ren werden kann, nimlich die Communio mit Gott und mit den Brii-
dern und Schwestern im Glauben.

Aus technischen und Zeitgriinden konzentrieren wir uns im folgen-
den auf die Eucharistiefeier, ohne jedoch andere Feiern ausschlieffen zu
wollen.

Dr. Werner Hahne, Wislikofen, Schweiz
LArs celebrandi“ — Die Kunst des Feierns

Von der ,zelebrativen Kompetenz® derer, die miteinander Gottes-
dienst feiern, soll hier die Rede sein. Meine Aufgabe ist es, im Blick auf
das Thema ,Dramaturgie des Gottesdienstes* darzulegen, dafl die im
Auftrag des Zweiten Vatikanischen Konzils erneuerte Liturgie der
romisch-katholischen Kirche von allen Mitfeiernden — also nicht nur
vom Gottesdienst-Vorsteher und von jenen Teilnehmern, die einen
,besonderen Dienst“ ausilben — Feier-Kompetenz verlangt. Es geht
hier also nicht um die ars praesidendi“, die ,Kunst des Vorstehens®,
Uber diese kann sinnvoll und richtig erst reflektiert werden, wenn die
hier zu behandelnde ,ars celebrandi“ wenigstens in ihren Grundziigen

erfafit ist.

DAS GOTTESDIENSTVERSTANDNIS DES ZWEITEN VATI-
KANUMS UND DER NACHKONZILIAREN LITURGIEREFORM
IN SEINEN GRUNDZUGEN

Ausgangspunkt meiner Uberlegungen ist die vom Zweiten Vatikani-
schen Konzil in der Wiederbesinnung auf die heilsokonomischen Per-
spektiven jeder theologischen Reflexion tiber den Gottesdienst zurtick-
gewonnene Einsicht, dafl der christliche Gottesdienst in all seinen For-
men ,Feier des Pascha-Mysteriums*® ist (vgl. z. B. SC 6). Mit dieser Ein-
sicht wird die bis zum Konzil vorherrschende einseitig anabatisch-
latreutisch-kultische Interpretation der Liturgie iiberwunden und durch
die Wiedergewinnung der katabatisch-soteriologischen Dimension
erginzt.!

! Vgl. R. Kaczynski, Art. Kult, in: Staatslexikon. Hrsg. v. d. Gorres-Gesellschaft. Bd. 3.
Freiburg 71987, 742—746, hier 744: Die Liturgiekonstitution ,Sacrosanctum Concilium®
ist ,das erste kirchenamtliche Dokument, das in seiner Wesensbeschreibung der Liturgie
deren ausschlieffliche Gleichsetzung mit dem als Gottesverehrung verstandenen K(ulr)
aufgegeben hat".



Diese — von der wiedergewonnenen heilsokonomischen Sicht er-
moglichte — Interpretation der christlichen Liturgie als , Feier des Pascha-
Mysteriums “ ist nicht die Fortschreibung des im CIC von 1917 formu-
lierten Gottesdienstverstandnisses.? Sie ist auch nicht nur eine notwen-
dig gewordene Prazisierung desselben. Sie ist vielmehr eine — in der
Besinnung auf ilteste liturgietheologische Traditionen moglich gewor-
dene — grundsatzliche und grundlegende Kurskorrektur’ Im wissen-
schaftstheoretischen Sinn ist sie als Paradigmenwechsel* zu qualifizieren.

In der nachkonziliaren Liturgiereform ist diese Kurskorrektur auf der
Basis der konziliaren Beschlisse und in der vom Konzil eingeschlage-
nen Kursrichtung erheblich vorangetrieben worden. Die (liturgie-)theo-
logische Forschung hat die kirchenamtlich verfiigten Ansatze vertieft
und damit die Basis fur die notwendigen und weitergehenden Reform-
schritte geschaffen, die jetzt — ein Vierteljahrhundert nach der Promul-
gation der Liturgiekonstitution — anstehen, wenn der Geist der Konsti-
tution und des Konzils in unseren Gottesdienstfeiern lebendig bleiben
bzw. werden soll. Im Bemihen um die traditionalistisch ausgerichteten
Gegner haben allerdings auch Befirworter der konziliaren Liturgiere-
form dazu beigetragen, daff die vom Konzil beschlossene und im Sinne
dieses Konzils vorangetriebene Reformarbeit allzu sehr in ungebroche-
ner Kontinuitdt zur bisherigen, bis zum Zweiten Vatikanischen Konzil
gepflegten bzw. kirchenamtlich aufrechterhaltenen romisch-katholi-
schen Liturgie-Tradition gezeichnet und gesehen wurde. Mehr als 25
Jahre nach dem konziliaren Reformbeschlul mufl daher festgestellt
werden:

Die vom Zweiten Vatikanischen Konzil in Ruckbesinnung auf ilteste
liturgietheologische Traditionen beschlossene, von der konziliaren Litur-

2 Vgl. z. B. can. 1256. Im Folgenden referiere ich einige Ergebnisse meiner Dissertation:
W. Hahne, DE ARTE CELEBRANDI, oder Von der Kunst, Gottesdienst zu feiern.
Entwurf einer Fundamentalliturgik. Freiburg i. Br. — Basel—Wien 1990.

