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Zu diesem Heft

Die Zeitschrift ,Heiliger Dienst*, die einzige Fachzeitschrift in Osterreich, die sich mit dem
Themenbereich Liturgiewissenschaft und liturgischer Praxis beschéftigt, erscheint bereits
seit dem Jahre 1947. In diesem langen Zeitraum konnten wir viele Leser begleiten. Wir
mochten an dieser Stelle einmal unsere durch so viele Jahre treuen Leser und auch
unsere ,Neuen" herzlich griiBen und ihnen danken.
Leider hatte die Erzabtei St. Peter im vergangenen Jahr mehrere Todesfélle zu beklagen.
Dadurch bedingt waren personelle Verdnderungen in der Leitung des Liturgischen Institu-
tes und somit auch in der Schriftleitung dieser Zeitschrift notwendig. Dies ist auch der
Grund, daB der 43. Jahrgang verspatet erscheint. Wir bitten um Ihr Versténdnis.
Die Hefte des Jahres 1989 werden noch nachgeliefert, fiir das Jahr 1990 wird ein neues
Redaktionsteam die Schriftleitung libernehmen.

P. Rupert Schindlauer



Der eucharistische Mensch
Patrice de la Tour du Pin im Dienst der erneuerten Liturgie
Prof. Dr. Jakob Baumgartner

AnliBlich der Tausendjahrfeier der Taufe Rufilands wurde des 6fteren
jene Stelle einer alten Chronik angefiihrt, welche den Beweggrund fiir die
Hinkehr des Kiever Groffiirsten zur Orthodoxie (im Jahre 988) festhal-
ten will. Wladimir sandte zehn Minner aus, zunachst zu den (islamisier-
ten) Bulgaren, dann zu den ,Deutschen® (worunter die Polen zu verste-
hen sind, die sich zur lateinischen Form des Christentums bekannten),
schlieflich zu den Byzantinern. In Konstantinopel ,gerieten sie aufler
sich, sie staunten und lobten deren Gottesdienst®. Nach Kiev zuriickge-
kehrt, berichteten sie iiber das Erlebte: ,Wir kamen nun zu den Grie-
chen, und sie fithrten uns hinein, wo sie ihrem Gott dienen. Und wir wis-
sen nicht, ob wir im Himmel waren oder auf der Erde. Es gibt auf der
Erde keinen solchen Anblick und solche Schonheit, und wir sind nicht
imstande, es zu erzihlen. Nur das wissen wir, dafl Gott dort unter den
Menschen weilt, Und ihr Gottesdienst ist besser als der aller Lander,
denn wir koénnen diese Schonheit nicht vergessen.“ Worauf Wladimir
antwortete: , Wir wollen gehen und die Taufe empfangen.“!

Welches auch immer die politischen Griinde fiir die Bekehrung des
Grof¥fiirsten und seiner Bojaren gewesen sein mag, so diirfte doch der
geschichtliche Kern der Nachricht des Chronisten stimmen: daff die
Schonheit der byzantinischen Liturgie die Annahme des christlichen
Glaubens erleichterte und férderte. Was vor tausend Jahren galt, das gilt
auch heute noch: der Mensch sehnt sich danach, im Widerschein des
Schénen, der Bilder, Riten, Hymnen und Gesinge etwas vom Glanz der
Herrlichkeit Gottes zu erfahren.?

Die Kirchen der Frankophonie hatten das Glick, bei der Gottesdienst-
reform im Gefolge des Zweiten Vatikanums sich einen groffen Dichter zu
verpflichten, der sich bereitwillig auf das Geschift des Ubersetzens aus
dem Lateinischen und des Schaffens volkssprachlicher Texte einliefi:
Patrice de la Tour du Pin (1911-1975). Wihrend zehn Jahren betitigte er
sich im Schofle einer Equipe an der Abfassung liturgischer Formulare,
damit beauftragt, ,iiber den guten Ausdruck der franzdsischen Sprache
und iiber die Poesie zu wachen®.? Von Anfang an hegte er die Uberzeu-
gung, dafl die Dichtung, lange Zeit hindurch als das wichtigste Medium
der Glaubensvermittlung angesehen, ihre Dienstfunktion zuriickerlangen
konne, ,besonders in dieser Krisenperiode“.* Da Patrice de la Tour du

! Das heilige Rulland, 1000 Jahre russisch-orthodoxe Kirche, Freiburg 1. Br. 1987, 15—16;
25; 155—156; vgl. W. Miiller-Welser, Siegreiche Schénheit, in: Christ in der Gegenwart 40
(1988) 205—206.

2 Siche J. Baumgartner, Liturgie und Schonheit, in: HID 40 (1986) 65—84.

3 P. de la Tour du Pin, La fonction poétique et liturgique, in: LMD 121 (1975) 81—97 (hier
81).

+ Ebd. 82.



Pin, von dem gut zwanzig Hymnen des franzdsischen Stundenbuches
herriihren, viel iiber das Verhiltnis von Liturgie und Poesie nachgedacht
hat, diirfte es sich lohnen, sein Leben und Werk, vor allem aber seinen
Beitrag an das gottesdienstliche Beten der Kirche vorzustellen, zumal er
im deutschsprachigen Raum kaum bekannt ist.”

1. Die Berufung zum Dichter

Der Weg Patrice du la Tour du Pins, arm an aufleren Ereignissen und
dem Zugriff der Offentlichkeit entzogen, verliuft vorab auf inneren Bah-
nen. Wer Zugang zu seiner Personlichkeit finden mochte, mufl das Opus
seiner schriftstellerischen Tatigkeit, ,Une Somme de poésie“ (Eine poeti-
sche Summe), durchwandern, worin Leben und Leistung zu einer Ganz-
heit verschmelzen.® Es handelt sich bei diesem mehr als tausendseitigen
dichterischen Werk um eine Art ,journal intime®, in das seine geistig-
geistlichen Erfahrungen einflieflen. Jedes darin enthaltene Stiick enthillt
etwas vom Verfasser, der sich als ,,Theopoet“ (théopoéte) versteht, jedes
Gedicht gewihrt einen Blick auf seine seelische Landschaft; es geht also
nicht so sehr um iuflere Vorfille, als vielmehr um autobiographische
Zuge seines inneren Portrats. ,, Ich will in allem, was pulst und atmet®, so
bekennt der Dichter, ,das Reich des inneren Lebens finden.“” Das einzige
Ziel unseres Bemithens sei die Anbetung, ,alles ibrige in mir, ihr kénnt
es vergessen“.® Zum Geheimnis seiner Existenz — er betrachtet sich selbst
als ein ,Mysterium® — gehorte auch, dafl er Christus in die Mitte seines
Lebens und Werkes riickte, ihm weihte er sein ganzes Wesen.

Viterlicherseits stammt Patrice de la Tour du Pin von einer alteingeses-
senen Familie des Dauphiné (im Stidosten Frankreichs) ab, wihrend die
Familie seiner Mutter ihre Urspringe auf eine mittelalterliche irische
Konigsdynastie zurtickfithrt.” Geboren wurde er am 16. Marz 1911 auf
dem Schlof} Bignon-Mirabeau (zwischen Sens und Orléans gelegen), in
einer wald- und wildreichen Gegend, wo er den grofiten Teil seines
Lebens verbringt und die in der poetischen Summe ihren Nachhall findet.
Da sein Vater in der ersten Marne-Schlacht (5. September 1914) fillt,
wichst Patrice in einem vorwiegend fraulichen Milieu auf, umgeben von

® Eine erste Biographie iiber ,einen der grofiten christlichen Dichter schrieb J. Gauthier,
Patrice de la Tour du Pin, quéteur du Dieu de joie, Médiaspaul, Paris 1987.

¢ P. dela Tour du Pin, Une Somme de poésie I: Le jeu de ’homme en lui-méme, Gallimard,
Paris 1981; II: Le jeu de I'homme devant les autres, Gallimard, Paris 1982; III: Le jeu de
I’homme devant Dieu, Gallimard, Paris 1983. Es ist dies der ,definitive, vom Autor durch-
gesehene und verbesserte Text®. Im folgenden zitiert: SP I, T, TIL.

7 P. de la Tour du Pin, SP 1,53; ders., La théopoésie de Patrice de la Tour du Pin, Montréal/
Paris 1989.

8 Ebd. 74.

? J. Gauthier, a. a. O. (Anm. 5) 17—25.



seiner Grofimutter, O’Connor, seiner Mutter, seiner Schwester Phylis
(* 1905) und seinem Bruder Aymar (* 1906). Die drei Geschwister ver-
trieben einen groflen Teil threr Kindheit mit Spielen; aus diesem Quell
wird der Dichter in spiteren Jahren unaufhorlich schopfen und die Erin-
nerung daran wachhalten. Der Eintritt von Phylis ins Kloster (1926) und
die durch die Ausbildung bedingte Trennung von Aymar bedeuten das
Ende des inneren Theaters ihrer Jugend.

Wahrend der Schul- und Studienzeit wohnte Patrice de la Tour du Pin
in Paris, in den Ferien zog er sich jedoch regelmiflig auf das elterliche
Landgut zurtick. 1928 erlangte er das Bakkalaureat, daran schlof} sich die
Philosophie, ein Jahr Recht und Literatur an der Sorbonne sowie ein Auf-
enthalt an der Ecole des Sciences Politiques (1930-1932). Im Grunde
genommen entsprach diese Materie kaum seinen Neigungen; in der reich-
lich vorhandenen freien Zeit machte er sich mit der Poesie vertraut und
begann zu schreiben.’® Die Berufung als Dichter lockte ihn michtig. Im
Alter von funfzehn oder sechzehn Jahren stieg bereits der Wunsch in ihm
auf, den Zeitgenossen ,,Gott zu sagen®, wie der folgende frihe Text
bezeugt:

»Herr, wie schon sind deine Mysterien! Du hast mir die Gnade
verliehen, sie zu lieben, sie zu betrachten, die Gnade, in Freude
tiber sie nachzusinnen. Du hast mir eingegeben, andere Seelen, die
den Sinn dafiir verloren oder die ihn nicht erfafit haben, darauf hin-
zuweisen. Zieh dich nicht von mir zuriick bei der Erfiillung dieses
Auftrags, denn allein gelassen und ohne deine Fithrung wiirde ich
mich verheddern. Ich habe einige Worte auf meinen Lippen und
ein klein wenig von deiner Liebe in meinem Herzen, und meine
Seele fiihlt sich jetzt nur gliicklich, wenn ein anderer erzittert, da
ich von dir rede . . .“!

2. Auf der Suche nach Freude

Wenn das erste Buch Patrice de la Tour du Pins den Titel ,,Die Suche
nach Freude“ (La Quéte de Joie) tragt, dann ahnte er, dafl seine ganze
poetische Arbeit auf dieses Ziel hinsteuern sollte: ,es war der Keim des
Baumes.“!? Die Lektiire der ,Divina Commedia® Dantes hinterlief} einen
nachhaltigen Eindruck in ihm, ebenso die ,Summa theologiae“ des Tho-

- mas von Aquin; er fand sich in seinem jugendlichen Wunsch bestitigt, ein
einziges Buch abzufassen, in dem das Thema des Suchens und Forschens

10 Schon 1926 hatte er zusammen mit seinem Vetter Louis d’Hendecourt eine Sammlung
Gedichte ,Lys et Violettes* verdffentlicht.

! Patrice de la Tour du Pin, Priére, in: LMD 150 (1982) 45.

12 ], Gauthier, a. a. O. (Anm. 5) 27.



in einer grofien architektonischen Einheit zur Darstellung kime. Das
Echo, welches das wihrend seines Militirdienstes (1933) erschienene
Erstlingswerk ausldste, bestirkte ihn in seinem Entschlufl: Er trat ein fiir
allemal in die Poesie ein, wie ein anderer ins Kloster eintritt. Was er
danach in der Einsamkeit von Bignon-Mirabeau, abwechslungsweise dem
Dichten und Girtnern hingegeben, schrieb und veréffentlichte, bildete
Bruchstiicke zum geplanten Gesamtbau. ,Ich triumte von einer Summe,
in die meine ganze Musik und alle meine Ideen einflieflen werden®,
bekennt er in einem Brief von 1960."

Seit Beginn des Krieges als Kavallerieleutnant aufgeboten, wird er (am
16. Oktober 1939) am Kopf verwundet. Diese Todeserfahrung trieb ihn
zu intensiver geistiger Titigkeit wihrend der darauf folgenden Gefangen-
schaft in Deutschland, die bis 1942 dauerte. Heimgekehrt aus dem Mili-
tirdienst, stellte sich ihm die Frage nach seiner Zukunft. Drei Wahlmog-
lichkeiten boten sich an: ,Die eine wire zu lieben, allein in meinem
Gliick; die zweite Gott zu lieben, aber in der Zelle; die dritte schliefflich,
eine Frau zu lieben.“'* Er zog also auch das Priestertum und das monchi-
sche Leben in Erwigung. Doch seine Schwester Phylis, die einen tiefen
Einfluf} auf ihn ausiibte," riet ihm davon ab; desgleichen ein ihm naheste-
hender Dominikaner, der ihm mit Humor mitteilte, falls er das Ordensle-
ben ergreife, miisse er selbst einen Orden griinden . . ." So heiratete er
seine junge Kusine Anne de Bernis (am 21. Oktober 1943), die, obwohl
in seinem (Buvre wenig gegenwirtig, dennoch fiir den Dichter einen ein-
zigartigen Platz einnahm. ,,Du bist meine Frau®, heifdt es in der Summe,'”
»und weil ich dich liebe, gibt es — sozusagen interzellularen — Austausch
zwischen uns.“ Der gesegneten Ehe entsprangen vier Tochter: Marie-
Liesse (Maria-Laetitia) (1945), Anne-Dauphine (1946), Aude (1947)und
Laurence (1953). Im Kreise seiner Nichsten fithlte der Dichter sich
geborgen, ohne Unterlal dankend fiir das, womit das Leben ihn
beschenkte: den Adel des Namens, finanzielle Sicherheit, Freundschaft
und Ruhm, Begabung und Liebe, so daf} er angesichts von so viel Glick,
stets das Bild des ,reichen jungen Mannes“ im Evangelium vor Augen,
eine Unruhe spiirte. ,Du hast mir zu viel Gunst erwiesen, mein Gott®,
heifit es in seinem Psalm 25, ,,wie soll ich dem entsprechen vor dir?“ Auf
all sein Gliick wird er durch sein Bemiithen antworten, die ,als Gnade®
empfangenen Gaben an andere weiterzugeben.'®

1 Fbd: 31

14 Patrice de la Tour du Pin, SP I, 600.

!5 Dazu J. Gauthier, a. a. O. (Anm. 5) 39—42.
16 Patrice de la Tour du Pin, SP 111, 390.

17 SPII, 310—311.

18 1. Gauthier, a. a. O. (Anm. 5) 46.



3. Der Vollendung entgegen

Als Patrice de la Tour du Pin nach fiinfzehn Jahre wihrender Arbeit

seine bisherigen Verodffentlichungen in einem umfangreichen Band, dem
ersten Teil seiner poetischen Summe, sammelte und (1946) herausgab,
bemerkten die Literaturkritiker mehr und mehr, daf} seine Suche nach
Gott alles andere als ein rein literarisches Unternehmen war: seine Beru-
fung sprengte den Rahmen der Schriftstellerei. Aus seinem brieflichen
Verkehr mit einzelnen Auserlesenen geht hervor, wie er darum rang, zum
Zentrum vorzustoflen, denn ,der Sinn des Lebens liegt darin, in Christus
dazusein®. Thn verlangte es danach, ,immer wieder im Dienste dessen zu
stehen, dem ich dienen will, nicht in meinem, und wire es auch unbe-
wuffe“. !
Das Schreibhandwerk in der Abgeschiedenheit seines Erbbesitzes, ab
1960 wihrend der Woche in Paris weitergefiihrt,”® fand Erginzung durch
die Verwaltungsaufgaben als Schlofherr und Landeigentiimer, als Gért-
ner und Jiger. Die Verwurzelung in seinem heimatlichen Boden, die Hin-
gabe an die Natur im Reigen der Jahreszeiten sowie die Jagd, die er
betreibt, finden ein starkes Echo in seiner Dichtung. So etwa im Abend-
gebet des Girtners:

,Herr, die Friichte meines Geistes werden nur gut sein, wenn du
sie segnest, in der Vermischung deiner Kraft mit der meinen. Beur-
teile mich nicht nach dem Ausmafl meines Schweifles, der kaum
zihlt im Vergleich mit so vielen Arbeitern deines Feldes. Nimm
wenigstens die Hoffnung entgegen, diesen Garten fiir dich gepflegt
zu haben.“?!

Die Jagd, von seiner Einsiedlerexistenz nicht wegzudenken, liefert ihm
Bilder und Vorstellungen fiir die Schilderung seines geistigen Abenteuers:
zunichst tritt der Hirsch in Sicht, spiter zieht der Herr vorbei, und
schlieflich ist es Patrice selber, nach dem der Herr ,,jagt“, den der gottli-
che Jager verfolgt. Die Jahre auf Bignon bringen den Dichter zur Reife
und Erfiillung, er schwingt ein in den inneren Rhythmus der Wesen und
der einfachen Dinge lindlichen Daseins, lifft sich vom Herrn enteignen,
sehnt sich nach der Wiedergeburt zum Kind, wie einige Verse der
»Gebete der Wiiste“ zeigen:

19 Patrice de la Tour du Pin, Lettres 2 André Romus, Seuil, Paris 1981, 97.

20 Der Studien seiner Téchter wegen mietete er in der Hauptstadt eine Wohnung, doch tiber
das Wochenende kehrt er auf sein Schloff zurtick.

21 P, de la Tour du Pin, SP II, 231.



,Wenn du mich dorthin gefthrt hast, Herr,
dann um wiedergeboren zu werden,

wenn ich wiedergeboren werde, dann nicht
als Mann, sondern als Kind,

nicht aus meiner Vergangenheit, sondern
aus deiner Hinterlassenschaft.

Dahin sei’s mit dem Dichter, der ich sein
konnte!

Du wirst mir alles entziehen, seit Be-
ginn,

du bist nicht Gott, der ein Kind ver-
stofde.“2

Wenn Patrice de la Tour du Pin die Erfahrungen seines eigenen Lebens
,verdichtet®, so heifit das nicht, dafl er sich der Lektiire anderer Dichter
und Denker verschlossen hitte. Seine Lieblingsautoren nihren Leben und
Werk, ohne ithn direkt zu beeinflussen; er stimmt mit ihnen tberein in
einer geheimen Sympathie, so etwa mit einzelnen Gedichten von Edgar
Poe,? von Jules Supervielle,?* vor allem mit dem Rilke der Duineser Ele-
gien, der nach einem unerreichbaren Engel auslangte.” Besonders aber
prigten ihn die Bibel (in erster Linie Paulus und Ijob), die Mystiker und
die Kirchenviter, die, wie er bemerkte, ,eine konkrete, nicht abstrakte
Theologie“ bieten und sich selber in ihre Erorterungen einbringen. Bei
Johannes vom Kreuz schitzte er die symbolische Sprache hoch, das
Schweigen der Anbetung, ,um der Gegenwart gegenwirtig zu sein“. Sein
stindiger Begleiter waren die ,Essais“ von Montaigne, in dem er jeman-
den sah, der es fertiggebracht habe, ,das ganze Gewoge, all das Verging-
liche des Menschen fiir immer einzufangen“.?® Unter den modernen
Dichtern bevorzugte er bei weitem Paul Valéry (1877—1945), dessen
luzide Geistigkeit und blendender Stil ihn fesselten. Daneben interessier-
ten ihn die Naturwissenschaften, die Zeichnungen und Malereien grofler
Meister. Von diesen irdischen Wirklichkeiten zehrte er, eignete sich ihre
Substanz an, um sie, auf einer anderen Ebene, seinem Werk einzuverlei-

2 Ebd. 123.

B Edgar Allan Poe (1809—1849), amerikanischer Dichter, der z. B. auf Baudelaire eine
bezaubernde Wirkung ausgeiibt hat, besticht Patrice durch seine beklemmende und gespen-
stische Atmosphire.

2 Tules Supervielle (1884—1960), franzosischer Poet, zeichnete sich aus durch ironisch-
wohlklingenden Stil, dessen tiefmenschliche, naturverbundene Schreibweise Patrice liebte.
% . Gauthier, a. a. O. (Anm. 5) 61—68: les influences.

% A. de Biéville-Noyant, Patrice de la Tour du Pin, Paris 1948, 78—79. — Die ,Essais“ von
Michel-Eyquem Montaigne (1533—1592), ein einzigartiges Werk der Weltliteratur, richten
sich auf die Fragwiirdigkeiten und Widerspriiche des Menschen, der ohne die Hilfe der
Offenbarung nicht zu metaphysischen Wahrheiten vorzudringen vermag.



ben. Zur Fachtheologie, die er trocken fand, fithlte er sich wenig hingezo-
gen (er las immerhin mit Vergniigen Werke von Hans Urs von Balthasar
und von dem alten Gottesgelehrten Duns Scotus). Hingegen vertiefte er
sich ausgiebig in die Liturgie;?” von ihr wird der zweite, vor allem aber
der dritte Teil seiner poetischen Summe ein beredtes Zeugnis ablegen.
Das Paschamysterium?® sowie Taufe und Eucharistie riicken immer mehr
in die Mitte seines geistlichen Wachsens:
,Ich habe mich immer als Getauften betrachtet, ohne freilich
genauer zuzusehen, was das bedeuten sollte. Da bemiihte ich mich
darum, den Unterschied herauszubringen zwischen einem Blick,
der an die Taufe glaubt, und jenen, die ihr keine Aufmerksamkeit
schenkten. Ich suche nicht blof}, iiber die Taufe nachzudenken,
sondern iiber das, was sie erhellt. Ich mochte, dafl meine Taufe
durchscheint durch die Dinge, die ich sehe und liebe. Die Euchari-
stie durchstrahlt mein Denken mehr, als mein Denken die Euchari-
stie erklirt. Wenn ich von Jesus Christus spreche, spreche ich nicht
nur von ithm, sondern von dem, was er tut, was er an mir tut. Chri-
stus als Licht der Welt nimmt mich in Beschlag.“?
1961 erhielt Patrice de la Tour du Pin den grofien Preis fiir Poesie von der
franzdsischen Akademie zugesprochen, einer noblen Institution, deren
Mitgliedern beigezihlt zu werden er sich beharrlich weigerte.’® Den
Lebensabend verbrachte er damit, die Summe, Frucht seiner poetischen
Berufung, von vorne bis hinten zu tiberarbeiten, um sie in einer endgilti-
gen Ausgabe lesbarer zu machen. Indem er die drei Grundstrémungen
seines Wesens (die Liebe zur Natur, die Leidenschaft des Poeten, den
religiosen Glauben) miteinander verséhnte, orientierte er die ganze
Summe, unter ,dem Druck® des zentralen christlichen Geheimnisses ste-
hend, auf den Hohepunkt des eucharistischen Menschen hin, den Zenith
echter christlicher Dichtung.”’ Obwohl er sich in den Tagen seiner
Krankheit das Menschenmégliche abrang, blieb es ihm nicht mehr ver-
gonnt, die letzte Hand an seine Summe anzulegen, die ausklingt mit der
osternichtlichen Eucharistie. Am 28. Oktober 1975 verschied der Theo-
poet: ,Vor dem Tod wissen wir nur das eine: DICH.“*

27 Noch jung, verschaffte sich Patrice ,L’année liturgique® von Dom Guéranger, spiter die
Biicher seines Freundes Louis Bouyer (Le mystére pascal; Le rite et ’homme).

28 Patrice de la Tour du Pin, SP II, 308: ,Le mystére pascal me parut bien se placer au foyer
nocturne du mien et, débordant le cadre de la célébration, devenir le centre caché de la vie,
avant d’en étre aussi explication quand il aurait fait lumiére.” Vgl. die strahlende ,Préface“
(!) am Ende des zweiten Teils der Summe, die das dritte Spiel ankiindigt: SP II, 335—342.
2 Rencontre de Patrice de la Tour du Pin, in: Promesses 17 (1966) 46—51 (hier 50).

3 Die Griinde dafiir bei J. Gauthier, a. a. O. (Anm. 5) 69—70.

31 Siehe Lettre inédite, in: Cahiers Patrice de la Tour du Pin Nr. 1 (1982) 5—6: la pression
de Eucharistie.

32 Patrice de la Tour du Pin, SP III, 291: ,,Devant la mort, nous ne savons que toi.“



4. Die drei Spiele des Lebens

Das von Patrice de la Tour du Pin 1933 veroffentlichte Buch ,,La Quéte
de Joie“ schliefit bereits keimhaft alle Intuitionen ein, die er im Verlauf
von vierzig Jahren in seinem grofien Opus tripartitum ,Eine poetische
Summe*® entfalten wird: ein Dichter und Christ auf Erkundungsfahrt, auf
der Suche ,ein Leben lang®“, aufgerufen, rastlos Ausschau zu halten.®
Worauf richtet sich diese Sehnsucht? ,Man mufl aufbrechen, um die
Freude zu erobern.“** Letztlich gilt das Fahnden und Aufspiiren dem
Gott der Eucharistie, dem &sterlichen Christus, um den sich alles dreht,
sein ganzes Werk und sein ganzes Leben.*® Zugleich enthiillt die poeti-
sche Summe seine innere Geschichte, seine Pline, seine Triume und
Geheimnisse, seine Wonnen und Angste, seine Tage und seine Nichte,
Lichtblicke und Schattenseiten. In der Summe zeichnet sich der geistig-
geistliche Weg ab, den Patrice de la Tour du Pin als Mensch, Dichter und
Christ durchmafl.

a) Das Spiel des Menschen in sich selbst

So lautet der Titel des Teils eins der Summe, des Ersten Spiels. Der
Poet erzihlt in Gedichten seine Kindheit und Jugend, wobei er auf einen
reichen Schatz von Erinnerungen zuriickgreift. Das Thema der Kindheit,
das auch die beiden anderen Spiele durchzieht, belegt einen wichtigen
Platz in der inneren Welt des Autors. ,,Mein ganzes privates Leben ist das
des Erwachsenen gegen das Kind. Der Erwachsene gedeiht, das Kind
bleibt; beide sind Siinder, der Erwachsene befindet sich zwischen Ver-
gangenheit und Zukunft, das Kind lebt in der Gegenwart.“* Zunichst
habe er das Kind in sich ertéten wollen, doch sei er allmihlich dazu iiber-
gegangen, es in sich zu festigen. Die Kindheit, die er anstrebt, beruht
darin, in allem geistigen Tun Gott einen unberithrten Ort auszusparen,
ohne seiner habhaft werden zu wollen.?”

Aus dem Urgrund der Kindheit schépft Patrice de la Tour du Pin Bil-
der und Motive, um sie rankt er Legenden und Mythen, wobei jede Figur,
die er erfindet, eine Seite seiner Personlichkeit oder eine Facette seiner
Wesensart widerspiegelt. Alle Gestalten, die seine Innenwelt bewohnen,

% Das Wort ,quéte®, das einen Schlisselbegriff, vor allem im Ersten Spiel, darstellt und

gllgitzendemale vorkommt, meint ein doppeltes: das Gebet des Bettlers und dessen Such-
tion.

* Patrice de la Tour du Pin, SP I, 272.

* ,Mein Buch® (La Quéte de Joie), bekennt der Autor, ,ist eine bestindige Anniherung an

die Eucharistie, auf sie zielt das Buch ab.® J. Gauthier, Patrice de la Tour du Pin et ’état

d’homme eucharistique, in: Communio no XI, 5 (1986) 102—116 (hier 103—104).

% Patrice de la Tour du Pin, in: Cahiers Patrice de la Tour du Pin 3 (Dezember 1984) 3—5.

7 J. Gauthier, a. a. O. (Anm. 5) 95—97.



10

haben das eine gemeinsam: sie strecken sich aus nach der Freude, das
heiflt nach Gott. Manche ihrer phantasievollen Namen stammen her von
den fritheren Spielen mit Phylis und Aymar: die ,Paradieseskinder” und
ihr Hunger nach Gott, die ,,wilden Kinder® und ihre Liebe zur Natur, die
»Singerkinder und ihre Lust, sich auszusingen; Jean de Flaterre, der nur
schwer aus sich herausgeht, Andicelée, die den poetischen Anflug verkor-
pert, Ullin und der Gott der kalten Vernunft, Undeneur und die helle
Stimme der gdttlichen Gnade. Bei Lorenquin verbirgt sich eine glithende
Seele hinter gestrengen Ziigen, in Laurent de Cayeux herrscht der Ver-
stand tuber die Liebe, Cortinaire ist, trotz seiner Auflehnung, der
Erwihlte Gottes. All diese Gestalten dringen sich nicht von auflen her
auf, sondern entsteigen dem Innern des Poeten.>®

Im Bild von der Jagd — einer tiefsitzenden Leidenschaft unseres Dich-
ters — wird das geistige Abenteuer la Tour du Pins zur Anschauung
gebracht:

,Und ich sage mir: Ich bin ein Septemberkind

durch und durch, im Herzen, im Fieber und im Geist
und in der glithenden Lust all meiner Glieder

und in meinem Verlangen, nachts zu rennen

in Wildheit, nachdem ich die muffigen Stuben verlassen.

Das Erste Spiel schildert den Kampf des Autors zwischen Fleisch und
Geist, zwischen Hingabe an die Poesie und Hingabe an Gott. Soll das
Schreiben als ,I’art pour I'art betrieben oder als Dienst am Glauben ver-
standen werden? Sein Herz ist gespalten, die Berufung als Christ und der
Hang der verwundeten Natur liegen im Widerstreit. Seine Identitit
suchend, miiht sich der Dichter ab, die durch die Ursiinde gestorte innere
Einheit zuriickzugewinnen und das Antlitz des ,nichtevidenten Gottes®
zu finden. SchlieRlich entscheidet er sich fiir die literarische Laufbahn,
doch steht nun die Poesie, von ihrer betérenden Magie befreit, ganz im
Dienste des Menschen, dessen Geheimnis sie ergriindet und im Lichte der
Gnade deutet. La Tour du Pin trachtet nicht mehr zuerst nach dem ,,Sta-
tus der Poesie“, sondern nach dem ,Status der Anbetung und des
Gebets*“. %

Im Drama des Ersten Spiels lauert in einem fort die Versuchung des
»Angelismus®, des Uberstiegs zum reinen Geist, der in die ,Kilte der
Seele®, in ,die Wolliiste der Vereisung® zu steuern droht. Nur mit viel
Anstrengung gelingt es dem Dichter, und zwar im Blick auf die Inkarna-
tion, den Narzifimus zu iiberwinden. Er 6ffnet sich auf die anderen hin

«39

% Dazu siehe ]. Onimus, Patrice de la Tour du Pin. Son message spirituel, in: Etudes 288
(1956) 201—218 (hier 208—210).

3 Patrice de la Tour du Pin, SP I, 291.

40 SP 1, 197. — Dazu J. Gauthier, a. a. O. (Anm. 5) 101—111.



im Wissen, dafl der Mensch, der in sich verweilt, sich zur Unfruchtbar-
keit verurteilt. Daher erlangt das Geheimnis der Fleischwerdung des
Wortes neben dem der Trinitit eine zentrale Bedeutung im Denken des
Autors der Summe. Darin I8t er die Gestalt des Laurent de Cayeux spre-
chen: ,Der Kreislauf unserer Liebe macht nicht bei uns halt, er macht
nicht halt zwischen Gott und uns, denn die Welt dringt unablissig in
unser Erdreich ein, und wir dringen vor in das der anderen. Wir durch-
dringen einander ohne Schranken. So weitet sich das Spiel aus auf die
Welt, es ist kein abgesondertes Spiel.“*!

b) Das Spiel des Menschen vor den anderen

Das Erste Spiel — der Poet auf der Suche nach Freude — endet mit einer
Art Autodafé (L’enfer), in dem Patrice de la Tour du Pin mit den inneren
Gestalten aufraumt; er nimmt Abschied von seiner Jugend. Im Zweiten
Spiel — Gott auf der Suche nach dem Poeten — tritt André Vincentenaire
(»Mensch-des-zwanzigsten-Jahrhunderts“) auf, Hauptgestalt und Spre-
cher des Dichters.*? Der Weg zu den Menschen fiihrt ihn erstaunlicher-
weise zundchst in die Wiiste — auf das Thema der Genesis folgt jenes des
Exodus.® Den Auszug (aus sich selbst) begleitet ein geistlicher Aufstieg,
die Liuterung seines Glaubens, damit sein Herz sich auf Gott hin
bekehre. Die Erfahrung der Eindde driickt sich einmal darin aus, daf} die
Stimme des Poeten fast ginzlich verstummt. Die Prosa beherrscht das
Feld im Zweiten Spiel. Der Dichter durchquert eine Strecke der Trocken-
heit, so daf er fleht:

»Entsiegle mich, mein Gott, ich sterbe vor Mattheit.
Seit drei Jahren bin ich aufgewiihlt, bin ich gemartert.
Ich hére mich stohnen . . . Horst du mich?“4

Er begniigt sich nicht mehr mit dem ,Reklusendasein eines Poeten®
(La vie recluse en poésie), sondern begibt sich in die Offentlichkeit, er
wandert als Schauender umher (La contemplation errante*s) und st6fit
dabei auf die wesentlichen Fragen: Warum gibt es Leben, warum den
Menschen, warum das Bése? Die Wiistenerfahrung bewirkt andererseits
einen Wandel seines ganzen Wesens, sie zwingt ihn hinein in den Selbst-

‘! Patrice de la Tour du Pin, SP I, 376. Vgl. J. Onimus, a. a. O. (Anm. 38) 213—216.

“2 Siche M.-H. Congourdeau, A Patrice de la Tour du Pin, in: Communio no 3 (1976)
89—95; . Gauthier, a. a. O. (Anm. 5) 119—145; vgl. H. Bars, Poésie et théologie. Patrice de
la Tour du Pin, in: Nova et Vetera (1981) 214—221.

¥ Zum Thema der Wiiste siche A. Alter, Patrice de la Tour du Pin: une poésie de
»demande®, in: La Vie Spirituelle no 458 (1960) 205—208.

* Patrice de la Tour du Pin, SP II, 84; vgl. ders., Lettres 2 André Romus, Seuil, Paris 1981;
diese Briefe, die meisten zwischen 1947 und 1954 verfafit, geben guten Aufschluf iber die
Einbde des Schreibens.

5 SPII, 53—76.
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verzicht, die Entleerung. ,Man tindelt nicht mit der Wiiste, man besingt
sie nicht, man erleidet sie.“** Ausgedurstet und versiegt, stofit Patrice de
la Tour du Pin auf die einzige Quelle, den Born der Taufe; seine eigene
sakramentale Weihe sollte er neu entdecken. Im symbolhaften Vorgang
»Der Mord am Rande eines Gewissers“, einem Wendepunkt fir den
Dichter, erlebt sein Doppelginger André Vincentenaire einen Neuan-
fang." Fiir de la Tour du Pin besagte dies, daf} er fortab alle seine geisti-
gen Krifte ,taufen und eine besondere Sendung wahrnehmen mufte.
Die ,,Gebete der Wiiste“*® verdeutlichen diesen Aufruf:

»Meine tiefste Sehnsucht: von dir zu sprechen;

mein einziges Sinnen: dich ins Gerede zu bringen.

Nur mehr zu dir will ich reden.“*

Als Kind Gottes wiedergeboren, will er sich dem Dienst des Lobes ver-
schreiben.*

Mit der Hinwende zur Taufe wichst auch der Hunger nach der Eucha-
ristie; die Suche nach Freude miindet in die eucharistische Dimension ein.
Was also im Ersten Spiel keimhaft angelegt war, vertieft das Zweite Spiel:
LHerr, alles ist Eucharistie!“>" Dieses Geheimnis nimmt den Dichter
mehr und mehr in Beschlag. Mit drei anderen Gestalten — Didier, dem
Bettler (le quéteur), David, dem Schatzmeister (le questeur), Denis, dem
Spaher (le guetteur) — besteigt er (im Gewand André Vincentenaires) den
Berg der Passion,” wo die vier Wanderer, die mit ihren Leibern das

"Kreuz Christi bilden, das eucharistische Geheimnis erahnen. Ahnlich wie

das Gedicht ,Der Mord am Rande eines Gewissers® im Umbkreis der
Taufe, so stellt der lange Text ,Der Vertrag in einer Hiitte“>? einen Mark-
stein auf dem inneren Weg des Dichters dar: dieser unterschreibt den
Hochzeitsvertrag mit einem Kreuzzeichen, gibt sich der Gnade anheim,
verzichtet auf seinen literarischen Namen und weiht sich in einem Gestus
der Hingabe dem Dienst in der Kirche. Das Ende der Wiiste ist da, der
Sinn der anderen und der Welt ist dem Theopoeten aufgegangen, die
liturgische Bahn ist fiir ihn frei, wie die grofle ,Prifation” zeigt, die das
Zweite Spiel beschliefit und zugleich das Dritte Spiel mit einem monu-
mentalen Hymnus auf die Osternacht einleitet, ,diese gewaltige Nacht

# Patrice de la Tour du Pin, in: E. Kushner, Patrice de la Tour du Pin, Pierre Seghers, Paris
1961, 208.

47 SP II, 100—104.

4 Ebd. 117—123.

2 FEbd 121,

30 Ebd. 123: ,Wihle fiir mich meine Drangabe, / doch behalte mich in deinem Dienst / des
Lobes, wenn du kannst . . .“

51 Ebd. 248.

2 Ebd. 179—191: Audience de la passion.

53 Ebd. 274—277: Le contrat dans une masure.



unter den Nichten der Welt, diese Nacht, die die Zeiten und Welten ver-

sammelt®.?*

¢) Das Spiel des Menschen vor Gott

Im dritten Teil der Summe gelangt der eucharistische Mensch (I’état
d’homme eucharistique) zur Vollendung. Um sich bei diesem ernsten
Werk nicht zu verlieren, 143t sich Patrice de la Tour du Pin von der Litur-
gie leiten, der Gottsucher kreist nun um das einzige Geheimnis, das
Mysterium Christi, das im Laufe des Kirchenjahres sich ausfaltet. Aus der
Abfolge der Biicher wird die durch und durch liturgische Prigung des
Dritten Spiels sofort ersichtlich. Im ,Kleinen Theater der Dimmerung®
(Petit théatre crépusculaire) (erstes Buch), in dem Prosa und Poesie einan-
der abl6sen, bedenkt und besingt der Dichter vorerst die vier Adventswo-
chen, darauf die Weihnachtszeit (Geburt Christi, Epiphanie, Taufe
Jesu).” In ,Ein Kampf fiir das Leben“ (Une lutte pour la vie) (zweites
Buch)® setzt er sich mit dem poetischen Schaffen auseinander und sucht,
Glaube und Vernunft miteinander zu verséhnen. Es folgen Meditationen
tiber die Fastenzeit, die Kar- und Osterwoche, ,Hymnen und Psalmen®,
von denen ein Teil im Stundenbuch der Frankophonie Aufnahme gefun-
den hat. Christ und Dichter, bringt de la Tour du Pin die Welt und das
menschliche Tun Gott dar, eingestimmt auf den Ablauf der kosmischen
Zeit (Tag und Nacht, Jahreszeit und Jahr).’” Das dritte Buch ,Sieben
eucharistische Konzerte“ (Sept Concerts eucharistiques)®® und das fiinfte
Buch ,Fiinf kleine Fastenliturgien (Cinq petites liturgies de caréme)
bewegen sich ganz im Rahmen der Mefiliturgie, die Gebete fiigen sich
ihrem Schema. Das Ich des Dichters weitet sich zum Wir der betenden
Gemeinde, die personliche Poesie wird zur Theopoesie. Zwischen die
Biicher drei und finf sind die ,Familienbriefe® (Lettres de faire-part)
(Buch vier) eingeschoben.®® Den Ausklang des Dritten Spiels bildet die
»Ostervigil“ (Veillée pascale, sixieme livre),*! die Feier des Todes und der
Auferstehung Jesu Christi, das Paschamysterium, auf welches die ganze
Summe hinstrebt.

Im Jahr der Kirche, das erfafite Patrice de la Tour du Pin je linger desto
mehr, strémt uns das Heil zu. Durch seinen Sohn tritt Gott in die Zeit ein

> Ebd. 337—342.

% Patrice de la Tour du Pin, SP III, 7—165.

5 Ebd. 169—307.

57 Dazu J. Gauthier, Les heures en feu, Montreal—Paris 1981.
58 SP III, 309—382.

3 SP III, 415—451,

60 SP III, 383 —413.

1 SP III, 453—467.
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und begegnet dem Menschen in der Tiefe seiner Geschichte. ,,Im gewalti-
gen Abstand, der den Menschen von Gott trennt, hat die Kirche ihre
Liturgie als Nahtstelle ins Werk gesetzt; von da aus muf} sich das Urlicht
dessen ausbreiten, der vollstindig dunkel bleibt.“¢? Als christlicher Dich-
ter sieht sich Patrice de la Tour gendtigt, in den liturgischen Lobpreis ein-
zustimmen, das eucharistische Geheimnis aller Dinge und Wesen zum
Klingen zu bringen. Freilich liegt es nicht an ithm, das Spiel vor Gott
anzufithren. Gott suchen heifit jetzt, von ihm gefunden zu sein, ihn
begreifen, von ihm ergriffen zu werden. ,,Gott, unser Gott, hat sich zum
Bettler gemacht / und will, dafl wir ihn leben.“®’ Thn, der uns aufspiirt,
den Menschensucher, gilt es anzubeten. ,Haben wir nicht seinen Namen
vernommen? / Alles andere ist Anbetung . . .“%*

5. Ubersetzer im Auftrag der Kirche

Es war im Jahre 1964, als Patrice de la Tour du Pin (iiber Pére J. Geli-
neau) die Anfrage erhielt, ob er in der vom franzésischen Episkopat ins
Leben gerufenen Ubersetzungskommission Einsitz nehmen wiirde.
,Ohne recht zu wissen, worauf ich mich einlief, nahm ich den Vorschlag
mit Freude an.“®> Dieser ,Marschbefehl“ der Kirche bedeutete fiir ihn
einen wichtigen Einschnitt, denn fortab wollte er sich der liturgischen
Berufung hingeben und die Dichtung dem Glauben dienstbar machen:
,»Ein grofles Ereignis in meiner bescheidenen Geschichte! Die Kirche ladt
mich ein, mich an den Ubersetzungsarbeiten zu beteiligen. Es sieht so
aus, als ob sie mir plétzlich den Wink gabe: ,Das Spiel des Lebens vor
Gott? Lerne es zunichst selbst!* Und voll Freude tiber diese Lektion
nahm ich inmitten der Sachverstindigen des Wortes Platz.“%® Wihrend
zehn Jahren (1964—1974) fiigte er sich in die Arbeitsequipe ein, welche
die Meflorationen (ca. 1250), die Prifationen (ca. 90), die vier Hochge-
bete, den Tauf- und Trauungsritus sowie die Psalmen des ,Psautier” ins
Franzésische tibertrug.

Bei der Erfiillung seiner Aufgabe horte Patrice de la Tour du Pin ,,jedes
Wort der Messe® ab,” um den entsprechenden richtigen Ausdruck in sei-
ner Sprache zu finden. Bei der Bearbeitung des romischen Kanons — vier-
zehn verschiedene Fassungen sollte der Text durchlaufen — stief} er an die

& SPIII, 31,

6 SP III 424: ,Dieu, notre Dieu, s’est fait mendiant / et demande 4 nous vivre.“

& SPIII, 318,

6 Patrice de la Tour du Pin, La fonction poétique et liturgique, in: LMD 121 (1975) 81—97
(hier 81).

6 Ders., SP III, 225. Der ,Brief iiber die Liturgie an Vertraute® (ebd. 225—232) gibt eine
Ahnung von den Schwierigkeiten, liturgische Texte in eine moderne Sprache zu tibertragen.
67 SP 111, 284.



Grenzen des Ubersetzens (speziell des liturgischen). Sein Sprachempfin-
den muflte sich den Forderungen gemeindlichen Betens beugen, er hatte
auf personliche Vorlieben zu verzichten (anstatt ,sauveteur” behauptete
sich das Wort ,Sauveur, anstatt ,régime de Dieu® ,régne de Dieu®), so
dafl er sich fragte, ob die Kluft zwischen der Kirche und den Zeitgenossen
nicht noch grofler werde, war er doch beseelt vom Wunsch, die Sprache
des liturgischen Gebets zu verjiingen. , Trotzdem®, so gesteht er, ,,begei-
sterte mich die Arbeit, und ich stellte bald einmal fest, daf8 ich, ohne je
etwas libersetzt zu haben, ein geborener Ubersetzer war, weil ein Dichter
notwendigerweise sein Leben in das umgreifende Geheimnis des Lebens
tibersetzt. “68

Soll man eine Sakralsprache schaffen? Mit einem solchen Apriori, so
meinte de la Tour du Pin, begebe man sich auf eine falsche Fihrte, denn
die Sprache sei etwas Lebendiges, dazu bestimmt, den Gliubigen das
Mysterium Gottes zu erschlieflen sowie dem Volk die Antwort darauf zu
ermoglichen. Gewi} gibt es bestimmte, der Liturgie eigene, unersetzbare
Termini (wie Sakrament, Eucharistie, Menschwerdung). Es handelt sich
nicht um einen Fachjargon; diese Begriffe verlangen eine Katechese. Wer
sie ausscheiden will unter dem Vorwand, den Leuten das religiose
Geheimnis nahezubringen, irre sich. Die Texte bediirften einer klaren,
edlen Diktion, die der Wiirde Gottes und des Menschen entspricht, eines
Stils, welcher nicht zu gesucht, nicht zu gehoben tént. Vor allem aber sei
bei einer Ubersetzung auf die Homogenitit zu achten; die Bilder miissen
stmmen, die Wortbildungen nicht blo zu Verstand, sondern auch zu
Herzen gehen. Ein gewohnliches, einfaches Vokabular dringe sich auf.
Aufgrund der Tatsache, dafl es dem Glauben als Gefifl dient, gerate es
von selbst in den Kraftstrom und die Bewegung, die von Gott kommt
und zu ihm zuriickkehrt.

Die Ubersetzungsarbeit regte Patrice de la Tour du Pin an, wie nie
zuvor tiber das Zueinander von Poesie und Liturgie nachzusinnen.®’
Wenn die Dichtung das innerste Geheimnis des Menschen anrithrt und
die Liturgie sich dem Mysterium Gottes selbst zu nihern sucht, dann

® Patrice de la Tour du Pin, a. a. O. (Anm. 65) 90. In diesem Beitrag illustriert er anhand
zahlreicher konkreter Beispiele die Mithe des Ubersetzens im Hinblick auf die Liturgie. Vgl.
J. Evenou, Les traductions liturgiques. Du centre 2 la périphérie, in: Esprit et Vie 98 (1988)
385-392; der Verfasser erwihnt als Beispiel den Schluf} der Prifationen: ,,C’est effective-
ment 4 un poéte — Patrice de la Tour du Pin — que 'on doit notre texte francais, dont la
clarté se nimbe de grandeur et de mystére, sans rien d’ésotérique: ,C’est par lui que les anges
célebrent ta grandeur . . .“ (391).

® Siche seine Aufsitze: L’écrivain et la liturgie, in: LMD 92 (1967) 145—159; Poétique et
liturgie, in: Christus 17 (67) (juin 1970) 392—415; Langage poétique et liturgie, in: Lumiére
et Vie 19 (100) (novembre—décembre 1970) 121—140. Vgl. Table ronde, L’hymnaire de
»Liturgia Horarum® et sa traduction frangaise, in: LMD 173 (1988) 7—17.

15



16

konne das Verhiltnis zwischen den beiden dunklen Bereichen kaum in
einer rationalen, restlos klaren Sprache eingefangen werden. Der Poet
evoziert das Unsichtbare, das Unbekannte, sein eigenes Geheimnis; er
bedient sich dabei des symbolischen Sagens. Eingeiibt in diese Redeweise,
verfiige er iiber besondere Fihigkeiten, dem gottesdienstlichen Gesche-
hen, das ja ganz und gar von symbolischen Vorgingen lebt, zum Aus-
druck zu verhelfen. Es geht also Patrice de la Tour du Pin um nichts
Geringeres, als die Dichtkunst, einst Hauptvermittlerin des Glaubens, in
den Gottesdienst zuriickzuholen, nachdem sie sich von ihm gel6st und
ihr eigenes Abenteuer angetreten hat.

6. Hymnodie fiir das Stundengebet

Zu dem Vorhaben, in der erneuerten Liturgie die Poesie vermehrt zu
ihrem Recht kommen zu lassen, trug der Dichter nicht blof§ durch seine
Ubersetzungstitigkeit bei, sondern noch mehr durch die Hymnen, die er
fir das Stundengebet auf franzosisch schuf. In der Tat enthilt ,La Litur-
gie des heures® beziehungsweise ,,Priére du temps présent® ungefihr 270
Hymnen, von denen gut % von zeitgenossischen Autoren stammen,
unter ihnen Patrice de la Tour du Pin, der gut zwanzig Stiicke zum
Repertoire beisteuerte.”®

a) Der Einstieg ins gottesdienstliche Dichten

Schon bei der Bearbeitung der Mefiformulare hatte der Dichter
bemerkt, dafl die Eucharistiefeier mit ihren verschiedenen literarischen
Gattungen (Lesungen, Dialogen, Akklamationen, Hymnen in Prosa oder
Versen) als ein einziges poetisches Wortgebilde erscheint, das zum Beten
und Anbeten bewegt. Da stieg in ihm der Wunsch auf, neue Hymnen zu
schreiben. ,Ja, das ganze Leben hindurch hatte ich davon getriumt,
Hymnen zu verfassen, die von anderen als von mir gesungen und gebetet
wiirden.“”! Es galt nun fiir ihn, ,das Staunen zu suchen® (chercher
I’émerveillement), angesichts der mirabilia Dei die Bewunderung zu ler-
nen, das innere Schweigen zu pflegen, sich vom Hymnus, den er vorhatte,
ergreifen zu lassen. Sich eines Psalmverses erinnernd, begriff der Dichter
mehr und mehr: ,Ich muf stindig sein Angesicht suchen, ergrinden und

70 M. Coste, L’hymne et sa fonction dans loffice, in: LMD 143 (1980) 61—78; Sceur
Etienne, Le cantique nouveau de ’Eglise en priére, in: LMD 173 (1988) 81-100. Die restli-
chen franzésischen Hymnen sind der Tradition entnommen. — Jedem Band der franzdsi-
schen Stundenliturgie ist am Schluf} ein Autorenverzeichnis beigefiigt. Die Franzosen wer-
den demnichst eine offizielle Ubersetzung des lateinischen Hymnars der Stundenliturgie
herausgeben, so dafl dann zwei Hymnare (ein modernes und ein traditionelles) zur Verfii-
gung stehen.

7L Patrice de la Tour du Pin, La fonction poétique et liturgique (Anm. 65) 92.



erbetteln.“’? Denn im Hymnus spricht sich zuerst die Ergriffenheit aus
vor dem, der angebetet wird, der erleuchtet und das Leben hell macht.
Dies will dann angesagt sein im Gesang, in der Bekundung der Freude, so
dafl zur Haltung des Staunens das Verkiinden seiner Herrlichkeit hinzu-
tritt. Uberwiltigt von den Machterweisen Gottes — und darin besteht die
dritte Grundstimmung eines Hymnus —, artikuliert der Beter schlieilich
seine Bereitschaft zur Umkehr, indem er sich von der Liebe verwandeln
lafe.”?

Wenn Patrice de la Tour du Pin erst gegen Ende seines Lebens sich als
Hymnograph im Dienste der Liturgie betitigt, so muff man freilich wis-
sen, dafl seine Anlage dazu sich schon in seinen frithen Werken (z. B. La
Quéte de Joie von 1933) ankiindet, wenn er etwa in der ergreifenden
Vision ,,Christus am Leuchtturm® bekennt, es sei ihm noch nicht aufge-
gangen, ,dafl alles um Christus kreist“.”* Auch in seinen ,Psalmen®
(1938) meldete sich die Stimme dessen, den es zur Liturgie hinzog:

»Mein Traum war es, das grofle Gebet

des Menschen dieser Zeit zu schreiben . . .
Die Grofie bedringt mich unaufhérlich . . .
So halte ich eine innere Liturgie,

die ich, in mir verbleibend, unbegrenzt finde.
Wenn mein Traum zum Lachen reizt, Herr,
wehe ihn an, denn er hilt mich fest.

Er geht mir in meinem Suchen voran . . .
Ach, gibt es eine Gnade des Dichtens?“7*

72 Ebd. 93; SP III, 395—405: Lettre de créance.

” Y. Calais, Les hymnes dans P'office en frangais, in: LMD 143 (1980) 47—60 (spez. 52).
7 D. Rimaud, Patrice de la Tour du Pin (16 mars 1911 — 28 octobre 1987). La convocation
d’une vocation naturelle, in: LMD 128 (1976) 116—130 (hier 117).

7> Ebd. 118. Ebd. 119: ,Office secret de Lorenquin® (Une Somme de poésie 1946) ist eine
Art Dreifaltigkeitshymnus:

Pére adorable,

Si je n’avals au cceur que votre adorateur,

L’Esprit que vous laissez descendre sur le monde

Pour que le chant tremblant des 4mes vous réponde,

Pére adorable,

Si javals pu saisir en moi sans défaillir

Votre grice ot reposent les choses humaines,

Qui les tient en suspens et vers Vous les raméne,

Pere adorable,

§i j°avais accueilli votre Fils en esprit,

Comme il s’est autrefois incarné sur la terre,

Pour tout prendre en Passion et traduire en lumiére

Pére adorable,

Je chanterais votre ineffable Trinité,

Non pas moi, mais votre ineffable Adorateur,

Non moi, mais ineffablement Notre Seigneur,

Pére adorable!

5 §
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Nachdem der Dichter auf seinem inneren Weg die Einéde durchquert
(Zweites Spiel) und das Wort wiedergefunden hatte — er hielt sich treu
an den ,sakramentalen eucharistischen Vertrag® (Contrat dans une ma-
sure) —, ward es ihm geschenkt, ,besser in die Antwort der Menschheit an
Gott einzutreten®. Das poetische Verlangen, das in der Wiiste ausge-
trocknet war, erwachte michtig in ihm.” Damit begann das Dritte Spiel,
das einen Neuanfang seiner poetischen Sendung bedeutete; die Bediirf-
nisse des Volkes Gottes schienen ihm jetzt wichtiger als seine eigenen
Neigungen: ,Du beunruhigst mein Herz zu sehr, / als dafl ich stumm
bliebe, / als daf ich von mir allein singe.“”” Er wufite um den Vorwurf,
den gewisse Kollegen an seine Adresse richteten: ,Er stillt seinen Durst
nicht an diesem Jahrhundert, das Jahrhundert wird seinen Durst nicht an
ihm stillen.“”® Angesichts seiner liturgischen Beflissenheit sprachen ein-
zelne von ,literarischem Selbstmord“, man bedauerte den Verlust seines
dichterischen Schwungs und verwunderte sich iiber seine Treue zu den
christlichen Dogmen.” Indessen erschiitterten ihn solche Vorhaltungen
wenig. Dem Skeptizismus setzte er den Lobpreis, der Glaubenslosigkeit
das Bekenntnis entgegen. Er verstand wohl die Befiirchtungen seiner
Zunftgenossen, als Sakristeipoet abgestempelt zu werden: , Wir besingen
die Biume, das Meer, die Einsamkeit, die Frau, die wir lieben; dazu sind
wir da. Wir bringen in allem, was wir feiern, das Unsichtbare ins Spiel.
Aber die Heiligen oder die Engel zu riithmen, von der Taufe oder der
Eucharistie zu sprechen — der Sprung ist zu grof}, die Zunge zu schwerfl-
lig . . . Wir arbeiten vielleicht besser fiir die Ehre Gottes, wenn wir seinen
Namen verschweigen und uns bescheiden ... Nein, wir wagen den
Sprung nicht.“®® De la Tour du Pin hingegen setzte sich der Feuerprobe
seiner dichterischen Berufung aus, weil er den Anruf der Kirche — ,ich
bin in sie verliebt“3! — iiber alles stellte und als Verpflichtung ernst nahm.

b) Zwei Beispiele liturgischer Hymnodie

Wie schon erwihnt, gelangte eine beachtliche Anzahl der von Patrice
de la Tour du Pin geschriebenen Hymnen ins postvatikanische Stunden-
buch, Hymnen, bei denen der Dichter nicht mehr beabsichtigte, Poesie
um der Poesie willen zu betreiben, sondern diese den Zielen der Liturgie
zu- und einzuordnen. Eine 1980 in Kléstern getatigte Umfrage forderte

76 Patrice de la Tour du Pin, SP III, 385—394: Lettre de passe.

77 SP 111, 321: Poeme.

BASP I 183)

7 Cf. SP III, 277—286: Lettre a des clients  propos de renaissance.

8 Patrice de la Tour du Pin, Chanter Dieu, chanter pour Dieu, in: LMD 150 (1982)
163—166 (hier 165).

8 SPIII, 278.



zutage, daf} einzelne seiner Schopfungen — allerdings lingst nicht das
ganze Angebot — groflen Anklang finden, vor allem ,,O Pére des siécles
du monde®, das sich bewihrt hat und in den verschiedenen Gemeinschaf-
ten iiber tausendmal pro Jahr gesungen wird.®? Um den deutschsprachi-
gen Lesern eine Ahnung von dem Verfahren des Dichters zu geben, brin-
gen wir im folgenden den franzdsischen Text mit einer (zugegebenerma-
flen hochst fragwiirdigen) Ubersetzung, die sich moglichst genau an das
Original anlehnt:

O Pere des siecles du monde,

Voici le dernier-né des jours

Qui monte

A travers nous, 2 la rencontre

Du Premier-né de ton amour.

C’est lui qui pour toi fit éclore,
C’est lui qui devant toi chantait
L’aurore,

Quand il n’était pas d’homme encore
Pour avoir part 4 sa beauté.

Par lui tout demeure en genése,
Nos jours dans leur vieillissement
Se dressent

A leur éveil vers sa jeunesse,

Car il se léve a I'Orient.

C’est lui qui sans cesse ranime,
C’est lui qui sur les temps maintient
Cette hymne

Emerveillée dés 'origine

Devant ’ouvrage de tes mains.

Voici la nouvelle lumiére

Montant au plus secret des corps,
O Pére,

Envoie le souffle sur la terre

Du Premier-né d’entre les morts.®

¥ 1. Renaud-Chamska, Les hymnes de P. de la Tour du Pin dans P'office monastique. Etude
fonctionelle, in: LMD 150 (1982) 115—136. — Allerdings wire zur endgiiltigen Beurteilung
des Erfolgs bzw. Miflerfolgs dieser Hymnen auch die Musik zu beriicksichtigen, die sich ja
mit dem Text zu einer engen Einheit verbindet.

® Patrice de la Tour du Pin, SP I1I, 288: Hymne du matin pour tous les temps; La Liturgie
des heures I, Paris 1980, 825: Sonntag 2. Woche, Laudes. Musik: J. Gelineau.
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O Vater der Zeiten dieser Welt,

Sieh den Letztgeborenen der Tage,
Der aufsteigt

Durch uns zur Begegnung

Mit dem Erstgeborenen deiner Liebe.

Er war es, der fiir dich anbrechen lief,
Er war es, der vor dir besang

Die Morgenréte,

Als er noch nicht als Mensch lebte,
Um an dessen Schonheit teilzuhaben.

Durch ihn bleibt alles im Werden.
Unsere Tage, die altern,

Strecken sich aus

Nach seiner Jugend, wenn sie erwachen;
Denn er geht im Osten auf.

Er ist es, der immerfort belebt,

Er ist es, der erhilt durch die Zeiten
Diesen Gesang,

Der seit dem Ursprung

Vor dem Werk deiner Hinde erbebt.

Das ist das neue Licht,

Das aufsteigt im Innersten der Dinge,
O Vater,

Sende auf die Erde das Wehen

Des Erstgeborenen von den Toten.

Gerade dieses Beispiel zeigt, dafl die Hymnen unseres Dichters ihren
Sinn nicht auf den ersten Anhieb preisgeben, was sie aber der Abniitzung
durch die Zeit entzieht. Sie fordern zur Nachdenklichkeit heraus. Die
Vielzahl der poetischen Formen, etwa die haufigen Enjambements (das
Ubergreifen des Satzes in den nichsten Vers) und die durchgehende Ver-
wendung des Reims in seinen mdglichen Varianten bewirken Klangge-
bilde von grofier Musikalitit. Alle Hymnen des Stundenbuches aus der
Feder von de la Tour du Pin beachten die strophische Struktur; die drei
bis sechs Strophen zu je vier bis acht Versen, verhiltnismafig lang, bieten
Raum fiir reiche Abwechslung.

Was den Wortschatz und die Bilder betrifft, bedient sich der Autor der
groflen kosmischen Symbole: (gelebte oder eschatologische) Zeit, Tag
und Nacht, Dunkelheit und Licht, Elemente (Luft, Wasser, Feuer),
Pflanzen. Er verschmiht nichts von dem, was die Funktionen des



menschlichen Leibes betrifft (zeugen, essen, trinken), die Gebirden und
Gesten, die Bewegungen (von innen nach auflen und umgekehrt). Darin
liegt eine der Besonderheiten des Poeten, dafl er zum Konkreten greift,
um das Abstrakte auszudriicken, zum profanen Vokabular, um das Hei-
lige zu benennen.

Als Erginzung zum Morgenhymnus sei noch ein Abendlied angefiihrt:

Seigneur, au seuil de cette nuit,
Nous venons te rendre I'esprit

Et la confiance.

Bient6t nous ne pourrons plus rien,
Nous les mettons entre tes mains
Afin qu’en toi nos vies demain
Prennent naissance.

Ce jour en train de décliner,
Tu nous donnes de le tourner
Vers le mystere

Que fit le premier soir avant
La premiére aube sur les temps,
Et chaque soir au soir suivant
Dit ta lumiere.

Rapelle-toi lorsque tu vins

Dans le vent de nuit au jardin

De la genése,

Afin que ’homme trouve au coeur
Un nouveau jour, plus intérieur,
Qui le rapelle a son Seigneur,
Quand l"autre baisse.

