Kreuzgang zieht
die néchtliche Schar, wihrend von drauBen das Johlen der verspiteten
Faschingsbummler hineinklingt. Betrachtung und Gebet dauern ununter-
brochen, selbst bei strengster Winterkélte bis zum Morgengrauen. Litur-
gische Aschermittwochmesse beschlieBt die achtstiindige Vigil. Der nichste
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Tag ist.nicht nur strenger Fasttag, sondern zudem ein Werktag, an dem
alle Teilnehmer pilinktlich am Platz sein miissen,

Liturgie, die aus dem Volksbediirfnis erwachsen ist, wird auch am
Palmsonntag gefeiert. Hier hat Leipzig eine Form gefunden, bei der Volks-
gesang und liturgischer Text eine Einheit eingegangen sind, die jedem
Menschen ein bewuBtes Mitschreiten ermdglicht, ohne von allzu volks-
tiimlichen Brduchen iiberwuchert zu werden.

Die Tatigkeit der Oratorianer des hl. Philipp Neri zu Leipzig, die eine
Zeitlang zu den umstrittenen Formen der deutschen Vesper fiihrte, hat
sich heute wieder wesentlicheren Aufgaben zugewandt. Allwoichentlich
wird in ihrer Kirche Laudes und Messe in lateinischer Hochform bei reger
Teilnahme einer nicht eben kleinen Gemeinde gefeiert, auch die Auf-
erstehungsmatutin wird seit Jahr und Tag vor Sonnenaufgang des Oster-
morgens dortselbst lateinisch gesungen. Von der deutschen Liturgieform,
die den Tonus rectus fiir die Landessprache iibernimmt, ist man weit-
gehend abgekommen. Es war trotz allen guten Willens eben doch ein
Zwischending, bei dem keiner recht froh werden konnte. Heute ist es fast
wieder so, daB die anspruchsvollste Form der Gloria Dei den von einer
kargen und tristen Umwelt des Alltags umgebenen Christen die erstrebens-
werteste wird. In ihr erschlieBen sich die reinsten Kraftquellen fiir den,
der am letzten und reinsten Sein die Stiarke zum Bestehen des briilienden
Nichts, das ihn im bolschewistischen Staat umgibt, inbriinstig und
durstig sucht.

IV.

Und noch ein Letztes sei in diesem Zusammenhang ausgesagt: Mehr
denn je gibt es heute im deutschen Diaspora-Osten wieder Gebetsgemein-
schaften. Menschen, die, in heilsgeschichtlich ridtselvoller Weise aller
anderen Waffen des Schutzes beraubt, auf den Urquell alles Widerstandes,
alles Standhaltens zuriickgeworfen, zu ihm hingefiigt sind. Menschen, die
sich allwochentlich zum Psalmengebet, zu Komplet und Laudes zusammen-
finden. Je wesentlicher die Gemeinde, desto strenger und alles personlichen
Gefiihlsbeiwerks entkleideter die Gebetsform. Hier ist kein Klima mehr
fiir dsthetischen Spiritualismus, fiir sduerlichen Pietismus. Hier wird das
Benedictus gesprochen, aus demselben Geist, der es die Kirche am Grabe
anstimmen 1a8t.

Wir verraten kein Geheimnis, wenn wir mitteilen, dafl es viele solche
Menschen, die eine Insel des Seins im Nichts verkoérpern wollen, zu den
benediktinischen Klostern in fast kindlichem Vertrauen zieht. Es scheint,
als ob sie, auf einer kurzen Weltreise hungrig und durstig nach geistigem
Brot ausschauend, sich bei diesem Orden die reichsten Schétze versprechen.
Es scheint, daB die Stunde des Seins die hitzigen Minuten des Handelns
abzulésen beginnt.

Die Diasporafrommigkeit mag ein solches Anzeichen sein. Der Wéchter
auf dem Turme, der die nichtliche Stunde ansagt, mége es nicht aus dem

Auge verlieren!
Friedrich Abendroth
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DER KIRCHENBAU

Erwigungen im Anschlufl an das Buch von Clemens Holzmeister
»Kirchenbau ewig neu*

Der Tiroler Clemens Holzmeister ist auch auBerhalb Osterreichs als
einer der filhrenden Architekten seines Landes und als eigenwilliger
Kirchenbauer bekannt. Sein soeben im Tyrolia-Verlag, Innsbruck, er-
schienenes Buch , Kirchenbau ewig neu‘ mit dem Untertitel ,,Baugedanken
und Beispiele” zieht Schliisse, die der Baukiinstler aus seiner reichen
kirchenbaulichen Titigkeit ableitet, und will Richtlinien aufstellen. Moge
man es dem Schreibenden nicht allzu iibel nehmen, wenn er als Auslénder
hier seine Eindriicke offenherzig niederlegt und daran Betrachtungen all-
gemeinen Charakters kniipft. Als Mitgriinder und ehemaliges Mitglied der
schweizerischen ,,Societas Sancti Lucae®, als Dozent an der Architekten-
schule der ETH. und als praktischer Denkmalpfleger hatte und hat er sich
fast taglich mit Problemen des Kirchenbaues zu befassen, des alten und

des heutigen.
Der erste Eindruck den die Betrachtung der Abbildungen des Buches
auslost, ist — Verwirrung. Holzmeisters Kirchen gemahnen mit der

barocken Vielfalt ihrer Raumgestaltung und ihrer Ausstattung an Fischer
von Erlach, sowohl an dessen Eklektfizismus, wie an dessen ungehemmte
Kiithnheiten. Der riesige Zentralbau einer siidamerikanischen Kathedrale
wirkt wie ein von innen nach auBlen gekrempelter Raum von Guarino
Guarini; Holzmeisters im Bau befindliche Kathedrale von Belo Horizonte
und San Lorenzo in Turin sind mit der gleichen ,kalten Glut* der Kon-
struktion ersonnen, die sich als Selbstzweck gibt. Holzmeister bekennt sich
als Romantiker; seine Einfille sind iiberreich, sowohl im Konstruktiven
wie in der Ausstattung. Die von allen Seiten kommenden Einfille (der
Gnadenpfeiler hinter dem Hochaltar, das Expositorium, die Placierung der
Sangertribiine) werden aber nicht zur zwingenden kiinstlerischen Einheit
zusammengeschlossen, sondern verharren in der Vielheit der Addition (im
Sinne der Wélffinschen Kategorien). Nur e i n Element erscheint als durch-
gehend: die Betonung des Altarraumes durch das Licht, das gewohnlich aus
einem hohen Vierungsturm oder einer sonstwie iiberhéhten Raumzone
einfdllt und den freistehenden Hochaltar wie mit Gralslicht iibergieft, in
héchst dynamischem Gegensatz zum niedrigeren und dunkleren Schiff.
Unbewufit scheint bei dieser Raumkonzeption die ungeheure Spannung
nachzuwirken, die sich bei der Salzburger Franziskanerkirche ergab, als in
der Spéatgotik die feierliche Gehaltenheit des romanischen Schiffes in den
Lichtjubel des hohen spatgotischen Chores stieB. Fiir das AuBere der
Holzmeisterschen Kirchen ergibt sich als Dominante der Vierungsturm in
zahlreichen Abwandlungen, — der Vierungsturm, in dem Samuel Guyer
{(,Grundlagen mittelalterlicher abendlidndischer Baukunst, 1950) ein
Hauptelement des christlichen Kultraumes sieht, das Urelement der
Gruppenbauten mit einander {iber- und untergeordneten Teilen, im Gegen-
salz zu den horizontal und einheitlich konzipierten Tempeln und S#ulen-
hallen der Antike.

Mit zahlreichen Beispielen, die knapp erldutert werden, demonstriert
Holzmeister seine Gedanken. Er gruppiert die Exempel nach Landkirchen,
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Stadtkirchen und Kathedralen. Nur fiir die letzteren entwirft er Zentral-
bauten, wihrend die anderen Kirchentypen sich grosso modo im Grundrifl an
die normale Form der abendlindischen Kirchen halten, den Longitudinal-
bau. Schon fiir kleine und kleinste Landkirchen sieht der Kiinstler
ungefihr folgende Disposition vor: Nach einem relativ kurzen Langhaus, an
das sich westlich entweder die Taufnische oder eine Ged#chtnisnische legt,
folgt, durch einen Chorbogen mit darunterstehender Kommunionbank
abgetrennt, der von einem hohen Vierungsturm t{iberhohte oder anderswie
vertikal betonte Altarraum, neben dem gegen Norden und Siiden unter
den Singerchoren Kinderbidnke aufgestellt sind, nach der Mitte gerichtet;
weiter gegen Osten, zwischen Seitenaltiren, gelangt man zu einem kleinen
Altar mit Tabernakel, iiber dem ein Aussetzungsthron aufgebaut ist, zu
dem beidseitig Treppenziige hinanfiihren; den oOstlichsten Abschluff bildet
meist ein Fenster.

Nicht im Grundrif} liegt somit das wesentlich Neue, sondern im Aufbau
und in Einzelheiten. Das hellerleuchtete hohe Chor, in dynamischem Gegen~
gatz zum dunklen Schiff gestellt, schafft meist einen sehr theatralischen
Effekt. Inwieweit ist ein derartiges rédumliches Pathos heute erwiinscht
und tragbar? Auch das allm#hliche Hoherwerden der einzelnen Joche des
Schiffes bedeutet eine Pathetisierung des Raumes. (Ein derartiges Raum-
Crescendo wurde meines Wissens zum ersten Male von A. R. Strifile
entworfen, Projekt fiir eine Diaspora-Grofistadtkirche, abgebildet in
,,Ars Sacra‘‘ 1932.)

Prinzipiell richtig geht auch Holzmeister bei seinem Kirchenbau stets
vom freistehenden Altar aus. Im GrundriB wirkt er oft iberzeugend, rdum-
lich verliert er sich leider in Einzelheiten. In der Weiterentwicklung der
Verbindung von Altar und Tabernakel gelangt der Meister zum Altar-
baldachin, zum ,,Gnadenpfeiler, der vom Hochaltar aufsteigt” und zum
Aussetzungsthron, der auf dem Altarbaldachin steht oder sich dahinter
erhebt. Hier werden Formen verquickt, die die kiinstlerische Einheit oft
sprengen. Die Aussetzungsnische, zu der hinauf beidseitig geschwungene
oder gebrochene Treppen fiihren (kiinstlerisch fiir sich sehr wirkungsvoll),
wird im Laufe des Kirchenjahres nicht einmal jeden Sonntag beniitzt. In
der ganzen iibrigen Zeit steht die Anlage als leeres Biihnenrequisit da, das
héchst peinlich vom Opferaltar ablenkt. In einem Falle sieht Holzmeister
hier folgende theatralische Losung vor: Der Altar steht unter einem sehr
hohen Altarziborium, getragen von vier ungewohnlich schlanken S&ulen.
An seiner Riickwand ist der Tabernakel eingebaut. Von zwei kronenden
Voluten dieser Riickwand hingen Ampeln herab. Vom Altar fithren
Marmortreppen hinter das Ziborium hinauf, zur Expositionsnische, die auf
den soeben genannten weitgespannten Voluten steckt. In der Fastenzeit
h#ngt ein michtiges Velum iiber die Riickwand des Ziboriums herab, die
Expositionsnische verhiillend, iiber den beiden Ampeln malerisch gerafft;
auf diesem Fastentuch erscheint das Kreuzsymbol. Oben vom Dache des
Ziboriums hingen jetzt sieben Ampeln herab, iiber die seitlichen Marmor-
winde des Treppenaufstieges sind dekorative Textilien herabgehéngt,
geziert mit den Passionswerkzeugen. In der Weihnachtszeit ist das
Ziborium anders drapiert; auf einem hohen Sockel tiber oder hinter der
Aussetzungsnische erhebt das Jesuskind aus der Krippe heraus segnend
die Armchen, wirkungsvoll herausgehoben durch einen unten senkrecht
herabhingenden Vorhang . . . Der hohe Ernst, aus dem Clemens Holz-
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meister heraus schaftt, sei vollauf gewiirdigt, aber das heutige Christentum
steht mitten im Kampf mit einer entchristlichten Welt. Eine Konzeption
wie die oben genannte ist nur in einem ganz bestimmten einheitlichen
kulturell-religitsen Milieu moglich, zuléssig und innerlich iiberzeugend.
Aber heute, im heutigen Europa, — (ausgenommen in Spanien und Irland)?

Die Doppelverwendung der Bezeichnung ,,Chor* fiir Chorraum und
Séngerchor verrdt noch immer, daf die eigentlich normale Aufstellung des
Séngerchors in der Ndhe des Altars zu suchen ist. Sie 148t sich heute ver-
fechten, besonders dort, wo nur gregorianisch bzw. ohne Instrumente ge-
sungen wird, wo die Sénger seit altersher im Chor ihren Platz haben und
nur Méinner und Knaben mitwirken. Die verschiedenen von Clemens Holz-
meister geistvoll ersonnenen Losungen fiir die Placierung der Sédnger sind
nicht immer einleuchtend. So wird z. B. auf einem Entwurf eine breite
Séngerempore mit zentralem Orgelprospekt auf der Seite des Kirchen-
schiffes vor und an den Chorbogen gesetzt, so daB die Singer und
Séngerinnen im Blickfeld der Beter stehen, was wohl nirgends erwiinscht
sein wird.

Es ist bezeichnend, daB jiingere Kirchenbaumeister Osterreichs, die
direkt oder mittelbar Schiiler Holzmeisters sind, derartigen Gedanken nur
zogernd folgen. Robert Kramreiter beniitzt fiir die Kinderplitze eine Art
Chorquerschiff, wie es auch Holzmeisters 6fters tut, ordnet aber diese
Gruppierung génzlich dem Raumgedanken unter. Georg Lippert verwendet
die zentrale Séngertribiine im Chor nur fiir eine Klosterkirche (Domini-
kanerkirche in Graz) und versetzt sie ganz ins Chor, hinter den Altar.

Holzmeisters Kirchen, in Einzelheiten vielfach an Traditionen an-
kniipfend, brechen als Ganzes mit der Tradition, indem sie zu viel Neues
einfiihren, Neuheiten, tiber die nicht ein einzelner, sondern letztlich die
Gemeinschaft der Gldubigen entscheidet, durch instinktive Annahme oder
instinktives Verwerfen. Gewi kann man die neuen Motive mit der
Tradition ,,beweisen’: freistehendes Sakramentshiuschen der Spatgotik —
»Gnadenpfeiler”, Vierungsturm — Gralsbeleuchtung des Chors, Lettner-
tribline — Séngertribline vor dem Chor, Ikonostas — reiche figiirliche
Dekoration des Chorbogens, Aber die Hiufung dieser Neuerungen wirkt zu
subjektiv. Subjektivismen sind jedoch im heutigen Kirchenbau nicht mehr
angezeigt, auch wenn sie sich liturgisch verbrdmen. Ahnlich subjektiv,
wenn auch um 180 Grad andersgerichtet als Holzmeisters Kirchen, sind
auch gewisse neueste, vollig traditionslose Kirchenbauten der deutschen
Schweiz, mit ihrer Bevorzugung des Breitovals, mit Auditoriumsbestuhlung
im Kreissegment ete.

Gewil, die heutige Kirche 188t sich in ihrer Funktion nicht auf einen
Nenner bringen. Sie ist Opferkirche, Anbetungskirche und Predigtkirche,
alles zugleich. Nicht mit einer Bereicherung der architektonischen und
figiirlichen Themen kann die letzten Endes iiberpersonliche Aufgabe des
Kirchenbaues bewailtigt werden, sondern nur mitdeneinfachsten
Grundformen. Diese einfachen Grundformen, die Klarheit, die Weit-
rdumigkeit, die innere Monumentalitdt schlichter Konkavitdt und ihrer
Umkehrung, des Baukérpers (wie sie auch der Betonbau fast notwendiger-
weise bietet) wirken sich bei Holzmeisters geistreichen und malerischen
Kirchen fast nirgends aus. Deshalb sind die gedanklichen Ergebnisse, die
er zieht, merkwiirdig unklar, so unklar, dal man sie nicht in wenigen
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Sitzen wiedergeben kann. Es sei gewagt, hier ganz klare Fragen und
Forderungen niederzulegen.

Unsere katholischen Kirchenbauten miissen zu einem Normaltypus
gelangen. Dieser ist im Léngsbau zu suchen, mif oder auch ohne Chor-
einziehung, mit freistehendem Hauptaltar, mit klarer Lichtfiihrung, mit
sparsamer und einheitlicher Ausschmiickung; Baptisterien sind, wenigstens
bei gréBeren Bauten, erwiinscht, sonst gehort der Taufstein an die Ein-
gangswand. Die Kommunionbank finde vor dem Chor, im Schiff, ihren
Platz. Offen bleibt der Platz fiir die Sanger. Beichtstiihle gehoren hinten
ins Schiff. Ein derartiges allgemeines Schema bedeutet keine Einengung,
denn alles spezifisch Kiinstlerische bleibt, wie wir unten ausfiihren, dem
Architekten zur vollen Verfiigung, die Proportionen, die Art der Licht-
fiihrung, die Art und das Material der Wéande und vor allem der Decken etc.
Auch hier zeigt in der Beschrénkung sich der Meister. Schon ein fliichtiger
Gang durch die Kunstgeschichte lehrt, daB jede frithere Stilperiode
Normaltypen fiir Kirchen geschaffen hat, von denen man nicht ohne Not
abwich. Im Profanbau haben die ernsthafteren Architekten der Gegenwart
sehr genau erkannt, daBl unsere Krifte meist nicht viel weiter reichen als
zur Gestaltung einfacherer Wohnbauten, von Siedlungen, Schulhiusern.
Auch diese ,,schlichten” Bauten konnen wahre Schonheit ausstromen, wenn
in ihnen ein Urgrund aller grofSen Kunst beriihrt wird, das Geheimnis der
Proportion, durch das auch ein kleiner Bau, eine Arbeiterwohnung oder
eine Briicke auf die Hohe wahrer Kunst gehoben wird. Unser Haupt-
bestreben sei also: im Kirchenbau und bei seiner Ausstattung Normaltypen
zu finden, bei deren Ausbau sich das Proportions- und Raumgefiihl des
Baukiinstlers aussprechen kann. Proportion ist das Rationalste — mit dem
Meterstecken abmefibar —, ist aber zugleich das Irrationalste und Feinste,
Letzte und Hochste innerhalb der kiinstlerischen Kategorien, ist ein Teil
jener sublimsten Mathematik, von der ein Novalis sagt: ,,Das Leben der
Gotter ist Mathematik. — Ahnlich steht es mit der Forderung nach
prinzipieller Symetrie, einem Verlangen, das psychophysischer Art ist und
prinzipiell (Ausnahmen konnen immer angezeigt sein) zur Ablehnung blof3
eines Seitenschiffes und einseitiger Beleuchtung fiihrt.

Das ,,Natura non facit saltum* gilt vor allem auch von der Entwick-
lung des Kirchenbaues. Auch hier gilt der Satz des weisen alten Giuseppe
Verdi: ,,Tornare all’ antico, e sara sempre un progresso‘,was nicht Kopieren
bedeutet, sondern das Gleiche, was Manet meint, wenn er den malenden
Zeitgenossen zuruft: ,Restez dans le rang!

So ist etwa seit einem Jahrtausend die Normalform der lateinischen
Kirche der richtungsgebundene Langsraum. Man mul nicht so weit gehen,
wie etwa der polnische Architekt Jan Lewinski, der (in einer leider nur
polnisch erschienenen grofien Arbeit ,,Sztuka liturgiczna®, Solothurn 1943)
den Zentralbau schlechthin als ostlich und pravoslav bezeichnet. Der
Zentralbau bleibt prinzipiell der artistische ,,Raum an sich®, es sei denn, in
seiner Mitte erhebe sich ein Grabmal oder lodere eine Flamme, Nur in
verhiltnism#Big wenigen Fillen (Wallfahrtskirchen oder gelegentlich
Klosterkirchen) wird man heute Zentralrdume als katholische Kirchen-
radume gestalten. In kleinem MaBstab und aus der besonderen Situation
heraus mogen sie ihre Berechtigung haben. So steht etwa auf Triibseealp
oberhalb Engelberg eine kreisrunde Kirche, deren Form sich in den
Winterstiirmen als die beste bewahrt hat und deren kleines Innere auch
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kiinstlerisch iiberzeugt. Die nur auf die Wortverkiindigung gestellte zwing-
lische Kirche, die keinen Altar kennt, hat sich aus ihrem besonderen
Bediirfnis heraus ihre eigene Raumform geschaffen, das Breitrechteck oder
das Breitoval, beide nach der Kanzel hin gerichtet, beide wesentlich
akustisch bedingt. Es ist deshalb in nichts legitimiert, wenn eine Richtung
des neuesten katholischen Kirchenbaues der Schweiz just diese Breitovale
aufgreift.

Bis weit ins letzte Jahrhundert hinein entstanden die meisten Kunst-
werke nach Auftrag. Kein Kiinstler empfand es als Einschrinkung seines
Genius, wenn der Bauherr oder der Besteller eines Gemaéldes fest umrissene
Forderungen stellte. Seit einem Jahrhundert jedoch fiihlt sich der Kinstler
meist gekridnkt, wenn man ihm konkrete Themen stellt. Mehr als je
erweist sich als notig, daB man unserer Kirchenkunst praktische Richt-
linien gibt, Richtlinien, die sich zur Haupfsache aus der Liturgieun d
der Pastoralergeben. Das auch von Clemens Holzmeister anerkenmend
zitierte grofe Werk der beiden Erzbischife Celso und Giovanni Costantini
(,,Fede ed Arte”, Rom 1945—49) konnte hier als Grundlage dienen. Einige
der Fragen, die der Kiinstler nicht allein entscheiden kann und darf, seien
hier aufgeworfen.

Formal und geistig wird man stets zwischen Stadt- und Landkirchen
unterscheiden miissen. Die Landkirche hat sich dem Terrain anzupassen
und auch den AnschluB an die Tradition zu suchen, was in der modernen
GroBstadt meist dahinfallt. Eine Diasporakirche wird vollig anderen
Charakter aufweisen als eine in den katholischen Stammlanden. Die
stddtebauliche Funktion eines Gotteshauses kann vielfdltig sein. Eine
pastorelle Frage ersten Ranges ist, ob man in den Stiddten auf kleine oder
groBe Kirchen tendieren soll. Ich denke mir, daff mindestens ein e Kirche
groB dimensioniert sein sollte. Wo ist Reprisentation am AuBeren angezeigt
und wo nicht? Wo sind Kirchtiirme notwendig? Wo lassen sie sich durch
Dachreiter ersetzen? Haben Turmuhren mit Zifferblattern in der modernen
Stadt noch irgendwelche Bedeutung? Wo sind Glocken nétig, wo nur
wiinschenswert?

Die Frage nach dem Raumtypus sollte endgiiltig gekldrt werden, von
autoritativer Seite. Wie ich bereits andeutete, ist der richtungsbezogene
(auf den Hochaltar bezogene) Lingsraum die Normalform fiir unser Abend-
land. Soll die Chorpartie architektonisch abgegrenzt werden oder sollen
Chor und Schiff im Sinne der Saalkirchen des Barock zu einem Gemeinde-
raum verschmelzen? Ist das Wiederaufgreifen der Apsis zu empfehlen?
Ich halte die Apsis in vielen Féllen fiir wiinschenswert; sie hebt den Altar
im Inneren und auch am AufBleren am klarsten heraus. Allseitige Sicht auf
den freistehenden Altar ist ein Haupterfordernis. Querschiffe sollten nur in
Ausnahmefillen und nur bei GroBbauten verwendet werden. — Bei
modernen Kirchen in rapid anwachsenden Stidten oder Diasporagemeinden
mubB von Anfang an eine spéter sich aufdréngende Vergriofierung ins Auge
gefaBt werden. Hier mul der Architekt von Anfang an mit zwei Propor-
tionsgesetzen rechnen.

Wie oben bereits angedeutet, ist der Charakter unserer Kirchen zu
wenig eindeutig bestimmt, da sie gleichzeitig Opferkirchen, Predigtkirchen
und Anbetungskirchen sind, In Anlehnung an die Sakramentskapelle der
meisten Kathedralen gelangt man logischerweise schon jetzt vielfach dazu,
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neben der eigentlichen Kirche eine kleine ,,Anbetungskirche um den
Tabernakel herum zu errichten, was zu einer Vereinfachung und Klérung
auch im Architektonischen fiithrt. Verwandt mit dem Gedanken der
Anbetungskirche ist der der kleinen Werktagskirche. Solange der werk-
tagliche Gottesdienst frith morgens stattfindet, werden ihm vorwiegend nur
Frauen und alte Leute beiwohnen, besonders in der Diaspora. Deshalb legt
man gelegentlich Kirchen so an, daf ihre innere Vorhalle, gegen die Kirche
hin durch eine Klappwand geschlossen, als Werktagskirche dient, mit zum
Hauptraum quer gestellter Achse; sinngemdf steht hier auf dem kleinen
Altar ein Tabernakel, so dal der Raum (meist unter der Orgelempore
gelegen) tagsliber auch als Anbetungskirche dient. Die mannigfaltigen
praktischen Vorteile (man denke an die Heizung etc.) miissen wohl nicht
einzeln herausgehoben werden.

Auf die Frage der Placierung des Sangerchors wurde schon oben ver-
wiesen. Es ist eigentlich sinnwidrig, den Betern im Hochamt ,,in den Ricken
zu singen‘; andererseits aber steht zu befiirchten, da ein im Chor- oder
Altarraum aufgestellter Sangerchor den Celebranten stort, da die Sanger
und Sangerinnen zwischen seinen liturgischen Funktionen kein Silentium
strictissimum halten konnen.— Die meisten Orgeln sind in ihrer Disposition
zu reich bemessen. Unsere Orgeln sind keine Konzertinstrumente, sondern
dienen nur der Begleitung. — Kanzeln sind in kleinen Riumen oft gar
nicht notwendig; in vielen Fillen verzichtet man mit Vorteil auf sie und
hilt die Predigt von den Chorstufen oder von den Stufen des Chor-
einganges aus. Es ist nicht mehr als archéologische Spielerei, wenn man in
mittelgroBen Kirchen rechts und links je einen Ambo aufstellt. — In den
meisten Didzesen ist durch bischofliche Verordnung der Platz fiir die
Kommunionbank festgelegt: unten im Schiff vor dem Choreingang, auf daB,
wer zum Tische des Herrn tritt, nicht durch das Hinauf- und Hinabsteigen
tiber Chorstufen abgelenkt werde. — Die meisten Kirchen benétigen nicht
mehr als einen der zwei Seitenaltdre. Sie sollen dem Raume eingefiigt
sein, sich nicht aufdriangen. — Allzu oft vergit der moderne Architekt die
zwolf Weihekreuze mit ihren Kerzenleuchtern.

Sollen die Fenster bei der Verglasung hell oder dunkel gehalten
werden? Fiir beides kann man gute Griinde ins Feld fithren. Die elektrische
Beleuchtung stellt immer ein Problem dar. Sie wird erhthte Bedeutung
gewinnen, falls die Abendmessen allgemein werden sollten (wie soll heute
ein Arbeiter, ein Geschaftsmann, ein Intellektueller an Werktagen dem
MeBopfer beiwohnen konnen?). Bei der Verglasung der Fenster und bei der
kiinstlichen Beleuchtung sind alle duBerlichen Effekte zu vermeiden.
Unbedingt abzulehnen ist bei farbiger Verglasung der Fenster eine Dynami-
sierung (zu hinterst im Schiff dunkles Glas, Blau, dann Violett, Rot etc.,
bis zu leuchtendem Goldgelb im Altarraum).

Ist es wiinschenswert, dafl man das Bauprogramm dadurch kompli-
ziert, dal man in und am eigentlichen Kirchenbau alle nur denkbaren
Nebenrédume unterbringt, Unterrichtsraum, Theatersaal, Pfarrbibliothek,
Kongregationszimmer, Lokal der Pfadfinder, Bastelraum etc.? In Diaspora-
gegenden wird man Unterrichtsriume mit Vorteil direkt unter der Kirche
einbauen, vor allem, wenn das Gelinde sich dazu eignet. Vor einer Uber-
befrachtung der Bauaufgabe sei indessen gewarnt!

Mir ist, ich hore den Weheschrei der Architekten, die in einer der-
artigen Festlegung der Normaltypen fiir Kirchen einen unerlaubten Ein-
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griff in die schopferische Freiheit des Kiinstlers sehen. Aber wie viel bleibt
nicht dem wirklich schopferischen Baukiinstler vollstdndig frei anheim-
gestellt! Man denke nur an die Decken: flache Holzdecke, Kassetten, Holz-
tonnen, weit gespannte Kuppeln, Kreuzgewdlbe. Welche Moglichkeiten
ergeben sich nicht aus Form und Disposition der Fenster! Und das Letzte,
Hochste bleibt immer dem Fingerspitzengefithl des Kinstlers iiberlassen,
die Proportion.

Die Ausstattung hat sich stets der Architektur unterzuordnen, wie in
der Gotik, im Barock. Wie soll bei ihr das Figiirliche behandelt werden?
In vollem BewuBtsein, als finsterer Reaktionir verschrien zu werden,
schreibe ich hier etwas zugespitzt: Eine Kirchenkunst, die nicht irgendwie
auch einem Dienstm#dchen etwas zu sagen hat, ist in einer Pfarrkirche
fehl am Ort, auch wenn es sich um einen modernen Michelangelo handeln
wiirde. (Mdge man doch immer sich des Unterschiedes zwischen Kirchen-
kunst, kirchlicher Kunst und religioser Kunst bewult bleiben! Assy ist ein
Experiment, — nicht mehr, vom liturgischen und pastorellen Standpunkt
aus gesehen. Es ist durchaus denkbar, daB mit den Mitteln abstrakter
kunst, kirchlicher Kunst und religiéser Kunst bewuBt bleiben! Assy ist ein
Werk geschaffen wird, das rein subjektiv fiir den Kiinstler und seinen
Kreis eine ganz konkrete christliche Heilswahrheit ausdriickt und versinn-
bildlicht, Eine solche Plastik oder Malerei kénnte recht wohl in einem
privaten Oratorium, das nicht allgemein zuginglich ist, bei Eingeweihten
Bewunderung und mdoglicherweise sogar Andacht auslosen. Er bedeutet
aber unbewuBte Arroganz, anzunehmen, der Funke wiirde bei hemmungs-
los subjektiven Werken, auch auf die andichtige Gemeinde liberspringen,
die sich mit dem besten Willen nicht hineinleben kann.) Es schadet durch-
aus nicht, wenn man jene Themen, die sich in vorziliglicher Weise auf den
Opfergedanken und auf die Grunddogmen beziehen, in erster Linie
dringend anempfehlen (wenn nicht vorschreiben) wiirde. Wenn es im
ersten Korintherbrief (I, 23) heift; ,,Christum praedicamus crucifixum®,
sollte dies auch von der stummen Predigt der bildenden Kunst gelten. Das
klassische Thema der gotischen und schon der romanischen Kunst war
einst die geschnitzte Chorbogengruppe, der Gekreuzigte zwischen Maria
und Johannes. Uber oder hinter den Hochaltar gehort das Kreuz, in Plastik,
in Malerei oder als Glasgemélde; auch die Dreifaltigkeit oder der Pan-
tokrator (in der modernen Form des Christus Rex) sind in Beziehung zum
Altar hervorragend geeignete Themen. Heilige sollen, selbst wenn es sich
um Kirchenpatrone handelt, in der Hauptdarstellung als Nebenfigur er-
scheinen, wie in den grofien Mosaiken von Rom und Ravenna.

Die allbeliebten Kreuzwegdarstellungen, seit dem Spatmittelalter im
Freien als einfache Kreuze aufgestellt, seit dem 18. Jahrhundert als recht
kleine Tafelchen an den Kirchenwénden aufgehéngt, iberziehen heute oft
die halben Schiffwinde. Warum rdumt man dieser auBerliturgischen
Andacht (mit der: aus einem sprachlichen MiBiverstindnis heraus ge-
schaffenen Phantasiefigur der Veronika) einen so anspruchsvollen Platz
ein? Viele schone, alte, groBe Themen sind aus der Kirchenkunst der
jungsten Vergangenheit fast verschwunden, etwa die Darstellung von den
sieben Sakramenten, von der Heilsordnung iiberhaupt, die grofen Kirchen-
viter, die Zwolfboten (in Verbindung mit den Apostelleuchtern und den
zwolf Credositzen ete.). Bildliche Darstellungen habe heute, wo jeder mit
Bilderdrucken aller Art iiberschwemmt wird, durchaus nicht mehr die
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Bedeutung und d as Gewicht wie in fritheren Jahrhunderten. Sie haben
sich unbedingt der sakralen Architektur ein- und unterzuordnen.

Was hier gesagt ist, gilt nur fiir europédische Kunst. Bis nach
dem Zweiten Weltkrieg war die Kirche geographisch und gedanklich im
Mittelmeerraum, in Europa und in den von Europa aus besiedelten Erd-
teilen verankert. Die grofle welthistorische Aufgabe der kommenden Jahr-
hunderte wird es sein, die Weisheit und die Kultur Asiens mit Augustinus
und dem Aquinaten, mit Aristoteles und Platon zu verméihlen. Damit wird
sich vielleicht auch Liturgie und Kirchenkunst in jenen Erdteilen wandeln.
Erschrickt man vor dem Gedanken, daf} in einigen Jahrhunderten vielleicht
ein schwarzer Papst, umgeben wvon gelbhiutigen Asiaten, auf den
Philippinen ein Hochamt feiert, in vollig anders geformter und gedachter
Architektur, in neuer Liturgie, mit Kirchenmusik, die mit den gregoria-
nischen Kirchenténen nichts gemeinsam hat, wohl aber mit auBer-
europdischer Pentatonik? Wer vor derartigen Perspektiven erschrickt,
glaubt nicht an das ,,Renovabis faciem terrae‘,

Wir aber leben im alten Europa, beladen mit anderthalb Jahrtausenden
Kirchenkunst, mit glorreicher Tradition.

Professor Dr. Linus Birchler
Ordinarius fiir Kunstgeschichte - E. Techn. Hochschule Ziirich,

Ein Nachwort

Es ist nicht Aufgabe des Theologen bzw. unseres Institutes, zu den
Fachfragen vom Bau, vom Architektonischen her Stellung zu beziehen. Die
Stimme eines bedeutenden Fachmannes meldet sich dazu in diesem Heft
und wir sind bereit, jederzeit auch andere Stimmen zu Worte kommen
zu lassen?).

Linus Birchler hat in seiner Arbeit auch vieles gesagt, was die
engeren Fragen der Liturgie betrifft, so daB ich nur folgende Ge-
sichtspunkte noch kurzherausstellen und mit einem Akzent versehen méchte:

Ahnlich wie es in der Kirchenmusik eine Art kultischen Gesanges
gibt, die von der Kirche offiziell als der der rémischen Kirche eigen-
timliche Gesang anerkannt wird®) und an der sich die freischopferischen
Leistungen der Kirchenmusik orientieren sollen, dhnlich (nicht gleich) gibt

1) Eine kurze Stellungnahme zu Holzmeisters Kirchenbauwerk und zu Ein-
zelfragen schweizerischer Kirchenbauten, die vom Grundsétzlichen her noch zu
diskutieren wiren, bringt die (vom Apologetischen Institut des Schweizerischen
katholischen Volksvereins herausgegebene) ,Orientierung®, 12/13, 1951.

%) ,Daher gilt der Gregorianische Gesang als das vollendetste Beispiel kirch-
licher Musik, so daB man mit Recht das allgemeine Gesetz aufstellen kann: Ein
kirchenmusikalisches Werk ist um so mehr heilig und liturgisch, je mehr es sich
in Aufbau, Gehalt und Stimmung der gregorianischen Weise ndhert. Dagegen
ist es um so weniger des Gotteshauses wiurdig, je weiter es sich von diesem
Ideal entfernt.“ (Motu Proprio Pius X))
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és eine Grundidee des Kirchenbaues, fiir die es zwar nie ein fertiges
Schema gegeben hat und geben wird, die aber doch in ihrer Riickfithrung
auf das Elementare, auf das Wesen, zum RichtmaB und Priifstein jedes
neuen Kirchenbaues wird. Die Konzeption eines solchen Sakralbaues kann
daher — mag die Ausfithrung wie etwa bei einer Notkirche noch so viele
Konzessionen zu machen genétigt sein — nur aus dem Sichversenken in
dasMysteriumderKircheundder Heilsordnung kommen,
daraus muB die geniale Intuition, die schopferische Leistung des Bau-
meisters erflieBen. Die einzelnen Formen und Losungen miissen zuerst
irinerlich (,,theologisch*) aufeinander bezogen und als Einheit geschaut sein.
Wo das geschieht, stehen die einzelnen Dinge irgendwie von selbst auf dem
rechten Platz.