* Vgl. die Relatio von G. Fontaine, La Pastorale Liturgique, in: Notitiae 20 (1984)
835—844, hier 835—836: ,L’ensemble du monde catholique a accueilli avec joie, il y a
vingt ans, la réforme liturgique voulue par le II* Concile du Vatican. Mais cette réforme
exigeait plus que la révision ou la refonte des livres liturgiques et des rites; elle suppo-
sait une véritable transformation des mentalités, une nouvelle vision théologique de la
liturgie, une nouvelle maniére de célébrer. Tout un travail d’information et de formation
s'imposait donc aupres du clergé et du peuple chrétien, travail qui d’ailleurs n’est jamais
terminé, méme lorsque les nouveaux livres liturgiques sont publies dans les langues vi-
vantes.*

* Zum Begriff ,Paradigmenwechsel® vgl. T. S. Kuhn, Die Struktur wissenschaftlicher
Revolutionen. Frankfurt a. M. 1967; ders., Neue Uberlegungen zum Begriff des Paradig-
ma, in: ders., Die Entstehung des Neuen. Studien zur Struktur der Wissenschaftsge-
schichte. Hrsg. v. L. Kriiger. Frankfurt a. M. 1977, 389—420; Art. Kuhn, in: J. Mittel-
strafl (Hrsg.), Enzyklopadie Philosophie und Wissenschaftstheorie. Bd. 2: H—Q. Mann-
heim 1984, 504—507.



giereform vollzogene und von Theologen der verschiedenen Disziplinen
und Konfessionen weiter vertiefte grundsitzliche und grundlegende Kurs-
korrektur im christlichen Gottesdienstverstandnis ist in ibrer Radikalitit
erst noch herauzustellen und den zur Gottesdienst-Versammlung Gerufe-
nen nahezubringen, wenn alle an der , Feier des Pascha-Mysteriums“ Teil-
nebmenden die notwendige Feier-Kompetenz erwerben und ausiiben sollen.

LITURGIE IST , FEIER DES PASCHA-MYSTERIUMS

Grundlegend fiir die vorgenommene Kurskorrektur ist die Erkennt-
nis, daf christliche Liturgie nicht nur Kult ist; d. h. fundamental ist die
Uberwindung der einseitig anabatisch-latreutisch fixierten Interpreta-
tion durch die Wiedergewinnung der katabatisch-soteriologischen
Dimension als Erméglichungsgrund des christlichen Gottesdienstes.
Diese weitreichende Erkenntnis ist aber nochmals einen Schritt voran-
zutreiben durch die konsequente Beachtung der dritten und entschei-
denden Dimension: die diabatisch-transitorische Dimension, die aus
der Gottesdienstfeier erst die ,Feier des Pascha-Mysteriums® im eigent-
lichen Sinn macht.® Schon das alttestamentliche ,,Pessach® war ein Uber-
gangsfest: urspriinglich das Fest der Nomaden beim Wechsel von der
Winter- zur Sommerweide, spiter als Fest des ,schonenden Voriiber-
gangs® in jener Nacht, in der Jahwe die Erstgeburt Agyptens schlug
(vgl. Ex 12). Aber auch das Pascha der Christen wurde bis zum Ende
des 3. Jahrhunderts vornehmlich als Ubergangsfest begangen: Uber-
gang vom Fasten zum Fest, vom Leidensgedichtnis zum Auferste-
hungsjubel, von der Nacht zum Tag, von der Finsternis zum Licht, vom
Tod zum Leben. In diesem Sinn ist die ,Feier des Pascha-Mysteriums®
transitus: Ubergangs- und (Ver-)Wandlungs-Feier.”

Aus der Besinnung auf die drei konstitutiven und gleichwertigen
Dimensionen christlicher Gottesdienstfeier ergibt sich die Wiederge-
winnung der sakramentalen Qualitit jeder christlichen Gottesdienst-
feier. In der Wiederbesinnung auf die Mysterien-Qualitit wird die
individualistisch geprigte Pflicht-Konzeption vom gottgeschuldeten
Kult abgelést durch das Bewuftsein, daff in der Mysterien-Feier das
von Christus vollzogene Heilswerk und damit die Heilszuwendung
Gottes durch Anamnese bzw. Memoriale im Heiligen Geist zuganglich
und gegenwirtig wird. Die Vergegenwartigung geschieht im und durch

5 Vgl. W. Hahne, DE ARTE CELEBRANDI oder Von der Kunst, Gottesdienst zu fei-
ern, 184—191: 7. KAPITEL: Christlicher Gottesdienst ist ,,Feier des Pascha-Mysteriums*®.

¢ Vgl. ebd., 192—201: 8. KAPITEL: Die drei konstitutiven Dimensionen der christlichen
Gottesdienstfeier: Katabase, Diabase und Anabase.

7 Vgl. O. Casel, Art und Sinn der iltesten christlichen Osterfeier, in: JLW 14 (1938)
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den Heiligen Geist, d. h. sie ist Geschenk der Zuwendung des dreifalti-
gen Gottes. Sie ereignet sich durch die Geschichte hindurch, die durch
die Einmaligkeit des Jesus-Ereignisses, durch die als ,Heute Gottes®
verstandene Gegenwart und durch die noch ausstehende Vollendung als
Heilsgeschichte qualifiziert ist. Sie vollzieht sich geheimnisvoll, d. h.
trotz der bleibenden Verborgenheit Gottes.®

Christlicher Gottesdienst wird so zur personal-sakramentalen Begeg-
nung, zum epiphanen Ereignis, nicht herstellbar durch den Vollzug
eines Kultgesetzes und nicht regelbar durch Verordnungen, Riten und
Texte bzw. Textbucher allein. Seine Struktur und die Regeln, die fir ihn
als Handlungsgeflige in Gemeinschaft unabdingbar sind, erfahrt er viel-
mehr allein im Handeln Christi, das von den Teilnehmern je neu im
Gottesdienst zur Darstellung gebracht werden mufl. Die Teilnehmer
stehen dabei in Kommunikation mit dem gegenwirtig geglaubten aufer-
standenen und erhohten Herrn der Kirche und untereinander, wobei sie
die Symbol- und Sprachhandlungen vollziehen, die dem Menschen —
unter den jeweiligen geschichtlichen Bedingungen — Kommunikation
ermoglichen. Gottesdienst wird dabei zum Spiel der Befreiung, die Ver-
sammlung am Ort wird zum Spielpartner Gottes. Zugleich ist sie Spiel-
rawm und szelzezt fur die versammelten Glaubigen und stellt ihnen die
zur Befreiung nétigen Spielzenge zur Verfiigung. Dadurch kann christli-
che Liturgie zum ,Fest der Bejahung bzw. der Zustimmung® werden:
als Ja zur Schopfung Gottes — die erst in der Inkarnation des Gottes-
sohnes ihr gottgewolltes Gesicht gezeigt hat — und im Ja zum noch
ausstandigen Reich Gottes, dessen Zugang dem Menschen bereits eroff-
net ist im wunderbaren Durchgang des Jesus Christus durch Leiden,
Sterben und Tod zum unverginglichen LEBEN.’