Tu ne I’as pas abandonné;

Ton esprit de feu dans la nuée
Resta fidele.

Et puis le ciel s’est découvert,
Quand tu pris chair de notre chair,
Quand tu donnas 2 'univers

Sa nuit nouvelle.

Surtout, Jésus, rapelle-toi,
Descendant encore plus bas,
A la mort méme:
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Puisque tout est renouvelé,
Laisse ce soir nos cceurs aller
Dans cette paix que tu promets
Au ceux qui t’aiment.?*

Herr, an der Schwelle dieser Nacht
Erstatten wir dir zuriick den Lebensgeist
Und das Vertrauen.

Bald vermogen wir nichts mehr,

Wir legen sie in deine Hinde,

Damit unser Leben morgen in dir

Neu geboren werde.

Diesen Tag, der sich neigt,

Diirfen wir hinwenden

Zum Mysterium,

Das am ersten Abend geschah vor

Dem ersten Morgendimmern der Zeit.

Und jeder Abend sagt dem folgenden Abend
Dein Licht an.

Denk daran, als du kamst

Im nichtlichen Wind im Garten

Der Genesis,

Damit der Mensch in seinem Herzen
Tief innen einem neuen Tag begegne,
Der ihn an seinen Herrn erinnere,
Wenn der andere zu Ende geht.

Du hast ihn nicht aufgegeben.

Dein Geist von Feuer in der Wolke

Blieb treu.

Dann hellte sich der Himmel auf,

Als du Fleisch von unserm Fleisch annahmst,
Als du der Welt

Thre neue Nacht gabst.

Du besonders, Jesus, denk daran,
Du stiegst noch tiefer hinab,
Bis zum Tode selbst.

8 SP III, 289—290; La liturgie des heures I, 874—875: Vesper, Dienstag 2. Woche. Musik:
J. Berthier.



Weil alles erneuert ist,
Laf} unsere Herzen an diesem Abend eingehen
In den Frieden, den du jenen versprichst,

Die dich lieben.

Patrice de la Tour du Pin, das veranschaulicht dieser Abendgesang ein-
driicklich, fihlt sich in der Schrift zu Hause. Ohne sie direkt zu zitieren,
inspiriert er sich an ihren Bildern, an Ereignissen des Evangeliums, an
Worten und Taten Jesu, an prophetischen und paulinischen Stellen. Was
bei ihm frappiert, ist die Tatsache, daf} er den biblischen Text nicht ein-
fach paraphrasiert, sondern in eine menschliche Erfahrung einbringt, so
dafl der heutige Beter getroffen und betroffen wird. Im Hymnus ,Sei-
gneur, au seuil de cette nuit“ finden sich Anklinge an das Sterben Christi,
wie Jesus sein Leben vertrauensvoll in die Hinde des Vaters legte (1. Stro-
phe); Anspielungen auf den ersten Schopfungstag: ,.es wurde Abend, und
es wurde Morgen“ (Gen 1,3—5) (2. Strophe); auf das Erscheinen Gottes
im Garten nach dem Fall des Menschen (Gen 3,8) (3. Strophe), auf die
Wolken- beziehungsweise Feuersiule als Wegweiser beim Wiistenzug
(Ex 13,21—22) (4. Strophe), auf die Erniedrigung unseres Herrn (Phil 2,8)
und, in den drei letzten Versen, auf das Canticum Simeonis sowie die
Verheiflung aus den Abschiedsreden Christi (5. Strophe).%

c) Die poetische Qualitat der Hymnen

Auf der Suche nach Freude stellen die Hymnen die Kronung des
mystischen Weges dar, den Patrice de la Tour du Pin durchlaufen hat,
eine Kronung, die in der Entdeckung des Paschamysteriums besteht.
Nicht die literarische Produktion, vielmehr der ,eucharistische Mensch*
bestimmt das Denken und Dichten des Autors.®¢ Von daher das Ver-
stindnis seines Schaffens: Er mochte mit dem Geschriebenen den Men-
schen unserer Tage eine ,Herberge“ (auberge) anbieten, wo sie sich
laben, eine Raststitte, in der das vielfach abgeniitzte Wort in neuer Fri-
sche erblitht und sie stirkt. Gerade auch fiir das 6ffentliche Beten der Kir-
che, an dem ihn das veraltete Sprachgewand stort, hilt er eine Verjiin-
gungskur fiir dringend notwendig,*” damit die Glaubigen in ,einer richti-
gen Sprache, die wiederbelebt, was leblos ist“, ihre Stimme erkennen.®® So
fleht er denn zu Gott:

% Zu manchen technischen Details siehe I. Renaud-Chamska, a. a. O. (Anm. 82).
% SP III, 186: ,D’ot ma lutte pour la vie eucharistique.®

¥.8bd. 227.

%8 Ebd. 280.
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»Vater des Wortes des Lebens,

laf} unsere Sprache nicht verlottern.

Belebe vor allem unser Gebet

mit der Stimme, die durch uns sprechen will.

Tag fiir Tag ertdnt sie und bringt uns aus der Fassung;
alles wird sie in Wahrheit sagen, wenn sie kommt.
Durchwehe unsere Kehlen mit ihrem reinen Klang,
und lehre uns die Sprache, die unsere Zeit versteht,“%’

Ein Hymnus, von Patrice de la Tour du Pin zunichst als poetisches
Gebilde verstanden, ermdglicht dem Glaubenden die Begegnung mit dem
Ganz-Anderen aufgrund der fiir das gemeinsame Beten ausgewihlten
sprachlichen Mittel. Was letztere angeht, stellte sich dem der religiésen
Thematik verpflichteten Dichter eine heikle Frage: Sollte mit der Auffri-
schung des sprachlichen Gewandes auch der Inhalt der Hymnen eine
Anderung erfahren? ,In einem liturgischen Hymnus®, so erklirte er,

»braucht man nicht Neues zu sagen, sondern das Alte will auf neue Weise
zur Sprache kommen, unter Beriicksichtigung des heutigen Denkens und
Fihlens.“”® Ein Blick auf den Wortschatz der Patrickschen Hymnen
bestitigt, dafl der Dichter sich durchgehend an diese Weisung hilt. Das
Wortmaterial an sich ist recht einfach, aber wie er es verarbeitet und zu
einem Ganzen zusammenfiigt, {iberrascht fast auf Schritt und Tritt, dies
vor allem deshalb, weil er die Worte auf ihren Ursinn abhort, weil er die
Sprache und die Bilder ernst nimmt. Sehr oft greift er auf die alte Bedeu-
tung eines Ausdrucks zuriick, wie etwa in den folgenden Versen: ,Le Sei-
gneur vous a précédés / Dans la mort qui vous obsédait.“ Das Verb
»obséder (vom lateinischen ,obsidere*: belagern, einengen) bekommt
hier den Doppelsinn von: der Gedanke an den Tod nimmt den Menschen
in Beschlag und bedriickt ihn.”! Die schopferische Begabung des Poeten
entfaltet sich freilich noch mehr im behenden Umgang mit Wortbildun-
gen aus dem pflanzlichen Leben, dem Geborenwerden und Fruchtbrin-
gen n.”2 Wer sich der Mithe unterzieht, seine gottesdienstlichen Hymnen,
eine gegliickte Mischung aus iberlieferter religidser Dichtung und
moderner sprachlicher Sensibilitit, wird Uberraschung auf Uberraschung
erleben, nicht zuletzt dank der wunderbaren Sentenzen in Versen, die
sich dem Meditierenden leicht einprigen, wie etwa die folgende:

¥ Ebd. 281.

* In: Ph. Delaveau, Approches stylistiques des hymnes de P. de la Tour du Pin, in: LMD
150 (1982) 137—161 (hier 139—140).

! La Liturgie des heures II, 390—391: Hymnus der Osterzeit ,,Comme nous allions révant

Dieu®: ,Der Herr ging euch voraus / in dem Tod, der euch bedringte.*
% Siche dazu Ph. Delaveau, a. a. O. (Anm. 90).



»~Tout est Amour dans ’Amour méme.
Alles ist Liebe, selbst in der Liebe.“%

Patrice de la Tour du Pin ist der Erweis gelungen, dafl die Dichtung als
Vermittlerin des Glaubens auch im heutigen Gottesdienst eine Rolle spie-
len kénnte. Warum aber fanden seine Schépfungen nicht iiberall jene
Aufnahme, die sie verdienen wirden?** Ohne Zweifel deswegen, weil
seine Sprache, unserer Zeit um einiges voraus, zu stark von traditionellen
Schemen abweicht, weil seine Syntax, gedringt und vielschichtig in
einem, da und dort aneckt. Hinzu kommt, daf er, stark mit den Proble-
men der Gegenwart beschiftigt, unsere Welt in ihrem Unglauben, die gei-
stige Finsternis nicht ausspart, sondern artikuliert. Doch iiberwiegen bei
weitem die Stimmen, die seine Leistung anerkennen und wiirdigen. Diese
liegt vorab darin, daf} er, aus geistig-geistlicher Erfahrung zehrend, eine
weite und tiefe theologische Schau vermittelt, die sich an einigen groflen
Themen orientiert. Das Mysterium des dreieinigen Gottes: Es handelt
sich fiir thn nicht um ein unentwirrbares Ratsel, sondern um das gottliche
Milieu, in das einzutreten die Einladung an den Menschen ergeht; in allen
Hymnen scheint es auf.” Die heilsgeschichtliche Ausrichtung: Die
Patrickschen Hymnen umgreifen den ganzen Kosmos, von der ersten
Schépfung bis zur Auferweckung der Toten, von der Morgendimmerung
bis zum Aufgang des neuen Lichts in den Herzen.?® Der Horizont dieser
Heilsperspektive erweist sich als wichtig, denn jedes liturgische Fest feiert
die Totalitit des Christusmysteriums. Das eucharistische Geheimnis: Es
gliht als innerste Mitte der Hymnen, ja tiberhaupt des ganzen Werkes
von de la Tour du Pin, hier erreicht seine Theopoesie abgriindige Tie-
fen.” Kann man wirklich etwas Einfacheres und Erhabeneres iiber die
existentielle , Wandlung®, die das Geheimnis des Altares bewirkt, aussa=
gen als: ,Ergreift seinen Leib . . ., und ihr werdet sehen, daff Gott euch
ergreift“? Die Prisenz der Kirche: Sie tritt bevorzugt unter dem Bild des

* La Liturgie des heures II, 794: Hymnus der Osterzeit ,,Amour qui planais sur les eaux®.
% I. Renaud-Chamska, a. a. O. (Anm. 82) 131—135; vgl. Sceur Etienne, 2. 2. O. (Amn. 70)
93-96.

% Siehe den Schluff von ,O Pére des siécles du monde*: ,O Pére, / Evoie le souffle sur la
terre / du Premier-né d’entre les morts.“ Der Hymnus ,, Amour qui planais sur les eaux® ist
ein kleiner pneumatologischer Abriff.

% Siehe oben ,,O Pére des siécles du monde® Strophen 2 und 5.

%7 La Liturgie des heures IT, 19—20: der Passionshymnus ,, Tous les chemins de Dieu vivant®
Strophe 4:

»Prenez son corps dés maintenant,

Il vous convie

A devenir eucharistie;

Et vous verrez que Dieu vous prend,

Qu’il vous héberge dans sa vie

Et vous fait hommes de son sang.”
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Leibes auf. Anstatt sie von der Welt zu trennen, sieht der Dichter sie als
zur Welt gehorig und zu ihr hin gesandt.”® Der Einbezug der Welt: Thre
Fragen, ihre Note (besonders die des Unglaubens), ihr Einspruch werden
in den Hymnen laut: ,Wo ist euer Christus heute?“”® Gott soll tot
sein?'® Ganz allgemein gilt von seinen Texten, daff sie Dunkel und Zwei-
fel, die das Licht des Glaubens begleiten, nicht ausklammern.

Noch eine letzte Bemerkung: die Hymnen von Patrice de la Tour du
Pin evozieren das Mysterium mehr, als dafl sie es aus-zusagen suchen, so
dafl der Beter das, was ihn umtreibt, einbringen kann. Der Dichter, ins
Schweigen eingetibt, fithrt nicht eine ,,abschliefende® Rede. Gewifl eig-
nen sich diese Gesinge nicht ohne weiteres fiir eine volkstiimliche Litur-
gie, verlangen sie doch einiges von den Gottesdienstteilnehmern ab. Aber
manche Kléster sind von der Echtheit und Schénheit der Neuschépfun-
gen bereits geprigt, nachdem sie die Miihe nicht gescheut haben, sich dar-
auf einzulassen.'®!

7. Der eucharistische SchlufSakkord

Wihrend der letzten Lebensjahre, in denen Patrice de la Tour du Pin
sich mit der Durchsicht seines gesamten poetischen Werkes beschiftigte
und ihm die konsequente Ausrichtung auf das eucharistische Endziel
(vers "Homme eucharistique final) hin gab, veréffentlichte er 1972, unter
dem Einflufl seiner Mitarbeit in der liturgischen Ubersetzungskommis-
sion stehend, das ,,Eucharistische Konzert“ (Concert eucharistique), das
schliefilich in die definitive Fassung seiner Summe einflof8.'® Er stellt das
Opusculum wie folgt vor: ,Weil die Kirche unserer Tage ihr gesamtes
dichterisches Erbe einer Revision unterzieht, indem sie es gewissenhaft
am Wort Gottes mifit, konnte ich ihr auf ihren Anruf hin, speziell im
Hinblick auf ihren Dienst des Lobes, nur mein persénliches Dichten
anbieten. Natiirlich galt es dabei, mich vor jedem Abgleiten in eine rein
gefithlsmaflige Frommigkeit oder in Effekthascherei, die die schweigende

% Dazu Patrice de la Tour du Pin, Une lutte pour la vie, Gallimard, Paris 1970, 203.

% La Liturgie des heures II, 408—409: Hymnus der Osterlaudes “Lumiére du monde*:
»Quand sur nos chemins on nous dit: / Ot est votre Christ aujourd’hui / Et son miracle?“
1% SP III, 297—298: Hymnus von Epiphanie, Str. 3:

»Beaucoup n’ont pas trouvé encor

Un accés a ta vie promise,

D’autres le cherchent au-dehors,

D’autres disent que Dieu est mort:

Ils ne savent pas ce qu’ils disent.*

190 T, Renaud-Chamska, a. a. O. (Anm. 82) 135—136.

182 Concert eucharistique, Desclée, Paris 1972; SP III, 309—382: Troisizme livre: Sept con-
certs eucharistiques.



Anbetung preisgibt, tunlichst zu hiiten. Um so schlimmer fir die Anbeter
der Poesie um ihretwillen!*!%

a) Sieben Besinnungen auf die Messe

Der Dichter hatte sich mit dem Gedanken getragen, Messen zu verfas-
sen; er wollte dabei die iberlieferte Struktur bewahren, aber die Schwer-
punkte des ganzen Geflges herausheben. Doch riickte er dann von dem
ursprunglichen Plan ab und entschied sich fir ein anderes Vorgehen:
Angeregt durch das eucharistische Hochgebet, ordnete er um eine
»,Danksagung“ (action de grice) herum verschiedene andere literarische
Gattungen (Psalmen, Gebete, Gedichte, Hymnen, Chansons),!® was ihm
eine grofiere Freiheit bei der Auswahl der wichtigsten Themen sowie des
Sprachmaterials und der Bilder gewihrte.

Auf diese Weise lieff sich andererseits seine seit langem gehegte
Absicht, ,die personliche Poesie der liturgischen Poesie dienstbar zu
machen®, besser verwirklichen. Derart entstanden sieben ,eucharistische
Konzerte®, die den sieben Tagen einer Woche entsprechen:

Konzert der Aussaat (concert des semailles).!® Hier liegt der Akzent auf
einzelnen Wartern (z. B. Herrlichkeit im Sanctus);'% die Bilder des Siens
und Erntens evozieren das menschliche Wachsen.

Konzert des Liebesfestes (concert de la féte d’amour). Es dreht sich um die
Seligpreisungen, wie aus dem ,Gebet* (Kyrie) und dem Auftakt zur
»Danksagung® sofort ersichtlich wird: ,Vater, es ist gut fiir die, die dein
Reich suchen, die Seligpreisungen immer wieder kundzutun . . .“1%
Konzert eines Suchenden (concert de ’explorateur). Es entsteigt ,der
Nacht der Menschheit“, die sich in Christus zum Sinn durchringt und in
ihm Befreiung erfahrt. ,In dir, Jesus, haben wir erkannt, daf} der Mensch
im Grunde Liebe ist.“!%

Konzert der Gewasser (concert des fleuves). Das Bad der Taufe klingt an,
thre Wasser jhaben die leidvollsten Landstriche der Menschheit noch
nicht umspult“. Daher die Bitte, Christus moge uns in die Tiefen des
Herzens fithren, damit wir ,die Quellen des verheiffenden Reiches® ent-
decken.!?”

'% Concert eucharistique 6—7.

1% So lauten die Titel der Einzelstiicke: psaume, priére, poéme, hymne, chanson.

1% Es hat 7 ,mouvements®: Psalm, Gebet, Psalm, Danksagung (ein eigentliches Hochge-
bet), drei Gebete, Gedicht, Psalm.

1% Das Sanctus ,Dieu saint! Dieu juste et saint! Dieu libre et saint!“, von ]. Berthier vertont,
ist ein beliebter Gesang.

197 Concert eucharistique 36.

1% Ebd. 65: Petite hymne: ,,. . . nous avons reconnu / En toi, Jésus, / que ’homme était au
fond / Amour.“

1% Ebd. 69; 71.
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Konzert des Meeres (concert marin). Noch einmal wird das Thema des
Wassers abgewandelt, diesmal allerdings steigert sich die Dynamik.
Inmitten der Wogen der Angst moge der Geist Gottes, ,,der allein Gute®,
sein Werk tun.!1°

Konzert der Pferde des Herrn (concert des chevaux du Seigneur). Es ist
ganz ins Licht eingetaucht. Gott moge sich als Gott offenbaren, sein
Reich breche an. Die Menschen erscheinen als wilde Pferde, von denen
der Herr einzelne aussonderte und abrichtete. ,, Welche Freude, das Licht
zu sehen, das uns erwartet, noch grofer aber die Freude, aus ihr zu
leben!11!

Konzert der Garten (concert des vergers). Wie soll man Gott ausdriicken
mit Worten, die sich abnutzen? ,Gott, mein Gott, der Unaussprechbare,
/ Welches Geschopf hat dich je gesagt?“ Keine menschliche Rede reicht
hin, ihn zu benennen. ,Die schonsten Engel fallen ins Schweigen, um
dich anzubeten.“!!?

Der Verfasser der ,eucharistischen Konzerte“, der dichtend Theologie
betreibt — ,die Prosaabhandlung ist nicht die einzig mégliche Form des
Theologisierens“!"® —, denkt natiirlich nicht an den Gebrauch dieser sei-
ner Erzeugnisse im Gottesdienst der Kirche. Er betrachtet sie als Medita-
tionsanstoffe am Abend, als Hilfen zur Nachbereitung der Messe des
Tages; deshalb die Empfehlung des Autors, ,das Buch nicht in einem Zug

zu lesen®.!1#

b) Fiinf kleine Fastenliturgien

Die ,,Cing petites liturgies de caréme*,'!* den Mefitexten der Sonntage
der dsterlichen Bufizeit nachgebildet, zielen auf die innere Aneignung der
liturgischen Botschaft ab: intimatio verbi. Abgesehen von einzelnen
Erginzungen, weisen die Formulare dieselben Elemente wie die Eucha-
ristiefeier auf:

. Zusammenkommen (ralliement)

. Gedicht (zwei- oder mehrstimmig)
. Aufruf zur Umkehr

. Gebet

!9 Ebd. 102~103: ,Ecoute, Seigneur, notre angoisse . . . Esprit de Dieu qui seul es bon, que
Pceuvre de ton jour se fasse au milieu des vagues d’angoisse!*

11 Ebd. 128;

12 Ebd. 136; 139.

' Ebd. 9. Zum Verhiltnis von Theologie und Poesie siche J. Gauthier, La théopoésie
(Anm. 7).

U4 Ebd. 10

115 SP III, 415—451: Cinquitme livre.



. Lesungen, Evangelium (Versuchung Jesu, Verklirung Christi, die
Samariterin, der Blindgeborene, die Auferweckung des Lazarus)
. Antwort auf das Evangelium (Gedicht, zwei- oder mehrstimmig)
. Fiirbitten
. Gabengebet
. Hochgebet
. Gedicht nach der Kommunion
. Gebet nach der Kommunion
. Sendung
Der ,Introitus® (ralliement) lautet an allen fiinf Fastensonntagen
gleich, er liegt auf der Linie des mystischen Inhalts des Dritten Spiels:
»Briider, ihr kommt, um hier Gott zu suchen; vergefit nicht, dafl Gott
euch sucht. Heute gibt er ein Zeichen, tretet niher zu ihm hin, denn er
will euch zu seinen lebendigen Zeichen machen.“!' Das Eingangsgedicht
tordert auf zur Einkehr ins eigene Herz: ,Der Herr geht uns einwirts
voraus; unsere Zukunft liegt innen® (1. Fastensonntag). Er ist die aufge-
hende Sonne, er verscheucht die Nacht und befreit (2. Fastensonntag).
Gott, der Herr, hat uns unter das Zeichen des lebendigen Wassers gestellt
— kehren wir also zur Taufe zuriick (3. Fastensonntag). Der Herr ist
gekommen, ,die Finsternis des Menschen zu erhellen . . ., der &sterliche
Tag bricht im Herzen an“ (4. Fastensonntag). ,Sucht Gott im Herzen
eurer Herzen, als ob er in seinen Freunden aufatmen wollte“ (5. Fasten-
sonntag).'"” In der Reaktion auf das Evangelium (poéme) geht es dem
Dichter darum, dafl die Horer sich betroffen fiihlen: ,Was behaltet ihr
von dieser Stimme, die erklingt?* ,Wie heifit seine Frohbotschaft fiir
mich?“ Sein Licht (das Wort) geht auf und geleitet uns, ,es formt unseren
Bick“. ,Rufe mich immer wieder ins Dasein zuriick!“!"® In der Entlas-
sungsformel variiert nur das Mittelstiick:
»Briider, kehrt jetzt an euren Platz in der Welt zuriick.
Thr trigt die Eucharistie Christi in euch;
wie er euch daran teilnehmen lief,
so vergef3t nicht, eurerseits mit
anderen die empfangenen Gaben zu teilen.
Kommt bald wieder hierher, um im Herrn Gemeinschaft
zu pflegen mit Gott und den Menschen!“!"?
Die finf Hochgebete, die den Atem orientalischer Anaphoren haben,
kreisen um das Mysterium Jesu Christi: Es gilt, ihn zu suchen und zu

116 Bhd. 417,

"7 Ebd. 417; 424; 431-432; 438—439; 445

"% Ebd. 418—419; 425; 432—433; 439—440; 446,
119 Ebd. 423; 430; 437; 444; 451.
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ergriinden, die verschiedenen Ziige seines Antlitzes, welches ebensoviele
menschliche Ziige widerspiegelt, in den Blick zu bekommen. Durch die
»quéte du Christ* stimmen die Hochgebete letztlich mit dem Zweck der
ganzen poetischen Summe iiberein, in die sie sich organisch einfiigen.
Einerseits behauptet die Symbolik Tag—Nacht, Dunkelheit-Helle einen
wichtigen Platz: die Finsternis sehnt sich nach der Morgenréte, sie harrt
dem osterlichen Licht entgegen. Andererseits herrscht auch in diesen gro-
Ren Formularen das Vokabular aus dem Bereich der Flora vor (Patrice de
la Tour du Pin hat sich 6fters als ,,Girtner der Worte“ bezeichnet). Die
Vorstellungen und Begriffe aus der Welt der Pflanzen (Erde, Saat, Baum,
Frucht) fungieren als Triger geistiger Wirklichkeiten, die dem Dichter
teuer sind: Geburt, Kindheit, Wachstum, Vertrauen, Hoffnung, Dank-
barkeit und vor allem Bund (alliance). Der Ausdruck ,Bund® kehrt tat-
sichlich in den Hochgebeten am hiufigsten wieder: ein Schlisselwort zu
ihrem Verstindnis. Patrice de la Tour du Pin verwirklicht seine Gottesbe-
ziehung — was iibrigens ganz auf der Linie der Bibel liegt —im Lichte des
Bundes, aus dem Wissen um das, was Christus fir ihn ist und getan
hat.’?® Auf diese Gnade antwortet er mit Erkenntlichkeit, Danksagung,
Eucharistie. Darin erlebt er seine Wiedergeburt (renaissance) — ein Wort,
das ihn entziickt. ,Uns hast du (Vater)“, heifit es im ,Meereskonzert®,
»die Freiheit gewihrt, neu geboren zu werden und aufzuleben, auf immer
Eucharistie zu sein.“'?' In den eucharistischen Hochgebeten stellt das (oft
auftretende) Bild des Wassers'?? die Taufe dar; ebenso gilt das fiir das
Rote Meer, Ort der Befreiung, das offene Herz Christi, Born des Lebens,
das eucharistische Blut, das die Zellen des Leibes Christi, der Kirche,
befeuchtet. Das Thema des Wassers, ambivalent wie so viele andere unse-
res Dichters, meint freilich auch die triiben Fluten menschlicher Rede,
den Tod, die Angst, die Bodenlosigkeit. Jesus aber ,hat den Abgrund ver-
tauscht mit der Taufe®, die uns rettet.!?

Mit einem Blick auf die ,Ostervigil, mit der sowohl die poetische
Summe wie das Leben Patrice de la Tour du Pins endet, wollen wir unsere
Darlegungen beschlieflen.!?* Es war ihm nicht mehr vergonnt, die Messe
des Ostertages zu schreiben und die dem Fest gebiihrenden ,gewaltigen
Hymnen zu singen“. Sein Werk hort auf mit der Osternachtfeier — es wal-
tet das Nokturne, das Hell-offene steht noch aus.

120 T, Gauthier, a. 2. O. (Anm. 35) 111—115.

121 Patrice de la Tour du Pin, Concert eucharistique 99.

12 Die Poesie ist fiir ihn das ,fliissige (liquide) Element der Sprache®.
1225SPoN 7335,

124 SP 11, 453—467: Sixieme livre: Veillée pascale.



Die Vigil gliedert sich, gemif der offiziellen Liturgie, in vier Teile:

L.

LE

08

Iy

LITURGIE DES WORTES
Lesung: Erschaffung der Welt
Psalm I: »Denn der Erste und der Letzte Tag sind gleich,

der Lauf der Dinge fihrt nicht ins Nichts.*
Hymnus: Am Rand unserer Zeit

»Ach, dieser verlorene Garten,

Wird er uns wiedergegeben?

Welche Wohltat zu glauben . . .“
Psalm I1: »Als Gott von der Erde nahm und daraus den

Menschen schuf,
bestellte er in seinem Herzen einen kiinftigen
Garten.“
Lesung: Exodus
Psalm III: ,Der Leib stohnt in dieser Welt
der Leib der Welt gibt es auf, zu hoffen.“
Hymnus: Mein Beruf: dir ein Hymnus!
Psalm IV: »Denn es gibt eine Stunde zum Stammeln: Gott
liebt mich!
und eine andere zum Schreien: Gott, mein Gott,
liebe mich!“

Lesung: Ezechiel
Psalm V: »S0lange der Tod tiber mir hingt,

bricht mein Lobpreis mittendrin ab.“
Hymnus: Als wir von Gott triumend dahingingen . . .

LITURGIE DES LICHTES

Johannesprolog

Gebet

Evangelium von der Auferstehung Jesu Christi

Exultet: »Jubelt auf, ihr Engel, im Herzen des Menschen,
jubelt auf im Herzen der Schopfung!“

LITURGIE DER TAUFE
Einleitung
Allerheiligenlitanei
Wasserweihe

Bekenntnis des Taufglaubens

LITURGIE DER EUCHARISTIE
Kommunion-Antiphon

Hymnus nach der Kommunion
Gebet nach der Kommunion
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Die Paschavigil bildet somit den Ausklang des Spiels des Menschen vor
Gott. Patrice de la Tour du Pin hat im osterlichen Christus das Ziel
erreicht, nach dem er stets auslangte: den Gott der Freude. Dieser schlug
eine Bresche in den Tod. Die aus der Unterwelt aufsteigende Nacht sam-
melte er in sich, um ein neues Zeitalter zu erdffnen. Voll Staunen stellt der
Dichter am Ende der Summe die Frage: ,,Welches Geheimnis wohnt in
uns? / Welches Mysterium bewohnt uns?“'? Es bleibt nur der Wunsch,
sein Werk, von einzigartigem Reichtum und beriickender Schonheit, das
aus der Eucharistie lebt und zu ihr hinfithrt, mége fiir viele zu einer Her-
berge werden, wo Geist und Herz zur Labsal der Theopoesie finden.
»Welches Bild von mir Sie sich bei der Lektiire auch immer gemacht
haben, vergessen Sie es schnell und behalten Sie nur die eine Erinnerung
an mich, die eines Menschen von heute, der versucht, sich auf den voll-
endeten eucharistischen Menschen hinzubewegen.“12¢

125 SP III, 466: Hymnus nach der Kommunion der Osternachtfeier, verwendet im Toten-
offizium, La Liturgie des heures I, 1697.
126 SP III, 286: Lettre a des clients 2 propos de renaissance.



Lektionar und Bild in der Kirche
Prof. DDr. Ekkart Sauser

Vielfach werden Lektionar und Bild in der Kirche einfach , gebraucht.
Das heifdt, sie sind ,dazu da“, damit aus thm wihrend der Feier der heili-
gen Eucharistie das Wort Gottes verkiindet wird bzw. die Wande und
Altire irgendwie einen Schmuck erhalten und eben ,,schén“ erscheinen.
In Wirklichkeit sind Lektionar und Bild viel mebr als blofle ,Gebrauchs-
gegenstinde“ oder ,,Mittel zum Zweck“. Sie sind ,,Groflen”, die weit iiber
jeglichen ,dinghaften” Charakter binausweisen, sie sind siberbaupt keine
mebr oder weniger ,schénen Dinge“ oder blofSe Biicher, aus denen ,man*
vorlesen kann. Der Name ,,Gréflen”, den ich eben fiir Lektionar und Bild
gewahlt habe, lifSt deutlich werden oder zumindest erabnen, dafl hier
eine ,Kraft“ vorbanden ist, die ,wirkt. Zugleich weisen Lektionar und
Bild auf diese Kraft hin, die in ihnen ,wirkt, sie werden zu Sinnbildern,
zu Symbolen einer Ausstrahlung, die dem Leben aus dem Glauben in der
Gemeinde dient, dienen soll.

Die Ostkirche lebt ganz stark von dieser Sicht, fiir sie ist in besonderer
Weise das Evangelienbuch Sinnbild und zugleich Ort der Gegenwart
Christi und der Heilsereignisse aus seinem Leben, wihrend die Bilder, die
Ikonen, Stitte und ,Medium®, ,,Fenster® und ,,Pforte“ sind, an der der
Glaubige und durch die er in lebendigste, geheimnisvolle Verbindung tre-
ten kann mit der Welt der gottlichen Herrlichkeit. Aus dieser wesensge-
maflen Schau und Wertung der Ostkirche sollten wir Westchristen ,,ler-
nen®, das heifit, Lektionar, Evangelienbuch und Bild mufiten fur uns —
Priester wie Laien — noch viel mehr, eindeutiger und bewufiter zu Wirk-
lichkeiten werden, aus denen heraus Gott zu uns spricht, durch deren
»9chau“ wir hineingenommen, aufgenommen werden in die Welt von
Erlésung und Heil.

Also die wichtige ,Feststellung® und zugleich , Einstellung“: Bucher
der Verkiindigung des Wortes Gottes und Bilder an Winden und Alta-
ren, vorab Bild und Gestalt des Gekreuzigten, sind ,,Gefifle“ von Gegen-
wart, geheimnisvoller Vergegenwirtigung von Heil aus Jesus Christus.
Indem wir thnen ,begegnen®, ,begegnen wir auf eine ganz besondere
Weise unserer Erlosung und werden ihrer ,teilhaftig®.

Diese ,Einsicht“ und , Einstellung® — nicht blof , Feststellung® — sollte
»eingetibt” werden —wiederum: Bei Priestern wie bei Laien — und unter
ihnen vorab bei denen, die in der Kirche ihre besonderen Dienste tagaus
tagein verrichten, das sind Kiister, Mefldiener, Lektoren an erster Stelle.
Diese ,Eintibung® geschieht in der Tat auf sehr nachhaltige und ebenso
ungemein natiirliche Weise dann, wenn glaubende Menschen aus der
Gemeinde sich lebendig und mit Einsicht darum bemthen, daff dem Lek-
tionar und dem Bild die vielfiltige Moglichkeit ,geboten® wird, ihre
Sinnbildhaftigkeit ganz und gar ,,vor Augen zu fithren®, eine Sinnbildhaf-
tigkeit, die, ist sie einmal von den Menschen in Wahrheit erfaflt, eine
anhaltende und tiefe Wirkung auszuiiben imstande ist. Natiirlich liegt es
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hier zuallererst beim Priester selbst, sich in diese Sinnbildhaftigkeit sehr
aufmerksam Tag fiir Tag ,hineinzuleben®. Ja, ,hineinzuleben® bedeutet
wesentlich mehr als nur ,hineinzudenken®. ,Hineinzuleben® schliefit
namlich das kontinuierliche Bestreben mit ein, dem Lektionar und dem
Bild, wie bereits angedeutet, die Moglichkeit zu bieten, zu den glauben-
den Menschen zu ,sprechen®.

Nun stellt sich die Frage, wie denn Lektionar und Bild zu ,sprechen®
beginnen konnen, hinzuweisen vermigen auf das, was sie nun wirklich
auch ,sind”,

Fiir das Lektionar ist hier von entscheidender Bedentung das Liegen auf
dem Ambo, wobei ,Liegen® und ,Liegen* wiederum zweierlei sein kon-
nen. Das Lektionar kann ,einfach so dort liegen* oder aber man merkt es
ihm an, daf$ es auf diesem Ambo gleichsam inthronisiert wurde. Wenn

ich den Ausdruck ,Inthronisieren® gebrauche, dann méchte ich damit
zum Ausdruck bringen, dafl die Menschen, die dieses Buch mit dem
Worte Gottes hingelegt haben, wohl empfanden, dafl es das heilige Buch
schlechthin ist, daf} dieses Buch nicht wie ein anderes ist, aus dem ,,man
vorliest, sondern eine lebendige Grofle darstellt, ein Gefall verkorpert,
in dem sich ,Wasser® fiir das ewige Leben findet. Menschen aber, die das
Lektionar auf diese Weise werten und also inthronisieren, die kénnen
kaum hergehen und nach Beendigung des Gottesdienstes wieder ,,mit
allem abfahren®, das heiflt, das heilige Buch einfach ,,wegraumen®, ,ver-
riumen® oder gar ,verstauen®. Da dieses Buch auch auflerhalb der eigent-
lichen Liturgie Symbol und Gefif fiir das heilende und vers6hnende
Wort Gottes bleibt, ist es geradezu widersinnig, es aus diesem Bereich des
heiligen Geschehens wieder herauszunehmen und es in einem Kasten zu
verwahren, bis es wieder ,gebraucht® wird, denn ,Ordnung mufl sein“ .
— Nein, weil das Lektionar bleibendes Symbol und bleibendes Gefaf$ des
Wortes Gottes ist, deshalb soll es immer im heiligen Raum, mitten in der
Gemeinde weilen, inthronisiert auf dem Ambo oder auch liegend auf dem
Altar. Dabei ist fiir die volle Symboltrichtigkeit noch von Bedeutung, dafs
das Buch offen daliegt. Denn: Im Gedffnetsein wird deutlich zum Aus-
druck gebracht, daf} Gott in seinem Worte nicht nur spricht, wenn daraus
bei der Liturgie verkiindet wird. Sicher, dieses Gedffnetsein bei der Ver-
kiindigung ist die eindrucksvollste und zugleich die wirkmdchtigste Weise
von Symbol und mysterienbafter Realitit. Aber anch dann, den Tag und
die Nacht iiber, ist Gottes Wort ,offen”, stindig anf dem Weg zum Men-
schen, vor allem zu dem, der sich aus ganzem Herzen danach sebhnt —
»Tag und Nacht*. Hier gilt es auch zu beachten, dafl woméglich genau
die Stellen aus dem Lektionar aufgeschlagen sind, die die entsprechende
Lesung fiir den bestimmten Tag enthalten. Kommt dann der nichste Tag,
dann wird es, immer wieder von neuem, ein ehrwiirdig-schlichtes Ereig-



nis bzw. Geschehen sein, wenn eine neue Seite aufgeschlagen wird. Es
wire in diesem Zusammenhang schén, wenn dieser Vorgang des Auf-
schlagens immer schon am Morgen geschehen konnte, dann nimlich,
wenn das Gotteshaus von neuem seine Tore 6ffnet. Priester oder Kiister
oder sonst ein dafiir bestimmter Verantwortlicher aus der Gemeinde soll-
ten diesen Dienst mit Aufmerksamkeit, Bitte und Dank versehen. Bitte,
das will bedeuten: Der das Lektionar aufschlagende Glaubige mége fiir
»den Bruchteil einer Sekunde“ darum Gott bitten, daf wieder von neuem
viel Heil komme aus dem gedffneten Lektionar, besonders wihrend der

Lesung daraus. Dank: Da sei hingewiesen auf einen kurzen Dank fiir den
Schatz des Wortes Gottes, der nun wieder den Menschen in neuen, ande-
ren Worten eréffnet wird. Die eigentliche Vorbereitung auf die Verkiin-
digung durch Priester oder Lektor sollte nicht am Lektionar geiibt wer-
den, das in der Kirche ,offiziell“ liegt, d. h. inthronisiert ist. Dieses Lek-
tionar sollte wegen seiner Wiirde und der Symbolhaftigkeit, die mit ithm
verbunden wird, von diesen ﬂbungen gleichsam ,unabhingig® sein.
Dafiir gibt es andere Ausgaben, etwa die des Schottmeflbuches. Wenn
aber schlieflich ein neuer Band der Lektionare ,an der Reihe ist“, dann
mége der bisher aufgeschlagene in wiirdiger Weise an einem wiirdigen
Ort aufbewahrt werden.

Was hier an ,Kleinigkeiten Erwihnung gefunden hat, erscheint mir
nicht unbedeutend. Es ist doch vielmehr so: Nur durch die Ubung dieser
»kleinen Formen® wird es iiber die Zeit hin méglich, Eingang zu finden
in diese so tiefe und zugleich so einfache Symbolik. Wiirden tiber diese
Aussagen und Gehalte nur Gedanken und Worte ,gehegt und gepflegt®,
es kime fiir die meisten Glaubenden kein eigentlicher Zugang zu dem
zustande, wovon die Rede nun ging. Es hingt eben hier sehr wesentlich
an der ernsthaften Beachtung der wenigen ,kleinen Formen®. Nur so
haben die ,groflen Gedanken® wirklichen Bestand und echten Einflufi.

Im Hinblick auf die Bilder im Kircheninneren wire es in unserem
Anliegen von Wichtigkeit, diese an bestimmten Tagen des Kirchenjahres
wzur Geltung“ zu bringen. Wenn es sich um Bilder von Heiligen handelt,
denke ich hier an die Tage, da diese Heiligen gefeiert werden. Es gibt in
der Tat Bilder und Statuen, die das ganze Jahr iiber von den Glaubigen
verehrt werden. Es sei nur hingewiesen auf das Bild der Gottesmutter von
der Immerwihrenden Hilfe, auf den hl. Apostel Judas Thaddius, auf den
hl. Antonius von Padua. Es gibt aber in den meisten Gotteshausern auch
noch andere Bilder der Heiligen und Christi. Soweit dies irgendwie még-
lich ist, sollte auch diesen ,die Gelegenheit“ geboten werden, zu den
Gladubigen zu ,sprechen“. Von den verschiedenen hier moglichen Dien-
sten wire einer sicher besonders zu nennen: der Dienst, eine oder meh-
rere Kerzen vor einem solchen Bild zu entziinden. Brennende Kerzen vor
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Bildern und Plastiken wirken oft diesbeziiglich , Wunder*, das heifst, das
lebendige, warme Licht der Kerze lifSt das im Bilde so still , dabinschlum-
mernde® Leben der Aussage, der Trostung, des Heiles gleichsam vor dem
Beter und Betrachter ,erwachen®. Die brennende Kerze ,lockt®, im Bilde
gesprochen, die Symbol- und Segenskraft der Darstellung aus einem
gewissen ,Schattendasein® heraus. Das Bild beginnt fiir den Gliubigen zu
leben und selbst nun Licht zu spenden, es bekommt tkonenhaften Cha-
rakter, es wird zu dem, was Romano Guardini so eindrucksvoll ein ,Kult-
bild“ genannt bat. Das Bild hort dann, wenigstens fiir eine kurze Zeit,
auf, nur Dekoration oder Kunstwerk zu sein. Es verwandelt sich unter
dem Schein der Kerze zu einem Ort, da Glaube entstebt, wdichst, vertieft
wird. Es sollte moglichst nicht gescheben, daf8 es Bilder in einer Kirche
gibt, vor denen nie eine Kerze brennt. Diese Bilder wdren ein immer ver-
borgener Schatz, der um die herrliche ,Stunde“ wgebracht® wird, dem
Glauben der Menschen zu dienen. Solche Bilder scheinen wie ins Exil, in
die Verbannung geschickt zu sein. Sie aus diesem traurigen Zustand zu
,befreien®, gehort auch zu den Aufgaben all der Menschen, die daran
glauben, daf} das Heil durch viele Grofen an den Menschen , vermittelt*
wird. Zu diesen Grofen sind auf Grund einer sehr alten Tradition der
Kirche auch die Bilder zu zihlen. Auch sie vermogen in einem gewissen
Sinne ,heilsnotwendig® zu sein, das heifit: Auch sie konnen manche Not
wenden und dem Heile dienen. Besonders der Priester und der Kiister
sind eingeladen, auch in diese, oft so vergessene Richtung zu denken, zu
schauen, aufmerksam-treu zu handeln.

Zusammen mit den diensttuenden Personen, den gottesdienstlichen Hand-
lungen, Orten und Dingen machen auch die Blicher, aus denen das Wort Got-
tes gelesen wird, den Hérern die Gegenwart Gottes bewuBt, der zu seinem
Volk spricht. Deshalb soll man fir eine wirklich wilrdige, passende und schone
Ausstattung der Biicher sorgen, sind sie doch im Gottesdienst Zeichen und
Symbole der uberirdischen Dinge.

Die Wiirde des Wortes Gottes verlangt, daB die fir den Gottesdienst
bestimmten Lektionare nicht durch pastorale Handreichungen ersetzt werden,
wie z. B. durch Zettel und Drucksachen, die den Gléubigen zur Vorbereitung
und zur persénlichen Betrachtung der Lesungen dienen.

Pastorale Einfilhrung ins MeBlektionar, 35.37.




Alteste Eucharistiegebete
DDr. Klaus Gamber (f 2. Juni 1989)

10. Ein Eucharistiegebet aus der altirischen Liturgie

Die alteste irische Liturgie ist uns nur in Handschriften-Fragmenten
bruchstiickhaft erhalten, auflerdem in spiteren Zeugnissen, die aber
bereits deutlich den Einfluf} der jlingeren rémischen Liturgie zeigen; sie
erweist sich in keiner Weise einheitlich.!

Wir finden hier Liturgiebiicher, die auf eine sehr frithe Beeinflussung
durch die stadtromische Liturgie des 5./6. Jahrhunderts hindeuten.? Dazu
gehort neben kleinen Fragmenten in St. Gallen vor allem das Stowe-Mis-
sale aus der Zeit um 800;> daneben solche, die dem altgallikanischen Ritus
zuzurechnen sind und auf die Missionierung der griinen Insel von Gallien
aus zuriickgehen. Hier ist der Hauptvertreter das Palimpsest-Sakramen-
tar in Miinchen aus dem Ende des 7. Jahrhunderts.*

Zum altgallikanischen Typus gehort ein Doppelblatt aus dem Kloster
auf der Reichenau, das aus einem irischen Meflbuch des 8. Jahrhunderts
stammt.’ Das eine Blatt enthilt Teile eines altertiimlichen Eucharistiege-
betes, das andere gehort zu einem Formular fiir einen verstorbenen Prie-
ster. Ersteres gehort vermutlich zu einer ,Missa communis®, auch ,Missa
canonica“ genannt; es beginnt in der Uberleitung zum ,Sanctus®, dem
hier, wie auch in einigen anderen Texten der irischen Liturgie,® kein
»Benedictus“ folgt. Dies kdnnte auf ein hohes Alter unseres Eucharistie-
gebetes hinweisen, da das ,Benedictus fiir Gallien erstmals von Caesa-
rius von Arles (gest. 540) bezeugt ist.”

Wir bringen nun den Text unseres Fragments, wobei die Schreibfehler
stillschweigend verbessert werden:

.. . angeli bymnum debitum sine cessatione proclamant dicentes: Sanc-
tus sanctus sanctus dominus deus Sabaoth. Pleni sunt (caeli et terra gloria
tua).

! Vgl. F. E. Warren, The Liturgy and Ritual of the Celtic Church (1881), 2. erweiterte Aufl.
von J. Stevenson (New Hampshire 1887); K. Gamber, Irische Liturgiebiicher und ihre Ver-
breitung auf dem Kontinent, in: H. Léwe (Hg.), Die Iren und Europa im friiheren Mittel-
alter (Stuttgart 1982) 536-548.

? Vgl. K. Gamber, Die irischen Meflibelli als Zeugnis fiir die frithe rémische Liturgie, in:
Rém. Quartalschr. 62 (1967) 214-221.

* Vgl. K. Gamber, Codices liturgici latini antiquiores (Freiburg/Schweiz 1968) Nr. 101.

* Herausgegeben von A. Dold und L. Eizenhofer, Das irische Palimpsestsakramentar im
Clm 14429 (= Texte und Arbeiten 53/54, Beuron 1964).

> Fragmentum Augiense 18; herausgegeben von H. Bannister, Some recently discovered
Fragments of Irish Sacramentaries, in: Journal of Theol. Studies 5 (1904) 50, 61-66.

® Vgl. z. B. das irische Fragment von Piacenza (Gamber, Codices Nr. 125); herausgegeben
von Bannister (Fufinote 5) 69.

7 Ceasarius, Sermo 73,3 (PL 39, 2277).
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Domine deus noster, nos quoque hodiernam diem in honorem tui nomi-
nis et in commemorationem beatissimorum martyrum cum ceteris sanctis
annua festivitate percolimus: altaribus tuae pietatis adsistimus; tibi enim,
domine, laundes et gratias referimus, in nomine et honore sanctissimi filii
tui dei ac domini nostri Iesu Christi.

Ipse enim qui pridie quam pro nostra omnium salute pateretur accepit
panem (in suis sanctis manibus, respexit in caelum ad te deum patrem
omnipotentem, gratias agens benedixit ac fregit tradiditque apostolis suis
dicens: Accipite edite de hoc omnes, hoc est enim corpus meum, guod con-
fringetur pro saeculi vita.

Similiter postquam cenatum est calicem manibus accipiens, respexit in
caelum ad te deum patrem omnipotentem, gratias agens benedixit et tra-
didit apostolis suis dicens: Accipite bibite ex hoc omnes, hic est enim calix
sancti sanguinis met, novi et aeterni testamenti, qui pro multis ac pro vobis
effunditur in remissionem peccatorum.

Addens ad suum dictum dicens eis: Quotienscumque de hoc pane edea-
tis et ex hoc calice bibitis, ad memoriam meam faciatis: passionem meam
omnibus indicens, adventum meum sperabitus donec iterum adveniam.)®

Oremus domini misericordiam pro animabus omnium episcoporum
nostrorum et presbyterorum nostrorum et diaconorum nostrorum et
CATOTUM NOSEYOYUM. €t CATAYUM NOSLTarum et puerorum nostrorum et puel-
larum nostrarum et poenitentium nostrorum et in communi statu
seniorum et ministyorum omnium.

Pro integritate virginum et continentia viduarum. Pro aeris temp(erie et
fructunm fecunditate — Liicke von 3 Zeilen)’. Pro incolumitate (regum et
pace popu)lorum ac red(itu captivorum). Pro votis adstan(tium, pro
memoria mar)tyrum. Pro re(missione peccatorum) nostrorum (et actuum
emendatione). Et pro requie de(functorum et prosperitate) itineris nostri.
Et (pro domino episcopo et omnibus) episcopis e(t presbyteris et omni eccle-
st)astico ordi(ne. Pro imperio romano) et omnibus regib(us christianis. Pro
fratribus in via) directis. Et pro (fratibus quos de cali)ginosis huius (mundi
tenebris dominus ar)cessire dig(natus est, ut eos in aeterna lu)ce et quiete
di(vina pietas suscipiat). Pro fratribus qui va(riis dolorum) generibus, ut
(eos divina pietas cur)are dignet(ur).

(In commemorationem Petri) et Pauli, Ioh(annis . . .) Item Abel (. . .)
Item (. ..) patriar(charum . .. Eliae, Eli)saei et ceter(orum . ..) David,
Salomon (. . . Mach)abaeorum (. . .) omnibus (defunctis episco)pis et o(rdi-
nibus ecclesi)asticis et (pro omnibus fide)libus (. . .)

8 Erginzt nach dem Einsetzungsbericht im Miinchner Palimpsest-Sakramentar; vgl. Dold-
Eizendorfer (Fufinote 4) 15-18.
? Von hier ab sind im Fragment die Zeilen jeweils zur Hilfte weggeschmitten.



.. . es verkiinden die Engel ohne Unterlafi den dir gebiibrenden Lobgre-
sang: Heilig, heilig, heilig, Herr, Gott Sabaoth. Voll sind (Himmel vind
Erde deiner Herrlichkeit).

Herr unser Gott, auch wir feiern den heutigen Tag zu Ebren deines bei-
ligen Namens und zum Gedichtnis an die seligen Mirtyrer und der iibri-
gen Heiligen in der jibrlichen Festfeier. Wir stehen vor dem Altar deiner
Barmberzigkeit. Dir namlich bringen wir, o Herr, Lob und Dank dar im
Namen und zur Ebre deines beiligen Sobnes, unseres Gottes und Herrn
Jesus Christus.

Er namlich nabm am Tage, bevor er fiir unser aller Heil gelitten hat,
Brot (in seine beiligen Hinde, blickte auf zum Himmel zu dir, scinem all-
mdchtigen Vater, sagte Dank, segnete, brach und gab es seinen Aposteln
mit den Worten: Nebmet, esset alle davon, dies ist ndmlich mein Leib, der
gebrochen wird fiir das Leben der Welt.

In dbnlicher Weise nabm er nach dem Mahl den Kelch in seine Hinde,
blickte aunf zu dir, seinem allmaichtigen Vater, sagte Dank, segnete und
gab ibn seinen Aposteln, indem er sprach: Nebmet, trinket alle daraus,
dies ist namlich der Kelch meines heiligen Blutes, des neuen ewigen Bun-
des, fiir viele und fiir ench ausgegossen zur Vergebung der Siinden.

Er fiigte seinen Worten hinzu: Sooft ihr von diesem Brot efSt und aus
dem Kelch trinkt, solltet ihr dies zu meinem Gedichtnis tun, indem ihr
mein Leiden allen anzeigt und meine Ankunft erwartet, bis ich wieder zu
euch kommen werde.)

LafSt uns die Barmberzigkeit des Herrn bitten fiir die Seelen all unserer
Bischife, unserer Priester und unserer Diakone, unserer Verwandten,
unserer Knechte und Maigde, unserer Ponitenten und den Stand der Alten
und aller Diener.

Fiir die Unversehrtheit der Jungfrauen und die Enthaltsamkeit der
Witwen. Um gute Witterung und den Ertrag der Friichte der Evde (. . .)
Fiir das Woblbefinden der Konige und den Frieden der Vilker und die
Riickkehr der Gefangenen. Fiir die Anliegen der Umstebenden. Fiir das
Gedichtnis der Mértyrer. Fiir die Vergebung unserer Stinden und die Bes-
serung unserer Taten. Und fiir die Seelenrube der Verstorbenen und den
guten Verlauf unserer Reise.

Und fiir den Herrn Bischof und alle Bischofe und Priester und fiir den
ganzen kirchlichen Stand. Fiir das romische Reich und alle christlichen
Konige. Fiir die Briider auf Reisen. Und fiir die Briider, die der Herr aus
dem Dunkel und Nebel dieser Welt abzurufen sich gewiirdigt hat, damit
die gottliche Gnade sie in das ewige Licht und die ewige Rube aufnebme.
Fiir die Briider, die mannigfach seufzen ob ihrer Schmerzen, damit sie die
gottliche Gnade heilen moge.

Zum Gedenken an Petrus und Paulus, Jobannes (...) Ebenso an
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Abel (. . .), ebenso an die Patriarchen (.. und Propheten Elias), Elisius
und die #brigen Propheten, an David, Salomon (...) die Makka-
bier (. . .) fitr alle verstorbenen Bischofe und alle kirchlichen Stinde und
fiir alle Glaubigen . . .

Zu den einzelnen Abschnitten dieses irischen Eucharistiegebets ist fol-
gendes zu bemerken:

Das ,Postsanctus® zeigt einen Text, der sich sonst in abendlindischen
Liturgiebiichern nicht mehbr findet. Er weist alle Anzeichen eines hoben
Alters auf und hat eine gewisse Abnlichkeit mit der Anaphora der
Chrysostomus-Liturgie,wo es heifst: ,Wir danken dir fiir diesen Opfer-
dienst, den aus unseren Hianden anzunebmen du dich wiirdigst.“

In diesem Gebet wird ausgesagt, dafS nicht nur die Engel im Himmel,
sondern auch die Glaubigen auf Erden, die vor dem Altar steben, den
Namen Gottes verebren und dabei der Heiligen gedenken. Die Formel
leitet iiber zum (stets gleichbleibenden) Einsetzungsbericht, im gallikani-
schen Liturgiebereich ,,Mysterium® oder ,Secreta® genannt'’, der jedoch
nur den Anfangsworten nach mitgeteilt wird. Der Text lifSt sich nach dem
eingangs erwihnten Miinchener Palimpsest-Sakramentar in etwa ergin-
zen. Der Einsetzungsbericht schliefSt mit einem unter Verwendung der
Paulus-Stelle 1 Kor 11,26 erweiterten Wiederholungsauftrag — ein Ersatz
fiir die in den gallikanischen Eucharistiegebeten meist fehlende Anamnese
(Geddchtnis des Todes und der Auferstebhung des Herrn).

Die unmittelbar danach stehende ,Post secreta“~-Formel enthilt das fiir
einen Teil der gallikanischen Eucharistiegebete typische Interzessionsge-
bet, in dem fiir alle Stinde der Kirche, fiir die zentralen Anliegen gebetet
wird, verbunden mit dem Geddchtnis der Heiligen und der Fiirbitte fiir
die Verstorbenen.

Eine dhnliche Formel, die leider nicht mehr vollstindig zu entziffern ist,
begegnet uns im Miinchener Palimpsest-Sakramentar im Formular fiir
Weibnachten (Formel 16) und in dem fiir Epiphanie (Formel 50), sowie in
einer der Mone-Messen (Formel 298) und in etwas anderer Form im Mis-
sale Gothicum (Formel 272).1

Dem Wortlaut nach am néchsten kommt unserem Text aber die Fas-
sung im Strowe-Missale,”” weshalb sich die meisten in der Handschrift
feblenden Stellen erginzen lieflen. Doch ist diese hier in den romischen
Canon eingefiigt, und zwar vor dem ,,Communicantes*.

Die geringe Ordnung der Fiirbitten lafit darauf schliefSen, daf$ im Laufe
der Zeit Einfiigungen bzw. Umstellungen stattgefunden haben. Die
urspriingliche Ordnung diirfte gewesen sein: zuerst die Bitten fiir die

1% Vel. K. Gamber, Secreta, in: Ephem. lit. 83 (1969) 485487,
' Nach den bekannten Editionen von Mohlberg-Eizenhofer-Siffrin.
2 Herausgegeben von G. F. Warner, The Stowe Missal, Bd. II (London 1915) 11.



Lebenden (interessant ist, daf8 hier fiir deren Seelen gebetet wird, was
sonst nur bei Verstorbenen der Fall ist), dann fiir besondere Anliegen. An
letzter Stelle stebt das Geddchtnis der Heiligen (von Abel angefangen)
und die Fiirbitte fiir die Verstorbenen.

Diese Ordnung entspricht in etwa der der postkonsekratorischen Fiir-
bitten in den orientalischen Anaphoren (in der Markus-Liturgie haben
diese hingegen thren Platz vor dem Einsetzungsbericht) und den Partien
vor bzw. nach dem ,,Qui pridie” des romischen MefSkanons.

Das eucharistische Hochgebet

Im eucharistischen Hochgebet, dem Gebet der Danksagung und Heiligung, erreicht die
ganze Feier ihre Mitte und ihren Héhepunkt. Der Priester 14dt die Gemeinde ein, in Gebet
und Danksagung die Herzen zum Herrn zu erheben; so nimmt er alle Versammelten in
jenes Gebet hinein, das er im Namen aller durch Jesus Christus an Gott den Vater richtet.
Sinn dieses Gebetes ist es, die ganze Gemeinde der Glaubigen im Lobpreis der Machter-
weise Gottes und in der Darbringung des Opfers mit Christus zu vereinen.

Als wichtige Elemente des eucharistischen Hochgebetes gelten:

— Danksagung: Sie findet in der Prafation ihre stéarkste Ausprigung.

— Sanctus-Ruf: Die gesamte Gemeinde vereint sich mit den himmlischen Machten und
singt oder spricht das Sanctus.

— Epiklese: In besonderen Gebeten erbittet die Kirche Gottes Kraft, damit die von den
Menschen bereiteten Gaben geheiligt, das heiBt zum Leib und Blut Christi werden.

— Einsetzungsbericht (Konsekration): Durch Christi Wort und Tun wird das Opfer vollzo-
gen, das der Herr beim Letzten Abendmahl eingesetzt hat.

— Anamnese: Die Kirche erfiillt den Auftrag, den sie von Christus dem Herrn durch die
Apostel erhalten hat, und begeht sein Gedéchtnis.

— Darbringungsgebet: In diesem Gedéchtnis bringt die Kirche, vor allem als hier und jetzt
zur Feier versammelte Gemeinde, im Heiligen Geist die makellose Opfergabe dem
Vater dar.

— Interzessionen: Sie bringen zum Ausdruck, daB die Eucharistie in Gemeinschaft mit
der ganzen Kirche, der himmlischen wie der irdischen, gefeiert wird.

— SchluBdoxologie: Sie bringt die preisende Verherrlichung Gottes zum Ausdruck und
wird durch die Akklamation der Gemeinde bekréftigt und abgeschlossen.

Vgl. Aligemeine Einfiihrung ins MeBbuch, 54 f.
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Vom Guten zum noch Besseren

Was im Hinblick auf eine kiinftige revidierte Ausgabe der liturgischen
Biicher zu beachten wire (III).

Dr. Frangois Reckinger

Als Nachtrag zur ersten Folge des Vorliegenden sei vorab angemerkt,
daf die hinsichtlich einer Antiphon bereits monierte Aussage, Maria habe
,der Schlange den Kopf zertreten®, sich auch im Hymnus ,In plausu®
vom 8. Dezember in der ,Liturgia Horarum® I, 940 findet.

5. Liturgie nur filr Minner?

Infolge der im Zuge der Liturgiereform durchgefiihrten ,,Familienzu-
sammenfihrung® wird der bl Joachim, der friher sein Fest am 16.
August hatte, sinnvollerweise zusammen mit seiner Frau, der bl. Anna,
am 26. Juli gefeiert. Weniger sinnvoll ist es dagegen, daf} fir jene Ele-
mente, fiir die an dem Tag keine Eigentexte angeboten werden, schlicht
auf das ,,Commune fiir heilige Manner® verwiesen wird (II1I, 838). Gewif}
sind die meisten der Texte desselben auch im Hinblick auf einen Mann
und eine Frau vollziehbar oder konnen es leicht werden, indem man etwa
an einigen Stellen Pronomen und Verb von der Einzahl in die Mehrzahl
setzt. Dennoch macht eine solche Bestimmung optisch einen schlechten
Eindruck. Viel angemessener wire es auf jeden Fall, aus dem Commune
fiir Minner und dem fiir Frauen die passendsten Elemente auszuwihlen
und zu einem vollstindigen Eigenformular zusammenzustellen. Gilt dies
grundsatzlich schon fur die ,Liturgia Horarum®, dann um so mehr fir
das deutsche Stundenbuch. Denn wihrend jene wenigstens noch zwei
Eigenhymnen anbietet, in denen die Akzente ungefihr gleichmiflig auf
Joachim und Anna verteilt sind, 1a8t letzteres uns, sofern wir nicht den
Hymnus vom Wochentag wihlen, ausschliefllich vom ,,getreuen Knecht“
und ,Bekenner® Joachim reden und singen.

Seit es Frauen unter den Kirchenlebrern gibt, mifite deren Commune
,Kirchenlehrer(innen)“ heiflen und in seinen Texten entsprechend adap-
tiert werden. Im Respensorium der 2. Vesper etwa miifite es heiflen: ,,Der
Herr tat ihm (ihr) den Mund auf . . .; und in der Magnificant-Antiphon:
»O Lehrer (Lehrerin) des Glaubens . . .“

Auch im Titel des Martyrer-Commune sollte deutlich gemacht wer-
den, dafl dieses sich auch auf Mirtyrinnen bezieht. Und wo die Oratio-
nen entsprechend dem Geschlecht angeboten werden, sollte dieses nicht
nur bei den Frauen, sondern auch bei den Minnern angegeben werden,
damit nicht linger der Eindruck entstehen kann, als stellten die Minner
den Normalfall dar, wihrend Frauen als Ausnahme extra erwihnt werden
miiflten.