Konkret gesehen kénnen wir bei den neuen Entwiirfen Holzmeisters
vor allem eines nicht bejahen: Die so sehr betonte Uberhodhung
des Altarraumes durch die Neueinfiihrung des Aus-
setzungsthrones an der Wand hoch iiber dem Altar. Holzmeister
will zwar, wie ich seinen personlichen Erklirungen entnommen habe,
damit den Aliar fiir das Opfer freimachen und den Tabernakel in Ver-
bindung mit dem Aussetzungsthron bringen. Das miiite man begriifien.
Aber: Ist es verantwortbar, im gegenwértigen Augenblick der
Kirchengeschichte, in dem seit den Tagen Pius X. das Gnadenwalten des
Heiligen Geistes die Erkenntnis der Eucharistie als Speiseund Opfer,
alsAltargemeinschaft die gliubige Christenheit neu erweckt und
gerufen hat, diese fundamentale Heilsbotschaft schon wieder zu {iberdecken
durch ein a 11z u betontes Hervorheben des Adorationskultes? Wir glauben,
daB es sich hier um eine sehr ernste Frage handelt, die iiber die Probleme
des Kirchenbaues weit hinausreicht. (Von verschiedenen praktischen Kon-
sequenzen sei zundchst abgesehen) Wenn im oben genannten Fall der
Versuch gemacht zu sein scheint, ein Stiick barocker Uberlieferung
(erhohter Aussetzungsthron dort verbunden mit Retabel) mit Forderungen
der heutigen Pastoral zu verbinden, so mag ein dhnlicher Versuch in den
losgelbst vom Altarraum und befremdlich hoc h angebrachten Kanzeln
zu finden sein. Die ins Treffen gefiihrten akustischen Griinde mogen
stimmen, aber es widerspricht der Art christlicher Lehrverkiindigung, dafl
der Priester wie ein Wesen von oben {iber die Hiupter derer unten hinweg-
redet. Nach dem Vorbild seines Herrn und Meisters, fiir den er dasteht,
gehort er in jenen Raum des Volkes, in dem ein lebendiger Kontakt mit
ihm {iberhaupt noch moglich ist. Vor allem aber scheint hier auch das
schon wieder zu sehr vergessen, was eben erst lebendig geworden war:
7wischen Altar und Kanzel (wenn nicht ambones da sind) besteht ein
Wesenszusammenhang, der irgendwie auch in der iuBeren Gestaltung
seinen Ausdruck haben sollte. Christus ist es, der im Brot und im Wort
zu den Seinen kommt.

Das sind heute nur einige Gedanken zu Holzmeisters Werk; sie treffen
aber ganz grundlegende Probleme. Wenn aber neben diesen Einwénden
vorab eines noch dankbar gesagt werden darf, dann dieses, dal Holz-
meister es ausgezeichnet versteht, seine kleinen und mittleren Kirchen-
bauten, deren Gegenwartsbedeutung er besonders erkennt, in die heimat-
lichen Landschafteneinzufigen.

Adalbero Raffelsberger O.S.B.
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DIE. NEUEN AACHENER DOMFENSTER IM DIENSTE
DER HEILSVERKUNDUNG

Der Krieg hat alle Pfarrkirchen Aachens — mit Ausnahme der beiden
neuen am Rande der Stadt — zerstort, aber der altehrwiirdige Dom, Kern
und Mittelpunkt der Stadt, blieb trotz starker Beschidigung vor dem
Schlimmsten bewahrt. Darin steht unversehrt der Kaiserstuhl Karls des
Groflen, den noch kein Machthaber von der Stelle zu riicken gewagt hat.

Kein Kaiser wird mehr hier gekront, aber das Erbe jenes GroBen wird
noch als Verpflichtung empfunden — es gilt noch immer, das Reich Christi,
wenn auch unter anderen Formen, auf Erden zu verwirklichen. Noch
steht in der beschidigten gotischen Chorhalle sein Bildnis (eine Stein-
plastik), wie er seinen Bau, den Dom, der Herrin des Himmels darbringt,
und es schien denen, die sich anschickten, diese Stelle fiir den Gottesdienst
wiederherzurichten, als habe der hohe Schirmherr sein Werk bewahrt,')
um es einer neuen Zeit zu iiberliefern. Man stand vor grofen Aufgaben.

Die verantwortlichen Minner des Domes, der Stadt und des Landes
haben 1945 auf die billigere und schnellere Losung einer Notverglasung
(etwa durch ,Kathedralglas®) verzichtet in der Erkenntnis, dafl nur eine
dem Alter und der Wiirde dieses Bauwerkes entsprechende und — mensch-
lich gesehen — fiir ldngere Zukunft giiltige Losung in Frage kdme, fiir
die freilich mehr Mittel, Zeit, Geduld und Kunstvermogen aufgewendet
werden miiBiten. Schlieflich wurde den Kiinstlern Wendling und Bremer
der kiinstlerische Auftrag iibergeben, den Glaswerkstitten Oidtmann in
Linnich und Derix in Kevelaer die technische Ausfithrung tibertragen.?)

Zur Erdffnung der ,Heiligtumsfahrt® wurde die Chorhalle (am Vor-
abend des 24. Juni) durch Seine Exzellenz den Bischof Johannes Josef von
Aachen feierlich dem Gottesdienst {ibergeben, Nun wird die Offentlichkeit,
vielleicht in heftigem Fiir und Wider, Stellung nehmen zu diesem Kunst-
werk unserer Zeit, den neuen Aachener Domfenstern.

Etwa 1000 Quadratmeter sind zu verglasen. Die hohen und breiten
Fensterldden der Nord- und Siidseite werden von Professor Wendling mit
genial einfachen Ornamenten versehen, die fiinf schmalen, nach Osten
gerichteteten Fenster dagegen erhalten figiirliche Darstellungen. So wird
eine Spannung innerhalb der gotischen Halle einerseits wie zwischen
ihr und dem karolingischen helleren Oktogon andererseits entstehen.

Eine heilige Ordnung, die Heilsordnung, ist der Gestaltung der
Bildfenster zugrundegelegt.

Das hohe Mittelfenster (nach Osten) zeigt von unten nach oben

Die Vorgeschichte des Heiles:
Erschaffung — Siindenfall — Verkiindigung;
die Offenbarung des Heiles:
Epiphanie — Taufe Jesu — Hochzeit zu Kana;
die Vollendung des Heiles:
Mater Ecclesia — Christus apparens — Theos pantokrator.

1) Die Stelle, wo die Bombe einschlug, befindet sich genau iiber der Statue
Karls des Groflen. Die Bombe traf auf eine Gewolbewange, prallte aber mit
einer Drehung von ca. 90 Grad ab und rollte liber den Miinsterplatz.

?) Man braucht dazu geblasene, im ganzen gefdrbte Gliser, sogenanntes
Antikglas, wie es frither nur im Bayrischen Wald, jetzt auch bei Darmstadt
hergestellt wird. :

7%



Dér Erschaffung des Menschen entsprechen zu beiden Seiten Bilder
von der Schépfung des Kosmos. Dem Siindenfall sind die rettenden Ge-
stalten Moses und Abraham, Noe und Melchisedech beigegeben, wéhrend
neben der Verkiindigung auf der einen Seite die leiblichen Vorfahren
Joachim und Anna, auf der anderen Seite die auf der Schwelle zum
Christentum stehenden weltlichen Kinder Aeneas und Vergil zu sehen sind.

In den vier Kardinaltugenden des antiken Menschen wird schon die
natiirliche Grundlage fiir die Erhohung durch die Gnade sichtbar. So
begleiten das Bild der Epiphanie, bei der das Erscheinen Gottes unter den
Menschen zuerst sichtbar und von ihnen angebetet wird, sinnvoll die
beiden Gestalten des heiligen Josef als der Verkorperung der iustitia,
Stephanus der fortitudo, Agnes der temperantia, Katherina der prudentia.

Der als Mensch geborene Gottessohn, den die Magier anzubeten herbei-
geeilt sind, wird bei der Taufe vom Vater als Sein geliebter Sohn bezeugt.
Ihn als Gottessohn bekannt und gegen die Irrlehren verteidigt zu haben,
ist die Ehre des heiligen Athanasius, das Leben nach dem Glauben an den
Gottmenschen auszurichten, das Verdienst des heiligen Benedikt, des Vaters
des abendlédndischen Monchstums.

Das geoffenbarte Heil mufl den Menschen kundgetan werden: da stehen
Patrick und Franz Xaver als Kiinder der frohen Botschaft an die Heiden,
unsere Vorfahren und die fernen Volker des Ostens.

In Kana wirkt sich die Wunderkraft Jesu zum ersten Male im Werke
aus, in einer Tat der Liebe, der Spendung des Weines zur leiblichen
Starkung bei der Feier des Hochzeitsmahles — Vorbild der Eucharistie —.
So zeigt das eine seitliche Fenster sinnvoll Clemens von Rom, in dessen
Hause die ersten Christen zur Feier der Eucharistie zusammenkamen, und
Johannes Chrysostomus, das andere Vinzenz von Paul und Franz von
Assisi, in denen sich die caritas darstellt.

Aus der hochsten Hohe blicken in strengen Formen und leuchtenden
Farben erhabene Gestalten herab. Der Mater Ecclesia sind die Apostel-
fiirsten zugeordnet, zu Petrus tritt Laurentius, zu Paulus Theresia von
Avila (lex und pneuma).

Der Kirche zu Haupten erscheint Christus in der Herrlichkeit des
Himmels, umgeben von den Evangelisten. Alles liberragend, im obersten
Mittelfenster, thront richterlich Gott der Allherrscher, dem einmal alles
zu FiBen gelegt werden wird, dem die triumphierende Kirche, Engel,
Cherubim und Seraphim unaussprechliches und nie endendes Lob singen.

Aus dem bisher Geschilderten wird ersichtlich, wie diese Anordnung
von Bildern heilsgeschichtlichen Gehaltes dem Beschauer das Mysterium
der Erldsung vor Augen fithrt.

Die beiden #uBeren Fenster, die diesen Zyklus (der drei nach Osten
gerichteten) nach Nordest und Stuidost abschlieBen, sind ausgefiillt mit
Gestalten, die die Auswirkung des Heiles in wunderbarem Reichtum, in
umfassender Vielfalt veranschaulichen und so der Ehre Gottes dienen.

Alles wird ja von der Kirche einbezogen in die Verherrlichung Gottes.
So ist es geziemend, daf} in diesem Gotteshause, das wie kein anderes auf
deutschem Boden irdische und himmlische Reichsherrlichkeit im Laufe
der Jahrhunderte zu bezeugen hatte, auch Kunst und Wissenschaft und
Kénigsherrschaft als Gotteslob einbegriffen werden.*)

*) Siehe Anm. S. 77.

76



Walter Brenner — H. Oidtmann:
Aadener Domfenster. Gott erschafft &
Pflanzen und Tiere. (GroBe der ein-
zelnen Felder 80 x 85 cm).







Da ist in den seitlichen Feldern die scientia sacra vertreten durch
Albert den Deutschen und Thomas von Aquin, Hildegard und Brigitte,
Cusanus und Canisius, die ars sacra durch Salomon und Eginhard, Bernhard
und Eligius, Gregor von Nazianz (dessen herrliche Hymnen das glaubige
Volk viel zu wenig kennt) und Orlandus Lassus, dessen Musik bei der
heiligen Wandlung so oft diesen Raum wie mit himmlischem Jubel erfiillt!

Aber auch das abendlindische Imperium ist heilsgeschichtlich zu
sehen: hier steht Konig David, aus dessen Stamm der Verheifung gemal
der Konig der Konige hervorgegangen ist, neben Augustin, der den Gottes-
staat entwarf, den wiederum Karl, der grofie Kaiser des Abendlandes, von
hier aus zu verwirklichen trachtete, begleitet von Alkuin, seinem ge-
lehrten Ratgeber. :

Die Siidostseite weist eine Reihe erlauchter Kénige auf, die dem
imperium sacrum lebten: Heinrich II, dessen vergoldeter und mit Edel-
steinen geschmiickter Ambo hier heute noch der Verkiindigung des Wortes
Gottes dient, Otto III. — seine Gebeine ruhen in der Chorhalle des
Domes —, Adelheid und Kunigunde, Ludwig IX. als der heilige Konig der
Franken und Eduard als Bekenner und Konig der Angelsachsen —
imperium sacrum!

Und nun folgen auf die Darstellung grofler Gestalten des heiligen
Reiches im weiteren Sinne solche, die Deutschland insbesondere als
Germania sacra in der Kirche vertreten: Servatius, Martin, Bonifatius,
Willibrord, Adalbert; auch Lambert von Liittich gehort hierher (Aachen
gehorte bis 1802 zur Dibzese Liittich), und vom Niederrhein Thomas von
Kempen, aus der Eifel Hermann Josef, dessen Heiligsprechung erwartet wird.

Wie Vergil und Aeneas vor Beginn der christlichen Welt auf die
Ankunft des Heiles hingewiesen haben und dann in diesem Rahmen neben
Joachim und Anna das Bild der Verkiindigung begleiten, so hat auch
Dante in diesem heiligen Raume Platz gefunden. Seine dichterische Schau,
zur Zeit, da die Einheit des mittelalterlichen Reiches zerfiel, geht nach dem
Weg durch Hélle und Fegfeuer zuletzt in den Lobpreis der Dreieinigkeit
iiber — er steht am Rande, in der duBersten Fensterreihe, aber an be-
deutender Stelle, in der Hohe, wo das Mittelfenster die von ihm ahnungs-
voll geschaute ewige Herrschaft und Herrlichkeit Gottes andeutet.

Andeutet! Wie eigentlich alle diese Bilder nur andeuten. Aber dem,
der in der Gegenwart dieser im Bilde dargestellten Engel und Heiligen das
Opfermysterium feiert, das heute wie vor tausend J ahren an dieser Stelle
begangen wird, dem wird der Sinn dieser hinter Zeichen verborgenen
Wirklichkeit aufgehen. Alles, was diese Fensterbilder sagen wollen, ist ja
Verkiindigung des Heiles, das hier unter uns und fiir uns geschieht — nicht
zu schauen mit leiblichen Augen, aber mit dem vom Geiste erleuchteten

#) Von der Nordseite zur Mitte hin tragen die Felder des untersten Fensters:

Cusanus-Canisius Gertrud-Foillan Lambert-Hubert
Hildegard-Brigitte Alkuin-Karl Willibrord-Norbert
Albert-Thomas v. Aquin  Augustin-David Servatius-Martin

Von der Siidseite zur Mitte hin:
Gregor Nz-Lassus Ludwig IX-Eduard Thomas a. Kemp.-Dante
Bernward-Eligius Kunigunde-Adelheid Bernhard-Herm. Josef
Salomon-Eginhard Heinrich II-Otto III Bonifatius-Adalbert

Die schmalen Fenster sind: im Chor, nach Osten und die Mitte drei figlirlich
bis obenhin, zu beiden Seiten je drei, von denen nur das untere Drittel figiir-
lichen, die anderen zwei Drittel ornamentalen Schmuck tragen. :
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RESTAURATION ROMANISCHER
KIRCHENRAUME

Abteikirche Michaelbeuern: 1072—1620—1950

Die breves notitiae wissen von zwei Kirchen in Bivorum. Die ecclesia
Arnonis ist die Pfarrkirche von Dorfbeuern. Die zweite wird als ecclesia Wene-
lonis bezeichnet. Unter dem Ansturm der Ungarn um 907 sanken beide in
Schutt und Asche. 977 wird ein Kloster des heiligen Erzengels Michael zu
Biwern genannt, zu dem natirlich auch eine Kirche gehorte. Vielleicht diirfen
wir sie in der bei ihrem Abbruch 1769 als uralt bezeichneten Marienkapelle
sehen, deren starke Fundamente wieder teilweise freiliegen.

Am 18. Juli 1073 wurde die neue Abteikirche zu Michaelbeuern geweiht.
Dieses Ereignis bedeutete einen AbschluB und einen Anfang zugleich. Wir
wissen nicht, wann der Bau begonnen wurde. Mehrere Griinde sprechen dafir,
daB die Bauzeit nicht allzulange wilhrte, jedenfalls kaum tiber ein Jahrzehnt.
Fiir diese Ansichi zum Vergleich stehen eine Reihe Kirchen, die ungefihr aus
derselben Zeit stammen, u. a. St. Paul in Kérnten, die Klosterkirche von
Reichenbach, das Miinster von Petershausen. Im Falle Michaelbeuern spricht
die Bauausfithrung dafiir, daB ein reicher Bauherr dahinter stand. Wir diirfen
als Hauptwohltiter des Klosters in dieser Zeit und damit auch fiir die Kirche
den Patriarchen Sighard von Aquileja ansprechen. Er war ein Sprof3 des Burg-
hausener Grafengeschlechtes, dem Burg und Herrschaft zu Beuern gehort hatte,
vor seiner Erhebung auf den Patriarchenstuhl Kanzler des Reiches. Auch 146t
die Einheitlichkeit des alten Baues kaum eine lédngere Bauzeit zu.

Die AusmaBe der Kirche sind recht bedeutend. Es wurde spater nur fiir die
romanische Apsis eine etwas groBere gotische gebaut, und um 1630 wurde die
Kirche gegen Westen etwas verldngert. Wir diirfen ihre Lénge mit rund 50,
ihre Breite mit 20, ihre Hohe mit zwolf Metern annehmen, Wie schon das Jahr
der Weihe andeutet, ist es eine vorhirsauische Anlage mit all den Merkmalen,
wie solche auch sonst in Bayern sie aufweisen. Durch eine dreiteilige Vorhalle
trat man in die dreischiffige Pfeilerbasilika. In allen drei Schiffen bildete eine
flache Holzdecke den AbschluB nach oben, nur unter den Tiirmen, die die
Seitenschiffe im Osten kronten, waren Gewdlbe. Ein Querhaus gab es nicht.
In die Ostwand der Tiirme schnitten sich die halbkreisférmigen Apsiden so ein,
daB sie nach auBen nicht hervorfraten. Nur die Mitfelapsis sprang gegen Osten
vor. Vor ihr lag ein baulich ausgezeichnetes Rechteck, das den Altarraum ver-
groBerte. Zwischen diesem und dem Laienschiff lag der Chorraum fiir die
Ménche. So bildete er, um eine Stufe gegen das Laienschiff erhsht, ein harmo-
nisckes Bindeglied zwischen diesem und dem feierlichen Presbyterium. Vermut-
lich schloB an der Stufe auch noch eine Schranke den Chor ab, ein eigentlicher
Lettner war es wohl nicht. Von symbolischer Bedeutung war es, daB die Nord-
wand der Kirche vollstindig fensterlos war. Alles Licht stromte von Siiden her

T L i e R e e s L e S A R P S e e

des Glaubens. Letztlich ,ver-sagen” ja alle Bilder, weil das Geheimnis
unaussprechlich isf.

So hat man (nicht nur aus kiinstlerischen Beweggriinden) darauf ver-
zichtet, die Lingsseiten der Chorhalle, die Nord- und Stidfenster, mit figiir-
lichen Darstellungen zu versehen. Hier, zu beiden Seiten des freistehenden
Altares?), wird das Tageslicht in Rot und Blau, in dunklere und hellere
Tone verwandelt, den sakralen Raum von der AuBenwelt zu scheiden, ohne
Bild, nur noch in Farben spielend und glithend zum Hinweis auf Hheres.

: A.Carl

3) Es wird der Altarstein sein, an dem die Ritter im Mittelalter den ersten
Schlag mit dem geweihten Schwert taten. .
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durch verh#ltnism#Big groBie Fenster in den Raum. Nur drei Altire standen
in der alten Kirche, eben in den Apsiden. Leider ist uns von der Einrich-
tung nichts tiberliefert. Wir sehen in der Kirche von 1072 eine strenge roma-
nische Basilika vor uns, die einer Moénchsgemeinschaft ganz und gar entsprach.

In den folgenden Jahrhunderten widerfuhr dem Bau allerlei widriges
Geschick. 1249 wurde er mit dem eroberten Kloster ein Raub der Flammen. Es
scheint allerdings, daf3 der Schaden damals nicht allzu groff war. Im Zuge der
Erneuerung wurden die Fenster zu sogenannten Ochsenaugen verkiirzt und an
der Siudseite ein neues Portal eingefiigt. Schlimmer war die Verwiistung im
Jahre 1364. Erst 1506 kamen die Instandsetzungsarbeiten zu einem gewissen
Abschlufi. Zwischen die alten Fenster wurden gotische Fenster in méiBiger
GroBe eingebrochen, da die basilikale Form der Kirche beibehalten wurde.
Sogar der Nordturm wurde 1451 noch einmal aufgebaut. Gewdlbe wurden iiber
dem Chor neu eingezogen. Wir merken deutlich den Einbruch einer mehr
subjektiv geformten Frommigkeit: Die alte Vorhalle verlor ihre Bedeutung, ein
schmales Pfortchen vermittelte nur mehr den Eingang, dafiir wurde die Halle
abgemauert und so Kapellen gebildet, in die neue Altdre kamen. Auch sonst
wurde die Zahl der Altére vermehrt. Ein Kreuzaltar kam vor den Eingang in
den Monchschor, der nunmehr durch eine fast zwei Meter hohe Mauer den
Blicken des Volkes entzogen wurde. Als schwacher Ersatz fiir diese Ausschal-
tung wurde dieser Lettner nach einer Art der Biblia pauperum mit Darstel-
lungen aus der Heilsgeschichle bemalt., Auf den Lettnerpfeilern fanden sich
noch Reste eines letzten Abendmahles und einer GeistausgieBung. Wie schwer
das Volk die Absperrung trug, erkennen wir aus den Visitationsrezessen der
Melker Reform. Diese beanstanden es, dal die Leute bis zu den Seitenaltdren
vorkommen, um zu sehen, was hinter den Chorschranken vorgehe.

Es ist darum kein Wunder, daBl die nachreformatorische Zeit wieder nach
anderen Seiten Ubertrieb und zusammen mit Kreuzaltar und Lettner auch das
Chorgestiihl aus der Kirche verwies und fiir das Offizium eine eigene Kapelle
liber einem Seitenschiff errichtete. Freilich verfuhr man nicht iiberall so radikal,
wie es Martin Hattinger, ein Konvertit und Jesuitenschiiler, erst als Abt von
Michaelbeuern und dann als solcher von St. Peter tat. — Neben der geistigen
Umstellung in unseren Klostern, die das Chorgebet nicht mehr als eine der
ersten Aufgaben anerkennen wollte, vielmehr die Verkiindigung des Wortes
weiter hinaufriickte, waren es aber in Michaelbeuern vor allem schwere Bau-
gebrechen, die um 1620 eine weitgehende Umgestaltung der Kirche mit sich
brachten. Die ganze Restaurierungsarbeit war nicht sehr gliicklich. In spéteren
Jahren spiirte man natiirlich die Unzulénglichkeit der Arbeiten von 1620 sehr.

Einer der schwersten Zeiten sollte die grindliche Restaurierung vorbehalten
bleiben: 1938 begannen die ersten Versuche. Mit groBer Begeisterung ging das
ganze Volk an die Arbeit, so daB nur unbedeutende Kosten erwuchsen. Als
aber alles im besten Gange war, wurden die Arbeiten gewaltsam unterbrochen,
Kirche und Kloster ihrem Zweck entfremdet, der Konvent ausgewiesen. Erst
nach dessen Riickkehr im Jahre 1945 und Uberwindung wvon unsagbaren
Schwierigkeiten konnie das Werk wieder aufgenommen werden. Die lange
Wartezeit hatte den Vorteil, daB die Pldne immer wieder iiberdacht und
besprochen werden konnten. Im Verlauf der weiteren Arbeit trat der Kern des
alten Baues in seiner schlichten GroBartigkeit zutage, anderseits kam man aber
auch erst auf die eigentlichen Gebrechen. Stlick um Stiick der massigen Zu-
bauten des 16. Jahrhunderts muBten fallen, da sie ja doch den Zweck als
Stiitze des alten Geméuers nicht mehr erfiillten. So wurde nach und nach die
gonze Hauptmauer gegen Siiden neu. Bei der Neugestaltung konnte nur der
alte romanische Bau Vorbild sein; es wurde auch die alte Dachform der roma-
nischen Kirche erneuert. Pultddcher Uber den Seitenschiffen. Das 1250 ein-
gefiigte Portal kam an die alte Portalhalle von 1072 und fligt sich dort harmo-
nisch dem ganzen Bau ein. So betritt man von Westen her eine erste Vorhalle.
Dann kommt man in die zweite, den mittleren Teil des ehemals dreiteiligen
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Paradieses von 1072, in dem nun der gotische Taufstein aufgestellt wird. Wie
es dem Geiste des Taufritus entspricht, betritt erst der getaufte Mensch das
Heiligtum des Gotteshauses. Auch kommt so jeder Kirchenbesucher beim Ein-
tritt in das Gotteshaus bei der Stitte seiner Wiedergeburt vorbei und besprengt
sich mit dem Weihwasser, das ja auch das Taufwasser versinnbildet. — Die
Vorhalle selbst ist gegen Norden noch nicht endgililtig wiederhergestellt; zum
stidlichen Teil des alten Paradieses ist durch eine Tiir wieder ein Zugang
geschafféen, Die dreiteilige Basilika mit der flachen Decke vermittelt uns den
Raumeindruck von 1072, allerdings ohne die lebhafte Farbigkeit des Gesteins,
da die Wande geputzt werden muBten. Die Fenster wurden in der urspring-
lichen Grofle, und wie einst im Hauptschiff, nur auf der Siidseite wieder=
hergestellt. Um den nétigen Platz fiir das Volk nicht allzu sehr zu kiirzen,
wurde der Monchschor nicht ganz in den gegebenen Architekturraum eingefiigt.
Es ist aber durch das groBere gotische Altarhaus geniligend Raum vorhanden
{iir die Entfaltung des heiligen Geschehens.
Besonders eindrucksvoll ist die Kirche in ihrem siidseitigen Aufienanblick.
Wer sie frither sah, ist iberrascht von ihrer klaren Schonheit und Geschlossenheit.
Jeder unvoreingenommene Besucher freut sich iiber das geschaffene Werk,
das im groBen UmriB vollendet ist. Ein wiirdiges Gotteshaus dient wieder dem
religitsen Leben der ganzen Gegend. Es will den alten monastischen Geist der
romanischen Zeit mit den Aufgaben einer fiir die Gegenwart aufgeschlossenen
Seclsorge verbinden, ,auf daB in allem Gott verherrlicht werde®.
Prior P. Werigand Mayr O.S.B.

Die Martinskirche in Linz*)

Wer die kleine und unscheinbare Kapelle auf dem Romerberg in Linz in
ihrer barocken Gestalt kannte, die so wenig versprechend aussah, hétte ein sehr
aufmerksamer und kundiger Beobachter sein miissen, wenn ihm die MaB-
verhiltnisse der Kirche aufgefallen wiren. Und doch hat ihre Ungewohnlich-
keit — in Zusammenhang mit urkundlichen Erwdhnungen — eigentlich die
Frage nach der Herkunft des Baues aufgeworfen. Bei einer Untersuchung im
Jahre 1947 fand man Reste von Fresken, die dazu flihrten, daffi der Bau von
allen spiteren Uberkleidungen und Entstellungen befreit wurde. Was dabei
herauskam, ist nichts Geringeres als ein in mehreren Bauschichten immer neu
veranderter Bau aus der Zeit der Agilolfinger, um 700 herum also etwa. Sechs-
mal wurde der Bau bis zum Barock den jeweiligen Bediirfnissen angepaBt, eine
Tatsache, die bei der Restauration ein wahres Mosaik von Bauschichten ergab.

Der Raum, wie er sich unmittelbar nach der Renovierung darstellte, machte
einen auBerordentlich feierlichen und sakralen Eindruck. Es scheint nicht recht
befriedigend, daB dieser Raumeindruck inzwischen durch den Einbau des
Geestithls wieder gestért wurde. Vergleichsmoglichkeiten sind in Osterreich
kaum vorhanden, am ehesten lieBe sich an die romanischen Pfalzkapellen in
Eger und Landsberg, eventuell auch Niurnberg, denken, obwohl ihnen ein viel
spiterer Entwicklungsstand das Geprége gibt.

Die vorliegende Monographie ist eine iiberaus griindliche und sachkundige
Darstellung der vermutlichen Baugeschichte, der verschiedenen Stufen ihrer
Entridtselung bei der Erneuerung, des verwendeten Materials, der urkundlichen
Beweise, der zutage getretenen Kleinfunde, des Volto-Santo-Bildes, das auf-
gedeckt wurde (St. Kiimmernis). Der ganze Stab der Mitarbeiter an der Restau-
rierung hat auch die Beitrige fliir das Buch geliefert. Wir haben hier ein
Musterbeispiel einer an einem schwierigen Objekt geilibten wissenschaftlichen
Zusammenarbeit. Uber ein kunst- und heimatgeschichtliches Interesse hinaus
ist die vorliegende Verdffentlichung auch fiir den Laien mit Genufl zu lesen,
gerade um ihrer Akribie willen, mit der anscheinend nebensichliche Fragen
gelost werden. Die Bilder vermitteln eine ausreichende Anschauung.

*) Franz Juraschek und Wilhelm Jenny: Die Martinskirche in Linz, Ober-
osterreichischer Landesverlag Linz 1949. Brosch. %6 S., 61 Abbild.,, S 25.—.
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Madonna in der Marienkapelle (Veitskapelle) zu St. Peter in Salzburg
Antang des 14, Jahrhunderts (Photo: Landesbildstelle Salzburg)




Christus, Erloser aller Welt,
Vom Vater Vaters Einziger,
Einzig vor allem Anbeginn,
Geboren unsagbarer Art.

Du Licht, des Vaters lichter Glanz,
Du Hoffnung aller fiir und fiir,
Sieh an die Bitten, die allwo

Dir Deine Knechte hérig weihn.

Gedenke, Heiles heiler Grund,
Dafl Du einst Leibsgestalt von uns
Aus unversehrter Jungfrau Schof§
In der Geburt genommen hast.

So zeugt der gegenwiirtige Tag
Im Umlauf auf der Jahresbahn,
Daf cinzig von des Vaters Stuhl
Das Heil der Welt gekommen ist.

Daher der Himmel, Erde, Meer,
Und alles, was in ihnen ist,

Im Liede lobend Den erhohn,

Der Deiner Ankunft Wirker ist.
Auch wir, die durch Dein Heiligblut
Von Knechtschaft frei geworden sind,
Wir stimmen zum Geburtstag Dir
Ein neues Lied zusammen an.

Dir Herrlichkeit, Der Du, o Herr,
Geboren von der Jungfrau bist,
Dem Vater auch, dem Heiliggeist
In Weltenzeiten ohne Zeit.

Ubertragen von P. Thomas Michels O.S.B.



PSALLIT ECCLESIA

Unter den Schriften des Alten Testamentes hat die Kirche von Anfang
an die Psalmen in ganz besonderer Weise bevorzugt. Nach Athanasius (ad.
Marcellin. de interpr. Ps.) driicke der Heilige Geist im Psalter unsere
Empfindungen, Neigungen und Leidenschaften aus. Er ist wie ein Spiegel,
in dem sich der Mensch mit seinen ganzen Gemiitsbewegungen wiederfindet.
Aber wir wiirden fehlgehen, wollten wir Athanasius wie andere Kommen-
tatoren fiir eine nur psychologische Ausdeutung der Psalmen in Anspruch
nehmen. Gewilt haben manche von ihnen das psychologische Moment stark
hervorgehoben. Aber wie jedes andere Buch der Heiligen Schrift ist der
Psalter nicht nur, auch durch das abschredkende Beispiel, ein Vorbild rechten
Verhaltens, sondern eingeordnet in die Heilsfiihrung des
Volkes Gottes im Alten und Neuen Testament. Nach
Ambrosius (in Ps. David. praef.) ist in ithm der ganze Ablauf der Geschichte
der Viter zusammengefafit. Die Grofitaten Gottes an seinem Volke sind in
ihm auf eine ,neue® Weise beschrieben. Die geschichtlichen Biicher miissen
nach Ambrosius die Ereignisse, so wie sie sich zugetragen haben, der Reihe
nach aufzihlen. Als solche sind sie von einer eindringlichen Wucht durch
die Epik der Erzihlung. Aber wie steigert sich ithre Wirkung, wenn der
Psalmist sie in lebendigem Anruf dem Volke Gottes vorhile: »Lobpreiset
den Herrn, ruft an seinen Namen, macht seine Taten kund unter den
Vélkern. Singt ihm Lieder, psallierct ihm, erzihlet alle seine Wundertaten®
(Ps. 104). Und damit es den Angerufenen an der inneren Bewegung zum
Lobe nicht fehle, fihre er die Hohepunkte der Heilsgeschichte an, von
Abraham tiber Isaak und Jakob zu Moses und Aaron und dem Auszug
des Volkes aus Agypten, all das hinstellend als die Erfiillung des Wortes,
das Gott seinem Knechte Abraham gegeben hat. Die Aufforderung des
Psalmisten erging zunichst an die Isracliten, die riickschauend in Dank-
barkeit der Heilstaten Gottes gedachten, aber auch in strahlender Gegenwart
diese Heilstaten Jahr um Jahr im festlichen Geddchenis feierten. Mehr noch
und wahrer ergeht sie an das neue Israel, das in den Geschehnissen der
Vorzeit Vorbilder des erfiillten Heiles sicht: Mysterium Christ i
So kann Ambrosius sagen, dafl im Psalter Jesus nicht bloff geboren werde,
sondern daf darin die ganze Geschichte seines Lebens, Leidens, Sterbens,
seiner Auferstehung, Himmelfahrt und des Sitzens zur Rechten des Vaters
enthalten sei. Wenn deshalb die Kirche die Psalmen betet, erfahrt sie in
ihnen wiederum das geschenkte Heil. ,Was kann schoner scin als der
Psalm?“ fragt Ambrosius. Was kann schéner sein, als in ithm die Heils-
veranstaltung Gottes wiedererstehen zu sehen? Deshalb nennt der Bischof
von Mailand die Psalmen ,eine allgemeine Sprache, die Stimme der Kirche,
cin helltsnendes Glaubensbekenntnis®. Was bekennen wir im Symbol des
Glaubens? Den Glauben an den einen Gott, dic Mysterien des dreieinigen
Gottes, soweit sie der Kirche geoffenbart wurden, die Mysterien des Heiles
in Jesus Christus, dic Mysterien der Endzeit und des ewigen Lebens. Dieses
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Bekenntnis ist zugleich ein Bekennen, d. h. Verherrlichen, des dreieinigen
Gottes. Im gleichen Sinne sind die Psalmen ein Bekenntnis der Heilsgnade
des dreieinigen Gottes an den Menschen. Der hl. Benedikt hat das opus Dei
als ein Lob des Schdpfers bezeichnet. Die Schopfung wird aufgerufen, Gott
zu loben, aber die vom Blute Christi betaute Schopfung. Der Mensch wird
aufgefordert, aber der durch Christi Heilswerk erloste Mensch. Denn das
opus Dei ist ja selbst schon Heilswerk, ein Werk des Heiles und zum
Heile. Es ist eine Konsekration des Kosmos, der von Gott in Ordnung
erschaffenen Welt, damit der ganze Kosmos mit geweihter Zunge den Herrn
des Weltalls preise. Die einmalige und einzigartige Konsekration durch den
piissimus adventus, den von lichender Zuneigung getragenen
Advent des Herrn in seiner Menschwerdung auf Erden, wird fortgesetzt
in der Konsekration durch das Erlosungswerk des heiligen Opfers und das
»Werk Gottes“ im Lobe der Kirche. ,Ein Fest der Heiligkeit®, nennt des-
halb Ambrosius die Psalmen, ,Freude der Freiheit, Geschrei der Frohlichkeit,
Widerhall der Freude.“ Torcular divini mysterii, eine Kelter
des gottlichen Mysteriums, ist ihm der Psalter, in dem wie vom Kreuze das
Blut Christi in den von der Kirche emporgehaltenen Kelch des Heiles fliefit.
Es ist wesentlich, sich dieser wesenhaften Verbindung der Psalmen als eines
wichtigen Teiles des opus Dei mit dem Heilswerk Christi bewuft zu
sein. Das vertieft erst das Wort Christi zu seiner wahren Bedeutung: ,Wo
zwel oder drei in Meinem Namen vereinigt sind, da bin Ich mitten unter
ihnen.“ Jedes Gebet ist nicht nur ein Ausstromen des Herzens (subjektives
Moment), sondern eine Dienstleistung der Kirche in Vercinigung mit dem
Herrn der Kirche zur Ehre des dreieinigen Gottes und zum Heile der
Menschen (objektives Moment). In solcher Dienstleistung begegnen wir uns
mit der Dienstleistung der Engel. Ist doch der Psalm, wieder nach Ambrosius,
»eine Dienstleistung der Engel, cin geistliches (pneumatisches) Opfer des
himmlischen Heeres“. Durch ihn werden wir schon auf Erden eingegliedert
in den Chor der reinen Geister, deren reine Zungen den ewigen Gott
unaufhérlich verherrlichen. Was aber ist diese Verherrlichung anders als
eine nie verstummende Huldigung der Liebe ? Deshalb wiinschen
die Engel ja, wie der Herr es sagt, in das Antlitz des Heiligen Geistes zu
blicken, weil sie auf ihm die wesenhafte gottliche Liebe selbst strahlen sehen.
So treibt das Lob zur Licbe. Die Liebe aber, die durch den Heiligen Geist
ausgegossen wurde in unsere Herzen, begreift sich und vollendet sich in der
nie endenden Festlichkeit des Lobes Gottes. Von dieser Festlichkeit sagt
Origenes (Num. 23, 3), dafl wir sie unaufhorlich begehen, wenn wir ohne
Unterbrechung beten (was nicht wértlich, sondern moralisch zu verstehen
ist): ,am Morgen d. h. im Gesetz und in den Propheten (das verheiflene
Heil), am Abend d. h. in der Unterweisung des Evangeliums, die uns am
Abend der Welt den Advent des Heilandes erstehen 138¢.