LITURGIE IST TUN CHRISTI UND TUN DER KIRCHE

Das alles ist nur denkbar, wenn sowohl der Ersthandelnde — Chri-
stus — als auch die im Namen Jesu Handelnden — die Kirche als Ver-
sammlung am Ort — als Subjekte wahr- und ernstgenommen werden.
Dabei ist Christus als der Ersthandelnde in seinen innertrinitarischen

¥ Vgl. W. Hahne, DE ARTE CELEBRANDI oder Von der Kunst, Gottesdienst zu fei-
ern, 202—241: 9. KAPITEL: Die sakramentale Qualitit der Liturgie, oder: Die Heilsge-
genwart Gottes im Mysterium.

’ Vgl. ebd., 242—305: 10. KAPITEL: Der Epiphaniecharakter der christlichen Liturgie; 1.
Christlicher Gottesdienst ist Ereignis; 2. Christlicher Gottesdienst ist Vollzug und Hand-
lung; 3. Der Kommunikationscharakter der Liturgie; 4. Der Spielcharakter der Liturgie;
5. Der Festcharakter der Liturgie.



Bezichungen zu sehen; die zum Gottesdienst versammelten Christus-
Glaubigen aber sind als kollektives Subjekt in vielfacher Gliederung und
mit ihren die Versammlung am Ort tiberschreitenden partikularen und
universalen Bindungen zu sehen.® Weil die Liturgie als Begegnungs-
moglichkeit mit Gott allen Menschen zu allen Zeiten und an allen
Orten zugesagt ist, mufl sie fir die Christus-Gliubigen unter allen
denkbaren raumzeitlichen Bedingungen moglich sein. Sowohl aus der
trinitarisch zu denkenden géttlichen Tragerschaft als auch aus dem viel-
faltig differenzierten Subjektcharakter der menschlichen Trigerschaft ist
christlicher Gottesdienst deshalb nur als komplexes Geschehen denk-
und realisierbar. Diese Komplexitit wird noch dadurch gesteigert, dafl
in der christlichen Liturgie gottliches und menschliches Tun und Wirken
zusammengehoren und sich durchdringen. Christlicher Gottesdienst
kann deshalb nur als komplexes, von Polarititen und Ambivalenzen
bestimmtes dramatisches Ereignis und Handlungsgefiige in Raum und
Zeit begriffen und gestaltet werden.

Die Komplexitit christlicher Gottesdienstfeier anerkennen, heifit
deshalb:
— ecinfache — die eine oder andere Dimension einseitig hervorkehren-
de, d. h. ideologische — Losungen vermeiden;
— auf fir alle Zeiten geltende, weltkirchlich-zentralistisch verfigte
Symbol- und Sprachregelungen verzichten;
— die Polaritaten,die den christlichen Gottesdienst als Tun Christi und
Tun der Kirche ausmachen, anerkennen — d. h. die daraus entstehenden
Spannungen nicht zugunsten eines der Pole aufheben wollen;
— die im Gottesdienst gegebenen Ambivalenzen anerkennen und aus-

halten.

Christlicher Gottesdienst verlangt deshalb von allen Teilnehmern eine
kritische, dialektische Spannungen und Widerspriiche aushaltende Ein-
stellung und den schopferischen Umgang aller mit dieser komplexen
Wirklichkeit. Von den einzelnen Teilnehmern sind nicht nur die dialek-
tischen Spannungen auszuhalten, die den christlichen Gottesdienst als
geheimnisvoll wirkmachtige Vergegenwartigung des Mysteriums Gottes
und als von Menschen veranstaltetes und getragenes Symbol- und
Sprachspiel konstituieren; sie mussen auch ihren Beitrag leisten zum
Gelingen der komplexen Gesamtgestalt. Weil diese aber als personal-
sakramentale Geschehensgestalt qualifiziert ist, ist dieser Beitrag nach
den jeweiligen Bedingungen der geschichtlichen Stunde — d. h. unter
bestimmten kulturellen, subjektiven und intersubjektiven Bedingungen
— immer wieder neu zu erbringen. Weil es sich dabei um ein kommuni-

9 Vgl ebd., 306—352: 11. KAPITEL: Der Subjektcharakter des liturgischen Handelns; 1.
Christus: das primire Subjekt des liturgischen Handelns; 2. Die Kirche: das sekundare
Subjekt als Communio der vielen Akteure im liturgischen Drama.



katives Geschehen handelt, kann dies nur durch ein komplexes Gefiige
von Symbol- und Sprachhandlungen geschehen, die wiederum einem
komplexen geschichtlichen Wandlungsprozeff unterworfen sind und
deshalb je neu kritisch auf ihre Brauchbarkeit fir den Gottesdienst zu
befragen sind.

Wenn alles liturgische Handeln aber seinen Ermoglichungsgrund und
sein eschatologisch ausstehendes Ziel im trinitarisch veranlafiten, getra-
genen und vollendeten Tun Jesu Christi hat, dann kann es nur als dar-
stellendes Tun begriffen werden; d. h. in mimetischer Nachahmung des
Lebens, Redens, Tuns und Sterbens Jesu. Ob das liturgische Handeln
als Handeln Jesu Christi und im Sinne Jesu Christi bezeichnet werden
kann, bedarf wiederum der kritischen Beurteilung aller zum Gottes-
dienst versammelten Gliubigen. Daf} dieses liturgische Handeln dar-
tber hinaus zum sacramentum pro mundi vita wird und als solches von
der Welt in der jeweiligen geschichtlichen Stunde erkannt werden kann,
verlangt von allen Beteiligten dariiber hinaus einen schopferisch pro-
duktiven Umgang mit den Elementen und dem Gesamt dieser komple-
xen dramatischen Wirklichkeit.