Zudem: Da nur bei Mirtyrinnen das Faktum des Lebens im Zolibat um
des Himmelreiches willen zusatzlich zum Martyrium erwihnt wird, wire
es richtig, die auf diese Weise besonders hervorgehobene Gruppe der
»Jungfrauen an den Anfang zu stellen. Sinnvollerweise — aufgrund spon-
taner Assoziation — wiirden dann die Frauen folgen, danach die Manner.
Im iibrigen sollten Manner nicht mehr prinzipiell vor den Frauen genannt
werden, aber auch Frauen nicht prinzipiell vor den Minnern. In einer
Situation selbstverstindlicher und unverkrampfter Gleichwertung beider
Geschlechter muf eine diesbeziigliche feste Regel als gegenstandslos
erscheinen.

6. Zu den Fiirbitten und Bitten des Stundenbuches

Unstimmigkeiten

Merkwirdig mutet es an, wenn in der , Liturgia Horarum* I, 138 f. der
Sohn Gottes angeredet und zu ihm gesagt wird: ,Deus, in quo vivimus,
movemur et sumus . . .“ (,Gott, in dir leben wir, bewegen wir uns und
sind wir“); das Stundenbuch hat wohlgetan, diese Bitten an Gott den
Vater zu richten (I, 54).

Verniinftigerweise, wenn auch ohne Notwendigkeit, wurde auch der
Adressat der Bitten von LH II, 333 parr. geindert: statt wie dort an den
Vater, richten sie sich im Stundenbuch (II, 333 f. parr.) an den Sohn.
Doch hitte dann auch die dritte Bitte geindert werden miissen! Statt ,die
ersten Jiinger Christi“ miifite es ,deine ersten Jinger® heiflen.

Unstimmig konstruiert ist die Einleitung zu den Bitten am 21. Dezem-
ber (I, 157): ,Laflt uns beten zu Christus, der am Jiingsten Tag sichtbar
erscheinen wird. Zu ihm laft uns beten.“ Entweder miifite der zweite
Satz entfallen, oder der erste miifite lauten: ,Christus wird am Jiingsten
Tag sichtbar erscheinen.

Bitten um Utopia?

In den Laudes des 22. Dezember sollen wir bitten: ,,. . . fithre eine neue
Zeit herauf: eine Zeit der Tugend, der Gerechtigkeit und des Friedens.“
Um die Parusie kann es sich kaum handeln, denn sie bedeutet keine
»Zeit mehr. Fir die Menschheit in dieser Welt eine ,,Zeit® wie die vor-
ausgesetzte zu erbitten ist an sich schon und gut — fiir unsere menschli-
chen Begriffe —, aber es liegt fern ab von all dem, was die Prophetien Jesu
und des gesamten Neuen Testaments uns erwarten lassen. Demgegeniiber
bittet die lateinische Vorlage viel realistischer: . . . nascentia virtutum in
nos corrobora“ (,stirke die Ansitze zur Tugend in uns“; wobei es fiir
meine Begriffe ,in nobis“ heiflen miifite!).
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Wo bleiben die :Heiligen des Alltags?

In den Vesper-Fiirbitten des Allerheiligenfestes (III, 970) werden Apo-
stel, Mirtyrer und Jungfrauen einzeln aufgezihlt. Anschlieflend ist wohl
in einer eigenen Bitte von ,den Heiligen® insgesamt die Rede. Doch
erscheint dies als duflerst blaf fiir die vielen, die weder Mirtyrer sind
noch im freiwilligen Zélibat gelebt haben. Diese ,Heiligen des Alltags®
sollten m. E. als ,heilige Manner und Frauen, Viter und Mitter erwahnt
werden.

Wie fiir die Verstorbenen beten?

LH I, 139 par. heifit es: ,,. . . nos et omnes defunctos ab aeterna morte
libera® (,,befreie uns und alle Verstorbenen vom ewigen Tod*“). Das muf}
hinsichtlich der Verstorbenen sehr tiberraschen, weil nach verbindlich —
wahrscheinlich letztverbindlich — festgelegter katholischer Lehre die
grofle Entscheidung zwischen ewiger Seligkeit und ewiger Verdammnis
mit dem Tod endgiiltig gefallen ist (2. Konzil von Lyon, Benedikt XII.,
Konzil von Florenz; DS 856—858; 1002; 1304—1306).

Gewif} fiigt die zweite der genannten Verlautbarungen einschrinkend
hinzu: ,secundum ordinationem Dei communem® (,entsprechend der
allgemeinen Festsetzung durch Gott®), und das Konzil von Florenz hat
diese Klausel nicht ausdriicklich widerrufen. Damit sollte wohl damals
kursierenden ilteren Erzihlungen Rechnung getragen werden, gemifl
denen Heilige durch ihr Gebet fiir Verdammte entweder deren Riickkehr
ins irdische Leben und ihre anschliefende Bekehrung oder aber ihre
Begnadigung im Jenseits erwirkt und in einer Vision geschaut hitten.
Doch sind wir heute sowohl hinsichtlich der Historizitit derartiger
Erzihlungen als auch des realen Informationswertes von Visionen der
genannten Art, auch dann, wenn sie als Erlebnisse historisch sind, mit
Recht sehr skeptisch, so dafl sich die Formulierung unserer Bitten fiir
Verstorbene in keiner Weise an derart hypothetischen Ausnahmen orien-
tieren kann. Wir missen uns darum eindeutig darauf beschrinken, fur
jene Toten zu beten, die im Zustand der Gnade gestorben sind und wegen
laflicher Siinden oder Siindenstrafen (Siindenfolgen) noch die Erfahrung
der letzten Liuterung durchzustehen haben. Deshalb ist die Anderung,
die das Stundenbuch an der genannten Bitte vorgenommen hat, vollauf zu
begriifien. .. . . schenke allen, die uns im Glauben vorangegangen sind,
das ewige Leben® (I, 54 par.).

Leider sind offensichtlich nicht bei der Ubertragung aller anderen Fiir-
bitten dieselben guten Theologen zum Zuge gekommen, die an dieser
Stelle ihre Hand im Spiel hatten. Unverindert wird in III, 625 die Bitte
wiedergegeben: ,Wenn du die Toten auferweckst, lafl unsere Verstorbe-



nen auferstehen zum ewigen Leben.“ Daf} alle, Gerettete und Ver-
dammte, auferstehen werden, hat Jesus selbst zugesichert (bes. Joh 5,
28 £.), es ist daher kaum dringlich, eigens darum zu bitten; und wer zu
den einen oder den anderen gehort, liegt nach dem Gesagten vom Augen-
blick des Todes an unwiderruflich fest.

Abgelehnt werden muf} aufgrund des Gesagten die Bitte vom 26. De-
zember: ,,. .. bewahre unsere verstorbenen Briider und Schwestern vor
dem ewigen Tod“ (I, 211). Hier ist die entsprechende Aussage der lateini-
schen Vorlage — abgesehen vom ,,Vergessen der Frauen — véllig korrekt:
»- . . fratres nostros . . . defunctos libera, Domine® (,,befreie unsere . . .
verstorbenen Brider, Herr®).

Daf fiir alle Verstorbenen gebetet wird (etwa: III, 608), ist an sich ver-
tretbar. Diejenigen, die schon im Zustand der Anschauung Gottes und
damit der ewigen Seligkeit sind, sind davon ohnehin stillschweigend aus-
genommen. Das kann akzeptiert werden, weil niemand ernstlich bestrei-
tet, daf es solche Verstorbene (die ,,Heiligen®) gibt. Ahnlich kénnte man
an sich sagen, daf} die Verdammten ebenso stillschweigend davon ausge-
nommen sind, weil ithnen die Fiirbitte nicht helfen kann. Doch mufl die
erwihnte Bitte in dieser Beziehung als mifiverstindlich erscheinen, weil
seit einigen Jahren eine ganze Reihe von Theologen und Seelsorgern die
Existenz von Verdammten in Frage stellen. In einer solchen Situation
konnen die fraglichen Texte kaum anders verstanden werden, als dafl sie
die Theorie begiinstigen, gemaf} der es moglicherweise und ,hoffentlich“
tiberhaupt keine Verdammten gibt oder geben wird. Eine solche Sicht der
Dinge widerstreitet jedoch meiner Uberzeugung nach eindeutig der Bot-
schaft des Evangeliums. Denn dieses spricht von der Verdammnis nicht
wie von einer abstrakten Denkmaéglichkeit, sondern indem es deutlich
macht, dafl die Scheidung der Menschen in Gerettete und Verdammte
Endpunkt der gesamten Menschheitsgeschichte sein wird. Den Menschen
eine gegenteilige ,Hoffnung® nahelegen heifit, sie in einer todbringenden
Sicherheit wiegen. Darum ware es angesichts der derzeitigen Lage auf
jeden Fall pastoral kliger, statt fiir alle Verstorbenen schlechthin, ent-
sprechend dem zitierten guten Text von I, 54 par. fir alle zu beten, ,die
uns im Glauben vorangegangen® oder ,,die in der Freundschaft mit Gott
aus dieser Welt geschieden sind“.

Auch hinsichtlich dieser Frage wurde die Aussage des lateinischen Tex-
tes in der Ubersetzung stellenweise verschlechtert. Am Montag der
3. Adventswoche heifit es etwa: ,Memento omnium hominum qui fue-
runt ab origine mundi et speraverunt in te.“ Dabei kann das ,et sperave-
runt in te“ durchaus partitiv (und damit dogmatisch korrekt) verstanden
werden: ,,Gedenke aller, die seit Anfang der Welt gelebt und (dabei) auf
dich gehofft haben.“ Daraus wird im deutschen Text: ,,Gedenke aller, die
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je gelebt haben; erfiille ihre Sehnsucht nach dir.“ Damit wird wenigstens
nahegelegt, dafl die Sehnsucht nach Gott bei allen hinreichend effektiv
gewesen sein konnte und wahrscheinlich gewesen ist, dafl sie gerettet
sind.

Noch deutlicher zeigt sich dieselbe Tendenz im Formular vom Don-
nerstag der 3. Woche im Jahreskreis. Hier sagt die Vorlage: ,Omnibus
defunctis, qui in te speraverunt, pacem tribue sempiternam® (,Schenke
den Verstorbenen, die auf dich gehofft haben, deinen Frieden“); das
Stundenbuch (III, 536) dagegen: ,Gewihre den Verstorbenen deinen
Frieden, denn auf dich haben sie gehofft*; im Sinn der Ubersetzer haben
wohl alle hinreichend effektiv gehofft.

Formaler Hinweis

Kein guter Stil ist es, wenn in einer einzigen Bitte ohne Notwendigkeit
zweimal das Wort ,heute“ vorkommt (I, 154).

7. Zu den Ovratorien des Stundenbuches

Bei aller Anerkennung der Realitit unserer Gedichtnisfeiern: Griindet
diese nicht auf der Tatsache, dafl das Pascha-Mysterium noch nicht voll-
endet ist, sondern sich hier und heute an uns als dem Leib Jesu Christi
weiter vollzieht? Wenn das zutrifft, bezieht dann nicht auch das Weih-
nachtsfest seine Realitit von dorther, und ist es angesichts dessen richtig,
zu erkliren, dafl wir auf die Geburt Jesu warten (Tagesgebet vom 18.
Dezember; I, 146)? Die lateinische Vorlage (,,. . . exspectata Unigeniti tui
nova nativitate liberemur®) ist wohl nicht unbedingt in diesem Sinne zu
verstehen, sondern auch offen fiir die Ubersetzung: ,,. . . dafl wir Befrei-
ung erfahren durch die Feier der neuartigen Geburt deines Sohnes®).
Denn auch im Titel der Feste vom 24. Juni und vom 8. September (Johan-
nes der Taufer bzw. Maria) bedeutet ,nativitas“ jeweils ,Geburtstag®
oder ,Geburtsfest®.

In einer anderen Oration des Weihnachtszyklus, dem Tagesgebet vom
31. Dezember allerdings (LH I, 383) scheint ,nativitas“ eindeutig im Sinn
von ,,Geburt“ gebraucht zu werden: ,,. . . Deus, qui in Filii tui nativitate
tribuisti totius religionis initium perfectionemque constare® (,. .. Gott
du hast es geschenkt, dafl jegliche menschliche Beziehung zu dir in der
Geburt deines Sohnes ihren Anfang nimmt und ihre Vollendung findet®).
Bedeutet diese Aussage nicht eine eindeutige Ubertreibung auf Kosten
der im Pascha-Mysterium gefeierten Erlosungstat des Herrn?

Im Tagesgebet des Aschermittwoch wird ,Contra spiritales nequitias
pugnaturi® (wortlich: ,da wir gegen die geistlichen Bosheiten kimpfen



werden“; LH II, 40) wiedergegeben mit: ,dem Bosen absagen und mit
Entschiedenheit das Gute tun“ (II, 11). Das erscheint recht blaf}, ange-
sichts der Tatsache, daff unsere geistlich-asketische Tradition, angefangen
vom Erlebnis Jesu in der Wiiste, Fasten immer als einen Kampf gegen den
Teufel angesehen hat. Demnach wiren unter ,spiritales nequitiae“ die
~geistigen (personalen) Machte des Bosen® zu verstehen. Gewif! ist der
Ausdruck ,dem Bosen absagen fiir eine personale Deutung offen, da
sowohl der als auch das Bose gemeint sein kann; doch wird eine solche
Deutung ausgeschlossen durch das nachfolgende ,das Gute tun“, denn
damit wird deutlich, dafl es sich auch vorher um das und nicht um den
Bosen gehandelt hat. Zudem gibt ,absagen® und ,tun“ das ,pugnaturi®
viel zu schwach wieder. Das vorkonziliare Schott-Mefibuch hatte vollig
sinngemifd gesetzt: ,im Kampf mit den bésen Geistern®; und der offi-
zielle franzosische Text ist kaum weniger deutlich: ,pour lutter contre
Pesprit du mal®.

Einen stilistisch unguten Eindruck macht der zweimalige Gebrauch des
Wortes ,,Welt* in einem einzigen kurzen Satz in der Vesper-Oration am
Freitag der vierten Woche im Jahreskreis (III, 678).

In einer Oration zu erkliren, dafl wir ,uns versammelt haben®
(1. Woche im Jahreskreis und Fest der hl. Petrus und Paulus; III,
3.11.810), ist schén und gut. Doch sollte dann dariiber der Vermerk ste-
hen: ,Bei der gemeinschaftlichen Feier des Stundengebetes; und es
miufite eine Alternativformulierung fir den privaten Vollzug folgen.

8. Zu den Einfiibrungen

Am 2. August (III, 842) iberrascht die Aussage, daff der hl. Eusebius
von Vercelli ,zu Sardinien® geboren sein soll; man hitte ,,auf Sardinien®
erwartet.

Als neutestamentliches Leitmotiv zum Psalm 125 (124) setzt das Stun-
denbuch (I, 628 parr.): ,Friede und Erbarmen komme iiber alle: sie sind
das Israel Gottes (Gal 6, 16).“ Sollte das heiflen, dafl alle Menschen das
Israel Gottes sind? Das wire im Kontext des Galaterbriefes und der HI.
Schrift insgesamt eine wahrhaft erstaunliche Aussage. Ein Blick auf den
neutestamentlichen Text zeigt, dafl hier falsch zitiert wird. Die Einheits-
tibersetzung gibt den Sinn des Originaltextes richtig wieder mit: , Friede
und Erbarmen komme {iiber alle, die sich von diesem Grundsatz leiten
lassen, und iiber das Israel Gottes.“ Hier wurde demnach massiv im Sinn
des Heilsoptimismus geschwindelt. Auch die lateinische Vorlage (LH I,
754) bietet nichts dergleichen.
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9. Verschiedenes

Das Wochentagsformular vom 2. Januar

Es stellt sich die Frage, wozu es tiberhaupt fiir diesen Tag ein vollstin-
diges Wochentagsformular gibt, da ja der gebotene Gedenktag der hll.
Basilius und Gregor zu feiern ist. Gewif} gibt es Verwertung fiir die mei-
sten der Wochentagstexte, einschlieflich des Tagesgebetes (zu Terz-Sext-
Non); nicht jedoch fiir die zweite Lesung der Lesehore samt Responso-
rium und fiir die Magnificat-Antiphon der Vesper (da fiir diese der
Gedenktag einen Eigentext hat; im Gegensatz zur Benedictus-Antiphon
der Laudes, die dem Commune der Kirchenlehrer entnommen ist).

Dieselbe Ungereimtheit besteht in der lateinischen »Liturgia
Horarum® und im deutschen Meflbuch — nicht dagegen im lateinischen
Mefibuch, da letzteres die einzelnen Formulare fiir die Wochentage der
Weihnachtszeit nach dem 1. Januar nicht bestimmten Kalendertagen,
sondern den einzelnen Wochentagen zuordnet.

Das Latein der ,Liturgia Horarum*“

Bei allem Verstindnis fir die Griinde, die vorgelegen haben mégen,
keine umfassende Revision der lateinischen Schrifttexte vorzunehmen,
kann dennoch die Beibehaltung einer Menge unsinniger Formulierungen
nicht hingenommen werden. Dafiir einige recht willkiirlich herausgegrif-
fene Beispiele: ,,. . . quoniam adhuc et oratio mea in malitiis eorum®; , In
deficiendo in me spiritus meus, tu cognovisti . . .“; , Periit fuga a me* (I,
543—545 parr.); ,In pace inidipsum dormiam* (I, 892 parr.; II, 379 {.);
»et in insurgentibus in me . . . audiet auris mea“ (I, 710 parr.); ,cadens in
terra“ (I, 265); smnw1dr1ges Futur (,percutiet”) statt Perfekt in der
Hosea-Lesung der Karsamstag-Laudes (11, 388).

Sinnstorende Druckfebler

— 1, 283: ,,. . . und was des Vaters ew’ger Huld dir dreifach hat vorherbe-
stimmt® (richtig: ew’ge Huld).

— III, 801: ,Jesus, der Heiland, liflt von sich taufen . . . (richtig: laft
von dir sich taufen).

— III, 890: ,Gott, du Stirke aller, die auf dich vertrauen. Du hast dem
heiligen Johannes Chrysostomus . ..¢ (richtig: Gott, du Stirke aller,
die auf dich vertrauen, du hast . . .).



Die liturgische und apostolische Sendung der Musica Sacra!
Univ.-Prof. Dr. Philipp Harnoncourt

In einer Vorbemerkung will ich aufzeigen, daf} die gegenwiirtig aktuelle
Frage, die uns hier beschiftigt, das Verhiltnis der Kirchenmusik zur Litur-
gie, schon seit der Mitte des 19. Jahrhunderts héchst virulent ist. Die Dar-
legung dessen, was ich zum mir gestellten Thema sagen méchte, erfolgt
dann in drei Schritten:

1. Wovon reden wir eigentlich? — Kirchenmusik als liturgischer Gesang
und liturgische Musik.

2. Warum miissen Christen eigentlich singen und musizieren?

3. Zur gegenwirtigen Situation der Kirchenmusik.

Vorbemerkung

Genau genommen war die Beziehung der Musik zum Gottesdienst der
Kirche von Anfang an zugleich unbestritten, d. h. Christen haben im Got-
tesdienst immer gesungen und musiziert, und doch auch umstritten, d. h.
dem Singen und Musizieren im Gottesdienst begegnete ,die Kirche® mit
kritischer Aufmerksamkeit und nicht selten mit Argwohn. Dem genauer
nachzugehen ist hier nicht meine Aufgabe, aber es muf uns klar sein, daf
die gegenwirtig als aktuell erkannten Probleme und Fragen eigentlich
schon immer aktuell waren, wenn sie auch teilweise anders gesehen und
gestellt worden sind.

Ich méchte das an Hand von Beispielen und Zitaten aus dem 19. und
20. Jahrhundert aufzeigen und damit den geschichtlichen Zusammenhang
erkennbar machen.

a) Beispiele:

Zur Zeit meines Studiums und am Beginn meiner Titigkeit als Seelsorger
— also etwa von 1950 bis 1960 — waren die Hauptgottesdienste an allen
Sonn- und Feiertagen in allen Pfarrgemeinden und groferen Konventen
selbstverstandlich lateinische Hochimter, in denen vom Chor allein mehr-
stimmig gesungen worden ist. Hingegen waren Meffeiern zur Priester-
weihe, besonders aber bei Primizfeiern, Katholikentagen und shnlichen
besonderen Anlissen ,, Gemeinschaftsmessen® im Sinne der Liturgischen
Bewegung, bei welchen auf die titige Teilnahme des ganzen Volkes am Sin-
gen und Beten grofiter Wert gelegt worden ist. Ubliche Bezeichnungen
fur diese Mefiformen waren: Bet-Sing-Messe, Sing-Messe, Gemeinschafts-
messe, Deutsches Hochamt (in manchen Gegenden traditionell), Liturgi-
sche oder Volksliturgische Messe usw.

Seit etwa fiinf Jahren stelle ich eine gegenliufige Bewegung fest: Die
Hauptgottesdienste an allen Sonntagen und vielen Feiertagen werden in

! Vortrag im Verband Katholischer Akademiker der Schweiz in der Kartause Ittingen im
Oktober 1987. Die Form des miindlichen Vortrags ist absichtlich beibehalten.
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der Regel in allen Gemeinden — ausgenommen manche Ordenskonvente
— als ,Gemeindemesse®(Missa cum populo) gefeiert, wobei die Teilnahme
der Glaubigen durch Gesinge in der Muttersprache Selbstverstandlichkeit
ist. Besondere Gottesdienste hingegen, auffallenderweise gerade Primiz-
messen und die offiziellen Meffeiern der Studentengemeinde zur Eroff-
nung und zum Abschlufl der Semester, werden als Amter mit lateinischem
Chorgesang gefeiert, manchesmal sogar unter ganzlichem Ausschlufl der
Gliubigen vom Gesang — fiir meine Heimatdi6zese Graz-Seckau kann ich
das jedenfalls bezeugen, ob es ganz allgemein gilt, weifd ich nicht. Das latei-
nisch vom Chor gesungene Meflordinarium gilt anscheinend wieder als In-
begriff grofRer kirchlicher Festlichkeit. Ich stelle das aber nicht mit Genug-
tuung fest, sondern mit einer gewissen Besorgnis. Handelt es sich um eine
Riickkehr der Israeliten zu den Fleischtopfen in Agypten (Ex 16,3)?

b) Zitate.

Einer der fithrenden deutschen Theologen in der ersten Hilfte des
19. Jahrhunderts, Johann Bapt. Hirscher (1788—1865), schrieb in der Vor-
rede zum Gesangbuch Christkatholische Volks-Liturgie (Nordlingen
1840):

,Siche bier, figurierte Hochiamter!“ Dabei bleibt jeder Anwesende sich
selbst iiberlassen und mag sich (so gut er es selber kann oder will) privat fiir
sich erbanen. Man fragt billig: Sollte das alles sein, was die Kirche zu thun
vermag, ihre um den Tisch des Herrn versammelten Kinder in Glanben,
Liebe und tugendlicher Kraft so zu heben, wie esin der Absicht und im Ver-
michtnis des Herrn gelegen ist? — Jedenfalls hielt es die alte Kirche nicht
s0... Warum also sollte man unsere lateinische Messe nicht freudig (wieder)
zu dem gemacht haben, was sie urspriinglich war: offentliche gemeinsame
Abendmahls-Liturgie?“

Wenige Jahre spiter schrieb der bekannte Pidagoge und Initiator der
Gesangbuchreform in Deutschland Heinrich Bone (1813—1893) in der
Vorrede zu seinem damals bahnbrechenden Gesangbuch Cantate! — Ka-
tholisches Gesangbuch (Mainz 1848):

Der Priester am Altar und die Gemeinde in stummer Andacht sich in die
heilige Handlung empfeblend — das ist ein katholischerer Anblick, als ein
Predigender auf der Kanzel oder eine blofie Gemeinde in Gesang und lan-
tem Gebet . . . Lassen wir den Chor dadroben iiber der still betenden Ge-
meinde ténen . . . Er vertritt gleichsam priesterliche Personen und gehért
dadurch ganz zur priesterlichen Seite des Gottesdienstes. . . Nichts ist feier-
licher als wenn vom Altare und von hoher Orgel herab der festliche, wabr-
haft kirchliche Choral erschallt, und dabei die Gemeinde, getragen von
diesen Tinen, ihre stillen Gebete zum Himmel bringt. . .“

Das Verhiltnis zwischen lateinischem Chorgesang in der Mefifeier und



Teilnahme der Gliubigen am Gottesdienst war auch fiir den Begriinder der
sog. Volksliturgischen Bewegung, den Klosterneuburger Chorherren Pius
Parsch (1884—1954), eine Frage von zentraler Bedeutung. Schon 1928
schrieb er in seinem Aufsatz , Die aktive Teilnahme des Volkes an der Li-
turgie®:

» Wie nimmt das Volk gegenwirtig an der Feier des MefSopfers teil? Das
Volk lift sich vertreten durch Ministranten und Kirchenchor, es nimmt an
der Messe aktiv nicht mehbr teil. . . . (Es ist) beute iiblich, dafs jeder mebr
oder weniger seine Privatandacht pflegt und nur einige Male den Vorgin-
gen am Altare einige Beachtung schenkt. Die Gliubigen kennen anf
Grund von Mefandachten ungefibr den Gang der Handlung und einiges
Wenige von den stehenden Gebeten. Doch im grofien und ganzen ist ibnen
die Messe ein Buch mit sieben Siegeln. . . . — Die Kunstmusik ist meist gar
nicht organisch in die Messe eingebaut; es ist ein Musizieren bei der Messe.
Was auf dem Chor und am Altar gesungen wird, versteht in der Regel das
Volk nicht. Und doch wire das Hochamt die eigentliche normale Mefifeier.
— Bei der Singmesse ist die Teilnahme des Volkes noch am grofiten: Es wer-
den sogenannte Mefllieder gesungen, die den Gang der Messe begleiten.
Doch geht diese Teilnabme kaum iiber das Primitivste hinaus. . . . Kurz: das
Volk iiberlifit das Opfer dem Priester und nimmt nur teil durch Gegenwanrt
und durch lose Beachtung der Hauptteile. . . . — Die erste Abschwichung
der aktiven Teilnahme geschah in der romischen Liturgie durch die Ent-
wicklung der Sangerschule, der Schola. Als die Schola sich immer meby ver-
feinerte und kunstvolle Gesinge pflegte, wurde sie mebr und mehr Stell-
vertreterin des Volkes. Allmablich iiberliefl es dem Chor den ganzen Ge-
sang.

Einige Jahre spiter (etwa 1935) sagte Parsch in seinem Referat ,, Volks-
liturgie und Kirchenmusik vor Kirchenmusikern in Wien:

Die Chorsinger ,errichteten sich riickwdirts auf der Empore eine Art
Konzertbiihne, lebten nur threr Kunst und schlossen sich mebr oder weni-
ger von der Opfergemeinschaft aus. Das arme Volk saf$ in der Mitte. . . .
—Das heutige polyphone Hochamt, in dem das Volk von der Teilnahme
ausgeschlossen ist, bat in der liturgisch ernenerten Kirche keinen Platz. Ich
glanbe, dafs in fiinfzig Jabren polyphone Hochamter nur mebr in Konzert-
haussilen aufgefiibrt werden. — Es miissen neue Wege fiir die Komposition
der Messen gesucht werden, die eine harmonische Verbindung von Kunst-
gesang und Volksgesang anstreben. . . . Das Ziel des Kirchengesanges ist
eben nicht, hobe Kunst zu pflegen, auch nicht zu erbaunen, sondern das Volk
zur Teilnabhme an dem hl. Opfer zu fiibren.“

(Beide Beitrige hat P. Parsch verdffentlicht in: Volksliturgie, Kloster-
neuburg 1940; S. 89—115: Die aktive Teilnahme des Volkes an der Litur-
gie; S. 325—335: Volksliturgie und Kirchenmusik.)
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1. Wovon reden wir eigentlich?

Damit es in einem Gesprich keine Mifiverstindnisse gibt, ist es wichtig
klarzustellen, was mit den verwendeten Begriffen gemeint ist. Die Begriffe
Musica sacra und Kirchenmusik sind sehr unbestimmte Ausdriicke. Sie
werden nicht nur heute mit verschiedenen Bedeutungen gebraucht, son-
dern sie haben auch im Lauf der Zeit ihre Bedeutung verandert, und fiir die
gemeinte Sache hat es auch andere Bezeichnungen gegeben. Einige Klar-
stellungen sollen das Verstindnis erleichtern.

— 1.1 Bis etwa 1800 wird das Wort Musik bzw. musica nur fiir mehrstim-
mige Instrumentalkompositionen verwendet. Gregorianischer Choral und
kirchlicher Volksgesang fallen nicht unter den Begriff Musik, sondern sind
cantus, also Gesang. In der Sprache rémischer Dokumente finden wir da-
her bis in die Gegenwart immer wieder cantus und musica einander gegen-
ubergestellt.

Der mehrstimmige Kirchengesang mit und ohne Instrumente heifit can-
tus figuratus, seltener auch cantus polyphonicus oder cantus musicus. Der
vom katholischen abweichende deutsche und lateinische Sprachgebrauch
der Protestanten miifite auch beachtet werden, denn er hat die katholische
Terminologie im deutschen Sprachgebiet beeinflufit. Hier mufl dieser Hin-
weis genugen.”

1.2 Nach 1800 bemiihen sich vor allem die Cécilianer um eine neue und
klarere Begrifflichkeit, die etwa nach 1860 weitgehend auch von Rom
iibernommen und in amtlichen Dokumenten verwendet wird. Lateinische
Formulierungen der Beschliisse von Provinzial- und Di6zesan-Synoden
und der Statuten der Cicilienvereine sind in diesem Zusammenhang wich-
tige Dokumente. Die Terminologie des bekannten Motu proprio vom
22.11. 1903 von Pius X. und seiner rémischen Folgedokumente lafit deut-
lich diese Urspriinge erkennen. Auch darauf kann hier nicht niher einge-
gangen werden.’

1.3 Auch die Formulierungen und der Sprachgebrauch seit dem /1. Vatica-
num sind leider weder einheitlich noch klar. Wir beschrinken uns auf zwei
wichtige romische Dokumente:

— die Liturgie-Konstitution (=LK) von 1963 und

— die Instruktion iiber Musik in der Liturgie , Musicam sacram™
(=Instr.) von 1967.

2 Philipp Harnoncourt, Liturgie und Musik, in: O. Wessely (Hg.), Bruckner-Symposion:
Anton Bruckner und die Kirchenmusik in Linz 1985, Bericht, Linz 1988, 155—174; beson-
ders 158—161.

3 Ebd.



Das Wort Musica sacra und seine deutsche Entsprechung Kirchenmusik
bleiben mehrdeutig. Offiziell gelten jetzt folgende Definitionen, die die
terminologische Inkonsequenz leicht erkennen lassen:

1. Kirchenmusik ,als der mit dem Wort verbundene gottesdienstliche Ge-
sang ist ein notwendiger und integrierender Bestandteil der feierlichen
Liturgie” (LK 112).

2. Kirchenmusik ist die fundamentale Form der ,titigen Teilnahme des-
ganzen Volkes“ am Gottesdienst, weil in ihr ,eine ganze Gemeinde ih-
ren Glauben und ihre Frommigkeit singend ausdriickt” (Instr. 16).

3. Kirchenmusik ist ,jene fiir den Gottesdienst geschaffene Musik, der
Heiligkeit und Giite der Formen eigen ist” (Instr. 4a).

4. ,Zur Kirchenmusik gehdren
a) der gregorianische Gesang,

b) die verschiedenen Arten alter und neuer mehrstimmiger Kirchenmu-
sik,

¢) die Kirchenmusik fiir die Orgel und andere zulissige Instrumente,

d) der liturgische Gesang des Volkes,

e) der religiose Volksgesang“(Instr. 4b).

Diese vier Aussagen sind schwer in Ubereinstimmung zu bringen, denn
nur 1. und 2. sind Wesensbestimmungen von der Liturgie her; 3. ist eine
formale Eingrenzung; 4. bietet eine Umfangsbestimmung, die iiber die li-
turgische Wesensbestimmung weit hinausgeht, und deren Reihung nur hi-
storisch, nicht aber liturgisch begriindet ist; hier ist von der gesamten
Geistlichen Musik der Kirche die Rede.

Folgende Unterscheidung ist notwendig und sachlich begriindet:

— Kirchenmusik im strengen Sinn: Liturgischer Gesang  (bzw. Liturgi-
sche Musik), und

— Kirchenmusik im weiteren Sinn: Geistliche Musik.

In beiden Kategorien gibt es ein- und mehrstimmiges Singen, Volksund

Chorgesang, Gesang mit und ohne Begleitung durch Instrumente sowie

reine Instrumentalmusik. Lediglich der Gregorianische Gesang ist immer

Liturgischer Gesang.

In meinen Darlegungen hier geht es um die Kirchenmusik im strengen
Sinn, also um den Liturgischen Gesang und die Liturgische Musik, obgleich
manche der einzelnen Uberlegungen und Aussagen dariiber hinaus auch
fir die Geistliche Musik insgesamt zutreffen mogen.

1.4 Was nun den Liturgischen Gesang (cantus liturgicus) als solchen kenn-
zeichnet, war nur bis zum II. Vaticanum eindeutig bestimmt: Es mufite der
vorgeschriebene liturgische Text in lateinischer Sprache vollstindig ver-
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tont sein und auch tatsichlich gesungen werden. Forderungen hinsicht-
lich der musikalischen Form und kiinstlerischen Qualitit wurden zwar
immer wieder erhoben, waren aber fiir eine Definition letztlich zu un-
bestimmt.

1.5 Heute ist hingegen die exakte Bestimmung des Liturgischen Gesangs
erheblich schwieriger, weil es den einen liturgischen Text eigentlich nicht
mehr gibt. Es sind in der Liturgie zu unterscheiden:

— vorgeschriebene Texte (z. B. Sanctus der Messe, Magnifcat in der Ves-
per);

— zur Auswahl stehende offizielle Texte (z. B. Grofies oder Apostolisches
Glaubensbekenntnis in der Messe, verschiedene Hymnen im
Stundengebet);

— zur Auswahl stehende formell approbierte Texte, die nicht in einem
Liturgiebuch enthalten sind, (z. B. Dankgesang nach der Kommunion
aus dem Gesangbuch);

— in der Liturgie gesungene und den Sinngesetzen der Liturgie entspre-
chend frei ausgewihlte Texte (z. B. Gesinge im Gottesdienst mit Kin-
dern, Gesange fiir selbstindige Wortgottesdienste).

Wir miissen zur Kenntnis nehmen, daff die Frage nach den Liturgiege-
singen heute nicht mehr mit dem Hinweis auf ein vorhandenes Repertoire
beantwortet werden kann. Auch die Berufung auf amtliche Bestimmungen
allein hilft letztlich nicht weiter. Schlieflich ist auch festzuhalten: Nicht
das auf dem Papier stehende Stiick ist ein Liturgiegesang, sondern nur das
tatsichliche Singen im Gottesdienst. Und dennoch bleiben Fragen offen:
Wie sind in der Liturgie tatsichlich gebrauchte Gesinge mit korrekten
Texten zu beurteilen, deren Vertonung der Liturgie tiberhaupt, bzw. in
einer konkreten Situation, nicht entspricht? und Gesinge in zwar ein-
wandfreier Vertonung, aber mit nicht akzeptablem Text?

Ich glaube, daf} es letztlich vor allem auf die #berzengende Integration
des Singens (und der Musik) in das Ganze des je konkreten Gottesdienstes
ankommt. Davon wird im 3. Teil noch die Rede sein.

1.6 Eine weitere Festlegung ist wichtig: Lesungen, Gebete und die meisten
Akklamationen sind keine Liturgiegesinge, auch dann nicht, wenn sie sin-
gend vorgetragen, d. h. kantilliert werden. Sie sind andere Gattungen litur-
gischen Sprechens und haben andere Zielsetzungen im liturgischen Heils-
dialog. Diese Gattungen werden nicht durch den Wortlaut eines Textes be-
stimmt, sondern durch dessen Stellung im Ablauf der Liturgie und durch
ihre konkrete Funktion.

Beispiele:

— Der Text des Einsetzungsberichts kann Lesung sein (1 Kor 11 am Griin-



donnerstag), er kann Gebet sein (im Eucharistischen Hochgebet) und er

kann Gesang sein (zur Kommunion GL 537).

— Das Vaterunser eroffnet als Gebet den Kommunionteil, wird als Lesung
aus Mt 6 (Dienstag nach dem 1. Fastensonntag) verkiindigt und kann
auch als Kommuniongesang in entsprechender Vertonung verwendet
werden.

— Das Sanctus der Messe ist Schrifttexten entnommen, die auch als Le-
sungen vorgetragen werden (Jes 6,3 am Samstag der 14. Woche im Jah-
reskreis und Mt 21,9 am Palmsonntag/A), es ist ein Gesang in der Messe
und als Teil des altchristlichen Hymnus Te Deum, es steht aber in der
Messe auch im Kontext mit der Prifation und ist somit Teil des Euchari-
stiegebets.

2. Warum miissen Christen singen und musizieren?

Das Singen und Musizieren der Christen in ihrem Gottesdienst ist einer-
seits eine besondere Spielart des allgemein menschlichen musikalischen
Verhaltens, dazu und dariiber hinaus ist es aber auch eine besondere und
notwendige Auflerung christlichen Glaubens.

2.1 Das musikalische Verhalten ist in seinem ganzen Umfang — Singen, in-
strumentales Musizieren, Tanzen, Zuhoren usw. — eine Form zwischen-
menschlicher Kommunikation. Das heiflt, es ist einerseits wahrnehmbare
Auferung (Ausdruck) mit ihr eigener Bedeutung, andererseits auch wahr-
genommenes Ereignis (Eindruck), zur wirksamen Mitteilung seiner Be-
deutung.

Alle Erklirungen tber den Sinn der Musik, die im Laufe der Zeit ir-
gendwo auf Erden versucht worden sind, lassen sich auf zwei Grundmo-
delle zurtuckfihren:

— Musik ist die Sprache der Empfindungen, geht also vom Menschen aus;
— Musik ist die Sprache des Himmels, bzw. des Kosmos, wird also vom
Menschen vorgefunden und nachgeahmt.

Das heiflt mit anderen Worten: Musik bringt der Mensch entweder aus
sich selbst hervor, oder er findet sie in seiner Umwelt vor: im Gesang der
Vogel, im Rauschen von Wind und Wasser, im drohenden Krachen des
Donners, in der unhérbaren Sphirenharmonie des gesamten geordneten
und lebendigen Kosmos. Das Singen ist stirker dem Ausdruck der cigenen
Empfindungen zugeordnet; durch den Gebrauch von Instrumenten hinge-
gen nimmt der Mensch eher an der Musik des Kosmos und an der Sprache
der Gotter teil.

Beiden Erklirungen gemeinsam ist der Vergleich mit der Sprache. Wie
die verbale Sprache rational faffbare Inhalte auszusagen und mitzuteilen
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vermag, so vermag Musik rational nicht fafbare, ja letztlich unaussprechli-
che Gegebenheiten auszudriicken und mitzuteilen. Mein Bruder Nikolaus
Harnoncourt spricht daher von der ,Musik als Klangrede“.* Es sind vor
allem Stimmungen, die durch die Stimme ausgedriickt und mitgeteilt, d. h.
im wortlichen Sinn ,mit anderen geteilt“ werden, so dafl schliefflich
»Ubereinstimmung® hergestellt wird. Und es sind Emotionen (innere Be-
wegung, Regungen), die durch korperliche Bewegung ausgedrickt und
mitgeteilt werden. Musik und Bewegung, vor allem Tanz, gehoren un-
trennbar zusammen.

Ludwig Wittgenstein fordert logisch konsequent: Wovon man nicht
sprechen konne, davon habe man zu schweigen. Wir konnen aber — diese
Einsicht abwandelnd — sagen: wovon man nicht sprechen kann, davon
kann man, ja mufl man singen und musizieren, wenn nicht geschwiegen
werden darf.

So sind Gesang und Musik Ausdruck der Freude, der Freiheit, des Glik-
kes, der Hoffnung, der Liebe, der Geborgenheit, . . . um nur einige der
auslésenden Empfindungen zu nennen; aber im Kontrast dazu vermogen
sie auch der Trauer, dem Ungliick, der Gefangenschaft, dem Leid, der
Klage, dem Schmerz und dem dadurch ausgeldsten Sehnen nach Rettung
und Erlosung Ausdruck zu verleihen. Nur die absolut ausweglose und
hoffnungslose Verzweiflung — sofern es sie iiberhaupt gibt — steht dem
Gesang und der Musik entgegen und kann sich nur im hafilichen Schrei
oder durch abscheulichen Larm ausdriicken.

Wie sich der Verstand beim Menschen Hand in Hand mit seinem Ver-
mogen verbaler Sprache entwickelt, so entfalten sich die emotionalen An-
lagen und Fihigkeiten Hand in Hand mit musikalischer und ganz allge-
mein mit kiinstlerischer Betitigung. Ein Bildungssystem, in welchem der
musikalischen und kiinstlerischen Bildung zu wenig oder keine Aufmerk-
samkeit geschenkt wird, bringt Menschen hervor, deren emotionale Kapa-
zitdt unterentwickelt bleibt.

2.2 Das Funktionieren der musikalischen Kommunikation lafit sich am be-
sten mit dem bekannten Wechselspiel von Sonanz und Resonanz erkliren.
Jeder Ton wird durch ganz bestimmte Schwingungen hervorgerufen und
weitergetragen; trifft er auf einen Gegenstand mit Kapazitit zu gleicher
Schwingung, so beginnt dieser sofort mitzuschwingen, und der Ton wird
{ibernommen und verstirkt. Sonanz findet Resonanz, sofern die Frequenz
stimmt. Genau das ist gemeint, wenn gute Freunde ihre Ubereinstimmung
mit den Worten beschreiben: ,, Wir liegen auf derselben Wellenlinge.“

* Nikolaus Harnoncourt, Musik als Klangrede. Wege zu einem neuen Musikverstindnis,
Salzburg (Residenz Verlag) 1982; spiter auch dtv 10500, 3. Aufl. 1987.



Jede Musik besitzt ihre eigene Sonanz und l6st die ihr entsprechende Re-
sonanz aus (ihnliches gilt fiir jede Auflerung kiinstlerischer Art). Grofle
Bedeutung haben dabei die Hérgewohnheiten und andere soziokulturelle
Gegebenheiten. Die Sonanz- und Resonanzkapazitit der Menschen ist
nicht in erster Linie eine Frage der kiinstlerischen Begabung, sondern der
Entfaltung des Gefiihlslebens und der Seelenkultur. Musik vermittelt ohne
Text keine rational bestimmten Inhalte, aber Stimmungen, Affekte, Ge-
tihle von unterschiedlicher Tiefe und Stirke.

2.3 Der musikalischen Kommunikation unter Menschen kommt eine
nachhaltige und in der Regel unentrinnbare Wirksamkeit zu. Mit Hilfe von
Musik und Gesang kénnen Menschen in Gefiithl und Bewegung gleichge-
stimmt und synchronisiert werden. Beispiele dafiir sind Marschmusik, Ar-
beitsmusik, Tanzmusik, Kampfmusik, Trauermusik, Meditationsmusik,
Schlummerlieder usw. Die elementaren Wirkungsfaktoren sind Spannung
und Lésung. Ausdrucksmoglichkeiten dafiir im musikalischen Geschehen
gibt es in Melos (Melodie), Harmonie, Rhythmus und Dynamik (Laut-
stirke). Vielfiltige Verbindungen, einander verstirkend oder auch gegen-
liufig, sind moglich und gebrauchlich. Eine auf den Gegensatz von Span-
nung und Entspannung verzichtende Musik empfinden wir als monoton,
jedenfalls in unserer Kultur.

Weil die musikalische Kommunikation weder uiber den Verstand noch
tiber den Willen funktioniert, kann sie in der Regel weder rational noch
willkiirlich hergestellt oder abgeschaltet werden, wie man etwa die Teil-
nahme an einem Gesprich durch Abschalten der Aufmerksamkeit been-
den kann. Musik ist darum eines der wirksamsten Mittel zur Beeinflussung
und Manipulation von Menschen.

Aller Musikgebrauch im Gottesdienst der Christen ruht auf diesem all-
gemein menschlichen, individuellen und sozialen Musikgebrauch auf und
entfaltet thn weiter.

2.4 Gesang und Musik sind unverzichtbare Auflerungen christlichen Glau-
bens, und zwar im gleichen Sinn, wie schon fiir Israel Gesang und Musik
unverzichtbar waren und sind.

Die Grundgegebenheit bzw. Grunderfahrung der Glaubenden im Alten
und im Neuen Bund ist die Tatsache, dafl Gott gnddig und trew ist. In sei-
nen Grofitaten (magnalia Dei) Schopfung, Heilsverheiffung, Bundes-
schluff, Befreiung, Fithrung seines Volkes durch die Wiuste, Vergebung
von Schuld, Berufung von Propheten, . . . erweist Gott, dafl er zu seiner
Schépfung steht, dafl er dem Menschen gnidig zugewandt ist, und zwar
unwiderruflich treu, mag der Mensch auch noch so untreu sein. Uniiber-
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bietbarer Hohepunkt der Heilszuwendung Gottes ist seine Menschwer-
dung in Jesus Christus und die Entmachtung des Todes durch Christi Tod
und Auferstehung. Das unfaflbare mysterium fidei kulminiert im myste-
rium Christi, dessen Mitte das mysterium paschale ist; es ist fiir den
Menschen mysterium salutis und mysterium gratiae. Gott hat uns in Jesus
Christums Rettung und Leben geschenkt!

Wer das jemals wirklich erfahren hat, wer davon beriihrt worden ist,
muf das dankend, preisend, jubelnd kundtun. Der evangelische Theologe
Oskar Sohngen driickt das in seiner Theologie der Musik (Kassel 1967) so
aus: Die einzelnen wie auch das ganze Volk Gottes konnen ,,auf diese radi-
kale Verinderung ihrer Existenz gar nicht anders als im Uberschwang des
Jubels antworten®. Juden und Christen sind darum singendes Gottesvolk.

Gerade die begliickende Erfahrung von Huld und Treue Gottes lifit
aber den einzelnen und das Gottesvolk als ganzes auch bedriickend und
beschimt seine eigene Untreue, seine Schuld, seine Unbheilssituation und
sein Unvermogen, sich selbst zu helfen, erkennen. Auch dieses existentielle
Erleben findet im Gesang seinen angemessenen Ausdruck: Klage und Bitte
um Rettung brauchen nicht unterdriickt zu werden. Erst auf diesem Erfah-
rungshintergrund kénnen Rettung und Heil in ihrer radikal verwandeln-
den Bedeutung erfafit werden.

Im Buch der Psalmen finden wir unzihlige Zeugnisse fir das, was ich
hier zu zeigen versucht habe. Martin Buber nennt es das Buch der Preisun-
gen. Wie ein roter Faden zieht sich die Aufforderung durch: ,Lafit uns
preisen den Herrn, denn seine Huld wihrt ewig!“

2.5 Weil die Grofitaten Gottes Ereignisse der Geschichte sind, kénnen und
miissen sie in Worte gefalt und zur Sprache gebracht werden. Die Kirchen-
musik als Musik des Gottesvolkes steht daher immer in Beziehung zum
Wort, sie ist vor allem Gesang. Was Gott an uns getan hat, lifit sich sagen
und muf} gesagt werden. Er hat auch selbst gesprochen — frither durch
Mose und die Propheten, zuletzt aber durch seinen Sohn (vgl. Hebr 1,1) —
und seinem Volk aufgetragen, seine Botschaft und Lehre weiterzusagen.
Das Evangelium des Neuen Bundes ist offenbarendes und rettendes Wort.
Aber gerade weil es Ex-Angelion, frohe d. h. Freude-stiftende Botschaft
ist, geniigt es nicht, das nur zu sagen. Die existentielle Betroffenheit lafit
sich nimlich in Worten allein nicht ausdriicken, darum mufl gesungen wer-
den. Im Singen gibt die Kirche und geben die Christen kund:

— dafd sie glauben,

— wem sie glauben,

— was sie glauben und

— wie sie glauben.



2.6 Das Singen (und Musizieren) des Volkes Gottes hat im heilsgeschichtli-
chen Dialog zwischen Gott und Menschen seinen ganz bestimmten Platz:
es steht zwischen der Zuwendung Gottes zum Menschen und dessen un-
mittelbar an Gott gerichteter Antwort. In der Geschichte Gottes mit den
Menschen geht jede Initiative von Gott aus: Immer ist Gott der Begin-
nende und der Mensch der Angesprochene und zur Antwort Gerufene.
Dieser Dialog hat aber nicht nur zwei, sondern drei Schritte. Was ich damit
sagen will, soll eine Skizze verdeutlichen:

(1) Gott wendet sich den Menschen liebe-
G voll zu, sei es als Schopfer, sei es als Ret-
ter;
7 3 (2) der Mensch nimmt diese Zuwendung
wahr und erfihrt sie als sein Heil; die-
v selbe Erfahrung verbindet alle davon
-2 Betroffenen zumVolk Gottes;
— (3) dann erst wenden sich die Glaubenden
M dankend, preisend, anbetend unmittel-
bar Gott zu.

Es ist iiberaus wichtig, dafl die zwischen anrufender Zuwendung Gottes
zum Menschen (1) und antwortender Hingabe des Menschen an Gott (3)
stehende Phase der Wahrnehmung, des Innewerdens der Heilserfahrung
und des Ausdriickens dieser Erfahrung (2) als eigenstindiges Element im
Heilsdialog und als notwendige Voraussetzung fir die Antwort erkannt
wird.

Genau diese Aufgabe kommt dem Singen des Volkes Gottes und aller
Kirchenmusik zu. Die Singenden driicken aus, was ihnen widerfahren ist,
was sie als ihre Rettung erlebt haben, und wie sie dies erfahren haben.

Dem heils-dialogischen Dreischritt entspricht ein ebensolcher in der Li-
turgie in den drei Sprachgattungen Lesung (1), Gesang (2) und Gebet (3).
In den Lesungen ergeht das Wort Gottes an die horende Gemeinde, im Sin-
gen driickt die Gemeinde ihre Glaubenserfahrung aus, im Gebet wendet
sie sich (nicht selten ebenfalls singend) direkt an Gott.

In Lesung und Gebet ist die Sprechrichtung jeweils genau bestimmt: In
der Lesung wird das Wort Gottes als Botschaft an die Menschen auf die
Gemeinde hin gesprochen, im Gebet wird immer Gott unmittelbar (mit
»,Du“) angeredet. Im Gesang hingegen ist die Sprechrichtung prinzipiell
offen und nicht festgelegt. Die Glaubigen singen gewissermafien vor dem
Angesicht Gottes und angesichts der Menschen in der Welt. Einmal wird
von Gottin der 3. Person geredet (,,Er hat. . .“), dann wird er wieder in der
2. Person angesprochen (,,Du hast . . .“); einmal werden die Menschen di-
rekt angeredet (,,Ihr alle vom Haus des Herrn®, ,, Ihr Christen . . .“), dann
wieder sprechen sie von sich in der 3. Person (,,Gott hat sein Volk be-
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sucht®) oder in der 1. Person (,,Ich will dem Herren danken, ,Lafit uns
jubeln . . .“). Solche Anderungen in der Sprechrichtung kommen nicht sel-
ten innerhalb desselben Gesangstextes vor. Viele Gesange enthalten Doxo-
logien (Preisungen Gottes) oder Elemente des Gebets. Dennoch ist es
wichtig, die Gattungen zu unterscheiden. Beim Gebet soll sich der Beter
mit jedem Satz identifizieren und das mit seinem Amen-Ruf bekraftigen;
beim Singen kommt es vorrangig auf die emotionale Ubereinstimmung
(die Resonanz) an, die auch ohne besondere Beachtung des Textes erreicht
werden kann.

Das Singen der Gemeinde ist auch durchaus eine Form der Glaubens-
verkiindigung, aber von anderer Art als die an Horrer adressierten Lesun-
gen und die Homilie. Im Singen gibt die Gemeinde ihren Glauben kund,
unabhingig davon, ob diese Glaubenskundgabe von jemand vernommen
wird oder nicht, und ohne die Absicht, anderen Glaubensinhalte mitzutei-
len. Gerade diese Absichtslosigkeit trigt zur Wirksamkeit gerade dieser
Form des Glaubenszeugnisses wesentlich bei.

2.7 Juden und Christen stimmen in der Auffassung iiberein, dafl ihr Singen
und Musizieren auf den Himmel hinweist, bzw. aus dem Himmel kommt
oder dem Himmel abgelauscht ist. Die Herrlichkeit des Himmels kann
man sich nicht anders als erfiillt mit singenden und musizierenden, jubilie-
renden und anbetenden Engeln vorstellen. In diesem Zusammenhang ist
auch die reine Instrumentalmusik wie der wortlos staunende und stam-
melnde Jubilus der Singer (,Halleluja, halleluja, . . ., ,Heilig, heilig, .. .“)
von Bedeutung. In der Berufungsvision des Jesaia (Jes 6,3) und in der Jo-
hannes-Apokalypse wird der Thron Gottes als umgeben von singenden
und musizierenden Michten dargestellt.

Die Musik des Himmels und somit auch ihr Abbild auf Erden, die Kir-
chenmusik, ist
— Ausdruck von Lobpreis und Anbetung Gottes,
— Ausdruck der Heiligkeit und Herrlichkeit Gottes,
— Ausdruck des Gerichtes iiber alles Bose,
— Ausdruck des Sieges iiber alles Unheil,
— Ausdruck der unermeflichen Freude aller Geschopfe vor Gott,
— Ausdruck der Vollendung der ganzen Heilsgeschichte.

Alles, was bisher iiber Singen und Musizieren als Ausdruck des Glau-
bens gesagt worden ist, gilt iiber den liturgischen Gesang hinaus fiir alle
geistliche Musik der Christen. Wir haben uns darum auch der speziell li-
turgischen Aufgabe von Gesang und Musik zuzuwenden.

2.8 Der eigentliche Ort des Gesanges der Gemeinde ist die gottesdienstliche
Versammlung. Auch dies gilt fiir Juden und Christen. Hier werden die



Grofitaten Gottes in der regelmifligen Wiederkehr ihrer Festfeiern ver-
kiindigt, vergegenwirtigt und so aufs neue erfahren. Hier muff daher ge-
sungen und musiziert werden.

Das Singen im Gottesdienst ist die wichtigste Form der tatigen Teil-
nahme der versammelten Gemeinde an der Liturgie. Das gilt grundsitzlich
auch fiir den Chorgesang, der jene kiinstlerischen Hochformen umfafit,
die nicht fehlen diirfen, aber von der Gemeinde als ganzer nicht ausgefiihre
werden kénnen. Der Chor steht also nicht einer zuhérenden Gemeinde
wie einem Publikum gegeniiber, das sich etwas vorsingen lifit, sondern er
ist selbst ein Teil dieser Gemeinde und singt fiir sie im Sinn der Stellvertre-
tung.

2.9 Das Singen und Musizieren sind die stirksten Zeugnisse dafiir, daff je-
der Gottesdienst seiner formalen Eigenart nach Festfeier ist, also nicht Ar-
beit, nicht schulhafte Belehrung, nicht auf Leistung oder Nutzen abzielen-
des Tun, sondern Feier als ,,feriatio“ (= Mufle) und als celebratio (= ein als
feiernswert erfahrenes Ereignis memorierend). Ebenso wie die Herrlich-
keit Gottes und die Betroffenheit des Menschen von der iberstrémenden
Gnade Reichtum und Ubermaf im kiinstlerischen Ausdruck verlangen, so
gehdrt es auch zu den Merkmalen wahrer Festfeier, im Uberschwang der
Freude mafllos zu sein.?

® In der dem Referat folgenden Diskussion wurde die Notwendigkeit von hoher und héch-
ster Kunst in der Liturgie iiber alle gebotene Einfachheit hinaus betont und dabei auf die
Argumentation von Jobann Michael Sailer (1751—1832) hingewiesen, der sich als Theologe
und zuletzt als Bischof von Regensburg in der Auseinandersetzung mit Forderungen
sowohl der Aufklirung wie des Josefinismus mit denselben Fragen befafite, die uns hier
beschiftigen. Als Professor fiir Pastoraltheologie an der Universitat Landshut hat er 1808
eine programmatische Rede ,,Von dem Bunde der Religion mit der Kunst® gehalten (J. M.
Sailers simtliche Werke, hg. von J. Widmer, 40. Bde., Sulzbach 1830—1841, Bd. 19,
S. 161—176). Die darin enthaltenen grundlegenden Gedanken zum Singen und Musizieren
im Gottesdienst hat Sailer in seinen Liturgik-Vorlesungen weiter entfaltet.

JKirchengesang in der Volkssprache ist echt-liturgisch: wenn die Eingebung der Religion das
Gemiith des Sangers erleuchtet hat; wenn Religion Inhbalt des Liedes ist; wenn die Melodie
dem Geiste der Religion, dem Bediirfnisse des religiosen Gemiiths und der Idee der Kirche
antwortet; wenn wirkliche Religion (Andacht) in den Vorsingern vor- und in dem mitsin-
genden Volke mitsingt, so wie sie in der einfallenden Melodie des Lebens nachsingen wird.
... So liturgisch aber ein geistreiches Kirchenlied, von einem andichtigen Volke aus dem
Trieb der Andacht gesungen immer sein mag: so wird es doch an Festtagen einer vollstimmi-
gen Musik Platz machen diirfen. Monotonie gehort so wenig zum Wesen der Liturgie als die
Armut an kirchlichen Formen. (Aus ,Der Grundsatz aller Liturgie®, ebenda Bd. 19, Seite
239266, zit. 264f.)

+Das unbedingte Empfeblen der Simplicitit in der Liturgie ist nicht sonderlich empfeblens-
wert. Denn es kann in der Gemeinde das Vielfache mehr Sachlichkeit besitzen, die Religion
zu offenbaren und zu beleben, als das Einfache. . . . Demnach ist das Gesetz der Sparsam-
keit kein an sich giiltiger Charakter echter Liturgie. Die Religion ist Liebe, und die Liebe ist
ihrer Natur nach liberal, also darf wobl auch in den Anstalten, die die Religion als Liebe
offenbaren und als Liebe bleben sollen, Liberalitit sichtbar werden. Armuth grenzt iberall
— anf zwei, drei Schritte an das Nichts. . . . Die Natur weifs nichts um Armuth. Warnm will
man denn der heiligen Kunst, die die Religion darstellt und belebet, die Gebdirde einer
Mendicantin und die Spur der blofien Nothdurft aufdringen? (Ebenda S. 261f.)
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Jahrhundertelange Erfahrung mit christlicher Liturgie zeigt, daf} der je-
weilige Grad abgestufter Festlichkeit nahezu ausschliefllich durch die ent-
sprechende Auswahl von Gesang und Musik bestimmt wird, denn in Ritus
und Texten der Liturgie gibt es nur geringfiigige Abstufungen.

Uber die Bedeutung des Singens (und der Musik) im Gottesdienst der
Gemeinde méchte ich noch einige Feststellungen thesenartig hinzufiigen.

a) Im Gesang erweist sich die Kirche als Gemeinschaft der Erlosten. Wenn
eine Gemeinde nicht singt, bleibt sie sich selbst und der Welt dieses Zeug-
nis schuldig. Darum werden die Gemeinden seit den Tagen der Apostel
zum Singen in der Versammlung aufgerufen (z. B. Kol 3,16f; Eph 5,19f;
Hebr 13,15).

b) Das Singen in der Versammlung dient dem Aufbau der Gemeinde. Das
Neue Testament verwendet fiir die Kirche insgesamt und fir die Konstitu-
ierung einzelner Gemeinden die Begriffe Haus, Tempel, Bau, Bauleute,
aufbauen, zusammenfiigen, Fundament, Grundstein, Eckstein, Schlufi-
stein usw. Der Begriff Aufbau wird auch im Zusammenhang mit dem Bild
vom Leib gebraucht, der ebenfalls ein ganzheitliches Gefige ist. Jeder Auf-
bau ist gekennzeichnet durch das Prinzip der Einheit in der Vielfalt, und
Gesang wie Musik sind wirksame Zeichen der Ubereinstimmung von
vielen.

¢) Das Singen der Gemeinde duflert, bewirkt und stirkt ,die Einheit des
Geistes“ (Eph 4,3) als concordia, was sowohl Einheit des Herzens (cor =
das Herz) wie auch Ubereinstimmung im Geist (corda = die Saite) bedeu-
tet, Concordia der Singenden bzw. Musizierenden untereinander und auch
zwischen ihnen und den Hérern.

d) Das Singen der versammelten Glaubigen bewirkt auch gegenseitige Star-
kung und Vertiefung des Glanbens, sowohl als Bekenntnis der Erlésung
durch Christus wie auch als Zugehorigkeit zum Herrn. Das Neue Testa-
ment bezeugt vielfach, daff das Singen in der Versammlung der gegenseiti-
gen Belehrung und Ermahnung (Kol 3,14) und der tréstenden Aufrichtung
(Rém 12,11f; 1 Kor 14,2.4; Eph 4,29) zugute kommt. Zugleich soll darin
die Vielfalt der Geistesgaben sinnvoll entfaltet werden (1 Kor 14,12.26),
sofern auf die Schwachen Riicksicht genommen wird (Rom 16,2; 1 Kor
10,23).

e) Das Singen in der Versammlung ist vom Geist Gottes gewirkt. Der eine
Geist, der die vielen einzelnen und verschiedenen Glieder als einen Leib



zusammenhilt und belebt, befihigt und ermichtigt zum Bekenntnis ,,Jesus
ist Herr* (1 Kor 12,3) und zum Ruf ,,Abba, Vater* (R6m 8,15; Gal 4,6); er
treibt zum Lobpreis Gottes an (Apg 10,46) und zum Verkiinden seiner
Grofitaten (Apg 2,4.11); er erfiillt die Glaubigen und gibt ihnen Lieder ein
(Eph 5,19; Kol 3,16); er ,,tritt selbst fiir uns ein mit Seufzen, das wir nichtin
Worte fassen kénnen® (Rém 6,26). Als geistgewirkte Lieder werden im
Lukas-Evangelium ausdriicklich jene drei Cantica angefihrt, die heute
tiglich im romischen Stundengebet gesungen werden: das Magnificat der
Gottesmutter (Lk 1,46—55) in der Vesper, das Benedictus des Zacharias
(Lk 1,67—79) in den Laudes, das Nunc dimittis des Simeon (Lk 2,29—32)
zur Komplet. Und die Mahnung ,Dankt fiir alles, . . . Loscht den Geist
nicht aus!® (1 Thess 5,19) heifit soviel wie: Lafit euer Singen nicht verstum-
men!

f) Im Singen und Musizieren der Gemeinde soll erkennbar werden, daff die
Liturgiefeier schon ,, Vorauskosten der Liturgie des Himmels“ (LK 8) ist.
Die verheiflene kiinftige Vollendung der Erlésung ist schon angebrochen
und mit dem Kommen Christi in die Welt unter uns aufgestrahlt. Zwar hat
»kein Auge geschaut und kein Ohr gehért, . . . was Gott denen bereitet hat,
die ihn lieben* (1 Kor 2,9), aber in Bildern und Symbolen erhalten wir
schon eine Vorahnung: Kénigreich, Hochzeit, Festmahl, Paradies; . . .
keine Trine, kein Schmerz, keine Trauer, keine Nacht, kein Tod; . . . Gott
selbst inmitten seines Volkes! (vgl. Offb. 21).

g) Das Singen der Gemeinde ist das Hochzeitslied der Braut fiir ihren Brau-
tigam. ,,Gekommen ist die Hochzeit des Lammes, und seine Braut hat sich
bereit gemacht® (Offb 19,7b), ,,Der Briutigam kommt, steht auf und geht
ihm entgegen!“ (Mt 25,6), diese Rufe gelten fiir die Vollendung, aber sie
treffen schon fiir alle Liturgiefeiern zu. Darum singt die Kirche seit den
Tagen der Apostel ihre Christus-Hymnen und ,das Lied des Lammes*®
(Offb 15,3). Vom Wortsinn her ist der Hymnus ein Hochzeitslied (ein
Lied zu Ehren des Hochzeitsgottes Hymenius).