Um diesen Advent und diese nie endende Festlichkeit beten wir aufs
neue zu Beginn jedes Kirchenjahres: ,Adveniat regnum tuum.“

Salzburg P.ThomasMichelsO.S.B.

83



ERSCHEINUNG DES EINGEBORENEN

»Gott, Dein Eingeborener ist in der Wesenheit unseres
Fleisches erschienen, wir bitten Dich, lafi uns im Inneren um-
gestaltet werden durch ihn, den wir im Aufleren als uns gleich
erkannt haben.®

Das Gebet bewegt sich in unerhdrten Spannungen: der Eingeborene — das
Wesen unseres Fleisches; auflen — innen. Innen ist das Verborgene, seine Sohn-
schaft als Eingeborener, auflen sein Mensch, darin er uns gleich ist. Ein derartiges
Gebet kdnnen wir nur beten, wenn wir die Gefahr bestehen, nicht durch Begriffe,
mit denen wir allzuleicht ,hantieren®, diese Spannungen zu verdecken. ,,... den
wir im Aufleren als uns gleich erkannt haben®, das heiflt, er hat die Not des
Todes durchlitten, die jeder von uns erleiden mufl: ,Und es kam, dafl er mit dem
Tode rang und bebte heftiger. Es ward aber sein Schweiff wie Blutstropfen, die
fielen auf die Erde“ (Lk 22, 44). Jesus wollte die verheiflene Gottesherrschaft
aufrichten und erlebte das Ende des Kreuzes. Das Furchtbare dieses Todes kann
niemand durchdringen: ,Und um die neunte Stunde rief Jesus laut und sprach:
Eli, Eli, lama sabacthani?, das ist verdolmetscht: Mein Gott, Mein Gott, warum
hast du mich verlassen?“ (Mk 15, 34). Der gleiche, der am Kreuz in seiner Todes-
not verlassen erscheint, hat in der Nacht zuvor die Worte gesprochen: ,Glaubet
mir, dafl ich im Vater bin und der Vater in mir ist...* (J 14, 11). Der die Nacht
im Garten durchleidet, spricht: ,Gerechter Vater, die Welt kennt Dich nicht, ich
aber kenne Dich“ (] 17, 25).

Er erlicgt den Michten der Welt und bekennt dennoch von sich selbst: ,Thr
seid von unten her, ich bin von oben her, ihr seid von dieser Welt, ich bin nicht
von dieser Welt® (J 8, 23). Auch noch von dem, der am Kreuz stirbt, und gerade
von ithm gilt: ,... und wir sahen scine Herrlichkeit, eine Herrlichkeit als des
eingeborenen Sohnes vom Vater, voller Gnade und Wahrheit® (J 1, 17). Auch von
dem am Kreuz Verlassenen bleibt unbegreiflich wahr: ,Niemand hat Gott je
gesehen; der eingeborene Sohn, der in des Vaters Schofl ist, der hat es uns ver-
kiindigt* (J 1, 18).

Beten ist soweit moglich, als ein Mensch von der Wirklichkeit Gottes und
seiner Offenbarung in Jesus Christus betroffen wird und aus dieser Erschiitterung
heraus spricht. Das heutige Gebet vollzieht sichtbar und fithlbar, wie das Wesen
Jesu Christi sich nicht in eindeutigen Gedanken aussagen Iiflt, sondern nur noch
in Gedanken, die in unaufhebbarer Spannung zueinander stehen. Er ist leibhaftiger
Mensch, so leibhaft, dafl es scheinen konnte, er sei Mensch und ,sonst nichts®,
Zugleich ist er der ewige Logos des Vaters, angesichts dessen es einem wieder
vorkommen konnte, als miifite dieses Menschenwesen verschlungen werden von
der gottlichen Ubermacht. Beten, wie die Kirche betet, kénnen wir nur, wenn wir
die Spannungen aushalten und sie nicht zu vereinfachen suchen, daran festhalten
mit unserem innersten Herzen: er ist wirklich in unserem “Wesen erschienen,
unserer Art, und doch Gottes eingeborener Sohn.

Meistens geschehen derartige Vereinfachungen verdeckt und unbemerkt. Wo
unmittelbar geleugnet wird, lifit sich leichter antworten. Wir leugnen meistens
nicht, sondern nehmen nicht ,ernst®, ohne dafl der Unernst uns unmittelbar
bewufit wiirde. Wir bekennen durchaus, Jesus Christus sei ,,Gott von Gott, wahrer
Gott von wahrem Gott*. Wir bekennen ebenfalls, er sei zugleich Mensch, der
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»gelitten hat unter Pontius Pilatus“. Wir bestreiten keineswegs sein Menschsein,
aber wir miissen mifltrauisch sein gegen uns selbst, ob wir es nicht doch
uneingestanden ,entwerten® ob der ,Ubermacht seines gottlichen Wesens®. Wie
wenig wir diese Spannung vollziehen, wird uns an Gedanken bewuflt, dic unsere
unbewuflte Einstellung erhellen konnen. Unser Gefiihl ist selten stumpf und
fiithllos gegeniiber dem Leiden und Tod Jesu. Dieses Unvermbgen wurzelt nicht
selten in Gedanken und Vorstellungen, die meinen, Jesu Leiden und Sterben
kdnne doch nicht so ,schlimm® gewesen sein, da er doch ,Gott® sei, zudem den
Ausgang seines Todesleidens vorhergesagt habe.

Oder aber wir erleben die gegenteilige Erfahrung. Wir stoflen nach vielen
Bemiihungen auf dic geschichtliche Realitit und sinnenhafte Tatsichlichkeit Jesu
von Nazareth, wir werden auch vom Gefiihl her inne, wie dicht und wirklich sein
Menschsein war. Lange Zeit war er fiir uns eine Art ,Uberwesen® geblicben; ein
Mischwesen, weder das eine noch das andere ganz. Wir hatten unbewuft und
unkontrolliert das Tatsichliche seines Lebens, das sich seinem gdttlichen Wesen
gegeniiber nicht einordnen lief}, legendir umgeformt und vereinfacht, seine Heimat
war nicht der Raum konkreter Geschichte, sondern trug die unwirklichen Ziige
eines Mirchenlandes an sich. Da geht uns auf, wie Jesus geschichtliche Wirklichkeit
ist, und wir spiiren einen verborgenen Widerstand, der uns hindern will, den
gottlichen Wesensgrund dieses Menschen festzuhalten. Dieses Mal suchen wir nach
der entgegengesetzten Seite zu vereinfachen — wir haben erlebt, wie sinnenhafter
und leibhafter Mensch er war, nun soll er nur noch Mensch sein.

Wir schen, wir mochten Jesus Christus in den Moglichkeiten unseres Denkens
und Verstehens eingrenzen. Betrachten wir ihn nur als einen Menschen, so wird
er eingefangen in die Grenzen historischen oder psychologischen Verstehens. Ist
er gottlicher Art und das Menschliche nur das Gewand seiner Erscheinung, so
iibersteigt sein Wesen zwar die Denkbarkeit und Verstehbarkeit, wird aber nach
menschlicher Weise gedacht, da wir beides, Gott und Mensch in einem vereint,
nicht denken konnen. Aber gegeniiber dem wirklichen Jesus Christus, wie ihn
seine Kirche bezeugt, wird unserem Denken und Fiihlen etwas wesentlich anderes
zugemutet, tatsdchlich zugemutet, denn wir neigen durchaus nicht dazu. Wir sollen
also beide Wirklichkeiten in dem einen Christus sehen, sie stehen lassen und keine
zugunsten der anderen, sei es auch nur gefithlsmifig, vereinfachen. Gott und
Mensch, Schopfer und Geschopf schliefen sich aus und bilden dennoch in der
Einheit der Person das undurchdringliche Geheimnis des einmaligen Jesus Christus.

Gelingt es uns aber immer wieder, beide Seiten dieser nicht zu vollziehbaren
Spannung dennoch zu vollziehen, ohne sie aufzulésen oder zu vereinfachen, dann
kann etwas Eigentiimliches mit uns geschehen. In der Spannung erst leuchter das
Geheimnis seines Wesens auf, so daR wir plotzlich wissen: ,So also ist er und
nur er allein.“ Wir gewinnen keinen Wissensinhalt mehr, der eindeutig in
Begriffen gefaft werden kénnte. Jeder Wissensinhalt wire einlinig und miifite
die Spannung wieder cinebnen. Das Dogma der Kirche tut das gleiche: im
Bekenntnis seines Glaubens an Jesus Christus bleiben die Spannungen unaufgeldst,
aber Jesus Christus selbst dringt durch sie hindurch und riihrt den Glaubenden
an. Er bezeugt sich grofler als unsere Welt, die wir denkend und vorstellend
umgrenzen. Die Gefahr, ihn zu verfehlen, bietet auch die Maglichkeiten, seiner
inne zu werden, wenn das Denken an die Grenze gerdt und sich aufgibt als
hochsten Akt, der dem Denken moglich ist. Sein Verlangen ist es, immer neu
von seinem Wesen angeriihrt zu werden, an jener Grenze, da das Denken zerbricht
und anbetend fragt: ,Wer ist dieser?
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Niemals darf das Denken des Glaubens stehen bleiben, dann erstarrt die
Spannung zu einer toten Begrifflichkeit, mit der wir nur zu leicht als mit etwas
Bekanntem ,umgehen®. Wir iiberdecken den Abgrund des Wesens, von dem
schlieflich nur die Anbetung noch etwas ahnt. (So ist das Dogma von der unio
hypostatica aus dieser Erfahrung entstanden, daff das Wesen Jesu Christi alles
einlinige Denken iibersteigt. Er ist géttlicher und menschlicher Natur in der Einheit
der zweiten gottlichen Person. Diese Begriffe zeigen, wenn sie lebendig gefiille
bleiben, etwas an, was alles Verstehen iiberragt; sic werden starr und tot, wenn
lebendige Glaubenserfahrung sie nicht mehr trigt. Sie sind die Linien, die die
lebendige Glaubenserfahrung umgrenzen und hiiten, und kénnen zum Gefif
werden, das dem Glaubenden gefiillt wird mit dem Wesen des Christus, der ,alle
Erkenntnisse iibercrifft® [Eph 3, 19]).

Wir miissen stindig neu diesen spannungsgleichen Weg hin und her gehen,
niemals ist auszuschdpfen, wer Jesus Christus ist. Jedesmal kann sich etwas Neues
seines Wesens zeigen. Niemals erreichen wir das Ende, stindig geraten wir an die
Grenze, da das Denken strandet. Erst im Zerbrechen des Denkens kann sich jene
Herrlichkeit zeigen, die die Jinger im Paradox der Niedrigkeit erkannt haben.
Glauben also heifit, diese Spannung zu vollziehen und auszuhalten, der Ver-
suchung zu widerstehen, die das Wesen Jesu Christi in das Denkbare und Ver-
stehbare einordnen méchte, in der Bercitschaft hinzuhorchen und sich sagen zu
lassen von ihm, wer er ist. Die letzte Prophetie der Heiligen Schrift, dic Geheime
Offenbarung, beschwért in unfaflichen Bildern die Ungeheuerlichkeit des Wesens
Jesu Christi. Er ist als Sieger auch der, der am Kreuz starb: ,,... und es werden
ihn sehen alle Augen und die ihn zerstochen haben® (1, 7). Aber er ist von Wesen
als der Gekreuzigte immer der, der einen Namen trigt, wic er nur dem Gottkonig
auller thm zukommt: ,Ich bin das A und O, der Anfang und das Ende, der Erste
und der Letzte* (22, 13).

Glaubend werden wir inne, dafl der hochste Akt unseres glaubenden Denkens
darin besteht, sich liebend hineinzugeben in die Anbetung vor diesem wahrhaft
furchtbaren und doch so beseligenden Mysterium. Anbeten kénnen wir, wenn sich
seine Herrlichkeit bezeugt. Sie bezeugt sich dem Betenden, der bereit ist, die
Sicherheit seiner Welt loszulassen. Jeder Schritt des glaubenden Denkens verliert
sich im Dunkel des Unbegreiflichen, aber wir ahnen bereits, daff hinter der Dunkel-
heit strahlende Helle aufbrechen wird. Linien eines Wesens zeichnen sich ab, aber
sie verlieren sich im Unverstehbaren. Nichts ist einzuordnen, nur einer Spannung,
der der ,Atem stockt®, zeigt sich das Unfaflbare, das alle Gedanken iibersteigt:
». .. auf daR ihr begreifen moget mit allen Heiligen, welches sei die Breite und
die Linge und die Tiefe und die Hohe; auch erkennen die Liebe Christi, die doch
alle Erkenntnis iibersteigt (Eph 3, 18).

Man muf nach vielem Suchen und Fragen, das sich auf das Wesen Christi
richtet, einmal erlebt haben, wie das ist, wenn die Gedanken zerbrechen; aber
unser Inneres mufite schon geahnt haben, daf es getricben wurde, als das Denken
sich loslieR: ,Brannte nicht unser Herz in uns ...“ (Lk 24, 32). An der Grenze,
da unser cigenes Verstehen und Begreifen scheitert und wir wissen, wir diirfen
nicht mehr linger festhalten, da wurden die Augen gedffnet, in einem voriiber-
gehenden Augenblids steht vor uns das Wesen Jesu des Christus, der alles Erkenn-
bare iibersteigt: ,Da wurden ihre Augen gedffnet, und sie erkannten ihn. Und er
verschwand vor ihnen® (Lk 24, 31). Echtes Beten lebt aus diesen Spannungen, wie
die Liturgie so oft bezeugt: ,Laf uns der Gottheit Jesu Christi, Deines Sohnes,
teilhaft werden, der sich herablieR, unsere Gebrechlichkeit anzunehmen ... (Mai-
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linder Liturgie). In den gleichen Spannungen bewegt sich das heutige Gebet. Wir
spliren, wie wir sie nicht vollziehen, wenn wir uns nicht darauf vorbereiten. Uber
welchem Abgrund bewegt sich die Bitte: .. .. lafl uns durch ihn nach dem inneren
Menschen umgestaltet werden, den wir nach dem Zufleren Menschen als uns gleich-
formig erkannt haben.®

Unaufgelost erhebt sich das Geheimnis Jesu Christi im Beten der Liturgie.
Wir konnen erschrecken, wenn es uns wieder bewufit wird. Welche Spannungs-
weite vollzieht das Gebet an der Vigil von Weihnachten: ,... la uns Deinem
Eingeborenen, den wir als Erloser freudig aufnehmen, wenn er als Richter kommt,
zuversichtlich entgegensehen.® Diese zuriickhaltenden Sdtze, die sich so rasch und
leichthin sprechen lassen, enthalten das ganze Geheimnis Christi, plstzlich ist es
gar nicht mehr so einfach, sie ernsthaft und betend auszusprechen: Der ,Ein-
geborene® ,aus des Vaters Schof8“ ist geboren als ein leibhaftes Menschenkind.
Diese Geburt wird Gegenwart in der Feier des Festes. Als dieser, der geboren
wurde ,aus Maria der Jungfrau®, ist er unser Erl6ser, jener, der als Menschen-
sohn in seiner Herrlichkeit erscheinen wird. Das ist der Hintergrund, auf dem sich
die Bitte unseres heutigen Gebetes bewegt.

Miinchen Univ.-Doz. Dr. Fritz Leist

Wir entnehmen dieses Kapitel aus dem soeben im WVerlag Rupertuswerk,
St. Peter-Salzburg, erscheinenden Werk von Fritz Leist, ,Gebet der Kirche®,
Betrachtungen zu den Orationen des Kirchenjahres, I. Advent bis Epiphanie.
(Band IV der vom Liturgischen Institut herausgegebenen Reihe ,In viam salutis®.)

Cllen unseren Lesern und VV]itarbeitern
wiinschen wir von fersen Gnade, (Freude und
Friedet durch die Dnlne o Lo
Jesus Christus !

DIE SCHRIFTLEITUNG
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VOLKSTUMLICHE FURBITTEN
IN DER MESSFEIER

Beim Vergleich der romischen Mefliturgie mit den verschiedenen
Formen, wie sie in den Liturgien der Sstlichen Kirchengemeinschaften iblich
sind, fallt auf, dafl der Diakon der romischen Liturgie sich mit dem Volk,
mit der Kirchengemeinde, weit weniger beschiftigt, als der Diakon der Ost-
kirche. Er beschrinkt sich auf die Verkiindigung des Evangeliums und auf
den Entlassungsruf; auf das Beten der Gemeinde dagegen nimmt er, aufler
etwa beim ,Flectamus Genua® gar keinen Einflul. In der Ostkirche dagegen
fordert der Diakon bei jeder Mefifeier die Gemeinde auf, zu beten, und
gibt ihr seit Jahrhunderten die lingst eingebiirgerten Gebetsmeinungen an,
wie: ,Um den Frieden der ganzen Welt und um die Vereinigung aller heiligen
Kirchen lasset uns den Herrn bitten® usw. Das Volk (oder in seinem Namen
der Chor) antwortet regelmifig durch den auch in der romischen Kirche
tiblichen Ruf: ,Kyrie eleison.“ Das ist eine durchaus volkstiimliche, weil
ganz einfache Art zu beten. Das Volk braucht dazu kein Buch, es hért die
gewohnten Bitten, antwortet darauf und kann in sie alle seine Anliegen
einschliefen.

Von dieser Gebetsart sind in der romischen Liturgie nur zwei ganz
kleine Reste verblieben, heute nur mehr Bruchstiicke: das eine im Kyrie-Ruf
ohne vorherige Angabe der Gebetsmeinung, das andere im Oremus vor dem
Offertorium. Gewifl ist das Abendland nicht gewillt, sooft lange Litaneien
anzuh6ren und mitzubeten als der Morgenlinder, aber dafl gar nichts auf
solche Art bei der hl. Messe gebetet wird, ist fiir die Volksfrommigkeit und
thre Verbindung mit der Liturgie doch ein Verlust, den man bei einer
kommenden Reform des Missale Romanum beriicksichtigen konnte. Wenn
es auch nicht von heute auf morgen moglich ist, ein solches Litaneigebet in
die Liturgie selbst einzuschalten, so ist es doch bei uns auch heute nicht
verwehrt, wihrend der Missa lecta (Gemeinschaftsmesse) Gebete in der
Muttersprache vorzutragen.

Die litaneiartige Form des Betens ist durchaus volkstiimlich, braucht
keinerlei Schulung des Volkes, keinerlei Broschiiren oder Zettel als Hilfs-
mittel. Das Volk braucht dabei iiberhaupt nichts zu lesen, sondern nur zu
héren und auf das betreffende Stichwort mit seinem stets gleich bleibenden
Ruf zu antworten. Die passendste Stelle dazu diirfle die Zeit der Zuriistung
der Opfergaben sein, also zwischen dem einleitenden ,Oremus® und dem
~Per omnia“ vor der Prifation. Der innige Anschlufl des Volkes an die
Liturgie wird nicht schon allein dadurch erreicht, dafl es alles, was der
Priester betet, fiir sich still mitbetet. Der Priester kann daher zur Opferung
ohne weiteres still seine Offertoriumsgebete sprechen, die ja ohnehin einer
spateren Zeit entstammen als die alten Grundformen der Liturgie. Er bringt
das Brot dar ,fiir alle Umstehenden und alle Christgliubigen, fir die
Lebenden und Verstorbenen, dafl die Darbringung allen zum Heile gereiche®.
Er fordert seine Umgebung auf, zu beten: ,Orate fratres!” Wie leicht
kénnte dieser Aufforderung entsprochen werden, wenn die Gemeinde dabei
wirklich gemeinschaftlich beten wiirde. Gerade das Beten fiir
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einander, die Anteilnahme an den Anliegen des Nebenmenschen, kommt
praktisch in unserem Beten sehr wenig zur Geltung. Und doch wiire gerade
das eine besonders schone Art christlichen Betens.

Hier wire auch der Ort, die jeweils vordringlichen Anliegen vor Gott
zu tragen. Heute geschicht das entweder durch Einschaltung einer cigenen
Oration, zum Beispiel der oratio imperata fiir den Frieden, oder durch
Anfiigung besonderer Gebete nach der Messe. Es ist ein uralter und durchaus
gesunder Wunsch des christlichen Volkes, seine Anliegen in moglichst innige
Verbindung mit der Opferfeier zu bringen. An manchen Orten war und ist
es zum Teil noch tiblich, die Bitte um ein &ffentlich gebetetes , Vater unser®
mit einer kleinen Geldspende, einer Art Opfergabe, zu verbinden. Gerne
liefle sich das Volk belehren und dazu bringen, daf} es nicht dem Priester
personlich, sondern im allgemeinen fiir kirchliche Zwedke eine kleine Spende
darbrichte, wenn dann im Gebete ausdriicklich auch aller derer gedacht
wiirde, welche eine kleine Opfergabe dargebracht haben.

An unseren Wallfahrtsorten bekommt man leicht den Eindruck, dafl
dort jeder nur fiir sich und seine Anliegen bete, daR aber kaum einer fiir
die Anliegen der anderen betet. Das gemeinsame Gebet wiirde die Anliegen
jedes einzelnen zum Anliegen der ganzen Gemeinde machen. Es betet da
wirklich jeder fiir alle und alle fiir einen. Das ist echre Gebetsgemeinschaft,
wie sie unserer inneren Zusammengehdrigkeit in Christus entspricht. Jeder
bekommt das Gefiihl, dafl alle an seiner Not teilnehmen, so daf er nicht
allein und verlassen dasteht.

Fiir die Formung eines solchen Gebetes gibt es genug Vorbilder, sowohl
in der morgenlindischen als in der abendlindischen Liturgie. Zunichst gilt es,
ein solches Gebet schon einzuleiten, Als Einleitung kénnte etwa dienen die
Formel der Apostolischen Konstitutionen: , Wir wollen Gott durch Christus
bitten. Alle wollen wir Gott kriiftig durch seinen Christus anrufen.® Den
Schluf konnte der uniibertrefflich schéne Schluf aus der Chrysostomus-
Liturgie bilden: Eingedenk unserer allheiligen, unbefleckten, iibergepriesenen
und glorreichen Frau, der Gottesgebirerin und immerwihrenden Jungfrau
Maria und aller Heiligen wollen wir gegenseitig uns selbst und unser ganzes
Leben Christus, unserem Gott, empfehlen®, worauf abschlieRend alle ant-
worten: ,,Dir, o Herr.©

In diesem Rahmen kénnten nun alle Bitten eingefiigt werden. Dazu
eignen sich zum Beispiel jeweils einzelne Anrufungen der Allerheiligen-
Litanet: ,Dafl Du Deine heilige Kirche regieren und erhalten wollest®,
»Dall Du dem ganzen christlichen Volke Frieden und Einigkeit verlethen
wollest, Dafl Du die Friichte der Erde geben und erhaliten wollest®, Hier
wire die iibliche Antwort: , Wir bitten Dich, erhére uns.“ Es miifiten nicht
immer alle Bitten vorgetragen werden, sondern immer nur die vordring-
lichsten. Oder es kénnten aus den Einleitungen zu den Karfreitagsorationen
einige ausgewihlt werden, zum Beispiel: »Allmichtiger, ewiger Gott, Dessen
Geist den ganzen Leib der Kirche heiligend und leitend durchdringt: Erhore
unser Gebet fiir den gesamten Klerus und gib, dafl durch den Beistand
Deiner Gnade der ganze geistliche Stand Dir in Treue diene.“ Das sind nur
einige Beispiele. Was dabei beabsichtigt ist, ist die Vermeidung erstens einer
mechanischen Hiufung von ,Vater unser® in verschiedenen Meinungen,
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und zweitens langer Gebete, mit denen die Aufmerksamkeit der Gemeinde
nicht gleichen Schritt halten kann, und die darum ohne innere Anteilnahme
der Anwesenden an ihr voriiberrauschen.

Die 6stlichen Liturgien bringen eine Fiille von Anliegen, die sie auf
solche Weise in der Gemeinschaft der Kirchengemeinde Gott vortragen.
In den griechischen Liturgien sind viele solcher Litaneien enthalten, deren
Bitten zum groflen Teil auch heute noch ebenso zeitgemiafl sind, wie zur
Zeit, da sie geformt wurden, zum Beispiel aus der Liturgie der Apostolischen
Konstitutionen: ,Lasset uns beten fiir unsere Feinde und fiir die, die uns
hassen®, ,Lasset uns beten fiir diejenigen, die uns wegen des Namens des
Herrn verfolgen, dafl der Herr ihre Wut besinflige und den gegen uns
erregten Zorn zerstreue®, ,Lasset uns beten fiir jede christliche Seele®,
»Lasset uns beten fiir unsere durch Krankheit gepriiften Briider, dafl der
Herr sie von jeder Krankheit und Schwiche befreie und sie gesund Seiner
heiligen Kirche zuriickgebe“. Heute konnten hier Bitten eingefiigt werden
fiir die Erstkommunikanten, fiir die Priesteramtskandidaten vor den hoheren
Weihen, fiir die Brautpaare, die sich zur Ehe vorbereiten, fiir Pilger, wenn
ein Pilgerzug aus der Gemeinde seine Pilgerfahrt macht, fiir die neugetauften
Kinder der Pfarrei, fiir die Gefangenen und Vermifiten. Der Bischof kénnte
ja solche Bitten zusammenstellen lassen und je nach Umstinden die eine
oder andere besonders vorschreiben, wie er die oratio imperata vorschreibt.

Dem Abendland liegen vielleicht die achtzehn Bitten noch niher, die in
der bei J. A. Jungmann, Missarum  sollemnia I 417 f veroffentlichten
»Deprecatio quam Papa Gelasius pro universali Ecclesia constituit canen-
dam esse” enthalten sind. Darin sind auch die in Irrtiimer Gefallenen nicht
vergessen, ebenso wenig die ,operarii pietatis® und die, welche ihrer Not
zu Hilfe kommen, die, welche die Kirche besuchen usw.

Die vergangenen Kriege hitten reichlich Gelegenheit zu solchen Bitten
gegeben. Natiirlich darf die Hiufung der Bitten nicht ins Uferlose gehen.
Deshalb wire es empfehlenswert, wenn sie von den Bischofen in die Vorbet-
biicher ihrer Ditzesen aufgenommen wiirden. Die Auswahl kénnte ja den
einzelnen iberlassen werden. Die Antworten kénnten wechseln zwischen:
» Wir bitten Dich, erhore uns®, ,,Herr, erbarme Dich®, oder ,Lasset uns den
Herrn bitten“. Worauf es hier ankommt ist das, dem Volk eine Gebetsart
zuriickzugeben, die seiner Eigenart entspricht, sich aber dabei an die litur-
gische Uberlieferung enge anschlieft. Es muff noch einmal betont werden:
Nicht darauf kommt es an, daff das Volk immer Wort fiir Wort und Buch-
stabe fiir Buchstabe mit dem Priester mitbetet. Gerade die 8stlichen Liturgien
zeigen, dafl Priester und Volk oft getrennte Wege gehen konnen, die sich
wohl im Wortlaut von einander unterscheiden, in der Tiefe aber mit
einander verbunden sind. Viele fromme Christen wiirden in der Form
solcher Firbitten gerade das finden, was sie suchen und brauchen: die Ver-
bindung des liturgischen Betens mit ihren eigenen personlichen Anliegen.
Dabei erweitert sich der Gesichtskreis auf die Anliegen der Gesamtkirche
und im Gebet fiir einander wird in besonderer Weise selbstlose Nichsten-

liebe geiibt.
Erhard Drinkwelder O.S.B.
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DOMINICA

Das Liturgische Institut hat in Salzburg in diesem Jahr unter
Mitwirkung des Salzburger Katholischen Bildungswerkes eine Reihe
von Vortrags- und Aussprache-Abenden (Seminare) veranstaltet, die
sich ausschlieBlich mit dem immer noch dringenden Problem der
Sonntagsheiligung befafiten. Die folgenden Beitrdge geben eine aus-
zugsweise Ubersicht iiber die Einzelfragen, deren erste und letzte auch
vor einer allgemeinen Dekanekonferenz der Erzdidzese Salzburg vor-
gelegt wurde. Wir veréffentlichen sie hier in der Reihenfolge, in der
sie gehalten wurden. Die Schriftleitung

SINN UND GESTALT DES HERRENTAGES

Aus innerer Notwendigkeit mufite mit dem Aufbruch der liturgischen
Erneuerungsbewegung auch auf die Feier des Sonntags der Blick fallen.
Nicht nur dafl die sonntégliche Eucharistiefeier in sich einen bevorzugten
Platz einnimmt, es war und ist die Sonntagsmesse d er Ort, wo die Not
der Sonntagsfeier, aber auch die Moglichkeit ihrer Erneuerung wie in
einem Brennpunkt sichtbar wird, bemerkenswert genug, um nur auf ein
Beispiel hinzuweisen, daB zwei groBe liturgische Arbeitstagungen, denen
doch die ganzen Fragen der liturgischen Erneuerung am Herzen lagen,
diese eine in den Mittelpunkt stellten. Ich meine den nationalfranzésischen
Liturgischen Kongref von Lyon 1947 mit dem groBen Thema: ,, Le jour du
Seigneur und den deutschen Liturgischen KongreB von Frankfurt im
vergangenen Jahre!). Schon durch diese Tatsache, schon beim ersten
Schritt unserer Uberlegung, wird also sichtbar, dall die Problemstellung
weit liber das hinausgreift, was man im landldufigen Sinn unter ,,Sonn-
tagsheiligung® meint.

Es wiére ein vergebliches Beginnen, die Erneuerung des christlichen
Sonntags als Aufgabe fiir sich in Angriff zu nehmen; sie trifft — wie im
Grunde alle Anliegen der liturgischen Erneuerung — die Wurzeln des
Religiésen schlechthin. Das, worum es hier geht, ist ein Teilproblem der
groBen religitsen, geistigen, gesellschaftlichen Krise eines dekadenten
Zeitalters. Es geht um die Grundbeziehung des Menschen zu Gott, die
oreligio” im letzten und tiefsten Sinn. Und der Tag, den Gott zu
Seinem Tag bestimmt, steht in der Heilsgeschichte da wie ein Ursymbol
der Beziehung der Geschopfe zu ihrem Schépfer, der Kinder zu ijhrem
Vater. Der Mensch, der zu dieser gottgesetzten Wirklichkeit die Beziehung
verliert, muB3 zerfallen.

i

Auf den allerersten Blittern der heiligen Biicher ist uns von diesem

Tag und seiner Bestimmung berichtet:
»50 wurden Himmel und Erde und all ihre Zier vollendet. Und
Gott feierte am siebenten Tage von Seinem Werke, das er gemacht.
Und er ruhte am siebten Tage ganz mit seinem Werke, das er gemacht.
Und Gott segnete den siebten Tag und weihte ihn.*  (Genesis II, 1—3)

1) Vgl. dazu die ausfiihrliche Berichterstattung in dieser Zeitschrift IV, 1850, Folge 3,
Seite 98 bis 110,
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Es kann also kein Zweifel sein: Gott hat ein e n Tag nach dem Gesetz
eines heiligen Rhythmus zu Seinem Tag erklért; er hat diesen Tag
hineingebaut in die Ordnung der Schopfung, ja er hat sich gleichsam selbst
mit in diese heilige Ordnung hineingegeben: ,,;Und Gott feierte am siebten
Tage ...

Diese Sinngebung gilt in vollem Umfang auch vom Herrentag des
Neuen Bundes. Die junge Christenheit hat sich zwar betont und bewult
gegen das alttestamentliche Sabbatgesetz gewandt, aber der heilsgeschicht-
liche Untergrund, auf dem sich der Ubergang vom Sabbat zum ersten Tag
der Woche vollzog, hob nichts von dem auf, was Gott so tief in die Ord-
nung der Schopfung gelegt hatte, er erfiillte es nur in einem neuen und
hoheren Sinne. Wir werden das sehen.

Und nun fragen wir uns: Wie steht der Durchschnittsmensch von
heute zu diesem hohen Sinn des Herrentages? Die Technik, die ganze
Zivilisation”, das flutende selbstherrliche Leben unserer Stéddte, alle
Gattungen zeitgendssischer Massenbeeinflussung ziichten den Typ des
scheinbar autonomen Menschen, des Menschen, der sich von Gott und
seinen Ordnungen griindlich emanzipiert hat. Diesem Menschen ist schon
der Begriff ,,Gottesdienst® etwas Fremdes geworden, etwas, das der Welt
des Gestrigen angehort. Ob es aber genug ist, ihnen allen die Tafeln des
Gesetzes zu weisen und zu sagen: ,,Du sollst ...“? Konnten wir es nicht
wagen, einem Geschlecht, das wie kaum ein anderes zuvor unter dem
Fluch zerstérter Ordnungen leidet, langsam den Sinn fiir die heilige Ord-
nung Gottes wieder aufzuschliefen? Fiir die innere Schonheit, die in der
Verwirklichung dieser Ordnung dem Menschen offenbar wird?

Ich wage aber die Behauptung, daB auch ein grofler Prozentsatz jener
an sich glaubigen Christen, die zur Sonntagsmesse kommen, diesen Ursinn
des Herrentages nicht erfalt und nicht den rechten Begriff vom Gottes-
dienst haben. Daf} sie nichts spliren von jenem herrlichen Ruf, mit dem
Gott uns zu Seinem Lobpreis gerufen, schon am ersten Herrentag der
jungen Schépfung. Welch ein erschiitternder Kontrast,” das dumpfe oder
gelangweilte ,,Durchhalten” des Sonntagsgottesdienstes. Wir miissen diese
feierliche Proklamation des Herrentages in der Genesis horen, verstehen,
weiter verkiinden. Und dann miissen wir auch in unserer Welt vom Nega-
tiven weg auf das Positive schauen, das uns noch gegeben ist: Gibt es
nicht in unserer Kirche immerhin noch biuerliche Menschen und Ge-
meinden, in denen ein gesundes, unverbildetes Wissen um die Abhéngig-
keit des Menschen von Gott da ist? Werden da nicht die Gesetze noch zu
leben versucht, die Gott in die ‘Welt gelegt? Der mit der Natur lebende
Mensch kann gar nicht iibersehen, wie er mit seinem ganzen Miihen in
der Hand dessen ist, der allein Gedeih oder Verderb zumiBt. Wenn uns |
das Chaotische, Unheimliche, Dekadente unserer morbiden ,,Zivilisations“-
Zentren niederdriickt, haben wir nicht gerade in dieser Stunde der
Weltzeit die Sendung, die Ordnung Gottes wieder herauffiithren zu helfen?
Hat nicht die Kirche ihr heiliges Jahr an den Rhythmus des Sonnen-
jahres gebunden und den heiligen Tag an die immer wiederkehrende
Ordnung des ersten Herrentages? Und was anders ist die innere Einheit
ihres unabldssigen Dienstes im gottlichen Officium mit den Gezeiten des
Sonnentages? Haben wir wirklich begriffen, was uns in diesem gesund
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gebliebenen heiligen Erbe innerhalb unserer Kirche fiir Kriafte und
Antriebe zur Erneuerung der zerstérten und miBachteten Ordnung der
Dinge gegeben sind? Da erkennen wir die hohe Aufgabe des Sonntags:
in die Wirrnis und Eigengesetzlichkeit der Werktage des Menschen soll
durch den einen, sie alle tiberragenden Herrentag immer wieder das
kldrende Licht der Gottesordnung fallen, seine Schoénheit, seine Freude.
In der Hingabe an diese Ordnung wird dem Menschen mehr zuteil als
durch alles selbstherrliche Bauen auBler ihr: ,Deo servire regnare
est.” Den Menschen das zum BewuBtsein zu bringen und in ihnen zu
einer Haltung reifen zu lassen, ist der erste Schritt, der in der
Sonntagserneuerung getan werden mubB,

II.