DER PARADIGMENWECHSEL: VOM ,RITUS“ ZUR ,FEIER“

Fur die liturgische Praxis ergibt sich daraus die Forderung, daf von
der und fir die Versammlung am Ort ein neuer — den Versammelten
zuganglicher und ihr angemessener — liturgischer Code entwickelt
wird, der zugleich mit den tbrigen christlichen Versammlungen am Ort
kommunizierbar ist und partikulare sowie universale Verbindungen
schafft bzw. erhilt. Konkret heifit das: In der liturgischen Praxis ist der
vom Konzil vollzogene Wechsel vom ,Ritus® zur ,Feier®, wie er sich in
den Titeln der liturgischen Biicher niedergeschlagen hat, als grundsatz-
liche und grundlegende Kurskorrektur noch zu vollziehen: vom Text
bzw. Buch zum Subjekt als Trager der liturgischen Handlung, und zwar
in der aufgezeigten Komplexitat der gottesdienstlichen Trigerschaft.
Das erfordert zugleich den Kurswechsel vom Lesen bzw. von der Rezi-
tation zur schopferischen Sprachhandlung; von der rituellen Persolvie-
rung zur kollektiven Symbolhandlung; vom Monolog bzw. stilisierten
Dialog zu einer in spezifischer Weise komplexen Kommunikation.

Diese Kurskorrektur wird nur méglich sein, wenn in Zukunft alles
Denken, Planen und Entscheiden tiber Fragen des christlichen Gottes-
dienstes einerseits vom vorbildlichen Handeln Jesu und andererseits von
der Versammlung am Ort und ihren konkreten Lebens- und damit
Glaubensbedingungen her normiert wird. Das bedeutet zugleich, dafl
am Ort von der Versammlung bzw. von der Gemeinde — nicht nur von
den besonderen Diensten, auch nicht vom Vorsteher — her Gottes-



dienst bedacht, vorbereitet und gefeiert werden muf}: d. h. der vorkon-
ziliar ubliche und heute noch weithin verbreitete ,Fin-Mann-Betrieb®
ist nicht nur im Vollzug des Gottesdienstes, sondern schon bei der Vor-
bereitung der Liturgie zu iiberwinden. Erst von dieser Basis aus wird es
moglich sein, auch die notwendigen Voraussetzungen zu schaffen, die
der Versammlung am Ort die Kommunikation mit der Orts-, Teil- und
Weltkirche erméglicht. Voraussetzungen, die dann so beschaffen sein
konnen, daf} ihre Feier am Ort trotz und gerade mit kritisch wirksamer
Hilfe dieser partikularen und universalen Verbindungen nichts von der
notwendigen und heilsamen geschichtlichen Konkretheit des Lebens in
Jesus Christus einbtiffen.

Dieser noch weithin nicht vollzogenen Kurskorrektur steht — das
darf nicht vergessen werden — die tber Jahrhunderte vorherrschende
Verweigerung entgegen, den liturgischen Code den geschichtlichen
Bedingungen anzupassen, und zwar nicht nur auf der Symbolebene,
sondern auch auf der Sprachebene. Als nicht weniger beeintrichtigend
fiir diese notwendige Kursinderung mufl die faktisch iiber die lingsten
Strecken der Kirchengeschichte bestimmend gebliebene Reduzierung
der kirchlichen Tragerschaft auf den Vorsteher der Gottesdienstfeier
angesehen werden', wobei zugleich mitbedacht werden muf}, daf} diese
iber Jahrhunderte weder als ,Feier noch als ,,Versammlung® begriffen
wurde.

Ein weiteres Problem, das dieser noch durchzufithrenden Kurskor-
rektur im Wege steht, sind die einseitig vertikal und hierarchisch
bestimmte Verantwortlichkeits-, Zustandigkeits- und Entscheidungszu-
weisung in liturgischen Fragen und die den historischen Entwicklungen
uber Jahrhunderte nicht angepafite Bistumseinteilung. Es gibt faktisch
(noch) keine Modelle der gedeihlichen Zusammenarbeit von Basiserfah-
rungen und kirchenamtlichen Autorititsstrukturen. Simtliche liturgie-
rechtlichen Fragen werden noch immer autoritir, weitgehend unabhin-
gig von den Tragern der Liturgie am Ort und ohne jede Rekursmoglich-
keit entschieden. D. h. zugleich, daf§ die notwendige Kurskorrektur ein

' Diese Entwicklung hat bekanntlich bereits im Neuen Testament ihre Spuren hinterlas-
sen. Vgl. dazu K.-P. Jorns, Uberlegungen und Thesen zur heutigen Gottesdienstproble-
matik, in: JLH 19 (1975) 37—69, hier 48: ,1. die mit den Pastoralbriefen begonnene
Entwicklung bis zum theologischen Pastorat oder zur Ordination (...) ist als duflerst
kontinuierlich vom paulinischen Charisma-Verstindnis wegfiihrend anzusehen; 2. das ,all-
gemeine Priestertum der Glaubigen® ist im Blick auf Ordination, Pastorat und liturgische
Funktionen von kultischen Tendenzen, die seit dem 1. KI im Christentum manifest (rich-
tiger: im Blick auf das Amtspriestertum des Alten Testaments wieder manifest) geworden
sind, durch die Sorge um Kontinuitat und durch das Ordnungsdenken tiberholt worden;
3. die Charismen in der Gemeinde kiimmern deswegen — hinsichtlich der Oikodomee
der Gemeinde — in Gemeindeleben und Gottesdienst weitgehend dahin, bzw. sie wirken
sich auflerhalb der Gemeinde, sicher jedoch aufierhalb des Gottesdienstes, aus.”
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Uberdenken der Autorititsstrukturen und der autoritativen Ausiibung
von Leitung in der Kirche — auf allen ihren Ebenen — nétig macht und
das Eintiben in neue, den geschichtlichen Bedingungen und dem Willen
bzw. dem Vorbild Jesu verpflichtete Modelle.

Von der liturgiewissenschaftlichen Forschung und Lehre ist deshalb
fiur die grundsatzlich und grundlegend zu korrigierende Praxis die Erar-
beitung eines neuen Paradigmas gefordert, das den vom Konzil und der
konziliaren Reform vollzogenen bzw. angestoflenen Paradigmenwechsel
reflektiert und operationalisiert.