3. Zur gegenwirtigen Situation der Kirchenmusik

Jeder von uns spiirt, dafl es heute um die Kirchenmusik — ich meine da-
mit das Singen und Musizieren im Gottesdienst — nicht besonders gut
steht. Viele klagen tiber unertrigliche Zustinde und fordern Anderungen.
Aber niemand weif} eigentlich zu sagen, welches Ideal, welches Ziel anzu-
streben und welcher Weg zur Besserung eingeschlagen werden miifite.

In diesem letzten Teil will ich skizzieren, wie ich ganz persénlich die ge-
genwirtige Situation einschitze und welche Wiinsche zur Verbesserung
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mir vorschweben. Dabei ist es mir durchaus bewufit, dafl man aus anderem
Blickwinkel die Lage auch anders beurteilen und andere Anderungsvor-
schlige machen kann.

3.1 Ein Verlust von Integration zur Einbeit ist auf vielen Ebenen festzustel-
len. Das gilt nicht fir die Kirchenmusik allein, sondern ganz allgemein fiir
alle Kiinste, es wirkt sich aber auch, vielleicht sogar in besonderem Maf, in
der Kirchenmusik aus.

a) Die Kunst ist nicht mebr in das Leben integriert, sondern hat sich weitge-
hend verselbstandigt. Dabei ist das Leben drmer geworden und die Kunst
zwar vielleicht freier, aber sinnloser. Vor allem seit dem 19. Jahrhunderrt,
seit dem Ausklingen der letzten allgemein verstindlichen Zeit-Stile, hat
sich die Forderung nach der absoluten Kunst— ’art pour Part — mehr und
mehr durchgesetzt. Das Kunstwerk hat niemandem und nichts zu dienen,
es muf sich selbst rechtfertigen oder auch nicht einmal das.

Musik, jahrhundertelang ein unverzichtbarer Bereich des menschlichen
Lebens — man wufite genau, wann und wofiir welche Musik gebraucht
wurde —, hat sich aus diesen Lebenszusammenhingen gelést und ist zur
bloflen Verzierung degeneriert, die gefallen soll, wenn jemand das
Bediirfnis hat, etwas Schones zu héren, die aber letztlich tiberflissig ist.

b) Die Verselbstindigung der Kirchenmusik in der Liturgie reicht noch
weiter zuriick und hat auch andere Griinde. Es bleibt zwar ein grundsitz-
licher Zusammenhang zwischen Liturgie und Musik bestehen in dem
Sinn, daf ein feierlicher Gottesdienst Gesang und Musik braucht, aber
die urspriingliche innere Verkniipfung geht verloren.

Die Ablosung des gregorianischen Gemeinde- und Kleriker-Gesangs
durch den mehrstimmigen Gesang der (Hof-)Musik-Kapellen mit Instru-
mentalisten fithrt zu einer Losldsung des musikalischen Geschehens vom
liturgischen Geschehen; und die Entwicklung der sog. Privat-Messe in
den Klbstern und in anderen Kirchen — wir meinen damit die taglichen
Meffeiern der einzelnen Priester ohne Gesang und ohne Gemeinde —
erweckt den Eindruck, ja schafft die Uberzeugung, daff das Lesen der
liturgischen Texte durch den Zelebranten das allein Wesentliche sei,
Gesang und Musik daher nur einen schmiickenden Rahmen bilden.

Diese Meinung beschleunigt die stindig voranschreitende Verselbstin-
digung sowohl der Kunstmusik in der Liturgie, die wenigstens an den
liturgischen Texten festhilt, wie auch des Gemeindegesangs, der zwar den
Glaubigen etwas zu tun iiberlifit, aber sonst iiberhaupt nur neben der
Liturgie einhergeht. Der Chor singt immerhin das Kyrie, das Gloria, das
Credo usw., das Volk hingegen singt nur noch zum Kyrie, zum Gloria,



zum Credo usw. mehr oder weniger passende Lieder und Strophen. Der

Kunstgesang hat sich formal, der Gemeindegesang vor allem inhaltlich

verselbstindigt.

In den in ithrem Aufwand grofler werdenden Mefi-Kompositionen bis
hin zu den groflen ,Messen“ von Wolfgang Amadeus Mozart, Joseph
Haydn, Ludwig van Beethoven, Franz Schubert und Anton Bruckner
entstehen innerhalb der Mefifeier neue Spannungsabliufe und Héohe-
punkte, die denen der Feier am Altar teilweise entgegenstehen:

— Musikalisch ist der liturgisch untergeordnete Erdffnungsteil (bis zur
Oration einschlieflich) ein erster Hohepunkt durch die Steigerung
vom Kyrie zum Gloria.

— Der liturgisch wichtige erste Hauptteil, der Wortgottesdienst, bleibt
musikalisch kaum beachtet; allerdings ist das Credo (die sonntigliche
Erneuerung des Taufbekenntnisses) zur kirchenmusikalischen Mitte
geworden als dramatisierte kiinstlerische Anamnese der trinitarisch
gedeuteten Heilsgeschichte: Schopfung durch den Vater, Erlésung
durch den menschgewordenen Sohn, Vollendung durch den Heiligen
Geist, neben der die liturgische Anamnese im still vollzogenen euchari-
stischen Hochgebet ganz untergeordnet erscheint.

— Im eucharistischen Teil der Messe (von der Gabenbereitung bis zum
Ende) wird die liturgische Mitte, das Eucharistiegebet, formal zuge-
deckt und verfremdet durch eine musikalische Deutung des eucharisti-
schen Geschehens: Vorausblick in den Himmel (Sanctus, Hosanna)
und Anbetung des im Sakrament kommenden Herrn (Benedictus).

— Die Kommunion, ein deutliches Zeichen dafiir, dafl die ganze Ver-
sammlung an der Mef}feier teilnimmt, bleibt musikalisch so gut wie
ganz unbeachtet; das musikalische Ereignis ist mit dem Agnus Dei, das
als Schluflsatz dem erodffnenden Kyrie entspricht, beendet, wie ja auch
die ,Mef3pflicht® erfullt war, sobald der Priester kommuniziert hatte.
Trotz aller Verselbstindigung des Mefligesangs bleibt aber als positiv

testzustellen, dafl schon allein durch die Tatsache des Singens und Musi-

zierens im Gottesdienst immer zum Ausdruck gebracht worden ist und
auch heute noch zum Ausdruck kommt, daff jede Liturgie festliche Feier
ist und auch bleiben mufi.

Was ist in dieser Situation zu tun?

ad a) Um die Kunst ganz allgemein wieder in das soziale und individuelle
Leben zu integrieren, kann die Kirche nur Beitrage, allerdings sehr wich-
tige Beitrdge, leisten, denn gerade in ithrem Gottesdienst sind noch alle
Kiinste in ihrer urspriinglichsten Weise in einen iibergeordneten Zusam-
menhang unverzichtbar eingebunden. Ein asketischer Kunstverzicht
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unter Berufung auf die Verpflichtung zum Einfachen und Verstindlichen
ist in der heutigen Situation sicher nicht die erstrebenswerte Losung.®

ad b) Was nun das Singen und Musizieren als notwendige Elemente der
Liturgie anlangt, sind im Hinblick auf die erwiinschte Integration fol-
gende Wiinsche anzumelden:

— Das musikalische Geschehen insgesamt und die einzelnen Stiicke miis-
sen sich mit den dibrigen rituellen Elementen (Prozessionen, Lesungen,
Gebeten, Formen der Korpersprache usw.) zur Einbeit einer Feier (und
ihrer Teile) integrieren; die Proportionen miissen stimmen. Die Feier
wird nicht unterbrochen, sobald gesungen oder musiziert wird, um
dann wieder fortgesetzt zu werden, sondern sie zeigt gerade darin ihren
_Feier“-Charakter. Diese Forderung verlangt jedoch weder Einheit in
der Liturgiesprache noch Einheit im Stil der musikalischen Teile. Die
traditionelle sogenannte ,lateinische Messe* hatte immer aramdische

(Amen, Halleluja, Hosianna, Maran atha) und griechische (Kyrie elei-

son, Trishagion) Teile, und die Predigt wurde in der Regel in der Volks-

sprache gehalten. Das tatsichliche Leben kennt die stilistische Einheit
und Vollkommenheit nicht, im Gegenteil, wo etwas wirklich lebt, wird
sich immer formale und stilistische Vielfalt zeigen (Kirchenbau!).

Das musikalische Konzentrationsprofil darf jedoch dem liturgietheolo-

gischen Bedeutungsprofil nicht vollstindig entgegenstehen und ganz

andere Hohepunkte setzen, was aber ein gewisses Kontrastieren kei-
neswegs ausschliefit.

— Das musikalische Geschehen der Liturgie mufl gemeindegemafs sein,
d. h. die feiernde Gemeinde mufl, sofern sie Chorgesang und Instru-
mentalmusik hért, etwas damit anfangen kénnen. Komponisten sollten
nicht in erster Linie Werke zu ihrer Selbstdarstellung bereitstellen, son-
dern Stiicke, die von der Gemeinde auch als ihre Weise, ihre Glaubens-
erfahrung zu dufern, erfallit werden konnen. Das ist keine Forderung
nach dem Gefilligen oder Harmlosen, dieser Forderung kann auch
Provokatives, beim ersten Horen unzumutbar Erscheinendes entspre-
chen, sofern die Provokation nicht Selbstzweck oder Verhdhnung der
Gemeinde ist. Die Gemeinde muf sich mit ihrer Musik im Gottes-
dienst wenigstens soweit identifizieren kénnen, dafl das oben erwihnte
Sonanz-Resonanz-Geschehen moglich wird.

— Das Singen und musizieren im Gottesdienst sollen Rang und Stellen-
wert der einzelnen Feier einerseits im Verhiltnis zu anderen Tagen und
Festen im Lauf des Jahres (Sonntag/Wochentag, Hochfest/Fest/Ge-
denktag usw.), andererseits auch im Verhiltnis zu anderen Feiern des-

¢ Vgl. oben Anm. 5.



selben Tages (Hauptgottesdienst, Nebengottesdienste) erkennen las-
sen. Die durch den Gesang signalisierte abgestufte Festlichkeit darf
nicht durch Zufille bestimmt sein.

3.2. Ein Verlust des Erkenntmisvermégens fiir die Angemessenbeit des
mustkalischen Ausdruckes fiir Glaubensvollziige. Das, worum es hier
geht, ist keine Stil-Frage und ist auch mit der Frage nach der ,Sakralitit*
der Kirchenmusik nicht wirklich zutreffend umschrieben.

Fiir das Singen im Gottesdienst geniigt es nicht, nur die Texte auf ihre
Eignung zu priifen (vorgeschriebener Text, Auswahltext, approbierter
Text, Schrifttext, gute christliche Poesie usw.); fiir das Singen und Musi-
zieren im Gottesdienst geniigt es nicht, lediglich zu fragen, was den Aus-
fiihrenden oder den Mitfeiernden entspricht (jugendgemif fiir die Jugend
= ,rhythmisch®, kindgemif8 fiir Kinder, volkstiimlich usw.), wie das
heute nicht selten geschieht unter Berufung auf die vom Konzil gefor-
derte Akkomotation der Liturgie an Erfordernisse der einzelnen Vélker
und besonderer Gruppen.

Worum geht es also? — Es geht um die musikspezifische Ausdrucks-
qualitit fiir Vollziige tiefer existentieller Betroffenheit. In den Musikpro-
grammen wird in der Regel recht schematisch zwischen U- und E-Musik,
d. h. zwischen Unterhaltungs- und ernster Musik, unterschieden. Die
Anwendung dieser Unterscheidung ist zwar oft falsch (so z. B. wenn das
gesamte Repertoire vor 1850 als E-Musik eingestuft wird), aber sie hilft
mit zu verdeutlichen, worum es mir geht.

Gemif} dem Prinzip von Sonanz und Resonanz bringt jede Musik ganz
bestimmte Bereiche im Menschen zum Schwingen, und es sind dieselben,
die fir die Komposition bzw. fiir die Ausfithrung mafigebend sind. Es
geht um Oberflichlichkeit oder Tiefe der Betroffenheit, also die jeweilige
Tiefenschicht des Erlebens, die durch die Musik unentrinnbar festgelegt
oder wenigstens angepeilt wird. Ich selbst erlebe das so: eine oberflichli-
che Musik, mag sie noch so kunstvoll sein, nagelt mich so an der Oberfli-
che fest, dafl ich zugleich nicht in die Tiefe eindringen kann; eine empha-
tisch-dramatische Musik lifit mich nicht zu innerer Ruhe kommen. Die je
angeriihrte und in Schwingung gebrachte Tiefenschicht wird nicht durch
den Text, sondern durch die Musik bestimmt. So erfahre ich es jedenfalls.

Gewisse derartige Zusammenhinge sind sicher assoziativ, d. h. durch
bestimmte Horgewohnheiten hergestellt (so z. B. wenn Glocken- oder
Orgelklang allgemein als religios empfunden werden, oder wenn das Kla-
vier als biirgerliches Saloninstrument klassifiziert wird). Diese Assozia-
tionen sind zu respektieren, zugleich ist aber auch zuzugestehen, daf} es
auch andere Assoziationen geben kann. Daneben gibt es aber ganz sicher
auch tiefere und wesentliche Zusammenhinge zwischen bestimmten
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Lebensvollziigen und ihnen angemessenen musikalischen Auflerungen.

Bestimmte Arten von funktionsbestimmter Gebrauchsmusik (z. B.

Schlummerlieder, Tanzmusik, Kriegsmusik, entfesselnde oder erotisie-

rende Musik usw.) haben in allen Kulturen gemeinsame Merkmale, die

funktionsbedingt sind. Ich bin iberzeugt davon, da es auch fiir die

Begegnung mit dem Geheimnis des Glaubens (mysterium fidei, myste-

rium Christi, mysterium salutis, mysterium paschale, mysterium Trinitatis

usw.) in besonderer Weise angemessene oder eben auch nicht angemes-
sene Musik gibt, und daraus ergibt sich, daff durch das musikalische

Ereignis Vollziige des Glaubens sowohl erschlossen wie auch verschlos-

sen, zuginglich gemacht oder blockiert werden kénnen.

Liturgisches Singen und Musizieren mufl immer angemessener Aus-
druck christlichen Glaubens sein. Auch rein instrumentale liturgische
Musik bleibt gebunden an die christliche Heilsbotschaft, darf ihr zumin-
dest nicht direkt entgegenstehen. Da christliches Glauben heilwirkende
Begegnung Gottes mit Menschen, des Schopfers mit Geschopfen, des
Heiligen mit Nicht-Heiligen ist, kann die musikalische Auferung mehre-
ren Gegebenheiten Ausdruck verleihen:

_ der Herrlichkeit des Himmels, der Heiligkeit, Huld und Treue, All-
macht, Liebe Gottes, seiner Dreifaltigkeit und Einheit, seiner Ewigkeit
und Zeitlichkeit, und schlieflich seiner Selbstentiuflerung in der
Menschwerdung bis in den Tod am Kreuz und wiederum seiner Erho-
hung durch Auferstehung und Auffahrt;

_ den Situationen des Gott gegeniiberstehenden Menschen: seiner Ret-
tung, Freude, seinem Dank, seiner Anbetung, . . . aber auch seiner vor
dem Angesicht Gottes umso stirker empfundenen Not, Klage, Sehn-
sucht nach Befreiung, Bitte um Rettung, Hoffnung auf Heil!

Ich will nun versuchen, die Angemessenbeit von Gesang und Musik fiir
die Liturgie, das heifit fiir Vollziige des Glaubens, niher zu bestimmen. —
Was fiir liturgische Symbole und heilige Zeichen ganz allgemein gilt,” das
mufl analog auch fiir Gesang und Musik im Gottesdienst gelten: Sie
haben eine zweischichtige Bedeutung; sie miissen auf der vordergriindi-
gen Ebene der unmittelbaren Bedeutung stimmen (Brot mufl zum Essen
einladen, Licht muf} brennen und hell sein, das Kirchengebiude mufl ber-
gender Raum fiir die Gemeinde sein usw.), sie miissen aber auflerdem
auch noch iiber-sich-hinaus weisen, Transzendenzbezug und Glaubens-
bedeutung haben; sie miissen nach oben und in die Tiefe offen sein.

Diese Offnung geschieht immer durch eine besondere Stilisierung, die
die Aufmerksamkeit vom Vordergrund zum Hintergrund, von der alltdg-

7 Philipp Harnoncourt, Der Gebrauch von Zeichen und Symbolen in der Liturgie, in:
ThPQ 133 (1985) 114—124.



lichen zur geistlichen, von der immanenten zur transzendenten Wirklich-

keit lenkt. Die hauptsichlichen Weisen solcher Stilisierung zur Offnung

nach oben und in die Tiefe sind Reduktion und Intensivierung.

Einige Beispiele mogen das Gemeinte erlautern:

— Das Brot der Eucharistie wird reduziert zu einem kleinen Bissen (der
aber immer noch als Brot erkennbar bleiben muf!), um die Frage zu
provozieren: Wozu das essen, was irdischen Hunger gar nicht stillen
kann? Nur der Glaube kann den Schritt tun, Christus als Brot des
Lebens zu erkennen und anzunehmen.

— Der Kelch fiir die Eucharistie wird durch besonderes Material und her-
vorragende Form intensiviert, um die Frage zu provozieren: Was ist
das fur ein Trank? und um die gliubige Zustimmung zu erleichtern,
mit dem Blut Christi géttliches Leben aus seinem Tod zu trinken.

— Die Sprache der Liturgie kann zur knappsten sakramentalen Formel
und sogar bis zum Schweigen reduziert, oder aber auch durch Gesang
und poetische Verdichtung intensiviert werden, um wirklich Glauben
auszudriicken und Glauben zu wecken.

— Im Geheimnis des Mensch-gewordenen Gottes, in Jesus von Nazareth,
dem Ursymbol des Glaubens und dem Ursymbol der Kirche, finden
wir ebenfalls diese Stilisierungen des Menschlichen zur Offnung nach
oben und in die Tiefe, denn die Gefahr war und ist groff, an thm nur
den Menschen wahrzunehmen, ohne den in ihm verborgenen Gott zu
finden. Reduktion ist seine Armut, seine Ohnmacht, seine Selbstent-
duflerung bis in den schmachvollen Tod, damit niemand wegen irdi-
scher Vorteile sich ihm anschliefit, und damit die Frage provoziert
wird: wozu diesem folgen? — Zugleich enthalt das Leben und Wirken
Jesu hochste Intensivierungen in seiner Lehre in Vollmacht, seinen
Wunderzeichen, seiner Verklirung, seinem Anspruch, Herr {iber den
Sabbat und den Tempel, ja Sohn des lebendigen Gottes zu sein, die die
Frage provozieren: Wer ist dieser? (Mt 8,27; 14,33). — Nur dem Glau-
ben ist es aber méglich, im wahrnehmbaren Menschen Jesus von Naza-
reth den anwesenden Gott zu erkennen.

Fiir das Singen und Musizieren muf} es ebenfalls so ein Offensein nach
oben und in die Tiefe geben, das durch die Reduzierung oder Intensivie-
rung des musikalischen Geschehens zustandekommt, um uns nicht am
vordergriindig Oberflichlichen festzunageln. Wenn ich gestern P. Roman
Bannwart richtig verstanden habe, so gehort gerade das zu den wesentli-
chen Eigenschaften des gregorianischen Chorals, dafl er durch Reduktion
und Maflhalten im Ausdruck und Wecken menschlicher Emotionen
(keine Chromatik, keine Harmonik, keine motorische Rhythmik) vom
blofl Menschlichen zum Géttlichen hinlenkt, zugleich aber intensivsten
Jubilus auszudriicken vermag.
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Es geht also nicht um sakrale Formen oder Stile, sondern um ein dem
Geheimnis des Glaubens wahrhaft angemessenes Singen und Musizieren,
um niichterne Trunkenheit (sobria ebrietas) oder trunkene Niichternheit
(ebria sobrietas) in aller liturgischen Kunst.®

3.3 Im gegenwirtigen Musikleben und vor allem in der Kirchenmusik
fehlt die Musik der Gegenwart weitgehend. Es ist nicht unsere Aufgabe,
der Frage nachzugehen, warum das so ist, aber es ist allenthalben festzu-
stellen, dafl die Musik der Avantgarde nur von einem sehr kleinen Kreis
von Spezialisten (es sind an vielen Orten immer wieder dieselben)
gemacht und nur von wenigen Kennern angehort wird. In Konzert- und
Rundfunkprogrammen dominiert bei weitem iltere Musik aus dem
Repertoire des bereits Bekannten und Vertrauten. Vielleicht ist die tat-
sichliche Gegenwartsmusik gar nicht die der elitiren Avantgarde, sondern
die Musik der Rock- und Popszene? Die Zukunft wird es erweisen.

Wenn nun in der Liturgie christlicher Glaube von heutigen Menschen
fast nur in alten Formen musikalisch ausgedriickt und gehdrt werden
kann, so wird der Eindruck entstehen, daff Kirche und Glauben wie
Fremdkérper aus vergangenen Zeiten in der Gegenwart stehengeblieben
sind, oder dafl nur vergangenheitsorientierte Menschen mit ihnen etwas
anfangen konnen.

Es geht mir nicht darum, Gegenwartsbezug gegen Bindung an die
lebendige Tradition im Sinne von Alternativen, die einander ausschlieflen,
auszuspielen. Aber ich bin iiberzeugt davon, dafl die Liturgie zeitgendssi-
sche Musik braucht — sowie es iiberhaupt eine zeitgendssische christliche
Kunst geben mufl —, wenn und wo immer Menschen heute als Christen
und als Kirche glauben. Keine Generation von Christen konnte sich
jemals damit begniigen, ihren Glauben ausschliefilich in traditionellen
Formen zu iduflern, jede Zeit hat ihre eigene Ausdrucksweise entwickelt.

Das Geheimnis der Inkarnation schlieflt ein ganz konkretes Verhiltnis
zur Geschichte ein: Gott ist Mensch geworden in einer ganz bestimmten
kultur- und sozialgeschichtlichen Situation. Durch die Kirche wird dieses
Inkarnationsprinzip weitergetragen, raumlich in die ganze Welt bis an die
Grenzen der Erde und zeitlich von Generation zu Generation bis an das
Ende der Tage. Gerade die recht verstandene Tradition, ein lebendiges
Weitergeben, erfordert ein stindig neues und t6dliche Erstarrung verhin-
derndes Aggiornamento in der Weise, wie Glaube gelebt und ausgedriickt
wird.

Neben dieser je neuen Gegenwartsverpflichtung der Kirche gibt es aber
in der Liturgie auch ein anderes und umfassenderes Verhiltnis zur Zeit:

8 Vgl. Aurelius Ambrosius, Hymnus: Splendor paternae gloriae.



In der sakramentalen Feier wird durch gegenwirtiges Gedenken
geschichtlich Vergangenes, das unwiderruflich Gottes Heil gebracht und
somit Zukunft erdftnet hat, erfahrbar und wirksam vergegenwirtigt. Bei
aller Gegenwirtigkeit der Liturgiefeier selbst bringt sie zugleich auch
Vergangenes und Zukiinftiges heute zur Erfahrung. Das muf8 doch auch
seine Konsequenzen fiir das Singen und Musizieren im Gottesdienst
haben.

Noch eine weitere Uberlegung ist hier notwendig: Fiir Christen ist ihr
Verhiltnis zur Zeit nicht nur durch die Geschichtlichkeit der Erlosung
geprigt, sondern ebenso auch durch die damit bereits in die Welt gekom-
mene und in ihr unwiderruflich angebrochene Ewigkeit. Die heilsge-
schichtliche Situation der Kirche ist gekennzeichnet durch ein geheimnis-
volles gleichzeitiges schon-jetzt und noch-nicht. Der Gegenwartsbezug
entspricht vor allem dem noch-nicht, der Ewigkeitsbezug hingegen trigt
besonders dem schon-jetzt Rechnung. Auch diese Spannungseinheit mufl
ihre Konsequenzen fiir Gesang und Musik in der Liturgie haben.

Der Wunsch nach mehr Zeit- und Ewigkeitsbezug der Kirchenmusik
hebt aber die bereits aufgezihlten Wiinsche nach Integration in die Feier,
nach Hinordnung auf die feiernde Gemeinde und nach Angemessenheit
fiir den Glauben keineswegs auf, sondern erginzt sie.

Schlufbemerkung

Immer wieder wird der Versuch unternommen, durch amtliche Richt-
linien und Bestimmungen die Situation der Kirchenmusik zu verbessern.
So wird einerseits immer wieder das Einhalten solcher Regeln gefordert
oder auch die Veréffentlichung neuer Bestimmungen verlangt.

Often gesagt: Ich halte von Vorschriften und Regelungen fiir kiinstleri-
sche Belange und {iberhaupt fiir existentielle Vollziige des Glaubens nicht
allzuviel. Auch gute Reformprogramme erzielen in der Regel keine nach-
haltige Tiefenwirkung.

Die Bemiihung um einen lebendigen Glauben, eine tiefe Verbunden-
heit mit der Kirche und ein glaubwiirdiges Zeugnis dafiir sowohl in allen
Elementen der liturgischen Feiern wie auch im erklirenden Wort sind
sicher die wirkungsvollsten Hilfen fiir eine gute Kirchenmusik.

In diesem Sinne wollen meine Uberlegungen verstanden werden und
zum Weiterdenken anregen.
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Richtungsweisende Worte fiir manche grofle Fragen

Liturgiewissenschafter Prof. Emminghaus gestorben

Der bekannte Wiener Theologe und international renommierte Litur-
giewissenschafter Prof. DDr. Johannes Emminghaus ist am 2. September
nach einer Herzattacke gestorben. Der emeritierte Ordinarius fiir Litur-
giewissenschaft und Sakramententheologie der kath.-theol. Fakultit
Wien stand im 74. Lebensjahr.

Der 1916 in Bochum geborene Emminghaus war nach dem Abitur in
das Priesterseminar der Erzdiézese Paderborn eingetreten und hatte
Theologie in Paderborn, Freiburg im Breisgau und Minster studiert.
1947 wurde er zum Priester geweiht. Als Kaplan in Dortmund widmete
er sich kunstgeschichtlichen Studien. 1950 bis 1952 setzte er diese Studien
in Rom fort, die mit ausgedehnten Reisen im 6stlichen Mittelmeerraum
verbunden waren. 1954 promovierte er in den Fachern Alte Kirchenge-
schichte, christliche Archiologie und Liturgiewissenschaft. Nach seiner
Habilitation im Jahre 1965 folgten Lehrtitigkeiten im Miinster und an der
Ruhruniversitit in Bochum. 1967 schlieflich wurde er auf den neuerrich-
teten Lehrstuhl der katholisch-theologischen Fakultat der Universitit
Wien berufen und zum Vorstand des angeschlossenen Institutes bestellt.
Diese Funktion iibte er bis zu seiner Emeritierung aus.

Liturgiereform, sein grofies Anliegen

Das Zweite Vatikanum hatte die Einrichtung der Liturgiewissenschaft
als selbstindige theologische Disziplin gefordert. Die Liturgiereform
blieb fortan das grofe Anliegen seines Lebens. Fiir sie wirkte er als Uni-
versititslehrer, als Autor zahlreicher Publikationen, insbesondere des
weitverbreiteten Standardwerkes ,Die Messe, als Mitarbeiter in der
Didzese, im Osterreichischen Katholischen Bibelwerk und im Pius-
Parsch-Institut.

Emminghaus war Mitglied zahlreicher kirchlicher Kommissionen und
Gremien. Er dozierte bei den Theologischen Kursen in Wien und trat
durch viele Verdffentlichungen hervor. Einer seiner Arbeitsschwer-
punkte war die Untersuchung altchristlicher Taufstatten.

In seiner Wohnpfarre St. Martin in Klosterneuburg war er ein
geschitzter Prediger, ebenso im Altersheim in der Martinstrafle
Klosterneuburg. Dieser seiner Pfarre blieb er bis zuletzt tief verbunden.
Dariiber hinaus gewann er auch das Stift seiner Wohn-Stadt lieb und lebte
und litt mit ihm. 1984 wurde er FEhrenkanoniker des Stiftes
Klosterneuburg, Pipstlicher Ehrenprilat und Trager des Grofien Silber-
nen Ehrenzeichens der Republik Osterreich. Prilat Emminghaus war ein
lebensfroher, zugleich realistischer und treuer Priester bis zuletzt.

Sein theologisch-wissenschaftliches Hauptinteresse lag insbesondere in
der Verbindung von Geschichte, Archiologie, Kunst und Liturgie. Dies
gab seinem Forschen und Lehren einen Horizont von beachtenswerter



Weite. Immer verstand er Liturgie und Liturgiewissenschaft als zwei
geschichtlich gewordene Groflen, aber immer integriert in das Leben der
Kirche, der konkreten Gemeinde, in der Kultur und im Menschen selbst.

Vielleicht oft zu bescheiden

Aus diesem wissenden Glaubenshorizont heraus konnte er auch rich-
tungweisende und zukunftsorientierte Worte fiir so manche grofie Fragen
finden, die Kirche und Menschen heute bewegen. Er tat dies, wie es ihm
entsprach, sehr menschlich, stets zuriickhaltend und vielleicht oft zu
bescheiden. Allein die Vielfalt der Kommissionen, denen er angehorte
und in denen er wirkte, zeugen von dieser seiner Weite: Okumene,
Kunstrat, Liturgiekommissionen, 6sterreichische Theologenkommission,
Wissenschaftlicher Beirat der Stiftung Pro Oriente und andere.

Prilat Emminghaus wurde am 9. September 1989 beigesetzt. Nach dem
Requiem, das Abtprimas Koberger mit Weihbischof Kritzl und und Pri-
dekan Reikerstorfer konzelebrierte, wurde er von Kardinal Kénig einge-
segnet und fand seine letzte Ruhestitte in der Chorherrengruft des Stiftes.
Sein Tod bedeutet fir die theologische Fakultit der Universitit Wien,
aber auch fur ,seine“ Pfarre St. Martin und das Stift in Klosterneuburg
einen groflen Verlust.

Univ.-Ass. Dr. Andreas Redtenbacher Can. Reg.

Gebetsgedanken flir den Verstorbenen:

Barmherziger Gott,

erhore unser Gebet fur deinen Diener Johannes.
Er hat deinen Namen uns kundgetan

und hat uns das Brot des Lebens gereicht;
belohne seinen treuen Dienst

und nimm ihn auf

in die Gemeinschaft deiner Heiligen im Himmel.
Darum bitten wir durch Christus, unseren Herrn.

(Aus dem Tagesgebet einer Messe fur Verstorbene)
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Buchbesprechungen

A. Bugnini, DIE LITURGIEREFORM, 1948-1975 — Zeugnis und Testament.
Herder 1988 (deutsche Ubersetzung). 1016 Seiten, geb. DM 118,—.

Es gibt vermutlich wenige Arbeiten iiber das 2. Vatikanische Konzil und die
durch dieses in die Wege geleiteten Reformen, die sich in Hinblick auf ihre
Bedeutung mit dem vorliegenden Werk jenes Mannes messen konnen, der wie
kaum sonst jemand das Gelingen der Liturgieerneuerung bewirkt hat, Annibale
Bugnini, Sekretir des Liturgierates, der nachkonziliaren Reformkommission, wie
auch der Gottesdienstkongregation bis 1975, dem Zeitpunkt, zu dem er von
einem Tag auf den anderen aus seinem Amt entlassen wurde. Es war ein besonde-
res Gliick fiir die Erneuerung der Liturgie, dafl zu diesem Zeitpunkt die wesentli-
chen Reformprojekte — nach Bugnini die erste Phase der Liturgieerneuerung —
nahezu abgeschlossen waren. Die zweite Phase erblickte Bugnini in der Adapta-
tion und Inkulturation der rémischen Modell-Liturgie in die einzelnen Teil- und
Ortskirchen, eine dritte Phase in einer stindigen Weiterfiihrung der Reform:
Liturgie ist etwas Lebendiges und daher stindiger Erneuerung und Verinderung
unterworfen. Was die Absetzung Bugninis im Jahre 1975 betrifft, so deutet das
Buch die Intrigen und Gehissigkeiten an, die gegen die Liturgieerneuerung und
deren Reprisentanten damals lanciert wurden und im Vorwurf gipfelten, es
handle sich um das Werk von Freimaurern, iibrigens ein Vorwurf, der nicht nur
zur Entlassung Bugninis beigetragen oder diese ausgelost hat (115 ff.), sondern
auch gegen Papst Paul VI. erhoben wurde, und zwar von Kreisen, denen heute in
Rom Gehér geschenkt wird, wie die Wiederzulassung des tridentinischen Mef3-
ritus entgegen den ausdriicklichen Anordnungen Paul VI. zeigt.

Das Buch A. Bugninis ist schon unter diesem Gesichtspunkt von auflerordent-
licher Aktualiit, insofern es das Ringen um die Liturgieerneuerung in all seinen
Phasen bis zur endgiiltigen Approbation durch Papst Paul VI. aufzeigt und
zugleich deutlich macht, mit welcher Intensitit sich dieser Papst fir die Belange
der Liturgieerneuerung eingesetzt und sie zu seinem personlichsten Anliegen
gemacht hat. Man kann mit Fug und Recht nach der Lektiire dieses Buches sagen,
ohne dieses personliche Engagement Paul VI. und ohne die kluge und weitblik-
kende Titigkeit Bugninis, die ich zeitweilig als Mitarbeiter im Sekretariat erleben
konnte, wire die Liturgieerneuerung nicht zustande gekommen. Dies soll nicht
die Verdienste der vielen Fachleute und Mitarbeiter bei diesem Werk schmailern,
wohl aber aufzeigen, daff deren Arbeit und Einsatz im Rinkespiel der romischen
Kurie hoffnungslos zum Scheitern verurteilt gewesen wire. Die Ereignisse und
Entwicklungen seit 1975 bestitigen nur diese Feststellung.

Das Buch Bugninis macht zugleich deutlich, wieviele Kompromisse im Verlauf
der Arbeiten gemacht werden mufiten, um nicht das Gesamtwerk zu gefahrden.
So manche Vorwiirfe, die berechtigterweise gegeniiber den definitiven Ausgaben
erhoben werden konnen, gehen keineswegs auf das Konto der Reformkommis-
sion, sondern der Kreise, die diese Arbeit behindert und sabotiert haben. Sie sind
vornehmlich in den Kreisen der romischen Kurie zu suchen. Wenn Bugnini
erklirt, der Meflordo habe einen Kreuzweg von 14 Stationen — womit er die Dika-
sterien der romischen Kurie meinte — so sagt ein solches Wort sehr viel iber die
Atmosphire aus, in der die Arbeit geleistet wurde.

Kurz zum Aufbau des Werkes: Entsprechend der Titelangabe beginnen die
Ausfiihrungen mit den Anfingen der Reformarbeiten, die bereits unter Pius XII.
im Jahre 1948 einsetzten, als eine kleine Arbeitsgruppe, an der auch Bugnini betei-
ligt war, im Auftrag des Papstes an einem Konzept zu einer allgemeinen Liturgie-
reform zu arbeiten begann, tiber die Vorarbeiten fiir das Konzil, die Liturgiekon-
stitution des Konzils bis zur Griindung der Reformkommission des Liturgierates



(S. 25-119). Der nichste Abschnitt befafit sich mit den ersten Durchfithrungsbe-
stimmungen, wie Erlaubnis der Volkssprache, Anderungen im Mefbuch und
Konzelebration (121-156), um dann organisatorische Fragen wie Zusammenset-
zung und Arbeitsweise der Reformkommission, Zusammenarbeit mit nationalen
Institutionen zu behandeln (157-277). Von besonderem Interesse fiir die Kennt-
nis des Umfeldes der Reform sind dann die Ausfiihrungen iiber liturgische Expe-
rimente, Anpassungen und dann iiber die Gegner der Reform (279-325). Unter
diesen hatten sich traditionalistische Kreise besonders hervorgetan, die das ganze
Reformwerk als Arbeit von ,,Modernisten® und ,Freimaurern® hinstellten und
nicht einmal davor zuriickschreckten, auch Paul VI. in diese Angriffe und Ver-
dichtigungen einzubeziehen. Der Kampf fiir das Latein in der Liturgie und fiir
die tridentinische Messe war aber nur ein Symptom fiir den Kampf gegen das
2. Vatikanische Konzil insgesamt. Die Person Erzbischofs Marcel Lefebvres spielt
hier eine traurige Rolle und es ist unbegreiflich und unverstindlich, daff Rom
heute diesen traditionalistischen Kreisen, die einen Papst in iibelster Weise ange-
griffen haben, so entgegenkommt. Der nichste Abschnitt befafit sich vorwiegend
mit dem Kalender bzw. dem liturgischen Jahr, wobei die Reform des Heiligenka-
lenders fiir Unruhe, Aufregung und Mifiverstindnisse sorgte (329-358).

Wohl eines der wichtigsten Kapitel bilden dann die Ausfiihrungen zum Mef-
buch und seiner umfassenden Reform hinsichtlich der Grundordnung, des Lek-
tionars, der Allgemeinen Einfiihrung sowie besonderer Regelungen fiir Messen
kleiner Gruppen oder von Kindern und schlieflich zum Eucharistischen Hochge-
bet (361-519). Wie die Eucharistiefeier im Mittelpunkt des kirchlichen Lebens
steht, so auch seine Erneuerung im Mittelpunkt der Reform und auch der Ausein-
andersetzungen. Dadurch, dafl Bugnini die einzelnen Entwicklungsphasen nach-
zeichnet, erméglicht er das Verstindnis fiir das Endresultat, aber auch fiir Verin-
derungen, die die rémische Meflordnung bei der Ubertragung in die einzelnen
Sprachgebiete wie etwa im deutschen Sprachraum erfahren hat. Manches, was in
Rom nicht verwirklicht werden konnte, wurde in einzelnen Sprachgebieten den-
noch eingefiihrt.

Ein weiteres Kapitel befafit sich mit den Reformarbeiten fiir die Feier des Stun-
dengebetes, das zwar auch tiefgreifende Verinderungen erfahren hat, aber doch
nicht so stark im Mittelpunkt des Interesses stand (523-610). Von besonderer
Bedeutung sind dann wieder die Ausfiihrungen iiber die Reform der Sakramen-
tenliturgie (613-756), aus denen deutlich wird, von welchen Uberlegungen etwa
die Erneuerung der Initiationssakramente, der Krankensalbung, oder des Bufi-
sakramentes geleitet war. Wenn gerade den Texten der Buflliturgie, niherhin der
Absolutionsformel zu Recht der Vorwurf gemacht wird, die ekklesiale Dimen-
sion dieses Sakramentes nicht deutlich genug zum Ausdruck zu bringen, so zeigen
die Ausfithrungen Bugninis, daf} diese Dimension sehr wohl in den Textvorschli-
gen der Reformkommission vorhanden waren, jedoch am Einspruch der Glau-
benskongregation scheiterten (706). Auch hinsichtlich der gemeinschaftlichen
Feier des Bufisakramentes zeigt Bugnini, dafl der Liturgierat eine grofie Offenheit
vertrat, die wiederum auf die Bedenken und den Einspruch der Glaubenskongre-
gation stiefy (703 ff.).

Der nichste Abschnitt befafit sich mit den Segnungen, d. h. allen jenen Riten,
die unter dem Begriff ,Sakramentalien® zusammengefaft wurden (759-837). In
diesem Kapitel werden u. a. die verschiedenen kirchlichen Dienste, die Ordensge-
liibde, Abtbenediktion, Jungfrauenweihe, Kirchweihe, Weihe der Ole und das
christliche Begribnis behandelt. Die restlichen Kapitel befassen sich dann mit den
Pontifikalriten (841-860), mit besonderen Dokumenten, die im Verlauf der
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Reformarbeit verdffentlicht wurden (863-922), der Kirchenmusik (925-955)
sowie verschiedenen speziellen liturgischen Fragen (959-970). Nach einem
Schlufiwort folgt ein Anhang mit einem Verzeichnis aller Mitglieder und Konsul-
toren der verschiedenen Organe der Liturgiereform; es ist eine lange Liste, in der
sich die Namen der bedeutendsten Reprasentanten der Liturgiewissenschaft fin-
den; ein deutlicher Beweis, daf} wirklich die gesamte katholische Kirche bei die-
sem einmaligen Reformwerk beteiligt war, nicht zu vergessen die Beobachter aus
getrennten christlichen Kirchen.

Wer immer sich mit der Liturgieerneuerung auseinandersetzen will, ihre
Geschichte, ihren Werdegang kennenlernen will, kommt an diesem Buch nicht
vorbei. Wie kein anderes bietet es Einblicke in die liturgische Werkstatt und
scheut sich auch nicht, die Auseinandersetzungen um die Reform und den erbit-
terten gehissigen und bosartigen Kampf gegen die Erneuerung der Liturgie beim
Namen zu nennen. Auch dies ist fiir das Verstindnis der kirchlichen Gegenwart
wichtig. A. Bugnini hat sich in seinem Buch bemiiht, in méglichst objektiver
Form das Werden unserer erneuerten Liturgie zu skizzieren und so uns das Ver-
stindnis fiir dieses, in der Geschichte der Kirche einmalige Reformwerk zu
erschlieflen.

Franz Nikolasch

Th. Maas-Ewerd (Hg.), LEBT UNSER GOTTESDIENST? Die bleibende Auf-
gabe der Liturgiereform. FS Bruno Kleinheyer. Freiburg-Basel-Wien: Herder
1989, 352 Seiten, geb., DM 25,—.

Dieser Sammelband zu Ehren eines an der Durchfiihrung der liturgischen Kon-
zilsbeschliisse Beteiligten veranlafit uns, erneut auf die Geschichte der Liturgie-
reform des II. Vaticanums zuriickzublicken. Mit Hilfe dieses Riickblicks will uns
das Buch auf die noch zu leistenden Reformschritte aufmerksam machen. Es ,,will
informieren, aber es mochte vor allem dazu ermuntern, den Gottesdienst der Kir-
che in seinem theologischen wie geistlichen Reichtum zu erfassen. Das ist die blei-
bende Aufgabe der Liturgiereform, auf die es in erster Linie ankommt®. (Der
Herausgeber S. 11.) Neben der Einfithrung des Herausgebers und den 13 Artikeln
gestaltet Th. Maas-Ewerd dankenswerterweise einen Epilog in der Art eines
zusammenfassenden Ausblicks (S. 301—314). Fiir den Anhang verfafite K. Kiip-
pers ein ,,Curriculum vitae Bruno Kleinheyer und eine ,Bibliographie Bruno
Kleinheyer (S. 315—327) und F. Baumeister ein Person- und Sachregister
(S. 332—345).

Leider sind nicht alle Artikel von besonderer Qualitit. A. Hauflling und A.
Jilek aber verfaiten hervorragende Aufsitze, weil sie die Konzilsgeschichte nicht
nur dokumentieren, sondern in ausgezeichneter Weise auch die weiter zuriickrei-
chenden Quellen der Reformschritte besprechen.

A. Hiuflling (,Ist die Reform der Stundenliturgie beendet oder noch auf dem
Weg?“ S. 227—247) weist auf die fatalen Folgen des einmal ausschliefilich gewahl-
ten und beibehaltenen Ansatzes der Stundenliturgie hin: Stundenliturgie sei
Anteilnahme an der priesterlichen Aufgabe Christi, den himmlischen Lobpreis
des Logos im Exil dieser Welt dem Vater darzubringen (S. 229—235; vgl. SC 83).
Die erste Konsequenz daraus (S. 231—233): Beten zum Vater gilt als liturgisches
Gebet — Beten zu Christus gilt als privates Gebet. (In SC 83 wurde dieses Schema
zwar durchbrochen, aber bloff wie ein erginzendes Einsprengel S. 233). Die



zweite Konsequenz daraus: Nicht die Taufe, sondern das Priestertum befahigt
zum Vollzug des priesterlich-himmlischen Lobpreises Christi (S. 233—235). (In
der AES ist dies aber durchbrochen: Alle Getauften vollziehen im Gehorsam zum
Menschen Jesus Christus den Auftrag zum immerwihrenden Gebet.) Der neue
Ordo der Stundenliturgie ist in einer perfektionistischen Ordnung herausgekom-
men, die nur an den denkt, dem ,,das Beten selbst keine Frage stellt” (S. 238). ,Die
Not des Gebetes der einzelnen Christen . . . verlangt aber nach Gelegenheiten
und Modellen der Gebetsliturgie, um den glaubensschwachen und gebetsarmen
Christen und Menschen unserer Zeit zum Mitbeten einzuladen und ins Beten ein-
zuiiben® (S. 242). Eine plurale Gebetsordnung als ein Materialbuch kénnte die-
sem Desiderat am ehesten entsprechen (S. 239—242).

A. Jilek zeigt sehr eindrucksvoll - fir Theologen und Seelsorger zur Rezeption
empfohlen — in ,Fragen zur heutigen Feier der Trauung® (S. 174—212), daf} das
Grofle Segensgebet nicht an die durch die Brautleute unter Assistenz eines Amts-
tragers vollzogene Trauung anschliefit, sondern eine Art sakramentliches Weihe-
gebet der Trauung ist. Denn: ,Zwei breite Entwicklungsstringe der Trauungs-
liturgie im ersten Jahrtausend - die gallische Benedictio in thalamo und die spani-
sche Benedictio nuptiarum — dokumentieren, dafl der Kern der Trauungsliturgie
in keiner Hinsicht anders konzipiert und daher auch in keiner Hinsicht anders zu
analysieren und theologisch anders zu deuten ist als das Kerngeschehen anderer
sakramentlicher Feiern auch® (S. 190).

Ein noch genauer zu besprechender Artikel ist der von Th. Maas-Ewerd iiber
»Nicht geléste Fragen in der Reform der ,Wochenliturgie‘ (S. 151—173). Sein
Vorschlag, aus der praxisfremden Beauftragung zum Lektorat und Akolythat eine
einzige, beide Dienste zusammenfassende Beauftragung zu einem laikalen Subdia-
konat (fiir Minner und Frauen) zu machen, ist m. E. nicht zielfiihrend. Auf dieser
Basis kénnten n. V1., bei intensiver Realisierung in den Gemeinden, mehr Beru-
fungen fiir das Diakonat entstehen als das bisher der Fall war (S. 164). In der prak-
tisch unbegrenzt scheinenden Beauftragung fiir Kommunionhelfer sieht V£. eine
Erschwernis fir die Beheimatung des Diakonats und fiir die Beauftragung zum
Lektorat und Akolythat in der Gemeinde. Erstens sind die Beauftragungen im
Gegensatz zu den Weihen auch nicht praktisch von vornherein auf Dauer. (In
Osterreich werden z. B. die Kommunionhelfer jeweils auf zwei oder drei Jahre —
und nur fiir die eigene Gemeinde vom Bischof beauftragt - natiirlich mit Méglich-
keit zur Verlingerung). Zweitens wiirde das drei Dienste vereinnahmende ,,laikale
Diakonat“ die dem Konzil so am Herzen liegende Rollenverteilung von Lektor,
Ministrant und Kommunionhelfer reduzieren. Auflerdem stirkt die jetzige Praxis
von Lektor, Ministrant und Kommunionhelfer das Bewuftsein, daf} alle (nicht
nur einige Vollkommene) zur vollen und titigen Teilnahme als Triger der Litur-
gie berufen sind. (Vgl. Ministeria quaedam, Kaczynski/Rennings 2878). ,Ein
erheblicher Gewinn“ oder sogar ,eine Chance fiir die Zukunft* (S. 163) kénnte
das ,laikale Subdiakonat® nur fiir eine exakte Abgrenzung der Funktionen der
Amter bedeuten, nicht aber fir den vom Konzil gewiinschten lebendigen Vollzug
der Liturgie durch die ganze Gemeinde. Auch das Problem der Laienpredigt als
Beispiel einer nicht méglichen Ersetzung der zentralen Vollziige des Priesters und
des Diakons (S. 165) wire m. E. anders zu bewerten: Um einer katholischen
(authentisch und vielfiltig) Verkiindigung des Wortes Gottes willen braucht es
fiir die konkrete Gemeinde sogar verschiedene Kiinder des Evangeliums. In die-
sem Sinne wire es unter Verweis auf Ministeria quaedam (Kaczynski/Rennings
2879) sinnvoller beim Apostolischen Stuhl um die Erlaubnis einer (zeitlich
begrenzten) Beauftragung zum Dienst der Verkiindigung fiir dafiir besonders
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Begabte (vgl. 1 Kor 12,8) zu bitten.

Fiir die in der Praxis Tiétigen sind u. a. folgende Artikel interessant: R. Kac-
zynski, Erneuerung der Kirche durch den Gottesdienst (S. 15—37); F. Kohl-
schein, Bewufite, titige und fruchtbringende Teilnahme (S. 38—62); H. Reifen-
berg, Bemithungen um die Zeichen in der Liturgie (S. 63—74); B. Fischer, Die
Rezeption der ,Feier der Eingliederung Erwachsener in die Kirche® (S. 75—83);
K. Schlemmer, Krankensalbung und pastoraler Auftrag (S. 134—150); R. Berger,
Osterliche Mitte: Zur Erneuerung und Strukturierung des liturgischen Jahres (S.
213-226).

Besonders umfangreich beinhalten folgende Artikel die Konzilsdiskussion und
die nachkonziliare Liturgiereform mit kurzem Blick in die Zukunft: H. B. Meyer
SJ, Die Feier der Eucharistie auf dem Weg zu katholischer Vielfalt (S. 84—106);
H. Zweck, Reformschritte in der Buflliturgie (S. 107—133); K. Kiippers, Verarmt
unser gottesdienstliches Leben? (S. 248—264) und R. Pacik, Entwicklungen und
Tendenzen in der Kirchenmusik (S. 265—300).

Ein empfehlenswertes Buch, das vor allem durch die intensive Aufarbeitung der
Konzils- und Nachkonzilsgeschichte weiterfilhrende Impulse fiir die zukiinftige
Liturgiereform geben kann.

Erwin Loschberger

Josef Schermann, DIE SPRACHE IM GOTTESDIENST, Innsbrucker Theologi-
sche Studien, Band 18. Innsbruck: Tyrolia 1987. 212 Seiten, kart., S 290,~.

Im ersten Teil versucht der Autor einen gerafften Uberblick zu geben iiber die
wichtigsten Verstehensweisen der Sprache, wie sie die Linguistik und die Sprach-
philosophie vorstellen, er will bewufit in den Dialog mit jenen wissenschaftlichen
Disziplinen treten. :

Tatsichlich wird uns ein mit ,Sprache und religiéses Sprechen® iiberschriebe-
ner erster Teil prisentiert, welcher eine — gemessen am Problembewufitsein im
Vorwort — sehr schnelle Analyse der Linguistik und der sprachanalytischen Philo-
sophie beinhaltet. In beiden Disziplinen zeigt Schermann in einer sekundirlitera-
rischen Form eine Entwicklung von einem atomistisch kognitiven, rein interpre-
tativen Sprachverstindnis zu einem Sprachverstindnis, welches fiir die Untersu-
chung im Gottesdienst wertvollen Dienst anbietet, und mit ,expressiv®, ,emo-
tiv®, ,normativ® bezeichnet wird. Die einseitig immanente, (neo)strukturalisti-
sche Betrachtungsweise der Sprache wurde und wird nun immer mehr erginzt
durch eine pragmatische, sodafl der Verfasser die sprachanalytischen Erkenntnisse
fir die Untersuchung der Sprache im Gottesdienst, respektive in der christlichen
Liturgie, fruchtbar machen méchte.

Der zweite Teil ,Liturgie — Kommunikation in Zeichen® legt Kommunika-
tionsmodelle vor, die zur Beschreibung des Gottesdienstes wertvolle Hilfen
anbieten sollen.

Demnach ist Kommunikation ein gemeinsames wechselseitiges Tun, das
wesentlich vom Vorausliegenden und Umgebenden und anderen Faktoren des
Kontextes abhingig ist. Der Gottesdienst soll als Kommunikationsform schlecht-
hin analysiert werden, und zwar nach seinen Faktoren: Triger, Inhalt, Zeichen.
Der Letztgenannte findet in dieser Arbeit groflere Aufmerksamkeit, wobei
gezeigt wird, wie alle Elemente und Kodes zusammen im Rahmen ,,Gottesdienst®
Tréger fiir die Botschaft sind. Daraus sollen sich die Kriterien der Zeichengestal-
tung ableiten lassen.



Das Formalobjekt der ganzen Arbeit wird hier am deutlichsten, wo Schermann
die ,Materialitit der Zeichen® in der Liturgie prignant darstellt.

Viel Sprachphilosophisches wird hier herbeigezogen, um Plausibilititsstruktu-
ren fiir die Erklarung des Gottesdienstes zu zeigen. Mehr aus der Sache als aus der
Absicht des Verfassers ergibt sich an dieser Stelle der Dissertation der Zusammen-
hang, daf} liturgische Kommunikation das Profane beziehungsweise Nichtkulti-
sche weit mehr beleuchtet und qualifiziert als umgekehrt.

Eine Diskussion iiber die Sakralsprache, im Grunde eine schwache Wiederho-
lung des vorigen, beschliefit den zweiten Teil.

»Sprechakte in der Liturgie®, der dritte und letzte Tell befafit sich nun ganz mit
den einzelnen Sprechakten der Sprache im Gottesdienst. Lobpreisende, dan-
kende, bittende, eulogische, bekennende Sprechakte werden beschrieben. Scher-
mann kann in diesem Teil gut zeigen, wie Funktion und Intention dieser Sprech-
akte im Gottesdienst zusammenkommen. Schematisch schliisselt er die liturgi-
schen Sprechakte (besonders in der Mahlfeier) auf. Handlungen im Gottesdienst
(»Paradigmen®) und ,,Sprechaspekte“ wie Sprecher, Lokution, Illokution (i. e. die
Absichtserklirung der Lokution), Perlokution (i. e. Das Geschehen wihrend der
Lokution) und Charaktergestaltung (,freudig®, ,meditativ®, »hymnisch® etc.)
werden gemeinsam betrachtet und dargestellt. Dieses Schema ist zugleich eine
wertvolle und intensive Zusammenfassung des letzten Teiles der Arbeit. Diese
Herausarbeitung der Sprechtypen, nach dem fiir die konkreten gottesdienstlichen
Zusammenkinfte wichtigen Aspekt in der Mahlfeier, bezeichnet Schermann sel-
ber im Schluflwort als den entscheidenden Punkt seiner Arbeit.

Als ein erster Versuch, die zwei grundverschiedenen Disziplinen der Linguistik
und Sprachphilosophie einerseits und der Liturgiewissenschaft andererseits ins
Gesprich zu bringen, ist diese Arbeit wahrscheinlich wichtig. Zugleich zeigt sie
aber auch, wie schwer ein solcher Versuch ist.

Wie schon gezeigt, versucht der Verfasser die Ergebnisse der Sprachanalyse fiir
die Untersuchung der Sprache im Gottesdienst aufzunehmen und fruchtbar zu
machen. Dies bleibt beinahe ergebnislos, weil meines Erachtens die Sache den
umgekehrten Weg fordert:

Die Kommunikation schlechthin ist ja die Kommunion im Gottesdienst. Des-
wegen ist die Sprache im Gottesdienst, die Kommunikation im Gottesdienst eher
ein Schlissel fir die Untersuchung allgemeiner Sprechakte als umgekehrt. Das gilt
eben aus der Tatsache heraus, die fiir den Autor dieser Arbeit selber gilt, daff nim-
lich die Sprache im Kontext des Glaubens kein eigener Bereich oder keine beson-
dere Ausformung der Sprache ist, die, entsprechend sprachlicher ,Sonderbedin-
gungen®, religiose beziehungsweise sakrale Stilisierungsgesetze, besondere
»Sprachmodi“ oder spezielle Sprachtypen ausformt.

Paul Scheichenberger

Bodgan Snela, KINDERTAUFE — JA ODER NEIN? Plidoyer fiir die Erwach-
senentaufe. Miinchen: Kosel-Verlag 1989. 132 Seiten, Paperback, DM 22,— (Reihe
Evangelium konkret).

Der Titel ist irrefithrend, was VA. freilich schon durch den Untertitel kenntlich
macht. Vf. plidiert gegen die Praxis fast aller christlichen Kirchen und Konfes-
sionsgemeinschaften fir den Aufschub der Taufe von Kindern christlicher, gliu-
biger Eltern bis ins Erwachsenenalter. V1. (gegen Schluff des Vorwortes) ,,wid-
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me(t) dieses Buch unseren sechs Kindern, von denen fiinf als Babys getauft wor-
den sind . . . nur . . . die jiingste darf den wiirdigen Namen Katechumen [!] bis zu
ihrer spiteren Taufe tragen. Auf diesen Tag bereitet sich seit Jahren unsere ganze
Familie vor und sie wird darauf noch etliche Jahre begleitend [gemeint wohl: die
Taufbewerberin, die jiingste Tochter] warten® (S.9). Fir den Vater (auch die
Mautter?) ist diese Schrift insofern eine Art Apologia pro vita sua.

Das Buch hat erkennbar drei Teile: Biblische Taufmodelle — Wie kam es zur
Kindertaufe? — Zur Wiedereinfihrung der Erwachsenentaufe. Die Zwischeniiber-
schriften sind nicht immer erhellend, auch weil sie voll und ganz ihren Beitrag
zum Plidoyer gegen die Kindertaufe leisten sollen. Einige wenige Sitze schon des
Vorworts zeigen schlaglichtartig, auf welche Thesen hin V. sein Pladoyer
zuspitzt: ,Die Grokirchen bestehen auf der allgemeinen Pflicht zur Kindertaufe.
Dabei wird iibersehen, dafl die Praxis einer allgemeinen Kindertaufe sich erst all-
mihlich durchgesetzt hat. Fast ein Jahrtausend war die Erwachsenentaufe allge-
meine Praxis, erst im Mittelalter hat die Kindertaufe die Erwachsenentaufe ver-
dringt. Vor dem Hintergrund des historischen Befundes . . . wird . . . gefragt: Ist
es tatsichlich so schlimm, dafl Eltern ihre Siuglinge nicht mehr taufen lassen? . . .
Datf es sich die Kirche leisten, die Wiedereinfilhrung der Erwachsenentaufe mit
dem voraufgehenden Katechumenat noch weiter zu vertagen?® (5:7)-

Ahnlich lakonisch ist — zuniichst was die historischen Dimensionen angeht —
zur These und ihrer Entfaltung zu bemerken: Wir wissen nicht, was in der ersten
Generation die Praxis war, wenn ein Mann sich ,mit dem ganzen Haus* bekehrte:
Wurden dann die Unmiindigen getauft oder nicht getauft? Was geschah spiter mit
dem Neugeborenen aus christlichen Familien? Trotz der so griindlichen Diskus-
sion seit der aufregenden Stellungnahme von K. Barth, in der sich vor allem J.
Jeremias und K. Aland engagiert haben, ist zu konstatieren: Wir wissen nicht
genug iiber die Praxis in den beiden ersten Jahrhunderten. Doch gibt es bereits
Anfang des 3. Jh.s untriigliche Zeugnisse dafiir, dafl damals die Taufe von
Unmiindigen selbstverstindliche Ubung war. Auch weif} jedermann, dafl es seit
der Spitantike faktisch in mediterranen Regionen keine Erwachsenen mehr gege-
ben hat, die zu taufen gewesen wiren. Zu behaupten, erst nahezu nach einem
Jahrtausend habe die Kindertaufe die Erwachsenentaufe verdringt, heifit schon,
vermessentlich auf die Unkenntnis unbedarfter Leser zu spekulieren. Natiirlich
sind Erwachsene immer und iiberall dort getauft worden, wo die Mission der Kir-
che das Herz der Horenden erstmals fiir das Evangelium gedffnet hatte. Das war
nie anders, ist auch heute nicht anders. Aber iiberall, wo aus Lindern der Mission
christliche Lander geworden waren, ist Kindertaufe selbstverstindlich geworden.