Doch, um den Sonntagdes Neuen Bundes recht zu erfassen,
miissen wir ihn im Lichte des6sterlichen My steriums betrachten.
Was die Romische Liturgie bekennt, daB ,,Gott die Wiirde der Menschen-
natur auf wunderbare Weise begriindet, aber noch wunderbarer wieder
erneuert habe“, das konnen wir auch vom Herrentag sagen: Der Herren-
tag der Schépfung war in Gottes Ordnung und Heilsplan hineingegriindet,
der Herrentag der Erlésung empfingt vom Mysterium des Heilstodes und
der Auferstehung Jesu Christi einen unvergleichlich hoheren neuen Glanz.
Darum konnen wir den neutestamentlichen Herrentag nur von Ostern
her verstehen. Man muB hier an das wunderbare Gebet denken, das die
Kirche nach der zweiten Lesung der Osternachts-Liturgie verrichtet:2)

»Gott, unverdnderliche Kraft, ewiges Licht, schaue gnidig herab
auf das wunderbare Heilsgeheimnis Deiner ganzen Kirche. .., wirke
das Werk des Heiles der Menschen, damit die ganze Welt es erlebe
und sehe, wie das Gefallene wieder aufgerichtet, das Veraltete erneut
wird und wie durch ihn alles wieder zur Unversehrtheit zuriick-
kehrt, von dem es seinen Ausgang genommen: Jesus Christus, unseren
Herrn .. .*

Welch ungeheure Kraft sieht der Glaube der Kirche in der iiber-
natiirlichen Wirklichkeit der &sterlichen Heilsgeheimnisse! Alles, was
darniederliegt, soll wieder aufgerichtet, was veraltet ist, soll jung und
neu werden. Wenn aber nun — und es ist so — der Sonntag wirklich ein
Ostern ,,im kleinen® ist, was miifite da von der Feier der Mysterien fir
eine erneuernde Kraft auf die Werktage der Christen ausgehen! Aber:
Das Mafl der Ausstrahlungskraft unserer Sonntage hingt unleugbar mit
der Echtheit und Geordnetheit des Urbildes, einer begeisterten Feier des
Herrentages der Auferstehung zusammen. Es 148t sich daher ermessen,
welche Bedeutung der Groftat dieses Jahres, der Erneuerung der Oster-
liturgie auch vom Standpunkt der Sonntagserneuerung zukommt, Gerade
hier wird aber auch sichtbar, wie falsch es ist, wenn vielfach in unseren
Lindern die volkstiimlichen , Auferstehungs“-Feiern als das einzig wirk-
méchtige Ostererlebnis gesehen und gepflegt werden. Von einer so er-
lebten Osterfeier finden wir keine Briick e zum Erleben des Sonntags
als ,kleines Ostern®, Denn das heilige Geschehen am Sonntag, das Tun

2) Wir bedauern es unfer diesem Gesichtspunkt, daB diese Oratio in dem heuer
ad experimentum gestatteten ,,Ordo Sabbati Sancti“ nicht aufscheint.
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der Gemeinde, die Gemeinschaft ihres Feierns, des Empfangens und
Gebens, alles wurzelt zutiefst in jenen Osterlichen Heilsmysterien, welche
die Kirche in ihrer Liturgie begeht. Ein tiefbedeutsamer Gedanke, den
wir in diesem Zusammenhang nur andeuten konnen. Nochmals: Was
wiirde doch aus unseren Sonntagen fiir eine Kraft ausstrahlen, wenn wir
aus ihnen mehr von der iiberstromenden Fiille der osterlichen Heils-
wirklichkeit schopfen und in das Leben mitnehmen wiirden! Die Liturgie
der osterlichen Taufwasserweihe wird nicht miide, von der ,nova
creatura’, von der ,progenies caelestis zu sprechen, die aus dem Tauf-
brunnen hervorsteigt. Dieses Geschlecht ist berufen, die Heilsordnung des
Neuen Bundes zu tragen, sie ist ihm aufgetragen. Wenn die Christen am
Sonntag um den Altar stehen, dann verwirklichen sie mit Christus, ihrem
Haupt, in einer immer wieder geschenkten Riickbeziehung auf die Gster-
liche Heilswirklichkeit ihre héchste Wiirde und helfen, die neue Ordnung
heraufzufiihren. Nur an dieser neuen Ordnung aber kann das Zerfallende
der menschlichen ,,Werktage” genesen!

Die Ordnung der Erlésung, welche die Ordnung der Schopfung so
sehr iiberragt, daB die Kirche das Wort von der ,felix culpa“ auszu-
sprechen wagt, ist ganz und gar aus Christus und in thm. Was in dieser
Ordnung Bestand haben soll, mu mit Christus durch den Tod hindurch-
gegangen und zum neuen Leben auferstanden sein. In der Taufe
geschieht dies. Aber das neue Leben ist auch nach der Taufe immer-
wihrend bedroht; der in heiligem Rhythmus immer wiederkehrende
Herrentag wirkt der Bedrohung entgegen und 146t die Getauften in be-
sonderer Weise teilhaben an den Heilsgeheimnissen des Todes und der
Auferstehung Christi. Den Quell des Lebens und der Erneuerung, der da
aus ihrem Innersten flieBt, besingt die Kirche selbst in der Sonntagsliturgie
der Osterzeit mit jenen unvergleichlich schénen Worten: ,,. .. et omnes ad
quos pervenit aqua ista, salvi facti sunt et dicent: alleluja.“ — Sonntag fiir
Sonntag steht Christus, der Herr, da als das Haupt seiner Gemeinde, als
Lehrer, als Hoherpriester, und die in seinen Tod hinein Getauften, zur
Ordnung des neuen Lebens Auferstandenen, konnen den Sonntag nur feiern
in der Gemeinschaft mit Thm. Was das Ziel und der Antrieb seines Lebens
und Sterbens war, d a s ist auch der letzte Sinn des christlichen Sonntags:
Die Verherrlichung des Vaters und das Heil der
Menschen., Beides ist unlosbar miteinander verbunden und uns fir
den Herrentag als Gabe und Aufgabe gegeben. Beides fithrt uns in den
heiligen Raum der Liturgie: ,Ecclesia igitur, accepto a Conditore suo
mandato fideliter obtemperans, sacerdotale Jesu Christi munus
inprimis per sacram Liturgiam pergit.“3) Von der Liturgie
des Sonntags gilt dies in einem ganz besonderen, einmaligen Sinn: in ihr
soll Gott in einzigartiger Weise verherrlicht werden, und zwar nicht nur
vom einzelnen, sondern von der Gemeinde der Getauften, die als Pfarre
oder sonst als Altargemeinschaft einer zu neuem Leben er-
weckten Zelle am Leibe des Herrn gleichkommt. In der Gegen-
wartigsetzung seines Todes will der Herr Jesus den Siindentod der Seinen
uberwinden und durch das Heilsgeheimnis seiner Auferstehung durch sein
Wort und in seinem Fleisch das Leben schenken.

%) Mediator Dei, I, 1.
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Hier aber miissen wir eine ernste Frage stellen: Wieviele Christen
sind es, die noch gldubig wissen, was der sonntigliche Gemeindegottes-
dienst ist! Diirfen wir zu behaupten wagen, dafl es wenigstens allen Seel-
sorgern bewulit sei? Auch hier gilt, was wir schon im ersten Teil sagten:
Mit dem Hinweis auf die Verpflichtung ist wenig, mit dem Ent-
falten der inneren Schonheit christlicher Sonntagsfeier beinahe alles getan!

Um aber — und das ist das Grundanliegen dieser Uberlegungen —
diese innere Schénheit wirklich dem Herzen der Gliubigen nahebringen
zu konnen, mufl die Verherrlichung Gottes, die Herrlich-
keit Gottes das groBe Thema ihres Lebens sein. Darin trifft sich alles,
was der Herrentag des Alten und des Neuen Bundes zum Ziele hat: Gott
verherrlichen und dadurch immer wieder mit den Heilsgiitern der Herr-
lichkeit Gottes beschenkt werden. Nur dann verstehen wir auch die Tiefe
eines Satzes auszuschopfen, wie er im Festgesang des ,,Gloria” aufklingt:
»Gratias agimus Tibi propter magnam gloriam Tuam! Wir
sind berufen, Anteil zu haben an des Herren Herrlichkeit. Er, der sie
hatte ,,schon vor Anbeginn der Welt", sagt von uns: ,Ich habe ihnen die
Herrlichkeit gegeben, die du mir gegeben hast” (Joh 17, 22 und 5).4) Die
Feier eines jeden Sonntags soll den Glanz der Gnade in der Seele des
einzelnen Getauften und im Schofe der Gemeinschaft erhdhen, und zwar
so ,,ut in omnibus glorificetur Deus” (Regula S. Benedicti).

Wer aber an der Herrlichkeit des Herrn Anteil hat, der mufi not-
wendig auch an seinem Kreuz Anteil haben. ,In seinen Tod hinein
sind wir getauft® und ,,Wenn wir mit Christus leiden, werden wir auch
mit ihm verherrlicht werden®, so sagt es der Romerbrief des hl. Paulus.
Diese Heilswahrheit ist auch fiir die Feier des christlichen Sonntags tief
bedeutsam. Wir begehen ja das Gedidchtnis des Kreuzestodes und unser
Heiliger Vater hat in seinem Rundschreiben {iiber die Liturgie gerade
dieses ,,Christo confixus sum cruci” so stark betont, weil nur so unser
Opfer mit dem des Herrn eins wird. Wir haben gesehen, daB uns der
Sonntag in besonderer Weise an der Gnade der osterlichen Heilswirklich-
keit teilnehmen 14(t. Diese umschlieBt aber auch das Eingetauchtwerden
in den Tod Jesu Christi. Der ganze Mensch, also das Wesen aus
Seele und Leib, ist in diese Wirklichkeit hineingenommen. Was Paulus
an die Christengemeinde in Rom geschrieben hat, das muB jeder Seel-
sorger am Sonntag seiner Gemeinde zurufen, wenn er sie um den Altar
versammelt: ,Ich beschwdre euch, . .. bringt euren Leib als ein lebendiges,
heiliges, Gott wohlgefélliges Opfer dar.“?%) Da ist jene liebende Hingabe
an Gott gefordert, in der auch der Leib durchherrscht ist von der Ehr-
furcht vor Gott, zugleich aber auch von der Liebe zu denen, die als
Kinder des gleichen Vaters zum Gottesdienst der Gemeinschaft dastehen.
Ja, das ist es, was noch immer so viele nicht begreifen und weshalb
Gemeinschaftsmessen oder -dmter noch immer auf soviel unbegriindeten
Widerstand stoflen: Der Mensch besteht seinem Wesen nach aus Seele
und Leib, und es ist gewiBl auch darin begriindet, daB die Kirche die
leibliche Priasenz beim Sonntagsgottesdienst fordert: auch der Leib
ist zum Opfer und zur Verherrlichung Gottes gerufen. Niemals kénnte

4) vgl. dazu: Mauritius Steinheimer, Die Doxatou Theou in der rémischen Liturgie.
Miinchener Theologische Studien, II, 4; Karl Zink Verlag, Miinchen.
5) R6m., XII, 1.
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man daran zweifeln, denn die sakramentalen Zeichen, unter denen das
Eucharistische Opfer gegenwértig wird, gehoren der sichtbaren Ordnung
an, Brot wird uns als Speise durch den Leib zu eigen. Darum: ,,Sind wir
nicht alle ein Leib, die wir von dem einen Brote essen...?” Vielleicht
wire diese Frage, als Seelsorgerfrage an die Gldubigen, iiberhaupt der
Ausgangspunkt fiir den Aufbau einer Altargemeinschaft. Denn es fehlt
hierin noch erschreckend weit. Man hat mit Recht gesagt, daB sich bis-
weilen die Christen gerade dann am meisten innerlich voneinander ab-
schlieBen, wenn sie die ,,Communio“ (!) vollziehen.

So hat die elementare Feststellung von Mediator Dei ,,Universus
cultus ... ut externus, ita internus esse debet”, gerade fiir den sonntég-
lichen Gemeindegottesdienst entscheidende Bedeutung, Die Enzyklika
sagt, der Kult muB sinnfillig (externus) sein, weil es so das Wesen
(natura) des aus Leib und Seele zusammengesetzten Menschen verlangt,
und deshalb, ,,weil die Gottesverehrung nicht nur die einzelnen angeht,
sondern ebenso die menschliche Gemeinschaft und daher einen
gemeinschaftsbezogenen Charakter haben muB (socialis sit oportet)®.®)

Alle diese Wahrheiten werden noch immer zu wenig ernst ge-
nommen, so daB die Formen der Gottesdienste — auch wenn man ganz
und gar nicht von formalen Gesichtspunkten an die Frage herankommt —
viel zu sehr dem Belieben oder der Eigengesetzlichkeit vorgegebener
Situationen iiberlassen bleiben, Wir miissen es offen sagen: So lange nicht
der Klerus selbst wenigstens zu diesen elementaren Wahrheiten einmal
sein herzhaftes Ja spricht, ist ein Voranschreiten nicht méoglich. Und
doch wire gerade vom seelsorglichen Standpunkt aus der sonn-
tagliche Gemeindegottesdienst als wirklicher Gottes-Dienst der Gemeinde
das Anliegen der Seelsorge! Die Schwierigkeiten des Weges, der zu
diesem Ziele fithrt, wollen wir nicht unterschitzen, um wieviel besser
aber lassen sich diese Schwierigkeiten iiberwinden, wenn das Ziel klar
erkannt und bejaht wird! Die Kirche selbst zeigt ja in unserer Zeit eine
groBe Bereitschaft, im Interesse eines lebendig mitvollzogenen Gemein-
schaftsgottesdienstes, vorgebrachte Wiinsche zu priifen und zu bertick-
sichtigen.

Wir sind bei der Betrachtung des christlichen Sonntags und des
Sonntagsgottesdienstes ausgegangen von der Verbundenheit des neu-
testamentlichen Herrentages mit den osterlichen Heilsmysterien des
Todes und der Auferstehung Jesu Christi, deren reales Gedéchtnis wir
in der Eucharistiefeier begehen. In ihnen griindet nicht nur der Sonntag
an sich, sondern das ganze Jahr der Kirche, dessen Mitleben w esent-
lich zur Vollentfaltung des neutestamentlichen Herrentages gehart.

Von selbst muB darum hier auch der Blick auf das Stundengebet
der Kirche fallen. Gerade das Officium divinum ist seinem Ursinne nach
mit dem Sonntag verbunden: Wie der Sonntag den Menschen aus seinen
Arbeiten und Sorgen herausheben und ihn zum Lobpreis Gottes, zur
Erfiillung seines letzten Daseinssinnes fiihren will, so will es auch das
Stundengebet. Wir verstehen daher, daB Pius XII in Mediator Dei auf
die Frage der Sonntagsheiligung gerade im Zusammenhang mit der

%) Mediator Dei, I, 2.
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Vesper?) zu sprechen kommt. Auf diese dringenden Mahnungen des
Papstes an die Bischofe des ganzen Erdkreises, das Volk wieder zum
Stundengebet und zur inneren Schonheit der Psalmen hinzufiihren, sei
in diesem Zusammenhang besonders verwiesen. Ohne Psalmenverstindnis
ist rechte christliche Sonntagsfeier auf die Dauer nicht moglich. —
Vieles wire hier noch zu sagen, doch es wiirde den Rahmen iberschreiten.

Tk

Wir haben den Hauptteil unserer Uberlegungen auf das osterliche
Heilsmysterium gegriindet. Wenn bei der osterlichen Taufwasserweihe
der Priester das Wasser segnet und nach den vier Himmelsrichtungen
ausgielit, dann spricht er dabei ein Gebet, das die ganze Heils-
geschichte umspannt: das Wasser der Paradiesesquellen, das Wasser,
das Moses dem diirstenden Volk aus dem Felsen schlug, das Wasser, das
zu Kana in Wein verwandelt wurde, das Wasser, auf dem Jesus einher-
ging, mit dem er sich taufen lieB, alles das wird genannt, bis zu dem
Wasser, das aus dem gedffneten Herzen des Herrn als Quell des Heiles
hervorstromte. Und gerade dieses Gebet schlieBt mit der Formel: ,Durch
Jesus Christus. . ., der da kommen wird, zu richten die Lebenden und die
Toten und die Welt durch das Feuer.” — Auch diese unsere Betrachtung,
die mit dem Herrentag der Schépfung begonnen hat und uns im Oster-
mysterium den Wurzelgrund des christlichen Sonntags erkennen lieB,
mull mit dem Blick auf jenen ,,dies Domini* schlieBen, der diese Welt-
zeit abschlieBt und die Heilsgeschichte vollendet.

So kénnten wir als heilsgeschichtlichen Hintergrund einen einzigen,
immer noch im Anbruch stehenden Herrentag sehen:

Herrentag der Herrentag der Herrentag der
Schoéoptung (Genesis) Erlosung Vollendung
(Ostern — Sonntag) (Parusie)

Sooft wir Sonntag feiern, soll etwas von der ,,Unversehrtheit des
Ursprunges” wieder heraufgefiihrt werden; aber es soll auch der Tag ge-
rufen werden, an dem alle diesseitigen Ordnungen ein Ende haben und
Christus dem Vater das Reich iibergibt. Dieses Gedichtnis liegt wesent-
lich in der sonntiglichen Eucharistiefeier der Gemeinde begriindet: ,,So-
oft ihr dieses Brot esset und diesen Kelch trinket, sollt ihr den Tod des
Herrn verkiinden bis er kommt* Der Sonntag ist auch ein immer-
wéhrendes Zeugnis, daB wir auf das Kommen des Herrn warten, auf
jenen Tag, an dem ,das Zeichen des Menschensohnes am Himmel er-
scheinen... und er selbst in den Wolken des Himmels erscheinen wird
mit grofer Macht und Herrlichkeit” (Matth 24, 31). Wir miissen es er-
tragen, daB die Herrlichkeit, die Christus uns vom Vater gebracht hat,
in diesem Leben verborgen bleibt; wir werden deshalb das, was wir hier
im Lichte des Glaubens erkennen, nicht weniger als Wirklichkeit des
Heiles nehmen. Denn — um mit einem &8sterlichen Wort zu schlieBen:

~ ,Euer Leben ist mit Christus verborgen in Gott. Wenn aber

Christus erscheinen wird, euer Leben, dann werdet auch ihr mit ihm

erscheinen in Herrlichkeit.” (Col 3, 3—4).

Adalbero Raffelsberger O.S.B.

?) Der Ausdruck ,Vesperandacht® (Wiener Ausgabe) sollte besser vermieden werden.
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PASTORALE ERWAGUNGEN ZUM PROBLEM
DES CHRISTLICHEN SONNTAGS

Das Evangelium ist in Gefahr unterzugehen in der Fiille der Worte,
die heute iiberall unterschiedslos gebraucht werden. Ohne Ehrfurcht aber bleibt
Gottes Wort wirkungslos. Auch der christliche Sonntag ist in Gefahr. Er mag
noch den Ablauf unserer Wochen charakterisieren, wie der Friedhof so zeit=
weilig Menschen zwingt, ihn zu betreten. Er ist noch abgehoben von den
iibrigen Tagen der Woche. Aber ist er noch christlich?

Opfern kann nur der, der weiB, wem er das Opfer bringt. Christlich
opfern kann nur der, der weil3, daB er mitChristusinseinerKirche
opfert, alles, sich selbst, seine Belange, seine Arbeit, seinen Zehent fiir das
Heiligtum und die Armen und die menschliche Gemeinschaft. Selbst Steuer-
zahlen des Christen ist eine Leistung an die Gemeinschaft, ist nicht vom
Opfer zu trennen. Es gibt im Leben des Christen keinen Augenblick, an dem
er nicht Christ wire, keine Tat, die er nicht als Christ vollzdge. Die christ-
liche Nichstenliebe ist nur vom Opferaltar aus verstindlich und berechtigt.
Dort wo das Ich geopfert worden ist, kann der Néchste die Stelle des Geopferten
vertreten und ist die Gleichheit mit dem, der sein Leben hingab fiir seine
Freunde, keine Uberforderung und keine bloSe Redensart.

; Personliches Opfer setzt aber immer volle innere Ruhe und Klarheit,

CefaBtheit und Liebe voraus. Dies ist aber nur in der Besinnung zu
erreichen. Deshalb ist zweite Forderung fur die eigentliche, christliche Ver-
wirklichung des Sonntags die Besinnung. Dies um so dringender je lauter und
stiindiger und unbedingter die l&rmende Welt und die schreiende Woche den
Menschen von sich selbst und erst recht von allen geistigen Belangen wegzieht.
Der Tibetaner hat doch eine recht kluge Antwort gegeben auf die Behauptung,
daB der Abendlinder in drei Tagen tun konne, was der Bewohner ostlicher
Linder in dreiBig Tagen erst vollenden konne, wenn er fragt, was denn dann
sie, die Europier namlich, die iibrigen Tage thten? Wir wissen, was wir
eigentlich tun in der Zeit, die uns die Technik durch Hilfeleistung einspart:
Wir regieren alle indessen, die ganze Welt, wir revolutionieren alle Menschen,
die nicht so zu denken scheinen, wie wir es fiir richtig erachten. Wir ,,verbessern”
die Welt und die Zustinde, oder wir verkiinden den Untergang der Welt, und
zwischen hinein sind wir eifrigst bestrebf, daB wir uns betduben, per panem
et circenses, in der Vielgestalt moderner Mdglichkeiten.

Alle Rettung geschieht in allen Gefahrenlagen immer nur von einzelnen
aus. So wird auch der Sonntag nur von den Wachen, den Wenigen her gerettet
werden. Er ist ein, wenn nicht das griBte, so doch ein sehr groBes Sorgenkind
aller Gldubigen, sein eigentlichstes Anliegen aber kann nur von den Wenigen
erfaBt werden, die in die Tiefe und in die Weite zu schauen vermogen. Die
Zusammenarbeit aller Guten ist aber weiterhin vonndten, daf das Anliegen
seine Losung finden kann. Die Masse ist nur erfaBbar von den Vielen, die guten
Willens sind. So stellen wir vom pastoralen Standpunkt aus die Frage,
was konnen wir tun, um den Sonntag zu retten, im auBerkirchlichen Bereich:

Noch trigt bei uns der Sonntag sein eigenes Gewand. Die Arbeit ruht
im allgemeinen, die Kleidung ist nicht die Kleidung des Arbeitstages, der
Ablauf des Tages nicht werktdglich. Man gehe nur einmal an einem Sonntag
gegen acht Uhr durch die Strallen einer Stadt, und wiire es auch nur eine
Kleinstadt, und man wird erschreckend oder erfreut den Unterschied feststellen
zwischen Sonntag und Montag. Aber Sonntagsruhe ist noch nicht Heiligung
des Sonntags, wie Arbeit noch nicht Gottesdienst ist. Arbeit leistet auch das
liebe Vieh und leistet auch die verfluchte aber zu segnende Maschine. Die
vordringliche religiose Frage ist, wie ist die Zeit der Ruhe von der Arbeit,
als Erholung des Geistes, der Seele, der Kriifte des Herzens zu ermoglichen?
Alles was leer 18Bt, gibt keine neuen Krifte, kann in manchen Féllen etwa
ausfiillen und betéren, aber nicht risten und stidhlen. Wochenende bleibt sehr
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oft Werktag mit Festtagskleid. Drei Stufen fithren zur Heiligung des Herrn-
tages: Ruhe von Arbeit, bewuBte Bereitung der Sonntags-
feier, Ruf zur Kirche.

Ruhe von der Arbeit. Einst war im Alten Bunde die Ruhe geboten und
gehalten. Im Laufe der Zeit so streng gehalten, daB es moglich war, aus der
Menge der Gesetze welche die Ruhe bezweckten, die Unruhe des Geistes zu
schaffen. Der pharisiische Sabbat war eine Qual voller negativer Ruhe, wie
ein Schulmeister auf die Ruhe des Ziglings achtet, der nichts weiB und nichts
hat, womit er sich beschéftigen konnte. Im Christlichen war es zunichst
umgekehrt, der Tag des Herrn konnte gefeiert werden ohne Ruhe von der
Arbeit, mitten unter Heiden und Juden, und doch war es der Herrentag des
Todes und des Auferstehungsgedichtnisses, der gemeinschaftlichen Feier der
Geheimnisse des Altares. War es ein Wunder, daB man dann darauf den
Schwerpunkt verlegte und der Arbeitsruhe das zweite Moment zulegte? Nicht
sei in Abrede gestellt, daB die gesetzliche Umhegung der Ruhe ihre Bedeutung
hat, und wir brauchen sie, und es wire ein groBer Verlust, wirde der Sonntag
durch das staatliche Gesetz nicht beachtet werden. Eine Verkennung des
Rhythmus der Natur, fiir uns immer ein Widerspiegel gbottlicher Einsichten
und Besinnungen seiner Liebe fiir die Menschen, wire damit unbeachtet und
miifite sich réchen. Ruhe von Arbeit nicht nur des einzelnen, sondern der
Gemeinschaft ist schon eine allgemeine Absage an den Geist des Materialismus.
Dall wir der Arbeit miide werden, zeigt immer noch an, dal wir Ruhe haben
miissen. Haben unsere Angestellten und Dienstboten Sonntagsruhe so weit nur
moglich? Kénnten wir nicht dem strebsamen Arbeiter, der sich sein Familien-
haus baut, vielleicht doch irgendwie helfen, daB er und wir sonntags ohne
Arger feiern konnen? Was ist es mit dem Verzicht auf den Doppellohn der
Sonntagsarbeit? Was mit dem Suchen nach Moglichkeiten, das am Samstag
tun zu kénnen, was eigentlich doch an vollen Werktagen getan werden soll.
Wag ist es mit der Uberanstrengung im Dienste der angeblichen Erholung
in Beanspruchung der Dienstleistungen der Bediensteten in Gaststitten und
im Verkehrswesen? Was mit der Sonntagsruhe der »geistig Arbeitenden“?

Die bewuBte Bereitung des Sonntags. Wochenende ist der
allbekannte und diberall gebriuchliche Ausdruck hiefiir. Auch ganz ,gute
Katholiken“ wiinschen oft am Samsiag ein ,gutes Wochenende®. Der Sonntag
ist aber weder nur Ende noch nur Anfang. Er ist die Mitte. Er teilt nicht,
sondern nimmt das Ganze des Vergangenen und die dunkle Fiille des Kom-
menden. Er steht immer in der Mitte. So wie Christus in der Mitte der Zeiten
steht, steht er in der Mitte der Tage. Er ist der Herrentag, zu dem alle Tage
aus dem Ablauf der Woche gefiihrt haben und in den alle Tage der beginnenden
Woche flihren werden, bis Er wiederkommt, Ist somit die Heiligung des Vor-
abends nicht eine Selbstversténdlichkeit? Sind Samstagunterhaltungen nicht
schon ein VerstoB gegen den Sonntag? Bleiben wir Realisten. Die Hochzeit
am Samstag und die Unterhaltung ist durch bloBe gesetzliche Bestimmungen
nicht von diesem Tage entfernbar. Aber die EinfluBnahme mancher angesehener
Laien und guter Seelsorger konnte an vielen Orten eine Beschrinkung der
Veranstaltungen auf ein ertrégliches MaB erreichen, damit der Sonntag doch
zu seinem Rechte komme. Das Recht des Sonntags aber ist die MeBfeier der
Gemeinschaft. Die Uberanstrengung der Menschen in den Betrieben und in
den Biiros macht eine Erholung in Gottes lieber Natur noitwendig. Das rechte
MaB kann hierin mit den »verpflichtungen des Gldubigen® sehr wohl in Ein-
klang gebracht werden. Die Festsetzung der Zeit fiir den Gottesdienst miiBite
doch im Einvernehmen mit den lebendigsten Gliedern der Gemeinde, nicht mit
den miidesten und bequemsten geschehen. Die Sonntagabendmesse, — wenn
nicht Samstagabendmesse — ist eine pastorale Notwendigkeit und fiir griBere
Orte Selbstverstéindlichkeit, wenn nicht Gewissenspflicht! Wir miissen nun ein-
mal den Forderungen der iiberreizten Menschen Rechnung tragen. Das
Erholungsbediirfnis an Schlaf und Naturbegegnung ist eine Tatsache, die noch
nicht vom Teufel sein muB. Christen kénnen auch im Freien beten, sie werden
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aber niemals das Wesentliche, das Opfer und den Sakramentsempfang dem
hintansetzen. Erbauungsstunden gibt es auch in der Natur. Nicht nur in der
Familie und am Sonntag abends. Gute Lektiire und Schriftbetrachtung lassen
sich auch auBerhalb der vier Winde anstellen. Dahin hat ein Vorsto zu
geschehen. Franz von Assisi war am Alvernerberg in Christus verziickt! Der
Samstag der Kinder, der Samstag der Jugendlichen, der Samstag der Eheleute,
der Samstag der Familien, alle haben die Bereitung des Sonntags des Herrn
zur Aufgabe. Und der Samstag des Priesters? Einen guten Feiertag bereitet
nur eine gute Arbeitswoche. Auch fiir den Priester gilt die Losung, »wihrend
der Woche den Schafen nachgehen, um am Sonntag bei der Herde sein zu
konnen®. Nur so ist das Kernproblem der Seelsorge von heute erfafBt. Jeder
in seiner Art und jeder auf seinem Posten, aber jeder in ganzem Einsatz. Der
Priester hat keinen Sonntag, insoferne dieser ein Tag der Ruhe wire. Immer
Gebenmiissen ist eine der schwersten Arbeiten, immer denselben Menschen
Gebenmiissen ist iiber alles schwer, immer Gebenmiissen denen, die nicht
nehmen wollen, eine seelische Qual. Der Seelsorger mufl seine Sonn- und Feier-
tage vorausbereiten, der Tag selber muB ihn unbelastet, ohne Midigkeit und
unermiidlich als Hirten, unter der Herde finden.

Ruf zur Kirche. Ein Dreifaches sei kurz gestreift: Der Platz vor der
Kirche muf} ein sonntigliches Gesicht haben, ebenso der um die Kirche liegende
Gottesacker. Die Kirche selber lade zum Sonntag. Nebenfeiern, die nicht sonn-
tiglich sind, sollen niemals sonntiglichen oder gar festtéglichen Charakter
haben. Die so gerne iibersehene und so oft verwischte Wertordnung soll auch
hier ihre Stelle behaupten oder wieder erlangen.

Dekan Univ.-Prof. Dr. Jakob Rieser

DIE SONN- UND FEIERTAGSRUHE

(Moraltheologische Grundsitze)

Im Schopfungsberichte der Genesis lesen wir: ,,Gott segnete den siebenten
Tag und heiligte ihn, weil er an ihm ausgeruht hat von allen seinen Werken.*
Darum galt im Alten Bund der siebente Tag der Sabbatruhe. — Dag Christen-
tum begann die Feier der hl. Messe auf den Tag der Auferstehung des Herrn
und die Sendung des HIl. Geistes zu verlegen, d. h. auf unseren heutigen Sonntag.
Gelegentlich trat die Urkirche der Gepflogenheit der Judenchristen entgegen,
an der Sabbatruhe festzuhalten. Die Sonntagsruhe bildefe sich zun#chst durch
Gewohnheit heraus und wurde dann durch staatliche und kirchliche Gesetze
im Laufe der Zeit genauer geregelt. Im Jahre 321 z. B. verbot Kaiser Konstantin
(Codex Just., 1 II, t. XII), an Sonntagen die opera forensia (Gerichtsverhand-
lungen) und ertes mechanicae (Handwerk, Bauernarbeit). Das Konzil von
Laodicaea (Ende des 4. Jahrh.) ermahnte die Christen, sie sollten nicht ,judai-
sieren“ und am Sabbat nichts tun, sondern sie sollen arbeiten und dafiir am
Sonntag nach Moglichkeit sich der Arbeit enthalten (si fieri potest in ea [d. h.
Sonntag] non laborant). — Um den Sklaven die Teilnahme an der hl. Messe
zu ermoglichen, bildete sich das Gewohnheitsrechtf, am Sonntag keine Sklaven-
arbeit zu verrichten. Diese Sklavenarbeiten bezeichneten die Romer opera
servilia, und wir {ibersetzen sie heute mit ,knechtlichen Arbeiten® Darunter
versteht man schwere korperliche Arbeiten. Den Gegensatz dazu bildeten die
opera liberalia (geistige Beschiftigungen) der Freien, die mit der Sonntagsruhe
fiir vereinbar gehalten wurden. Als eine Stérung der Sonntagsruhe empfand
man und verbot man daher Gerichtsverhandlungen und Mairkte. Diese Ein-
teilungen und Unterscheidungen haben sich im Laufe der Zeit so eingeburgert,
daB bis heute im kirchlichen Gesetzbuch unter Sonntagsruhe die Enthaltung
von knechtlichen Arbeiten, d. h. opera servilia, verstanden wird. Dieser Begriff
wird heute an Hand moraltheologischer Grundsitze so ausgelegt, dall darunter
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Handwerksarbeiten, Beschéiftigungen der Landwirtschait und Industrie (kdrper-
liche Arbeiten) verstanden werden. Bei diesen Arbeiten ist nicht die Absicht
mafigebend (z. B. ob ich es aus Gewinn oder uneigenniitzig tue), sondern die
Natur der Arbeit. Alle opera liberalia (,nicht knechtliche Arbeiten®) sind
daher mit der Sonntagsruhe vereinbar und erlaubt, auch wenn ich dadurch
Geld verdiene., Jene Beschiftigungen, die zwischen diesen beiden Gruppen
liegen, weil sie mit korperlicher Anstrengung verbunden sind, sind nach ort-
licher Auffassung zur einen oder anderen Gruppe zu ziehen (opera communia).
Wenn ihr Zweck der Erholung dient, wie z. B. Reisen, Jagen oder Sport, so
gelten sie nach tblicher Auffassung als am Sonntag erlaubt.

Als eine schwere Ubertretung des Gebotes der Sonntagsruhe wird es an-
gesehen, wenn man ohne Grund in der Zeit von Samstag Mitternacht bis
Sonntag Mitternacht solche Arbeiten verrichtet, die zu den knechtlichen (opera
servilia) gezdhlt werden. — Die Kirche war aber immer weitherzig in der Er-
teilung von Dispensen oder im Geltenlassen von Entschuldigungsgriinden. Als
solche hat man von jeher angesehen: 1. unaufschiebbare Notwendigkeit (z. B.
Feldarbeiten der Bauern, um einen groferen Schaden zu verhindern, notwendige
Ausbesserungsarbeiten, notwendige Aufrechterhaltung des Verkehrs oder eines
Fabriksbefiriebes, und Arbeiten, die das 6ffentliche Wohl verlangt. Dazu gehéren
auch die notwendigen Hausarbeiten in der Familie). Arme, welche sich sonst nicht
den notigen Unterhalt verschaffen konnen, galten ebenfalls als dispensiert von
der Sonntagsruhe. 2. Religiose Pflichten (knechtliche Arbeit in der Kirche zur
Vorbereitung eines Festes). 3. Pflichten der Néchstenliebe (notwendige Betreuung
und Bereitstellung wvon unmittelbar notwendigen Dingen). 4. Gewohnheit
(Friseure, Wirte, Mérkte).

Nachdem sich die duBleren Verhéltnisse in der Neuzeit aber stark gedndert
haben, erhebt sich heute die Frage, ob es nicht vorteilhaft wire, wenn der
kirchliche Gesetzgeber den Begriff der Sonntagsruhe einer Revision unterzoge.
Einmal ist heute der Sport, der noch zu den opera liberalia gezidhlt werden
kann und gezahlt wird, zu einer Gefahr fiir den christlichen Sonntag geworden.
Auf der anderen Seite ist in den Stdditen die Arbeit im Schrebergarten, die
Arbeit am Kkleinen Eigenheim eine Erholung und fast =in Mittel, um die
schmale Existenzbasis zu erweitern. Und doch miissen wir nach unserer heutigen
Terminologie diese Beschiftigungen zu den knechtlichen Arbeiten zdhlen, weil
sie iliber das Mafl von zwei Stunden hinausgehen. Soll die Kirche von ihrer
Dispensvollmacht mehr Gebrauch machen und durch die Erteilung von groB3-
ziigiger Dispens die Leute indirekt auf die Pfiicht der Sonntagsruhe aufmerksam
machen? Wie verhidlt sich heute der Sport zur Sonntagsheiligung? Soll der
Begriff opera servilia hier strenger gehandhabt werden? Und 146t sich durch
eine systematische Erziehungsarbeit hier eine Umstellung in den christlichen
Familien erreichen? — Das sind alles Fragen, die sich heute bei der Erlauterung
der kirchlichen Vorschrift hinsichtlich der Sonntagsruhe ergeben.

Univ.-Prof. Dr. Franz Konig

DER SONNTAG UND DIE KATHOLISCHE
AKTION

Apostolat und Liturgie

Es gibt wohl zweifellos falsche Auffossungen {iber das Verhiltnis
von Apostolat und Liturgie. Klerus wie Volk haben vielfach die Ansicht,
das seien entgegengesetzte Richtungen, die miteinander nichts zu tun
hatten. Und sie konnen sogar diese Gegensitzlichkeit so steigern, dalB
mit der Zeit der Eindruck entsteht, es handle sich hier um zwei feindliche
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Michte. Es muB3 uns ganz klar sein, dafl die Frage nie lauten darf:
Apostolat od er Liturgie, sondern immer nur: Apostolat und Liturgie!