Entscheidend wird dabei sein, dafl das newe Paradigma aus einer
Gesamtschau christlicher Gottesdienstfeier entwickelt wird bzw. der Kon-
kretisierung dieser Gesamtschau dient. Daher ist nicht nur das Gesamt des
Glaubens, sondern auch der ganze Trager-Komplex, d. h. der ganze trini-
tarische Gott, die ganze vielfiltig gegliederte partikulare und universale
Kirche und nicht zuletzt der ganze glinbige Mensch zum Thema zu
machen. Weil das einerseits utopisch, menschenunmoglich ist, andererseits
aber unabdingbar fur die Entwicklung dieses newen Paradigmas, wird es
dabei keineswegs um ein fiir alle Zeiten gultiges , Standardbeispiel“ gehen
konnen.

DIE ,ARS CELEBRANDI“ ALS VORSCHLAG FUR DAS NEU ZU
BILDENDE PARADIGMA

Deshalb'sollte das neu zu bildende Paradigma m. E. die ,ars celebran-
di“ bzw. die ,Kunst, Gottesdienst zu feiern“ sein; denn die besondere
Eigenart des christlichen Gottesdienstes als ,Feier des Pascha-Myste-
riums® legt es nahe, Gottesdienst feiern als ,Kunst“ zu begreifen und
fur die ,Feier des Pascha-Mysteriums“ eine ,ars celebrandi“ zu entwik-
keln. D. h., es sind liturgie-theologische, nicht anthropologische oder
soziologische Grunde, die mich dazu veranlassen, den Wechsel zum
Paradigma ,Kunst“ zu propagieren.

Bevor dieses Paradigma in seinen Grundziigen skizziert werden
kann, muff wenigstens in groben Strichen die Bedeutung des Wortes
»Kunst nach Etymologie, Geschichte und gegenwirtigem Gebrauch
aufgezeichnet werden.”? Dabei muf als erstes das landlaufige und hart-
nackig wirksame Mifiverstandnis ausgeraumt werden: ,Kunst“ ist gleich
,Schone Kunste®. ,Kunst“ ist namlich nicht der Ober- bzw. Sammelbe-
griff fir die ,Schonen Kinste bzw. fir die von diesen hervorgebrach-
ten Kunstwerke. ,,Kunst“ ist deswegen auch keineswegs mit dem gleich

12 Vgl. W. Hahne, DE ARTE CELEBRANDI oder Von der Kunst, Gottesdienst zu fei-
ern, 39—181: ERSTER TEIL: ETYMOLOGIE, ENTWICKLUNG UND GEGEN-
WARTIGER GEBRAUCH DES WORTES ,KUNST*.



zusetzen bzw. zu verwechseln, was man heute ublicherweise unter
,Asthetik versteht.

» Kunst® ist , Konnen®. Im Konnen der Kunst verbindet sich das Wis-
sen/Erkennen mit der Fihigkeit, das Erkannte durch Tun/Handeln
umzusetzen, und zwar auf dem Wege des Sich-liebend-leidend-
Vertrautmachens und der schopferisch-zeugenden Vereinigung. , Kunst®
ist jenes von Erkenntnis geleitete Tun/Handeln, mit dem der Mensch Welt
deutet und gestaltet.

Mit der fortschreitenden Auflosung des mittelalterlichen ordo seit

dem Humanismus und der Renaissance ist eine ,kopernikanische Wen-
de“ des Erkennens und damit auch der ,Kunst® verbunden: Alles
menschliche Denken, Fihlen, Tun und Handeln mufl jetzt seine
Begriindung in jeder geschichtlichen Situation neu finden. Der Mythos
hat seinen verpflichtenden und entlastenden Charakter verloren.
»Kunst“ wird deshalb in der 2. Hilfte des 18. Jahrhunderts theoretisch
neu begriindet als Asthetik, als Wissenschaft von der Vollkommenheit
der sinnlichen Erkenntnis, die sich von der Erkenntnis durch logische
Begrifflichkeit unterscheidet und Bereiche erfaflt, die der (natur-)
wissenschaftlichen Erkenntnis verschlossen bleiben.
Der (Zustiandigkeits-)Bereich der kiinstlerischen Erkenntnis wird im 19.
Jahrhundert schrittweise entgrenzt und schliefflich im 20. Jahrhundert
grenzenlos; das Gattungsgeflige der ,,Kiinste® lost sich auf. Das tatsich-
liche Leben wird zum asthetischen Gegenstand. Kunst wird sozial-kri-
tisch und damit politisch (bedeutsam). Neben die ,Schonen Kiinste®
sind die ,Nicht-mehr-schonen Kiinste* getreten. So wird ,,Kunst“ zum
Widerstand: Widerstand gegen eine Tradition, die als tberlieferte
Scheinordnung sich in Konventionen und Klischees erschopft; Wider-
stand gegen ,Leitbild-Denken“; Widerstand gegen die Bedrohung
durch den in der ,Kunst“ angelegten Kitsch; Widerstand auch gegen die
falsche und ungerechte Wirklichkeit und Praxis der ,Heute-Gesell-
schaft“. Deshalb muff Kunst heute zuerst und vor allem Widerstand sein
gegen ,Kulturindustrie“ und ,Kitschgesellschaft*.!*

Im Widerstand gegen Kulturindustrie und Kitschgesellschaft erkennt
die ,Kunst“, nachdem sie sich durch die Integrierung der ,Nicht-mehr-
schénen Kinste“ vom ,falschen Schein des Nur-Schonen® geldst hat,
von neuem die Bedeutung des ,Scheins® als ,Erscheinung eines ande-

¥ Vgl. A. G. Baumgarten, Aesthetica. Frankfurt a. d. O. 1750/1758; unveranderter Neu-
druck der Erstausgabe: Hildesheim 1961.