Damit kommt der pastoral-praktische Teil des Plidoyers gegen die Kindertaufe
in den Blick. V. hat — wie zitiert — die Frage gestellt, ob es sich die Kirche leisten
kénne, die Wiedereinfiihrung der Erwachsenentaufe mit dem voraufgehenden
Katechumenat noch weiter zu vertagen? Natiirlich ist es nie, auch nicht beim
Vatikanum II. und bei der Durchfithrung von dessen Beschliissen um die Wieder-
einfithrung von Erwachsenentaufe (oder deren Verhinderung) gegangen. So sich
ein Erwachsener bekehrte und den Glauben bekannte, ist er fraglos seit eh und je
getauft worden. Nur das war die Frage: Sollten weiterhin Erwachsene nach Art
yon Unmiindigen getauft werden — und Unmiindige in der Taufe behandelt wer- -
den, als seien sie miindig — oder sollte die Zeit der Vorbereitung Erwachsener auf
die Sakramente der Eingliederung (analog auch die Vorbereitung der Kinder im
Schulalter) als Prozef der Eingliederung auch und nicht zuletzt in liturgischen
Vollziigen erfahrbar werden: fiir die Katechumenen und fiir die ganze
Gemeinde?! Die Zwischeniiberschrift ,Eine halbherzige Reform nach dem



2. Vatikanum® und die entsprechenden Ausfiihrungen sind weniger ein Zeugnis
fir den Willen, die liturgiepastoralen Intentionen der katholischen Kirche recht
zu erfassen, als vielmehr fiir die Vorentscheidung, jedwede Tatsache riicksichtlos
zugunsten der eigenen Thesen zurechtzubiegen.

Mag auch sein, dafl sich V£. der Sprache, in der er veroffentlicht, nicht so ganz
sicher ist, deshalb manches hirter klingt, als es gemeint ist. Fiir diese Vermutung
gibt es verschiedentlich Anlaf. Vf. kann mit der deutschen Ubersetzung ,,Der
Firmritus soll iberarbeitet werden . . .“ von SC 71: ,Ritus Confirmationis reco-
gnoscatur . . .“ anscheinend nichts anfangen; er gibt ,recognoscatur® so wieder:
»Der Firmritus soll gepriift und so aufgefait werden . ..“ (S. 74). Was ist ein
»Farbenprediger” (S. 71), was ist ,religionssozialer Eifer* (S. 70)? Luther hat
keine ,Invokativpredigten® (S. 69) gehalten, sondern Invocavit-(Invocabit-)Pre-
digten, nimlich am so genannten ersten Fastensonntag. Vor solch schlimmen
Schnitzern, die sich nicht nur auf diesen wenigen Seiten hiufen, hitte das Verlags-
lektorat den Vf. bewahren miissen. Bei den Literatur-Hinweisen wire manches zu
verbessern: Neunheuser; Spélgen u. a. Doch ist eine Neuauflage eher unwahr-
scheinlich.

Bruno Kleinheyer

Klemens Richter, WAS DIE SAKRAMENTALEN ZEICHEN BEDEUTEN.
Zu Fragen aus der Gemeinde von heute. Reihe: Gemeinde im Gottesdienst. Frei-
burg: Herder 1988. 159 Seiten, kart., DM 18,80.

»Was ich schon immer einmal iiber die sakramentalen Zeichen wissen wollte®
legt der Miinsteraner Liturgiker Prof. Dr. Klemens Richter in 59 Einheiten in die-
sem pastoralliturgischen Bandchen optimal vor. Ausgehend von der Frage nach
der Zeichen- und Liturgiefihigkeit des heutigen Menschen, die so deutlich bereits
von Romano Guardini aufgeworfen wurde, geht Richter in den weiteren
Abschnitten auf die Zeichenhaftigkeit der Sakramente und der drei Osterlichen
Tage ein. Er beschreibt und entschliisselt anschlieflend die diversen Haltungen des
Kérpers in der Liturgie, verweist auf die liturgischen Orte und schliefit mit einem
Absatz {iber elementare Zeichen im Gottesdienst. Die 59 Einheiten stellen sich
knapp und prizise der Frage nach dem Sinn und der Bedeutung der sakramenta-
len Zeichen. Richter verweist auf die entsprechenden liturgischen Dokumente
und fithrt in sehr kollegialer Weise die liturgischen Gewihrsleute an, auf die er
sich bezieht. Das Biichlein fiihrt die liturgisch Interessierten in kompakter Form
zu einem grofleren Verstindnis der Liturgie als Zeichenhandlung. Priester und
Diakone sollten sich von diesem kleinen Meisterwerk zu einer Pedigt(reihe) iiber
sakramentale Zeichen, liturgische Haltungen oder Orte anregen lassen.

Bernhard Kirchgessner

Rupert Berger, KLEINES LITURGISCHES LEXIKON. Freiburg: Verlag Her-
der 1987. 160 Seiten, geb., DM 16,80.

Neben dem zusammen mit A. Adolf herausgegebenen ,Pastoralliturgischen
Handlexikon“ hat der bekannte Stadtpfarrer von Bad Télz R. Berger mit diesem
»Kleinen liturgischen Lexikon® eine recht brauchbare Hilfe fiir die Praxis
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geschaffen. Das Biichlein zeichnet sich aus durch wissenschaftliche Verlafilich-
keit, prizise Formulierung und Praxisnihe. Durch die getroffene Auswahl wer-
den die Schwerpunkte der erneuerten Liturgie hervorgehoben und Wege fiir eine
verantwortbare Feier gewiesen. In dieser Hinsicht werden zwar herkommliche,
aber doch selten gebrauchte Namen wie etwa Custodia, Navikular, Palla kurz
erklirt, der Schwerpunkt des Lexikons liegt aber eindeutig auf den Fragen der
gegenwirtigen Gottesdienstgestaltung. Der Verzicht auf weiterfithrende Litera-
turangaben ist wohl gerechtfertigt. Ein Verzeichnis der erneuerten romischen und
deutschsprachigen liturgischen Biicher und der entsprechenden Volksausgaben
bietet einen guten Uberblick. Das handliche Biichlein wird allen empfohlen, die
im pastoralen Dienst eine rasche und zuverlissige Orientierung suchen.

Hans Hollerweger

DER CAECILIANISMUS. ANFANGE - GRUNDLAGEN - WIRKUN-
GEN. Internationales Symposium zur Kirchenmusik des 19. Jahrhunderts. Hg.
von Hubert Unverricht. Tutzing: Schneider 1988 (Eichstitter Abhandlungen zur
Musikwissenschaft 5). 368 S., Ln., DM 106,~.

Mit dem Cicilianismus [= C.] geht es so dhnlich wie mit dem Elefanten, der
einer Gruppe von Blinden vorgefiihrt wurde. Jeder fafite ein anderes Stiick und
meinte dann, so sihe das Tier aus. Viele wissen iiber den C. ein wenig und jeder
anderes: z. B. dafl er die Musik der Wiener Klassiker ablehnte und einen eigenen
Sakralstil in (schlechter) Imitation der Vokalpolyphonie propagierte; manche set-
zen den C. mit dem 1868 gegriindeten Allgemeinen Cicilienverein (ACV) gleich,
obwohl die Ideen alter sind und weit iiber den ACV hinausreichen; und das Eti-
kett ,reaktionir® meint nicht selten den ACV um die Zeit des II. Vaticanum bzw.
die 1963 errichtete CIMS (Consociatio internationalis musicae sacrae), von denen
einige namhafte Vertreter in Deutschland und anderswo sich in nicht gerade fairer
Art gegen die Liturgiereform gestemmt haben. So ist es wichtig, den Cacilianis-
mus wissenschaftlich-objektiv und von verschiedenen Disziplinen her zu betrach-
ten. Dies hat ein Symposium versucht, das vom 1. bis 4. 10. 1985 an der Kath.
Universitit Eichstitt veranstaltet wurde. Der Berichtsband enthalt nach dem tbli-
chen Vorspann 16 Referate, die Zusammenfassung der Schlufidiskussion sowie
ein Literaturverzeichnis. Die Themen der Beitrige lauten: Das Geschichtsbe-
wufltsein in den musiktheoretischen Schriften des frithen 19. Jahrhunderts als
Waurzel des C. (A. Gerstmeier); ,Nazarener in der Musik‘ oder ,Der C. in der Bil-
denden Kunst® (W. Kirsch); Der Liturgiebegriff bei den Friihcaecilianern und
seine Anwendung auf die Kirchenmusik (Ph. Harnoncourt); Die Choralreform-
bemiihungen unter den Caecilianern (H. Unverricht); Das Kirchenlied und der C.
(H. Heine); die Orgelmusik der Caecilianer (R. Walter); Die Referenten des
Caecilienvereins-Katalogs und der von ihnen in ihren Beurteilungen vertretene
kirchenmusikalische Standpunkt (E. Kraus); Liszt and Cecilianism: The Evidence
of Documents and Scores (M. Saffle); Der Mainzer Domkapellmeister Georg
Weber contra Witt und Brosig (F. W. Riedel); Caecilianische Bestrebungen auf
evangelischer Seite (H. Wajemann); Regensburg als zentrale Pflegestitte des C.
(A. Scharnagl); Kirchenmusikalische Reformabsichten in Eichstitt (R. Pscherer);
Die kirchenmusikalische Reformbestrebung von Johannes Evangelist Habert in
Osterreich (A. Scharnagl); Der C. in Italien (E. Moneta Caglio); Der Caecilianer
Johann Leopold Bella in der Slowakei (E. Zavarsky); C. in Polen — Seine Haupt-
verbreiter, Ideen und Wirkungen (K. Winowicz).



Das Bild des C., das sich aus den Referaten ergibr, lafit sich in groben Ziigen so
darstellen: Der C. ist eine im 19. Jh. von Deutschland ausgegangene Bewegung,
die gegen die immer noch nachwirkende barocke Praxis und gegen die Reformen
der Aufklirung eine liturgisch-musikalische (also nicht blof auf Musik
beschrinkte!) Erneuerung betrieb. Mehrere Strémungen wirken dabei zusammen,
spitaufklirerische, romantische, restaurative. Die urspriinglichen Reformideen
kommen aus der Spitaufklirung, v. a. von Johann M. Sailer (1751 —1832) und den
sich in Landshut und spiter in Regensburg um ihn scharenden Persénlichkeiten;
hier ging es noch um einen Gottesdienst, der Sache der ganzen Gemeinde sein
sollte, um die Volkssprache (wenn auch nicht als Allheilmittel), um Einfachheit
ohne Verzicht auf Kunst. Romantisch ist die Sehnsucht nach der verlorenen Ein-
heit von Kunst und Religion; die Rettung verspricht man sich von einem histori-
schen Stil, der klassischen Vokalpolyphonie (,,Palestrinastil*). Dieses Stilideal, das
Rickzug aus der kiinstlerischen Entwicklung der Zeit bedeutete, stammt nicht
von der Kirche (obwohl es Pius X. 1903 festgeschrieben hat), sondern von katho-
lischen wie evangelischen Literaten und Kunst- bzw. Musiktheoretikern. (Spater
wurde dieses Ideal zum Programm des ACV, v. a. dokumentiert im sog. Cicilien-
vereins-Katalog, der seit 1870 empfehlenswerte — genauer: der Auffihrung nicht
unwiirdige — Kompositionen verzeichnete.) Die katholische Restauration brachte
einen zentralistisch-formalistischen Liturgie- (und Kirchenmusik-)Begriff: Als
liturgisch gilt, was Rom verordnet hat; Liturgiegerechtigkeit meint Einhalten der
Rubriken. Nicht selten berief man sich freilich auf rémische Gesetze, um eigene
Positionen zu stiitzen (wie z. B. hinsichtlich des Gregorianischen Chorals: viele
Cicilianer hielten an der Editio Medicaea fest, unter Berufung auf deren angebli-
chen Schépfer Palestrina und auf die Pipste, die diese Ausgabe verordnet hatten).
Organisiert haben sich gewisse cicilianistische Kreise — nicht einfachhin der C. —
im von F. X. Witt (1834—1888) 1868 gegriindeten ACV. Witt war eine schillernde
Personlichkeit: dogmatisch (fast mochte man sagen: ein Fanatiker), egozentrisch,
von seinen Ideen wie von der Qualitit seiner Kompositionen tiberzeugt, zugleich
ein geschickter Organisator und begabter Chorerzicher. Nicht wenige Leute in-
und auflerhalb Deutschlands stiefen sich an Witts Anschauungen und der Art, sie
zu vertreten, — selbst solche, die ebenfalls eine kirchenmusikalische Reform
wiinschten. Nicht zuletzt deshalb bildete sich in Osterreich ein eigener Cicilien-
verein, dessen Haupt Joh. Ev. Habert (1833—1896) Witt und den Regensburger
ACV vor allem aus kiinstlerischen Griinden heftig attackierte (und vice
versa-in).

Das Buch enthilt eine reiche Fiille von Informationen, was nicht heifit, dal nun
alle Fragen gel6st wiren. Immerhin: Ein Schritt zu einer sachlicheren, umfassen-
deren Sicht des C. und seiner Herkunft ist getan.

Die Freude am Lesen wird leider oft getriibt durch Mingel, die zu Lasten des
Herausgebers bzw. des Redaktors gehen — es liee sich eine lange Liste anfiihren
—: Druckfehler, unterschiedliche Auszeichnung von Uberschriften, inkonse-
quente und unvollstindige Titelangaben in Fufinoten und Literaturverzeichnis.
(Durch die Art der Zitation — fehlende Bezeichnung der Herausgeber, wodurch
man sie als Verfasser betrachten muf} — avancierte der Rezensent zum Ghostwriter
mehrerer Pipste, romischer Kongregationen sowie zum Autor liturgischer
Biicher: Meyer, Hans Bernhard SJ und Rudolf Pacik: Dokumente zur Kirchen-
musik [...] [Literaturverz. Nr. 66 und S. 164 Anm. 9 — dort auch noch mit
unvollstindigem Titel].) Auch vermifit man ein Sach- und Personenregister —
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gerade bei einem solchen Sammelwerk unentbehrlich! -, ebenso fehlt ein Ver-
zeichnis der Mitarbeiter. . . . Argerliche Dinge, nicht zuletzt angesichts der sché-

nen Ausstattung (und des Preises).
Rudolf Pacik

LEBENDIGES STUNDENGEBET. Vertiefung und Hilfe. FS Lucas Brinkhoff.
Hg. Martin Kléckener/Heinrich Rennings in Verbindung mit dem Liturgischen
Institut Trier. Freiburg-Basel-Wien: Herder 1989. 648 Seiten, geb., DM 48,—.

Die 29 Artikel und die internationale Bibliographie zur Liturgia horarum von
1971—1972 und ihre muttersprachlichen Ausgaben sollen laut Herausgeber ,zu
einem verstindnisvolleren Vollzug fithren® und ,helfen, die gegenwirtige Gestalt
der Stundenliturgie besser zu verstehen. (VIII) Vielen Autoren ist es gelungen,
weiterfithrende Impulse fiir Theologie und Praxis des Stundengebetes (STG) zu
geben.

Im I. Abschnitt Gber die ,Geschichte und Erneuerung der Stundenliturgie®
weisen alle Autoren mit Hilfe ihrer Themen auf einen gravierenden Mangel der
Reform der Stundenliturgie hin: Das neue Stundenbuch wurde, trotz der Einla-
dung Laien am Gebet der Beauftragten teilnehmen zu lassen (AES 21-27), fiir
Priester und Ordensleute geschaffen. A. Gerhards zeigt im ,Geschichtlichen
Uberblick zum Stundengebet* (S. 3—33), dafl die Stundenliturgiereform des
I1. Vatikanums weitgehendst nur die nachmittelalterliche und lateinische Tradi-
tion im Blick hatte, wogegen die Normen des alten kathedralen Stundengebetes
westlicher und 6stlicher Prigung mehr oder weniger ignoriert wurden. [Gerade
angesichts dieses Faktums ist es sehr bedauerlich, daff in diesem Buch kein Artikel
tiber das STG in der orthodoxen Kirche zu finden ist, da gerade dort nicht nur
theologisch, sondern grofitenteils auch praktisch die Stundenliturgie nicht priva-
tes Gebet des Priesters, sondern Gebet der Gemeinde ist.] K. Kiippers fordert in
seinem Artikel ,Zur Teilnahme der Gemeinde am Tagzeitengebet im deutschen
Sprachgebiet wihrend des 19. und 20. Jahrhunderts“ (S. 34—47), dafl ,es nicht
mehr dazu kommen [darf], und das lehrt uns die Geschichte, dafl der Gemeinde
ihre Moglichkeit zur vollen, bewufiten und titigen Teilnahme (SC 14) am Tagzei-
tengebet — durch welche Griinde auch immer — wieder entzogen wird* (S. 45). K.
Richter beschreibt die ,Reform des Stundengebetes nach dem II. Vatikanischen
Konzil“ (S. 48—69) und bedauert, dafl die Bezeichnung ,Liturgia horarum* nicht
mit Stundenliturgie iibersetzt wurde, weil eben Gebet mehr den anabatischen
Aspekt, Liturgie aber primir den soterischen (katabatischen) Charakter ausdriickt
(S. 59). Damit die ganze Kirche nach dem Beispiel Christi ihren Glaubensgehor-
sam im gemeinsamen Gebet der Stundenliturgie iiben kann, braucht es nach wie
vor eine Reform, vielleicht eine Art ,Materialsammlung, aus der jede Gemeinde
die ihr geeignet erscheinende Textgestalt der Stundenliturgie erstellen kénnte®
(S. 65).

A. H. M. Scheer ist bemiiht, in seinen teilweise miithsam zu lesenden, aber doch
wertvollen ,Anmerkungen zum Subjekt der Stundenliturgie (,Tota Ecclesia
orans‘)“ (S. 70—97) aufzuzeigen, wie wenig der konkrete Beter vor Ort in seinem
geistigen Klima in die von Fachleuten konstruierte Reform einbezogen wurde.
Die Zeit, als zyklische Struktur der Symbolwelt, dominiert, obwohl sie laut V{.
den Menschen am wenigsten trifft. Hingegen kommen bedauerlicherweise die
jeden betreffenden Stationen des Lebens, oder die verschiedenen in der Liturgie-



sprache sich niederschlagenden Weltbilder, Gruppenbilder und Gottesbilder,
oder sogar die konkreten Lebenswiderfahrnisse kaum zur Sprache. B. Fischer lobt
aufs Ganze gesehen die so erfreulichen konziliaren Aussagen iiber ,Das Stunden-
gebet im CIC von 1983 (S. 98—107). Dieser setzt sogar in Can 246 einen uner-
warteten Gegenakzent zu der gebetspsychologisch gar nicht so leicht zu vollzie-
henden Monopolisierung der universalistischen Konzeption der Liturgiekonstitu-
tion. (Der Priester betet das STG ,.fiir das ganze ihm anvertraute Volk, ja fiir die
ganze Welt.“) — Eine lobenswerte Idee war es, die katholischen Leser durch
George Guiver C. R. iiber die reichhaltige Tradition des »Stundengebetes in der
Anglikanischen Kirche® (S. 108—120) zu informieren. Leider muf auch dieser in
seinem Bericht hauptsichlich auf die Vergangenheit zuriickblicken, obwohl neue
Versuche der Wiederbelebung des tiglichen STG fiir die Zukunft wieder hoffen
lassen (S. 1181.).

I1. Spiritualitdt und Theologie: W. Haunerland gibt in seinen , Theologischen
Schwerpunkten der allgemeinen Einfiithrung ins Stundengebet® (S. 123—139) hilf-
reiche Definitionen iiber die Stundenliturgie: In der Stundenliturgie kommt die
Kirche dem Auftrag Christi zum unablissigen Gebet nach. Hier ,vollzieht sich
der existenzielle Anschlufl der Kirche [aller Getauften] an das [priesterliche] Tun
ihres Hauptes* (S. 127). Die ,Heiligung des Tages ist . . . die standige Verbindung
dieses Tages mit dem Heilsgeschehen Jesu Christi, weil dieses Geschehen verkiin-
det und in der lobenden Verkiindigung gegenwirtig wird“ (S. 130). Auch A. Hol-
laardt (,Die Feier des Stundengebetes und das Pascha-Mysterium® S. 140—147)
betont die dem STG als actio liturgica eigene Funktion: Die Heiligung des Tages
durch das ,Erleben der erlésenden Gegenwart Christi“ (S. 145) und zwar in der
Gemeinschaft, im Gedichtnis der unterschiedlichen Momente des Heilsmyste-
riums und in der ,Deutung der Psalmen als Zeugnisse des Pascha-Mysteriums*
(S. 144). E.v. Severus zeigt ausgehend von Ps 111,4, , Er hat ein Gedichtnis seiner
Wunder gestiftet (S. 148—155), daf} das ,Gedichtnis® der Heilstaten Gottes ein
dem STG und der Eucharistiefeier gemeinsames Element ist (S. 152). Fur die Ver-
mittlung des Reichtums Christi im STG und in der Eucharistiefeier hebt V£. das
kaum zu tiberschitzende Gewicht des liturgischen Heute hervor (S. 151£) R,
Trottmann (,Dein Angesicht, Herr, will ich suchen® S. 156—171) charakterisiert
aufgrund der biblischen Berichte die einzelnen Horen entweder als Passions- oder
als Auferstehungshoren. (Komplet und Terz sind beiden zugeordnet.) V£. wihlt
dankenswerterweise fiir jede Hore ein zusammenfassendes kurzes StofRgebet aus.
B. Nadolskis Artikel heifit zwar ,Das Stundengebet: Gebet fiir die Gemeinde,
Gebet mit der Gemeinde® (S. 172—180), V£. schreibt aber hauptsichlich fiir die
Situation der Seelsorger, deren Aufgabe im STG darin besteht, stellvertretend fiir
die Gemeinschaft der Gliubigen zu beten, und an diesem Gebet auch (ab und zu)
Laien teilnehmen zu lassen. B. Neunheuser zeigt uns in seinem Aufsatz ,Stunden-
gebet und Volksfrémmigkeit* (S. 181—196), dafl die Elemente der Volksfrém-
migkeit zwar weiterhelfen konnen ,auf dem Weg zur lebendigen, vom Geist
erfiillten und getragenen subjektiven Antwort auf die Gréfle der im STG selbst
gegebenen Wirklichkeit (S. 194), sie sollen diese aber nur erginzen und nicht
ersetzen. Auflerdem brauchen auch die sogenannten subjektiven Devotionsfor-
men die Antwort des ganz persdnlichen Gebets und Lebens im Alltag. A. Verheul
beschreibt in ,Die Spiritualitit des Stundengebetes in der Regel des heiligen Bene-
dikt“ (S. 197—216) die religidsen Grundhaltungen, die Benedikt beim STG ver-
langt und voraussetzt. Diese sind u. a. in Ehrfurcht fiir und vor dem immer und
Gberall gegenwirtigen Schépfer und Herrn dienen (S. 198£.), wobei das STG des-
sen Verdichtung ist (S. 204), dem nichts vorzuziehen ist (S. 207f.), um der Welt
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zu zeigen, dafl der héchste Wert des Menschen darin besteht, was er ist und fiir
Gott bedeutet (S. 209).

III. Zu den Elementen der Stundenliturgie: Ph. Harnoncourt beschreibt die
verschiedenen Méglichkeiten zum Vollzug der Psalmen (S. 219—240) im Bezug
auf Verwendungsweisen, Vortragsformen, Psalmodie je nach Vortragenden und
Psallierweisen nach Vertonungsprinzipien. Auflerdem gibt er auch brauchbare
Hilfestellungen und ein Beispiel einer lingeren Psalm-Meditation, die zur Entfal-
tung einer spezifischen Psalmenfrommigkeit beitragen kénnen. — Die sehr einfach
zu lesende Darstellung H. Rennings des ,Invitatoriums der tiglichen Stunden-
liturgie und seines Psalmes 95 (94)“ (S. 241—251) beinhaltet auler den Erliute-
rungen der einzelnen Teile auch eine Meditation iiber die lobpreisende Antwort
auf die Grofle des Schopfers im Psalm 95 (94). F. Schneider hebt in seiner
Abhandlung tber die ,Lobgesinge aus dem Evangelium® (S. 252—266) hervor,
dafl sie, gerade aus nachésterlicher Sicht einen tieferen Sinn fiir den heutigen Beter
erdffnen, ,...denn sie umfassen auch Jesu Leben und Pascha-Weg sowie die
eigene Erfahrung des Heils (Lk 1,77)“ (S. 255f.). M. Kléckener bewertet in seiner
sehr grindlichen Arbeit die neue Ordnung der ,Lesungen aus den Vitern und
Kirchenschriftstellern® (S. 267—300) uiberaus positiv als eine, ,,die alle ihre spitan-
tiken und mittelalterlichen Vorlaufer . . . iiberbietet* (S. 272). Trotzdem bedarf es
noch der Weiterentwicklung, vielleicht in der Form des vom Vf. vorgeschlagenen
Modelles einer monatlichen (halbjihrlichen/jihrlichen?) Empfehlung bestimmter
geistlicher Literatur fiir den einzelnen und fiir Gemeinschaften und Gruppen. Das
konnte u. a. den jetzt nicht beriicksichtigen Bediirfnissen der theologisch nicht
ausgebildeten Laien auch entsprechen (S. 286). Dem Leser des Artikels von H. J.
Limburg iber ,Die Wahrheit der Heiligen® (S. 301—315) bereitet es einige
Schwierigkeiten, das herauszufinden, was V{. wirklich aufzeigen wollte. Dieser
verweist auf die fiir die Verkiindigungsabsicht der Lesungen ,sinnvolle und not-
wendige Zuordnung von hagiographischer Lesung und biographischer Notiz*
(S.307). — In dem tuberaus lesenswerten Beitrag von A. Hauflling, ,Heute die
Hymnen von gestern singen?“ (5. 316—341) stellt V1. ernsthaft die Frage nach der
Vollziehbarkeit alter Hymnen und beantwortet sie am Fallbeispiel des Laudes-
hymnus Aeterne rerum conditor des Ambrosius mit einem klaren Ja, weil dieser
ein echtes Kunstwerk ist. Dieses gibt ,,in gemifler Form der Wahrheit Gestalt.“
Es ,fordert ein, es priift den, der ihm begegnet® (S. 335). Auflerdem weist Vf. am
Beispiel der gezielten Verwendung des ,wir® auf eine mégliche Grundregel der
vollstindig noch ausstehenden Hermeneutik liturgischer Texte hin: . .. ,genau
auf die Redenden achten, und zwar auf das, was an ihnen, gar im Reden der got-
tesdienstlichen Worte selbst, geschieht® (S. 329). A. Heinz schildert die jeweiligen
Ursprungstheorien der ,marianischen Schlufflantiphonen des Stundengebetes®
(S. 342—-367) einschliefilich des ,Sub tuum praesidium®. Als giiltigste Begriindung
(schon seit Mitte des 13. Jh.s) fir die Beibehaltung dieser Antiphonen vor Beginn
der Nachtruhe bezeichnet V. die ,dankbare Erinnerung an den Anfang der Erl6-
sung® (8. 363). . Baumgartner wiirdigt in seinem Aufsatz iiber ,Die Preces in
Laudes und Vesper* (S. 368—397) die grofartige Arbeit im Zuge der Neuerschei-
nung der Preces, wodurch ,.eine Dimension, die in die Mitte des Dienstes der Kir-
che gehort“ (S. 391), wieder ins helle Licht geriickt wurde. Dem Problem der
Meflintentionen kénnte m. E. bei regelmifliger Feier einer Gemeindevesper ein
wichtiger weiterfiihrender Kontrapunkt gesetzt werden, falls darin der altchristli-
che Brauch der Fiirbitten, auch in der Form von Namensnennung, und der Anlie-
genlitanei ernsthaft aufgegriffen werden wiirde. — E. Dekkers skizziert in seinem
kurzen Statement ,Divi silentium laus® (S. 398—405) die Geschichte des Verdrin-



gens der Gebetsstille im Stundengebet und des mystischen Schweigens in der
Eucharistiefeier. Vf. bezeichnet hingegen die Neuerung der Liturgiereform, dafl
»jede Gemeinschaft fiir sich selbst den richtigen Ort und das richtige Zeitmaf*
(S. 401, vgl. AES 3) ausprobieren soll, als gliicklich, weil die durch Rubriken auf-
erlegte Stille den inneren Wert der Stille ohnehin nicht vermitteln kann.

IV. Zu einzelnen Tagzeiten: B. Kleinheyers genaue Untersuchung anhand der
Psalmen, Orationen, Hymnen und Lesungen der kleinen Horen im Hinblick auf
»das Gedichtnis des Heilswerkes Christi im Gebet zu den Kleinen Tagzeiten®
(S. 409—430) macht deutlich, dafl diese stirker schriftorientiert sind (Kreuzi-
gungsgeschehen in der Non, erste Ausbreitung des Evangeliums in der Terz) als
»anthropologisch akzentuiert und zugleich naturreligis bestimmt* (S. 421). Th.
Maas-Ewerd unterstreicht in seinen ,Pastoralen Erwigungen zur Komplet®
(S. 431—441) die spirituelle Bedeutung der Komplet angesichts der Tatsache der
Verdringung des Todes und der allgemeinen Gebetsnot vieler Katholiken. Es
wiirde viel dafir sprechen, die Commendatio in Verbindung mit der Bitte um die
Gnade eines guten Endes fiir das persénliche Gebet, aber auch fiir das Gebet in
Gruppen zuginglich zu machen. — Mit verschiedensten Auslegungsbeispielen zu
Mt 25 versucht H. A. J. Wegman eine , Theologie der Vigil® (S. 442—461) zu ent-
werfen: ,Die Nacht ist notwendig, um in Ruhe und Wachsamkeit die Richtung
des Glaubenslebens in der Gemeinde zu bestimmen und zu korrigieren. . . . die
Ausrichtung auf das Reich Gottes [ist] das Erleben zu Diensten des Mitmenschen,
in dem Christus erscheint“ (S. 456). Eine sehr ernsthafte Ausfihrung, die aber m.
E. vielleicht doch zu stark anthropologisch gewichtet ist, und so das Warten auf
die endgiiltige Parusie Christi vergessen lifit. H. Becker macht in seinem Aufsatz
»Eine Nacht der Wache fir den Herrn?“ (S. 462—491) auf die Problematik des
Ringens um eine rechte Ostervigil aufmerksam und versucht — in gelungener
Weise — einen Neuentwurf fiir eine echte Paschavigil zu geben, indem er ein zwei-
stufiges Luzernarium vorschligt.

V. Zur Feier der Stundenliturgie: R. Berger (,,Eine Gemeinde betet das Abend-
lob® S. 495—505) berichtet von der schrittweisen Einfiihrung der tiglich gesunge-
nen Vesper in seiner Pfarre Bad Télz. Eine sehr hilfreiche Beschreibung fiir Pfar-
ren, die auch das gleiche Ziel anstreben. E. Nagel vergleicht ,Neue, jugendge-
mafle Formen von Stundengebet (S. 506—524), wie Friihschicht, Spatschicht,
religiose Woche, liturgische Nacht oder Jugendvesper mit den traditionellen For-
men des STG. ,In ihrer Zielrichtung, in ihren Inhalten, in ihrer Struktur, in ihren
Elementen® (S. 522) sind sie auf ihre eigene Weise Tagzeitengottesdienste und
konnen sogar zu einem fruchtbaren Austausch mit den traditionellen Formen
fiihren. F. Kohlscheins Impulse in ,Die Tagzeitenliturgie als Gebetsauftrag des
einzelnen® (S. 525—542) fiir die zum Gebet Beauftragten, sind zu allgemein und
fiir eine Motivation zu schwach gerade angesichts der Erkenntnis, dafl ,der Voll-
zug in Abwesenheit des Volkes . . . ein Defizit ist gegeniiber dem Anspruch, daf}
die Stundenliturgie ,das 6ffentliche und gemeinsame Gebet des Volkes Gottes®
ist (S. 525).

Dieser sehr wertvolle Sammelband zu Ehren von P. Brinkhoff It uns erahnen,
was es bedeuten wiirde, wenn die ,Stundenliturgie in den Herzen der Glaubigen
erwachen® wiirde. Es ist kaum auszudenken, wie stark eine von der Gemeinde
(auch ohne Priester) regelmiflig gefeierte Stundenliturgie das Glaubensleben der
Gemeinde vertiefen wiirde.

Der Praktiker wiirde sich neben den zum Teil meisterhaft verfafiten Artikeln
noch weitere Umsetzungsbeispiele wiinschen, damit der so schwierige konkrete
Schritt zur Einfithrung einer Stundenliturgie der Gemeinde von méglichst vielen
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getan werden kann. Das Buch ist sehr zu empfehlen fiir alle Seelsorger, Pastoral-
assistenten und auch fir alle engagierten Laien, die sich um die Forderung des
Gemeindegebets bemiihen.

Erwin Loschberger

Karl Schlemmer, GEMEINDE AM SONNTAG. Die Feier von Wortgottesdien-
sten ohne Priester. Lesejahr C. Freiburg: Herder 1988. 320 Seiten, geb., DM 46,—.

Mit dem dritten Band liegt nun das Werk ,Gemeinde am Sonntag. Die Feier
von Wortgottesdiensten ohne Priester des Passauer Liturgiewissenschaftlers
Karl Schlemmer vollstindig vor (Gemeinde am Sonntag. Lesejahr A 1983; Lese-
jahr B 1984).

Schlemmers Anliegen ist, Modelle und Materialien fiir die ,Feier von Wortgot-
tesdiensten ohne Priester” den beauftragten Leitern zur Verfiigung zu stellen.

Schon im ersten Band (1983) pladiert Schlemmer fiir den ,reinen Wortgottes-
dienst” als das ,theologisch Richtigere®, ,um jede Grenzverwischung zur Mef3-
feier hin“ zu vermeiden. Mit Riicksicht auf die pastorale Situation enthalten alle
Modelle des ersten Bandes eine , Kommunionfeier®.

Unter der Beriicksichtigung der mittlerweile erfolgten Kritik und der Empfeh-
lung der Deutschen Bischofskonferenz (1983) zum Wortgottesdienst als Normal-
form enthilt Schlemmers zweiter Band (1984) in einem ersten Teil ,, Wortgottes-
dienste“ und verlegt die ,Kommunionfeiern® in einen eigenen zweiten Teil. Er
versteht dies als Losung fiir eine ,,Ubergangszeit“. Im dritten Band (1988) bleibt
Schlemmer trotz der 1988 erschienenen Romischen Richtlinien, die dem Wort-
gottesdienst mit Kommunionfeier den Vorzug geben, bei seiner in Band zwei
praktizierten Losung.

Zusitzlich zum ersten Band enthalten die beiden spiteren Binde eine ,Hand-
lungsanweisung zum Vollzug des Sonntagsgottesdienstes ohne Priester®, die den
Ritus fiir den Wortgottesdienstleiter(-in) im Detail beschreibt. Ein Hinweis auf
die liturgische Kleidung und auf das Einsammeln der Gaben wire hier hilfreich.

In allen drei Banden bringt Schlemmer Modelle fiir Wortgottesdienste fiir die
Sonntage der Advents- und Weihnachtszeit, der ésterlichen Bufizeit und Oster-
zeit, fiir die Sonntage im Jahreskreis und fiir die Feste im Jahreskreis.

Fiir die Karwoche bietet das Werk einen Wortgottesdienst fiir den Palmsonntag
mit Statio und Prozession.

Die Statio ist im Vergleich mit dem Deutschen Mefibuch sehr mager, da die rei-
chen Anregungen nicht aufgenommen wurden.

Der nichste Wortgottesdienst ist erst fiir den Ostersonntag vorgesehen. Hier
stellt sich die Frage, ob fiir die ,,Grofle Woche* nicht doch ein Bedarf an weiteren
Modellen besteht. Leere Kirchen gerade an diesen wichtigen Tagen sind abschrek-
kend.

Von Band 2 an bietet Schlemmer ,,Vigilgottesdienste* zu Weihnachten, Pfing-
sten und Fronleichnam an, die ,,den tieferen Inhalt der Festfeier den Mitfeiernden
erschlieffen sollen®.

Damit kommt eine Form zum Tragen, die fiir die Gemeinden auflerordentlich
wertvoll ist. Zugleich wird hier eine gewisse Engfiihrung des Werkes aufgegeben,
die sich in der Beschrankung auf nur einen Wortgottesdienst am Sonntag zeigt.
Das wichtige Problem, wie sich denn eine Gemeinde ohne Priester am Ort auch
in der Woche zu Gebetsversammlungen treffen kann, steht ebenfalls im Raum.

Schlemmer setzt seine Modelle absichtlich, um jede Verwechslung mit der



Meffeier zu vermeiden, — abgesehen von den Lesungen — aus frei formulierten
Elementen zusammen. Damit hat er die mihevolle Arbeit der Formulierung und
der Sammlung von geeigneten Texten auf sich genommen, die sehr anerkennens-
wert 1st.

Beim Blick auf die einzelnen Modelle vermifit man neben dem vertrauten
Kreuzzeichen zu Beginn den Hinweis, dafl die Begriflung und Einfithrung in den
meisten Fallen besser personlich formuliert werden und mit einem herzlichen
Anrede-Element versehen werden soll.

Beim Vergleich mancher Tagesgebete fragt man sich, ob nicht die Texte des
Meflbuchs doch vorzuziehen waren. Warum das Schlufigebet fehlt, ist auch nicht
einzusehen.

Begruflenswert sind die Einfligungen von Meditationstexten, die den Festge-
danken entfalten.

Schlemmer warnt mit Recht davor, die fertigen Formulare vollstindig zu iber-
nehmen und weist darauf hin, dafl sie eher als Bausteine gemeint sind.

Die Kommunionfeiern, fiir die die Modelle im zweiten Teil geboten werden,
beginnen mit einer Prozession zum Tabernakel und der Ubertragung der Gefafle
mit der eucharistischen Speise auf den Altar nach den Fiirbitten. Es folgt ein
»Christuslob“ (Verbesserung gegeniiber ,,Sakramentslob“ in Band 2) mit der Ein-
ladung zum Mahl. Nachdem der Gottesdienstleiter und eventuelle Kommunion-
helfer (besser als -spender!) der Gemeinde die Kommunion gereicht haben, wird
die eucharistische Speise zum Tabernakel zuriickgebracht. Es schlielen sich ein
Wechselgebet, ein Meditationstext oder ein Gemeindegesang an. Mit einem
Dankgebet endet dieser Teil. Die Entlassung stimmt mit der der Wortgottesdien-
ste iiberein.

Interessante Aspekte ergibt ein Vergleich mit dem dreibindigen Werk von
Simon Dach (Hrsg.), Gemeindegottesdienste ohne Priester. Wort und Kommu-
niongottesdienste, Bd. 1 Gottesdienstbuch, Bd. 2 Werkmappe I, Bd. 3 Werk-
mappe II, Paderborn 1976.

Dach verzichtet auf die gebundene Buchform und bietet sein Material in Lose-
Blatt-Mappen an. Das ,Gottesdienstbuch wird mit den Materialien fiir den
jeweiligen Gottesdienst versehen und dient dem Leiter als Textbuch. Zweifellos
zeigt sich hier ein praktischer Vorteil gegeniiber Schlemmer, von dem Dach auch
Elemente tibernimmt. Die Zusammenstellung des jeweiligen Gottesdienstes aus
den bereitliegenden Materialien férdert die Eigenverantwortung und erméglicht
mehr Kreativitit. Eine ,,Checkliste“ erleichtert die Komposition der notwendigen
Einzelelemente. Farbbalken markieren die einzelnen Teile. Fiir eigene Texte gibt
es Leerblatter.

Dach bietet kombinierte Wort- und Kommuniongottesdienste fiir die Sonntage
an, die auch in Werktagsgottesdiensten Verwendung finden sollen. Die Problema-
tik der Kommunionfeier wird nicht reflektiert! Er weist ausdriicklich auf die Viel-
falt der Wortgottesdienste hin (Laudes, Vesper, Andacht, Predigt- und Medita-
tionsgottesdienst u. a.), die Heimatrecht in den Gemeinden haben sollen. Hier
wird ein Bereich angesprochen, der unbedingt einer weiteren Aufarbeitung
bedarf.

Dach sieht nach dem ,Sammeln der Gaben® am Schlufl des Wortteiles ein
Sakramentslob als Teil 3, einen Kommunionteil als Teil 4 und den Schlufiteil vor.

Dach méchte in der Form der Feier den Zusammenhang mit der Messe deutlich
werden lassen, ohne jedoch den Eindruck einer ,Messe ohne Kanon® entstehen
zu lassen.

Bei beiden Verfassern wird nicht die Losung ins Auge gefafit, die in der DDR
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seit langem bewihrt ist und die beste Losung zu sein scheint. Der Gottesdienst-
helfer nimmt an der Eucharistiefeier im Hauptort teil und trigt die eucharisti-
schen Gaben von dort aus direkt in die Kirche, in der anschlieffend die Kommu-
nionfeier stattfindet. Auf diese Weise laf}t sich der Zusammenhang mit der Messe
eindeutig wahren, ohne dafl eine Verwischung der Formen zu befiirchten ist.

Ein Vorteil bei Dach ist das Angebot an Hinfuhrungen und Uberleitungen zwi-
schen den einzelnen Teilen, etwa zur Ubertragung des Allerheiligsten. Er schiebt
eine ,,Anbetung des Sakraments® nach der Ubertragung ein. Es folgt ein Kommu-
niongebet und evtl. ein Sakramentslob mit eigenem Dankgebet.

Der Kommunionteil beginnt mit den Fiirbitten, an die sich das Vaterunser
anschlieflt. Es folgt der Friedensgrufl und evtl. ein Gesang vor der Kommunion-
austeilung.

Nach einer Kommunionmeditation schlielen sich eine Danksagung und ein
Schlufigebet an.

Im Schlufiteil sind ausdriicklich die ,Mitteilungen® vorgesehen. Nach einem
Schlufilied folgt die ,Segensbitte“, die deutlicher als das ,Segenswort® bei
Schlemmer dem gewohnten Schlufisegen entspricht.

Der Entlassungsruf entspricht dem der Messe.

Dach bringt im dritten Band ,, Wort- und Kommunionfeiern mit Kranken®. Ein
Hinweis auf die Ubertragung der Kommunion zu den Kranken wire auch bei
Schlemmer angebracht.

Fiir eine Beurteilung der vorliegenden Modelle waren Erfahrungsberichte aus
der Praxis der Gemeinden unerlifilich. Beide Verfasser, deren Leistung uneinge-
schrinkte Anerkennung verdient, wollen ,Bausteine” liefern. Damit setzen sie
voraus, dafl situationsbezogene Gemeindeliturgie sich nicht mit fertigen Modellen
begniigen kann. Wertvolle Anregungen und gutes Material bieten beide Werke
an.
Am Schlufd stellt sich die Frage, ob nicht eine Agende fiir den deutschsprachi-
gen Bereich, die die mittlerweile gemachten Erfahrungen aufgreifen und verwer-
ten wiirde, von den Liturgischen Instituten in Auftrag gegeben werden sollte. Die
beiden vorliegenden Werke kénnen dazu wichtige Vorarbeiten liefern.

Franz Kohlschein

Albert Gerbards / Birgit Heisterkamp / Michael Jutkowiak / Wolfgang Meurer,
FEIER-FORMEN. IMPULSE FUR DIE GOTTESDIENSTGESTALTUNG
VOM AACHENER KATHOLIKENTAG 1986. Aachen: Einhard-Verlag 1987.
191 Seiten, 16 s/w-Fotos, kart., DM 24,—.

Der inzwischen nach Bonn berufene Liturgiewissenschaftler Albert Gerhards
(frither Bochum) hat zusammen mit einigen Mitarbeitern in diesem Band sowohl
die Grundsitze und Einsichten festgehalten als auch die Erfahrungen weitergege-
ben, die mit den Gottesdiensten beim Aachener Katholikentag gemacht worden
sind. Das geschieht hier in sehr praxisorientierter Weise — bis hin zur Wiedergabe
der Modelle mit ihren Texten, Gesingen und nonverbalen Elementen. Doch wird
der Leser nicht mit diesem ,,Material® allein gelassen, er wird vielmehr mit dem
jeweiligen Konzept und seinem Entstehen vertraut gemacht. Auflerdem liefern
thm die Autoren gezielte Impulse fiir das eigene Bemiihen. So kann das Buch -
das ist seine Intention — in die Gemeinden hineinwirken.

Dieses Buch verdient Beachtung. Seine Auswertung fiir die Praxis gottesdienst-



lichen Lebens in den Gemeinden lohnt sich um so mehr, als sich die hier zusam-
mengestellten Anregungen durch die Vielfalt der Formen gottesdienstlicher Feier
auszeichnen. Um einen Eindruck davon zu vermitteln, seien wenigstens die wich-
tigsten Stichworte, die den Aufbau des Buches prigen, genannt: Leben aus dem
Wort (Wortgottesdienst und Meditation), Heiligung der Zeit (Stundenliturgie),
Meffeier, Wallfahrt heute, Neue Formen liturgischer Feier. Was diese Stichworte
nur vage andeuten, wird genau entfaltet in 22 gottesdienstlichen Feiern, die in der
obengenannten Weise ,behandelt“ und — mit allen Handreichungen — so doku-
mentiert werden, dafl das Spektrum heutiger Méglichkeiten gut erkennbar wird.
Es ist viel grofier als die Praxis in den Gemeinden ahnen lafit. Dieses Buch, das zu
neuen Schritten ermutigen kann, verdeutlicht exemplarisch, wie reich und vielfal-
tig das gottesdienstliche Leben in den Pfarreien, Gemeinschaften und Gruppen
sein kdnnte, wenn man nicht ausschliefflich auf die Mefifeier fixiert wire, sondern
Mut zu neuen Wegen aufbrichte.

Theodor Maas-Ewerd, Eichstdtt

Peter Boekolt, WEGE OFFNEN, Gottesdienste nicht nur fiir Senioren, Reihe:
Konkrete Liturgie. Regensburg: Verlag Friedrich Pustet 1987. 156 Seiten, kart.,
DM 19,80.

Zunichst mochte ich inhaltliche Angaben zu diesem Buch machen: Es sind aus-
gearbeitete Mefimodelle (Begrifiung, Einfilhrungen, Texte zum Buflakt bzw.
Kyrielitaneien, Ansprachen, Firbitten, Texte zum Friedensgrufi, Besinnungstexte
vor und nach der hl. Kommunion, Entlassungsworte und ein Wort zum ,,Weiter-
gehen®). Die Texte sind zum Grofiteil auf Senioren abgestimmt und in 3 Themen
aufgeteilt: Meine Lebenszeit, Meine Hoffnung, Meine Verantwortung. Die Besin-
nungstexte haben recht unterschiedliche Qualitit (z. Teil ,, Wortspiele“). Wer mit
diesen Texten feiert, muf sich Zeit lassen und gute Lektoren haben, und vor allem
zuerst selbst meditieren.

Wertvoll finde ich, daff wieder bewuflt auf die Feier des Priester-Donnerstags,
Herz-Jesu-Freitags und Marien-Samstags zuriickgegriffen wurde, damit etwas
von guter Tradition wieder lebendig wird.

Manche Texte sind auch auflerhalb von Eucharistiefeiern gut verwendbar und
ebenso die ganzen Mefitexte — nicht nur fiir Senioren. So hat uns der Salesianerpa-
ter ein recht gut einsetzbares Buch ausgearbeitet, und ich hoffe, dafl es vielen
einen echten Dienst in der Vorbereitung der Seelsorge leisten kann.

P. Franz Lauterbacher OSB

Karl Schlemmer, BITT-TAGE FEIERN. Neue Formen und Modelle. Freiburg i.
Br.: Herder 1985. 80 Seiten, Paperback, 10,80 DM.

In der Grundordnung des Kirchenjahres heifit es: ,,An den Bitt- und Quatem-
bertagen betet die Kirche fiir mannigfache menschliche Anliegen, besonders fiir
die Friichte der Erde und fiir das menschliche Schaffen; auch eignen sich die Tage
fiir den 6ffentlichen Dank® (n. 45). Nach dem Universalkalender ist es Sache der
Bischofskonferenzen, Termine und Feierformen (tempus et rationem illa cele-
brandi) zu bestimmen. Die Bischofskonferenzen im deutschen Sprachgebiet
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haben sich Anfang der siebziger Jahre eine Vorlage ihrer Liturgiekommissionen
zu eigen gemacht: ,Die Feier der Bittage soll, wo sie im religiosen Leben oder
Brauchtum der Gemeinde verwurzelt ist und heute noch gut durchgefithrt wer-
den kann, an einem oder mehreren Tagen vor Christi Himmelfahrt erhalten blei-
ben“ (vgl. Die Neuordnung der Eigenkalender fiir das deutsche Sprachgebiet . . .
Erliutert und kommentiert von Ph. Harnoncourt [NkD 29]. Trier 1975, 82).
Wenigstens die Berliner Ordinarienkonferenz spricht ausdriicklich von den még-
lichen Feierformen, die Bittage recht zu begehen, von der Prozession, wo sie recht
durchgefiithrt werden kann, und von der Andacht (ebd. 84) und will sicher Votiv-
messen nicht ausschliefien. Die herkémmliche Praxis hitte in den vergangenen
zwei Jahrzehnten wohl auch andernorts mehr (offizielle) Férderung verdient
gehabt.

Schon vor einigen Jahren hat der Passauer Ordinarius fiir Liturgiewissenschaft
und Homiletik zusammen mit einer Volkskundlerin und mit Teilnehmern seines
Promovendenseminars eine Handreichung zur Feier der Messe an Bittagen und
fiir Bittprozessionen vorgelegt. Es ist fraglos verdienstlich, dafl so den Seelsorgern
Hilfe angeboten wird. ,Der Mensch ist Sachwalter von Gottes Schopfung® ist das
erste Thema fiir einen ,Bittgottesdienst* (in diesem Fall: fiir die Bittmesse). Darin
finden sich Anregungen zu Grufl, Einfihrung und Kyrie-Litanei, zur Auswahl
der Prisidialgebete und der Lesungen, zu den Fiirbitten; auch werden Texte zur
Meditation angeboten und Liedvorschlige gemacht. So auch in den anderen For-
mularen, die fiir Messe und Prozession gedacht sind. Deren Themen lauten:
,Herr, laff das Werk unserer Hinde gedeihen®; ,Unsere Verantwortung fiir die
Umwelt®; , Arbeit — Arbeitslosigkeit — Solidaritit“, ,Friede — Leben*. Die Bitte
um den Segen Gottes fiir ,die Felder, die Girten und den Wald“ (Mef3buch II
566) und der Dank fiir Gottes Huld treten in den vorgeschlagenen Texten nicht
so zuriick, wie das die Formulariiberschriften anzudeuten scheinen.

In einer Rezension, die erst einige Jahre spiter veroffentlicht wird, ist es kaum
sinnvoll, Finzelheiten zu nennen, die ein Ausrufezeichen oder ein Fragezeichen
verdienten. Immer gilt ja fiir derartige Handreichungen, dafl sich die Verantwort-
lichen durch kritische Auswahl aus solchen Modellen auf die konkrete Feier sorg-
sam vorbereiten miissen. Dazu bieten ihnen diese ,Neue(n) Formen und
Modelle“ gewifl manche Hilfen. Aus den Anregungen fiir die Prozession kann
man leicht auch Andachten komponieren, fiir die hier nicht eigens Vorlagen gebo-
ten werden. — Wiinschenswert wire, wenn es, wie der Herausgeber und die Auto-
ren, anders als der Verlag, anscheinend durchaus wollen, bei der Schreibregelung
des Dudens und der kirchlichen Dokumente bliebe: Bittage statt Bitt-Tage.

Bruno Kleinheyer

Clemens Reischl, MARIENFURBITTEN FUR FESTE, WALLFAHRTEN,
ANDACHTEN. Graz-Wien—Koln: Styria 1988, 127 Seiten, geb. 65 270,-,
DM 38,—.

Seit der Liturgiereform haben die Fiirbitten wieder ihren Platz am Ende des
Wortgottesdienstes. Sie gehdren ,,zu jeder mit einer Gemeinde gefeierten Messe®
(AEM 45) und bereiten nicht selten den Vorstehern der Liturgiefeier Kopfzerbre-
chen, da nicht jeder iiber die nétige Zeit und die notigen liturgischen Kenntnisse
verfiigt. Die Allgemeine Einfithrung ins Melbuch (AEM) hat deshalb Leitlinien
vorgegeben, um eine gewisse Ordnung in das Fiirbittgebet zu bringen und will-



kiirliche Zusammenstellungen zu vermeiden. Nicht wenige Werkbiicher legen
von diesen Richtlinien ausgehend Modelle vor. Das vorliegende Werkbuch ent-
hilt Fiirbittformulare fiir die Mariensamstage, fiir Marienfesttage, zu Wallfahrten
und Maiandachten. AEM 46 folgend werden zumeist vier Fiirbitten angeboten,
was der Aufnahmefihigkeit der Liturgie feiernden Gemeinde entgegenkommt.

Leider aber sind viele der dargebotenen Modell-Fiirbitten tatsichlich , Wir-Bit-
ten®, was der Absicht von AEM 45 entgegensteht: die Gemeinde mége im frirbit-
tenden Gebet ihr priesterliches Amt ausiiben. Hiufig lifit der Autor die angespro-
chene Gemeinde bei drei von vier Fiirbitten fiir sich selbst beten, was am Sinn der
»Oratio universalis eindeutig vorbeigeht (z. B. S. 10, 18, 19, 28, 33, 38. . 2
Gemif den liturgischen Regeln sollte das Fiirbittgebet mit einer Doxologie seinen
Abschlufl finden. Meist aber schliefen sie im Werkbuch mit einer neuerlichen
Bitte/(zoBiS: 12; 15517:18:21; 23, 24,26+, .). Vergeblich hilt man nach verschie-
denen Antwortrufen auf die einzelnen Bitten Ausschau. Ebenso geht den Modell-
Firbitten eine stilistische Einheit in der Formulierung ab. Die Fiirbitten fiir
Behinderte sprechen tiberhaupt nicht von den Betroffenen! Inhaltlich verwundert
manches: mehrfach sind Fiirbitten fiir die (werdenden) Miitter vorgesehen, wih-
rend Firbitten fiir die Frauen und die ,werdenden Viter® ginzlich fehlen.

Missen denn wirklich 19 Jahre nach den entsprechenden Direktiven der Got-
tesdienstkongregation immer noch Werkbiicher vorgelegt werden, die — sicherlich
gutgemeint — an der Intention der Liturgiereform vorbeigehen?

Bernhard Kirchgessner

MIT ALLEN DEINEN GESCHOPFEN. Der Sonnengesang des heiligen Franz
von Assisi. Mit Bildern von Wim van der Kallen. Vorwort von Bischof Wilhelm
Egger. Maodling: St. Gabriel Verlag 1988. 80 Seiten, 50 Farbbilder, Leinen,
6S 349,—, DM 49,—, sFr 44,—.

Es ist kaum zu glauben, daf} der zur Weltliteratur gehérende Sonnengesang des
heiligen Franziskus nicht Ausdruck einer romantischen Stimmung ist, sondern
das Werk des todkranken Heiligen, der nach zwei Monaten voll Schmerzen,
Kraftlosigkeit und Depression, schlieflich erlést von jeglichem Zweifel und aller
Angst, das Lied seines Lebens schafft, das bereits von Jugend an in seinem Inne-
ren gewachsen ist. 1224 ist der Sonnengesang in San Damiano entstanden, Fran-
ziskus hat weder Text noch Melodie aufgezeichnet, sondern seine Briider lernten
es von ihm und hielten es dann schriftlich fest. Er dichtete das Lied vor allem zum
Lob Gottes, aber auch zum eigenen Trost und zur Erbauung des Nichsten. In
diesem Lied eines Glaubens, der die Schopfung liebt, wird deutlich, wie tief
ergriffen der Heilige von der Grofle Gottes war und wie sehr er sich als Bruder
der Menschen und der Schépfung verstand. Es ist ein hymnisches Beten ohne Bit-
ten und Fragen, iiberreich an Symbolen. Jedes Geschopf ist fiir Franziskus ein
Hinweis auf Gott.

Die Motive der Bilder stammen von der Wirkungsstitte des Heiligen und wek-
ken in dem, der Assisi und seine Umgebung schon einmal besucht hat, lebendige
Erinnerungen. Sie sind mit viel Einfiihlungsvermdgen ausgesucht und leiten
sowohl zum dufleren als auch zum inneren Schauen (Betrachten) an.

Der Kapuziner und Bischof von Bozen-Brixen Wilhelm Egger versteht es auf-
grund seiner intensiven Auseinandersetzung mit Franziskus bestens, sowohl spi-
rituell als auch historisch-sachlich zum Sonnengesang hinzufiihren. Er zeigt die
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Bedeutung des Heiligen und seines groflartigen Werkes fiir heute auf und zieht
daraus Folgen fiir ein schépfungsgemifles Handeln. Er lidt ein zu einem Spazier-
gang durch die Bilder dieses Buches, der die Wahrnehmungsfihigkeit des oft
schon so abgestumpfen Menschen schirfen will. So lafit der Band den Menschen,
der Sehnsucht nach Sammlung und Betrachtung hat, verborgene Dimensionen der
Wirklichkeit entdecken.

Elisabeth Koder
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Dank an Erzbischof Dr. Karl Berg

Bei der Sitzung der Liturgischen Kommission fiir Osterreich am
22. Februar 1989 sprach im Namen der Kommission Univ.-Prof. Prilat
Dr. Karl Amon dem langjabrigen Vorsitzenden, Alterzbischof Dr. Karl
Berg, Worte des Dankes. Wir geben die Dankansprache auszugsweise
wieder.

Hochwirdiger Herr Erzbischof!

Uber den formellen Anlaf} unseres Abschie-
des hinaus verpflichtet uns zu groflem Dank
der Umstand, daff Sie der Kommission als der-
zeit altestes Mitglied — seit ihrer Grindung im
Jahr 1947 — angehort haben und der Arbeit
stets Thr besonderes Interesse, das Sie schon
mitgebracht hatten, geschenkt haben. Seit
Threr Erhebung auf den erzbischoflichen Stuhl
von Salzburg im Jahre 1973 sind Sie mit dem
gleichen Interesse Vorsitzender der Kommis-
sion und haben als solcher einen iberaus
wichtigen, wenn auch zumeist stillen Dienst an der 6sterreichischen Kir-
che geleistet.

Man darf Osterreich eine ,terra liturgica« nennen und wird sich dafir
gern auf den unvergefilichen Pius Parsch berufen. Oder man mag an fri-
here Epochen der Liturgiegeschichte denken: Nannte doch Dr. Johann
Eck, der bekannte Gegner Luthers, als Beispiele einer vorbildlichen
Kathedral-Liturgie die Dome von Mainz und Salzburg. Und welche
Rolle spielten doch die Chorherrenstifte unseres Landes fiir die Entwick-
lung des deutschen Kirchenliedes.

Sie selbst kannten diese reiche Tradition ldngst, als Sie in die Kommis-
sion eintraten, durch Thre Arbeit am Salzburger Rituale und wufiten um
jene Schitze, die in der Liturgie — damals noch weithin verborgen und in
erster Linie den Priestern und Ordensleuten und den Alumnen der Prie-
sterseminare bewufit — verborgen sind und gehoben werden sollen. Sie
brachten aus dieser vorkonziliaren Arbeit wertvolle Kenntnisse mit, als
Sie der nach dem II. Weltkrieg gegriindeten Liturgischen Kommission fir
Osterreich Thre Dienste widmeten.

Durch die konziliare Liturgiereform wurde unser aller Erwarten und
Wollen weit tbertroffen. Als das liturgiereformerische Potential der
Gesamtkirche zur Arbeit aufgerufen war, geschah Einschneidenderes und
Grundlegenderes als bis dahin. Was es vorher an Arbeit fiir die Liturgie
gegeben hatte, das wurde nun tiberragt durch jene allgemeine Reform der
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gesamten Liturgie im Hinblick auf ihre pastorale Wirksamkeit, die das
Konzil angeordnet hat. Wir diirften hier an jene Dinge stoflen, die nur
Konzilien kénnen und zu denen Dinge gehoren wie die Formulierung der
christologischen und trinitarischen Dogmen auf den Konzilien der alten
Kirche, die Wiederherstellung der kirchlichen Einheit durch das Kon-
stanzer Konzil oder die tridentinische Kirchenreform. Sie erlebten wie
auch die ilteren in unserem Kreis schon die ersten Anzeichen, die auf eine
solche Wende hindeuteten, besonders die Erneuerung der Osternacht
durch Papst Pius XII., bei der im tiberarbeiteten Ritus bereits manche
Umrisse einer viel weiter reichenden Liturgiereform mit pastoraler Ziel-
setzung erkennbar wurden.

Das alles liegt nun schon weit hinter uns und ist bereits Gegenstand der
Liturgiegeschichte geworden. Es bedeutete eine Gnade, daran mitwirken
zu diirfen. Deshalb geht auch die Tatigkeit in dieser Kommission, wenn
sie recht verstanden wird, Uber den verbreiteten Sitzungskatholizismus
weit hinaus. Dies gilt fiir Osterreich, es gilt aber auch fiir den weiteren
Rahmen, die Zusammenarbeit der nationalen Liturgiekommissionen im
deutschen Sprachgebiet. Die wichtigsten Entscheidungen fielen und fal-
len auf dieser Ebene, konkret gesagt auf den jihrlichen , Kontaktsitzun-
gen“. Es war fiir die LKO besonders ehrenvoll, mit einem der beiden
osterreichischen Metropoliten, dem Primas Germaniae, an der Spitze
dort vertreten zu sein. Dasselbe gilt fiir den ,,Geschaftsfihrenden Aus-
schufl“ dieser Arbeitsgemeinschaft, in dem auch Sie, Herr Erzbischof, die
osterreichische Mannschaft anfihrten.

Ein besonderes Ereignis fir die Liturgie in unserem Sprachgebiet hatte
am 23. September 1974 Salzburg zum Schauplatz: Hier wurde damals von
den Bischofskonferenzen das Deutsche Meflbuch approbiert, genau einen
Tag vor jenem Rupertifest, an dem sich zum 1200. Mal die Weihe des
Salzburger Domes durch Thren Vorginger, den hl. Virgil, jihrte. So
kniipfte sich an die Gedenkfeier des Domes die lebendige Gegenwart und
brachte gewissermaflen als Jubiliumsgeschenk das wichtigste Liturgie-
buch in deutscher Sprache mit den Oblationen zum Altar. Wie mit der
Domweihe vor 12 Jahrhunderten fiir Di6zese und Kirchenprovinz, so
begann auch mit der erneuerten Mefifeier ein neues Stiick Kirchen- und
Liturgiegeschichte.