Gewill wird im Einzelfall das eine oder das andere irgendwie den
Vortritt haben miissen.

Die einzig richtige Auffassung ist, daB Liturgie und
Apostolat von Chrisius stammen. Beides sind Auftrige des Herrn: ,Dies
tut zu meinem Andenken” und ,Gehet hinaus in die
ganze Welt! Wenn wir einem der beiden Aufirdge einen Vorrang
an Wiirde und Erhabenheit zubilligen wollen, dann werden wir in
heiliger Ehrfurcht dem Auftrag aus dem Abendmahlsaal den Vorrang
zuerkennen, aber ich mochte sagen, es ist eine Art , Ehrenprimat®.

Beide Aufirige gehdren zusammen! Der eine ohne den anderen wire
eine Halbheit! Vielleicht konnen wir sogar so sagen: Apostel sein,
heiBt Liturge und Seelsorger sein! Apostel hat der Herr
selbst seine auserwéihlten Mitarbeiter genannt, beide Auftrige sind an
die Apostel gerichtet! Liturgie und Seelsorge ist ihre Aufgabe, die der
Herr ihnen iibertragen hat! Ubrigens ist der Missionsauftrag Christi ja
kein bloBer Lehrauftrag, sondern bekanntlich auch Taufauftrag,
und damit stehen wir ja schon mitten in der Liturgie!

Beides ist notwendig, unbedingt notwendig, Apostolat und
Liturgie, missionarisches Arbeiten und liturgisches Beten und — es soll
nicht nur ein Wortspiel sein — missionarisches Beten und liturgisches
Arbeiten!

Diese Klarstellungen sind notwendig, damit uns die inneren Zu-
sammenhénge zwischen Sonntag und Katholischer Aktion wirklich zum
Bewulitsein kommen. Wir werden nur dann die Frage ,,Sonnfag und
Katholische Aktion* richtig beantworten kénnen, wenn wir uns klar sind
liber die gemeinsame Herkunft iliber die gemeinsamen
Aufgaben und das gemeinsame Ziel des Apostolates und der
Liturgie!

Sonntagsliturgie und Katholische Aktion

Der Anfang: Die Sonntagsliturgie beginnt bekanntlich mit dem
Asperges bzw. Vidi aquam! Rupert v. Deutz und Durandus und eine
Reihe mittelalterlicher Liturgiker fassen bekanntlich die 852 durch
Hinkmar von Reims eingefiihrte ‘sonntdgliche Aspersion als eine Er-
innerung an die Taufe auf. Nun wollen wir uns erinnern, daf} die B e-
fahigung und Verpflichtung des Laienzum Apostolat
ja aufbaut auf der Taufe und dem durch sie verliehenen all-
gemeinen Priestertum! Damit wird alles apostolische Tun geweiht, hinein-
gezogen in das Heilige, ist nicht mehr nur menschliches Werken, sondern
Wirken in Verbindung und im Auftrag der Kirche, Und die Kirche ist
immer ecclesia orans!

Der Mittelpunkt:Opferund Opfermah]l miissen Mittel-
punkt des ganzen katholischen Lebens sein und wieder werden, das ist
das eigentliche Anliegen der liturgischen Erneuerung! Und wenn das
schon vom privaten Leben gilt, dann noch viel, viel mehr vom Leben
der Laienapostel, vom Tun der actio catholica!l

Das Ende: ,Ite, missa est! Die Sendung sagt es uns ganz
deutlich, daf alle Katholische Aktion ausgehen muB vom Altar, sonst
ist sie nicht Katholische Aktion!
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Diese inneren Zusammenhinge zwischen Sonntagsgottesdienst und
Katholischer Aktion wenigstens andeutungsweise aufzuzeigen, schien mir
unbedingt notwendig. Nur aus diesen inneren Zusammenhéngen heraus
1468t sich erst von den Moglichkeiten und praktischen Aufgaben der
Katholischen Aktion im Dienst am Sonntag sprechen. Es handelt sich
hier nicht etwa nur um einen, sagen wir, nachbarlichen Freundschaffs-
dienst, den die Katholische Aktion dem Sonntag leistet, sondern um eine
wesentliche Aufgabe der Katholischen Aktion, die ohne Sonntagsgottes-
dienst nicht existieren, zum mindesten sich nicht entfalten kann.

Die praktischen Aufgaben und Moglichkeiten

1. Der Sonniagsgotlesdiensi wird immer das Kernstiick jeglicher
Sonntagsheiligung sein und bleiben. :

Die sonntigliche Opferfeier muB in ihrer iberragenden Be-
deutung wieder gesehen und gewiirdigt werden. Daher:

Theoretische Schulung in zweifacher Richtung: Verstdndnis der
hl. Messe und dann eben Bedeutung gerade der sonntéiglichen Opferfeier
der Gemeinde.

Praktische Schulung wieder in zweifacher Richtung: Negalive: Ab-
stellen von MiBstinden (Herumstehen vor der Kirche, Benehmen in der
Kirche, Primat der liturgischen Feier vor der Privatfrommigkeit!). —
Positive: Mittun! (Beten, singen, stehen, knien!) Viel Geduld ist zweifellos
notwendig! Und viel Giite! Der Nachmittags- oder Abendgottes-
dienst darf nicht vernachléssigt werden.

In der Kirche: Wiederbelebung der Vesper, Volksandachten! (Rosen-
kranz!)

In der Familie: Belebung des Hausgottesdienstes (Gebet, Lesung,
Lied!).

2. Die Sonntagsgestaltung:

Der Ausgangspunkt ist die Agape der Urkirche.

Die Aufgabe moéchte ich kennzeichnen mit dem bekannten
Kepplerwort: Mehr Freude! Freude am Buch, Freude an der Natur,
kurz alle erlaubte Freude, einschlieBlich Spiel und Tanz! Das ewige
Neinsagen muBl aufhoren!

Das Arbeitsgebiet umfaBt drei Bezirke:

Die Familie: Freude am Heim, Kinder sollen sich auf den Sonn-
tag wirklich freuen!

Die Pfarre: Soll die Pfarrfamilie Wirklichkeit sein, mull eine
frohe Sonntagsgestaltung getidtigt werden!

Die Gesellschaft: Gesunde Geselligkeit!

AbschlieBend sei noch erwihnt, dafi es zweifellos unendlich wviele,
oft schier uniiberwindliche Schwierigkeiten geben wird, Alteingerostete
Gewohnheiten sind bei Klerus und Volk so furchtbar schwer auszu-
rotten! Wir wollen nicht hart und nicht hoffnungslos werden! Uber all
unserer stillen, zidhen Kleinarbeit soll die Liebe herrschen als unein-
geschrinkte Konigin, und wenn MiBstéinde und MiBerfolge uns zermiirben
und mutlos machen wollen, dann denken wir an das Evangelium vom
Senfkorn und Sauerteig. Auch fiir unsere Arbeit soll dieses Gleichnis im
Vollsinn des Wortes Frohbotschaft sein und bleiben!

Generalsekretir der Katholischen Aktion Johannes Innerhofer
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CHRISTLICHE ERZIEHUNG AUS DEM GEIST UND
DER KRAFT DER SAKRAMENTALEN ORDNUNG

Die folgende Arbeit fiigt sich an die vorausgehenden Beitrige
uber den Gsterlichen Grundcharakter des christlichen Sonntags an.
iiber den osterlichen Grundcharakter des christlichen Sonntags.

15

DaBl die Taufe als grundlegendes Ostersakrament im eigentlichen
Sinne zu verstehen ist, diirfte wohl niemand beanstanden. Die Vorbereitung
der Katechumenen auf dieses Sakrament war ja ein Hauptanliegen schon
der Vorfasten- und Fastenzeit. Fiir die Eucharistie gilt dasselbe, setzte sie
doch der Herr in Vorwegnahme des Kreuzesopfers ein. — DafBl die Tauf-
bewerber zugleich auch auf den Empfang der Firmung in der Osternacht
vorbereitet wurden, erweisen die Katechesen des hl, Cyrill von Jerusalem.

In der AusschlieBung der Biiler am Aschermittwoch und ihrer Re-
konziliation am Griindonnerstag diirfte aber auch ein Hinweis auf die
Buftaufe liegen und diese so in die Reihe der Ostersakramente ein-
bezogen erscheinen. Denken wir ferner daran, daf3 auch die erste Priester-
weihe von Christus selber beim Abendmahl an seinen Aposteln vollzogen
wurde und daB noch heute die Weihe der heiligen Ole am Griindonnerstag
1m Rahmen der Messe vollzogen wird, so wére in diesem Sinne auch die
Krankenélung zum Bereich der Sacramenta paschalia zu zdhlen.

Als Sacramentum sacramentorum aber miissen wir vor allem den
Ursprung und Quell all dieser Ostersakramente, das hl. Osterfestmysterium
selber bezeichnen: Die groBle Ostertat Christi, unsere Erlésung durch sein
Opfer am Kreuz, die , Eucharistia Domini“ schlechthin, vorweggenommen
in der ersten Messe Christi im Abendmahlsaal, verbunden mit der ersten
Priesterweihe und dem ersten Opfermahl.

Und diese absolut zentrale dsterliche Heilstat Christi, der eigentliche
Inhalt der ,Festa paschalia®, das eigentliche groBe Ostermysterium, das
Sacramentum paschale ohnegleichen, sollte als solches immer wieder
gegenwirtig gesetzt werden nach dem Willen des Herrn selbst mit dem
Gedachtnis des Mysteriums seiner Auferstehung und Himmelfahrt, der
Sendung des Heiligen Geistes und seiner Wiederkunft am Ende der Zeiten
in jeder heiligen Messe, das ganze Jahr hindurch, unabléissig Er-
l6sung, Neuschépfung Heiligung ausstrahlend: ,Herr,
wir bitten, gew&hre uns, dal} wir diese Mysterien so hiufig begehen, wie
es ihrer wiirdig ist; denn so oft wir dieses Gedichtnisopfer feiern, wird
das Werk unserer Erlosung vollzogen.” So die Sekret am 9. Sonntag nach
Pfingsten, auf die sich auch Papst Pius XII in der Liturgie-Enzyklika
»Mediator Dei” (20. November 1947, Nr. 62) beruft. — Ahnlich das ,,Unde
et memores” des Kanons, dem in der ambrosianischen Messe auch noch
die ausdriickliche Erwdhnung der Wiederkunft Christi vorausgeht. ,,So oft
ihr das tuet”, heit es ndmlich dort im unmittelbaren AnschluBl an die
Konsekrationsworte, ,,werdet ihr meinen Tod verkiinden, meine Auf-
erstehung bekennen, meine Ankunft erhoffen, bis daB ich aufs neue vom
Himmel zu euch herabsteigen werde“, Nich{ umsonst trug das MeBbuch
einst den Titel , Liber sacramentorum, die Messe ist eben das Zentrum
aller Sakramente, die eigentliche Erlosungstat Christi und deren Zu-
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wendung an uns. Daraus aber sollen wir nun unser ganzes Leben ge-
stalten: ,,Festa paschalia moribus et vita teneamus®.

Das sind ja im Grunde bekannte Feststellungen. Sie sollen uns aber
hier als sicherer Ausgangspunkt dienen fiir einige Anwendungen auf die
Erziehung.

II.

Wir fragen uns also: Wenn dem so ist, daB unser ganzes Christenleben
aus den Grundquellen des Ostermysteriums der Ostersakramente gespeist
sein soll, wenn wir diese Geheimnisse und Sakramente »im Leben und
im sitilichen Wandel festhalten“ sollen, wenn sie uns also in allem ziel-
und richtunggebend vor der Seele stehen und in ihr mit gottlicher Kraft
wirken sollen, sollte dann nicht auch die Erziehung ganz und gar
von diesem Geiste geleitet, durchdrungen sein? Oder
ist denn christliche Erziehung etwas anderes als ,Mitwirken mit der
Gnade Gottes bei der Bildung des wahren und vollkommenen Christen:
d. h. Christi selbst in den durch die Taufe Wiedergeborenent? (Pius XI.,
Erziehungsenzyklika). Sollte also die erzieherische Tatigkeit nicht auf
jeder Stufe vom Geiste der Ostermysterien getragen sein? Es war fiir mich
eine freudige Uberraschung, in dem klassischen Erziehungsbuch aus der
Zeit des Tridentinischen Konzils eine Erziehungslehre zu entdecken, die
das ganze Werk des Piddagogen weitgehend auf der Grundlage der Sakra-
mente entwickelt. Es ist die Erziehungslehre des Kardinals Silvio Anto-
niano (1888 als 1. Band der ,,Bibliothek der katholischen Pidagogik” durch
F. X. Kunz deutsch herausgegeben). Kein Geringerer als der hl. Karl
Borroméus selber hatte ihr zu Gevatter gestanden, wie Pius XI. in seiner
Erziehungsenzyklika ausfiihrt, in der er das Werk ausdriicklich gutheift
und empfiehlt.

Ich mdchte hier nicht weiter darauf eingehen, wie Silvio Antoniano
die ganze Erziehung auf der Grundlage der Sakramente (neben jener des
Glaubensbekenntnisses und der Gebote Gottes) aufbaut. Zu betonen aber
bleibt, daB eine solche Auffassung des Christenlebens und der Erziehung
wie von selbst die hl. Messe in den Mittelpunkt stellen muB und somit
als wesentlich liturgisch anzusprechen sein diirfte, wenn auch der Begriff
des Kirchenjahres dabei noch nicht so ausdriicklich betont wird, wie das
heute moglich und wiinschbar erscheint. Gibt doch die Einbeziehung der
Sakramente in das Kirchenjahr, diese ,stufenweise Vermittlung der Er-
losung an die Menschen und wahrhafte Wiederholung und Fortfiithrung
des Erlésungswerkes Christi oder das in der Kirche auf abbildlich-
lebendige Weise sich fortsetzende Leben Christi zum Heile der Menschen
und zur Verherrlichung Gottes diesen grundlegenden Heilsmitteln eine
besondere, verlebendigende piadagogische Note und ihre gemeinsame Hin-
ordnung auf Ostern, den Kern und Mittelpunkt des Kirchenjahres und
damit auch auf die Messe, die grofe Ostertat Christi, die sie so recht als
sacramenta paschalia erscheinen 148t. Ein Wort von Maurice Zundel sei hier
noch angefiihrt: ,Das heilige MefBopfer ist ein Geheimnis, das erlebt
werden mul}: Das Geheimnis von der Wiedergeburt des Menschen aus dem
Liebestode Gottes. Die géttliche Wirklichkeit, die es in sich birgt, tber-
steigt alle menschlichen Worfe. Es ist Tat schlechthin, die Tat unserer
Erlosung in der Gedédchinisfeier, die sie wirklich vergegenwartigt. Wir
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kénnen seine gottliche Fruchtbarkeit nur erfahren, wenn wir ihm unser
ganzes Sein aufschliefien, alle unsere Krafte zum Mitopfern bereitstellen.”

Wir aber mochten aus der Tatsache, daf} die heilige Messe im Mittel-
punkt des Christenlebens iiberhaupt und insbesondere der Erziehung zu
stehen hat, den weiteren SchluB} ziehen, daB dasselbe auch fiir den Unter-
richt und vorerst fiirden Religionsunterricht zu gelten hat. Seine
Giite, Wirksamkeit und Lebensaufgeschlossenheit hingt u. E. weitgehend
davon ab, ob und wie dieses Ziel christlichen Lebens und Erziehens er-
reicht oder verfehlt wird.

e

Wenden wir diese Erkenntnisse nun auf die Forderungen unseres Re-
ligionsunterrichtes an, das heilit auf die schulische Mithilfe in der er-
ziehlichen Bildung religiéser Personlichkeiten, Dieser Unterricht soll ,,den
Grund legen, daBl die Zoglinge zu einem Leben mit und in Christus ge-
langen, und daB sie dieses Leben auch nach der Schulentlassung ... fest-
halten und in unverbriichlicher Treue pflegen* (Lex. d. Pad. IV. 327 £.).
Er ist also wesentlich auf das wirkliche religiose Leben der jungen Leute
auch in der Zukunft hin ausgerichtet.

Dieses praktische Postulat ergibt sich fiir den Religionsunterricht
schon daraus, daBl nach Thomas von Aquin und der ganzen katholischen
Lehre iiberhaupt, gerade die Theologie als ,,doctrina sacra“, als ,Teil-
nahme am Wissen Gottes" zugleich praktisch und theoretisch ist, ,, moribus
et vita®, ,,im sittlichenn Wandel und Leben sich auszuwirken hat.

Zum gleichen Schlufl, daB unser ganzes Leben und Erziehen, vorab
aber auch der Religionsunterricht wesentlich auf das Opfer
Christi, die M e ss e, deren tieferes Verstdndnis und deren fruchtbare Mit-
feier, hingeordnet sein soll, fithrt uns auch die Betrachtung der zentralen
Stellung des Heilandes Jesu Christi im ganzen {ibernatiirlichen Seins-
bereich der Welt und des Christenlebens, dessen Grund- und Eckstein er
bilden muB, so dafl wir gewifl nicht ohne Berechtigung die Worte des
hl. Paulus von dem den Griechen unbekannten Gott auf Ihn anwenden
konnen: ,,In Thm némlich leben wir, bewegen wir uns und sind wir®
(Act. 17, 28). Im Mittelpunkt des Lebens Christi aber steht das Opfer. Und
auch, wenn wir vom Standpunkt der Gottesverehrung als unser End-
ziel, ganz allgemein betrachtet, ausgehen, kommen wir zum gleichen
Schlufi: Die heilige Messe hat im Mittelpunkt unseres religitsen Lebens,
im Mittelpunkt der religiosen Erziehung und auch in einer Zentralstellung
im Religionsunterricht zu stehen, Denn seit Christus ,,in der Fiille der
Zeit” und als Fiille der Zeit gekommen, empfangen, geboren und der Welt
geschenkt wurde, seit sein 6ffentliches Leben durch sein Leiden und seinen
Tod, seine Auferstehung und Himmelfahrt hienieden abgeschlossen worden
in seinem sichtbaren Wandeln unter den Menschen, ist die heilige Messe
die schlechthin vollkommenste Form der wahren Gottesverehrung fiir alle
Zeiten und unsere Teilnahme daran in Form des Opfers und des Sakra-
mentes unsere edelste und grundlegendste Form der persénlichen und
gemeinsamen Gottesverehrung, von der her all unser Sein, Tun und Lassen
gepragt und bestimmt werden soll; was nicht etwa eine Entwertung
der sittlichen Grundlagen des Lebens bedeutet, sondern deren unerreicht
hochste, von Gott bestimmte Aufwertung. Glaube, Hoffnung und Liebe
und alle {ibrigen Tugenden finden darin ein vollkommenstes iibernatiir-
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liches Fundament und einen immer wieder bis ins Gottliche hinein vor-
getragenen AbschluB in Christus Jesus. Denn das Erl6serleben Christi und
die Fiille der Gnaden des auferstandenen und verherrlichten Gottmenschen
finden ja darin ihren besten und wirksamsten Ausdruck.

Und vielleicht 148t sich hier auch ein Gedanke Dietrich von Hilde-
brands sinnvoll anwenden (,,Liturgie und Personlichkeit”, S. 20): ,,Nur
der Gottmensch Jesus Christus kann Gott auf angemessene Weise anbetend
lieben. Er allein ist ganz heilig; nur Er verherrlicht in ganz angemessener
Weise durch Seine Heiligkeit Gott ... Der letzte {ibernatiirliche Sinn jedes
Menschen ist daher Umgestaltung in Christus. Nur aus ihm, mit Thm und
in Thm kénnen wir Gott angemessen anbetend lieben und Gott loben, und
nur in dem Mafle kénnen wir auch heilig werden, als nicht mehr wir
selbst leben, sondern Christus in uns.“ Und diese Umgestaltung geschieht
in uns in vorziiglicher Weise durch die heilige Messe. Und daB diese von
einer fiir die Erziehung der jungen Christen nie hoch genug einzuschitzen-
der Bedeutung sei, unterstreicht Dietrich von Hildebrand in eindruck-
samer Weise, indem er darauf hinweist, daB gerade jene Erziehungsmittel
die wirksamsten seien, die eigentlich nicht Mittel, vor allem nicht ad hee
erfundene Mittel mit pidagogischem oder didaktischem Zwecke seien,
sondern die ihrer Natur nach einfachhin auf Gott als das Ziel hinstreben
und weit iliber dem Wesen bloBer HilfsmaBnahmen fiir Erzichung und
Unterricht stehen: ,Die tiefste piddagogische Wirkung ist dem, wasnicht
als pddagogisches Mittel verwendet wird, vorbehalten, dem,
was in seinem Sinn unabhéngig von der pddagogischen Wirkung ist und
in seiner Gehaltfiille diese Wirkung als... ein Geschenk ... spendet. So
findet sich gerade da, wo wir uns rein wertantwortend ver-
halten...in dem als Gottesdienst vollzogenen Lobpreis
Gottes... vielleicht die tiefste und am meisten organische Um-
gestaltung des Menschen in den Geist Christi hinein® (S. 11).
DalB3 all dies in der heiligen Messe seine Kroénung findet, ist nicht zu
bestreiten.

Aus alledem scheint uns klar hervorzugehen, daf auch fiir den
Religionsunterricht die Frage nach einer vermehrten und vertieften E i n-
beziehung einer auch praktisch orientierten unterrichtlichen Ein-
fiihrung in die heilige Messe sich als nicht bloB nicht abwegige, sondern
sogar sehr wichtige und zentrale stellt. Ganz besonders, wenn wir
bedenken, daf das Kirchengebot des allsonntéiglichen und festtéglichen
MeBbesuches diesen neben Osterkommunion (und Osterbeicht) in den
Mittelpunkt des religiésen Lebens auch des Laien stellt, und in Er-
wigung, dafl diese sonn- und festtidgliche MeBfeier oft beinahe die einzige
Gelegenheit fiir die Laien darstellt, sich an die GréBe und Schénheit,
aber auch an die sittlichen Pflichten des christlichen Lebens nachdriicklich
zu erinnern und sich danach neuerdings zu orientieren. Deshalb sollte der
Religionsunterricht besonders an den Mittelschulen jede Gelegenheit aus-
niitzen, die ihm geboten ist zur Einfilhrung in das Verstindnis der Messe:
in grundlegend theoretischer, aber auch in konkretpraktischer, unmittel-
barer, Leben und Lernen aufs innigste miteinander verbindender Form.
Uber das Praktische spiter.

Altdorf | Schweiz Prof. Dr. Carl Borromius Lusser O.S.B.
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DIE UBERWINDUNG DER DASEINSANGST

DURCH DIE CHRISTLICHE HEILSORDNUNG [N
SPATANTIKE UND GEGENWART (sdiug)

Der Mensch von heute.

Wir stehen heute ebenfalls am Wendepunkt zwischen zwei Epochen
der Menschheitsgeschichte; unsere Zeit hat vieles mit jener der aus-
gehenden Antike gemeinsam. Wenn wir den Menschen der Gegenwart
betrachten, so muB uns aber vor allem, geistesgeschichtlich gesehen,
manches Gemeinsame auffallen. Es ist, soweit es sich gerade im Gnosti-
zismus als einer im Daseinsverstdndnis bis an die duBersten Grenzen voran-
getriebenen kosmosfeindlichen Position der Spétantike offenbart, die
Daseinsangst. Seltsame Parallele zwischen zwei an sich so ver-
schiedenen Zeitaltern und Lebensbedingungen! Fast zwei Jahrtausende
trennen die beiden Epochen voneinander. Seither sind die Menschen durch
die verschiedensten Wandlungen der Geschichte hindurchgegangen. Das
Antlitz der Erde trigt heute ein ganz anderes Gepréige. Aber im letzten
bleibt doch die eine Frage des Menschen: Die Frage nach Gott und wie er
zu Gott steht. Die seltsame Gleichheit aber zwischen dem Daseinsgefiihl der
Spitantike und der Gegenwart 146t sich nur vom Religiosen her deuten.

Rein duBerlich gesehen mag man vor einem Rétsel stehen: Wie war es
moglich, daB sich des Menschen am Ausgang der Neuzeit trotz seiner Er-
folge in der Naturbeherrschung und mitten im rauschenden Leben eine
Daseinsangst bemichtigen konnte?

Ein kurzer Uberblick iiber die geistige Entwicklung moge also auch
hier geboten werden. Die philosophischen und religiosen Auseinander-
setzungen hatten zun#chst zu Beginn des 16. Jahrhunderts die gesicherte
Glaubenswelt erschiittert. Martin Luther meinte die Kirche zu retten und
merkte erst zu spit, daB er nun gezwungen sei, eine neue Kirche zu
griinden, um sein eigenes Werk zu retten. Der Mensch wird in der Folge
verschiedenster Spekulationen an erste Stelle gesetzt; nicht mehr Gott ist
der unbedingte Herr der Welt, sondern der Mensch. Glaube und Wissen,
Theologie und Philosophie betrachtet man als véllig getrennte Gebiete.
Der Glaube hat mit der menschlichen Vernunft nichts mehr zu tun. Diese
ist die einzige Erkenntnisquelle. In einer solchen Geistigkeit fiihrt Religion
ein kiimmerliches Dasein, man 148t sie nur mehr als eine Art Moral gelten.
Spiter wird der Gegensatz zur Religion geradezu zur Religionsfeindlich-
keit. Die Naturwissenschaften bringen eine Errungenschaft um die andere;
der Stolz sind die exakten Wissenschaften. Man meint, es gdbe kein Ge-
heimnis der Natur mehr, hinter das Menschengeist nicht zu kommen ver-
mochte. Diese geistige Haltung dauert z. T. bis auf den heutigen Tag an.

Doch schon 1864 griff in einer mutigen Rektoratsrede Josef Hyrtl den
Materialismus an, was ganz grofles Aufsehen erregte. Bekannt ist ferner
jenes Wort von Emil du Bois-Reymond (1872): Ignoramus et ignorabimus.
Damit tritt plotzlich ein ganz neuer Ton mitten hinein in diesen Chor aller
Fortschritts- und Hoffnungsfreudigkeit. Hatte man frither geglaubt, alle
Probleme des Seins 16sen zu kénnen, so kiindigten bereits die Folgerungen,
die gerade ein Ernst Mach von seinem positivistischen Standpunkt aus zog
— freilich, ohne sich dessen bewulit zu sein — einen neuen Umschwung
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an: Vom ,,Gegebenen®, sagte er sich, vom Wissen und Denken her gibt es
keine Metaphysik, weder Fragen solcher Art noch Antworten. Diese liegen
aullerhalb der festumrissenen Grenzen des Positivismus. Solche Gedanken-
ginge sind schon implicite die Verzichtleistung auf den Anspruch, die
Sicherung der menschlichen Existenz durch die alleinige Vernunft zu er-
moglichen. Der dogmatische Glaube an die Vernunft'®) ist damit vom
Grunde her beseitigt. Bemerkenswert erscheint ferner ein philosophie-
geschichtliches Ergebnis Wilhelm Diltheys. Nach ihm sind die philo-
sophischen Systeme nur Versuche, denen nur relative Giiltigkeit zukommt.
Sie gelten nur jeweils von ihrem eigenen Standpunkt aus. — Aus der an-
gegebenen Entwicklung wird uns klar, daBl die Bemiithung der Neuzeit,
die Philosophie an Stelle des Glaubens zu setzen, um das Dasein zu sichern,
endgiiltig gescheitert sind.

Diese Hilflosigkeit, menschlichem Dasein einen Sinn zu geben, muf
eine Philosophie ohne Gott, also ganz auf sich selbst und auf die Inner-
weltlichkeit gestellt, offen oder geheim zugeben. DaB sie aber dazu ver-
urteilt ist, am Dasein selbst zu verzweifeln, zeigt uns die Existenz-
philosophie Martin Heideggers. Wir beschéftigen uns hier mit ihm, soferne
er am deutlichsten das Ergebnis und den duBersten Grenzpunkt einer Ent-
wicklungsreihe darstellt, die auf die letzte Sikularisation des Denkens vor-
sties. Nicht umsonst hat man ihn den bedeutendsten Zeugen der Situation
der Verzweiflung genannt.'®) Er ist der Philosoph der A n g s t. Der Mensch
ist in sein Dasein ,,geworfen®, doch ist ihm das Woher und Wohin un-
bekannt. Dariiber hat er kein Wissen. ,, Das Sein ist als Last offenbar ge-
worden.“!") Die Grundbefindlichkeit des Daseins ist die Angst. ,,Das Wovor
der Angst ist das In-der-Welt-sein als solches*1%) — und »das Wovor der
Angst ist die Welt als solche*.'®) Der Mensch fiihlt sich von einer Unheim-
lichkeit bedroht, von einem ,,Nicht-zuhause“.17)

Wir spliren hier deutlich, wie tief das Obdachlose, das Heimatlose des
modernen Menschen erkannt ist. Heidegger ist ja der Interpret des mo-
dernen Daseinsgefiihles. Das Leben, von dem man nicht »weiB*, woher es
kommt und wohin es geht, ist zu einer furchtbaren Last geworden; der
Mensch ist einem grauenvollen Nichts iiberantwortet.

Das Sein ist nach dieser Existenzphilosophie ein ,,Sein zum Tode®.
wesenhaft zur Geworfenheit des Daseins”.'®) ,Der Tod ist die eigenste
Moglichkeit des Daseins“.’) Wir miissen anerkennen, daB Heideggers
Denken auf peinlichste Sauberkeit Wert legt, daB8 er sich wirklich Miihe
kosten 1dGt, aus der Analyse der Existenz das fiir den Menschen letzt-
mogliche Wissen um das Dasein zu gewinnen.

Doch ebenso ist zu sagen, daB die ,,Daseinserhellung®, die Frage nach
dem Sinn menschlicher Existenz in einem vollig sdkularisierten Denken,
das sich also ganz auf die Innerweltlichkeit allein verlaBt, nicht nur nicht

12) Michael Pflieger, Die religitse Situation, Graz-Salzburg-Wien 1948, S. 85:
»Was die Neuzeit vom Glauben des Mittelalters trennt, ist nicht der Gegensatz
von Wissen und Glauben, sondern der Gegensatz eines Glaubens an die Vernunft
allein gegen den Glauben an Gott und seine Offenbarung. 13) Ebenda S.129.

) Martin Heidegger, Sein und Zeit, Halle 19354, S. 134. Vergl. dazu die be-
achtliche Darstellung der Heideggerschen Existenzphilosophie bei Leo Gabriel,
Existenzphilosophie, Von Kirkegaard zu Sartre, Wien 1951.

15) Ebenda S. 186. %) Ebenda S. 187. ") Ebenda S. 188.

18) Ebenda S. 251. 1*) Ebenda S. 263.
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beantworten kann, sondern in einer schauderhaften Sinnlosigkeit enden
14Bt. In all der Bedrohtheit menschlichen Seins bleibt dem Menschen ledig-
lich die , Freiheit zum Tode“. Zwar ruft Heidegger zur ,Entschlossenheit™
auf, dieses Sein auf sich zu nehmen. Doch wie man auch diese geforderte
Haltung nennen moge, ,heroischen Nihilismus* oder ,titanischen Finitis-
mus, es bleibt nur ein unheimlicher Tragizismus, aus dem es keinerlei
Rettung gibt. Eine solche Haltung mag vielleicht einem verbissenen Trotz
fiir kiirzere oder lingere Zeit mdglich sein, es mag sich ein Mensch in eine
solche Haltung hineinverbohren, aber sie kann, nie und nimmer
als menschenwiirdige Antwort auf die Tragik des Daseins
gelten. Ein solches Leben ist nicht lebenswert. Hier endet alles Suchen und
Fragen, was hinter den Dingen dieses Lebens steht, in einem angstvollen
Nichts. Doch Heideggers Philosophie der Angst interpretiert das heutige
Daseinsgefiihl. Es sagt uns, was der autonome Mensch am Ende einer
Kulturepoche vom Dasein halt. Auf dieses Denken 146t sich nicht einmal
mehr der Satz des autonomen Menschen anwenden, der Mensch sei das
MaB aller Dinge. Der Mensch wird hier das Opfer eines blinden Schicksals
und hat sich selbst aufgegeben.

Greifen wir jetzt um des Vergleiches willen auf die Spatantike zuriick.
Dort trafen wir schon die Angst als das typische Daseinsgefiihl des
Gnostikers. Sie entspringt auch bei diesem aus der Ungeborgenheit, aus
einem Sich-in-der-Fremde-fithlen. Die Welt, der Kosmos, war dem
Gnostiker das Beiéingstigende. ,,Das Wovor der Angst”, sagt Heidegger,
nist das In-der-Welt-sein.“ Genau so hitte auch schon ein Anhé#nger des
Gnostizismus sagen koénnen. Die innere Fremdheit, aus der die Angst
kommt, rihrt daher, daB der Mensch in sein Dasein ,geworfen” wurde.
Man mochte meinen, dieser Ausdruck sei nur der Heideggerschen Existen-
zialphilosophie eigen, die jenes ,,Geworfensein® als eine grundlegende
Kategorie des Daseins iiberhaupt erkannte.*’) Aber von jenem , Geworfen-
sein®, in welchem sich das Dasein eh und je schon vorfindet, spricht auch
der Gnostiker. Damit kennzeichnet er in seinen Selbstaussagen das ,,Leben®
in der ,,Fremde*.?!)

Trotz der auffallenden Ahnlichkeiten zwischen den Reprdsentanten
eines zu Ende gehenden Zeitalters und ihren Welt- und Geisteshaltungen
interessieren uns gerade die Verschiedenheiten dieser extremen
Richtungen. Sie zeigen uns, daB jenes Daseinsgefiihl, wie es uns in dieser
Existenzphilosophie entgegentritt, eine noch entschiedenere Ausweglosig-
keit verrdt. Wir wollen hier festhalten, daB das gnostische Daseinsgefiihl
aus einer Welt des Religitsen kommt, wihrend es sich bei der Existenz-
philosophie Heideggers um ein radikal séikularisiertes Denken handelt.

Auch der Gnostiker ist ein Gefangener dieser Welt und einem ,,Nichts*
— eben dem Kosmos — iiberantwortet. Aber er trigt den Glauben in sich,

20) Diese Kategorie stellt etwas Passives dar, eine der menschlichen Wahl
von vornherein entzogene Tatsache. Darin beruht eine quélende Unheimlichkeit
der Vorentscheidung, die bereits tber den Menschen gemacht wurde, ehe er ins
Dasein trat. In diesem ,,Geworfensein® ist keineswegs bloB3 das Moment der Ver-
gangenheit enthalten, sondern es ist ein Dauerzustand geblieben. Wir konnten
diesen Modus als eine Pertfekt-Kategorie auffassen.

) Bej Clem. Alex., Excerpta ex Theod. 78, 2 wird der Begriff der Gnosis
wiedergegeben als ,,...die Erkenntnis dessen, wer wir waren, was wir wurden;
wo wir waren und wohinein wir ge wor f en wurden.”
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aus diesem Geféngnis, aus dieser Fremde errettet zu werden. So steht ihm
ein Ausweg offen. Freilich stellt er sich diesen Ausweg auf eine sehr
wunderliche Art und Weise vor, aber seine Weltangst wird durch diese
Hoffnung leichter tragbar. Er hat ein Heimweh nach oben, wo der Un-
bekannte, Unaussprechliche, Gott wohnt. In das Reich dieses Gottes wird
auch er einmal aufgenommen werden. Sein eigentliches Selbst, das
Pneuma, wird einmal dort eine Heimstéitte finden. Das BewuBtsein jenes
wertvollen Selbst ruft in ihm einen Stolz wach, der geradezu in Hochmut
ausarten kann. Auch ihm ist die Welt ein ,Nichts”, doch dieses ist von
vornherein in den hoffnungspendenden Gegensatz zum Pleroma (Fiille) des
Lichtreiches gestellt. Einen letzten Glauben an die Sinnhaftigkeit seines
Lebens trégt dieser Mensch noch in sich. So radikal hoffnungslos fiihlt also
der Gnostiker sein Dasein nicht, wie der existenzielle Nihilismus. Sagen wir
es kurz: Der Mensch der Spitantike, auch der, welcher von einer un-
geheuren starken Weltverneinung zermiirbt war, hatte noch einen
Gottesglauben und sich mit diesem den letzten Glauben an eine
Sinnhaftigkeit menschlichen Daseins bewahrt. Aus der letzten Ordnung
des Seins war er nicht herausgefallen und daher stiirzte er auch nicht
in die letzte Verzweiflung am Dasein.

Es stellt eine furchtbare Ironie dar, wenn der autonome Mensch der
Gegenwart in konsequenter Befolgung jener Linie, auf der sich das Denken
immer weiter von Gott entfernte und schlieBlich ganz abtat, nun am Ende
einer solchen Entwicklung am Dasein, das er ohne Gott und Glauben zu
sichern wihnte, verzweifeln muB. Doch es ist mehr als eine Ironie, es ist
das erschiitternde Ergebnis, das aus der Hybris des Menschen erwuchs,
selbst der unumschrénkte Herr seines Daseins zu werden. Der , titanische
Finitismus* ist nur verbrimtes Grauen und Aufgeben seiner selbst.