¥ Vgl. M. Horkheimer — Th. W. Adorno, Dialektik der Aufklirung. Philosophische
Fragmente. Frankfurt a. M. 1971; v. a. 108—150: ,Kulturindustrie. Aufklirung als Mas-
senbetrug® und C. Mongardini, Kultur, Subjekt, Kitsch. Auf dem Weg in die Kitsch-
gesellschaft, in: H. Pross (Hrsg.), Kitsch. Soziale und politische Aspekte einer
Geschmacksfrage. Miinchen 1985, 83—94.
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ren®. Die ,Rettung des Scheins“!® wird zu einer der wichtigsten Aufga-
ben zeitgendssischer Kunst. ,Kunst® erkennt die Geschichtlichkeit der
Welt und des Menschen an. Sie weifl, daf§ eine kiinstlerische Welt- und
Gesellschaftsgestaltung nur gelingen kann, wenn die drei sozialen
Funktionen von ,Kunst“ miteinander zum Tragen kommen:

— die Erkenntnisfunktion,

— die Freibeitsfunktion,

— dsthetisch-erotische Funktion der Kunst.

Weil ,Kunst“ heute in Wiedergewinnung seiner urspringlichen
Bedeutungsbreite der Begriff bzw. das Wort ist fiir jede erkenntnisgelei-
tete und erkenntnisfordernde Tiatigkeit des Menschen, die dem Men-
schen mehr abverlangt als nur logisch denken zu konnen, die aber auch
mehr kann® als die (natur-)wissenschaftliche Rekonstruktion der Rea-
litit, die mit den Elementen der Realitit vielmehr den ,Schein des
Anderen® und das ,Mehr“ menschlicher Existenz aufscheinen lafit, eig-
net sich dieses Wort vorziiglich als Ausdruck fir die besondere Eigen-
art, in der Christen Gottesdienst feiern. Denn Christen vollziehen nicht
ein Kult-Ritual, wenn sie sich zum Gottesdienst versammeln. Christen
folgen vielmehr dem Ruf und Auftrag Jesu zur Anamnese und zum
Memoriale seines Pascha, weil sie glauben, in der Feier des Pascha dem
Mysterium Gottes und damit dem Mysterium des Lebens zu begegnen;
d. h. weil sie damit rechnen, im Gottesdienst Jesus, dem Christus Got-
tes, dem Messias und Heiland der Welt und damit ihrem »oeligmacher”
im Heiligen Geist tatsichlich und personlich zu begegnen.

FUNF GRUNDZUGE DER ,ARS CELEBRANDI*

Auf die Frage, wie denn nun die ,ars celebrandi“ als das neue Para-
digma fiir die Feier des Pascha-Mysteriums heute aussehen miifite, lafit
sich zunichst die globale Antwort geben: Sie mifite einerseits liturgie-
theologisch auf der Hohe des Gottesdienstverstindnisses des Zweiten
Vatikanischen Konzils und der konziliaren Liturgiereform stehen und
andererseits den Erkenntnissen entsprechen, die sich aus der Etymolo-
gie, Entwicklung und dem gegenwartigen Gebrauch des Wortes
JKunst*® ergeben. D. h. diejenige Gemeinde ,kann“ Gottesdienst feiern,
beherrscht die , Kunst, Gottesdienst zu feiern®, die es versteht, auf dem

inzwischen erreichten liturgietheologischen Bewuftseinsniveau ihre

5 Vgl. Th. W. Adorno, Asthetische Theorie. Hrsg. v. G. Adorno und R. Tiedemann.
Frankfurt a. M. 1973; z. B. 164.

6 Vgl. R. Jochims, Visuelle Identitit. Konzeptionelle Malerei von Piero della Francesca
bis zur Gegenwart. Mit einem Nachwort von G. Boehm. Eine Vorlesungsreihe, gehalten
an der Kunsthochschule Frankfurt im Wintersemester 1973/74. Frankfurt a. M. 1975.



Liturgie zu gestalten. Die ,ars“ figt dem ,celebrare® also inhaltlich
nichts Neues hinzu. Sie erméoglicht es den Zelebranten aber, die im
christlichen Verstandnis des ,celebrare” enthaltenen und zur Entfaltung
angelegten Dimensionen voll, d. h. in ihrer Breite, Hohe und Tiefe, aus-
zuschopfen und ihnen immer neue Deutungen und Bedeutungen abzu-
gewinnen. In dem new zu bildenden Paradigma der ,ars celebrandi®
bezeichnet ,ars“ also das Formalprinzip, ,celebrare dagegen das Mate-
rialobjekt. ,Gottesdienst feiern als ,Kunst® begreifen lernen, bedeutet
demnach nicht, fir den Gottesdienst neue Themen zu suchen, ihm neue
theologische Inhalte zu erschliefen oder solche Inhalte gar im Gottes-
dienst zu thematisieren. Es bedeutet vielmehr, den christlichen Gottes-
dienst auf eine neue Weise anzuschauen.

Diese neue Anschauungsweise, diese an den zeitgenossischen Kiin-
sten geschirfte Wahrnehmungsfahigkeit, wird es dann allerdings erméog-
lichen, in dem Materialobjekt des ,celebrare® Dimensionen zu entdek-
ken, die neu erscheinen, aber nicht neu sind, sondern nur neu wahrge-
nommen werden und in diesem Sinne dann auch neu (zuginglich und
wirkmachtig) sind. Diese (wieder) entdeckten Dimensionen werden
dann aus sich heraus zu neuen Gottesdienst-Formen fuhren, weil sie als
neue Moglichkeit der Begegnung mit dem Pascha-Mysterium auch not-
wendig zu einer neuen Art des liturgischen Handelns, zu neuen Sym-
bol- und Sprachhandlungen fihren miissen, wenn anders christliche
Liturgie Kommunikation, personal-sakramentale Begegnungsmoglich-
keit, mit Gott und der Welt sein und bleiben soll. Im einzelnen scheinen
mir dabei finf Grundziige konstitutiv und deshalb fur die Entwicklung
der zeitgenossischen ,ars celebrandi“ unabdingbar und unverzichtbar;
(zumindest) diese fiinf Grundziige mussen bei der ,Kunst, Gottesdienst
zu feiern“ beachtet werden und zum Tragen kommen, wenn die beson-
dere Eigenart des christlichen Gottesdienstes nicht verletzt, sondern
herausgestellt und zur Entfaltung gebracht werden soll.