In allen diesen Gremien, der LKO ebenso wie der IAG, schitzte man
am nun scheidenden Erzbischof Berg die ruhige, ausgleichende und ver-
sohnliche Art des Prisidierens. Auch in diesen Kommissionen lernte man
kennen und schitzen, was ihm in diesen Wochen und Monaten auch von
vielen anderen Seiten nachgeriihmt wurde: seine Kunst des Zuhorens. In
der Liturgie und unter den Liturgikern gibt es wie anderwirts die oft
beschworene Pluralitit der Meinungen, und es ist nicht zuletzt Sache
eines Vorsitzenden, sie zu Wort kommen zu lassen und dabei dennoch



zum Konsens in den wichtigsten Belangen zu fithren. Die LKO ist ihrem
langjihrigen Vorsitzenden fiir seine menschlich-sympathische, christlich-
briiderliche und dennoch wirksame Art der Leitung zu Dank verpflich-
tet. In einer Zeit grofier Umbriiche, wie sie die heutige Liturgikergenera-
tion erlebt, kommt es auf diese Kunst besonders an. Wer sie besitzt, kann
Wesentliches zum Gelingen der Liturgiereform beitragen.

Dafl wir unserem scheidenden Vorsitzenden fiir all das zu danken
haben, kommt aus seiner geformten priesterlichen und bischéflichen Per-
sonlichkeit. Erzbischof Berg weiff sich den weit gespannten Anliegen und
Erfordernissen der Gesamtkirche verpflichtet, kennt aber auch die kon-
kreten Anliegen und Néte an der Basis und sucht ihnen nach Méglichkeit
abzuhelfen.

Lassen Sie mich, hochwiirdigster Herr Erzbischof, noch einmal auf das
Rupertifest zuriickkommen. Wie zahlreiche andere Heiligenfeste ist es
aus dem Kirchweihfest entstanden, denn bei der Weihe des Domes wur-
den die Reliquien des hl. Rupert in sein neues Gotteshaus iibertragen.
Das bedeutete mehr als die ehrenvolle Bestattung des ersten Oberhirten
von Salzburg: Sein Geist sollte in seiner Griindung weiterleben. Erasmus
von Rotterdam hat darauf hingewiesen, daf die besten Reliquien der Hei-
ligen die Biicher sind, die sie geschrieben haben. Das geistliche Erbe
lebendig zu erhalten, ist heute und immer die Aufgabe der Kirche in
Osterreich und in der Welt. Mége auch Ihr Lebenswerk, fiir das wir
heute danken, fortleben und fruchtbar sein. Mégen kiinftige Bischofe,
Priester und Laien von der gleichen Liebe zum opus divinum beseelt sein,
die wir an Thnen kennenlernen durften.

Damit unser Dank liturgisch formuliert sei, méchte ich auf ein schlich-
tes Stiick Liturgie hinweisen, das sich immerhin selbst in Jungmanns
»Missarum sollemnia® bemerken liflt. Fir die Gaben sagt man beim
Rundgang mit dem Klingelbeutel ,Vergeltsgott®, und dasselbe tut man
mancherorts auch am Ende der Predigt. Denkt man dariiber nach, so liegt
mehr in diesem Brauch, als man zunichst sieht: Auffere Aufwendungen
tir die Kirche, noch mehr aber der wichtigste Dienst an ihr, die Verkiin-
digung des Wortes Gottes, unterliegt der Verheiflung géttlichen Lohnes,
und wir kénnen nur um diesen bitten ,Retribuere dignare, Domine®.
Auch unser Dank an Sie, hochwiirdigster Herr Erzbischof, und unsere
guten Wiinsche fiir die Tage des Ruhestandes seien darum ausgedriickt
mit einem herzlichen , Vergelts Gott“!
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Die Feier der Messe an Werktagen

VORBEMERKUNGEN

5

Seit Jahren wird der Wunsch nach einem einfachen Ordo fiir die
Feier der Messe an Werktagen immer wieder vorgebracht. Da ein sol-
cher Ordo gegenwirtig nicht zu erwarten ist, wurde von der Liturgi-
schen Kommission fiir Osterreich folgende Handreichung erstellt,
um den Priestern und Gemeinden eine einfache und gute Gestaltung
der Messe an Werktagen entsprechend den vorhandenen Richtlinien
zu erleichtern.

Unter ,Werktagsmesse“ versteht man hier die mit einer gewissen
Regelmifligkeit und ohne besonderen Anlaf} (wie z. B. ein Begribnis)
gefeierte Messe an Werktagen, wie sie in Pfarr- und Klosterkirchen,
in Schwesterngemeinschaften, in Anstalten und Krankenhiusern
oder in dérflichen Gemeinschaften (Filialkirchen) gefeiert wird.

Bei kleiner Teilnehmerzahl ist in der Regel eine Werktagskapelle zur
besseren Mitfeier der Messe dienlicher als ein grofler Kirchenraum.
Nicht alle Werktage haben gleichen Charakter. Es gibt Feste des
Herrn und der Heiligen, beliebte Gedenktage, einfache Ferialtage
und Ferialtage der gepragten Zeiten. Dem unterschiedlichen Charak-
ter entspricht eine unterschiedliche Gestaltung des Gottesdienstes,
z. B. durch vermehrten Gesang, Orgelmusik, festlichere Paramente,
Kerzen, stirkere Entfaltung der Dienste und Kurzhomilie. Hochfeste
(z. B. abgeschaffte Feiertage) und Feste sollen auch an Werktagen
ithrem Rang entsprechend festlich gefeiert werden.

. Die Werktagsmesse soll so angesetzt sein, daff sie dem heutigen

Lebensrhythmus Rechnung trigt. Die spiten Morgenstunden und
die Abendstunden eignen sich aus Erfahrung in vielen Fillen am
besten.

. Die Anzahl der Messen soll an Werktagen der pastoralen Notwen-

digkeit entsprechen, jedoch gering gehalten werden. Sind mehrere
Priester an einem Ort, soll die Gelegenheit zur gemeinsamen Feier
wahrgenommen werden. Um einen tiglichen Gottesdienst sicherzu-
stellen, ist es besser, Wortgottesdienste, Tagzeiten des Stundengebe-
tes oder Andachten zu halten, als dafl ein Priester binieren mufl.

ALLGEMEINE HINWEISE ZUR FEIER DER WERKTAGSMESSE

7. Als Ordo wird die ,Feier der Gemeindemesse® (FGM) aus dem

Mefbuch verwendet. Die Zusammensetzung der Werktagsgemeinde
rechtfertigt in verschiedenen Fillen die Anwendung der ,Richtlinien



10.

1L

12

der Osterreichischen Bischofskonferenz fiir Meffeiern kleiner
Gemeinschaften (Gruppenmessen)® (RKG).

. Auch fiir die Werktagsmesse gilt die grundlegende Regel der Rollen-

verteilung. Daher sollen neben dem Priester je nach Anwesenheit
moglichst Diakon, Lektor, Kantor und Ministranten mitwirken.
(AEM 58-72,127-152; PEL 49-57)

. Ebenso haben bei der Werktagsmesse die Funktionsorte ihre Bedeu-

tung: der Priestersitz fiir die Leitung, der Ambo fiir die Schriftlesun-
gen, der Altar fir die Eucharistiefeier. Man soll aber immer die
Grofle des Raumes und der Gemeinde bedenken. (AEM 257,
271-272)

Der Altar ist Zeichen fir den in seiner Gemeinde gegenwirtigen
Herrn. Es ziemt sich daher nicht, auf ihm von Anfang an Gaben,
Gerite und Bicher abzustellen. Sie werden erst vor ihrer Verwen-
dung herbeigebracht. (AEM 49, 259, 268-270)

Wird nur wenig gesungen, soll die Rangfolge der Gesinge beachtet

werden. Im Wortgottesdienst werden in erster Linie der Antwort-

psalm oder der Ruf vor dem Evangelium gesungen, in der Eucharis-
tiefeier das Sanctus, gegebenenfalls auch die Prifation und die Doxo-
logie und ein Dankgesang nach der Kommunion.

Der Vorsitz bei der Meffeier ist ein priesterlicher Dienst, der mit
Ehrfurcht vor dem Geheimnis des Glaubens, das wir in ihr begehen,
ausgeiibt wird. Alle Mitfeiernden und Rollentriger sollen von der
Sorge um eine schone und wiirdige Feier erfillt sein.

HINWEISE ZUM ABLAUF DER WERKTAGSMESSE

i)

Eréffnung der Eucharistiefeier

* Durch eine sinnvolle Auswahl der im Mefbuch angegebenen Ele-

mente kann eine Straffung des Eroffnungsteiles erreicht werden.

(AEM 24; FGM 14, 24, 26)

Es ist z. B. kein Buffakt erforderlich, wenn im Eréffnungsgesang

oder Tagesgebet ein Bufigedanke enthalten ist. Wenn im Eréff-

nungsgesang Kyrierufe enthalten sind, wird das Kyrie nicht noch

einmal gesungen.

Die vorgesehene kurze Einfiihrung soll nicht zu einer Ansprache

werden.

Im Rahmen der Einfiihrung koénnen Heiligengedenken und

Mefintention in geeigneter Weise angekiindigt werden. (FGM 12)

* Das Kyrie ist in erster Linie Huldigungsruf an Christus und kein
Schuldbekenntnis; dies soll auch bei der Verwendung der Form C
des Allgemeinen Schuldbekenntnisses bedacht werden.
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14.

15,

16.

17.

18.

19.

20.

* Als Schuldbekenntnis eignen sich u. a. auch Ps 43 (GL 726/3), Ps
51 (GL 85 und 190), sowie Ps 130 (GL 191). Dariiber hinaus gibt
es geeignete Buflgesinge, die bereits als Eroffnungsgesang ver-
wendet werden kénnen.

Auch in Werktagsmessen wird an Festen das Gloria gesungen oder
gebetet. (FGM 27-30)
Wenn man regelmiflig mit derselben Gemeinde am Werktag die
Messe feiert, empfiehlt sich gemafl der Einfithrung ins Lektionar
(PEL) in erster Linie die Verwendung der fortlaufenden Schriftlesun-
gen.
Hat man einmal wochentlich eine Teilgemeinde, konnen aus den
Texten der fortlaufenden Schriftlesung jene ausgewihlt werden, die
am geeignetsten sind. Es konnen auch die Lesungen vom Heiligenge-
denktag oder von einer Mefifeier in verschiedenen Anliegen genom-
men werden.
Wird die Messe vom Heiligengedenktag gefeiert, werden Eigenlesun-
gen im strengen Sinn genommen, wenn sie von der Person des Heili-
gen oder vom betreffenden Heilsmysterium handeln. Gibt es keine
Eigenlesung im strengen Sinn, konnen die dem Heiligen zugeordne-
ten Lesungen oder Texte der fortlaufenden Schriftlesungen der jewei-
ligen Woche genommen werden. Bei der Auswahl der Lesungen
wird der Priester vor allem den geistlichen Gewinn der Glaubigen
vor Augen haben. (PEL 78, 82-84)
Beim Wortgottesdienst ist eine geistliche Erschliefung der Lesungen
in jedem Fall angebracht: in einer Einfihrung vor der ersten Lesung,
einer kurzen Homilie, oder einem persdnlichen Zeugnis nach dem
Evangelium. (PEL 11)
Fiir die Zwischengesange gilt: Der Antwortpsalm soll nach Moglich-
keit gesungen oder gebetet werden. Es kann auch nur der Kehrvers
gesungen und der Psalm gesprochen werden. Es besteht auch die
Moglichkeit, einen anderen als den im Lektionar angegebenen Psalm
zu singen. (AEM 36-50; PEL 19-23; FGM 42f.)
Der Ruf vor dem Evangelium soll immer gesungen werden. Wird er
aber nicht gesungen, entfillt er. (AEM 39; FGM 48)
Auch an Werktagen werden Fiirbitten gebetet. Dabei mogen die
Gebetsmeinungen fiir Kirche, Welt, Notleidende und Gemeinde,
sowie andere Anliegen beachtet werden. (AEM 45-46)
Gabenbereitung
* Zur Gabenbereitung wird fiir die Werktagsmesse Stille empfoh-
len. (FGM 71 und 77)

* Wenn moglich, soll das Herbeibringen von Brot und Wein zur



21.

22.

23;

24,

25

Ubergabe an den Priester durch mitfeiernde Gliubige erfolgen
(AEM 49; FGM 72);

* ansonsten sollen Ministranten, notfalls der Priester selbst die
Gaben der Reihe nach zum Altar bringen. (FGM 74-75)

* Bei Werktagsmessen wird es haufig moglich sein, eine entspre-
chend grofle Hostie zu verwenden, die fiir alle Teilnehmer reicht.
Es kénnen auch mehrere groflere Hostien verwendet werden.
(AEM 283)

* Die Zubereitung des Kelches kann am Kredenztisch — eventuell
vor Beginn der Messe — erfolgen.

* Wirken keine Ministranten mit, soll die Hindewaschung am Kre-
denztisch in einer bereitgestellten Lavaboschiissel erfolgen.

Auch in Werktagsmessen sollen die verschiedenen Moglichkeiten der
Auswahl unter den Eucharistischen Hochgebeten ausgeschopft wer-
den. Auf einen guten Vortrag derselben soll wegen ihrer Bedeutung
besonders geachtet werden. Es ist nicht erlaubt, Teile des Hochgebe-
tes still zu vollziehen. (FGM 93 und 97)

,Das Brotbrechen wurde von Christus beim Letzten Abendmahl
vollzogen und gab in der apostolischen Zeit der ganzen Eucharistie-
feier thren Namen. Das Brechen des Brotes . . . zeigt, dafl wir alle in
der Kommunion von dem einen Brot des Lebens essen, das Christus
ist, und dadurch ein Leib werden (1 Kor 10,17).“ (AEM 56c¢) Daher
bricht der Priester ,die Hostie tiber der Schale in mehrere Teile zum
Zeichen, daf alle von demselben Brot essen und an dem einen Leib
Christi teilhaben. Es kdnnen auch mehrere grofle Hostien gebrochen
werden (FGM 136). Es widerspricht aber dem Sinn des Brotbre-
chens, wenn der Priester beide Teile der gebrochenen Hostie selbst
empfingt.

Jedenfalls ist dafiir zu sorgen, dafl die heilige Kommunion den Gliu-
bigen moglichst nicht aus dem Tabernakel gespendet wird.

~Bei den vorgesehenen Gelegenheiten sollen die Gliubigen nach

Moglichkeit die Kelchkommunion empfangen. Dadurch wird die
Teilnahme am Opfer, das gefeiert wird, auch im Zeichen besser
sichtbar® (AEM 56¢). Gemafd der Erlaubnis der Ordinarien kann die
Kommunion unter beiderlei Gestalten in Mefifeiern kleiner Gemein-
schaften immer allen gereicht werden. Die Voraussetzungen treffen
in der Regel bet Werktagsmessen zu.

Die Reinigung von Hostienschale und Kelch soll am Kredenztisch
erfolgen, gegebenenfalls nach der Messe, ansonsten wenigstens an
der Seite des Altares, nicht aber in dessen Mitte. (AEM 238)

Nach der Kommunion empfiehlt es sich, eine Zeit der Stille zu hal-
ten. Darauf soll ein Danklied gesungen werden. (AEM 56j; FGM

157)
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26. Das Schlufigebet kann am Altar oder am Priestersitz vorgetragen
werden.

Die angefiihrten Nummern in dieser Handreichung beziehen sich auf
die ,Texte der Liturgischen Kommission fiir Osterreich®, und zwar Nr.
6: ,Pastorale Einfithrung in das Mefllektionar® und Nr. 10: ,Dokumente
zur Mefifeier®. Letzteres Heft enthilt u. a. die Allgemeine Einfilhrung in
das Rémische Mefbuch, die Feier der Gemeindemesse, die Grundord-
nung des Kirchenjahres (Kalender), das Direktorium fiir Kindermessen
und die Richtlinien fiir Meffeiern kleiner Gemeinschaften.

Folgende Dokumente werden in dieser Handreichung zitiert:

AEM = Allgemeine Einfithrung in das Rémische Mefibuch

FGM = Die Feier der Gemeindemesse

(Die angegebenen Nummern finden sich nur in den ,Doku-
menten zur Mefifeier, Nr. 10 der Texte der Liturgischen
Kommission fiir Osterreich, nicht aber im Mefibuch selbst.)
Pastorale Einfithrung in das Mefilektionar

Richtlinien der Osterreichischen Bischofskonferenz fiir Meffei-
ern kleiner Gemeinschaften (Nr. 1 der Texte der Liturgischen
Kommission fiir Osterreich)

PEL
RKG

Il

Liturgische Kommission fiir Osterreich,
Konferenz am 18./19. Oktober 1988.

Als Werk Christi und des hierarchisch gegliederten Volkes Gottes ist
die Feier der heiligen Messe fir die Welt- und Ortskirche wie auch flr
jeden einzelnen Glaubigen Mitte des ganzen christlichen Lebens. In ihr
findet das Wirken Gottes seinen Hohepunkt, durch das er in Christus die
Welt heiligt, aber auch der Kult, den die Menschen dem Vater erweisen,
indem sie ihn durch Christus, seinen Sohn, verherrlichen. In der Euchari-
stiefeier werden zudem die Mysterien der Erlésung im Jahresablauf so
begangen, daB sie in je bestimmter Weise gegenwartig sind. Alle ande-
ren gottesdienstlichen Feiern und alle Werke christlichen Lebens stehen
mit der Messe in Zusammenhang: sie gehen aus ihr hervor und flihren
zu ihr hin.

Allgemeine Einflihrung in das Rémische MeBbuch, 1




Univ.-Prof. Dr. Bruno Kleinheyer
Handauflegung zur Krankensalbung

In ihrer ,Erklarung . . . zur Krankenpastoral® vom 20. 11. 1978 insistie-
ren die deutschen Bischéfe mit allem Nachdruck auf der Handauflegung
bei der Krankensalbung. Was sie im Kontext ihrer Ausfithrungen zur
,Gemeinsamen Feier der Krankensalbung im Rahmen einer grofieren
Zusammenkunft® sagen, gilt fraglos auch fiir die ,Grundform der Kran-
kensalbung’, die Spendung an einen einzelnen Kranken:

»Gleichfalls nicht sinnvoll und nicht statthaft ist es, bei einer gro-
feren Zahl von Kranken die individuelle Handauflegung durch
eine kollektive Handausstreckung zu ersetzen. Bei der Beschrei-
bung der gemeinsamen Feier ist ausdriicklich von ,Auflegung’ der

Hinde die Rede (vgl. 82 und 90). Die bei der Neuregelung endlich -

wiederhergestellte Handauflegung soll wie die individuelle Salbung
deutlich machen, dafl der Herr sich mit seiner aufrichtenden Kraft
jedem einzelnen zuneigt. Bei einer kollektiven Handausstreckung
kommt das nicht geniigend zum Ausdruck.*

Die bei der Neuregelung endlich wieder hergestellte Handauflegung!
Das gilt sicher fiir die in den amtlichen Biichern® festgelegte Ordnung.
Gilt das auch fiir den faktischen Vollzug? B. Grandthyll berichtet:

»Als Krankenhausseelsorger, der nicht Priester ist, bin ich in der
Situation, neben dem zustindigen Krankenhauspfarrer auch viele
andere Priester bei der Spendung der Krankensalbung mitzuerle-
ben. Von daher habe ich zwar keine reprisentative aber doch breite
Erfahrung zur Praxis der Spendung der Krankensalbung . . . Die
Handauflegung, die ja Teil jeder sakramentlichen Feier ist, kommt
nach meiner Erfahrung hier erstaunlich zu kurz . . . Unbestritten
ist die Handauflegung, die das Gebet fiir den Empfinger als Gestus
erginzt, das Zeichen der Nihe Gottes, die im Sakrament dem
Kranken zugesprochen wird. Doch erlebe ich in der Praxis die selt-
samsten Formen: Beim Vergessen (?) und Weglassen fingt es an;
dann gibt es ,Handauflegungen® mit 30 cm Abstand oder auch als
fliichtiges Antippen mit den Fingerspitzen. Dafl die Hand oder
beide Hinde fest aufgelegt werden, ist, von Krankenhauspfarrern
abgesehen, nicht die Regel. Da kénnen die Spender noch von der
Praxis Jesu lernen, wie er Kranke beriihrt und angefafit hat.?

! Erklirung der Deutschen Bischofskonferenz zur Krankenpastoral. 20. 11. 1978. Bonn
1978 (Die Deutschen Bischofe 19), 5f.

? Ordo Unctionis Infirmorum eorumque pastoralis curae. Editio typica. Vaticano 1972 (im
folgenden: O.Unctlnf); Die Feier der Krankensakramente. Die Krankensalbung und die
Ordnung der Krankenpastoral in den kath. Bistimern des deutschen Sprachgebietes. Ein-
siedeln [u. a.] 1976 (im folgenden: F.Krankensakramente).

* B. Grandthyll, Homiletisches Stichwort: Krankensalbung, in: . . . Miterben Christi, da
wir mit ihm leiden. Die Feiern der Krankensakramente = Weizenkorn. Elemente zur Feier
der Gemeindeliturgie [S 6]. Hg. von H. Ritt u. a. Stuttgart 1986, 132—134, hier 133.
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Es liefle sich fuglich streiten, was die Regel, was die Ausnahme — immer
noch oder schon wieder — ist. Keiner ist wohl in der Lage, mit glaubwiir-
digen Statistiken eigene Erfahrungen zu verallgemeinern. Doch wenn die
Mahnungen der Deutschen Bischofskonferenz von 1978 nicht unbegriin-
det waren, ist es durchaus méglich, dafl es — mehr als ein Jahrzehnt spater
— immer noch solche Erfahrungen gibt.

Wir wollen auf unser Thema hin einige vor- und nachkonziliare Quel-
len durchsehen (1), dann einige Autoren befragen, was sie zum Thema
beitragen — oder auch nicht beitragen (2), bevor wir anregen, warum (3)
was (4) geschehen sollte zur Aufwertung der Handauflegung bei der
Krankensalbung.

1. Was die Quellen angeht, beschrinken wir uns zunichst auf unser

Jahrhundert.

1.1 Das vorkonziliare Rituale Romanum und die Di6zesanritualien,
die sich im 20. Jh. vom rémischen Rituale abhingig gemacht haben bzw.
von ihm abhingig gemacht wurden®, kennen zu Beginn des Jahrhunderts
eine der/den Salbung(en) voraufgehende Handauflegung nicht. Nach Tit.
V, cap. 2,7 des Rituale Romanum soll der Pfarrer die Anwesenden zum
Gebet fur den Kranken anregen; er selbst betet unter Anrufung des drei-
faltigen Gottes ein exorzistisches Gebet, in dem er u. a. von seiner Hand-
auflegung spricht, die er aber nicht zu vollziehen hat:

,Mox dicat: In nomine Patris +, et Filii +, et Spiritus + Sancti,
exstinguatur in te omnis virtus diaboli per impositionem manuum
nostrarum, et per invocationem omnium sanctorum Ange-
lorum . . . atque omnium simul Sanctorum. Amen.®

Bei der Revision, der Neuausgabe des Rituale Romanum vom 10. 6.
1925 ist in die Rubrik die Anweisung eingeschoben worden, hier habe der
Spender seine rechte Hand iiber das Haupt des Empfingers aus-
zustrecken:

,Mox, extensa manu dextera super caput infirmi, dicit: In nomine
Paws o n
Primir der Text des Gebetes — ,,per impositionem manuum nostrarum®

* Vgl. Balth. Fischer, Das Trierer Rituale im 19. Jahrhundert. Ein Beitrag zur Geschichte
der deutschen Di6zesanritualien, in: Ekklesia. FS M. Wehr. Hg. von der Theologischen
Fakultit Trier. Trier 1962 (TThSt 15) 235-257, hier 241-246.

® So z. B. in Rituale Romanum . . . a Benedicto XIV. auctum et castigatum . . . Editio
sexta post typicam. Ratisbonae . . . 1898, 86f.

¢ So z. B. in: Rituale Romanum Pauli V Pontificis Maximi jussu editum aliorumque Pontifi-
cum cura recognitum atque auctoritate Pii XI ad normam Codicis Juris Canonici accommo-
datum . . . Editio Taurinensis tertia. Taurinae-Romae 1949,



— war das auslosende Moment’, hier wenigstens andeutungsweise die alte
Handauflegung zuriickzugewinnen.®

1.2 Dessen hat man sich in der Reform nach dem Vaticanum II. erin-
nert.” Das Exorzismusgebet ist weggefallen; doch aus der Handausstrek-
kung von 1925 ist wieder eine Handauflegung geworden:

,Dann legt der Priester dem Kranken schweigend die Hande auf’
(. . . manus imponit super caput infirmi . . .: F.Krankensakramente
/ O.Unctlnf n. 74).

Was hier fir die Grundform gesagt ist, gilt ebenso fur den sog. Zusam-
mengefafiten Ritus, die Krankensalbung beim Versehgang (n. 125), wie
fur die sog. Gemeinsame Feier der Krankensalbung (n. 82b; n. 90). Wel-
che Bedeutung die nachkonziliare Ordnung der Handauflegung beimifit,
wird bei der Mitfeier mehrerer Priester deutlich: Bei der Spendung an
einen Kranken'® legen die Priester nacheinander die Hinde auf (n. 19).
»Wenn [bei der Gemeinsamen Feier] mehrere Priester zugegen sind, legt
jeder von ithnen einer Mehrzahl von Kranken die Hinde auf . . . (n. 90).
— Die Handauflegung entfillt nur dann, wenn in Todesgefahr unmittelbar
vor der Krankensalbung auch noch die Firmung zu spenden ist.'!

Diese Satzungen werden in der Pastoralen Einfithrung zum Ordo so
begriindet:

»Die Feier des Sakraments besteht hauptsichlich darin, daff die
Priester der Kirche den Kranken die Hinde auflegen und dann das
Gebet aus der Kraft des Glaubens gesprochen wird und die Kran-
ken mit Ol, auf das der Segen Gottes herabgerufen worden ist,
gesalbt werden: In dieser Zeichenhandlung wird die Gnade des
Sakraments angezeigt und zugleich zugewendet.“!?

Zur Interpretation dieses Textes sei hier zunichst nur soviel gesagt:
Selbstverstindlich widerstreiten diese Sitze nicht im mindesten der zen-

7 Vgl. P. Battestini, De nova Ritualis Romani editione Vaticana, in: EL 39. 1925, 246-249.
287-291. 308—314. 341-347. 378-390; hier 308 (P. B. beruft sich fiir diese Anderung auf
den Kommentar des J. Catalano zum Rituale und auf ein frither erschienenes Ordensrituale
der Minoriten).

8 Zur Geschichte dieser Handauflegung s. u. S. 114.

? Vgl. J. Stefariski, Von der Letzten Olung zur Krankensalbung. Schwerpunkte bei der
Redaktion der neuen Ordnung fiir die Krankensakramente, in: Liturgia opera divina e
umana. FS A. Bugnini. A cura di P. Jounel -~ R. Kaczynski — G. Pasqualetti. Roma 1982
(BEL. S 26), 429-452, hier 431 (u. a.). — Auch A. Bugnini, La Riforma liturgica
(1948-1975). Roma 1983 (BEL. S 30), 637 (dt.: Die Liturgiereform 1948-1975. Zeugnis
und Testament. Freiburg/Br. 1988, 7261.) erwihnt dieses Detail der Reform.

1® Das wird in Kommunititen von (Ordens-)Priestern wohl nicht so selten der Fall sein.

1 O.UnctInf n. 117; dazu sind zum Schluff einige Bemerkungen zu machen.

 Quae celebratio sacramenti in eo praesertim consistit, ut, manuum impositione ab Eccle-
siae presbyteris praehabita, fidei oratio proferatur et oleo, Dei benedictione sanctificato,
liniantur infirmi: quo ritu significatur atque confertur gratia sacramenti (O.Unctlnf/
F.Krankensakramente n. 5). — Zur Ubersetzung vegl. die (kritische) Anm. 40.
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tralen Aussage der Apostolischen Konstitution P. Paul VI. Sacram Unc-
tionem Infirmorum (30. 11. 1972) iiber den wesentlichen Ritus iiber die
Salbung, nach der das Sakrament fiir die Kranken benannt ist. Doch wird
hier deutlich gezeigt, dafl die Handauflegung gleichsam integraler
Bestandteil des zentralen Bereichs (in eo praesertim consistit) der Kran-
kensalbung ist."?

Dazu in bemerkenswerter Spannung steht freilich die Prisentation die-
ses integralen Bestandteils der Krankensalbung, eben der Handaufle-
gung, im liturgischen Buch.

Der Ritus ordinarius des Ordo Unctionis Infirmorum ist durch eine
Reihe von Zwischeniiberschriften gegliedert — die Ubertragung des Ordo
in F. Krankensakramente folgt dem getreulich:

— De praeparatione celebrationis / Vorbereitung der Feier
— Actus paenitentialis / Schuldbekenntnis

— Lectio Sacrae Scripturae / Lesung aus der Heiligen Schrift
— Litania / Furbitten

— Benedictio Olei / Weihe des Oles

~ Sacra Unctio / Heilige Salbung

~ Conclusio ritus / Abschlufi.

Wer unbefangen die Aussage iiber den Stellenwert der Handauflegung
in der Pastoralen Einfihrung (n. 5) auf diese Gliederung anzuwenden
sucht, mufl doch notwendig fragen: Wo ist denn die Handauflegung
geblieben? Unter der Uberschrift ,,Litania / Fiirbitten® (nn. 73f.) findet
sich schliefflich auch die Rubrik zur Handauflegung:

n. 74: Dann legt der Priester dem Kranken schweigend die Hinde auf.

2. Wird méglicherweise dieses ,Veilchen im Verborgenen®, die Hand-
auflegung zur Krankensalbung, deswegen von manchen Autoren nicht
zur Kenntnis genommen, weil bei der Gestaltung des Liturgiebuches (zu)
viel zu dessen Bescheidenheit beigetragen wurde? Was liest man tber die
Handauflegung?

 Die Terminologie zur Bewertung der Handauflegung erinnert an den Versuch, die Hand-
auflegung zur Firmung, die mit dem Gebet ,Deus omnipotens® verbunden ist, liturgietheo-
logisch zu werten: Impositio vero manuum, quae fit super confirmandos cum oratione Deus
omnipotens, etsi ad validam sacramenti collationem non pertinet, magni tamen fiat ad inte-
gritatem ritus et pleniorem sacramenti intelligentiam assequendam (Ordo Confirmationis.
Editio typica. Vaticano 1971, n. 9 = Die Feier der Firmung in den katholischen Bistiimern
des deutschen Sprachgebietes. Einsiedeln u. a. 1973, Vorbemerkungen n. 4: Das Ausbreiten
(sic!) der Hinde tiber die Firmlinge wihrend des Gebetes ,Allmichtiger Gott' ist zur giilti-
gen Spendung des Sakramentes nicht erforderlich, aber trotzdem von grofer Bedeutung fiir
die Integritit des Ritus und das vollere Verstindnis des Sakramentes). — So kénnte es auch
von der Handauflegung zur Krankensalbung heiflen: Von grofier Bedeutung fiir die Integri-
tit des Ritus und fur das vollere Verstindnis des Sakramentes!



2.1 Es gibt sicher nicht wenige Liturgiewissenschaftler, die der Hand-
auflegung erhebliche Bedeutung zumessen. So liest man bei R. Kac-
zynski: ,Die beiden biblischen Zeichen der Sorge um die Kranken,
Handauflegung (Mk 16,18; Lk 4,40) und Salbung (Mk 6,13; Jak 5,14;
vgl. auch Lk 10,34) haben Eingang gefunden in die sakramentale Feier.
Die Handauflegung, die Urgebirde der Krankenfiirsorge, hat man im
Lauf dieses Jahrhunderts nur schrittweise in den Ritus der Krankensal-
bung wieder aufgenommen, nimlich zundchst 1925 als Ausstrecken der
rechten Hand iiber den Kranken, obwohl der Begleittext deutlich vom
Auflegen beider Hinde sprach. Dies geschicht jetzt unter Schweigen zu
Beginn der sakramentalen Feier.“'* Der emeritierte Mainzer Liturgiewis-
senschaftler A. Adam schreibt: ,Nach dem Abschlufl des Wortgottes-
dienstes beginnen die eigentlichen Kernriten, die in PE 5 ausdricklich als
solche aufgezihlt werden. An erster Stelle steht die Handauflegung, die
der Priester schweigend vollzieht. Diese in der Schrift oftmals bezeugte
Geste symbolisiert u. a. das Uberstrémen von Kraft, Vollmacht, Gnade,
Geist, Hilfe, Heilung und Vergebung. Die Handauflegung bei der Kran-
kensalbung hat ihr Vorbild bei Jesus und den Aposteln, die sie schon als
Heilungsgeste im jiidischen Volk vorgefunden haben. Ihre psychologi-
sche Zeichenkraft besteht darin, dafl sie unmittelbar Ausdruck der
Zusammengehorigkeit, des Angenommen- und Geborgenseins ist, eine
Trostung ohne Worte, eine ,Urgebirde kirchlichen Heilungsdienstes* (B.
Fischer), ein Zeichen, das von den Kranken leicht verstanden und ange-
nommen wird. Weil eine solche Geste im Namen und nach dem Vorbild
Jesu geschieht und der handauflegende Priester die Person Christi vertritt
und Christus durch ihn handelt, vermag sie im Kranken zuversichtliches

4 R. Kaczynski, Die Feier der Krankensakramente. Fiir eine pastorale Praxis entsprechend
der liturgischen Ordnung, in: IKaZ 12. 1983, 423—-436. - Von R. K. ist in Kiirze zu erwar-
ten: Die Feier der Krankensalbung, in: Sakramentliche Feiern I,2. Teil = Gottesdienst der
Kirche. Handbuch der Liturgiewissenschaft, Teil 7, 2. Regensburg 1991.
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Vertrauen zu erwecken.“'® Solchen Auflerungen lieflen sich andere von
Fachkollegen anreihen.'®

Allerdings ist auch bemerkenswert, daff von nicht gerade wenigen
Fachvertretern der Handauflegung wenig Aufmerksamkeit geschenkt
wird. Das mag mit dem Umfang, der Ausrichtung der Beitrige zusam-
menhingen, auch mit dem Zeitpunkt der Veréffentlichung: Bald nach
Erscheinen des reformierten Ordo schienen andere Fragen vordringlich,
z. B. die Anderungen bei der Salbung (Sakramentales Wort; zu salbende
Korperstellen); das Dankgebet bzw. das Weihegebet iiber dem Ol unmit-
telbar vor der Salbung, die Gemeinsame Feier der Krankensalbung, die
Ordnung des sog. Zusammengefafiten Ritus — einmal abgesehen von Fra-
gen, die wenige Jahre zuvor das Konzilsplenum intensiv bewegt hatten,
wie die nach der sachgerechten Benennung dieses Sakraments, nach dem
rechten Zeitpunkt der Spendung, nach der Wiederholbarkeit der Kran-
kensalbung.!” Daff auch die relative Verborgenheit der Handauflegung im
Ordo selbst eine Rolle fiir manche Zuriickhaltung gespielt hat, ist eben-
falls nicht von der Hand zu weisen.'®

2.2 Stellvertretend fir die Zunft der Dogmatiker, soweit sie sich vor-
nehmlich der Sakramententheologie widmen, sei genannt Th. Schneider,
bei dem man liest: ,Jm Anschluff an die Fiirbitten legt der Priester dem
Kranken schweigend die Hinde auf. Das ist ein ganz eindrucksvoller

5 A. Adam, Grundriff Liturgie. Freiburg/Br. 1985, 179—189: Das Sakrament der Kranken-
salbung, hier 1861.

16 Wir nennen exemplarisch: M. Magrassi, L’unzione degli infermi. Per un rito nuovo — una
teologia e una pastorale rinnovate. 2. ed. Noci 1973, bes. 38; W. von Arx, Das Sakrament der
Krankensalbung. Freiburg/Schw. —- Modling 1976 (Feiern des Glaubens 3), bes. 31; F. Niko-
lasch, Das Sakrament der Krankensalbung, in: ThPQ 125. 1977, 144~157, bes. 156f.; A.
Knauber, Salbung und Gebet des Glaubens. Das apostolische Sakrament der Kranken.
Liturgie — Pastoral — Spiritualitit — Doktrin der Krankensalbung. Leipzig 1978 (Pastoral-
katechetische Hefte 60), bes. S. 18, auch S. 90 (Die hauptsichlichsten Teile . . . 2. die stille
Handauflegung . . .); M. Ball, Der Beitrag der erneuerten Liturgie zur Gemeindepastoral.
Eine pastoralliturgische Auswertung der liturgischen Biicher fiir das deutsche Sprachgebiet.
Freiburg/Br. 1982 (Diss. masch.), bes. 399: ,Der Bedeutung der Handauflegung . . . dia-
metral entgegengesetzt wird dieser Gestus im Ritus nur ganz beiliufig erwihnt. . . . Dabei
driickt die Handauflegung gerade Schwerkranken oder im Bewufitsein geschwichten
Patienten gegeniiber — auch von diesen spurbar und erfahrbar — Annahme, Schutz und
Segensmitteilung aus“. — Vgl. auch E. Nagel, ,Heilt die Kranken“ (Mt 10,8). Nachbemer-
kungen zu einem Symposion iiber ,Die Feier der Krankensakramente® in Salzburg, in: Gd
1724885 51=9;

17 Auf eine Auflistung solcher sonst durchaus verdienstlicher Arbeiten kann hier verzichtet
werden. — Es scheint bemerkenswert, dafl in einer bald nach Erscheinen von O.Unctlnf
erstellten Bibliographie in den mehr als 60 Titeln die Handauflegung zur Krankensalbung
nicht in Erscheinung tritt: J.-Ch. Didier, L’onction des malades. Bibliographie sélective, in:
MD 113. 1973, 81-85.

'8 Auf einen ausgesprochenen ,Betriebsunfall“ macht A. Adam (Anm. 15) 187 aufmerksam
—und fithrt ihn auch auf die Gestaltung des Liturgiebuches zuriick.



Ritus fir die Beteiligten, was jeder, der in irgendeiner Form schon einmal
damit zu tun hatte, bestitigen wird.“!” Auch bei J. Feiner ist mehrfach
von der Handauflegung die Rede, vor allem von deren biblischen ,,Vorla-
gen“.?® Dafl auch in dieser theologischen Sparte bei Behandlung der
Krankensalbung die Handauflegung gelegentlich nur nebenbei oder gar
nicht erwihnt wird, sollte natiirlich auch nicht verwundern.

3. Fur die Aufwertung der Handauflegung bei der Krankensalbung
sprechen liturgietheologische und liturgiehistorische Argumente.

3.1 Alle Autoren, die die Wiedereinfithrung der Handauflegung begrii-
en, verweisen auf das Zeugnis der neutestamentlichen Schriften. Von
Jesus wird berichtet, er habe Kranken die Hinde aufgelegt und seinen
Jingern aufgetragen, so an den Kranken zu tun. Jesus hat fraglos die Jin-
ger beauftragt, Kranke mit Ol zu salben (vgl. Mk 6,13); die klassische
Bezeugung der Krankensalbung als eines Heilszeichens in der Jiinger-
schaft Jesu, Jak 5,14f., darf mit diesem evangelischen Zeugnis in Verbin-
dung gebracht werden. Daf} Jesus selbst Kranke gesalbt hitte, davon
berichten die Schriften nichts. Wohl hat Jesus den Kranken, denen er
begegnete, die man zu ihm brachte, zu denen er gerufen wurde, die
Hinde aufgelegt. Der Synagogenvorsteher Jairus fleht Jesus an: ,Meine
Tochter liegt im Sterben. Komm und leg ihr die Hinde auf, damit sie
wieder gesund wird und am Leben bleibt“ (Mk 5,23 = Mt 9,18). In seiner
Heimatstadt legt Jesus einigen Kranken die Hinde auf und heilt sie so
(Mk 6,5). Die ,Behandlung® des Taubstummen, den man zu Jesus bringt
mit der Bitte, ,er moge ihn beriihren, dem Jesus ,die Finger in die
Ohren legte” und dem er ,die Zunge mit Speichel beriihrte“ (Mk 7,321.)
ist dieser Gruppe von Heilshandlungen zuzurechnen; dhnlich auch die
Heilung des Blinden bei Betsaida (Mk 8,22-25). Im Sammelbericht tiber
Krankenheilungen zu Beginn des offentlichen Wirkens Jesu sagt Lukas
(anders als in den synoptischen Parallelen Mk 1,32-34; Mt 8,16) aus-
driicklich, daff Jesus den Kranken die Hinde aufgelegt habe (Lk 4,401.).
Auch die Frau, deren Riicken verkriimmt war, der Jesus am Sabbat in der
Synagoge begegnet, heilt er durch sein Wort und seine Handauflegung
(Lk 13,13). Schliefflich ist die Heilung des Aussitzigen zu nennen; auf
seine Bitte hin ,streckte Jesus die Hand aus, beriihrte ihn und sagte: Ich
will es — werde rein“ (Lk 5,13 parr).

" Th. Schneider, Zeichen der Nihe Gottes. Grundrifl der Sakramententheologie. 4. Aufl.
Mainz 1984, 234{.
? ]. Feiner, Die Krankheit und das Sakrament des Salbungsgebetes, in: Mysterium Salutis
V. Zwischenzeit und Vollendung der Heilsgeschichte. Ziirich 1976, 494-550, bes.
497-501; 523; 535.
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Nach dem kanonischen Markus-Schluf§ hat Jesus die Apostel beauf-
tragt, zu tun, wie er selbst getan hat; er hat ihnen und allen, die durch sie
zum Glauben kommen, verheiflen, dafl ,die Kranken, denen sie die
Hinde auflegen, gesund werden* (Mk 16,18). So bezeugt es denn auch
die Apostelgeschichte: Hananias legt in Damaskus dem erblindeten Saul
die Hinde auf (Apg 9,17; vgl. V. 12); Paulus wird nach dem Schiffbruch
auf Malta zum erkrankten Vater des Gastgebers Publius gerufen, der
»gerade mit Fieber und Ruhr im Bett lag. Paulus ging zu ihm hinein und
betete; dann legte er ihm die Hinde auf und heilte ihn“ (Apg 28,8).

Die Praxis Jesu — und in seinem Auftrag die seiner Jinger —, Kranken
die Hinde aufzulegen und iiber sie zu beten, und die Anweisung der Kir-
che in der geltenden Ordnung, zur Krankensalbung den Kranken die
Hinde aufzulegen, lassen sich durch nichts besser miteinander verkniip-
fen, als durch das Theologumenon, das wir dem Lehrer der Kirche, dem
Bischof von Rom, Leo d. Gr. (440—461) verdanken: ,Was an unserem
Erloser sichtbar war, ist iibergegangen in die Sakramente der Kirche®
(Sermo 74,2: PL 54,398).%' In der Handauflegung zur Krankensalbung
erfahren die gliubigen Patienten leibhaft die Nihe des Herrn, des Heilan-
des Jesus Christus.

3.2 Nicht erst unsere Zeit sieht diese Zusammenhinge wieder klar.
Jahrhunderte hindurch war die Handauflegung eng mit der Krankensal-
bung verbunden gewesen. Die Arbeiten von A. M. Triacca haben
gezeigt, daf seit der Spitantike in der mailindisch-ambrosianischen
Liturgie das Sakrament fiir die Kranken nicht nach der Salbung, sondern
nach der Handauflegung benannt war: Impositio manuum super infir-
mum.? Nach den wichtigsten Zeugen aus dieser Liturgiefamilie geht die
Handauflegung durch den ,sacerdos‘ der Salbung unmittelbar vorauf.”
FEin grofes Gebet begleitet — und interpretiert — diese Handauflegung.

21 Mit gutem Grund hat H. Brakmann im schon genannten Sammelband aus der Reihe
,Weizenkorn® [S 6] (s. 0. Anm. 3) in seiner Zusammenstellung ,Zur Feier® (S. 67-96) dem
Abschnitt ,Feier der Krankensalbung* dieses Theologumenon als Motto vorausgeschicke (S.
87).

2°A M. Triacca, Le rite de I’ ,impositio manuum super infirmum® dans I’ancienne liturgie
ambrosienne, in: La maladie et la mort du chrétien dans la liturgie. Conférences Saint-Serge.
XXI¢ Semaine d’études liturgiques. Paris 1°—4 juiller 1974. Roma 1975 (BEL. S 1),
339-360. V. skizziert hier die spiter erschienene, umfangreichere Studie: ,Impositio
manuum super infirmum.“ L’unzione degli ammalati nell’ antica liturgia ambrosiana (1973),
in: Eulogia. Miscellanea liturgica in onore di P. Burkhard Neunheuser OSB. Roma 1979
(StAns 68 = AnLit 1), 509-590. — Vgl. auch: E. ]. Lengeling, ,,Per istam sanctam unctio-
nem . . . adiuvet te Dominus gratia Spiritus Sancti®. Der Heilige Geist und die Krankensal-
bung, in: Lex orandi lex credendi. Miscellanea in onore di P. Cypriano Vagaggini. A cura di
G. ]. Békés e G. Farnedi. Roma 1980 (StAns 79 = Sacramentum 6), 235-294, bes. 280f.

2 N. 12. Deinde sacerdos qui prior est inter duodecim qui manus tenent super infirmum,
dicat: . . .: A. M. Triacca . . . 1979, 540.



Wenigstens dessen erste Sitze, aus denen die Bedeutung der Handaufle-

gung ersichtlich wird, miissen hier zitiert werden:
,Sanctum ac venerabile nomen gloriae tuae invoco, excelse Deus,
Pater omnipotens, qui fecisti coelum et terram, mare et omnia quae
in eis sunt. Deus Abraham, et Deus Isaac, et Deus Jacob, qui in
altis habitas, et humilia respicis, respice super impositionem
manuum nostrarum, quam facimus super hunc famulum tuum ill.;
quae manus spiritalit:er operentur super eum. Da ei, Domine, sani-
tatem corporis, integritatem mentis, longanimitatem vitae, prospe-
ritatem in valentudine [!]; et ab inquietudine inimici libera eum, qui
liberasti filios Israel de terra Aegypti . . .

Nach den wichtigsten Zeugen lateinischer, dann romischer Pontifikal-
liturgie des Frith- und Hochmittelalters ist Handauflegung zur Kranken-
salbung selbstverstindlich. Gemiff dem Mainzer rémisch-deutschen
Pontifikale?® aus der Mitte des 10. Jh. ist innerhalb einer Serie von Anti-
phonen und Orationen die Handauflegung — anscheinend durch mehrere
Priester’® — der Gestus, der der Salbung unmittelbar voraufgeht. Gegen
Schluf} dieser Mainzer ,Ordo ad unguendum infirmum® ist ein Gebet
iiberliefert, das nachdriicklich Handauflegung und Olsalbung miteinan-
der verquickt; es wird als ,absolutio® eingefiihrt, betont auch die Siinden-
vergebung als Wirkung des sakramentlichen Geschehens schon recht ein-
seitig, doch nicht so, dafl die leibhafte Wirkung ganz in den Hintergrund
trite.?’

Vom aus dem Mainzer Pontifikale entwickelten Romischen Pontifikale
des 12. Jh. gibt es zwei Rezensionen. Die altere, zu Beginn des 12. Jh.
formulierte Rezension spricht im Krankensalbungsordo zunichst nicht
von der Handauflegung?; doch kennt sie im weiteren Verlauf der Feier

* N. 13: Ebd. — Das Handauflegungsgebet endet in einem Paradigmengebet, in dem an die
Rettungstaten Gottes erinnert wird.

3 Le Pontifical romano-germanique du dixigme siecle. Ed. par C. Vogel en collaboration
avec R. Elze. 2. Vaticano 1963 (StT 227), 258-270: CXLIII. Ordo ad unguendum infir-
mum.

% N. 7: Hic imponant manus super infirmum omnes sacerdotes et ministri eorum . . . Ed.
259:

77 N. 44: Sequitur absolutio. Deus, qui peccatores et scelerum onere vulneratos sacerdotibus
tuis se ostendere 1ussmt1, Deus, qui discipulis tuis ut bene haberent manus super infirmos
ponere precepisti, qui per apostolos infirmos sacro oleounguere et pro eis orare docuisti,
Deus qul Per 1mp051t10ﬂ8m sacerdotum manus, cum Sanct] nomln]s tl.il lnvocatlone, peccata
relaxare voluisti, exaudi orationes nostras et da huic famulo tuo N. infirmitatis noxa
depresso, per hoc sacrum mysterium, quod nos indignos famulos tuos agere docuisti, remis-
sionem omnium peccatorum, quatinus per hanc sacrati olei unctionem et per manus imposi-
tlonem, cuncta facmora splrltus Saﬂctl gratla rekaxentur, Venla lmpetretur, Sarutas COI'POI'].S (=
animae restituatur . . . Ebd. 266f.

# Pontificale Romanum X1 saeculi. Ed. par M. Andrieu, Le Pontifical romain au moyen-
dge. 1. Vaticano 1938 (StT 86), 266—270: XLIX A. Incipit ordo ad unguendum infirmum.
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das aus Mailinder Tradition stammende grofie Gebet ,Sanctum ac venera-
bile nomen tuum invoco . . .”, in dem die Handauflegung nachdriicklich
thematisiert wird. Die jiingere Rezension dieses Pontificale Romanum
XII saeculi vom Ende des Jahrhunderts kennt in ithrem Krankensalbungs-
ordo®® wieder die Handauflegung und iibernimmt auch wieder das
umfangreiche Gebet des Mainzer Pontifikales, das nach Handauflegung
und Salbung in immer neuen Wendungen von diesen beiden sakramentli-
chen Handlungen spricht.*!

In den ersten Jahren des Pontifikates Innozenz’ II1. (1198—1216) ent-
steht in Rom das Pontificale Romanae Curiae, das wahrscheinlich um die
Jahrhundertmitte, unter Innozenz IV. (1243—1254) eine erweiterte Neu-
auflage erlebt. Dieses Liturgiebuch® in seinen Versionen ist gleichsam
das letzte Briickenglied zur Praxis der Krankensalbung in der Neuzeit.
Hier treffen wir erstmals auf die exorzistisch gefirbte Anrufung der HI.
Dreifaltigkeit, die im nachtridentinischen Rituale Romanum und in den
Di6zesan- bzw. Regionalritualien der Neuzeit zum unabdingbaren
Bestand gehort hat, und in der ausdriicklich auf die Handauflegung — per
impositionem manuum nostrarum — Bezug genommen wurde.” In der
ilteren Version des Kurienpontifikales ist diese Anrufung, In nomine
patris + . .. extinguatur in te omnis virtus diaboli per impositionem
manuum nostrarum . . .° die Begleitformel zur ersten Teilsalbung, zur
Salbung des Hauptes. Insofern sind hier Handauflegung und Salbung am
dichtesten miteinander verkniipft; die Handauflegung scheint wie von
der Salbung aufgesogen.?* Diese zu enge Verbindung hat man in der jiin-
geren Version wieder aufgegeben. Diese, die Rezension des kurialen Pon-
tifikale, ordnet die Handauflegung und das Exorzismusgebet zueinander
und laf8t unmittelbar anschliefend die Serie der Teilsalbungen mit der Sal-
bung der Augen beginnen.”

2 N. 24. Alia oratio: Ebd. 269.

% L. Ordo ad unguendum infirmum: Ebd. 274-277.

' N. 6: Hic imponat sacerdos manum super infirmum, dicens hanc orationem — folgt eine
Oration, eine Antiphon, drei weitere Orationen; dann (n. 11) beginnt die Salbung, an die
sich weitere Gebetstexte anschlieflen. u. a. die Oration (n. 21) Deus, qui peccatores . . . (s. 0.
Anm. 27).

#2 Pontificale Romanae Curiae. Ed. par M. Andrieu, Le Pontifical romain au moyen-age. 2.
Vaticano 1940 (StT 87), 490-492: XLIX. Ordo (compendiosus et consequens) ad unguen-
dum infirmum.

¥-8. 0. 87108,

* N. 4: Intincto namque pollice in oleo infirmorum, in egri corpore sacerdos signum crucis
facit in septem vel in aliquantis locis, dicens, ad caput: n. 5. In nomine pa+tris . . .

* N. 4: Hic imponens sacerdos manus super caput infirmi dicit: n. 5. In nomine pa+tris . . .
n. 6: Post hoc intincto pollice in oleo infirmorum, faciat de ipso in egri corpore signum
crucis in septem vel aliquantis locis, dicens: n. 7: Ad oculos: Per istam sanctam unctio-
nem . . . (Die Salbung des Hauptes ist hier entfallen).



Auf dem weiteren Weg des Krankensalbungsordo®, jetzt im Bereich
der Ritualien, geht — wann genau? — die ausdriickliche Anweisung zur
Handauflegung verloren. Nur noch die Erwihnung der Handauflegung
im Exorzismusgebet erinnert an die mittelalterliche Praxis. Das ist der
Befund schon in den italienisch/rémischen Ritualien, die mittelbar’” oder
unmittelbar’® der Erstausgabe des Rituale Romanum®® voraufgehen. Die
Wiederaufnahme des Gestus, 1925 zunichst nur als Handausstreckung
iiber dem Haupt des Empfingers, seit 1972 wieder als regelrechte Hand-
auflegung unmittelbar vor der Salbung, ist also im Bereich der Kranken-
salbung ein wichtiger Beitrag zur Erfillung des Auftrags, den das Vati-
canum 11. hinsichtlich der Mefireform in SC 50 so formuliert hat: ,,Eini-
ges dagegen, was durch die Ungunst der Zeit verlorengegangen ist, soll,
soweit es angebracht oder nétig erscheint, nach der altehrwiirdigen Norm
der Viter wiederhergestellt werden.“ Die Mdglichkeit, durch die Wieder-
belebung der Handauflegung wieder ins Zeichen zu bringen, daf} der hei-
lende, heilspendende Herr Jesus Christus dem Kranken im Sakrament
begegnet, ist fraglos Grund genug, so die Krankensalbung ,nach der alt-
ehrwiirdigen Norm der Viter® zu erneuern.

4. Wie liefe sich — was an sich klar ist und in der Pastoralen Einfithrung
deutlich genug gesagt ist, dafl nimlich ,die Priester der Kirche den Kran-
ken die Hinde auflegen und dann das Gebet des Glaubens gesprochen
wird und die Kranken mit Ol, auf das der Segen Gottes herabgerufen ist,
gesalbt werden® (n. 5) — fiir die Praxis so deutlich darstellen, dafl kiinftig
auch im Vollzug die Handauflegung zur vollen Geltung kommt?

4.1 Sollte man die Handauflegung noch niher an die Salbung heranriik-
ken, die nn. 74 und 75 des Ordo miteinander vertauschen? Dann wiirden
die Zwischeniiberschriften so aufeinander folgen:

— Litania / Furbitten (n. 73)

— Benedictio Olei / Weihe des Oles (jetzt n. 75)

— Impositio manuum / Handauflegung (jetzt n. 74)
— Sacra Unctio / Heilige Salbung (n. 76).

Dagegen spricht allerdings, dafl die Benedictio Olei und die Sacra Unc-
tio enger zusammengehoren als Handauflegung und Salbung. Die Bene-
dictio Olei ist — noch vor dem Deutewort zur Salbung — ,das Gebet des

% G. Durandus weist im Prolog seines Pontifikales (von 1295) die Krankensalbung als Auf-
gaba der Priester dem entsprechenden Liturgiebuch (Obsequiale, Agenda, Rituale) zu.

7 A. Castellani, Liber sacerdotalis. Venetiis 1523, f 116" (s. auch ff 118"ff.).

3 Rituale Sacramentorum Gregorii XITI. iussu editum, auctore J. A. Card. Sanctorio
[1584). Romae 1602, p. 337.

9 Rituale Romanum Pauli V. iussu editum. Romae, ex Typ. Rev. Camerae Apost. 1614, 60.
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Glaubens“*’; in Verbindung mit der Salbung stellt primar dieses Gebet
das Heilszeichen dar, das nach Jak 5,14f. den Kranken zugedacht ist:
». . . sie [die Altesten] sollen Gebete iiber ihn sprechen und ihn im
Namen des Herrn mit Ol salben. Das gliubige Gebet [§ edyn Tig
Trloteng; oratio fidei] wird den Kranken retten . . .“*! Da wire es eher
gerechtfertigt, die beiden Zwischeniiberschriften (nn. 75/76) zusammen-
zuziehen:

— Benedictio Dei super oleum* et Sacra Unctio /

Lobpreis Gottes iiber dem Ol und Heilige Salbung (nn. 75/76).

4.2 Die in franzésisch sprechenden Lindern geltende Ordnung zur
Krankensalbung® bietet fiir die Mitte der Feier, fur die ,liturgie du
sacrement’ vier verschiedene Versionen an (nn. 103-140). Dabei ist
besonders beachtet, ob und in welcher Form insbesondere der Empfinger
der Salbung, aber auch sonstige Anwesende auf die Gebete der Kirche,
also die Litanei und auf das Gebet, den Lobpreis iiber dem Ol, eingehen
konnen — und ob gegebenenfalls das Wechselgebet, die Litanei, der Sal-
bung erst folgt. Dementsprechend sind die Zwischentiberschriften vari-
iert. Immer aber ist in der Zwischentiberschrift ausdrucklich auch von der
Handauflegung die Rede. In den beiden ersten Versionen (nn. 108—114;
115-120) heifit es ,litanie et imposition des mains‘. In der dritten Ver-
sion, in der das Fiirbittgebet breiter entfaltet ist und der Salbung erst folgt
(nn. 121-125), lautet die Uberschrift naturgemif nur ,imposition des
mains‘. In der vierten Version (nn. 126—129 mit nn. 130-140) wird vor-
ausgesetzt, dafl allein der Spender der Betende ist, niemand sonst antwor-
ten kann (oder will); also lautet die Zwischentiberschrift hier ,priere et
imposition des mains‘. Jedenfalls ist es selbstverstindlich, dafl die so
bedeutsame Handauflegung auch in den Uberschriften — immer — zur

% O.UnctInf n. 5 ,Quae celebratio sacramenti in eo praesertim consistit, ut manuum impo-
sitione ab Ecclesiae presbyteris prachabita, fidei oratio proferatur et olgo, Dei benedictione
sanctificato, liniantur infirmi . . .¢ ist wohl in F.Krankensakramente noch nicht zutreffend
{ibersetzt. Das universalkirchliche Modellbuch will doch wohl sagen, daf8 die benedictio Dei
super oleum die oratio fidei ist. Es hiefle also besser: ,Die Feier des Sakraments besteht
hauptsichlich aus folgenden Elementen: Die Priester der Kirche legen zundchst [den Kran-
ken] die Hinde auf. Dann wird das Gebet des Glaubens gesprochen und mit dem O, das
durch die Preisung Gorttes geheiligt worden ist, werden die Kranken gesalbt.*

*1P. De Clerck, Theologische Leitlinien des neuen Krankenritus, in: ThG 17. 1974, 96—103
hat mit einigem Nachdruck auf die Dimension, die mit ,oratio fidei® skizziert ist, hingewie-
sen; so ergebe sich wie selbstverstindlich, dafl zur Handauflegung still gebetet werde.

# O.UnetInf n. 75 bis spricht von ,oratio(nem) gratiarum actionis super ipsum oleum®, was
in F.Krankensakramente n. 75a unzureichend wiedergegeben ist mit ,Dankgebet’.

*# Sacrements pour les malades. Pastorale et célébrations. [. . . 'adaptation pour les pays de
langue frangaise de 'Ordo Unctionis infirmorum . . . publié 2 Rome le 7 décembre 1972] . . .
approuvé par les évéques de la Commission Internationale Francophone, le 13 mars

1976 . % ~ Paris: 1977,



Geltung kommt. Umgesetzt in die lateinisch-deutsche Version lauten im
franzésischen Buch also die Zwischeniiberschriften (prinzipiell):
— Litania et impositio manuum / Fiirbitten und Handauflegung* (nn.

73/74)

— Benedictio Olei / Weihe des Oles (n. 75)
~ Sacra Unctio / Heilige Salbung (n. 76).

Anders als F. Krankensakramente, wo O.UnctInf (nur) getreulich
reproduziert wird — man hat gelegentlich von einer Studienausgabe in
definitiver Fassung gesprochen —, hat man im Bereich franzésischer Spra-
che auf die vielfiltigen Méglichkeiten in der Praxis einzugehen versucht:
ausgesprochen ein Gewinn! Doch kénnte man fragen, ob so die Ordnung
nicht moglicherweise uniibersichtlich wird.

Bemerkenswert ist jedenfalls, daf}, wo immer ein Gebet, sei es in der
gebundenen Form der litania (Fiirbitten), sei es in freier Form, der Hand-
auflegung voraufgeht, in der Zwischeniiberschrift die beiden Groflen
litanie (priére) et imposition des mains® aneinander gekoppelt werden.

Dabei wird man freilich anmerken miissen, daf} diese beiden Elemente
keineswegs enger zueinander gehéren als irgendwelche anderen Stiicke
des Ritus. Doch ist diese Kombination im franzosischen Buch keine freie
Erfindung; sie wurzelt letztlich in der Vorlage des O.UnctInf — die F.
Krankensakramente wortlich iibernimmt: Die letzte Bitte der litania, eine
Bitte fiir den Empfinger, soll auf die folgende Handauflegung aufmerk-
sam machen, soll dazu iiberleiten:

»Schenke ihm (ihr), dem (der) wir in deinem Namen die Hinde
auflegen, Leben und Heil (Ut ei, cui in tuo nomine manus imponi-
mus, vitam et salutem donare digneris).“

Ob das allerdings die Koppelung der beiden Grofien ,Litanei (Fiirbit-
ten) und Handauflegung® rechtfertigt, wird man fragen diirfen.

4.3 Eher méchte man empfehlen, auf diese Formulierung der letzten
Fiirbitte zu verzichten. Wenn schon auf die Handauflegung aufmerksam
gemacht werden soll, eignete sich dazu eher eine weitere knappe Gebets-
einladung, wie schon M. Probst vorgeschlagen hat:

»Wie Jesus oft Kranken die Hinde aufgelegt hat, so lege ich jetzt
meine Hand auf dich. Christus bewahre dich vor allem Unheil und
stirke dich in deiner Krankheit.“*

* 8o schon — also anders als in O.UnctInf/F.Krankensakramente — 1. Jorissen — H. B.
Meyer, Pastorale Hilfen in Krankheit und Alter. Uber Krankheit, Alter und das Sakrament
der Krankensalbung. Innsbruck 1974, 71.