Um die Rettung des Menschen.

Wir wissen: Was sich in der Philosophie der Angst zum Wort meldet,
ist zum groBen Teil das, was die Zeit von heute innerlich fiihlt. Freilich,
es ist nicht das Denken aller so, aber das Bild unseres Alltags ist sehr stark
eine Widerspiegelung dessen, was Heidegger in seiner Existenzanalyse
ausgesprochen und mit riicksichtsloser Deutlichkeit ans Licht geriickt hat.

Der Mensch, aus der ewigen Ordnung Gottes ausgebrochen und der
Gottferne verfallen, ist heimatlos geworden. Erst durch diese letzte Hei-
matlosigkeit wurde, soziologisch gesehen, der Mensch als Masse {iberhaupt
moglich. Diese Vermassung, welche sich keineswegs etwa blof auf eine
bestimmte Schichte des Volkes beschrinkt, nimmt ihm das Gewissen, die
Verantwortung, die personliche Freiheit und beraubt ihn eines menschen-
wiirdigen Daseins. Viele ahnen dies — als einzelne! —, doch ein eigen-
artiger Bann halt sie gefangen ...

Dies ist die eine Seite und sie bestimmt das duBere Bild der Zeiten-
wende. Die Welt ist gnadenlos geworden. Sie lebt in der Gottferne. Un-
bekiimmert um das eigentliche Ziel des Menschen, leben die vielen
einzelnen stumpf und dumpf ihr Leben. Ihr grausamer Gott ist das
blinde Schicksal, dem man ja ohnehin nicht auszuweichen vermag. Etwas
in ihnen schreit nach Sinnerfiillung des Lebens, aber sie deuten diesen
Hunger falsch. Eine unbeschreibliche Hast und eine heimliche Angst jagt
sie durch ihr Dasein. Das Innerste in ihnen krankt an einer geheimen
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Wunde. DaB es so viele seelische Erkrankungen gibt, und zwar trotz aller
Psychotherapeutik, wird jedem Einsichtigen zu denken geben. Es ist auch
kein Geheimnis mehr, daBl ein Drittel aller Krankheiten, welche in den
Bereich des Internisten gehoren, seelischen Ursprungs sind. Der Mensch
hat seine Existenzmitte verloren, denn er ist von Natur aus auf Gott hin
angelegt: Et creavit Deus hominem ad imaginem suam: ad imaginem Dei
creavit illum. Eine Leugnung dieser Grundtatsache menschlichen Seins und
Lebens verkehrt die innerste Ordnung. So wird es versténdlich, daB der
Mensch, der in der leib-seelischen Einheit geschaffen ist, in beid en Be-
reichen seines personalen Seins, an Seele und Leib durch diese Leugnung
einer giiltigen Ordnung getroffen und verwundet ist.

Die existenzielle Rettung des Menschen aus seinem Unheil besteht in
einer neuen Begegnung mit Gott. Der antike Mensch lieB sich retten durch
das Christentum, das ihm, der noch eine tiefe Sehnsucht nach Gott
seinem Herzen trug, Licht und Leben des liebenden Gottes brachte. Wieder
steht das Christentum an einer Zeitenwende. Wird auch diese unsere Zeit
sich retten lassen? Sie hat die groBe Chance, aus dem Unheil, das sie be-
troffen, in aufrichtiger Erkenntnis des Irrweges Heil zu schépfen. Aber die
Situation von heute ist wesentlich schwieriger als die der Spitantike. Sie
hat die religiose Fiihligkeit verloren, die jener Zeitenwende eigen war.

Doch wir diirfen auch das Positive, das unsere Gegenwart allenthalben
offenbart, nicht in der Befangenheit eines diisteren Pessimismus {ibersehen.
Der ginzliche Zusammenbruch des blinden Fortschrittglaubens, all die
Enttiuschungen, die aus einem vollstdndig sé@kularisierten Denken er-
wuchsen, zeigen so manchem Einsichtigen, daB es um das Religitse eine
viel lebensnihere Bewandtnis hat als dies bisher erkannt wurde.

Diese Stunde geistig-seelischer Not, da im Leid eine tiefe Sehnsucht
aufbricht und ehrliches Bemiihen sich aufmachen will, aus dem Unheil
sich in das Heil zu retten, aus der quilenden Ungeborgenheit in die Ge-
borgenheit eines sinnerfiillten Daseins, diese Stunde bringt zugleich eine
neue Moglichkeit der Begegnung des Christentums mit dem Menschen von
heute. So trigt unsere Gegenwart die gottgeschenkte Moglichkeit in sich,
daB aus allem Unheil Heil erstehe. Das Wort von der ewigen Liebe Gottes,
die sich in der Heilstat Christi geoffenbart hat, mufl an sie wieder neu
herangetragen und es muf unablissig verkiindet werden, da das Heil aus
der Niahe Gottes komme. So viele Voraussetzungen auch notwendig sind,
um den Menschen unserer Tage dafiir wieder feinhoriger und feinfiihliger
zu machen, eines ist unumginglich notwendig: Dal wir sie dort hinfiihren,
wodieQuellendesHeiles aufsteigen: Zuden My sterien unserer
heiligen Kirche. In diesen vollzieht sich ja die Spendung des wahren, des
gottlichen Lebens. Dort wird der Mensch eins mit Gott, dem letzten Ziel
des Daseins. Die Heilstaten Christi sind in den Mysterien, die er seiner
Kirche gab, aufgehoben und von dorther flieBen die Erlosungsgnaden dem
Menschen zu. Durch die Teilhabe am Leben Gottes in den Mysterien wird
der Mensch von seiner Existenzmitte her heil, gesundet in einem wesenhaft
héheren Sinn, mag auch sein leib-seelisches Gefiige noch von den Ge-
brechen irdischen Daseins betroffen werden 22).

%) Zu diesem Fragenkreis vgl. besonders Fritz Leist, Kultus als Heilsweg,
Verlag Rupertuswerk, St. Peter Salzburg.
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Unser Vergleich der beiden Zeitenwenden in ihren extremen Ver-
tretern, der Gnosis und der Heideggerschen Existenzialphilosophie sollte
uns die Situation und ihre Heillosigkeit in einem deutlicheren Lichte er-
kennen lassen, ist doch die Gottferne unserer Zeit vor allem auch darumn
um vieles erschiitternder, weil sie einen Absturz einer ehemaligen — also
einmal bereits in der Ordnung Gottes stehenden — christlichen Kultur
bedeutet. Es ist ein unvergleichlicher Unterschied, ob eine Zeit bisher nie
der Heilsgiiter Gottes teilhaftig war, oder ob sie diese einmal besessenen
verschméht und ihr Dasein ohne Riicksicht auf Gottes Ordnung einrichten
will. Nach der Hohe des Falles bemiBt sich der Absturz,

So steht das Christentum, die Kirche als fortlebender Christus, als
Spenderin des Heiles, abermals bereit, den Menschen aus seiner Daseins-
not zu erretten. Wir alle, die wir Christen sind, tragen vor Gott und der
Einmaligkeit der Stunde die Verantwortung dieser moglichen Begegnung
des heutigen Menschen mit Gott. So kommt er aus dem Nichts wieder zur
Fiille und aus der inneren Not des Daseins zur beseligenden Freude in
Gott. LaBt sich der Mensch fiir Gott retten, dann ist ihm auch das Dasein
und die sichtbare Welt neu geschenkt.

Dr. P. Anselm Schwab O.S.B.

Zum nebenstehenden Bild:

Bei Restaurierungsarbeiten im Frauenchor der Nonnberger Stiftskirche im
Jahre 1951 wurden jene Deckenmalereien aufgefunden, von deren Vorhandensein
man durch den im Stiftsarchiv erhaltenen Auftragsbrief aus dem Jahre 1625
Kenntnis hatte; in diesem ,,Spaltzettel® betitelten Auftragsbrief, der im letzten
Regierungsjahr der Abtissin Magdalena I. von Schneeweifl ausgestellt wurde,
heifit es u. a.: ,,Zu wissen dass durch den edl vnd gestrengen Herrn Thomas
Perger etc. hochfiirstl. Camerrath ete. in Beisein Santini Sollari hochfiirstl.
Pgumeister vnnd Jacoben Berger Pauschreiber mit Matthiusen Ostendorfer
maler gséllen ein ordentlich geding vmb vnnd wegen etlicher verfarttigung des
Frauen Chor auf dem Nunnberg accordiert und beschlossen worden ...

Der im weiteren niher beschriebene Auftrag bezog sich auf die Ausmalung
der Gewdlbekappen des gotischen Rippengewdlbes iiber dem Frauenchor; das
Thema bildeten ,allerlei Musicanten, Englen, dann ... die himmilische Gloria
wvnd mancherley Englen mit den Muysteriis Christi ...

Ostendorfer, der als Gehilfe des mit der Ausmalung der Winde des
Frauenchores betrauten Meisters Joachim Reutter auftritt, hat seine Aufgabe
in demselben Geiste zu erfiillen getrachtet, in dem sie gestellt worden war:
Engel mit den Leidenswerkzeugen Christi, musizierende und singende Engel
sind in gotischer Zeit ja sehr oft als Thema fiir die Ausmalung von Gewdlbe-
kappen gotischer Kirchen gewihlt worden. Die Formensprache des Malers —
die leider keine besondere Qualitit zu eigen hat — ist jedoch durchaus die
seiner zwischen Renaissance und Barock liegenden, sog. manieristischen Stil-
epoche. Was den Deckenmalereien Ostendorfers an kiinstlerischem Wert man-
gelt, wird, abgesehen won dem nicht uninteressanten Zusammenhang mit dem
erhaltenen Auftragsbrief, durch die Liebenswiirdigkeil der Darstellung wenig-
stens zu einem Teil wettgemacht, welche mehrere (vielleicht als Portrits an-
2usehende) Darstellungen von Nonnen unter die Figuren der musizierenden und
singenden Engel aufnimmt; jedenfalls bedeutet die ziemlich kriftige Farbgebung
und die bewegte Komposition der einzelnen Figuren und Figurengruppen eine
sehr willkommene Belebung und Auflockerung des ein wenig strengen Gesamt-
eindrucks des Nonnberger Kirchenraumes, was sicherlich ganz im Sinne der
Auftraggebers gelegen war. Landeskonservator Dr. Theodor Hoppe
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LITURGISCHE NOT

1. Einleitung: Die Situation

Was nétigt uns, von Not zu sprechen, nachdem unter den letzten
Pépsten die liturgischen Bemiihungen einen derartigen Aufbruch erlebt
haben? Im Gegensatz zum vorigen Jahrhundert sind die Kenntnisse um
die Liturgie nicht nur bei Priestern, sondern vor allem auch bei Laien
unvergleichlich gewachsen, ist ein lebhaftes Interesse entstanden. Von
Jahr zu Jahr werden die Bemilhungen intensiver, die Feier der heiligen
Messe im Geist der Kirche zu feiern, und es ist — aufs Ganze gesehen —
hier schon Wesentliches erreicht worden. Dazu noch wurde uns in diesem
Jahr die Feier der Osternacht geschenkt, eine Moglichkeit liturgischen
Reifens bereitgestellt, deren Auswirkungen wir nur ahnen, aber keineswegs
iiberschauen kénnen, Wie diirfen wir also von einer Not im Bereich der
Liturgie sprechen, ohne ungerecht oder gar polemisch zu werden?

Doch wir wollen weder einen Vorwurf noch eine Anklage erheben,
sondern auf die Note hinweisen, die einfach einmal gesehen werden miissen.

Das Heiligste, was der scheidende Herr seiner Kirche libergeben hat,
ist die Feier seines Gedachtnisses. Die Herzmitte, aus der die Kirche lebt,
ist die Feier des Kreuzestodes. Mit diesem Auftrag verbindet sich die
Verpflichtung, entsprechend der Stiftung diese Feier zu gestalten und zu
vollziehen. Einzig aus der Verantwortung um diese Mitte sind die
folgenden Gedanken entstanden und aus der Sorge um die Art, wie die
Feier begangen wird, wurden die Gedanken niedergeschrieben,

2. Der Unterschied in der Betrachtung

Es ist unzweifelhaft, daB ein solches Vermaéchtnis, wie es die
eucharistische Feier darstellt, einfach schon dadurch Not mit sich bringt,
als der Mensch immer seine Unzulinglichkeit gegeniiber diesem heiligen
Mysterium empfindet, um so mehr, je verantwortlicher er sich um die
Geheimnisse des Glaubens bemiiht. Die Not der Unzuldnglichkeit ist
Priestern wie Laien gemeinsam, aber sie empfinden sie wohl unter-
schiedlich.

Der Priester wird besonders notvoll empfinden, daB zumeist im
Ablauf der Seelsorge nur eine eng bemessene Zeit fiir die Feier zur Ver-
fiigung steht und eine gewisse Gefahr der Gehetztheit und Unruhe sich
bilden mufB. Er wird das um so stirker beklagen, wenn er an den Sonn-
tagen und Feiertagen gendtigt ist, mehrere Male das heilige Opfer zu
feiern und dann einfach Miidigkeit und Abspannung ihn hindern, s¢
andichtig die Feier zu vollziehen, wie sie es fordert. Viele Seelsorger
werden an der besonderen Not leiden, daB sie so wenig Zeit finden, sich
auf die tagliche, besonders auf die sonntégliche Feier der hl. Eucharistie
vorbereiten zu kénnen, Und es wird wohl kaum einen Priester geben, der
nicht die Gefahr kennt und gegen sie angehen muf, die aus der Gewchnung
entsteht, téglich das hl. Opfer zu begehen.

Diese Not muB der Laie kennen, dann wird ihm manches verstandlich,
was er bei der hl. Feier von seiten des Priesters als Mangel empfindet.
Umgekehrt sollte aber auch der Priester um die Not der Laien wissen, die
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sie oft jahraus, jahrein wihrend der Feier des Heiligsten, wéahrend der
hl. Messe, erleiden. Man sollte keineswegs solche Not abtun mit der
Bewertung, sie treffe nur auf einen kleineren Kreis von , Liturgizisten‘
zu. Gewill, beklagenswerterweise steht immer noch ein Teil der Laien-
christen der Feier am Altar fremd und unverstehend gegeniiber. Aber dank
der Bemiihungen der letzten drei Jahrzehnte sind es dennoch nicht wenige
Laien, die durchaus verantwortungsbewuBt erkennen, was am Altare
geschieht, und in lebendiger Beziehung zu diesem Geschehen stehen, Und
wir sollten auch bedenken, daf aus diesen Kreisen die Christen hervor-
gegangen sind, die gerade aus ihrer Verbundenheit mit der Herzmitte der
Kirche, mit der Feier der hl. Eucharistie, sich nicht verblenden lieen von
der Propaganda eines gottlosen Staates, sondern aus dieser Mitte die Kraft
gefunden haben, den Widerstand zu wagen. Und sollte einmal erneut ein
solcher Widerstand notwendig werden, dann gibt es nur einen Ort, an
dem die Christen unserer Tage Mut und Geduld empfangen werden — die
Feier des Todes unseres Herrn.

Es ist eine sehr ernste und entscheidungsreiche Sache, um die es uns
in dieser Betrachtung geht. Die Zukunft der Kirche im Abendland wird
nicht zuletzt davon abhingen, wie die Christen das Gedichtnis des Herrn
begehen. Wir sagten, die Not des Priesters ist eine andere als die der Laien.
Damit ist keineswegs eine Aussage gemacht, welche Not die schwerere
sei. Jene Laien, die sich um eine lebendige Beziehung zur hl. Eucharistie
bemiihen, leiden Not. Der Blickpunkt des Priesters auf die Eucharistie-
feier unterscheidet sich von dem des Laien. Daher miissen beide sich
bemiihen, mit dem Auge des anderen dessen notvolle Situation zu
sehen. Keineswegs im Sinne eines Vorwurfes sei gesagt, daB wir viele
Laienchristen jeder Generation kennen, die aus der Liebe zu dieser Kirche
und um der Liebe zu diesem grofen Mysterium in fast jeder MeBfeier
tiefste seelische Schmerzen erleiden. Der Gehorsam gegen das Gebot der
Kirche ist ihnen selbstverstindlich. Aber gleichzeitig wissen sie ebenso
selbstverstdndlich, wie die Feier der hl. Messe sein miiBte und konnte,
wiirden wenigstens die Mindestforderungen der Pépste und Bischofe
verwirklicht. Voller Trauer miissen wir sagen, daB im Durchschnitt die
Art, wie die heilige Messe in der Stadt und auf dem Lande gefeiert wird,
keineswegs den pépstlichen und bischéflichen Richtlinien und An-
ordnungen entspricht. Wiederum mége niemand daraus einen Vorwurf
konstruieren, wir wollen sehen, was ist. Daher miissen wir wissen, daf
zahllose Laienchristen oft nur aus wirklicher Seelenqual an der Feier der
hl. Messe teilnehmen kénnen, und daB das einzige, was diese Qual ertragen
14Bt, die Liebe ist. Wir sollen nicht gut und in Ordnung nennen, was nicht
so ist, sondern wir sollen Gewissenserforschung halten und uns bemiihen,
um zu erkennen, wie die liturgische Situation vor allem auch der Laien-
christen ist.

3. Was fehlt

Wir miissen genauer bezeichnen, was dem lebendigen Laienchristen
zu solcher Not wird. Die hl. Messe ist Actio, Handlung, Tun, In dieser
Actio sind eingebaut Gebete und Gesénge, zu ihr gehort Hoéren, Dabeisein,
Sammlung, Stille. Wenn das Gebot der Kirche von Christen die andichtige
Teilnahme an der hl, Messe fordert, dann miissen wir zunidchst die
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beklagenswerte Tatsache feststellen, dafi viele Christen kaum jemals das
Gebot gehorsam erfiillen. Sie erfiillen es legalistisch, insofern sie
dem Leib nach einer hl. Messe beiwohnen. Aber betrachten wir einmal
den durchschnittlichen Christen. Man wird oft sich des Eindrucks nicht
erwehren konnen, daB er nicht wirklich andéchtig und mit innerer
Beteiligung bei der Opferfeier anwesend ist. In einem &ufleren formalen
Sinn wird das Gebot erfiillt; aber das eigentliche, was das Gebot fordert,
—- die Andacht — wird ausgelassen.

Hierin sollten wir uns nicht tduschen. Priester, die etwa iiber diese
Feststellung erschreckt sind, sollten sich von jenen Laien orientieren
lassen, die sich um diese geforderte Andacht bemiihen. Diese Laien
wiirden sagen konnen, daB die Unandichtigkeit des durchschnittlichen
Gottesdienstbesuchers gar nicht immer aus seinem eigenen Verschulden
entsteht, sondern daB es vielfach MeBfeiern gibt, in denen selbst bei
ernsthaftem Bemiihen die unerlidBliche Haltung der Andacht gar nicht
realisiert werden kann. Wir denken an MeBfeiern, wie sie keineswegs
nur auf dem Lande iiblich sind. Was wir hier beschreiben und als Not
aufzeigen, liegt auch nicht, oder meistens nicht, im Verschulden des
Liturgen. Diese Not ergreift vielmehr alle und kann nur durch zielbewuBte
Arbeit {iberwunden werden,

Es gibt MeBfeiern, in denen die Haltung der Andacht kaum oder gar
nicht zu verwirklichen ist. In diesen MeBfeiern sind auch die grund-
legenden Akte zerstort, die jede liturgische Feier tragen miiBten. In
solchen Feiern entsteht keine Stille mehr, wird statt Sammlung
Zerstreuung. Die Ursache fiir diese furchtbare Zerstorung kann
verschieden sein, meistens wirken mehrere zusammen. Es ist sicher, daB
eine Sammlung und Stille nicht entstehen kann, wenn der Mensch so
zerstreut, wie er ist, in den Gottesdienst kommt. Diese Zerstreuung wird
aber noch vergroBert durch die Art, wie gar nicht selten Kirchenchdre
ihre Aufgaben iiberschreiten. Wenn wihrend der ganzen MeQBfeier ein
Chor z. T. mehrstimmig singt, wird kaum die Gemeinde erbaut, also zur
Gemeinschaft auferbaut, sondern die Zerstreuung der einzelnen noch
vergroBert. Nicht die Tatsache des Gesangs, sondern die Verselbstindigung
des Chores hat solche zerstreuende Wirkung. Ebenso verderblich wirkt die
schlechte Auswahl unzureichender, nicht selten sentimentaler und dog-
matisch fragwiirdiger Lieder. Es ist keineswegs als echte Mitfeier
anzusehen, wenn die Feier einer hl. Messe ausgefiillt ist mit dem Gesang
eines Chores oder dem Absingen von Kirchenliedern. Ebenso kann sich
die Orgel selbstéindig machen und statt zum dienenden Instrument zum
herrschenden werden. Es gibt viele Abstufungen, aber die Grenze ist
dann {iberschritten, wenn die Aufgabe des Gesanges, des Liedes oder der
Musik sich verkehrt. Die Aufgabe ist Erbauung, Auferbauung der
Gemeinde. Wir sollten es uns jedoch einmal sagen lassen, dafl diese Auf-
erbauung, die z. B. Sammlung und Andacht auferbauen miiBte, vielfach
nicht zustande kommt. Jene Christen, die sich um eine Beziehung zum
Geschehen am Altar bemiihen, kidmpfen dann vergeblich gegen die zer-
streuenden Krifte an. Wir sind der Meinung, daBl diese Beobachtung
ebenso vom verantwortungsbewufiten Priester wie Laien gilt, insofern
beide, wenn sie wachsam sind, Unfihigkeit, anddchtig zu sein, beklagen
miissen.
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Nicht weniger verderblich und zerstérend wirkt jener eigentiimliche
unterdriickte Lirm, der aus der Unruhe und Unrast der Teil-
nehmer entsteht. Hier meldet sich eine tiefsitzende Zuchtlosigkeit, die
nicht frith genug in geistlichen Ubungen angegangen werden kann, Zur
Beurteilung fiihren wir eine einfache Beobachtung an. Niemand benimmt
sich so schlecht, so fahrig und abwesend, niemand wiirde sich in einem
Konzert, Theater oder bei Besuch so auffilhren; wie wir das bei nicht
wenigen Gottesdienstbesuchern feststellen miissen. Das fingt bei der
kérperlichen Haltung an und zeigt sich ebenso noch beim Anhéren der
frohen Botschaft, bei der Art des Singens und Betens. Kaum ein leiblicher
Akt wird richtig vollzogen. Achten wir darauf wie Kniebeugen gemacht
werden, wie man in den Binken hingt statt echt kniet, wie einfach
uniiberwindliche Tragheit sich breit macht. Von einem Hoéren des Wortes
Gottes kann kaum die Rede sein. Die Gedankenlosigkeit bei sich wieder-
holenden Gebeten wie das Herrengebet ist fast nicht zu iiberbieten. Und
das alles gibt sich als Erfiillung des Sonntagsgebotes aus. Diese Erschei-
nungen sind jedoch nicht Ausnahme. In einer grofen Gemeinde wachsen
sie, von vielen einzelnen produziert, daB der Christ der die hl. Feier mit
vollziehen mochte, sich fast erdriickt fiihlt von der Trigheit und Dumpf-
heit der vielen. Wir wissen, wie ebenso sehr der verantwortliche Priester
darunter leidet, wenn er die dumpfe Gewalt einer amorphen Masse
empfindet, statt sich von der Glaubenskraft einer Gemeinschaft getragen
Zu wissen.

Wir diirfen uns angesichts solcher Schiden und Schidigungen nicht
damit beruhigen, daf das hl. Opfer dennoch ex opere operato zustande
kommt. Ja, seien wir dankbar, daB es unabhingig und unantastbar bleibt
von dem, was Menschen daraus machen koénnten. Aber Gott wirkt nicht
im leeren Raum, er wirkt das Heil durch den Menschen, der die frohe
Botschaft verkiindet, durch die hl. Feier, die er gesetzt hat, Ist diese
Feier aber im Vollzug von seiten des Volkes her so zerstort, wie wir das
weithin beobachten miissen, dann kommt zwar das hl. Opfer zustande,
aber dann miissen wir bezweifeln, wie weit sich die Gnade des Opfer-
mysteriums an jenen Menschen auswirkt, die so zerstreut, ungesammelt,
hastig und unandichtig sind. GewiB}, Gott wirkt noch in der Zerstérung.
Aber beruhigen wir uns nicht; keine menschliche Anstrengung kann
genug sein, um diesem Auftrag zu entsprechen. Im Gehorsam gegen diesen
Auftrag miissen wir sehen, daB die Grundlagen, auf denen die MeGfeier
aufbauen sollte, gefihrdet, oft briichig, nicht selten zerstért sind.

Die Grundlagen bleiben die Andacht, die Sammlung, die Stille,
Hérenkdnnen und Schweigen. Wenn sie nicht geleistet sind, dann wird
das Opfer zwar gegenwirtig, aber die Mitfeiernden werden dem Auftrag
nicht gerecht. Dann kann die Nihe zum Heiligen zum Unheil werden.
Und wir fiirchten, daB Sonntag fiir Sonntag fiir viele Gottesdienstbesucher
Unheil statt Heil aus der Art entsteht, wie sie diese grundlegende Pflicht
versdumen, am Tag des Herrn das Herrengedichtnis zu begehen. Dann
kann dieses Versdumnis Seelen direkt vergiften. Es ist gefihrlich fiir
einen Menschen, der sein Leben lang pflichtgemiB die hl. Messe am
Sonntag besucht und dennoch zerstreut, ungesammelt und unandichtig
bleibt.
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Darin also zeigt sich die Not von Priestern und Laien, die sich vom
Auftrag des Herrn betroffen wissen, sein Gedéchtnis zu feiern, Jeder von
beiden erlebt sie auf seine Weise und leidet auf seine Weise die Schmerzen.

Wir sollten die Unruhe und Sorge nie vergessen und sie immer wieder
zeigen, die uns daraus entsteht, daB die durchschnittliche MeQfeier, wie
wir sie in der Vielzahl der Gemeinden feststellen miissen, nicht im Sinne
des Stiftungsbefehles gefeiert wird. Daran leiden wir, weil die grund-
legenden Akte so wenig zustande kommen, aus denen heraus die hl. Messe
iiberhaupt erst zur festlichen Feier werden kann. Wer ein Leben lang bei
der Feier der hl. Messe zerstreut, unandéchtig und ungesammelt bleibt,
wird nie den Jubel eines Osterlichen Alleluja erfahren; wem aber die
Erfahrung solchen Jubels ausbleibt, der weill in Wahrheit noch nicht, wer
Gott in seiner Lebendigkeit ist. Wir leiden also an jener Trigheit, die so
uniiberwindlich und vergiftend in den Seelen wirkt.

4. Beschiiftigung cder Teilnahme

Wir wollen sehen, was ist. Deshalb miissen wir die Not mit Namen
nennen und versuchen zu verstehen, wie sie entstanden ist, immer noch
entsteht und wie wir ihr steuern kénnen. Auch dort, wo die hl. Messe
sinnentsprechend und wiirdig gefeiert wird, klafft eine Spaltung zwischen
Priester und Volk. Die kirchlichen Oberen wie die liturgische Bewegung
haben sich erfolgreich bemiiht, diese Spaltung zu tiberwinden. Doch dort,
wo solche Bemithungen noch nicht angestrebt wurden, ist sie um so tiefer
und folgenreicher. Deshalb miissen wir sie hier noch genauer wiirdigen.
Wir beobachten wahrend des Mittelalters ein zunehmendes Auseinander-
streben zwischen liturgischer und Volksfrommigkeit, Wir glauben nicht,
daB die gegenseitige Entfremdung nur auf der Fremdsprache beruht,
obwohl wir diese Schwierigkeit flir unsere Tage nicht unterschitzen
sollten. Diese Entfremdung wire also keineswegs durch eine Ubersetzung
oder gar durch den Vollzug der hl. Messe in der Landessprache zu iiber-
briicken. Wir meinen, daB die im Mittelalter entstandene Entfremdung
zwischen Liturgie und Volksfrommigkeit noch eine andere Ursache hat.
Betrachten wir einmal die Feier einer Papstmesse oder eines Pontifikal-
amtes, aus dem unser heutiges Hochamt entstanden ist. In einem Pontifikal-
amt ist hineinverwandelt worden die Weite, die Schénheit und der Glanz
einer ganzen Welt. Hineinverwandelt wurde die Welt der Antike, die
Herrscherlichkeit des romischen Imperiums, hineingenommen wurden
uralte religiése Begehungen, die jetzt erst ihren eigentlichen Sinn ent-
falten konnten. Woliten wir, abgesehen vom Mysterium, das Pontifikalamt
~ fiir einen Augenblick nur kulturell wiirdigen, so miifiten wir sagen, dafl
es zu jenen Schopfungen hochsten Ranges gehort, denen nur wenige
Dichtungen des Abendlandes dem Rang nach gleichkommen. Es ist erstaun-
lich, daB auBerhalb der liturgischen Bemiihungen nur wenige auf die
kulturelle Leistung eines solchen Gebildes aufmerksam wurden. Was alles
an verwandelter Welt ist da aufgenommen worden! Wie eine Dichtung
von Rang einen hohen Anspruch fordert, so fordert der Vollzug eines
solchen Amtes, auch noch eines Hochamtes, rein kulturell betrachtet,
bereits eine hohe menschliche Kultivierung und Einiibung, die sowohl
im Mittelalter vom Durchschnittschristen und auch heute nicht erwartet
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werden kann. Nur Abteien und Bischofskirchen verfiigten damals und
verfiigen heute {iber die Moglichkeiten, durch lange Tradition und Ein-
libung den Anspriichen geniigen zu kénnen, die bereits vom Kulturellen
her gestellt werden. Betrachten wir aber dazu noch das Mysterium, das
in diesen hohen Formen sich abspielt, dann muf} noch eine ganz neue Art
von Bemiihung gesetzt werden, die gleichfalls langer Einiibung bedarf.

Wir wollen mit diesem Hinweis sagen: der hohe kulturelle wie reli-
gitse Gehalt der Formen, in denen das Herrengedichtnis gefeiert wurde
oder noch gefeiert wird, wurde vom Volk oft gar nicht aufgebracht. Auch
noch die einfache Mefifeier, sei es einer Stillmesse, erhebt héchste Anfor-
derungen, denen der Teilnehmer erst nach langer Einfithrung entsprechen
kann. Jedenfalls hatte die Entfremdung zur Folge, daB die hl. Messe zur
Priesterliturgie wurde, an der das Volk nur noch indirekt beteiligt
war, Alle Arten dieser indirekten Beteiligung liefen auf eine Art von
Beschéftigung heraus. Wie gering zeitweise selbst das Verstindnis fiir den
Verlauf der hl. Feier war und wie fern die Laienchristen ihr gertickt
waren, zeigt die Nétigung, ein Klingelzeichen geben zu miissen, um dem
Volk anzuzeigen, wo die hl. Feier stand. Die Folge der Entfremdung und
auch des mangelnden Verstdndnisses war, daB die Volksfrémmigkeit zu
selten Korrekturen von der Liturgie empfing. Liturgie ist gebetetes Dogma.
Da die Korrektur von der Liturgie her ausfiel, wurde die Gefahr nicht
immer vermieden, daB sich mythische oder gar abergliubische Elemente
in die Volksfrommigkeit einmischten.

Fiir die Feier der hl. Messe bedeutete das in vielen Gemeinden bis
heute, das Volk fiihlt sich nicht beteiligt, der aktive Triger ist der Priester,
die Teilnahme an der hl. Messe wird Pflicht, die Fremdheit in der Feier
wird iiberdeckt durch Volksandachten und Lieder, die lange Zeit durchaus
nicht dem Anspruch geniigten, den die MeBfeier ihrem Wesen nach er-
heben muBte.

Die Frommigkeit der Liturgie, wie sie sich ausspricht in den Ora-
tionen, in den Prifationen und im Kanon, ist auch heute noch einem GroB-
teil katholischer Christen fremd. Man kennt gute Volksandachten; und
die Aufgabe der Andacht soll durchaus nicht vergessen werden. Aber die
Frémmigkeit der liturgischen Gebete diirfte hinter der der Andachten
nicht zurlicktreten. Die Erfahrungen, die wir mit der Gemeinschaftsmesse
durch mehrere Jahrzehnte hindurch gemacht haben, belehrt uns, wie
wenig eine Gemeinschaftsmesse ausreicht, um in den Geist der Liturgie
einzufiihren. Ein Gebet wie der Kanon 14Rt sich nur betrachtend einiiben.
Gebete von einem Tiefgang wie die Kirchengebete oder die Allgemeinen
Fiirbitten vom Karfreitag miissen in langjihrigen Einiibungen Gemeinden
und einzelnen erschlossen werden, Wir brauchten eine neue Haltung, wie
diese Gebete von Priester und Volk gebetet werden. Gerade in den SchluB-
formen miiBite sie sich auswirken.

Wieder haben wir ein Problem gestreift, an dem viele Christen,
Priester wie Laien, leiden: an dem Unverstindnis gegeniiber der litur-
gischen Frommigkeit, an der Fremdheit und Spaltung, wie sie leider in
noch vielen Gemeinden herrscht. Wer weiB, wie die Kirche in diesen
Gebeten betet, ist erschreckt und bestiirzt {iber die Art, wie oft Christen
die Zeit einer MeBfeier ausfiillen. Dieser Notstand ist nicht von heute auf
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morgen zu beseitigen. Aber auch ihm gegeniiber diirfen wir uns nicht
beruhigen. Wollen wir uns nicht schuldig machen, daB die Teilnahms-
losigkeit gegeniiber der hl. Messe immer noch zunimmt. Wer die Un-
beteiligtheit der Massen in den sonntéglichen Spitgottesdiensten beob-
achtet, erschrickt tiber die Gefahr, die da heraufzieht, daB unsere Kirchen
einmal leer werden konnten, wegen der Fremdheit, die nicht mehr zu
Uberbriicken ist. Die Gldubigen sind nicht zu beschiftigen, obwohl es
lange nicht anders moglich ist. Es miissen neue Wege gewagt werden, die
die Aktivitit der Besten aufrufen. Uber diese soll spiter im Zusammen-
hang noch gesprochen werden.

Miinchen Univ.-Doz. Dr. Fritz Leist

JOSEPH CASPER +

In den Abendstunden des 26. Oktober hat Gott nach einem langen schweren

Leiden Professor Joseph Casper zu sich gerufen. Casper war Rbeinlinder von
Geburt und studierte in Salzburg Theologie. Zwei grofien dbristlichen Anliegen
unseres Zeitalters war sein Studium, sein wissenschaflliches und menschliches
Streben geweibt: Dem Unionsgedanken und der liturgischen Ernesnerung. Der
Zusammenfassung der getrennten christlichen Briider in der einen Mutterkirche
diente er mit zablreichen Publikationen und Vortrigen, und aus seinem Nachlaf
erhoffen wir noch einen reichen Ertrag. — Durch viele Jabre wirkte er an der
Seite von Pius Parsch im Volksliturgischen Apostolar won Klosternenburg mit;
eine ansehnliche Zahl der dort erschienenen Kleinschrifien hat ibn zum Verfasser.
Mit unablissigem Eifer arbeitete er stindig am Seclsorgeinstitut in Wien und

zuletzt noch in St. Florian.

~

Wenn man ibn, der doch im schonsten Mannesalter stand, in den letzten
Jabren die Last seiner Krankbeit und seiner Arbeit tragen sab, mufite man ihn
bewundern. Er hat wobl auch sein Leiden und sein Leben fiir die Einheit der
Christen geopfert. Es sei mir gestattet, ibm an dieser Stelle anch noch zu danken
fiir das wache Interesse, das er schon ganz am Anfang unserer nemen Form
gesamtisterreichischer Zusammenarbeit im Bereich des Pastoralliturgischen ent-

gegenbrachte, und fiir seine Mitarbeit an unserem Institut.