1. In der ,ars celebrandi “ wird die Geschichtlichkeit der menschlichen Exi-
stenz, des Pascha-Mysteriums und der Feier des Pascha-Mysteriums aner-

kannt und als der Ermoglichungsgrund zur Gottesdienstfeier mit den und
fur die heute lebenden Menschen erkannt.

Das gliubige Selbstverstindnis der Versammlung am Ort als dem
sekunddren Subjekt christlicher Gottesdienstfeier — in allen seinen
komplexen Verastelungen — hat damit die Moglichkeit, getrost und
gelassen die langst erfolgte Auflosung einer weltweit und kollektiv
anerkannten, fir alle Zeiten, Volker, Rassen und Menschen giltigen
Weltinterpretation und dem damit verbundenen Gesellschaftssystem
hinzunehmen. Es kann sich dabei an den Erfahrungen der Kiinste ori-
entieren, die seit dem Humanismus und der Renaissance Erfahrungen
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sammeln konnten auf diesem (von der Kirche lange beargwohnten und
oft behinderten) Befreiungsweg. Auf diese Weise kann es sich von
Relikten des lingst zerbrochenen mittelalterlichen ordo-Denkens, feu-
daler Sozialstrukturen und deren Ausdrucksformen befreien. Es muf}
sich nicht langer an Lehr-, Text- und Handbuchweisheit klammern und
nicht linger glauben, das komplexe gottesdienstliche Handlungsgetiige
lasse sich mit Rubriken erfassen. So entgeht das gliubige Selbstver-
standnis dem Irrtum, die christliche Liturgie mit Ritus oder Zeremonie
zu verwechseln, widersteht aber auch der Versuchung, den Glauben in
post-modernen (theologischen oder geistlichen) Versatzstucken bewah-
ren und tradieren zu wollen.

Der Christgliubige und die Versammlung am Ort kénnen ihren Got-
tesdienst vielmehr als hier und heute mégliche, weil zugesagte, perso-
nal-sakramentale Begegnung mit dem dreifaltigen Gott durch Christus
im Heiligen Geist als ein Ereignis begreifen, das denen zufallt, die sich
auf dem Weg des Sich-liebend-leidend-vertraut-Machens und der
schopferischen Vereinigung — das aber heifit nichts anderes als auf dem
Wege der Kunst — auf den dreidimensionalen Pascha-Prozef} einlassen.
Sie wissen, dafl im anamnetischen Vollzug des Auftrags Jesu thnen nicht
nur der Zugang zum Damaligen-Einmaligen der Jesus-Geschichte
gewihrt wird, sondern dafl sie im liturgischen Vollzug auch die Form
und das Modell finden fiir die heute giiltige und heilswirksame Welt-
und Lebensinterpretation.

Sie wissen: Diese Welt- und Lebensinterpretation bleibt als sakra-
mentale und anamnetische immer personal und deshalb situativ
bestimmt. Die Verbindung zwischen Glaubenserkenntnis, Handeln aus
dem Glauben und liebender Vereinigung mit Christus als dem Grund,
Mittel und Ziel des Glaubens bleibt Ereignis, ist zerbrechlich und ver-
lierbar, mufl durch wiederholtes Tun unter immer neuen geschichtlich
bedingten Konstellationen angegangen werden. Das aber wird nicht lin-
ger als Last und Zumutung erlebt, sondern als das menschliche Freiheit
erst ermOglichende Geschenk Gottes angenommen, durch das der glau-
bige Mensch die vielfaltigen Moglichkeiten seines Daseins als Wider-
schein der gottlichen Unbegrenztheit und Herrlichkeit erfahren kann.
In dieser Einstellung und durch diese Haltung zum Leben, zur Welt, zu
den Menschen und zu den Dingen werden die Christus-Glaubigen zu
Glaubens-Kiinstlern und zu L EBENS-Kunstlern.

2. In der Feier des Pascha-Mysteriums wird die Epiphanie Gottes gesucht
und der Gegenwart des erhohten Herrn im Heiligen Geist Raum gegeben.

Weil es im christlichen Gottesdienst nicht nur um den gottgeschulde-
ten Kult, d. h. um die von den Menschen geforderte Gottesverehrung
geht, sondern zuerst und vor allem um die liebend-leidende Hingabe



des Sohnens an den Vater zum Heil der Menschen und der Welt, liegt
alles daran, dafl die Gegenwart des Herrn im Gottesdienst Raum
gewinnt. Weil Christus aber als der Erhohte und Verherrlichte nur im
Heiligen Geist zu allen Zeiten und an allen Orten gegenwirtig gedacht
werden kann, bedeutet dies zugleich, daf} der Heilige Geist in allen sei-
nen Auflerungen im Gottesdienst Raum und Zeit gewinnen muf}. Aus
der liturgietheologischen Besinnung auf das doppelte Subjekt des
christlichen Gottesdienstes ist klar, dal Gott sich durch Christus im
Heiligen Geist selber diesen Raum schafft, Zugang und Eréffnung sol-
cher Begegnungsraume erst ermoglicht. Weil aber liturgisches Handeln
Tun Christi #nd Tun der Kirche ist, liegt es in der Moglichkeit und in
der Freiheit des Menschen, diese von Gott eroffneten Raume zu betre-
ten und gehort es zu den priesterlichen Pflichten der Getauften, diese
Riume fir sich und fiir ,Juden und Heiden“ offenzuhalten. Auch hier-
bei konnen die zum Gottesdienst Versammelten aus den Erfahrungen
der Kunste im Umgang mit dem Raum und in der Suche nach der
sErscheinung des Scheins lernen. Sie werden an den gewaltigen
Anstrengungen, die Kunstler durch die Jahrhunderte bei ihrer Suche auf
sich genommen haben, begreifen lernen, wie mihsam es fur den Men-
schen ist, geisterfillte, menschenfreundliche Raume zu bauen und aus-
zufiillen. Die Glaubigen werden dann den Bau, die Erhaltung und Aus-
stattung ihrer Versammlungs-Raume nicht linger den Fachleuten tber-
lassen, sondern sich in Zusammenarbeit mit diesen thren Gottesdienst-
raum bauen und gestalten. Sie werden begreifen, daf} ein Gottes-Haus
zu bauen nur dort moglich und sinnvoll ist, wo es Glaubens-Raume
und LEBENS-Raume gibt und wo es der Gemeinde nicht gleichgtiltig
ist, wenn Menschen, die ithr zum Nachsten geworden sind, weil sie
unter die Rauber geraten sind (vgl. Lk 10, 25—37), keinen Raum zum
Leben haben."”