# M. Probst, Die Elemente und Zeichen in der Feier der Krankensalbung, in: Heilssorge
fiir die Kranken und Hilfen zur Erneuerung eines mifiverstandenen Sakraments. Hg. von
M. Probst u. K. Richter. Freiburg/Br. — Einsiedeln 1975 (PLR-Gd), 93102, hier 96.
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Die Finladung kénnte sich auch an die Mitfeiernden richten:

_In Stille beten wir fiir unseren Kranken. Jesus Christus hat den
Kranken die Hinde aufgelegt und iiber sie gebetet. Der Heiland ist
N. im Zeichen der Handauflegung und der Heiligen Salbung jetzt
ganz nahe.”

So wiirde vermieden, daf die Fiirbitten katechetisch verfremdet wer-
den — principiis obsta! —; die Handauflegung kime deutlicher als eigen-
stindige Grofe zur Geltung. Das wiirde bedeuten — um es in nun schon
gewohnter Form darzustellen —, daf§ die Zwischeniiberschriften lauten
sollten:

— Litania / Furbitten (n. 73)
— Impositio manuum / Handauflegung (n. 74)
— Benedictio Dei super oleum et Sacra Unctio /

Lobpreis Gottes iiber dem Ol und Heilige Salbung (nn. 75/76).

Hier sei am Rande* auch noch zu tiberlegen gegeben, ob n. 117 des
nachkonziliaren Ordo der Weisheit letzter Schlufl ist. Es heifdt im Kapitel
iiber den Versehgang zur Spendung der Firmung:

,Die Firmung in Todesgefahr und die Krankensalbung sollen még-
lichst nicht in einem zusammenhingenden Ritus gespendet wer-
den, damit nicht die beiden Sakramente, von denen jedes eine Sal-
bung enthilt, verwechselt werden. Wenn es aber doch notwendig
ist, beide Sakramente zu spenden, soll die Firmung unmittelbar der
Weihe des Krankenols vorausgehen. In diesem Fall unterbleibt die
zum Ritus der Krankensalbung gehdrende Handautlegung.

Der Fall, daf§ die Firmung und Krankensalbung im Versehgang nach-
einander zu spenden sind, ist so selten, daff es sich nicht lohnt, die Rubrik
zu sehr zu zerpfliicken. Wohl kdnnte man bemerken: Wenn der Hand-
auflegung zur Krankensalbung eine knappe Gebetseinladung voraufgeht,
wie oben vorgeschlagen, dann ist die Handauflegung zur Krankensalbung

4% Noch mehr ,am Rande® sei angedeutet, dafl Autoren vorschlagen, Familienangehorige an
der Handauflegung zu beteiligen: so N. Sures, Die Tugend vollendet sich in der Schwach-
heit, in: [KaZ 12. 1983, 437-443, hier 440; B. Grandthyll, Homiletisches Stichwort (s.
Anm. 3), 133. — Diese Praxis bediirfte griindlicher Erérterung, die hier nicht méglich ist.
Daher sei nur bemerkt, daf solche Praxis der Ordnung der Krankensalbung nicht ent-
spricht. Man konnte fragen, ob nicht dadurch ein wichtiger Aspekt — Die Krankensalbung
setzt sakramentlich das heilende Wirken Jesu an den Kranken fort — erheblich verdunkelt
wird.

7 Wenn argumentiert wird, daf ,jedes Sakrament eine Salbung enthilt’ und deshalb die
beiden Sakramente verwechselt werden kénnten, dann miifite doch eher auf eine Salbung
verzichtet werden — was natiirlich erst recht nicht geht. Warum dann aber auf eine Handaut-
legung verzichten? — Daf} in F.Krankensakramente n. 136 die impositio manuum zur Fir-
mung wie auch sonst allenthalben in ,Die Feier der Firmung zur Ausbreitung der Hinde

verfliichtigt ist — hier ist das wahrlich unbegreiflich -, steht noch einmal auf einem anderen
Blatt.



wohl nur noch schwerlich zu verwechseln mit der Handauflegung, die
integrales Element des Firmritus ist.
Gleichzeitig mit der Erklirung zur Krankenpastoral — am 20. 11. 1978
— hat die Deutsche Bischofskonferenz eine Erklarung verétfentlicht zum
Thema: ,Menschenwiirdig sterben und christlich sterben‘. Darin sagen
die Bischofe zur Feier der Krankensalbung:
»Je deutlicher Wort, Gebirde und Zeichen bei der Spendung des
Sakraments die Situation des Kranken berticksichtigten, um so
zum Ausdruck zu bringen, daf} der Kranke ganz angenommen ist,
desto mehr verhelfen sie thm, sein Schicksal in Hoffnung und Ver-
trauen zu tragen.“*
Vorziiglich darum geht es, wenn fiir die Aufwertung der Handaufle-
gung bei der Krankensalbung pladiert wird.

* Erklirung der deutschen Bischéfe vom 20. 11. 1978. Bonn 1978 (Die deutschen Bischofe
17), hier 27.

Ist einer von euch krank?
Dann rufe er die Altesten der Gemeinde zu sich;
sie sollen Gebete Uber ihn sprechen
und ihn im Namen des Herrn mit Ol salben.
Das glaubige Gebet wird den Kranken retten,

und der Herr wird ihn aufrichten;

wenn er Stinden begangen hat,
werden sie ihm vergeben.

Jak 5, 14-15

121



122

Dein Wille geschehe wie im Himmel so auf Erden
Dr. Josef Rafael Kleiner, Miinchen

Der Deutsche Katholikentag, der vom 23. bis 27. Mai 1990 in Berlin
begangen wird, stebt unter dem Thema: ,Dein Wille geschebe wie im
Himmel so auf Erden!“ Es ist zu hoffen, dafs die Jugend stark vertreten
sein wird. Eine starke Minderbeit der Teilnehmer/innen werden wieder
nichtkatholische Christen sein. Offiziell wird es keine eucharistische Gast-
freundschaft geben. Dafiir gibt es global aktuelle und regional beifse The-
men in bedringender Fiille:

— Gott will ein gegliicktes Leben fiir alle Menschen von den Ungeborenen
iiber die Bebhinderten bis zu den Alten;
— Gott will den Frieden zwischen Vilkern, Klassen, Religionen;
— Gott will die Bewahrung seiner uns anvertrauten Schopfung;
— Gort will Gerechtigkeit in der Verteilung der irdischen Giiter, weil alle
dieselbe himmlische Berufung haben. Diskussionen und Konflikte,
Akzentsetzungen und medienwirksame Formulierungen werden einige
Sektoren unserer uniibersichtlichen Gesellschaft fiir kurze Zeit beschifti-
gen. Individual — und sozial-ethische Fragen werden konkretisieren, was
es bedeutet, Antworten und Praktiken zu suchen, in welchen wir alle vom
Willen Gottes beansprucht werden — nicht nur jene, die in Berlin dabei
sind. Denn: ,wenn wir von Gottes grofien Taten horen, zerschmilzt uns
das Herz und stockt uns der Atem: Jahwe ist Gott droben im Himmel und
hier unten auf der Erde“ (Jos 2,11). Das Ineinander von Bekenntnis und
Weisung, von liturgischer Zelebration und sozialer Innovation, von dog-
matischem Indikativ und ethischem Imperativ als Wille Gottes mit uns
und durch uns steht auf dem Priifstand.

Sollten Katholikentage nicht nur Phinomene eines KongrefStourismus
en passant bleiben, braucht es eine breite, und spirituell beseelte Partizipa-
tion in den Gemeinden. Christliche Erwachsenenbildung, Gemeindekate-
chesen, schulischer Religionsunterricht, Verbandsarbeit, Jugendpastoral,
politische Nabziele sind in diesem Vorgang einzubeziehen. Auch und
besonders Verkiindigung, Gemeindeliturgie und gottesdienstliche Feiern
im Kreis der Familie bzw. Nachbarschaft sind angefragt. Gerade dazu
sollen hier einige Anregungen geboten und Modelle vorgestellt werden fiir
Phasen der Vorbereitung, Feier und Nacharbeit.

I. VERKUNDIGUNG:
(Schlisselthema der Perikopen)

1. Wahrend der 6sterlichen Bufizeit (Fastenzeit)

1.1 Homilien bei der sonntaglichen Mefifeier:
Erster Fastensonntag (4. Mirz 1990):
1. Lesung (Gen 2,7-9; 3,1-7): Auflehnung gegen Gottes
Willen bringt Unheil.



2. Lesung (R6m 5,12-19): Jesu Gehorsam gegen Gottes
Willen leitet uns.
Evangelium (Mt 4,1-11): Entscheidung fir den Dienst
Gottes macht frei.
Zweiter Fastensonntag (11. Marz 1990):
1. Lesung (Gen 12,1-4a): Abraham geht auf Gottes Weisung

ein.

2. Lesung (2 Tim 1,8b-10): Gott gibt Kraft, seinem Ruf zu
folgen.

Evangelium (Mt 17,1-9) Gott will, daf8 wir auf seinen Sohn
horen.

Dritter Fastensonntag (18. Mirz 1990):
1. Lesung (Ex 17,3-7): Gott erfillt den Willen seines
Volkes.
2. Lesung (Rom 5,1-2.5-8): Gott bejaht uns, selbst wenn
Wwir nein sagten.
Evangelium (Joh 4,5-42): Gott will in Geist und Wahrheit
angebetet werden.
Vierter Fastensonntag (25. Marz 1990):
1. Lesung (1 Sam 16,1b.6-7.10-13b): Gott setzt seinen
Willen durch, wenn er beruft.
2. Lesung (Eph 5,8-14): Wir prifen im Licht Christi, was
Gortt gefillt.
Evangelium: (Joh 9,1-14): Gott erhort den, der seinen
Willen tut.
Funfrer Fastensonntag (1. April 1990):
1. Lesung (Ez 37,12b—14): Weil Er ausftuhrt, was Er will, er-
kennen wir den Herrn.
2. Lesung (Rom 8,8—11): Wenn wir uns vom Geist bestim-
men lassen, handeln wir recht.
Evangelium (Joh 11,1-45): Tod und Leben legt er uns vor -
wihlen wir das Leben!

1.2 Fastenpredigten bei Andachten
(mit Perikopen aus der Osternachtfeier):
1. Lesung (Gen 1,1 — 2,2): Gott will, daff wir die Schop-
fung bewahren.
2. Lesung (Gen 22,1-18): Gottes Wille — nicht Willkiir, son-
dern Ruf zur Selbstiiberbietung.
3. Lesung (Ex 14,15 — 15,1): der befreiende Gott ist starker
als der tyrannische Pharao.
4. Lesung (Jes 54,5—14): Gott will sich erbarmen, wenn wir
heimkehren wollen.
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5. Lesung (Jes 55,1-11): Gottes Wort wirkt, was Er will;
fithrt aus, wozu Er es sendet.

6. Lesung (Bar 3,9-15.32—4,4): Wer Gottes Gebot erfillt,
findet das Leben.

7. Lesung (Ez 36,26—27a.18-28) Gott gibt uns Herz/Geist
neu, darum koénnen wir wollen, was Er will.

Epistel (Rom 6,3-11): Gott will, dafl wir in Christus fiir thn
leben.

2. An den Sonntagen der Osterzeit:

Zweiter Sonntag der Osterzeit (22. April 1990):
1. Lesung (Apg 2,42—47): Gott will, dafl wir alles mitein-
ander teilen.
2. Lesung (1 Petr 1,3-9): In Taten wird sich unser Glaube
bewihren.
Evangelium (Joh 20,19-31): Gott mutet uns zu, dafl wir glau-
ben, ohne zu sehen.
Dritter Sonntag der Osterzeit (29. April 1990):
1. Lesung (Apg 2,14.22-33): Gott zeigt uns Wege des
Lebens, daf} wir sie gehen.
2. Lesung (1 Petr 1,17-21): Sich von sinnloser, ererbter
Lebensweise befreien lassen.
Evangelium (Lk 24,13-35) Der Entschlufl zu glauben 6ffnet
uns die Augen des Herzens
Vierter Sonntag der Osterzeit (6. Mai 1990):
1. Lesung (Apg 2,14a.36—41) Unser Wille zur Bekehrung
beantwortet Gottes Heilswillen.
2. Lesung (1 Petr 2,20b-25) Um Christi Willen sollen wir —
tot fiir die Siinde — gerecht werden.
Evangelium (Joh 10,1-10): Gott will, dafl wir durch Christus
zur Fille des Lebens kommen.
Flinfter Sonntag der Osterzeit (13. Mai 1990)
1. Lesung (Apg 6,1-7) Aus dem Protest der Frauen erkennen
die Apostel Gottes Willen.
2. Lesung (1 Petr 2,4-9): Unsere Berufung — Gottes grofle
Taten durch unser Tun bezeugen.
Evangelium (Joh 14,1-12): Gottes Weg zu uns — unser Weg
zu Gott — in Jesus offenbar.
Sechster Sonntag der Osterzeit (20. Mai 1990):
1. Lesung (Apg 8,5-8.14-17): Gottes Wille setzt sich durch,
wo sein Geist Freiheit stiftet.
2. Lesung (1 Petr 3,25-28): Wer Christus im Herzen heilig
hilt, hat ein gutes Gewissen.



Evangelium (Joh 14,15-21): Wer Gottes Gebote hat und hil, 125
der liebt Ihn.
Christi Himmelfahrt (24. Mai 1990):
1. Lesung (Apg 1,1-11): Jesus gebietet uns, fir unser Wir-
ken seinen Geist zu erbitten.
2. Lesung (Eph 1,17-23): Gottes Macht erweist sich an uns
durch seine wirksame Kraft.
Evangelium (Mt 28,16—20): Der Vater hat Christus alle
Macht im Himmel und auf Erden gegeben.
Siebter Sonntag der Osterzeit (27. Mai 1990):
1. Lesung (Apg 1,12-14): Jesus hat jene Zwolf erwihlt, die
er selbst wollte.
2. Lesung (1 Petr 4,13—16): Anteil am Leiden Christi neh-
men — bejahen, es bringt Segen.
Evangelium (Joh 17,1-11a): Durch Christus sind wir in Gott
und konnen sein Wort bewahren.
Pfingsten (3. Juni 1990):
(Auswertung der Ergebnisse des Katholikentages)

Am Vorabend:

1. Lesung (Gen 11,1-9): Gott will seine zerstreuten Kinder
sammeln.

2. Lesung (Ex 19,3-8a.16—20): Freie Zustimmung zum Bun-

desangebot Gottes.
. Lesung (Ez 37,1-14): Sein erweckendes Wort wirkt, was
Gott will.
. Lesung (Joél 3,1-5): Gottes Geist, ausgegossen iiber alle,
schafft Kirche.
. Lesung (Rém 8,22-27): Auf Erden geschieht Gottes Wil-
len durch den Geist.
Evangelium (Joh 7,37-39): Seit Jesus verherrlicht ist, wird
uns der Geist gegeben.
Am Tag:
1. Lesung (Apg 2,1-11): Christen bezeugen Gottes Wohl-
wollen vor allen Menschen.
2. Lesung (1 Kor 12,3b—7.12-13): Gnadengaben, Dienste,
Krifte bringen den Himmel auf die Erde.
Evangelium (Joh 20,19-23): Wohin der Geist Jesu kommt,
dort entstehen Frieden und Heil.
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I1I. GEMEINDELITURGIE
1. Feier der Gemeindemesse:

1.1 Einladung zum Schuldbekenntnis:

Wenn Gott seinen Willen durchsetzt, dann blitht die Schépfung auf. Im
Himmel und auf Erden ist sein Reich denen geschenkt, die seinen Willen
erfillen. Fragen wir uns, wann und wie haben wir uns gegen Gottes hei-
ligen Willen gestellt, und bitten wir thn um Vergebung.

oder:

Gott hat alles gut geschaffen und gesegnet. Er sagt JA zu uns Menschen
und allen Geschépfen. Priifen wir uns, ob wir Gottes Wohlwollen unser
NEIN entgegengesetzt und gestindigt haben. Erbitten wir sein Erbar-
men.

oder:

Gott will, dafl unser Leben gliickt. Er selber will sich uns mitteilen in
Jesus, dem Wort, und in der Gabe des Geistes. Besinnen wir uns und
bekennen wir, dafl wir uns auf manche Weise seiner Freigebigkeit ver-
schlossen haben und schuldig geworden sind.

1.2 Kyrie — Litanei:

Herr Jesus Christus, deine Speise war es, den Willen des Vaters zu tun
und sein Werk zu vollbringen: Herr, erbarme dich unser.

Du hast uns gelehrt, um die Fihigkeit zu bitten, dafl wir Gottes Willen
tun wollen und kénnen: Christus, erbarme dich unser.

Du schenkst uns deinen Geist, daf wir im Tun des Willens Gottes zur
Freiheit der Kinder Gottes kommen: Herr, erbarme dich unser.

oder:

Herr Jesus Christus, du hast dich gehorsam bis zum dufiersten dem Wil-
len des Vaters iiberlassen: Herr, erbarme dich unser.

Du offenbarst uns den Willen Gottes, der die Verlorenen liebt und denen
vergibt, die zu ihm heimkehren: Christus, erbarme dich unser.

Du bist unser Anwalt bei Gott, der uns in dem Maf} vergeben wird, wie
wir unsren Schuldigern verzeihen. Herr, erbarme dich unser.

1.3 Tagesgebete (von MefS-Formularen fiir Sonntage), in denen die dritte
Vaterunserbitte thematisiert ist:

Tagesgebete vom:

Erster Adventsonntag (MB II S. 1);
Zweiter Adventsonntag (MB II S. 10);



Gebet nach der 3. Lesung der Feier der Osternacht (MB I S. [88]);
Funfter Sonntag der Osterzeit (MB II S. 170);

Zweiter Sonntag im Jahreskreis (MB II S. 211; II* S. 209);

Dritter Sonntag im Jahreskreis (MB II S. 212; II* S. 210);

Sechster Sonntag im Jahreskreis (MB II S. 216; I1% S. 214);

Achter Sonntag im Jahreskreis (MB I S. 218; II? S. 216);

Zehnter Sonntag im Jahreskreis (MB II S. 220; I1?%; S. 218);

Elfter Sonntag im Jahreskreis (MB I S. 221; II* S. 219);

15. Sonntag im Jahreskreis (MB II S. 225; I S, 224);

16. Sonntag im Jahreskreis (MB II S. 226; II? S. 225);

17. Sonntag im Jahreskreis (MB II S. 227; II* S. 227);

20. Sonntag im Jahreskreis (MB II S. 231; II* S. 231);

21. Sonntag im Jahreskreis (MB II S. 232; II? S. 232);

24. Sonntag im Jahreskreis (MB II S. 236; II? S. 236);

25. Sonntag im Jahreskreis (MB II S. 237; II? S. 237);

28. Sonntag im Jahreskreis (MB II S. 241; I1? S. 241);

29. Sonntag im Jahreskreis (MB II S. 242; II* S. 242);

30. Sonntag im Jahreskreis (MB II S. 243; II? S. 243);

31. Sonntag im Jahreskreis (MB II S. 244; I1? S. 244)
32. Sonntag im Jahreskreis (MB II S. 246; I1? S. 246);
33. Sonntag im Jahreskreis (MB II S. 247; II? S. 247).

Z. B. vom dritten Sonntag im Jabreskreis:

Allmichtiger ewiger Gott,

lenke unser Tun nach deinem Willen

und gib,

dafl wir im Namen deines geliebten Sohnes
reich werden an guten Werken.

Darum bitten wir durch ihn, Jesus Christus.

Oder vom 16. Sonntag im Jabreskreis:

Herr, unser Gott, sieh gnidig auf alle,
die du in deinen Dienst gerufen hast.
Mach uns stark im Glauben,

in der Hoffnung und in der Liebe,

damit wir immer wachsam sind

und auf dem Weg deiner Gebote bleiben.
Darum bitten wir durch Jesus Christus.

Oder vom 29. Sonntag im Jabreskreis:

Allmichtiger Gott,
du bist unser Herr und Gebieter.
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Mach unseren Willen bereit,

deinen Weisungen zu folgen,

und gib uns ein Herz, das dir aufrichtig dient.
Darum bitten wir durch Jesus Christus.

1.4 Antwortpsalmen aus dem ,Gotteslob“ (GL):

Psalm 1, GL Nr. 70; Psalm 67, GL Nr. 732;
Psalm 15, GL Nr. 626,3; Psalm 77, GL Nr. 734;
Psalm 18, GL Nr. 712; Psalm 112, GL Nr. 630;
Psalm 19b, GL Nr. 714; Psalm 119a, GL Nr. 750;
Psalm 32, GL Nr. 721; Psalm 119b, GL Nr. 751;
Psalm 40, GL Nr. 725; Psalm 147, GL Nr. 760;
Psalm 51, GL Nr. 190; Psalm 19, GL Nr. 686.

1.5 Bitten und Fiirbitten:

Gott, du willst, daf8 alle Menschen Christus als ihren Retter erkennen
und zum Heil gelangen. Wir bitten dich:

— Riihre unsere Herzen an, daff wir deiner Nihe gewifl werden.

— Laf uns in Jesu Wort und Wirken dein Wohlwollen erkennen.

_ Erleuchte unser Gewissen, dafl uns dein Wille offenbar werde.

_ Bewege unseren Willen, dafl wir nach deiner Weisung handeln.

Vater, nicht unser Wille soll geschehen, sondern der deine, denn du bist
weise und getreu, gerecht und barmherzig. In deine guten Hinde geben
wir uns durch Christus, unseren Herrn.

Oder:

Den Vater des Erbarmens, den Gott allen Trostes, lafit uns anrufen fiir

die Menschheit, fiir die Christenheit in aller Welt, fir die Gemeinden der

Kirche an allen Orten:

— Fiir jene, die in Kirche und Gesellschaft Verantwortung tragen, dafl sie
die thnen Anvertrauten ermutigen.

— Fiir jene, deren Freude es ist, den Willen Gottes zu tun.

_ TFiir unsere Briider und Schwestern, die an Gott und ihren Mitmen-
schen schuldig geworden sind.

_ Fiir alle, die aus irrendem Gewissen gegen Weisungen handeln, in
denen wir Gottes Willen erkennen.

_ Fiir uns selbst, die wir seine Gebote kennen, aber oft zu schwach sind,
sie zu erfillen.

— Fiir die Gescheiterten und Straffilligen, dafl wir sie in ihrer Verloren-
heit nicht allein lassen, sondern aufnehmen.

Gott, es ist dein Wille, daf wir einer des anderen Last tragen und so das

Gesetz Christi erfiillen. Wende du dich uns zu, damit wir uns zu dir



bekehren und so im Himmel und auf Erden dein Wille geschehe in der
Nachfolge Christi, unseres Herrn.

1.6 Bezugnabhme auf das Thema ,Gottes Wille“ im Eucharistischen
Hochgebet:

Gottes Wille, sein Plan und RatschlufS mit den Menschen und der ganzen
Schopfung kommen zum Ausdruck in den Danksagungs- und Lobpreis-
motiven der Prafation. ,Im Namen des ganzen heiligen Volkes preist der
Priester den Vater und dankt ihm fiir das gesamte Werk der Erlosung . . .
oder fiir ein bestimmtes Geheimnis seines Heilswerkes“ (AEM 54). Sie
bediirfen einer mystagogisch-homiletischen ErschliefSung (vgl. Liturgie-
konstitution: ,Sacrosanctum Concilium“ Nr. 48).

— Gottes Wille kommt zum Ausdruck im ,Post-Sanctus® des Vierten
Hochgebetes:

»Wir preisen dich, heiliger Vater, denn grofl bist du, und alle deine Werke
kiinden deine Weisheit und Liebe . . . Um deinen Ratschluff zu erfiillen,
hat er sich dem Tod iberliefert, durch seine Auferstehung den Tod
bezwungen und das Leben neu geschaffen.“ (MBIS. 194; MBI S. 504)

— Worin Gottes Wille besteht, deuten Einschubtexte des ,Dritten Hochge-
betes fiir MefSfeiern mit Kindern*:

,Denn du hast uns erschaffen, damit wir fiir dich leben und fiireinander
da sind. Wir konnen miteinander sprechen, zusammen arbeiten und fei-

«

ern.

Oder:
»Denn wunderbar sind deine Werke. Die ganze Welt hast du erschaffen:
Die Sonne gibt uns Licht und Wirme . . . Wir konnen vieles erfinden,

was uns das Leben leichter macht.

Oder:

»Du willst das Leben, nicht den Tod. Du hast uns zum Leben gerufen . . .
Das gleiche hast du auch uns versprochen: Leben ohne Ende, ohne Not
und Leid.“

Oder:
»Denn du bist unser barmherziger Vater. Du meinst es gut mit uns, auch
wenn wir schuldig werden . . . und reichst uns als erster die Hand zur

Verséhnung.“ (Fiinf Hochgebete, Herder 1988, S. 42—43)
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1.7 Lobpreis des gottlichen Willens in dhnlichen Hochgebeten:

— In der Anaphora der Limaliturgie (1982):

,2Durch dein lebendiges Wort hast du alles erschaffen und fiir gut befun-
den. Du hast die Menschen nach deinem Bild geschaffen, dafl sie an dei-
nem Leben teilhaben und deine Herrlichkeit widerspiegeln. Als die Zeit
erfilllt war, gabst du uns Christus als den Weg, die Wahrheit und das
Leben.

— ,Ja, Vater, so hat es dir gefallen
Jesu Lobpreis des gottlichen Willens bei Mt 11,25-27
bzw. Lk 10,21-24:

Heiliger Vater, du Herr des Himmels und der Erde, erfiillt vom Geist
Jesu preisen wir dich. All deine grofien Taten deiner Schopfung, unserer
Rettung und der Vollendung der Welt hast du den Weisen und Klugen
verborgen, den Unmiindigen aber hast du sie geoffenbart. Ja, Vater, so
hat es dir gefallen. Alles hast du deinem Sohn anvertraut. Er weify, wer du
bist, und hat uns dich als unseren Vater geoffenbart. In thm, deinem
Ebenbild und Wort, sehen und héren wir dich, auf dafl in allem dein
Wille geschehe.

Wir danken dir, daff unsere Namen im Himmel verzeichnet sind, und
lobsingen dir als dein Volk:

— Gottes Wille mit seiner Welt verkiindet der Apostel Paulus in Lystra
(Apg 14,16f.) und in Athen (Apg 17,24-31):

Es ist wiirdig und recht, dir, allmichtiger Gott, Dank zu sagen. Du
bezeugst dich als Vater aller Menschen, weil du uns Gutes tust. Du gibst
uns vom Himmel her Regen und fruchtbare Zeiten auf Erden. Du erfiillst
unsere Herzen mit Nahrung und mit Freude. Du gibst allen Wesen
Leben und Atem. Du erschufst uns, damit wir die ganze Erde bewohnen.
Du bist uns nahe und liflt dich von uns finden. Denn in dir leben wir,
bewegen wir uns und sind wir. Wir preisen dich, weil du alles aufrichten
wirst durch deinen Messias Jesus. Darum verkiinden wir dein Lob und
singen:

— Lobpreis an Gott nach Rom 8,2-17:

Herr und Gott, wir danken dir, dafl du uns zu Menschen deines Wohlge-
fallen gemacht hast. Durch das Gesetz des Geistes und des Lebens in
Christus hast du uns frei gemacht vom Gesetz der Siinde und des Todes.
Du sandtest dein Wort in der Gestalt des Fleisches, damit unser Sinnen
und Trachten vom Geist Jesu bestimmt werde. Wir diirfen dich anrufen
als unseren Vater, weil du uns aus Sklaven der Furcht zu Kindern deiner



Liebe umgestaltet hast. Du willst, dafl dein Geist fiir uns eintritt, wenn 131
wir voll Freude singen:

2. Lieder aus dem ,Gotteslob® (GL)
zum Thema: ,Dein Wille geschebe . . .“:

GL Nr. 160: Der Sohn des Hochsten . . .

GIINT, 165: Sag Ja zu i .-

GL Nr. 170: Lehre uns deinen Willen . . .

GL Nr. 174: Jesus Christus ist der Herr . . .

GL Nr. 183: Wer leben will, wie Gott . . .

GL Nr. 227: Danket Gott, denn er ist gut . . .

GL Nr. 269: Nun saget Dank . . .

GL Nr. 273: Singet dem Herrn . . .

GL Nr. 275: Konig ist der Herr . . .

GL Nr. 289: Herr deine Giite . . .

GL Nr. 294: Was Gott tut . . .

GL Nr. 295: Wer nur den lieben Gott 1afit walten . . .
GL Nr. 296: (6) Wer nur den lieben Gott 1af}t walten . . .
GL Nr. 297: Gott liebt diese Welt . . .

GL Nr. 299: Manchmal kennen wir Gottes Willen . . .
GL Nr. 300: Solang es Menschen gibt . . .

GL Nr. 307: O ew’ger Gott. Wir bitten dich . . .

GL Nr. 308: Gott, mein Gott, warum . . .

GL Nr. 521: Herr, gib uns Mut zum Héren . . .

GL Nr. 552: Alles Leben ist dunkel . . .

GL Nr. 567: Der Herr bricht ein um Mitternacht . . .
GL Nr. 614: Wohl denen, die da wandeln . . .

GL Nr. 616: ,Mir nach®, spricht Christus . . .

GL Nr. 618: Brich dem Hungrigen dein Brot . . .

GL Nr. 619: Was ihr dem Geringsten tut . . .

GL Nr. 620: Das Weizenkorn muf} sterben . . .

GL Nr. 621: Ich steh vor dir mit leeren Hinden . . .
GL Nr. 623: Worauf sollen wir horen . . .

GL Nr. 624: Auf dein Wort, Herr, laf uns vertrauen . . .
GL Nr. 631: Die acht Seligkeiten.

GL Nr. 655: Wir sind mitten im Leben . .

GL Nr. 660: Nun ldssest du, o Herr . . .

GL Nr. 851 (Osterreich-Anhang): Herr, ich bin dein Eigentum . . .

3. Texte aus dem ,,Gotteslob*®
fiir Wortgottesdienste / Andachten / Gebet:

GL Nr. 5 (S. 26-28): Hingabe.
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GL Nr. 8(S. 34-35): Bitte und Vertrauen.
GL Nr. 9 (S. 36-37): In Not und Dunkel.
GL Nr. 10(S. 38-39): In Krankheit.

GL Nr. 11 (S. 39-41): Im Alter.

GL Nr. 12 (S. 41-42): Im Angesicht des Todes.
GL Nr. 56: BuB-Gottesdienst.

GL Nr. 57: Bu8-Gottesdienst.

GL Nr. 763: Namen-Gottes-Litanei.

GL Nr. 774: Andacht fiir die Fastenzeit.

GL Nr. 776: Die siecben Worte Jesu am Kreuz.
GL Nr. 777,5: Wandelt im neuen Leben.

GL Nr. 778,5: Der Geist der Freiheit.

GL Nr. 781,9: Nachfolge Christi.

GL Nr. 782,3: Dritte Vaterunserbitte.

GL Nr. 783,3: Maria — Jungfrau.

GL Nr. 785,7: Heilige des Alltags.

GL Nr. 789: Bittandacht.

GL Nr. 791: Andacht zum Totengedenken.

III. FEIERN IM KREIS DER FAMILIE bzw. NACHBARSCHAFT:

1. Méogliche Formen dieser Feiern sind das gemeinsame Beten der Familie
am Samstagabend oder am Sonntagmorgen; der Besuch von (bei) Ver-
wandten; Feiern am Namens-, Geburts- und Hochzeitstag; Bibelrunde
oder Glaunbensgesprich einer Familien-(Ebepaar-)Gruppe in den Hiu-
sern; Wallfabrten; Einkebrtag / Riistzeit zum Wochenende.

Als Struktur empfieblt sich folgende Abfolge:
Sammlung / Stille — Bibeltext — Besinnung — Lied / Psalm — Schweigen —
Rundgesprich — gemeinsames Beten — Lied — Agape.

2. Elemente fiir die Feier entnehme man den bisher genannten biblischen
und liturgischen Texten, Psalmen, Liedern, Gebeten / Andachten des
,Gotteslob .

3. Gesellschaftliche Beziige zum Thema finden sich in den vom Sekreta-
riat der Deutschen Bischofskonferenz hrsg. Druckschriften (Hirtenschrei-
ben, romische Verlantbarungen, Weltkirche, Arbeitshilfen) bzw. den
Presseorganen der Katholischen Verbinde und des Vorbereitungskomitees
des Katholikentages Berlin.



Hauskirchen und Wegkapellen
Prof. Dr. Dr. Ekkart Sauser

Hauskirchen und Wegkapellen sind im Eigentlichen Orte des Gebetes,
die in einer ganz besonderen Weise aus dem Glauben von Laien entstan-
den sind und von diesem Glauben auch heute leben, leben sollten. In die-
sen Kirchen und Kapellen verwirklicht sich das, was in der Heiligen
Schrift vielfach als die ,Hauskirche® beschrieben wird, also Kirche in
ihrer Urform, in ihrer kleinsten und doch zugleich so wichtigen Aus-
drucksart. — In diesen Hauskirchen und Wegkapellen vermag sich das
Leben des Glaubens in Gebet und Eucharistie immer wieder zu erneuern,
um von da dann ins Alltagsleben auszustrahlen.

Soweit die kurze ,Wesensumschreibung® dieser heiligen Stitten. Es
stellt sich nun die Frage, inwieweit diese Sicht, Wertung, Ubung bei Seel-
sorgern und Laien heute allgemein verbreitet ist, um darauf wirkliches
liturgisches Leben wachsen und sich entfalten zu lassen.

Zunichst erscheint hier folgende Beobachtung von Bedeutung zu sein:
Im Zuge einer allgemein steigenden Wertschitzung alter Bauten mit
Geschichte und Kultur, sicher bewufit geférdert von den zustindigen
Denkmaldmtern, stellte sich auch die Aufmerksamkeit fiir Hauskapellen
und kleine Andachtsstitten ,am Wege“ weithin ein. — Es ist nur die
Frage, ob diese Weckung von Aufmerksamkeit aus der , kunstgeschichtli-
chen Ecke“ vorab kommt, oder ob Glauben, Glaubenskultur von seiten
der Laien und der zustindigen Priester hier an erster Stelle ,,Pate® gestan-
den haben. — Ohne jetzt unbedingt schwarzweifimalen zu wollen,
mochte ich doch meinen, dafl in vielen Beispielen das Denkmalamt es
war, das hier so oder so ,eingegriffen hat, die Besitzer solcher Heiligtii-
mer darauf aufmerksam machte, daf es hier ,,etwas® zu beachten und zu
erhalten gibe. — Wenn also hier nun ,der Kunsthistoriker gleichsam den
»Vorreiter macht und Priester und Laien sich dadurch ,wachmachen®
lassen und dann sehr bewufit aus dem Glauben und dem Kirchenjahr her-
aus ,aufbauen“ und lebendig-interessiert ,weitermachen, dann kann
man dariiber durchaus froh sein, dann ist dagegen bei Gott nichts einzu-
wenden.

Wenn es aber so ist, daf es beim ,Kunsthistoriker* ,bleibt* und die
Laien und Priester sich darauf folgenden ,Reim® machen: ,,Da handelt es
sich um etwas Kostbares. Vorsicht, daf} ja kein Dieb drankommt. Am
besten alles abschlieffen®, dann hat wieder einmal jener nur scheinbar
kulturell-religiose Geist ,gesiegt®, der alles ,sichert* und den man am
besten als den Geist der ,Konservierung® bezeichnen kénnte. — Ein sol-
cher Geist der Konservierung und ,bloflen Erhaltung fiir kommende
Generationen® meint zwar auf seine Art und Weise das Beste, hat aber im
Hinblick auf Hauskirchen und Wegkapellen als Stitten des Gebetes nicht
die Antenne, die hier zu wiinschen wire, wenngleich es auch da Ausnah-
men geben soll.

Angesichts dieser Situationsbeschreibung ist der zustindige Ortspfar-
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rer oder Seelsorger in einer besonderen Weise gerufen, diese Orte, bei
aller Bedeutung fiir Geschichte und Kunst, nicht einfach diesen ,Berei-
chen® zu tiberlassen — geschweige denn die Einstellung, die besagt: ,Gott
sel Dank kitmmern sich andere darum - ich habe sowieso schon genug
diesbeziiglich am Hals“, ,,zu heben und zu pflegen®. Der Priester ist hier
zuallererst um sein echt religioses Interesse an solchen Statten gefragt. — Er
mufl sich ,hiten“ vor dem ,Pfarrkirchenegoismus®, der immer wieder
sunter der Decke® oder ,offen® zu erkennen gibt: Die Kirche am Ort ist
die Pfarrkirche — und alles andere an Hauskirchen oder Wegkapellen ist
mehr oder weniger ,Privatsache“. — Naturlich ist die Pfarrkirche bzw.
die eigentliche Seelsorgskirche der Ort der Versammlung der Gemeinde
zu Eucharistie und Gebet schlechthin und ist von daher selbstverstind-
lich zuerst einmal ,interessant“. Aber es gilt andererseits auch: Die
gleichsam ,,rund um die Mittelpunktskirche® liegenden anderen Kirchen
und Kapellen nehmen auch teil an Gebet und Eucharistie der Gliubigen
des betreffenden Ortes. Wie dies nun geschehen soll, ist eine zweite
Frage. — Die erste Frage ist die des grundsatzlichen Interesses des Priesters,
der grundsdtzlichen ,Annabme*, , Mithereinnabme* solcher Orte in das
Gebetsleben. Alles diesbeziigliche ,,Konkurrenzdenken® ist der lebendi-
gen Existenz solcher Orte als Gebetsstitten ausgesprochen abtriglich. —
Freude und Dankbarkeit iiber das Vorbandensein solcher kleiner Gottes-
hiuser miifiten die Einstellung immer mehr und selbstverstindlich prd-
gen.

Ist diese Grundeinstellung einmal gelegt und lebendig gefestigt bzw.
am Wachsen, dann wird der Seelsorger dann und wann den Weg in solche
Kirchen und Kapellen zu privatem und liturgischem Gebet finden. Es
wird sich im Laufe der Zeit eine gewisse Vertrautheit ergeben —und diese
wiederum ist die natiirliche Voraussetzung dafiir, dafl an bestimmten
Tagen hier Gottesdienst gefeiert wird bzw. die Gliubigen unter Leitung
ithres Priesters beten. — Den Priester, der solche Stitten aus einem ganz
personlichen ,,Glaubensumgang® lieb gewonnen hat, der sie in Wahrheit
schitzt, wird es immer wieder auf den Gedanken bringen, hier Euchari-
stie zu feiern, kontinuierlich an ganz bestimmten Tagen des Jahres und
dartiber hinaus auch ,ad hoc®, wenn sich besondere Anlisse einstellen. —
Ein solcher Seelsorger wird sich nicht jede Messe hier ,,abbetteln® lassen,
er wird im Gegenteil immer auch selbst zum Anreger werden, hier das
heilige Opfer mit glaubenden Menschen darzubringen. — Eine solche Hal-
tung ist der beste Ansporn fiir die Laien, vor allem fiir die Besitzer oder
Pfleger solcher Stitten, ibr Herz mit diesen Orten zu verbinden und nun
ihrerseits alles zu tun, was der lebendigen Erbaltung ans dem Glauben
dienlich erscheint. — Es wird dann auch so kommen, dafl Laien, ohne
direkten ,Anstof“ durch den Seelsorger — der indirekte ist ja stindig da
durch das vorhin beschriebene Interesse — hier sich zusammenfinden, um



zu beten, ganz personlich, oder in Gemeinschaft — etwa in der Form des
Stundengebetes oder des Rosenkranzes. — Wenn dies geschieht, dann ver-
wirklicht sich ,Hauskirche® in einer ganz besonderen Art und Weise. —
Das Intime, Herzliche, Personliche, das solchen Hauskirchen oft anhaf-
tet, wird eine solche Verwirklichung nur férdern, erleichtern, ja geradezu
herbeisehnen lassen.

Zum Schluf sei noch im Hinblick auf solche Anregungen auf einen
méglichen Vorwurf eingegangen, der sich angesichts der Forderung eines
solchen Gebetslebens ,etwas abseits®, etwas privat“, ,etwas isoliert®
erheben kénnte. Es ist dies der Vorwurf des religidsen Privatisierens,
eines Ubertriebenen Individualismus, ja vielleicht sogar eines Gruppen-
oder Personen- bzw. Standesegoismus.

Es sei gleich zugestanden, daf§ es zu solchen Entgleisungen an solchen
Orten kommen kann. — Es sei auch hinzugefiigt, dal Hauskapellen gera-
dezu zum Anlafl werden kénnen einer ,Abspaltung® von der Ortsge-
meinde in Gebet und heiliger Messe.

Aber es gilt auf solche Befiirchtungen Folgendes zu bedenken: An
erster Stelle hingt es am betreffenden Seelsorger, ob Hauskapellen zu
»Brutstitten® von Egoismus dieser oder jener Art werden. — Das heifdt:
Wo der Priester in einem guten, persénlichen Kontakt zu solchen Orten
steht, wo er sich selbst immer wieder einfindet — oder zumindest in
Gedanken und Wiinschen dort weilt, da kann sich eine solche Negativ-
form von Glauben schon gar nicht ,einnisten und , breitmachen®. — Der
Priester, der die Hauskapellen und andere Orte des Gebetes in seinem
Pfarrbezirk liebt, der bewahrt diese davor, zu kleinen, komischen Kon-
kurrenten des kirchlichen Mittelpunktes am Ort zu werden. Seine Liebe
und Sympathie, sein Verstindnis und seine Aufgeschlossenheit werden
vielmehr dazu fithren, daf Menschen in wahrer Dankbarkeit fiir die
Wertschitzung durch die Priester nun ihrerseits in ihrem Denken, Tun
und Beten eine Verbindung herstellen werden unter diesen vielfiltigen
Orten des Gebetes, sodaf}, im Bilde gesprochen, so etwas wie ein ganz
feines, friedliches ,Netz“ von Gebetsstitten in einem Dorf oder in einer
Stadt zu entstehen vermag. — Die Vielheit wird hier zu einem Reichtum,
zu einer Abwechslung, zu einer Vielfarbigkeit, die Menschen begeistern
kann, die nur irgend ein Sensorium dafiir haben. — Natiirlich: Priester,
die von ihrer Natur her schon ein schénes Gespiir besitzen fiir Vielfalt
und Abwechslung im kirchlichen Leben, in den Glaubensauflerungen
tiberhaupt, die werden sich, zur »Erleichterung® aller, besonders ,leicht®
damit tun, zusammen mit der Pfarrkirche noch manche andere Kirchen
und Kapellen am Glaubensleben der Gemeinde teilnehmen zu lassen und
die ,Buntheit“, die sich auf dem Boden solcher Veranlagungen erhalten
und entfalten kann, wird immer wieder Freude bringen, die das Ode auch
des ,kirchlichen Alltags“ zu iiberwinden imstande ist. — Priester, die
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Hauskirchen und Wegkapellen nicht ,links liegen lassen®, sondern beach-
ten und lieben, sie tun der religiosen Volksseele besonders viel Gutes, jener
Volksseele, die ja an sich von der Vielfalt und der Buntheit der Glaubens-
form lebt — und eigentlich nur davon lebt, zu allen Zeiten. — In unseren
Hauskirchen und Wegkapellen lebt viel Volksfrommigkeit — und wenn
manche dieser Kirchen und Kapellen in Schléssern stehen und dann und
wann zu Gebet und Messe ihre Pforte 6ffnen, dann sind es nicht selten
gerade auch die ,einfachen Leute®, die herbeieilen und eintreten wollen,
weil sie sich so geborgen und ,verstanden® fithlen von diesen kleinen,
intimen Riumen des Gebetes und der Gottesverehrung. — Und schlief3-
lich: Priester, die Hauskirchen und Wegkapellen so oder so offenhalten
und hegen und pflegen, erbalten Stitten lebendig, die nicht selten zu
Gebetsstitten gerade der Armen, Notleidenden, Miffverstandenen,
irgendwie ,Gestrandeten®, heimlich Ringenden oder gar Verzweifelnden
werden. Priester, die solche Stitten ,hochhalten®, erweisen Menschen, die
vom Leben arg ,in die Zange genommen werden®, einen unschitzbaren
Dienst, sie erdffnen ibnen ein winziges, aber gerade deshalb umso kost-
bareres Stiickchen Zufluchtsort, ja vielleicht sogar Heimat, wenn auch nur
fiir eine ganz kurze Zeit, fiir wenige Minuten unter Umstinden. Solche
Hauskirchen und Wegkapellen sind daher im Grunde keine ,Leckerbis-
sen“ von Kunst und Heimatpflege, so schon und lieblich sie auch sein
mogen. — Sie sind Orte des Glaubenslebens, fiir hoch und niedrig, fiir
reich und arm — oft fiir die Armsten, die die Lieblinge Jesu Christi und
seiner gebenedeiten Mutter Maria sind.

Allméachtiger Gott,

durch deinen Sohn rufst du die Menschen in die Gemeinschaft deiner
Kirche. In ihr schenkst du innen neues Leben, nahrst sie durch dein Wort
und die Sakramente und flhrst sie auf dem Weg zum himmlischen
Jerusalem.

Hore auf die Bitten deiner Gemeinde, die sich hier versammelt hat, und
segne diese Kapelle. LaB die Glaubigen hier deine Nahe spiren und
seine Liebe erfahren. Mach sie eines Herzens und hilf innen, hier an die-
sem Ort dich dankbar zu preisen und sich voll Vertrauen an dich zu wen-
den. Steh ihnen bei in jeder Not und |aB sie sicher ans Ziel ihres Lebens
gelangen. Darum bitten wir durch Christus, unseren Herrn.

Aus dem Benediktionale 1978, Weihe einer Kapelle




Die Liturgiereform in Polen im Zeitabschnitt 1963—1975
Dr. Helmut Sobeczko, Oppeln

Die vom Vaticanum II angestrebte Liturgiereform mufite den Landes-
bediirfnissen entsprechend durch die Bischofskonferenz durchgefiihrt
werden. Nach einer Periode von iiber 20 Jahren ist man berechtigt zu fra-
gen, wieweit die Polnische Bischofskonferenz und deren Organ, die
Liturgiekommission, die Reform verwirklicht haben. Vorweg sollte ver-
merkt werden, daf} eine klare, eindeutige Antwort nicht zu erwarten ist,
da die Liturgieerneuerung in Polen andauert. Dazu kommt die Tatsache,
dal bisher eine systematische Abhandlung iiber die durchgefiihrte
Reform noch aussteht. Dieser Beitrag will deshalb nur fragmentarisch
tiber die Ergebnisse der Reform informieren und die schwierigste Zeit
schildern, die Bischof Franciszek Jop, Oppeln, der Vorsitzende der
Liturgiekommission, wihrend seiner Amtszeit zu bewiltigen hatte. !

Um ein objektives Bild zu erstellen ist es notwendig, sowohl den Per-
sonenkreis der Reformgestalter, deren Abhingigkeit von der Bischofs-
konferenz, wie auch die Aktivitit der Liturgickommission darzustellen.

I. Die Personalstruktur der Liturgischen Kommission

Infolge der Wiedervereinigung Polens nach dem Ersten Weltkrieg,
erschien es unerlafilich eine Liturgieckommission mit der besonderen Auf-
gabe der Unifizierung der liturgischen Riten im neuen Polen zu konstitu-
ieren. Eine dhnliche Situation ergab sich nach dem Zweiten Weltkrieg
und erforderte die Einberufung einer Liturgiekommission schon im Jahre
1945. Das wichtigste Ergebnis ihrer Arbeit war ein neues Rituale, sowie
ein Proprium Sanctorum fiir das Missale und das Stundengebet.

Die Liturgiekonstitution hat den Landesliturgickommissionen eine
sehr wichtige Bedeutung beigemessen (SC 22). Thre Aufgaben umreifit
die Instruktion ,Inter oecumenici® (Nr. 4). Durch die Bestimmungen der
Polnischen Bischofskonferenz wurde die Amtszeit der Mitglieder der
Liturgickommission auf finf Jahre festgelegt. Sie zdhlte anfangs sechs
Mitglieder (zwei Bischéfe, zwei Welt- und zwei Ordenspriester), im
Jahre 1975 waren es zwolf, gegenwirtig sind es sechzehn Mitglieder.
Angesichts der enormen Aufgaben beantragte Bischof Jop die Erweite-
rung der Liturgiekommission nach der Anweisung des rémischen ,,Consi-
lium ad exequendam Constitutionem de s. Liturgia“. Die Ubersetzungen
der liturgischen Texte sollten in fiinf Universititszentren durchgefiihrt
werden; den grofiten Beitrag erwartete man vom Pastoralen Institut der
Katholischen Universitit Lublin.?

! Vgl. H. H. Sobeczko, il processo d’ introductione della riforma liturgica in Polonia nei
primi anni dopo il Concilio Ecumenico Vaticano II con paticolare riferimento all attivita
liturgica del vescovo Francesco Jop (1897-1976), Roma 1980.

? Schreiben vom 4. 7. 1974 und vom 22. 11. 1972: Archiv der Liturgickommission Bd. VIIL.
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Da die Titigkeit der Liturgieckommission durch die Personlichkeit

ihrer Mitglieder mitbestimmt war, sollten sie kurz vorgestellt werden:
a) Der Vorsitzende der Liturgickommission Bischof Franciszek Jop,

Oppeln (1897-1975).

Wihrend der Studienzeit an der Gregoriana nahm er 1920/21 an einem

Liturgischen Kurs teil. Im Bischéflichen Priesterseminar Sandomierz

hatte er 1922-1925 den Lehrstuhl fiir Liturgiewissenschaft inne. Ab

1951 fungierte er als Mitglied der Liturgickommission und war ab

1962 ihr Vorsitzender. Zu den Aufgaben des Vorsitzenden gehoren:

— Mitgliedschaft des Romischen Consilium ad exequendam Consti-
tutionem de s. Liturgia

— Sprecher der Polnischen Bischofskonferenz im Rémischen Consi-
lium

~ Stindige Information der Polnischen Bischofskonferenz tuber die
Entwicklung der liturgischen Erneuerung in Polen

— Vorbereitung der liturgischen Dokumente

— Vorsitz in den Kommissionen und Koordination der Gremien

— Einberufung der Arbeitsgruppen zu ihren Sitzungen zweimal im

Jahr.

b) Der Sekretir der Liturgickommission

P. Franciszek Malaczynski OSB bekleidete dieses Amt seit Bestehen
der Liturgieckommission. 1962 iibergab der Vorsitzende Bischof Jop
den Grofiteil seiner Kompetenzen an den Sekretir, insbesondere fiir
die Ubersetzungen liturgischer Texte.?

Die Mitglieder der Liturgiekommission

Als Mitglieder wurden Professoren der Liturgiewissenschaft aus den
Priesterseminaren berufen.

1. Bischof Andzej Wronka (1897-1974)

2. Bischof Juliusz Bienniek (1895-1978)

3. Bischof Stanislaw Jakiel (1910-1983)

4. Prof. Jan Adamski (1895-1972)

5. Prof. Waclaw Schenk (1913-1982)

Weitere Mitglieder: Bischof T. Szwagrzyk, Prof. B. Kosecki, Prof. E.
Szymanek, Bischof P. Golebiowski, Abt. P. Galinski OSB, Prof. ].
Zalewski, Prof. L. Balter.

Bedingt durch die sehr bescheidenen Méglichkeiten und Mittel gingen

die Arbeiten der polnischen Liturgiekommission leider sehr zodgernd
voran. Finanzielle Schwierigkeiten wirkten sich hemmend aus. Die Litur-
giekommission besafl keinen Fond. Es gab keine Mittel zur Einrichtung

* Schreiben vom 2. 12. 1974 und 28. 1. 1975: Archiv der Liturgickommission Bd. VIa.



eines Sekretariats. Die Kosten der Ubersetzungen und der Vervielfilti-
gung bestritt das Ordinariat Oppeln. Selbst der Sekretir der Liturgie-
kommission wurde durch das Ordinariat Oppeln besoldet. Drei im Ordi-
nariat angestellte Klosterschwestern waren stindig als Typistinnen fiir die
Belange der Liturgiekommission titig.* Thr Vorsitzender schrieb damals
an Primas Wyszynski: ,,Ich meine, daf} die Ubersetzung des Stundenge-
betes eine sehr schwierige Angelegenheit ist, die sich zwangsliufig in die
Linge zichen wird. Es wiren mehrere Mitarbeiter erforderlich, andern-
falls bleibt die Ubersetzung eine Aufgabe fiir Jahrzehnte.“ Gleichzeitig
bat er, die Katholische Universitit Lublin und das Liturgische Institut
Krakau zur Mitarbeit heranzuziehen.’

Die fiir alle Mitglieder obligatorischen, ganztigigen Sitzungen fanden
zweimal im Jahr statt. Alle Entscheidungen, besonders in strittigen Fra-
gen der liturgischen Texte, traf man durch Stimmenmehrheit. In dringen-
den Fillen wurde in auflerordentlichen Sitzungen beraten und den {ibri-
gen Mitgliedern schriftlich Nachricht gegeben.

II. Die Position der Polnischen Bischofskonferenz zur liturgischen
Erneuerung

Die Aktivitdt der Liturgischen Kommission, als Organ der Bischofs-
konferenz, war bestimmt durch die Einstellung der Bischofe zur Litur-
giereform. Die Position der Bischofskonferenz spiegelt sich wider in
ihren Enuntiationen und Dokumenten. Grundsitzlich begegnen wir kei-
nem Widerspruch zur Liturgiereform. In Frage gestellt wurde lediglich
der Modus der Durchfilhrung. So schrieb Primas Wyszynski an die
Ritenkongregation: ,Ich méchte ganz offen die Bedenken einiger polni-
scher Bischofe um die weitere gesunde Reform der Liturgie zum Aus-
druck bringen. Die Liturgie ist das heilige Erbe der gesamten Kirche, zu
der auch wir gehéren, deshalb teilen wir auch die Sorge um dieses heilige
Erbe.® In demselben Schreiben bringt der polnische Primas das Unbeha-
gen zum Ausdruck, dafl man mancherorts bei den Neueinfiihrungen den
sozialen, psychologischen, didaktischen und pastoralen Bezug zu den
liturgischen Rechtsnormen miflachtete. Diese Fehlhaltung fithrte in der
Konsequenz zu einem Relativismus und zur Geringschitzung der liturgi-
schen Vorschriften tiberhaupt. Eine willkiirliche Handhabung der liturgi-
schen Normen ist gegen den Geist der Liturgie gerichtet. Weiter bekun-
det Primas Wyszynski, dafl die polnischen Bischéfe ihre Gliubigen vor

* Brief an Bischof P. Bednarczyk vom 2. 2. 1973: Archiv Bd. Vla.

> Protokoll vom 6. 9. 1972: Archiv Bd. VIIa.

® Schreiben vom 29. 11. 1968: Responsum ad adnexium litteris die 15. 6. 1967 scriptis addi-
tum, continens summarium declarationum Conf. Episc. Poloniae, N. 3424/68/P. n. 7,:
Archiv Bd. IVa.
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einer Verwirrung, wie sie sich leider derzeit in manchen Lindern feststel-

len lifit, bewahren méchten. Deshalb ,haben wir uns entschieden,

besonnen zu handeln und unseren Plan der Liturgiereform ohne jegliche

Hektik folgendermafien durchzufiihren:

1. Die Gldubigen sollten durch eine vertiefte Einfithrung in die dogmati-
sche Kirchenkonstitution auf die liturgische Erneuerung vorbereitet
werden. Wir sind {iberzeugt, dafl ohne Kenntnis der Grundidee dieses
Dokumentes die Reform nur duflerliche Verinderungen erreichen
kann und nicht sinnvoll verstanden werden kann.

2. Angesichts der Ubersetzungs- und Druckschwierigkeiten kann die
Reform nur ganz langsam voranschreiten.

3. Eine Verzogerung der Einfithrung der liturgischen Neuerungen ist
durch die Notwendigkeit der Fortbildung der Priester verursacht. Die
Liturgen kdnnen erst dann dem christlichen Volk die erneuerte Litur-
gie fruchtbar vermitteln, wenn sie selbst die angestrebte Reform mit
vollem Verstindnis angenommen haben.

4. Wir haben auch deshalb den langsameren Weg gewihlt, um unsere
Glaubigen zur bewufiten Annahme der Reform zu erziehen.’

Die Erklirung der Polnischen Bischofskonferenz wurde 4 Jahre nach
der Veroffentlichung der Liturgiekonstitution als Antwort auf eine
Umfrage der Ritenkongregation iiber die Durchfiihrung der Liturgiere-
form verfafit. Sie entstand in der Zeit einer heftigen Kritik in der westli-
chen Welt, die man am ,rigorosen Konservatismus® in Polen iibte. Nach
20 Jahren darf man wohl mit Genugtuung feststellen, daf} dieses Vorge-
hen klug war. Durch das Verbot jeglicher Experimente bei der Durchfiih-
rung der Liturgiereform, konnte man tatsichlich die Gliubigen in Polen
vor Fehlentwicklungen und Verwirrung bewahren, vor Fehlschritten, die
in vielen Lindern beachtlichen seelsorglichen Schaden anrichteten. Der
polnische Klerus war diszipliniert. Grundsitzlich gab es kein Handeln
gegen die Bestimmungen der Bischofe.

Die Polnische Bischofskonferenz i{ibernahm die Kontrolle iiber die
Durchfithrung der Liturgiereform und bestimmte auch im einzelnen die
Tatigkeit der Liturgiekommission. Die Kommission war sich ihrer
beschrinkten Kompetenzen bewufit und versuchte nicht im geringsten
gegen die Besummungen der Bischofskonferenz zu handeln. Thr Vorsit-
zender schrieb damals: ,Ich selber trage den Bischofen alle Vorschlige
auf der Plenarkonferenz vor, eigenstindig bestimmte ich gar nichts, ich
tue nur, was die Bischofskonferenz anordnet und bestimmt.®

Sogar die Frist der Einfihrung der liturgischen Dokumente und

” Archiv der Liturgickommission Bd. IVa 3,2 u. 4.

8 Archiv der Liturgiekommission Bd. Vb: Brief vom 1. 11. 1973 und die Antwort an Prof.
W. Schenk vom 5. 5. 1965.



Biicher, die sogenannte ,,vacatio legis“, wurde von der Bischofskonferenz
festgelegt. So hat z. B. die Bischofskonferenz ein rémisches Dokument
iiber die Erneuerung des Stundengebets in Polen drei Jahre aufgeschoben.
Zwar hatte Bischof Jop dieses Dokument unverziiglich nach dem
Erscheinen tibersetzt, vervielfiltigt und den polnischen Bischéfen ausge-
hindigt. Da die Bischofskonferenz aber anders bestimmte, empfahl sie
dem Vorsitzenden die ausgehindigten Ubersetzungen wieder einzuho-
len. Primas Wyszynski benachrichtigte spiter die Romische Kurie iiber
diesen Vorgang.’

III. Schwerpunkte der Aktivitit der Liturgiekommission

Die Titigkeit der Liturgiekommission war auf drei Schwerpunkte kon-
zentriert, denen man in den Plenar- und auflerordentlichen Sitzungen
besondere Aufmerksamkeit schenkte.

a) Die Liturgiekonstitution, Instruktionen und andere Dokumente.
Als vorrangiges Anliegen erwies sich die Ubersetzung der Liturgie-
konstitution, der Instruktionen und anderer Dokumente, die man
moglichst bald den Didzesen zukommen lassen wollte.
P. Franciszek Malaczynski iibersetzte die Liturgiekonstitution ins
Polnische in zwei Monaten. Im Juni 1964 war sie druckreif. Nach der
Bestitigung durch die Polnische Bischofskonferenz konnte man am
18. 6. 1964 den Ortsbischéfen die ersten Exemplare aushindigen.
Ebenso schnell ist man mit den drei Instruktionen verfahren. Die
Instruktion ,Inter Oecumenici® ibersetzte Prof. J. Adamski aus
Wloclawek; die Instruktion ,Tres ab hinc annos® und ,Liturgicae
Restaurationis Bischof Fr. Jop. Danach tibersetzte und veréffent-
lichte die Liturgiekommission andere Dokumente insgesamt ca. 250
Seiten im DIN-A-5-Format.
In den Plenarsitzungen der Bischofskonferenz berichtete der Vorsit-
zende iiber den Inhalt, daraufhin verabschiedete man diese Doku-
mente. Nicht alle nahm man vorbehaltlos an, so z. B. ergab sich eine
heftige Diskussion gegen die rémischen Bestimmungen aufgrund der
eingebiirgerten Tradition der Aussetzung des Allerheiligsten wihrend
der hl. Messe. Es dauerte einige Monate, bis man sich auf die
Annahme der neuen Praxis einigte.'”

b) Hirtenbriefe und Erlasse der Polnischen Bischofskonferenz
Ein zweiter Schwerpunkt der Titigkeit der Liturgickommission war
die Erstellung liturgischer Erlasse der Bischofskonferenz, die

? Protokoll der Liturgiekommission Nr. 128 vom 2./3. 12. 1971.
* Erklirung der Polnischen Bischofe zur Instruktion Eucharisticum Mysterium vom 11. 9.
1967.
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gewohnlich die Konkretisierung der rémischen Bestimmungen aus-
machten.

Gewohnlich hat ein Mitglied der Liturgiekommission die Dokumente
vorbereitet. In der Vollversammlung wurden sie erértert und zur Ver-
offentlichung fertiggestellt. Besonders wichtig waren die ersten Hir-
tenbriefe (1964—1965); zwei waren an den Klerus, die weiteren an die
Glaubigen gerichtet. Im Hirtenbrief vom 27. 1. 1965 wurde sehr
nachdriicklich betont, daff die liturgische Erneuerung einer sorgfilti-
gen Vorbereitung bedarf. Sie sollte ja das christliche Leben erneuern,
Quelle und Gipfel des ganzen Handelns sein und nicht nur auf Ein-
fihrung neuer Formen zielen. Die Einfithrung der Priester in die
liturgische Erneuerung sollte an den Priestertagen und in Fortbil-
dungskursen erfolgen. Auflerdem wollte man Liturgische Institute
einrichten.