Dr. P. Adalbero Raffelsberger O.S.8.
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FORMBILDENDE GRUNDKRAFTE DER
GREGORIANIK IN PATER NOSTER
UND PRAFATION

Als im ersten Jahrzehnt unseres Jahrhunderts die vatikanischen Neuausgaben
der gregorianischen Melodien erschienen, glaubten viele, nun sei das Wesentliche
geschehen; Einfithrung und Durchfithrung wiirden auf keine Schwierigkeiten
stoflen, Heute, nach fast einem halben Jahrhundert, sehen wir, daR mit der
Herausgabe der neuen Biicher noch lange nicht alles getan war, und dafl von dort
bis zu ihrer wirklichen Einfihrung noch ein weiter Weg ist. Es wire aber schon
viel, wenn man zur Erkenntnis kime, dafl wenigstens im Pater noster der Messe
und in ihrer Prifation ehrwiirdige Uberreste einer alten Uberlieferung noch fort-
leben, die sich im Grunde niemand anders wiinscht, die man als selbstverstindlich
hinnimmt, wihrend man gegen den Vortrag der iibrigen Gesinge aus der Vatikana
immerhin noch hie und da Bedenken hat und Zuflert. So konnte der Weg versucht
werden, von diesen zwei allgemein bekannten und anerkannten Stiicken der
Gregorianik den Weg zu den Formengesetzen auch der iibrigen Gesdnge zu finden,

Das alle Formen beherrschende Grundgesetz ist die Aufteilung des Textes
in die einzelnen Sitze und die Gestaltung dieser Sitze in schlichten melodischen
Formeln. Der Satz selbst wird wieder geteilt in Vorder- und Nachsatz. Beide
werden vorgetragen auf einem gleichbleibenden Ton, dem Hauptton oder der
Tuba, durch einen deutlich hérbaren Einschnitt von einander getrennt, also zum
Beispiel: Pater noster, qui es in coelis | Sanctificetur nomen tuum. Sinn des ganzen
melodischen Verlaufs ist Spannung und Entspannung. Die Spannung auf dem
Hauptton wird durch zwei steigende Tone erreicht und sinkt alsbald auf dem
Umweg tiber a h a zum g herab, auf dem der HalbschluR des Haupteinschnittes,
der Mittelkadenz oder mediatio, gebildet wird. Der zweite Satzteil hat nicht mehr
den Hauptton h, sondern a, und bildet auf diesem a auch den Schluf}, indem es
von g a h umspielt wird, bevor die Ruhe auf a eintritt. Zu beachten ist, dafl der
Hauptron des ersten Satzes einen Ganzton héher liegt als der des zweiten. Das
entspricht dem Nachlassen der Spannung gegen den Schluft zu. Umgekehrt beginnt
der erste Teil des vorbereitenden »Praeceptis salutaribus moniti“ mit dem Ruhen
des Textes auf dem Hauptton a und steigt erst im zweiten Teil zum h hinauf.
Fiir das Horen ist aber immer wichtig, den Hauptton als solchen zu erkennen
und in seiner Bedeutung fiir das Ganze zu erfassen. Von ithm aus ist die Anordnung
der anderen T8ne zu verstehen. Die bei den Interpunktionen verwendeten melo-
dischen Formeln haben keine Eigenbedeutung, sondern dienen nur dazu, die Text-
gliederung klar hervortreten zu lassen. Sind die Sitze fiir blof einen Vordersatz
zu lang, so werden die melodischen Formeln des Vordersatzes wiederholt, wie:
Adveniat regnum tuum, fiat voluntas tua / Sicut in coelo et in terra. Dabe; kann
es vorkommen, daff die melodischen Formeln einen kurzen Text so umkleiden,
daf der Hauptton darunter fast verdeckt wird. Je reicher die Ausgestaltung der
Melodieformel wird, desto mehr verschwindet der Hauptton. Die reichere Aus-
gestaltung geschieht einerseits durch Einschalten von Notengruppen in den Melodie-
formeln und durch Erhebung, also durch Hahersingen, der mit Akzent versehenen
Silben, die man am besten als gehobene Silben bezeichnen konnte, weil das Wort
»Betonung® den Deutschen zu leicht dazu verleitet, die Betonung im Sinne der
deutschen Sprache als Verstirkung und Verlingerung der Silbe auszufiihren.
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Damit wiirde aber der Fluf} der gregorianischen Melodie von Grund auf zerstort!
Vergleicht man im Missale die einfache und die feierliche Weise des Pater noster,
dann sieht man die Anwendung dieses Gesetzes: Im feierlichen Ton sind {iber den
Hauptton gehobene Silben: es in coelis, sanctific e tur, adv e niat. Die Hebung
wird, wenn der Text lang genug ist, noch eigens durch einen vorhergehenden
Tiefgang vorbereitet. In mittelalterlichen Handschriften, besonders solchen deutscher
Herkunft, findet sich eine noch reicher ausgestatte Form des Pater noster, die
analog zur Prifationsmelodie als T'onus solemnior bezeichnet werden konnte. Sie
war zum Beispiel in Aachen iiblich, ist aber nicht in das rémische Missale ein-
gedrungen, obwohl sie ein Gegenstiick zur neuerdings wieder verdffentlichten
Prifation bilden wiirde. Dagegen gibt es in den mittelalterlichen Handschriften
roch einen einfacheren Prifationston, als er im heutigen Missale steht. Er stimmt
im wesentlichen mit dem heute noch iiblichen einfachen Pater noster iberein und
wurde zum Beispiel in Salzburg noch im 16. Jahrhundert gesungen. Man knnte
ihn als tonus simplicior bezcichnen. Der heutige Tonus solemnis der Prifation
hat ebenso wie ihr tonus ferialis als Hauptton im Vordersatz ¢, im Nachsatz h,
nach dem Gesetz der sinkenden Spannung. Die Mittelkadenz, die Mediatio, wird
durch Umspielen des h auf h erreicht, die SchluRkadenz, das Punctum, ebenfalls
durch Umspielen des Schlufitones a. Das gilt fiir beide Formen, die einfache und
die feierliche, nur dafl die feierliche verzierende Gruppen einschaltet, die im tonus
solemnior noch reichhaltiger gestaltet werden und in den Akzenten bis zum d
hinauf fithren. Die Prifation bat also vier Formen, von denen die einfachste nicht
aufgenommen ist, das Pater noster hat drei Formen, von denen die feierlichere im
Missale feblt. :

Wer sich den Aufbau und dis Gliederungen auch nur der aufgenommenen
Formen genau betrachtet, erkennt dadurch folgende gregorianische Formgesetze:

Die Kadenzen werden von dem Hauptton aus verstanden, auf dem der
ganze Text ruht. Daher ist die Frage nach einer Tonart von Prifation oder Pater
noster unbeantwortbar, weil sie gar nicht nach dem Prinzip ciner Tonart gebildet
sind. Der Satz wird in Teilsitze gegliedert und der dadurch entstehende Einschnitt
mit melodischen, und zwar der Tonhche nach sinkenden Formeln gekennzeichnet.
Die in der lateinischen Sprache akzentuierten Silben werden durch ErhShung
dieser Silben hervorgehoben, nicht durch Verstirkung oder Verlingerung. Auch
in den Schluff- und Mittelkadenzen sind die Akzentsilben beriicksichtigt, so dafl
es einmal heifit: salut a re, das anderemal a gere. Die Hauptténe sind im Anfang
in steigender Anordnung, im Verlauf und gegen Schlufl in fallender. Der jeweilige
Schlufton wird sowohl in der Mittel- als in der Schlufl-Kadenz durch Umspiclen
des Tones als solcher gekennzeichnet.

Nach diesen Gesetzen sind auch die Formeln fiir die Lesungen und Orationen
wie fiir die Psalmen gebaut, sowohl fiir die einfache Psalmodie als fiir ihre
reicheren Formen. Wer diese Gesetze in Pater noster und Prifation erkannt hat,
wird sie auch in den anderen Stiicken der gregorianischen Uberlieferung und damit
einen Weg zu deren Verstindnis finden.

St. Ottilien Erbard Drinkwelder O.5.B.
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DIE KIRCHENMUSIKALISCHE
WEIHESTUNDE

Eine der segensvollen Folgen liturgischer Erneuerung ist das konse-
quenfere Betonen des Ranges, der sakralen Wiirde unserer Gotteshiuser.
Der Raum, der, herausgenommen unter vielen Beschworungsgebeten aus dem
Bereich des (im unheiligen Sinne) Irdischen, durch die feierliche Weihe und
Salbung zum ,Hause Gottes®, zur ,Pforte des Himmels® wird, zum , Wohnzelt
Gottes mit den Menschen®, dieser hochheilige Raum darf nur fiir das
Heilige da sein. Also fiir alle Bereiche des Gottesdienstes, der Sakramenten-
spendung, der Wortverkiindigung usw.

Kirchenkonzerte sind daher unstatthaft, denn ihre Durchfithrung 148t sich
nicht mit der hohen Wiirde des heiligen Raumes in Einklang bringen. Nicht
nur das kirchliche Rechtsbuch spricht dagegen, in Osterreich und anderwérts
haben auch die Bischofe eigene Bestimmungen zur Einschirfung dieses Punktes
in den letzten Jahren erlassen.

Warum sind Kirchenkonzerte verboten, warum widerspricht ihre Ver-
anstaltung der Wiirde des Gotteshauses?

1. Weil — zum Unterschied von der kirchenmusikalischen Weihestunde —
ein Konzert als musikésthetische, nicht als religios-gottesdienstliche Veranstal-
tung organisiert und durchgefiihrt wird. Auch die religiose Thematik oder ein
religioses Erlebnis der Teilnehmer &ndert fiir sich genommen, daran nichts.
Das 14Bt sich durch einen Vergleich anschaulich machen: nehmen wir das
religiose Bild der Kirche: Bildwerke, die in der Kirche ihren Platz irgendwie
auf Grund ihrer Bedeutung im Kult und im religisen Leben der Gemeinde
zugewiesen erhielten, erfiillen in einem vollstdndig anderen, héheren Sinne
ihre Aufgabe, als etwa ganz gleiche religise Bilder, die — durchaus zur
Erbauung! — in einem Gotteshaus zu einer Ausstellung zusammengestellt
wurden. — Was also eine kirchenmusikalische Weihestunde von einem Kirchen-
konzert unterscheidet ist die ausgesprochen gottesdienstliche Ziel-
setzung der kirchenmusikalischen Weihestunde.

2. Aus diesem ersten und wichtigsten Grund ergeben sich alle weiteren:
Die Darbietung der sakralen Musik durch bisweilen ungldubige Kiinstler, die
fiir ihre Leistung mit Geldern gezahlt werden miissen, das erschiitternd ehr-
furchtslose Benehmen jener Zuhorer, die glauben, mit ihrem Geld das Recht
erkauft zu haben, sich in der Kirche wie in einem Konzerthaus benehmen zu
diirfen. Und viele andere Griinde.

Die Weihestunde geht andere Wege. Die jeweils verantwortliche kirch-
liche Stelle wird hier von vorneherein nicht einseitig ein Anliegen der Musik,
sei es aus klassischer religiser Musik, sehen, sondern eine aufgelockerte,
moderne Form dessen, was wir im internen Sprachgebrauch ,Andacht® nennen.
Der zustandige Priester muB bei der Gestaltung des gottesdienstlichen Elementes
aber das subtile Empfinden haben, wie sich in dem gegebenen Fall die sakrale
Musik und das sakrale Wort, das verkiindende sowohl als das betende,
zZu einer harmonischen Einheit zusammenfligen! Es fillf ihm keineswegs
die Aufgabe zu, eine kirchenmusikalische »Auffithrung® mit musikisthetischen
beziehungsweise religiésen Worten zu wbegleifen®, er muB vielmehr die ver-
sammelte Gemeinde der Hérenden und Feiernden von vorneherein zu einer
‘Grundhaltung fiihren, in der die dargebotene sakrale Musik ein Geschen k,
ein Dienst fiir Gott wird. Und es ist dabei keineswegs beeintriichtigend
flir den Charakter einer heiligen Handlung, eines Gottesdienstes, wenn die
sakrale Musik (nicht nur die im strengen Sinn kultische) als geschlossenes Werk
fiir sich zu Gott spricht und suchenden Menschen eine Briicke zu Gott schligt.
Es muB nur im ganzen Aufbau einer solchen kirchenmusikalischen Weihestunde
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nicht nur #uBerlich, sondern von innen her der Charakter einer gottes-
dienstlichen Ordnung gewahrt bleiben! Was das fur die bedeutet, die das
Werk Gott darbringen, miissen wir nicht eigens sagen!

Ein Versuch: Im vergangenen Sommer wurde mir der Auftrag zuteil,
mich der einschldgigen Probleme anzunehmen, die mit der Wiedergabe von
Mozarts c-moll-Messe in der Stiftskirche St. Peter zusammenhéngen. Ein
schmerzliches Anliegen, um dessentwillen in vergangenen Jahren so mancher
aufgeregte Brief auf meinen Scheibtisch geflattert kam. Die Stellen, mit denen
zu verhandeln war, zeigten Verstindnis gegeniiber den vorgebrachten Wiinschen
der Kirchenvorsiehung, nachdem Erzabt und Konventkapitel von St. Peter
angesichts der eindringlichen Befiirwortung hoher kirchlicher und ziviler
Stellen grundsétzlich zugestimmt hatten. Kirche und Kloster hatten selbst-
verstindlich keinerlei wie immer geartete Einnahmen aus dieser kirchen-
musikalischen Weihestunde. Die Gaben fiir alle nicht speziell reservierten
Plédtze flossen dem Fonds fiir den Wiederaufbau der Stadtpfarrkirche St. Andra
in Salzburg zu. Die c-moll-Messe, welche Mozart bekanntlich fiir die Stifts-
kirche St. Peter geschrieben hat, wurde als gottesdienstliche Feier nicht in den
gedruckten Programmen der Festspiele aufgefithrt (wie das bisher geschehen
war). — In der Weihestunde selbst war die schwere Aufgabe gestellt, die
Anwesenden nicht nur zur &ufleren Ruhe und Ehrfurcht zu bringen, sondern
das Zusammenwirken von heiligem, geschichtstriachtigem Raum und tiefinnerer
Schonheit der Musik in jene Ebene zu erheben, in der die Herzen bereit sind,
jedes nach dem Maf seines Vermdgens, Gott zu dienen! — Wir mdchten
nicht miBverstanden werden: Es ist in diesem Versuch noch keineswegs alles
vorbildlich. Wenn es hier als Beispiel gebracht wird, dann geschieht es aus
einem Grund: Die Erfahrung hat in diesem Fall ganz eindeutig gezeigt,
daB es moglich ist, auch Menschen, die zunéchst noch nicht die rechfe innere
Bereitschaft und Sammlung haben, auf die Hohe einer wahren ,Andacht”
emporzufiithren, ihnen die Schonheit Gottes, den Reichtum der Wahrheit so
zu zeigen, da am Ende der Weihestunde — wie es hier geschah — aus einer
unruhigen Menge eine Schar in tiefer Ergriffenheit schweigender Menschen
wird. Man konnte es ganz genau feststellen, daBl gerade der gottesdienstliche
Charakter der Weihestunde von Anfang an eine Atmosphére ehrfiirchtiger Auf-
nahmebereitschaft schuf und das Ave verum am Ende der Feier zu einer
ergriffenen Anbetung des eucharistischen Christus machte.

Diese Zeilen sind in Osterreich geschrieben. Wieviel groBe Namen in der
Kirchenmusik, die verpflichten! Die kirchenmusikalische Weihestunde kann,
wenn sie recht verstanden und gelibt wird, in unseren Zeiten eine Sendung
haben. Denn es ist gewifi: Niemals mehr kann alles, was an Bleibendem unsere
GroBen schufen in der gleichen Funktion in unser gottesdienstliches Feiern
iibernommen werden. Die Wesensforderung der ,actuosa participatio fidelium*
steht dem religiosen Rang nach hoéher, §ie kann und wird nicht mehr fallen
gelassen werden. Hier aber tun sich Wege auf, die man beschreiten kann.
Es wird freilich dazu noch manches Umdenken vonndten sein!

Adalbero Raffelsberger O.5.B.

124



GEDANKEN VOR EINER BREVIERREFORM

Im folgenden wird ein Auszug aus einem, dem Institut iiberreichten
Vorschlag ,,Gedanken vor einer Brevierreform® gegeben.

1. Es ist nicht ganz zutreffend, wenn man von einer »Brevierreform*
spricht. Das Brevier hat heute an sich eine sehr ausgeprégte und durchgebildete
Form, von Einzelheiten abgesehen. Was sich gedndert hat, ist die Umwelt des
Breviers, so dafl es bei uns heutigen Menschen nicht mehr das erfiillt, was sein
innerer Sinn ist und was es zur Zeit seiner Entstehung erfiillte.

a) Allgemein erkannt und als Mangel empfunden wird ja der Umstand,
daB einerseits das Brevier in seiner Struktur durchaus auf die Gemeinschaft
angelegt ist, von dem auBerhalb der Gemeinschaft lebenden Priester aber
faktisch als Privatgebet verrichtet wird. Dadurch ist auch die gemeinschafts-
bildende und — schaffende Kraft des Offiziums verlorengegangen. Es ist nur
ein schwacher Ersatz, wenn man dem Beter empfiehlt, daran zu denken,
dafl er ,geistig® in der Gemeinschaft der Kirche und fiir sie dastehe. Der
Vollzug in der konkreten Gemeinschaft ist unvergleichlich mehr dem
Sinn des Stundengebetes entsprechend.

b) Das Offizium in seinem urspriinglichen Sinn und in seiner ganzen
Anlage ist fiir den Vortrag durch Gesang geformt. Das bloBe Rezitieren des
Textes ist dafiir keineswegs ein vollwertiger Ersatz. Nicht nur der Text hat
seine Funktion, sondern auch die Melodie. So folgt auf die im einfach
stilisierten Leseton vorgetragene Lectio der weitausholende Gesang des groBen
Responsoriums. Erst dadurch erhilt die didaktische Lesung ihren lyrischen
AbschluB}, und zwar mit all den fiir den Gesang bestimmten (und im Grunde
nur innerhalb des Gesanges sinnvollen) Wiederholungen und Verschrinkungen
des Textes*) Das bloBe Lesen eines Responsoriums wirkt nicht, wie es der
Gesang meint, erfrischend, sondern ermiidend. Man kénnte das Offizium, als

_ Ganzes gesehen, mit allen seinen Melodien als ein grofies, das ganze Kirchen-
jahr durchziehendes und umspannendes Weihefestspiel betrachten, bei dem das
Zusammenwirken mehrerer erfordert ist, damit es zur Geltung komme. Dadurch,
daBl das Brevier in die Breite gegangen und zu etwas Alltdglichem geworden
ist, sind auch die Feste ihres festlichen Gepriges beraubt und vom Alltag
verschlungen.

¢) Der groBe Mangel, der darin liegt, daB in unserer Zeit die einzelnen
Horen, aus der ihnen zustehenden Tageszeit herausgerissen und je nach Belieben
und Notwendigkeit zusammengezogen werden, wird ja heute klar erkannt und
allgemein zugegeben.

d) In den heutigen Formen des religiésen Gemeinschaftslebens nimmt die
tégliche heilige Messe einen grolen Raum ein. Dazu kommt in geistlichen
Kreisen die téagliche Betrachtung, die vielfach auf die Morgenstunden angesetzt
wird, wobei aber doch zu beriicksichtigen wiire, daBl unsere heutige Kenntnis
des Seelenlebens erwiesen hat, wie die Menschen — zumal in den Stidten —
erst ein bis zwei Stunden nach dem Aufstehen iiber ihre geistigen Krifte
vollkommen verfiigen kénnen. Durch MeBfeier und Sakramentenspendung ballt
sich fiir den Seelsorgsklerus gerade in den Morgenstunden die Seelsorgearbeit
zusammen, das muB3 bei dem auf den Morgen entfallenden Teil des Offiziums,
bei einer Reform sehr wohl bedacht werden.

€) Das BewuBtsein, daB das Brevier ein Gemeinschaftsgebet ist, vermag
sich heute vielfach nicht einmal dort durchzusetzen, wo die #HuBeren
Umsténde ein gemeinschaftliches Beten moglich machen wiirden. (Priester-
konveniate, Jubilden von Priestern oder dhnliche festliche Anlésse.)

*) Diese Uberlegung gilt ja in gleichem Sinne auch fiir Lesungen und
Zwischengesiinge bei der MeBfeier.
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f) Das Brevier in der gegenwirtigen Praxis reit Priester und Volk
auseinander, statt sie in gemeinsamem Gebet miteinander zu verbinden. Das
Volk weill meist nicht, was der Priester betet, der Priester kiimmert sich nicht
um das Gebet des Volkes und tut er es doch, dann ,gilt“ es fiir ihn nicht,
wie zum Beispiel, wenn er an Biftagen die Allerheiligenlitanei lateinisch zu
beten gehalten ist, auch wenn er sie schon deutsch mit dem Volk gesungen
hat, Wohl ist die Kenntnis des Stundengebetes bei den Laien in den letzten
Jahrzehnten gewachsen, aber die Mehrheit des Kirchenvolkes hat kaum eine
solche Kenntnis. Umgekehrt sind auch die Kirchenlieder, die das Volk singt,
zu wenig inneres Besitztum des Klerus.

g) Soll das Brevier anndhernd in der gegenwirtigen Form beibehalten
werden, dann mufl in jeder Ditzese ein Zentrum sein, wo es ganz gebetet,
groflenteils gesungen wird. Lieber kein Chorgebet, als ein verstiimmeltes! Das
Chorgebet mufB3 dann aber ebenso als Priesterarbeit eingeschitzt werden,
wie Predigen, Beichthoren, Schulhalten oder Kanzleiarbeit. (Nur bei einer
solchen Einschidtzung kann man auch der Wesensaufgabe von Klostern mit
gemeinsamen Chorgebet gerecht werden.) Jeder Priester, der dann getrennt
von seinem Zentrum das Brevier betet, muBl sich der inneren Zugehorig-
keit zu diesem lebendig bewufit sein. Die Form kann dabei durchaus verein-
facht werden.

Diese Gedanken sttzen sich auf eine Lebenserfahrung im Beten und
Felern des Offiziums. Wenn man an eine Brevierreform herangeht, darf die
Erfahrung von Priestern, die Jahrzehnte treu ihr Brevier gebetet haben,
nicht libergangen werden; eine Brevierreform, nur vom griinen Tisch, aus
handschriftlichen, historischen Quellen wire von vornherein eine Totgeburt.
Vor jedem Neuerungsversuch ist ins Auge zu fassen: Weihe der Tageszeiten
und der Nacht, Gebet in Gemeinschaft, religiose Vertiefung des einzelnen.
Nicht in der Breite und Liange, in der Tiefe liegt der Wert des Gebetes fiir
den einzelnen und fiir die Gemeinschaft.

R S S R o S e e e R e S A SV e

VIII. KONFERENZ DER OSTERREICHISCHEN LITURGISCHEN KOM-
MISSION IM RAHMEN DES INSTITUTUM LITURGICUM

Am Dienstag, dem 11. Dezember 1951, fand an unserem Institut die
VIII. Konferenz der Liturgischen Kommission statt. Es sei — unmittelbar vor
Drucklegung der Zeitschrift — nur mit einigen Worten auf die Probleme
hingewiesen, die zur Diskussion standen: 1. Die Anliegen der Brevierreform.
2. Der Stand der Osternachisfrage einschlieBlich der Frage, wie fiir das kom-
mende Jahy die Feier vorbereitet und zeitlich angesetzt werden solle, Die Riick-
sichinahme auf die iiberlieferten Formen wurde dabei durchaus in Betracht
gezogen. 3. Ein Zwischenbericht iiber die vom Institut veranstaltete Bestand-
aufnahme der MeBfeierpraxis in Osterreich. (Einzelheiten dariiber spiiter.) 4. Die
leizten Vorbereitungen zur Herausgabe des authentischen osterreichischen Ein-
heiisliederkanons in einem Sonderdruck. 5. Beschliisse zur Vorbereitung von
Einheitsgebeten fiir den Osterreichischen Raum (d. h. Vereinheitlichung der im
Volk gebriuchlichen Gebetsformen); das Institut wurde mit den Vorbereitungs-
arbeiten beauftragt. 6. Auf die Liturgie beziigliche Fragen zum 8sterreichischen
Katholikentag 1952. Bei diesem Punkt entwickelte sich eine sehr rege Aus-
sprache iiber die méglichen Formen der missa leeta und der missa cantata.

Wir berichten iiber die weitere Entwicklung dieser Arbeiten spiter
und bitten fiir heute, das spiite Erscheinen dieser Folge unserer Zeit-
schrift mit dem spiten Konferenztermin zu entschuldigen!

R T R e e b 0 A S SR Ao B S TR
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T Bllickfeld beachtlicher Litecatii

LITURGIEWISSENSCHAFT

Der erste Band der Miscellanea Liturgica in honorem L. Cunibert Mohl-
berg ist zwar schon im Jahre 1948 in Rom erschienen. Aber da wir den zweiten
Band noch erwarten, darf vor dessen Erscheinen der erste Band hier gesondert
besprochen werden. Auf die Einleitung, die unverkennbar den Griffel des
siebzigjdhrigen Verfassers zeigt, sei an dieser Stelle nicht eingegangen. Wer
die entscheidenden Jahre der Erneuerung aus dem Geiste der Liturgie in Maria-
Laach miterlebt hat und um den Anteil des verstorbenen Abtes und gemein-
samen Vaters Ildefons Herwegen und seines ersten bevorzugten Mitarbeiters
Odo Casel wei}, wird bedauernd eine Wiirdigung dieses Anteils vermissen und
auch die Lichter etwas anders verteilen als mein gelehrter Laacher Mitbruder
es tut.

Von den Beitrégen heben wir zunichst den beachtlichen von E. Deckers
0O.S.B. hervor: ,I’eglise ancienne a t'elle connu la Messe du scir. Das Er-
gebnis seiner ausgiebig begriindeten Untersuchung ist, daB es zur Zeit Cyprians
im 3. Jahrhundert noch keine Abendmesse gegeben hat und daB sie eine
stehende Einrichtung erst zur Zeit des hl. Ambrosius und des hl. Augustinus
geworden ist. Den Beweggrund zu ihrer Einftihrung sieht Deckers in der
Riicksicht auf das Fasten vor Empfang der heiligen Eucharistie. An den Tagen,
an denen man bis zum Abend bzw. bis zum Spéitnachmittag fastete, wurde die
heilige Messe unmittelbar darauf gehalten. Noch Cyprian hatte dagegen geeifert,
weil am Abend die ganze Briiderschaft nicht gegenwirtig sein konnte. Mit
demselben Argument arbeitet Leo der Grofie, um die Feier der Messe am Nach-
mittag zu rechtfertigen. So schlieBt D., dal es pastorale Griinde gewesen sind,
die die Zelebration der Messe zu verschiedenen Zeiten des Tages und der Nacht
veranlaBt haben, und beweist damit, daB die Konzessionen des Heiligen Stuhles
in unseren Tagen fiir die Abendmesse ganz der echten Tradition der Kirche
entsprechen. Dieselben pastoralen Griinde sind es, die, wie L. Paladini in
seinem instruktiven Beitrag »La Controversia della Communione nella Messa¥“,
von einem historischen Streitfall des 18. Jahrhunderts ausgehend, zeigt, die
Kirche bewegen, denen die hl. Kommunion nicht zu versagen, die sie aus
wichtigen Griinden vor oder nach der hl. Messe empfangen wollen. Das er-
strebenswerte Ziel aber bleibt nach der Enzyklika Mediator Deus, ,daB das
Volk zur heiligen Tischgemeinschaft hinzutritt, nachdem der Priester das gott-
liche Mahl vom Altartisch genommen hat®.

Auf die Teilnahme der Gldubigen am Opfer der hl. Messe geht der Auf-
satz von J. O’Connell, ,The Translation of the Roman Missal®, ein. Viel
stérker noch als auf dem Festland wird heute in den angelsdchsischen Léndern
der Gebrauch der Muttersprache im Kult erortert. O’Connell stellt einige aus-
gezeichnete Grundsitze fiir die aktive Teilnahme des Volkes durch das ge-
sprochene Wort und dessen Ubertragung in die Landessprache auf. Nach ihm
soll die Ubersetzung nicht so sehr Wort- als Sinntibertragung sein, so daB
in der Ubertragung schon die Erklarung greifbar wird, ohne dabei den originalen
Wert des lateinischen Ausdruckes abzuschwichen: eine gewiB schwierige, aber
nicht unmdogliche Aufgabe. Nur sollte es nicht irgendwer versuchen, sondern
nur wer demiitig dem Wort zu dienen versteht. Mit Nachdruck verlangt
O’Connell eine angemessene Kenntnis des liturgischen Lateins und der Sprache,
in die jemand iibertrigt, dazu theologisches, liturgisches und patristisches
Wissen. Treue gegeniiber dem Original und Verstindlichkeit sind nach ihm
unerléBlich, wobei er aber festhilt, daB gelegentlich ein »Element der Dunkel-
heit und Doppelsinnigkeit* nicht ganz vermieden werden kann: eine Warnung
an diejenigen, die, um ein Wort der Regula monachorum zu gebrauchen, das
kostbare GefidB der Sprache zerbrechen, wenn sie es allzusehr vom Roste
reinigen wollen.
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Der Beitrag des frithverstorbenen Ph. Oppenheim O.S.B., ,Monchsweihe
und Taufritus®, ein Kommentar zur Auslegung bei Dionysius dem Areopagiten,
sei hier deshalb erwihnt, weil nach ihm die Taufe Grundlage und Ausgangs-
punkt, Martyrium und Monchtum bloB (weshalb ,bloB%?) die tiefere Aus-
deutung und Ausschopfung des unendlich reichen Inhaltes des Taufgeheimnisses
{soll heifen: Taufmysteriums) ist. Immer sind es die Gedanken der Nach-
folge Christi im Leiden, der Abkehr von der Welt und der Hinkehr zu Christus,
des Todes in und fiir Christus, aber zugleich auch der Wiedergeburt und Neu-
gestaltung aus Christus, welche wir in reicher Abwandlung um diese drei
Geheimnisse (lies: Heilsvorginge) christlichen Lebens gruppiert finden.

SchlieBlich sei noch auf den Beitrag von Mgr. Lucien De Bruyne, ,La
décoration des baptistéres paléochrétiens®, verwiesen. Uns interessiert vor allem
das Ergebnis dieser ausgezeichneten Untersuchung. Nach De Bruyne ist der
negative Aspekt des Taufgeschehens, die Tilgung der Siinde, verhiltnismaBig
selten im Bilde dargestellt, wihrend die positiven Ziige: Erleuchtung, Be-
siegelung, Neuschopfung, Friede und paradiesische Ergotzung den Heilsvorgang
im Baptisterium erldutern. ,Das Opfer, welches das Bad in dem Wasser ver-
langt, ist ein Sieg. Der Tod, den es einschlielit, ist eine Auferstehung. Denn
von da steht man auf, erleuchtet durch das Pneuma und gezeichnet mit dem
Siegel Christi.* :

Gelten die Miscellanea liturgica einem Laacher Monch, der als paldo-
graphische Autoritdt und Herausgeber bedeutsamer Quellen seinen Namen in
die Geschichte der Liturgiewissenschaft eingezeichnet hat, so finden wir im
ersten Band des Archivs fiir Liturgiewissenschaft, Regensburg 1950, die Namen
der Minner vorangestellt, die tiber die historische Erforschung der Liturgie
hinaus zu einer Theologie der Liturgie und des Mysteriums gelangt sind: des
Abtes Ildefons Herwegen und seines treuesten Mitarbeiters und Helfers Odo
Casel, Beide gehéren zusammen. Ihren individuellen Anteil an der theolo-
gischen Gedankenarbeit von Maria-Laach abmessen zu wollen, wire vergeblich.
‘Ohne die Initiative des Abtes hidtte die Arbeit des Monches wohl nicht die
Richtung ins Aktuelle hinein genommen, die sie — manchmal gegen die Neigung
des zuriickgezogenen Gelehrten — nahm, und ohne die von einer ungewochn-
lichen Kenntnis der Viter und ihrer antiken Voraussetzungen getragene Foi1-
schung des Monches hitte der mit so vielen Aufgaben nach innen und aulien
belastete Abt manche seiner geistvollen Gedanken nicht so begriinden und
aussprechen konnen, wie er es zur steten Bewunderung und Erbauung seiner
Monche und so vieler Gldubigen getan hat.

Das Archiv fiir Liturgiewissenschaft wird herausgegeben wvom »Abt
Herwegen-Institut fiir liturgische und monastische Forschung Abtei Maria-
Laach®. Die Herausgeberschaft biirgt dafiir, daf es im Geiste des Jahrbuches
fiir Liturgiewissenschaft, fiir dessen fiinfzehn Binde Odo Casel als Haupt-
herausgeber gezeichnet hat, gefihrt werden wird. So begegnen wir gleich auf
der ersten Seite der letzten Arbeit des in der Paschanacht 1948 heimgegangenen
Mitbruders: Zur Kultsprache des heiligen Paulus. In einer letzten grofien
Auseinandersetzung mit K. Priimm S.J., ,Der christliche Glaube und die alt-
‘heidnische Welt II% (1935) 287 ff., stellt er noch einmal, von Rém. 6 ausgehend,
die Grundgedanken der Schrift- und Véterlehre vom Mysterium Christi heraus.
,Dieses Wort ,Christusmysterium‘ ist nicht unsere Erfindung, sondern eine
“Prigung Pauli, womit er das ,Gold der Agypter’ durch das Zeichen Christi
umprigte ... Das gesamte Evangelium von Christus bezeichnet Paulus... als
Mysterium, also nicht blof die Lehre, sondern die gesamte Christuswirklich-
keit, die zunichst die Person des Gottmenschen umfaBte, sein Erscheinen in
dieser Welt, seine Heilstaten, dann natiirlich auch seine Lehre, aber auch die
symbolischen Akte, die er eingesetzt hat und von denen im Kolosserbrief be-
sonders die Taufe (2, 12) genannt wird. Die Predigt vom Kreuz und von der
‘Siindeerldsung ... wird dadurch zu einer umfassenden Heilsplanung aus-
geweitet, die Himmel, Erde und Unterwelt umschlieBt, die den Menschen durch
Mysterienhandlungen in sich hineinzieht, ihn der von Christus gefiihrten
Ordnung eingliedert, so daB er selbst Teil des von Christus als Haupt be-
herrschten ,Leibes* wird, der hier den ganzen gottbeherrschten Kosmos be-
deutet, innerhalb dessen die Ekklesia die Gipfelstellung einnimmdt.“ Wichtig
ist auch die Feststellung Casels, daB Paulus nicht die mystische und kultische

128



Beachtenswerte Leistung auf dem Gebiet der Keramik im kultischen Bereich: Die oben

abgebildeten Darstellungen aus dem Leben des heiligen Dominikus sind die Auswahl aus

einer Anzahl sehr schén gestalteter Ofenkacheln, die in Anbetracht der Bedeutung, welche

gegenwadrtig dem Problem der Kirchenheizung tiberhaupt zukommt, von besonderem Interesse

sind. Sie wurden von der Dominikanerin Sr.M. Electa O.P. (Marienberg-Bregenz), gestaltet
fiir die Kapelle der Dominikanerinnen zu Neggio, Schweiz.






Form der Religion verwirft, sondern auch dem Christentum wahre Mysterien-
weisheit wie auch wahren Mysterienkult zuspricht.

Von den iibrigen Beitrigen des Bandes mit seinem reichhaltigen Literatur-
bericht, der im 2. Band noch vervollstédndigt werden soll und nach dem langen
Ausfall durch die Kriegs- und Notjahre besonders begriiBt wird, heben wir noch
die Miszellen von Bonifatius Fischer O.5.B., ,Praeceptis salutaribus moniti* von
Hieronymus Frank 0.S.B., ,Zur Geschichte des MeBkanons“, und von Alban
Dold O.S.B., ,Eine unbekannte Diptychenformel fiir das Memento Defunctorum®,
hervor, weil jeder Beitrag zu besserer Kenntnis der Wortgeschichte des Kanons
von Wert fiir das Verstindnis des heiligen Opfers ist.

Ist das , Archiv fiir Liturgiewissenschaft® der Sammelort fiir die wissen-
schaftliche Erforschung der Liturgie auf breitester Grundlage in die Theologie,
Patrologie, Religionswissenschaft, Rulturgeschichte und Volkskunde hinein, so
setzt sich die Aschendorffsche Publikation ,,Liturgisches Jahrbuch®, 1. Band,
Miinster-Westfalen 1951, ein praktisches Ziel: ,die wissenschaftlichen Er-
gebnisse fiir die Befruchtung des liturgischen Gottesdienstes nutzbar zu
machen.“ Das Jahrbuch wird nicht »auf geschichtliche und theologische Unter-
suchungen verzichten kénnen, wird sein Hauptaugenmerk aber auf die objektive
Gestalt des liturgischen Gottesdienstes richten miissen“. Als besondere Auf-
gabe wird dem Jahrbuch zugewiesen, ,die Sprache der Liturgie zu erforschen
und dem Verstindnis zuzufithren“, um ,das gliubige Volk in der rechiten
Ordnung zum Mitvollzug der liturgischen Feier zu bringen“. Es ist heute noeh
zu friih, zu urteilen, wie Archiv und Jahrbuch sich nebeneinander um dasselbe
Objekt mit verschiedener Zielsetzung miihen werden. Hoffen wir, daB Uber-
schneidungen méglichst vermieden, und beide Organe auf verschiedenem Wege
dem gleichen Ziele eines tieferen Verstéindnisses der Liturgie dienen werden.