Zu den wichtigsten Hirtenbriefen zihlen folgende:

Uber die neue Buflpraxis (1966), tiber das lateinisch-polnische Mef}-
buch (1968), Uber den Kult der Heiligen im neuen Kalender (1969),
Uber die Kindertaufe (1972). An den Klerus waren folgende Schrei-
ben gerichtet: Erlduterung zur 2. Instruktion der Liturgiekonstitution
(1967), Uber die Landessprache in der Liturgie (1966), Uber die
Hochgebete (1969) und iiber die Allgemeine Einfithrung in das Romi-
sche Meflbuch (1970).

Das vordringliche Problem der Fortbildung der Priester und der
Glaubigen erforderte Handhabungen und Materialien zur Durchfith-
rung dieses Vorhabens. Das Programm der Fortbildungsarbeit wollte
Bischof Jop nicht generell fiir ganz Polen festlegen. Er fand es fiir vor-
teilhafter die Liturgiekommission auf Didzesanebene zu etablieren,
die die Methoden und das Programm der Fortbildung erschliefen
sollten. Um eine einheitliche Linie zu verfolgen, hat man ein Statut fiir
alle Diézesankommissionen erstellt. Bischof Jop lud alle Dizesan-
vorsitzende ins Priesterseminar nach Neifle ein, um ein Arbeitspapier
zu erstellen, das zur Einsicht und Besprechung an die Dibzesankom-
missionen und an die Mitglieder der Bischofskonferenz versandt
wurde. Als neubearbeitetes Statut wurde es auf der Plenarkonferenz
am 24. 1. 1968 bestitigt und an die Ortsbischofe verteilt.

Die neun Punkte des Status bestimmen folgendes:!?

1. Den Charakter der Liturgiekommission

2. Die Mitgliederzahl

3. Die Vorstandschaft

' Hirtenbrief an den polnischen Klerus vom 27. 1. 1965 und an die Gliubigen vom 27. 1.
1965.
12 Protokoll der Liturgiekommission vom 30. 3. 1967.



Die Amtsperiode

Erlasse der Liturgiekommission

Pflichten und Aufgaben der Liturgiekommission

Hiutigkeit der Zusammenkiinfte

Arbeitsbereiche und -methoden

9. Liturgiereferenten in den Dekanaten

Erhebungsbogen der Umfrage iiber die liturgische Erneuerung in den
Dibzesen bestitigen die Rezeption des Status. Ehrlicherweise mufl
man jedoch betonen, daff eine Bindung der Didzesankommissionen
an die Dachkommission fast nicht zustande kam. Insofern handelten
die Dibzesankommissionen auf eigene Verantwortung. War die
Zusammenarbeit beim Erstellen des Liturgischen Kalenders noch
befriedigend, so schwankte sie doch véllig beim Proprium Sanctorum
des Meflbuches und des Breviers.

Die Liturgiekommission iiberwachte auch die Orthodoxie der liturgi-
schen Dokumente der Bischofskonferenz. Ein Beispiel dafiir bieten
die Weisungen der Bischofskonferenz vom 30. 9. 1972 iiber die
Andachten. Das erste Dokument war nicht akzeptabel. Auf Hinweise
der Liturgiekommission mufite es umgearbeitet werden.'® Ein anderes
Problem waren die sogenannten ,dubia“ in liturgischen Bereichen.
Zweifelsfille dieser Art wurden in der Liturgiekommission erdrtert
und beraten; um eine Entscheidung wandte man sich nachher an
Rom.™

© NS v

c¢) Ubersetzungen und Editionen der liturgischen Biicher
Ein dritter Schwerpunkt war die Verdffentlichung liturgischer
Biicher. Da der Plan der Erweiterung der Liturgiekommission nach
dem Beispiel des Rémischen Consilium scheiterte, brachte Bischof
Jop auf der Plenarsitzung der Bischofskonferenz am 23. 10. 1969 den
neuen Vorschlag der Einrichtung Liturgischer Zentren in fiinf Univer-
sititsstddten: in Warschau, Krakau, Posen, Lublin und Breslau mit
Philologen, Polonisten, Theologen, Biblikern und Liturgikern als
Mitglieder. Den Vorsitz sollte jeweils ein Mitglied der Liturgiekom-
mission iibernehmen. Ein Liturgisches Zentrum solle die erste Uber-
setzung fertigen; ein anderes Zentrum die Korrektur durchfiihren.
Die letzte Revision der Texte wurde nach der Bestitigung der
Bischofskonferenz an die Kultuskongregation weitergeleitet. Die

" Dieses Dokument wurde im Amtsblatt der Diézese Oppeln 28: 1973, 165—172 veréffent-
licht.

" Im Archiv der Liturgiekommission befinden sich 247 verschiedene Antworten: 65 an
Bischofe, 104 an Priester, 24 an Di6zesankommissionen, 47 an Laien, 7 an christliche Zeit-
schriften.
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Uberwachung und Arbeitseinteilung oblag dem Vorsitzenden und
dem Sekretir der Liturgiekommission.

Mit grofler Mithe hat man dieses Programm realisiert, obwohl es nicht
gelungen ist, Posen und Breslau zur Mitarbeit zu gewinnen.' In dem
behandelten Zeitabschnitt konnte man 18 liturgische Biicher versf-
fentlichen, einige blieben allerdings nur Manuskripte, z. B. das Ponti-
fikale. Die Arbeit der Polnischen Liturgickommission war durch
Improvisation gekennzeichnet. Die Ubersetzer hatten keine klaren
Richtlinien, waren oft keine renomierten Fachleute, zudem tiberfor-
dert, beauftragt mit vielen anderen Aufgaben. Die Ubersetzungen
dauerten deshalb lange und waren nicht immer von bester Qualitit.
Die letzte Korrektur oblag gewohnlich dem Sekretir der Liturgie-
kommission. P. Malaczynski ist sicher ein sehr begabter und fleifiger
Mann, aber diese Aufgabe iiberforderte Krifte eines Menschen.

Die liturgischen Texte wurden leider nur wortgetreu aus der typischen
Ausgabe tibersetzt. Das Adaptionsprinzip wurde nicht angewendet.
Eine Ausnahme bildet der Trauungsritus und die Totenliturgie. In der
noch andauernden Ubersetzung weiterer Texte liflt sich ein leichter
Fortschritt feststellen.

Auflere, von der Liturgiekommission unabhingige Griinde, verur-
sachten eine Verzégerung in der Edition liturgischer Biicher. Man
darf hier wohl berechtigt von einer ,felix culpa“ reden, weil dadurch
mehr Zeit zur Vorbereitung auf die Einfiihrung der Riten verblieb.
Ein eigenes Problem war die Landessprache in der Liturgie. Wenn-
gleich die polnischen Bischéfe beim Vaticanum I1 fiir die Beibehaltung
der lateinischen Sprache votierten, wollten sie doch keine extreme
Haltung einnehmen. Einen Beweis dafiir bietet das Indult aus dem
Jahre 1981, das die polnische Sprache fiir einige Teile des Ordo Missae
gestattete. Im Hirtenbrief 1965 empfahlen die polnischen Bischofe die
polnische Sprache stufenweise in die Liturgie einzufiihren. Man nahm
eine zégernde Haltung ein. Es dauerte acht Jahre bis zur vollstindigen
Einfiihrung der polnischen Sprache in der Liturgie. Der Vorsitzende
muflte die iibrigen Mitglieder der Bischofskonferenz iiber die Not-
wendigkeit der Muttersprache in der Liturgie erst {iberzeugen. Die
Gliubigen identifizierten sich mit der Haltung der Bischéfe.

Schlufifolgerungen
1. Die skizzenhafte Darstellung der Aktivitit der Liturgiekommission
weist auf ihre sehr rege Titigkeit hin.

** Briefwechsel mit Erzbischof Baraniak aus Posen; Protokoll der Liturgiekommission vom
20. 1. 1970: Archiv Bd. II, 7.



2. Es ist der Kommission hoch anzurechnen, daf es ihr gelungen ist,
trotz vieler Schwierigkeiten alle Biicher und Dokumente zu veréffent-
lichen.

3. Obwohl man anfangs alle liturgischen Biicher und Texte mit grofiter
Sorgfalt iibersetzt und veréffentlicht hat, bleiben spiter doch einige
unver6ffentlicht, z. B. die Instruktion ,, Immensae caritatis wurde gar
nicht verdffentlicht, weshalb die polnischen Gliubigen auf die
Annahme des Kanon 917, der den Kommunionempfang in jeder
Eucharistiefeier gestattet, gar nicht vorbereitet waren.

4. Biicher, die im Druck erschienen sind, gleichen den Editionen anderer
Linder. Derzeit sind Neuauflagen liturgischer Biicher notwendig.
Diese Gelegenheit bietet eine Chance zur Revision und zur Beseiti-
gung anstehender Mingel.

Damit das christliche Volk in der heiligen Liturgie die Fiille der Gnaden
mit groBerer Sicherheit erlange, ist es der Wunsch der heiligen Mutter
Kirche, eine allgemeine Erneuerung der Liturgie sorgfaltig in die Wege
zu leiten. Denn die Liturgie enthalt einen kraft géttlicher Einsetzung un-
veranderlichen Teil und Teile, die dem Wandel unterworfen sind. Diese
Teile kénnen sich im Laufe der Zeit andern, oder sie miissen es sogar,
wenn sich etwas in sie eingeschlichen haben sollte, was der inneren We-
sensart der Liturgie weniger entspricht oder wenn sie sich als weniger
geeignet herausgestellt haben.

Bei dieser Erneuerung sollen Texte und Riten so geordnet werden,
daB sie das Heilige, dem sie als Zeichen dienen, deutlicher zum Aus-
druck bringen, und so, daB das christliche Volk sie mdglichst leicht erfas-
sen und in voller, tatiger und gemeinschaftlicher Teilnahme mitfeiern
kann.

Zweites Vatikanisches Konzil, Konstitution tiber die heilige Liturgie Nr. 21
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Wallfahrten und Volksfrommigkeit in Slowenien
Mirijan Smolik, Brezje

Obwohl ich keine Entdeckungen iiber die beiden im Titel genannten
Gegebenheiten bieten kann, werde ich dennoch einiges aus der Fiille des
Stoffes mitzuteilen versuchen.

Unsere Vorfahren waren schon im 7./8. Jahrhundert in einem gewissen
Prozentsatz Christen, wie es auch Papst Johannes Paul II. in seinem
neuesten Schreiben an die ukrainischen Katholiken festgestellt hat. Aus
diesen Jahrhunderten stammen auch Aufzeichnungen einiger Namen sla-
wischer Pilger, die in die Missionierungszentren Salzburg und Aquileia
oder Cividale gekommen sind.

Die iltesten Zeugnisse iiber die Pilgerfreudigkeit unseres Volkes sind
das Verbruderungsbuch des Stiftes St. Peter in Salzburg und das Evange-
liarium von Cividale, beide aus dem 9./10. Jahrhundert. Aufzeichnungen
dhnlicher Art stammen auch aus den nachsten Jahrhunderten.

Zahlreicher sind die Daten von den spateren Pilgerfahrten der Slowe-
nen in die Rheinlinder. Aus dem westlichen Teil Ungarns, wo noch heute
Slowenen leben, sind im 14. Jahrhundert regelmaflige Pilgerziige urkund-
lich erwiesen. Im 15. Jahrhundert gesellten sich zu ihnen auch Pilger aus
anderen Lindern des heutigen Sloweniens. Ihre Ziele waren Aachen,
Kéln und Trier, wo man die Heiligen Drei Konige verehrte, und wo die
Christus-Tunika jedes achte Jahr 6ffentlich gezeigt wurde. Noch aus dem
19. Jahrhundert sind Schilderungen von Pilgern bekannt, die zu Fuff von
Maribor tiber Klagenfurt, Villach, Innsbruck oder Salzburg nach Augs-
burg gezogen sind; weitere Haltestationen waren Landshut, Eichstitt,
Worms, Frankfurt, Mainz und Koblenz. Manche sind mit Schiffen wei-
tergepilgert, die meisten jedoch zu Fufl. So eine Pilgerreise dauerte zwei
Monate, im Herbst oder im Friihling.

Im Aachener Dom haben die Stadtrite von Ljubljana und Kranj ein
Benefizium mit einem Altar und einem Priester gestiftet — seiner Obsorge
waren die ,wendischen“ (=slowenischen) Pilger anvertraut. Der Altar
wurde den vier Kirchenvitern (darunter hl. Hieronymus, im slawischen
Siiden sehr verehrt, da er als Erfinder der glagolitischen Schrift gegolten
hat), spiter aber den hll. Cyrillus und Methodius geweiht.

Die Pilgerfreudigkeit war so intensiv, dafl sie Primus Trubar, der
spitere protestantische Reformator in seinen Predigten noch als katholi-
scher Priester und Dombherr in Ljubljana, nachher auch in seinen Schrif-
ten heftig angegriffen hat, wie zum Beispiel in einem Satz im Jahr 1562 in
einer deutschen Vorrede zum slowenischen Buch: ,sie wallfarten gar offt
gen Rom, gehn Loreto, gehn Otting, gehn sanct Wolffgang ins
Beyerland, vnd allweg tiber siben Jar biss gehn Aach ins Niderlandt.“

Die alteingewurzelte Begeisterung der Slowenen fir das Wallfahren
benutzte der katholische Bischof von Ljubljana Thomas Hren als Mittel
zur Wiederbelebung und Erneuerung des katholischen Glaubens: er trug
Sorge dafir, dafl die wahrend der Reformation fast vergessenen sloweni-



schen Rechte bei der Pfriinde in Aachen erneuert wurden und auf diese
Weise die slowenische Wallfahrt an den Rhein einen neuen Antrieb
erhielt.!

Das Pilgern nach den anderen Orten, Compostella, Loretto, Rom,
sind in den historischen Quellen nicht so griindlich belegt und erforscht,
aber die Pilgerreise nach Rom hat sogar das slowenische Wort fiir das Pil-
gern gepragt: romanje, romati (= nach Rom gehen).

Auch in Slowenien haben sich schon sehr friih einige Kirchen als Wall-
fahrtsorte entwickelt, sehr beliebt z. B. waren solche auf den Berggipfeln
und Hiigeln gelegene Kirchen. Marienkirche in Maria Saal (= Gospa
sveta) in Kdrnten ist schon um 760 entstanden, vor dem Jahr 1000 die
Heiligen Berge (= Svete gore) an der 6stlichen slowenischen Grenze,
dann Log bei Vipava, die Kirche auf der Insel im Laak Bled. In das
14. Jahrhundert reicht die Wallfahrt auf den Luschariberg (= Svete
Visarje) an der Dreilinderecke des germanischen, slawischen und roma-
nischen Volkes. Schon in dieser alten Zeit waren die Slowenen aus Krain
auch nach Gurk (= Krka) in Kirnten gepilgert, wo die hl. Emma das Klo-
ster stiftete, und dorthin machte der Heilige Vater Papst Johannes Paul
II. mit den Vertretern der drei oben genannten Nationen seine Pilger-
fahre.

Nach dem Konzil von Trient im 17. Jahrhundert vermehrten sich die
Marienwallfahrten — zu den alten kamen dazu Monte santo bei Gérz
(= Sveta gora pri Gorici), Neustift (Nova Stifta) bei Gornjigrad und bei
Ribnica.

Auch einige Heilige wurden sehr verehrt, ihnen zu Ehren Kirchen
errichtet und zu ihnen gepilgert. Ich nenne nur hl. Jodocus (= Jost) bei
Kranj, Valentin und Peregrin (=Limbarska gora), Jakobus, Achazius,
Primus (= PrimoZz), Kosmas und Damian, Rochus, Peter, Nikolaus,
Luzia, die die bekanntesten sind.

Einst sehr bekannt war auch die Wallfahrt nach Villach zum HI. Blut,
auf den Oelberg (= Gora Oljka) am Rande der Savinjska dolina und auf
den Kreuzberg (= KriZna gora) bei Lo im siidlichen Slowenien: sie
haben noch heute ihre Geltung, wenngleich nicht in so grofem Umfang
wie die Muttergotteswallfahrtsorte.

Mit den Wallfahrten hat das Volk auch einige Volksfrémmigkeitsfor-
men verbunden, zum Beispiel die kleinen Andachtsbildchen, die den
Bekannten und Verwandten von der Pilgerreise gebracht wurden, die
aber auch den Pilgern als Andenken an die schénen Erlebnisse geblieben
sind, nach ithrem Tode aber mancherorts auch in den Sarg fiir die letzte

! Vgl. Joze Stabej, Die alten Wallfahrten der Slowenen an den Rhein, Aachen 1967 — Zeit-
schrift des Aachener Geschichtsvereines, Bd. 78, 115.
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Reise mitgegeben wurden. Groflere Andachtsbilder wurden in den Hiu-
sern und Kirchen aufgestellt, oft als Hinterglasmalerei ausgefithrt. Ex-
voto-Bilder mit Inschriften bezeugen noch heute die Wohltaten, die auf
einer Wallfahrt erlebt wurden.

Mit den Wallfahrtsorten sind auch verschiedene Volkslieder verbun-
den, die teils unterwegs, teils am Ziel oder zu Hause gesungen wurden.
Ausdriicke der Volksfrommigkeit sind auch religiose Volkslieder und
Kirchenlieder, die noch heute gesungen werden, nur die mittelalterlichen
Marienleise sind heutzutage durch neuere Lieder, iiberwiegend aus dem
19. Jahrhundert, ersetzt worden.

In der Zeit Kaiser Josephs II. am Ende des 18. Jahrhunderts, war das
Wallfahren staatlich verboten, aber im 19. Jahrhundert blithte es wieder
auf. Ahnliches haben wir wihrend des Krieges und in der revolutioniren
Nachkriegszeit erlebt. Trotz unzihligen Schwierigkeiten und Hindernis-
sen haben unsere Leute ununterbrochen wenigstens die niheren Wall-
fahrtskirchen besucht und dort um die Hilfe Gottes gefleht.

Hier in Brezje, dem Ziel einer verhiltnismiflig jungen Wallfahrt, muf}
auch die Rolle dieser Kirche wihrend des letzten Krieges erwihnt wer-
den. Wihrend der deutschen Besetzung und im Partisanenkrieg sind die
geplagten Leute ununterbrochen hierher gekommen und haben bei der
Mutter Gottes um Gottes Gaben gebetet. Das Gnadenbild wurde zwar
schon im April/Mai 1941 nach Ljubljana gebracht und in der Domkirche
am Seitenaltar aufgestellt, um auch dort in der itaienischen Besatzungs-
zone als eine Filiale von Brezje, an der anderen Seite der Grenze mit Sta-
cheldraht und Minen, dienen zu kénnen.

Nach dem Jahr 1945 muflten unsere Pilger verschiedene ausgekliigelte
Hindernisse iberwinden, wenn sie nach Brezje fahren wollten. Heute ist
dieser Ort zu einer zentralen Wallfahrt fiir ganz Slowenien, auch aufler-
halb Jugoslawiens Grenzen, geworden. Selbst neuere Formen des Pilger-
tums sind hier in den letzten Jahren entstanden, z. B. das jihrliche natio-
nale Treffen der Alten und Kranken, der Ausgewanderten u. a. m.

Zu den schon erwihnten Formen der Volksfrommigkeit méchte ich
noch einige hinzufigen, z. B. die ,Maiandacht®. Diese in den anderen
Teilen Europas schon einigermaflen bekannte Art der Frémmigkeit hat
man vor 140 Jahren nach Slowenien gebracht und zuerst in Ljubljana ein-
gefiihrt. Zusammen mit anderen Andachten ist sie sehr beliebt geworden,
jedes Jahr erscheinen neue Biicher mit Lesungen fiir die 31 Maitage und
werden in den Kirchen und Heimen oder anderswo gelesen. Dazu singt
man die Kirchenlieder als Volksgesang oder fiir Chére, Gebete werden
dazugefiigt, darunter vor allem die Lauretanische Litanei.

Die Litaneien sind eine besonders beliebte Gebetsart. Oft singt man sie
auch (natiirlich mehrstimmig), mit kurzen Liedern nach drei oder sechs
Invokationen, was vielleicht ein slowenisches Eigengut zu sein scheint.



Der Rosenkranz wird noch immer gern gebetet, obwohl das abendliche
Familienleben mit dem Fernsehen ungiinstig auf das gemeinsame Gebet
wirkt. Mancherorts betet man den Rosenkranz vor oder nach der Messe,
besonders im Oktober. Auch den Rosenkranz wissen wir mit den zwi-
schen den Dekaden cingeschalteten Liedstrophen zu bereichern und
lebendiger zu machen.

Das dreimalige Angeluslinten ist iiberall bekannt; dieses Gebet wurde
in der letzten Zeit neulich von den Bischéfen empfohlen.

Der Kreuzweg ist mancherorts nicht nur als blofies Gebet in der Kir-
che, sondern auch als 6ffentliches Gebet im Freien an den Kreuzwegsta-
tionen erhalten worden. Viele Kirchen waren als die letzte Station gebaut,
so z. B. in Stepanja vas am Rande von Ljubljana, wo heute die Kapuziner
die neue Pfarrei betreuen. Das Beten beim Kreuzweg wird gewdhnlich
auch mit gesungenen Strophen unterbrochen.

Auch waren verschiedene Prozessionen in friiheren Zeiten viel hiufiger
als heute, doch kann man in lindlichen Pfarreien noch immer die Flur-
prozessionen an den Tagen vor Christi Himmelfahrt sehen. Die Fron-
leichnamsprozession wird bei uns nach dem mitteleuropiischen Muster
mit vier Stationen, Evangelienlesung und Fiirbitten und viermaligem
gesungenen Segen mit der Monstranz geordnet. Es gibt Pfarreien, wo sol-
che Prozessionen auch an einzelnen Sonntagen im Sommer stattfinden.
Als eine Besonderheit mufl aber die Osterprozession mit dem Allerheilig-
sten und Osterliedern erwihnt werden, da sie als der letzte Rest der einst
sehr dramatischen Osterbriuche iiberall noch sehr geschitzt wird und
auch von der neuen Ostervigil nicht verdringt wurde. Mancherorts wird
die Prozession als Einfithrung in die frithe Messe am Ostermorgen gehal-
ten, es gibt aber auch Pfarreien, die diese mit der Vigil verkniipfen —
einige am Abend als Lichterprozession, andere wieder am frithen Mor-
gen, wenn die Vigil im Dunkel des Ostertages beginnt und am Ostermor-
gen ihren Abschlufl findet.

Es gibt noch andere Formen der Volksandachten, aber das wiirde die-
sen Rahmen sprengen. Da bei uns schon vor dem Konzil das Singen in
der Volkssprache wihrend der Messe (3hnlich dem Deutschen Hochamt)
die Bedeutung der lateinischen Liturgie sehr vermindert hat, und weil
schon im Jahr 1934 mit dem iibersetzten Rituale Romanum alle Sakra-
mente offiziell in der slowenischen Sprache erteilt wurden, hat man die
nachkonzilidren Erneuerungsschwierigkeiten nicht so stark empfunden
wie in einigen anderen katholischen Lindern. Auch eine zu grofie Kluft
zwischen der Liturgie und den Volksandachten ist nicht vorhanden. In
der erneuerten Liturgie wird noch immer gern gesungen, das gemeinsame
slowenische Beten in der Liturgie wurde als etwas Normales empfunden.
Die volksliturgischen Gebete werden oft als Einfithrung in die Messe (z.
B. Rosenkranz) oder nach der Messe (verschiedene Litaneien) ange-
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150 kniipft. Auch mit Hilfe von Volksandachten konnte man die Liturgie zur
Volksliturgie entfalten, was auch dem Wesen der Liturgie entspricht.

Hymnologische Quellen in Augsburg

Der Universitit Augsburg ist es gelungen, nach der Gesangbuchsamm-
lung von Walter Blankenburg auch die hymnologische Forschungsbiblio-
thek von Konrad Ameln zu erwerben, die nicht nur der Hymnologie,
sondern auch der Theologie, der Musik- und der Literaturwissenschaft
wertvolle Dienste leisten kann. Auch seine umfangreiche Gesangbuch-
sammlung hat Konrad Ameln der Universitit Augsburg tibertragen. Mit
den beiden Gesangbuchsammlungen und der Forschungsbibliothek, die
sich in der Universitatsbibliothek befinden, verfiigt die Universitit Augs-
burg nunmehr Giber einen einmaligen Quellenfundus, der zur Grundlage
fiir einen hymnologischen Forschungsschwerpunkt werden soll.

Anschrift: Universititsbibliothek Augsburg
Universititsstrafle 22
D-8900 Augsburg
Tel.: 0821/598-5300




Buchbesprechungen

Laarmann Heriburg, WIR FEIERN ERSTKOMMUNION. Gottesdienstmo-
delle. 80 Seiten, kart., DM 10,80, Herder, Freiburg (4789).

Wie schon in ihren friiheren Modellen fiir Familiengottesdienste gelingt es
Schwester Heriburg Laarmann in acht Vorschligen fiir den Erstkommuniongot-
tesdienst, wie auch in fiinf Modellen fiir eine Dankandacht und in einer Maian-
dacht, eine gelungene Hilfe fiir die richtige Feier dieses fiir ein Kind so einschnei-
denden Festes vorzulegen. Verschiedene Zeichen (Brot, Weinberg, Regenbo-
gen, . . .) zeigen Themen auf, die fiir das tiefere Verstindnis der Erstkommunion
von grofier Bedeutung sind. Die in der Praxis erprobten Modelle sind von der
Begriiflung bis zum Abschlufl der Feier (auch in Verbindungsworten) ausgefiihrt
und erleichtern damit die Vorbereitung in der Gemeinde. Predigtgedanken aus
der Sprachwelt der Kinder werden auch Erwachsene ansprechen.

Ganz gewif} bringt dieses kleine Buch zahlreiche Anregungen, die in Pfarren
und Schulen von den Zustindigen fiir die Kinderliturgie weiterentwickelt und
konkretisiert werden konnen.

August Aichhorn, Linz

Elmar Niibold, ENTSTEHUNG UND BEWERTUNG DER NEUEN PERI-
KOPENORDNUNG DES ROMISCHEN RITUS FUR DIE MESSFEIER AN
SONN- UND FEIERTAGEN. 451 S., kart., DM 58,—. Paderborn: Bonifatius
1986.

20 Jahre sind seit der Herausgabe des neuen Ordo lectionum Missae im Jahr
1969 (2. Auflage 1981) verstrichen. 20 Jahre, in denen dem Gottesvolk der ,reich-
licher” gedeckte ,Tisch des Gotteswortes* (Sacrosanctum Concilium Art. 51,
vgl. Allgemeine Einfihrung ins Rémische Melbuch Nr. 34) gleichsam zum ,,tig-
lichen Brot“ geworden ist. Ohne Zweifel stellt die neue Perikopenordnung einen
Meilenstein in der nachkonziliaren Aufarbeitung der Liturgiereform dar, dessen
Vorziige man nicht mehr missen méchte. Aber 20 Jahre der praktischen Erpro-
bung haben auch manche Schwichen aufgezeigt. Und welcher mit der Verkiindi-
gung des Gotteswortes Beauftragte kennt sie nicht, die Ratlosigkeit angesichts des
thm ,vorgesetzten® und von ihm ,aufzubereitenden® ,Tisch des Wortes®, die
verzweifelte Suche nach Anhaltspunkten, die fiir eine bestimmte Perikopenaus-
wahl ausschlaggebend gewesen sein kénnte?

Nun, wer es genau wissen mdchte, wie es um die neue Perikopenordnung
bestellt ist, was thre Hintergriinde, ihre Stirken und Schwichen sind, welche
Motive fiir die Auswahl, Abgrenzung, Kiirzung und Zusammenstellung
bestimmter Bibeltexte fiir den sonn- und feiertiglichen Wortgottesdienst mafi-
geblich waren, kann sich in der hier anzuzeigenden Publikation einschligige
Informationen besorgen. Die 1984/85 in Paderborn eingereichte Dissertation
Arbeit stellt in der Tat ein umfassendes Kompendium dar, das durch Sach-, Per-
sonen-, Bibelstellenregister und — dies ist vor allem fiir den nach Beurteilungskri-
terien und Verstindnishilfen zu einzelnen Sonn- und Feiertagen Ausschau halten-
den Beniitzer von Belang — auch ein Register zum liturgischen Jahr gut aufge-
schliisselt ist. Der 1. Hauptteil beleuchtet die schon im Zuge der biblischen, homi-
letischen und liturgischen Bewegungen des friihen 20. Jahrhunderts einsetzenden
Vorarbeiten und Diskussionen um die Perikopenreform. Die Fiille der ausgewer-
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teten Dokumente, Stellungnahmen, unverdffentlichten Manuskripte belegt ein-
drucksvoll, daff man es sich mit der Abkehr von der alteingefithrten Perikopen-
ordnung nicht leicht gemacht hat. Der umfangreichere 2. Hauptteil stellt zunachst
die in der nachkonziliaren Reform zum Tragen gekommenen Prinzipien vor, um
sich dann gemafl den in der Reform selbst grundgelegten Schwerpunkten der
Evangelienperikope als Hohepunkt des Wortgottesdienstes (mit Ruf vor dem
Evangelium), der alttestamentlichen Lesung (mit Antwortpsalm) und der neu-
testamentlichen Lesung aus den apostolischen Schriften und der Apg zu widmen.
Als Ergebnis der mit bestechender Akribie durchgefithrten Untersuchung kann
festgehalten werden, dafl die neue Perikopenordnung und das Zusammenspiel der
ausgewahlten Perikopen so schlecht nicht ist, wie es immer wieder hingestellt
wird, dafl die vor allem unter 6kumenischem Gesichtspunkt viel bedauerte Preis-
gabe der gemeinsamen alten Tradition nicht wirklich einen ,totalen Bruch®
bedeutet, sondern ,Kontinuitit in wichtigen Punkten® (S. 188, vgl. S. 386)
gewahrt ist. Freilich bleiben wichtige Desiderate auf dem Weg zu einer ,Editio
tertia®: Ein vierjahriger Lesezyklus wiirde einen gunstigeren Rahmen fur die Ver-
lesung aller wichtigen Evangelienperikopen abgeben als der Dreijahres-Zyklus.
Die fur die Sonntage im Jahreskreis vorgesehene Bahnlesung der apostolischen
Schriften vertrdgt sich nicht mit dem Grundsatz der Zuordnung und Abstim-
mung. Die Verkindigungseinheit zwischen 1. Lesung und Evangelium wird emp-
findlich gestort. ,,An den Sonntagen der Osterzeit, an denen z. T. auch eine Ver-
kiindigungseinheit zwischen Apg-Text und Evangelium fehlt, laufen bei einer lec-
tio semicontinua der Epistelreihe oft drei thematisch unverbundene Texte neben-
einander her. Das hat sich unter pastoralliturgischen Gesichtspunkten als grofier
Nachteil herausgestellt“ (S. 389). Wegen des beweglichen Osterfestkreises kann
die jeweils am 9. Sonntag im Jahreskreis einsetzende Textreihe aus dem Rémer-
brief (Lesejahr A) und dem Galaterbrief (Lesejahr C) selten zusammenhingend
zur Verlesung kommen. Dem 5.-8. Sonntag im Jahreskreis des Lesejahres C sind
vier Texte aus 1 Kor 15 zugeordnet, die, wenn sie unmittelbar vor dem Ascher-
mittwoch fallen, das Thema ,, Auferweckung Jesu und Auferweckung der Chri-
sten® vor Beginn des Osterfestkreises vorwegnehmen (vgl. 368)! Was fiir die 80
Apostellesungen der geprigten Zeiten ganz selbstverstiandlich gilt, nimlich, daff
sie auch unabhangig von einer Bahnlesung als Einzelperikope verkiindigungswiir-
dig sind, kann auch fiir die meisten der ausgewihlten Apostellesungen der Sonn-
tage im Jahreskreis in Anspruch genommen werden (vgl. 363). Die vom Aufbau
des Wortgottesdienstes gegebene Hinordnung zum Evangelium und pastorale
Uberlegungen sprechen fiir die Zuriickstellung der Bahnlesung zugunsten einer
Abstimmung der Epistel mit dem Evangelium. Die Quantitit der dargebotenen
Texte allein garantiert noch nicht den von der Liturgiereform intendierten besse-
ren Zugang zur ,Schatzkammer der Bibel“. Uber eine Reform des reformierten
Ordo lectionum Missae darf und sollte also in Hinblick auf die Verwirklichung
eines konzentrierter eindringenden Umgangs mit der HI. Schrift weiter nachge-
dacht werden. Die Arbeit von Nubold enthalt eine Fiille von Anregungen fiir ein
solches Nachdenken.
Mag. P. Gottfried Glafiner OSB, Melk

Erwin Keller, EUCHARISTIE UND PARUSIE. Liturgie- und theologiege-
schichtliche Untersuchungen zur eschatologischen Dimension der Eucharistie
anhand ausgewihlter Zeugnisse aus frithchristlicher und patristischer Zeit, Theol.
Diss., (Studia Friburgensia, NF Bd. 70), Freiburg/Schweiz 1989. Universititsver-
lag. XV, 260 Seiten, brosch., Fr. 48,— (4843).



Wie der Autor in seiner Einleitung vermerkt, ,gibt es zuhauf Werke iiber die
Eucharistie einerseits und iiber die Eschatologie anderseits, aber die gegenseitige
Zuordnung von Eucharistie und Eschatologie wird oft nur am Rande verhandelt®
(2). Die vorliegende Dissertation nun stellt den Zusammenhang Eucharistie —
Parusie in die Mitte der Ausfithrungen.

Das erste Kapitel ist mit ,,Christologische Mitte neutestamentlicher Eschatolo-
gie® (7—19) iiberschrieben. Diese Mitte ist Jesus Christus, der gekommen ist und
der wiederkommt. Ziel dieses Abschnittes ist es, die Fucharistie als Brennpunkt
parusialen Geschehens aufzuweisen, worin die vergangenheitliche (anamnetische)
und zukiinftige Dimension der Eschatologie zusammenflieen.

Dieser theologischen Grundlegung folgt der eigentliche Untersuchungsteil der
Arbeit, der in drei Kapiteln angelegt ist. Es wird jeweils ,Die eschatologische
Dimension der Eucharistie“ untersucht.

im zweiten Kapitel (21~74) ,in Zeugnissen des Neuen Testamentes (sc. Abend-
mahlsberichte, Hebrierbrief, Apokalypse) und der Didache (sc. Maranatha- und
Hosannaruf)*;

im dritten Kapitel (75-147) ,in drei Bereichen frithkirchlicher Gottesdienstpraxis
(sc. Sonntag, Osterfeier, Ostung des Gebetes)*;

im vierten Kapitel (149-224) ,in zwei Eucharistieerklirungen der Patristik (sc.
Homilien Theodors von Mopsuestia iiber die Eucharistie, Mystagogie des Maxi-
mus Confessor)“.

Ein abschlieBendes Kapitel ,,. . . bis du kommst in Herrlichkeit (225-232) blickt
auf die Studie zuriick. Zusammenfassend kann mit den Worten des Autors for-
muliert werden — und das ist zugleich das durchgehende Motiv des ganzen
Buches: ,Die Eucharistie ist nicht nur die Verheifflung und Erwartung seiner
Parusie aufgrund der Anamnese seines ersten Kommens, sondern auch schon
erste Erfillung und Erfahrung seiner Wiederkunft® (227). Die Bibliographie
unterscheidet ,Quellen® (233-234) und ,Literatur® (234-251). Ein Registerteil
(Bibelstellen, Antike und mittelalterliche Autoren, Moderne Autoren) bildet den
Schluff der Dissertationsschrift.

Der Verfasser hat sich mit seiner Dissertation an ein gleichermafien schwieriges
wie lohnendes Thema herangearbeitet. Schwierig deswegen, weil die frithchristli-
chen Auflerungen zum lancierten Thema iiberaus vielfiltig sind; lohnend deswe-
gen, weil eine manchmal verschiittet geglaubte Dimension der Eucharistie wieder
freigelegt wird. Sich dieser Aufgabe verschrieben zu haben, ist ein dankenswertes
Verdienst des Autors und des Buches.

Dennoch, und nicht um das obige Urteil zu schmailern, seien hier einige — m.
E. bedenkenswerte — Bemerkungen angefiihrt,

Die beiden Leitbegriffe ,,Parusie” und »Eschatologie“ werden in ihrer Bestim-
mung zueinander nicht festgelegt. Diese Unschirfe ist in den einzelnen Kapiteln
dann auch spiirbar, wenn — wie bereits in Titel und Untertitel des Buches — die
Begriffe nebeneinander verwendet werden.

Es ist ganzlich klar, dafl der darzustellende Stoff sorgsam ausgewihlt werden
mufte. Die Auswahl der Themen wird im Einleitungskapitel auch vorgestellt, die
Begriindung der Auswahl hingegen wird nicht gegeben. So kann der Rezensent
keinen durchgehenden organischen Aufbau in der Abfolge der Kapitel erkennen,
so erscheinen die Untersuchungen als Einzeluntersuchungen, als diverse Sondie-
rungen auf einem zeitlich wie 6rtlich weiten Feld. Es ist zutreffend, wenn der
Autor in seinem Vorwort schreibt, dafl »einige Bausteine fiir eine grofiere Syn-

these und Zusammenschau von Eucharistie und Parusie (in der Viterzeit) bereit-'

gestellt* (VII) werden.
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Im Hinblick auf das dritte Kapitel (Sonntag, Osterfeier, Gebetsostung) stellt
der Autor selbst fest, daf} diese Bereiche ,,streng genommen, nicht zur eucharisti-
schen Thematik® (5) gehéren. Durch eine Weiterfassung des Titels konnten diese
Bereiche besser und organischer in die Arbeit integriert werden. Zugleich deutet
die Bezugnahme auf jene Inhalte an, daf8 die parusiale Dimension der Eucharistie
nicht nur aus der Eucharistie selbst erhoben werden kann. Im Sinne einer ,grofie-
ren Synthese“ sind etwa die Auflerungen der darstellenden Kunst (z. B. die Bild-
werke, die Architektur, . . .), der Hymnik, des Kalenders, . . . auf die parusialen
Sinngehalte hin systematisch zu befragen.

Es ist schmerzhaft zu sehen, dafl die 6kumenische Relevanz des Themas nicht
aufgezeigt wurde, dafl diese Perspektive hier gar nicht eréffnet wurde.

In einer Dissertation, die wie hier weitgehend eine Untersuchung am Text ist,
muf} es vertretbar bleiben, dafl einige wesentliche Passagen neben der Ubertra-
gung ins Deutsche lateinisch oder griechisch angefithrt werden. Vor allem hin-
sichtich des fiir dieses Buch zu erwartenden Leserpublikums hitte das wohl auch
zumutbar sein kénnen.

KELLER vermag trotz des schwierigen und komplexen Themas eine gefillige
und gut lesbare Formulierung zu finden, deren Konstruktion nur ausnahmsweise
zu einem Hundertwortesatz (14) fithrt — und selbst hier noch verstehbar bleibt.
Zuweilen wird aber doch ein nicht ganz zutreffender oder richtiger Ausdruck ver-
wendet: die jeweiligen kirchlichen ,, Wiederholungsfeiern® (21, 22); die Adjektiv-
bildung ,didachisch“ (61, 63); die umgangssprachlichen Wendungen ,sowieso®
(177), »aber halt (179) immer*, ,braucht (179) fiir ,gebraucht; Seite 39 ,unseres
Erachtens® — Seite 40 ,,meines Erachtens®.

Am Schluf} meiner Ausfithrungen méchte ich dem Autor fiir die Auseinander-
setzung danken und zusammenfassen: ,Ich habe das Buch mit Gewinn gelesen.“

Univ.-Ass. Mag. Erich Renhart, Graz

Anton Bauer / Werner Groff (Hg.), DAS GEHEIMNIS DER EUCHARISTIE
BEDENKEN UND VEREHREN. Gebetszeiten am Tag der Anbetung. 172 Sei-
ten mit 10 eingesteckten Farbbildern und 10 Schwarzweiflabbildungen, 172 Sei-
ten, kart., DM 19,80, Verlag Rel. Bildungsarbeit, Stuttgart 1984 (4582).

»Der erste und urspriingliche Zweck der Aufbewahrung der Eucharistie aufler-
halb der Messe ist die Spendung der Wegzehrung; die Aufbewahrung dient in
zweiter Linie der Kommunionspendung aufierhalb der Messe und der Anbetung
unseres Herrn Jesus Christus, der im Sakrament gegenwirtig ist.“ Mit diesen Sit-
zen wird in der Allgemeinen Einfithrung zur Studienausgabe ,Kommunionspen-
dung und Eucharistieverehrung aufierhalb der Messe* (Nr. 5) der Stellenwert der
eucharistischen Anbetung umschrieben. Deutlich ist sie der eigentlichen Kommu-
nion nachgestellt, was die Instruktion ,Eucharisticum mysterium‘ 1967 noch prig-
nanter so fafite: ,Es ist darauf zu achten, daf bei solchen Aussetzungen die Ver-
ehrung des heiligsten Sakramentes in ihrer Beziehung zur Messe in Zeichen deut-
lich wird.“ (Nr. 60) Dem Mafistab, der damit auch tir pastoralliturgische Hand-
biicher gesetzt wird, entspricht das Buch ,Das Geheimnis der Eucharistie beden-
ken und verehren® vollkommen. Es wird wiederholt unterstrichen, daf die eucha-
ristische Verehrung wie jede gottesdienstliche Feier aus der Messe hervorgeht und
zu ihr hinfihrt. Die Herausgeber, Anton Bauer und Walter Grof}, haben in einem
ersten Kapitel Hilfen zu einer geistlichen Besinnung zusammengestellt, die die
»theologischen Grundlagen (der Eucharistischen Anbetung) und ihre geschichtli-



che Entwicklung in den Blick bekommen“ wollen (5). Ein zweites Kapitel enthilt
dann Materialien fiir die Gestaltung von Anbetungsstunden, so fiir Gebetszeiten
nach dem Stundenbuch und nach dem Gotteslob, fiir Betstunden mit Kindern
und Jugendlichen sowie fiir Bildbetrachtungen. Positiv zu wiirdigen ist, daff man
dabei ,nicht nur an Priester, Diakone und andere hauptberufliche Mitarbeiter
gedacht (hat), sondern auch an die ehrenamtlich tatigen Manner und Frauen, die
mehr und mehr liturgische Dienste iibernehmen® (5). Das Buch darf also von sei-
ner Gesamtkonzeption und Gewichtung her als sehr gelungen bezeichnet wer-
den. Das schliefit kritische Fragen nicht aus. So werden in einem ersten Beitrag
Stimmen und Erfahrungen der Anbetung zusammengestellt. Gewif ist es interes-
sant, Texte vom Neuen Testament bis in die Gegenwart hin lesen zu kénnen, die
Zeugnisse der Anbetung sind. Doch ist man berrascht, daf zu Beginn des
Buches der Eindruck erweckt wird, als gebe es zwischen der Anbetung als , Ur-
element des Religiésen“ (11) und der Anbetung der Eucharistie keinen Unter-
schied. Miifite man nicht zwischen der Anbetung als existentieller Haltung des
Christen und der Eucharistischen Anbetung strikter differenzieren? — Besondere
Beachtung im Buch verdient ein (neu aufgelegter) Aufsatz von Karl Rahner, der
damit einen Beitrag zur Begriindung der eucharistischen Verehrung leisten will.
Die Anbetung sei nicht der Héhepunkt des Sakraments Eucharistie, aber legitime
Konsequenz des Glaubens an die Gegenwart des Herrn im Sakrament. Rahner,
der kritische Anmerkungen zur vielerorts verlorenen Ehrfurcht vor der Euchari-
stie festhalt, sieht es als ein Ziel an, das Alte der eucharistischen Frommigkeitsge-
schichte als Moglichkeit und Aufgabe der Zukunft zu sehen. Dabei diirfe diese
Frommigkeit nie als ein totes ,Museumsstiick® verstanden werden. Dazu darf man
liturgiegeschichtlich anmerken, daf es natiirlich auch in der Eucharistiefrémmig-
keit immer wieder Formen gegeben hat, die im Laufe der Jahre ginzlich ver-
schwunden sind. Dies nicht zum Nachteil eucharistischer Frommigkeit, sondern,
um wieder mit Rahner zu sprechen, im Sinne einer ,Frommigkeit, mit der die
Stiftung Jesu im Abendmahl immer neu gefeiert werden mul (23£.).

Die Beispiele und Materialien fiir die Anbetungsstunden sind meistenteils
gelungen. Auch hier ist die Riickbindung an die Eucharistie immer gewihrleistet.
Besonders schon wird das im Modell , Tut dies zu meinem Gedichtnis® deutlich,
bei dem es in den Wechselrufen immer wieder heiflt ,Herr, du rufst uns zu dei-
nem Mahl‘. Die Texte iiberzeugen theologisch und sprachlich. Die Autoren
bemiihen sich um einen sachgerechten Einbezug von Zeichenhandlungen, die z.
T. breit beschrieben werden (vgl. 138—141), und scheuen dabei auch nicht vor
Ungewohntem zuriick, etwa einer Weihrauchspende fiir Kinder (vgl. 128). Es
fallt auf, dafl wiederholt in den Texten von Brot und Wein gesprochen wird. Wie
geht das mit der Anbetung nur des eucharistischen Brotes zusammen? Fraglich
ist, ob man ausgerechnet im Kontext der Eucharistieverehrung die Einheit der
Christen thematisieren sollte (vgl. 118). Gerade an diesem Punkt rémisch-katho-
lischer Frommigkeitspraxis scheiden sich die Geister doch wohl erheblich! Sicher-
lich ist es wiinschenswert, Gebetsstunden mit Kindern zu gestalten. Der zitierte
Beschlufl ,Gottesdienst® der Gemeinsamen Synode (vgl. 123) untermauert das,
wenngleich er hier nicht auf die Eucharistische Anbetung eingeht. Aber es miissen
doch erhebliche Bedenken angemeldet werden, ob eine Anbetungsstunde wirk-
lich geeignet ist, ,jungen Menschen einen ganzheitlichen Zugang zu dem
Geheimnis der Eucharistie zu erméglichen® (123). Wiirden sich hier nicht andere
liturgische Formen eher anbieten?

Ansprechend fallen die Bildbetrachtungen aus, fiir die kleine Gebetszettel bei-
gefiigt sind. Die Texte und Bilder sind sicherlich geeignet, die Glaubigen mit der
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tieferen Bedeutung der Eucharistie vertraut zu machen. Allerdings sollte man
uberlegen, ob zusitzlich zur Anbetung (und das heifit dann ja wohl: zur Ausset-
zung) noch Bilder betrachtet werden miissen.

Zichen wir ein Schlufiresiimee: Das vorliegende Buch entspricht insgesamt
ohne Abstriche dem, was die nachkonziliare Liturgie fiir die Eucharistievereh-
rung fir sinnvoll hilt und fordert. An einzelne Darstellungen und Texte sind aber
auch kritische Fragen zu stellen. Sie sollen nicht verdecken, dafi das Werkbuch
far eine insgesamt oft schwierige Frommigkeitsform manch gangbaren Weg
weist.

Dr. Benedikt Kranemann, Miinster

Josef Seuffert, KOMMT, WIR BETEN IHN AN. Aussetzung und Segen-Fron-
leichnam — Eucharistische Gebetsstunden. 152 Seiten, Pp., DM 19,80. Verlag
Herder Freiburg i. Br., Basel, Wien (4615).

»,Kommt, wir beten ihn an!“ Dieses Buch mochte ermuntern und helfen zur
Anbetung Jesu Christi im heiligsten Sakrament; es orientiert sich ganz an der
Instruktion Papst Paul VI. tiber ,Feier und Verehrung des Geheimnisses der
Eucharistie“ (1965). Es zeichnet eine klare Linie: Die Eucharistieverehrung soll
von der Eucharistiefeier herkommen und zu ihr hinfithren. Mit Recht wird gefor-
dert, dafl mit der Aussetzung immer Akte der Anbetung, des Lobpreises und der
Furbitte verbunden sein sollen. Die sehr konkreten, praktischen Hinweise zum
Ritus der Aussetzung sind besonders fiir jene wichtig und hilfreich, die nicht
mehr in der lebendigen und vertrauten Tradition dieser Gottesdienst- und
Andachtsformen stehen, z. B. junge Priester, Diakone, Pastoralassistenten.

Aus der Geschichte der Fronleichnamsprozession (23-25) werden die Begriin-
dung, die Wegweisung und die konkreten Anregungen fiir erneuerte Formen der
Feier vorgelegt, dafl namlich heute die sakramentale Prozession aus einer gemein-
samen Eucharistiefeier aller Teilnehmer hervorwachsen muff. Man spiirt in den
vielfaltigen Hinweisen, dafl dem Autor ein reiches Erfahrungswissen zur Verfii-
gung steht (z. B. von der rechten Prozessionsordnung bis zur Kostenfrage).
Wertvoll ist auch der Hinweis auf die Krankenkommunion am Fronleichnamstag.

Besonders gerne werden wohl auch die Vorschlige fiir themenbezogene
Gebetsstunden aufgegriffen werden; wie an ,Anbetungstagen®, bei ,,Nachtgebe-
ten“ und ihnlichen Anlissen altbewihrte Formen, tiberlieferter und neuer
Gebets- und Liedschatz fiir Menschen heute zuginglich und fruchtbar gemacht
werden konnen. Auf die vielfiltigen und oft ungeniitzten Méglichkeiten, die das
»Gotteslob® dafiir anbietet wird hingewiesen; der Weg zu einer klaren Ordnung
und einer wohltuenden Vielfalt wird aufgezeigt.

»Wer zum Glauben kommt, kommt auch zur Anbetung. Denn diese ist nicht
nur eine Folge des Glaubens, sondern Bestandteil des Glaubens“ (7). Ein gangba-
rer Weg, wie das erfahren, vermittelt und geférdert werden kann wird in diesem
Werkbuch aufgezeigt.

Prof. Dr. Alois Hormer, St, Polten

Josef Seuffert, IN GOTTES HAND GEGEBEN. Zur Taufe unseres Kindes.
48 S. mit 2 Farbtafeln und zahlreichen Schwarzweiffabbildungen, kt., 7,80 DM
(Mengenpreise ab 10 Ex.), Matthias-Griinewald-Verlag Mainz 1987 (4761).

Als eine Hilfe zur Bejahung dessen, was in der Taufe geschieht, mochte Josef
Seuffert sein Buch verstanden wissen, mit dem er sich an Eltern und Paten wen-



det. Neben Gedanken und Geschichten, die dem Verstindnis des Taufereignisses
dienen sollen, bietet er den Lesern eine Erlduterung der Taufliturgie sowie Anre-
gungen, wie man dem Neugetauften ein Hineinwachsen in den Glauben ermégli-
chen kénne. — Geschickt wird der Leser anhand des Gespraches Jesu mit Nikode-
mus (Joh 3,1-12) und der Schilderung einer Erwachseneninitiation vor siebzehn
Jahrhunderten mit der Frage nach der Bedeutung der eigenen Taufe und dem Pro-
blem, warum man ein Kind taufen lassen solle, konfrontiert. Die Tatsache, daf}
Seuffert diese Fragen anschneidet, und die eher behutsame Art, mit der er sie zu
beantworten versucht, sprechen fiir sich. Probleme heutiger Christen grenzt die-
ses Bandchen nicht aus, sondern will sie in die theologischen Uberlegungen ein-
gliedern. — Das macht auch der dritte Teil des Buches deutlich, der unter dem
Vorzeichen der ,Christwerdung® steht, was meint, ,daf} es nicht geniigt, getauft
zu sein® (40). Oder anders gefragt: ,,Wie hilft man einem Kleinkind, Christ zu
werden?“ (40) Seuffert zeigt auf, wie vielfiltig die Méglichkeiten des Alltags zu
einer gelingenden ,Initiation‘ sind. Er gibt Hinweise, wie jeder mit ein wenig
Phantasie dem getauften Kind den Weg zu einem lebenswerten Glauben bahnen
kann. — Dieses wird theologisch in besonderer Weise mit der Feier der Taufe ver-
bunden, die der Verfasser als ,ein Stiick jeder christlichen Lebensgeschichte® (24)
versteht. Die verschiedenen Elemente und Zeichen der Taufliturgie werden (zum
Teil sehr knapp) erlautert, so dafl eine Mitfeier moglich wird. Liturgietheologisch
sinnvoll wird der Interpretation der Taufwasserweihe Raum zugestanden, der
Text des ersten Formulars ist abgedruckt. Durch diese und andere Erlauterungen
wird signalisiert, daf} die Feier der Taufe das ganze liturgische Geschehen umfafit
und nicht etwa auf den Moment der Taufformel beschrinkt werden darf. Da wiire
es allerdings sinnvoll gewesen, auf den Grofldruck der Taufworte, den das liturgi-
sche Buch ,Feier der Kindertaufe® nicht kennt, zu verzichten. Man hitte sich auch
etwa die Beschreibung der Bedeutung des Wortgottesdienstes etwas ausfiihrlicher
gewiinscht.

Diese kleineren Anfragen konnen den Wert des Buches aber nicht schmilern.
In Darstellung und Sprache ist es geeignet, einige wesentliche Informationen zur
Bedeutung der Taufe und ihrer Liturgie zu vermitteln.

Dr. Benedikt Kranemann, Miinster

Jiirgen Lenssen, MARIA ZU EHREN - Predigten — Hinfiihrungen — Andachten.
104 S., brosch., DM 19,80, S 154,40, Echter-Verlag, Wiirzburg 1987 (4736).

Was hat Maria Menschen von heute zu sagen? Das Konzil hat im VIII. Kapitel
der Kirchenkonstitution iiber ,die selige jungfriuliche Gottesmutter Maria im
Geheimnis Christi und der Kirche® eine fiir unseren Glauben grundlegende Ant-
wort gegeben. Und am 2. Februar 1974 hat Papst Paul VI. in einem apostolischen
Schreiben iiber ,Die rechte Pflege und Entfaltung der Marienverehrung® auf dem
Fundament der Konzilsaussage die Liturgie als ,goldene Norm* der Marienver-
ehrung dargelegt.

Diesen Dokumenten, ihrem Inhalt und ihren Zielsetzungen weif sich das vor-
liegende Buch verpflichtet. Nach einer theologischen Grundlegung ,Marienver-
ehrung und Liturgie® (11~26) werden zum Kranz der Marienfeste im Kirchenjahr
Einfithrungen, Fiirbitten und Liedvorschlige angeboten (31-50). Im Anschluff an
das Rundschreiben ,Marialis cultus® werden die ,Hinweise auf zwei religiose
Ubungen: Der Engel des Herrn und das Rosenkranzgebet® erliutert und zu
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Modellandachten ausgeformt (51—65). Schlieflich wird noch das ~Magnifikat® in
zwolf ,Maiandachten® erschlossen (70-104).

Was hier ein Seelsorger als Frucht seines eigenen Bemiihens um rechte ,,Pflege”
und ,Entfaltung der Marienverehrung® vorlegt, sollte Ermutigung und Hilfe fiir
viele Nachahmer werden. Als Erginzung und Weiterfithrung sollten dabei aber
auch das Rundschreiben Johannes Paul I1. zum Marianischen Jahr 1987/88 ,Red-
emptoris Mater” und die neue Kollektion der ,Marienmessen® herangezogen

werden.
Prof. Dr. Alois Hormer, St. Pélten

Anneliese Hiick, EIN DIENST, DER UNS FROH MACHT. Kleines Handbuch
fiur Ministranten. Unter Mitarbeit von Josef Seuffert. Mit 8 Schwarzweififotos
und zahlreichen Zeichnungen. Verlag Matthias Griinewald, Mainz 1986 (4707).

In vielen Gemeinden ist der Dienst der Ministrant/inn/en in eine Krise geraten.
Waren vor dem Konzil die Aufgaben sehr klar (Dienst am Altar u.v.a. die Stell-
vertretung des Volkes fiir die in fremder Sprache gesprochenen Gebete . . .), so
ist durch die Liturgiereform vieles weggefallen bzw. anderen Christen zugedacht.
In einfacher, kindlicher Sprache wird dies erklirt und dann aber doch die Schén-
heit des Ministrantendienstes herausgestellt. Ein einziges Mal nur wird erwihnt,
dafl der Ministrantendienst an sich auch von Erwachsenen verrichtet werden soll.
Die Gefahr der Verniedlichung und der Einschrinkung des Ministrantendienstes
auf das Kindesalter ist etwas gegeben.

Lobenswert scheint mir v. a. die Klarheit der Gliederung, die dem/der einzel-
nen eine gediegene Einfithrung in die Dienste in der Liturgie vermittelt. Unter der
Uberschrift ,Was Ministranten alles erleben® werden Erfahrungen aus Fest- und
Alltag eines Ministranten aufgezeigt. So wird das Buch fiir Kinder, die den Mini-
strantendienst beginnen, eine grofle Bereicherung sein. Selbst Ministrantenbeglei-
ter werden wichtige Anregungen fiir die Arbeit mit den Ministrant/inn/en finden.
Es bleibt zu wiinschen, daf der Ministrantendienst iiber das Kindesalter hinaus-
gesehen wird, denn es gibt fir eine Gemeinde ein sehr schénes, glaubhaftes Zeug-
nis, wenn auch Erwachsene sich fiir diesen Dienst entscheiden.

August Aichhorn, Linz

Werner Eizinger, SCHULERGOTTESDIENSTE IM KIRCHENJAHR, 36
Modelle mit Spielszenen, Reihe: Konkrete Liturgie. 125 Seiten, kart., DM 16,80.
Verlag Friedrich Pustet, Regensburg 1987 (4766).

Die in diesem Band zusammengestellten Schiilergottesdienste kommen aus der
Erfahrung der Arbeit mit ,Liturgieteams®; Schiiler im Alter von 13-17 Jahren
haben fiir Schiiler im Alter von 8-12 Jahren Gottesdienste (aus dem Verlauf des
Kirchenjahres) vorbereitet. Einfache Ideen, keine Uberladungen, ohne Liedvor-
schlag, mit bewufitem Bezug auf die Texte des Mefbuches bzw. des Lesejahres,

. all das scheinen mir Momente zu sein, die eine Hinfihrung zum kirchlichen
Leben einer Gemeinde fiihren. Es wird auch die Empfehlung ausgesprochen, in
den Gottesdiensten bewufit auch Lieder aus dem Gotteslob zu verwenden, damit
die jungen Menschen, die spiter oft Abstand nehmen von diesem Liedgut, doch
vertraut sind mit dem, was in einer Gemeinde gesungen wird. Wo immer in einer
Gemeinde in grofler Regelmifigkeit Schiilergottesdienste gefeiert werden, wird



dieses Buch eine gute Quelle sein kénnen, die Anstof gibt; Anregungen daraus
werden im Osterreichischen Raum auch Wege finden, damit wir in unserer
»Schulsprache® die Schiiler ansprechen kénnen. Wo beim regelmifligen Schiiler-
gottesdienst  die sonst vertraute Wochentagsgottesdienstgemeinde mitfeiert, wird
die Anlehnung an die Texte des Kirchenjahres von grofflem Nutzen sein.

Eine gute Unterlage als Basis fiir die eigene Vorbereitung der Schiilergottes-
dienste — zu empfehlen fiir: alle, die in Kinder- und Jugendpastoral titig sind; fiir
Religionslehrer, Katecheten, Pfarrseelsorger, Jugendleiter und Pastoralassi-
stent(inn)en aber sicher auch fiir die Mitarbeiter im Fachausschufl Kinderliturgie.

August Aichhorn, Linz

Michael Bartmann / Ingetrand Vrsovsky, LICHT, VON DEM WIR LEBEN.
Okumenische Schulgottesdienste. Miinchen: Don Bosco Verlag. 108 Seiten, kart.,
DM 17,80.

Das Buch enthalt gute Anregungen und Themen, die recht brauchbar aufbereitet
sind; sehr konkrete, praktische Tips, die auch atmosphirisch viel hergeben und da-
durch die Gewihr geben, gut angenommen zu werden. Das Material ist auch fiir
rein katholische oder rein evangelische Gottesdienste geeignet. Es wird jeweils die
Ausgangssituation bedacht, es wird eine breite Auswahl im Materialangebot ge-
macht und sichtlich viel Erfahrung mit Gottesdiensten spurbar; Schiiler werden in
die Vorbereitung und Gestaltung einbezogen.

Eine Angabe der jeweiligen Schulstufe (Alter) wire ginstig. Die Bilder und
Materialien, von denen die Rede ist, sollten (wenigstens in schwarzweifl) abge-
drucke sein oder eine Angabe, wo sie erhiltlich sind, sollte gegeben sein. Ob nicht
manche Gottesdienste in dem Buch eine relativ aufwendige Vorbereitung und Ar-
beit brauchen? Auch das spricht anderseits fiir das Buch!

Rupert Reindl, Okumene-Referent, Salzburg

Karl Heinrich Bieritz / Michael Ulrich. GOTTESDIENSTGESTALTUNG. Ein
6kumenisches Werkbuch. Graz-Wien-Koln: Styria Verlag, 326 Seiten, gebunden.
65270,—, DM 38,—.

Dieses Werkbuch bietet eine Fiille, fast Uberfiille von Materialien in einer
groflen Breite des Angebotes, wobei ein Grundraster des Gottesdienstaufbaues in
der Abfolge der Kapitel eingehalten ist. Die Einleitung kénnte noch besser struk-
turiert sein.

Es fille auf, dafl sehr stark der evangelisch-katholische Traditionsstrang der Li-
turgie unter Einbeziehung des evangelisch-hochkirchlichen Bereichs (etwa auch
der Spiritualitit der ev. Michaelsbruderschaft) aufgenommen ist mit Stunden- und
Tagzeitengebet, aber der orthodoxen Tradition kaum Raum gegeben wird.

Die Angaben iiber die Autoren geschehen nur teilweise, wire wohl iiberall wiin-
schenswert. In der Uberfiille diirfte es fiir den Praktiker, der etwas Konkretes
sucht, eher sehr mithsam sein, das rechte zu finden; manche Modelle wirken iber-
frachtet. Im Bereich der Sendung und des Segens kann ich besonders viel Hilfrei-
ches finden.

Rupert Reindl, Okumene-Referent, Salzburg
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