Der Inhalt des Jahrbuches 148t sich am besten unter drei Namen bringen:
Berichte, streng wissenschaftliche Abhandlungen, Aufsitze mit praktischer
Zielsetzung, wozu noch eine liturgische Bibliographie kommt. Zu den »Berichten®,
mit denen die Biicherbesprechungen gemeint sind, missen wir auch die Auf-
sitze von J. Wagner, »Liturgisches Referat — Liturgische Kommission —
Liturgisches Institut®, und von Theodor Bogler, ,Die Liturgische Erneuerung
seit dem Erscheinen von ,Mediator Dei“ zdhlen. Auch ein Bericht, aber rein
wissenschaftlicher Art, ist die ausgezeichnete Abhandlung von W. Diirig, ,Die
Erforschung der lateinisch-christlichen Sakralsprache®, die einen uberaus be-
grilBenswerten Uberblick iiber die in den letzten Jahrzehnten erschienenen
Arbeiten zur sakralen Sprache gibt. Erginzungen dazu wird eine grofere
Untersuchung des Verfassers bringen, weshalb ich hier auf eine Aufzahlung
fehlender Arbeiten verzichten kann, Unter die streng wissenschafilichen
Arbeiten von begrenztem Interesse ist auch die Abhandlung von Philipp Hof-
meister O.S.B, ,Das Pontifikalprivileg more Abbatum® zu rechnen. Alle
anderen Aufsitze gehen von der wissenschaftlichen Basis her auf ein prak-
tisches Ziel los. Von aktuellem Interesse ist der Beitrag von J. A. Jungmann
S.J., ,Die Vorverlegung der Ostervigil seit dem Christlichen Altertum®, ob-
gleich er nur historisch gehalten ist. Er macht klar, da seit dem 5. Jahrhundert
die bis dahin ibliche Vigil, die die ganze Osternacht hindurch dauerte, auf
den Abend des Karsamstags verlegt wird, von da auf den Mittag, schlieBlich
auf den Vormittag, und ersrtert die Motive, aus denen es geschah. Goitlob
erleben wir heute die rickwiértige Entwicklung auf den Abend und die Nacht
hin, wobei man nicht iibersehen soll, daB es sich beim ersten Teil der heutigen
Liturgie, dem Praeconium Paschale, um ein Lucernarium, einen Lichter-
gottesdienst ‘am Abend, handelt, er also auch am Abend gefeiert werden sollte.
Die Ostervigil sollte mit der néchtlichen Feier an Weihnachten nicht verglichen
und nicht vermischt werden. Wo Katechumenen sind, wie in den Missionen,
kann die Taufvorbereitung und Tauffeier sich ruhig in die Nacht hinein er-
strecken. Wo das nicht der Fall ist, sollte man sich auf die Abendfeicr be-
schrénken. Néchtliche Messen ohne liturgische Notwendigkeit und Begriindung
in der Uberlieferung sollten nicht tiberhand nehmen. Bei dem vielerorts standig
noch zunehmenden Fernbleiben der Massen vom liturgischen Leben der Kirche
sollte man das pflegen, was wesentlich und auch, in gebotener Kiirze, fiir den
Gliubigen tragbar ist. Aus diesem Grunde halte ich auch den Vorschlag von
Balthasar Fischer, ,Litania ad Laudes et Vesperas, Ein Vorschlag zur Neu-
gestaltung der Ferialpreces in Laudes und Vesper des Rémischen Breviers®
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fiir verfriiht. Vorerst wire es geboten, dem Officium divinum mit Riicksicht
auf die in der Seelsorge oder im Unterricht tétigen Priester eine Form zu
geben, die ohne Beschwerden rezitiert werden und zur Begliickung des inneren
Menschen hinfithren koénnte. So sympathisch mir deshalb aus historischen
Griinden der Vorschlag ist, an das Benedictus der Laudes und das Magnificat
der Vesper die uralte Litania anzufiigen, so wenig will er mir heute bei der
Uberbelastung so vieler Geistlichen als praktisch erscheinen. Das fiir den
Priester zu erstrebende Ziel bleibt doch, die rein verpflichtende Rezitation des
Offiziums zu einem froh und willig geIelsteten obsequium zu machen. Das
aber ist nur méglich, wenn das Offizium nicht noch erweitert, sondern weise
beschrinkt wird. — Zu einem wiirdigeren Vollzug der kultischen Feier will
auch die eminent praktische Abhandlung von F. Paepcke, ,Sprache und Aus-
sprache der liturgischen Texte“, hinfiihren. Seine Ausfithrungen verdienen
griindlich studiert und besonders bei der Erziehung der kiinftigen Priester, aber
auch von jeder kultischen Gemeinschaft beachtet zu werden. Die gleiche
praktische Ausrichtung haben die Darlegungen von J. Pascher, ,Gestalt und
Vollzug des kirchlichen Studengebetes®. In ihnen geht der Verfassers auch auf
die Fluchpsalmen ein, wobei er m. E. die Bedeutung dieser Psalmen im Heils-
geschehen doch etwas zu sehr abschwicht, wenn er z. B. sagt: ,Der Beter
braucht nicht den Wunsch zu haben, daf Gott das Strafgericht wvollziehen
moge.“ Mir kommt vor, da3 er gerade diesen Wunsch haben soll, wenn er an
das Pauluswort denkt: ,,Wir haben nicht zu kdmpfen gegen Fleisch und Blut,
sondern gegen die bosen Geister in den himmlischen Bereichen.“ Dafl die
Dimonen und die von ihnen besessenen Menschen und Bewegungen vernichtet
werden, mu B er geradezu von Gott erbitten. Diirfte er es nicht, so diirfte
die Kirche auch nicht die Beschworungen und Verfluchungen beten, deren sie
eine stattliche Reihe in ihrer Liturgie hat. Auch hier mul man wohl zwischen
der Stellung des individuellen Menschen zum Nichsten (Feindesliebe!) und dem
bestindigen Kampf des Gottesreiches, der fiir alle Glieder der Kirche ver-
pflichtend ist, gegen den Firsten dieser Welt unterscheiden.

Wenn der 1950 verstorbene G. Wunderle in seinem lesenswerten Aufsatz:
»Sakrament und Erlebnis in der liturgischen Frommigkeit des Ostlichen
Christentums® den Satz des Benediktinerabtes Ansgar Vonier zitiert:
»Sakramentales Leben und mystisches Leben sind die beiden Fliigel der
geheiligten Seele“, so isi damit die Absicht seiner Untersuchung beschrieben:
»die objektive Wirklichkeit des Sakramental-Liturgischen mit dem Sub-
jektiven der Erfahrung und des titigen Beispiels in die rechte, frucht-
bare Beziehung zu setzen.“ Darin sieht Wunderle, und gewil sehen eg viele
mit ihm, ,nicht das letzte Anliegen der modernen Pastoraltheologie“. Die
Zeiten liegen ja wohl hinter uns, in denen man ,objektiv® und ,subjektiv®
gegeneinander ausspielen konnte. Von der Liturgie her sind auch die beiden
Beispiele einer Exegese — des 44. Psalmes im Jungfrauenoffizium der romischen
Liturgie — und einer mystagogischen Predigt durch J. Pascher inspiriert. So
mag dieses Jahrbuch eine fruchtbare Erorterung der durch die liturgische
Forschung erworbenen tieferen Kenntnisse in Hinsicht auf die so notwendige,
aber aiich so vielversprechende Erneuerung des Lebens der Gldubigen aus der
Teilnahme an der Liturgie einleiten. Wer heute durch das rheinisch-west-
falische Industriegebiet reist, der erféhrt dort in fast jeder Kirche, nicht nur
am Sonntag, sondern auch am Werktag, wie selbstverstindlich diese Teilnahme
geworden ist, und wird, wenn er an die Kdmpfe der zwanziger Jahre denkt,
mit dem Psalmisten sagen: ,Haec mutatio dexterae Excelsi, dieser
Wandel kommt durch die Rechte des Hochsten.”

; =
Salzburg : P. Thomas Michels O.S.B.
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KIRCHENBAU

-

Vorbemerkung der Schriftleitung:

Wir haben bei der Verdffentlichung der Besprechung des Buches
von Clemens Holzmeister ,Kirchenbau ewig neu” durch Prof, Linus
Birchler die Versicherung gegeben, auch andere Stimmen zu Worte
kommen zu lassen. Aus diesem Grunde mehmen wir die folgenden,
an uns gerichteten Zeilen auf. Es liegt uns sehr daran, diese Frage in
voller Objektivitit zu behandeln. Deshalb bedauern wir jedes Abgehen
von einer Diskussion auf rein sachlicher Grundlage, und es tut uns
sehr leid, daf auch die folgende Entgegnung sich mehr mit persén-
lichen Argumenten befafit, als im Interesse einer sachlichen Behand-
lung des Themas erwiinscht wire. Wir werden fiir die Zukunft nur
der fachlichen Weiterentwicklung der Gedanken gewidmete Auferun-
gen, deren Zusendung uns jederzeit erwiinscht ist, in dieser Zeitschrift
aufnehmen.

Die in Ihrer Zeitschrift ,Heiliger Dienst“ 1951/2 erschienene Besprechung
tiber das Problem des modernen Kirchenbaues, die sich speziell auch mit dem
Buche ,Kirchenbau ewig neu® von Prof. Dr. Clemens Holzmeister befafit, sowie
auch Thr Hinweis auf einen Artikel gleichartigen Inhaltes in der ,Orien-
tierung® veranlassen mich, zu diesem Thema einige Gedanken und Empfin-
dungen zu libermitteln.

Das Problem des modernen Kirchenbaues, wie uberhaupt des Sakralbaues,
ist zweifellos das interessanteste und fundamentalste Problem der Architektur.
Insoferne ist jede Abhandlung iiber dieses Thema heute besonders wissenswert.
Es ist von Interesse zu erfahren, wie hier der Seelsorger denkt, welche Be-
strebungen und Ideen zu verschiedenen Stellungnahmen AnlaB geben, was der
Laie empfindet und was der Kiinstler von seinem Standpunkt aus sagen muB.

Die katholische Kirche, die in diesen Fragen eine Haltung von souveriner
Toleranz besitzt, respektiert diese Notwendigkeit, damit die Ideen reifen und
langsam das Beste der jeweiligen Epoche sich organisch entwickle. Ein Beweis
dieser Einstellung war z. B. die Internationale Ausstellung religioser Kunst,
anlédflich des Heiligen Jahres 1950 in Rom.

Die auBlerordentlich vielfiltigen Bemiihungen der zeitgenossischen Archi-
tekten regen natiirlich zu Meinung und Gegenmeinung an, doch sollen solche
kritische Betrachtungen immer im Sinne gegenseitiger Achtung gefiihrt werden,
zumindest in sachlichem und korrektem Ton.

DaB dies in der Besprechung von Linus Birchler und besonders im oben-
erwihnten Artikel der ,Orientierung“ nicht geschehen ist, 1468t jene Form
vermissen, die bisher als selbstverstéindlich gegolten hat: das ist der besondere
AnlaB dieser Zeilen.

Die in der ,Orientierung“ vorherrschende iiberhebliche Art des Herab-
setzens meisterlicher Leistungen — die auBerhalb des kritischen Bereiches
des Autors stehen, wie z. B. die Charakterisierung Fischer von Erlachs und
im weiteren auch Clemens Holzmeisters —, ist besonders aus priesterlichem
Munde und in der heutigen Zeit bedriickend und peinlich. Wenn sich aber
solche Auseinandersetzungen in gewissen Punkten nicht mehr von dem pobel-
haften Jargon der Parteipresse unterscheiden, wie z. B. in den Urteilen:
»verlogene, groBsprecherische Stimmungmache® — »theatralische Losungen* —
»tdndeln mit verspielten, romantischen Zugestéindnissen® — »vorlaut sich ge-
barden* und ,bewahre uns der Himmel vor so verduBerlichter, geschmackloser
Architektur”, so kann man den Gedanken nicht mehr unterdriicken, daf§ hier
eine sehr betriibliche und persénliche Geh#ssigkeit am Werk ist. :

Bei der Beurteilung einiger Arbeiten von Schweizer Architekten, die als
vorbildlich hervorgehoben werden, scheint uns diese Stellungnahme keines-
wegs so sachlich als der Autor vorgibt, denn es gibt eine groBe Zahl von
Menschen, die diesen Standpunkt aus guten Griinden nicht werden teilen
kénnen, ohne dabei die Leistung der Kiinstler zu schmilern.
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Da sind zunéchst Losungen der BaumagBe und vor allem der Kirchenrdume,
die tiberhaupt keinen sakralen Charakter haben. Wenn man bei diesen Bau-
werken z. B. Kreuz und Altar entfernen wiirde, wiirde kaum jemand in der
Lage sein, festzustellen, dafl es sich um einen Sakralbau handle. Weit eher
sind diese Bauten Versammlungshallen oder Ausstellungsgebiude. Ein Besucher
-solcher Ausstellungshallen wiirde niemals auf den Gedanken kommen, er be-
finde sich in einer ehemaligen Kirche. DaBl dies gerade einem Priester nichts
ausmacht, ist interessant und fiir viele Kiinstler jedenfalls neu.

Es scheinen uns in den angefithrten Bauten die Virtuositdt und Artistik
der Konstruktion, die modische Anwendung von Materialeffekten, wie auch
die schwache Art der Detaillierung oder die Ubertragung moderner Wohn-
formen in die Kirche, genau so Griinde zu den Gedanken des Kritikers zu geben,
daB ndmlich ,weder die neuen Mittel, noch die neue Aufgabe allein zu einer
lebendigen Kunst fithren, das Entscheidende ist die schopferische Gestaltungs-
kraft, die nicht im Technischen stecken bleibt®.

Es ist illusorisch zu behaupten, daB man von einer ,begliickenden, weihe-
vollen Stimmung ergriffen wird“, wenn man Chor und Singerempore bei der
St.-Michaels-Kirche in Basel sieht, wo die Altarriickwand durch eine, wie sich
der Verfasser ausdriickt, ,rauhe Brust, einer unverputzten Mauer, aus grob
behauenen Bruchsteinen® gebildet wird. Ist d a s nicht Romantik oder wie der
Verfasser meint, ,affektierte Pathetik®“?

Vom Gotteshaus im eigentlichen Sinne ist merkwirdigerweise nirgends
die Rede. Die fortwihrende Anwendung von speziellen Begriffen, wie Opfer-
kirche, Anbetungskirche, Predigtkirche und daB alles seinem Zweck ent-
sprechen miisse, ergibt eine unangenehme Parallele zu den Zweckbauten, Biiro-
bauten und Parteilokalen. Man hat den Eindruck, daf oft Milde und Zuriick-
haltung, GréBe und Demut zugunsten einer geschiftigen, fanatischen Betrieb-
samkeit geopfert werden.

Ja, man wird die Empfindung nicht los, daB diese kritische Einstellung
iiberhaupt irgendwo unkatholisch ist. Die Redewendungen iiber die ,theatra-
lischen Losungen® z. B. sind sonst das Stichwort fiir jene, die im katholischen
Gottesdienst tiberhaupt etwas Theatralisches, im minderwertigen Sinne, sehen
wollen. So begreift man auch manche Folgerungen des Autors nicht.

Bei Clemens Holzmeister, iiber dessen kiinstlerische Personlichkeit kein
Zweifel bestehen kann, sehen wir in seinen Kirchenbauten immer Kirchen, und
zwar katholische Kirchen. Ob in der Anlage oder im Detail und in der Aus-
stattung, immer wird der Begriff des Gotteshauses und des sakralen Raumes
gewahrt sein. Die gliickliche Anwendung traditionellen, kirchlichen Brauch-
gutes und die Entwicklung und Erweiterung der Ideen in diesem Sinne er-
scheinen uns iiberaus wichtig, Die Leistungen auf diesem Gebiete iiber den
Zeitraum von mehr als dreiflig Jahren stehen als wichtige Elemente in
der Entwicklung der Kirchenbaukunst da, lange bevor andere formale Lésungen
ins Blickfeld der Betrachtung geriickt sind. Seine Leistungen sind von groBem
Format und nicht mit gehéssigem Bekritteln zu vermindern. Die Zeit wird
beweisen, was als bleibender Wert zu betrachten ist.

Wien Architekt C. Kosuk

INTERNATIONALES STUDIENTREFFEN
VOM 12. BIS 15. JULI 1951 IN MARIA-LAACH

Vom Liturgischen Institut in Trier wurde in Zusammenarbeit mit dem
Centre de Pastorale Liturgique-Paris im heurigen Sommer in der Abtei
Maria-Laach ein liturgisches Studientreffen veranstaltet, an dem die meisten
an der liturgischen Erneuerungsarbeit beteiligten europiischen Lénder ver-
treten waren. Diesem Treffen ging die Sitzung der Liturgischen Kommission
der Fuldaer Bischofskonferenz voraus. An der Veranstaltung nahm daher
auch der erste der beiden Liturgischen Referenten fiir Deutschland, Bischof
Dr. Stohr-Mainz teil.
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Zuniichst gaben die Vertreter der einzelnen Lénder einen kurzen Bericht
Uber die Erfahrungen, die man in ihrem Land mit der Osternachtsfeier gemacht
hatte. (Denr Bericht fiir Osterreich gab der Leiter des Institutum Liturgicum.)
Von besonderem Interesse waren die Mitteilungen, die aus dem franzdsischen
Raum kamen; sie zeigten. daB einerseits grofe Begeisterung fiir die Osternacht
da war und einige Bischéfe in ihren Kirchen die Feier selbst gehalten haben,
wihrend anderseits die Abhaltung in ganzen Kirchenprovinzen direkt ver-
boten war.

Es wurde u. a. der Wunsch laut, daB die neue Form nicht obligatorisch
gemacht werde, daB3 die Feier mit Riicksicht auf den Sonntagsgottesdienst um
Mitternacht zu Endg sein solle, und daB sowohl in der Vigilmesse als auch in
der Sonntagsmesse der Empfang der Kommunion gestattet wiirde., Es lieB
sich erkennen, daf einige fiir gsterreich ausgesprochene Wiinsche auch in
anderen Léndern empfunden wurden.

Auch die Frage einer stirkeren Verwendung der Landessprache wurde
behandelt, wobei es jedoch nicht moglich war, zu einheitlichen Auffassungen
zu kommen. An der endgiiltigen Formulierung der einzelnen Punkte wird
gearbeitet.

Von besonderem Interesse waren die liturgie-wissenschaftlichen Referate.

Josef A. Jungmann behandelte den Ordo missae (er trat fiir eine
sichtbare, d. h. riumliche, weil theologisch begriindete, Trennung von ,Vor-
messe” und ,,Opfermesse* ein).

Weit spannte P. Herman Schmidt S.J., Liturgik-Dozent an der
Gregoriana in Rom, in einer Vorlesung tber die Kultsprache den Bogen seiner
Uberlegungen indem er einerseits den tiiberaus hohen Wert der lateinischen
Kultsprache betonte, anderseits auBerordentlich weitgehende Forderungen
hinsichtlich der Einfiibrung der Landessprache selbst im Kanon der Messe
zur Diskussion stellite. Dom Botte O.S.B., Louvain, sprach temperamentvoll
und in solider Begriindung iiber den Kanon der Messe; er warnte vor der
Gefahr zu rascher Anderungen.

P. Odilo Heiming 0.8.B, Maria-Laach, entfaltete sehr beachtenswerte
Gedanken zum Problem der Reform des Kalendariums., Wir werden auf diese
Gedanken noch zuriickkommen.

Den lebhaften Anteil des Centre de pastorale Liturgique brachten am
Ende der Tagung Dom Doncoeur S.J. und Dom Martimort, Paris, durch ihre
AbschluBansprachen zum Ausdruck. Die organisatorische Leitung der Tagung
lag in den H#inden des Sekretirs des Institutes von Trier, Dr. J. Wagner. Die
Abtei Maria-Laach war durch ihr vorbildliches Feiern der Liturgie, an die
auch die Tagungsteilnehmer sich aufs engste anschlossen, der rechte Boden
fur dieses Treffen. :

LITURGISCHE WERKWOCHE FUR DIE DIOZESE LINZ

Das Seelsorgeamt der Didzese Linz veranstaltete im vergangenen Sommer
eine Liturgische Werkwoche im bischéflichen Priesterseminar. Etwa 200 Teil-
nehmer — Priester, Lehrer, Organisten, Chorleiter, Vorbeter und Freunde der
Liturgie — hatten sich zu diesem viertidgigen Kurs eingefunden. Die Minner
waren im Priesterseminar selber in den Zimmern der Theologen untergebracht,
die Frauen fanden im benachbarten Ursulinenkloster gastliche Aufnahme.

Der Kurs begann am Dienstag, 24. Juli, mit einer vom Leiter des Seelsorge-
amtes, Generalsekretdr Viebéck, zelebrierten Gemeinschaftsmesse in der ein-
fachsten der in der Dibzese Linz gebriuchlichen Form. Die Ansprache er-
munterte die Erschienenen, das erhabene Werk der Liturgie in heiliger Ge-
meinschaft, aus Liebe und in Liebe zu vollziechen. — Bei der feierlichen Er-
offnung der Tagung im Vortragssaale des Priesterseminars konnte Exzellenz
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Bischofkoadjutor Dr. Zauner Teilnehmer aus allen Stinden begriiBen. Etwa
100 Pfarren der Dibdzese waren verireten. Professor Hermann Kronsteiner er-
stattete das erste Referat {iber das Ziel dieser Werkwoche. Es soll das Kénnen
der Vorbeter, Organisten und Chorleiter gesteigert, das Berufsethos vertieft
werden und alle zu einer festen Gemeinschaft zusammenwachsen: Priester,
Chorleiter, Organisten, Vorbeter und Sénger.

Um halb drei Uhr nachmittags wurde mit den gemeinsamen Ubungen be-
gonnen. Professor Winterberger vom Bruckner-Konservatorium in Linz hatte
sich neben Professor Hermann Kronsteiner bereit erkldrt, die Choriibungen,
vor allem die mehrstimmigen, zu leiten. AnschlieBend referierte Studienpréfekt
Karl Kammelberger iiber die verschiedenen Formen der Mefifeier. Der ubrige
Teil des ersten Tages diente gemeinsamen Ubungen. Den Tag beschloB die
gebetete deutsche Komplet in der Seminarkirche.

Am Mittwoch vereinte eine Gemeinschaftsmesse, zelebriert von Spiritual
Huber, alle Teilnehmer in der stimmungsvollen Seminarkapelle. Es wurde das
deutsche Proprium und Ordinarium der Apostelmesse in der Vertonung von
Hermann Kronsteiner gesungen. — Um halb neun Uhr hielt der Regens des
Priesterseminars, Dr. Engelbert Schwarzbauer, ein tiefschiirfendes Referat zur
Frage ,Warum aktive Teilnahme der Glaubigen an der MeBfeier?“ — Der
iibrige Teil des Vormittags war ausgefiillt von gemeinsamen Ubungen und einer
prichtigen Darbietung des Petriner Studentenchores. — Der Nachmittag begann
abermals mit einer gemeinsamen Ubung. Daran schloB sich das Referat ,Von
der dulBleren zur inneren Mitfeier der heiligen Messe®“, gehalten von Spiritual
Huber. Darauf folgten wieder gemeinsame Ubungen und Choriibungen. Als
Abendandacht wurde die deutsche Komplet in der Seminarkapelle gesungen.

Am Donnerstag zelebrierte Exzellenz Bischofkoadjutor Dr. Zauner die
Gemeinschaftsmesse in der Seminarkapelle und hielt eine grundsatzliche An-
sprache. Um halb neun Uhr sprach Spiritual Huber iiber ,Die Bedeutung der
Propriumgesange“. Nach kurzer Pause begannen schon wieder die gemeinsamen
Ubungen und Chordarbietungen. — Nachmittags referierte Professor Hermann
Kronsteiner tiber den , Kirchenchor und die volksliturgische Feier®. Den iibrigen
Teil des Tages fiillten gemeinsame Ubungen und Choriibungen aus. — Die
deutsche Komplet mit mehrstimmigem Hymnus und Abendlied in der Martins-
kirche, der #ltesten Kirche Osterreichs, schloB stimmungsvoll das iiberreiche
Programm dieses Tages.

Am TFreitag vereinte ein feierliches Choralamt in der Ignatiuskirche,
zelebriert vom erfolgreichen liturgischen Praktiker, Pfarrer Moosbauer von
Waldhausen, die Teilnehmer, die das Ordinarium sangen. Ein erlesener Chor
sang das mehrstimmige Proprium, das mit seinem jubelnden Alleluja einen
Hohepunkt aller MeBfeiern darstellte und alle Mitfeiernden tief ergriff.

Um halb neun Uhr hielt Spiritual Huber ein anschauliches Referat uber
»Aufbau und Sinn des Kirchenjahres“. Es folgten abermals gemeinsame Ubungen
und Chordarbietungen.

Nachmittags sprach Exzellenz Bischofkoadjutor Dr. Zauner iiber seine
»Liturgischen Erlebnisse“ bei seinen Visitationsreisen in der ganzen DiGzese.
Daraus ergaben sich ganz konkrete Wiinsche und Weisungen an die vielen
anwesenden Priester, Chorleiter, Organisten, Singer und Vorbeter. — Das
nichste Referat erstattete Domkapellmeister Josef Kronsteiner iiber ,Pius X.
und die Kirchenmusik®. Fast blieb keine Zeit mehr zu den noch anberaumten
Ubungen. — Die feierliche SchluBandacht vereinte Bischof und Teilnehmer vor
dem Hochaltar des neuen Domes, wo der aus den Teilnehmern der Werkwoche
von Professor Winterberger zusammengestellte und eingeiibte Chor muster-
giltig und exakt feierliche Gesinge zum Vortrag brachte. Professor Ludwig
Daxberger erfreute die Teilnehmer mit Vorfiihrungen auf der Domorgel aus
den Werken Max Regers und Anton Bruckners.

Den Abend beschlof3 ein iiberreiches musikalisches Programm im groflen
Saale des Priesterseminars. Domchor und Petriner Studentenchor ubertrafen
einander mit ausgewihlten musikalischen Darbietungen, die dankbarsten und
begeisterten Beifall bei allen Teilnehmern fanden.

Linz Msgr. Josef Huber
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BUCHER UND ZEITSCHRIFTEN

Ludwig Praehauser, Erfassen und Ge-
stalten. Kunsterziehung als Pflege for-
mender Kréfte. Otto Miiller Verlag Salz-
burg. 544 S., 32 Abbildungen, Halbleinen,
S 54—, — Dieses umfangreiche Werk kann
der Leser nicht ohne eine gewisse Riih-
rung aus der Hand legen — als ob er bei
den GroBeltern zu Gast gewesen wire.
Der Inhalt dieses Buches gehort der Ver-
gangenheit an. Es lebt in einer Geistes-
haltung, die um die Wende des 20. Jahr-
hunderts ihre Berechtigung und ihren
pddagogischen Wert hatte: Erziehung zur
Kunstwerkbetrachtung, zur Kunst selbst
und aus ihr Pflege der formenden Krifte
zum Segen des einzelnen, insbesondere
des Kindes und des heranwachsenden
Menschen zur Einordnung in die Ge-
meinschaft und aus dieser Pflege das Er-
kennen der Gemeinschaft selbst, und das
alles in Ehrfurcht vor dem Menschen.
Heute geniligt das nicht mehr. Der
Leser spiirt freilich, mit welch edler Hin-
gabe der Verfasser in dieser Bewegung
der ,Kunsterziehung® gestanden ist. Das
Buch ist der Lebensbericht einer ein-
dringlichen Arbeit und vermittelt allen,
die sich mif den kunsterzieherischen MaG-
nahmen der Vergangenheit beschiftigen
wollen einen guten Einblick, wenn das
Buch auch selbst nicht fithren will, son-
dern das Material gleichsam objektiv aus-
breitet. Das ist die Haltung pidagogischer
Wissenschaft. Der Leser darf dabei nicht
erwarten, daB das Buch die Grenzen
eines  ehrlichen Humanismus iiber=
schreitet. Innerhalb dieser Grenzen ist
die weitgespannte historische Ubersicht
besonders ergiebig. Wesentliche neuere
Wege der Kunsterziehung, wie etwa die
auf den R.-Steiner-Schulen gepflegte Kunst-
erziehung, die einen viel groéBeren Ein-
flug auf das Schulwesen hat, als éffent-
lich zugestanden wird, fehlen. Die pid-
agogische Arbeit des Bauhauses, ins-
besondere von Gertrud Grunow, von
deren Lehre die junge Generation der
Kiinstler und Kunsterzieher lebt, oft
ohne den Namen zu kennen, ist nicht
beriicksichtigt. Das Ganze ist ein Pro-
blem der geistigen Generation des
20. Jahrhunderts und hat mit dem
duBeren Lebensalter wenig zu tun. Solche
Liicken sind sehr wohl verstindlich, da
die neue geistige Generation in anderen
Seelenbezirken zu Hause ist als Prae-
hauser,

Sehr bedauerlich ist aber, daB der ge-
nuinreligidse Charakter der Kunst
nirgends fiihrend hervortritt, Am Chri-
stentum scheidet sich heute die Welt. Es
genligt nicht, durch die Kunsterziehung
der Ethik und einer sauberen Mensch-
lichkeit zu dienen. Das Kunstwerk ist
seinem Wesen nach Meditationsmittel,
fiilhrt entweder in die schépferische gott-
nahe Welt oder in die gottabgewandte,
indifferente Welt. Hier in der Kraft der
Unterscheidung ist heute und fiir die
néchste Zukunft der Kern jeder Kunst-
erziehung. Und nur auf diesem Wege ist
eine wirkliche Pflege formender Krifte
maéglich.

Da diese Einsicht dem Buch ,Erfassen
und Gestalten“ fern liegt, ist es auch in
manchen seiner praktisch vorgefiihrten
Resultate unsicher. Es tut dem Be-
trachter der beigegebenen Bilder gerade-
Zu weh, wenn Praehauser in diesem der

Kunsterziehung gewidmeten Buch das Ge-
stalten so wenig erfaBt hat, daB er auf
dem gleichen Blatt die erhabene Minia-
tur ,Verkiindigung an die Hirten* aus
dem Perikopenbuch Heinrichs II. und die
Nichtigkeit eines Holzschnittes eines le-
benden Kiinstlers abbildet, der nicht ein-
mal imstande gewesen ist, dieses. Bild
richtig zu komponieren; der Verfasser
lobt diesen Holzschnitt leider als ein
»glénzendes Beispiel fiir kiinstlerisch-
technischen Ausdruck®.

Bei aller Achtung vor dem Lebenswerk
eines verdienten und verehrten Mannes
darf solches nicht verschwiegen werden,
um der Kunst und der Erkenntnis willen.

Lothar Schreyer, Hamburg.

Josef Nadler: Johann Georg Hamann.
Otto Miiller Verlag Salzburg. Ln., 518 S.,
acht Bildtafeln, S 62.—. — Selbst ein na-
tionalsozialistischer Historiker wie Karl
Richard Ganzer kam zu der Erkenntnis,
daB der ,schroffste Feind dieser ratio-
nalistischen Welt“ zu den GroBen der Na-
tion gehért. Nun, die Hamann-Renais-
sance ist nicht sehr alt, sie hat etwa mit
Minor begonnen, dessen an Novalis’ my-
stischer Glut geschulte Interpretation in
den 80er Jahren erschien. Nadler aber
blieb es bis heute vorbehalten, nach einer
Flut von oft ziemlich unwesentlichen
Aufsdtzen und Dichtungen {iber Hamann,
einigen guten und belanglosen Auswahl-
ausgaben, uns neben der bei Herder
erscheinenden kritischen Gesamtausgabe
von Hamanns Schriften auch die bisher
beste Biogrophie, ein Musterbeispiel
griindlicher Literatur- und geisteswissen-
schaftlicher Uberschau, zu schenken,

Ohne Hamann ist Herder nicht deutbar,
bei Goethe ist Hamanns Hinweis auf die
Urbilder immer wieder auf fruchtbaren
Boden gefallen, die Stiirmer und Dringer
schrieben den Namen Hamann auf ihr
Panijer und die Romantik filhrte aus Ha-
manns Saat eine reiche runde, heute
manchmal ein wenig stiefmiitterlich be-
handelte Ernte heim. Das allein wire
Grund genug, dieses Sprach- und Ge-
dankenwunder in unserer Zeit neu zu
priifen. Weit mehr aber gibt dazu AnlaB,
daB es uns aufgespart blieb, Hamanns
Gedankengut mit allen seinen schein-
baren Widerspriichen in seiner Ganzheit
zu erfassen und in den fiihrenden Gei-
stern zu neuer Fruchtbarkeit zu erwecken.

Nadler will nur die Geschichte dieses
faszinierenden Lebens geben, eines Le-
bens, so abenteuerlich und sonderbar,
daB es Erregung und Anteilnahme be-
ansprucht wie nur das Leben irgend
eines Konquistadors. In der Akribie, mit
der Nadler jeder kleinen Einzelheit nach-
geht, von den Verhiltnissen im Koénigs-
berg des 18. Jahrhunderts bis zur ,Reise
in die Ewigkeit”, empfinden wir, wie
késtlich dieses Suchen und Finden flir
den Autor gewesen sein mag, der zwei
Jahrzehnte seines Lebens und betricht-
liche Mittel an seine Hamann-Forschung
gesetzt hat. Durch besondere Filigung
steht ihm eine Fiille bisher unbekannten
Materials filir seine Arbeit zur Verfiigung.
Nadler bestreitet zwar, mehr geben zu
wollen als einen schlichten LebensabriB,
aber unvermeidlich wichst ihm das Werk
unter den Hénden zu einer Deutung der
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Persbnlichkeit und des Werkes dieses
schwer zuginglichen Genialen. Daff} die
Deutung ehrflirchtig und behutsam ist,
dafi das Eindringen in die Gedankenwelt
Hamanns mit geistigem Takt und ohne
Vor-Urteil geschieht, selbst ohne das fast
zwangsliufige, es handle sich bei Ha-
manns Frommigkeit um eine Haltung pie-
tistischer Prigung, empfinden wir als be-
sonders dankenswert.

Literatur- und Philosophiegeschichte
sind nur Segmente der Geistesgeschichte.
Hamanns Anteil an ihnen geht weit iiber
sie hinaus. DaB sich hier ein Gestirn er-
hebt, dessen Feuer einmal die sengenden
Strahlen des aufklirerischen Rationalis-
mus tiberwinden wird, daB hier ein emi-
nent politischer Spieler auftritt, fiir den
Friedrich II. von PreuBien nichts Minderes
als Antichrist war, daB hier ein spontan
Bekehrter hinter den Formen dieser Welt
gottliches Wirken erkennt und gliubig
annimmt, miiBte uns AnlaB sein, dieses
Buch als einen Schatz zu bewahren wie
nur wenige Blicher, t

VERLAG BENZIGER, EINSIEDELN:
Die zwanzig Jahrhunderte der Kirche.
Von Righini-Bozzini, Kart, 20
Karten, sfr, 4.50. — Heilige Wanderung.
Kleiner Fiihrer und Atlas der Wallfahrts-
stidtten Italiens. 48 S., 18 Karten, sfr. 2.80.
— Reinheit und Jungfriulichkeit. Von
Dietrich von Hildebrand. 203 S,
sfr. 9.80. — Bruder Meinrad Eugster, Von
P. Thomas Jiungt. 208 S.,, 12 Bilder. —
Kinderbiichlein fiir die hl. Messe. Von
Bomm-Deinhard. Ilustriert, 62 S.
— Meditationen iiber Matthius. Von Ri-
chard Gutzwiller. Ln., 384 S, sfr. 17.50.

WIENER DOMVERLAG, WIEN: Ein
Heiliger steht auf! Von DDr. P. Klaus
Schedl 88 S., kart, S 3.—. — Die Ge-
heilten Christi. Von Heinrich Daut-
h a ge. Bd. I: Der Schicher. 200 S., Hin,,
S 27.—; Bd. II; Barabbas. 480 S., Hin,,
S-69.—

VERLAG KATH. SCHRIFTENMISSION:
Photographie Christi? Von P. Dr. Eduard
Winschel Brosch, 64 S, S 2.20. —

Ein prachtvollesWeihnachtsgeschenk
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HEINRICH DECKER

Salzburger Fliigelaltar des Veit Stoss

36 Bildiafeln in Kupfertiefdruck, 3 Textabbildungen, 32 Seiten Text, Format 21 x 26 cm,
Halbleinen § 33.-, DM 9.-, sfr. 9.-.

,»Wer sich selbst und anderen eine Freude machen will, der betrachte diese Bilder;
sie sagen so Tiefes aus, dafl nur noch eines bleibt: schauen und staunen.*

»Es liegt ein Buch vor uns, das den Zauber der Auferstehung eines bedeutenden
Kunstwerkes in Wort und Bild reizvoll vermittelt.*

»Dafl} dieses Buch wie ein Fanfarenstofl wirkte, wundert uns nicht. Es ist eine der
wertvollsten Publikationen, nicht nur Usterreichs.®

VERLAG RUPERTUSWERK, ST. PETER, SALZBURG

(Der Ruf, Wien)

(Die Furche, Wien)

(Linzer Volksblatt)
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