Weil es aber Gott selber ist, der dem Menschen LEBENS-Raum
schafft und ihn in das ,verheiflene Land“ fiihrt, ist Gottesdienst immer
— von den Menschen her gesehen, die an der Liturgie teilnehmen —
zuerst Vollzug, Empfangnis und Kontemplation und erst im mimeti-
schen Nachvollzug darstellendes Handeln im von Gott durch Christus
eroffneten und im Heiligen Geist offengehaltenen Raum. Als solches ist
liturgisches Handeln an Christus orientiertes Handeln, in dessen Sinn
und Nachahmung nur handelt, wer sich wie er auf die Kenose in die
Welt hinein und auf die Diabase durch den Tod hindurch eingelassen
hat. Wer so handelt, kann dann allerdings damit rechnen, daff ihm bzw.

7 Vgl. dazu die weitreichenden Anregungen, die K. Lithi aus dem Beispiel des zeitge-
nossischen ,Environments, also der Umraumkunst® zieht: Ders., Erfahrung mit Kunst
als Fundort der Theologie, in: Zeitschrift fir evangelische Ethik 2 (1975) 73—87, hier
81—87: ,4. Kunst — Fundort der Theologie. Das Beispiel des Environments®.
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der Versammlung, in und mit der er handelt, das ,Andere“ und das
»2Mehr“ des LEBENS als der von Christus geoffenbarte und im Heili-
gen Geist erkennbar-bleibend-verhiillte dreifaltige Gott ,erscheint®.

Die zeitgenossischen Kiinste, fur die im Widerstand gegen den ,fal-
schen Schein® des kulturindustriellen und warenasthetischen Realismus
die ,Rettung des Scheins“ zum Kennzeichen und Mafistab geworden
ist, die es als ithre Aufgabe erkannt haben, der ,Technokratie der Sinn-
lichkeit“, mit der die Menschen in der Konsum- und Kitschgesellschaft
zu ,Kiufern“ und zur ,Ware“ deformiert werden, die ,apparition des

»Anderen” und des ,Mehr” entgegenzustellen®, bieten sich geradezu als
Verbiindete der ,ars celebrandi® an, deren Anliegen es ist, den Epipha-
niecharakter der christlichen Liturgie gegen den Uberhang der rituellen
und stabilisierenden Motive christlicher Gottesdienstfeier wieder zum
Bewufitsein und zum Tragen zu bringen. Die Beschaftigung mit diesen
zeitgenossischen Kinsten wird den Zelebranten die Sinne 6ffnen und
tber die Sinne den Verstand erleuchten und das pneumatische, spirituel-
le, geistliche Verstandnis eroffnen, das notwendig ist, bevor eine Got-
tesdienst-Gemeinde sich von dem Bedurfnis nach Bestatigung und
Absicherung durch kirchliche Rituale 16sen und dem Risiko des gottli-
chen ,Uberfalls* in gliubigem Vertrauen aussetzen kann. Solange die
Zelebranten nach einem Gottesdienst nicht — wie Joseph Beuys von
den Werken seines Schulers Blinky Palermo — sagen konnen, dieser
Gottesdienst habe ,etwas von einem Hauch® gehabt, solange ist die
Liturgiereform noch nicht an ihr Ende gekommen.” Denn erst dann ist
die Zeit (wieder) gekommen, daff die Christen im Geist-Hauch Gottes
Liturgie zu feiern verstehen, weil sie nicht nur vom Mysterium reden
und den Epiphaniecharakter verbaliter und appellativ heraufbeschwo-
ren, sondern vom Mysterium Gottes er-griffen und an-gegriffen sind.

3. In der Liturgie wird der notwendige Widerstand gegen wberlebte Tradi-
tion und christlich nicht verantwortbare gesellschaftliche und private Pra-
xis gewagt und eingeubt.

Eine mit der immer neu uberraschend aktuellen Epiphanie Gottes im
Gottesdienst rechnende Gemeinde wird dann auch keine Schwierigkeit
mehr haben, die Geschichtlichkeit des Gottesdienstes und seine Gebun-
denheit an Raum und Zeit anzuerkennen. Sie wird in dieser geschichts-
gebundenen Begegnungsmoglichkeit mit dem dreifaltig-einen Gott den
Mut zur kritischen Distanz gegenuber der Geschichte der Menschheit

% Vgl. Th. W. Adorno, Asthetische Theorie 129 und 130.

# Vgl. Uber Blinky Palermo. Gesprich zwischen Laszlo Glozer und Joseph Beuys, in:
Palermo. Werke 1963—1977. Mit Beitrigen von J. Beuys, B. Biirgi, E. Franz, L. Glozer,
M. Wechsler. Miinchen — Winterthur 1984, 99—105, hier 105.



wie zu ihrer eigenen (Kirchen-)Geschichte finden und die Kraft zum
Widerstand auch gegen tberlebtes Traditionsgut im Gottesdienst. In
diesem Widerstand gegen eine iberlieferte, aber uberlebte Scheinord-
nung, gegen zu Konventionen und Klischees heruntergekommene
Sprachformen, gegen zu Diabolen verkommene Symbole, gegen zu
museal kostbaren Kulturgiitern gewordene Kirchenrdume und Gerit-
schaften, gegen zu Hierarchen und Kirchenfirsten hochstilisierte Kult-
diener tiberwindet der Glaubige und mit ihm die Kirche den in ihnen
angelegten Kitsch, die Lige, den falschen Schein des Heiligen — das
sprichwortlich Schein-Heilige —, die tiberlebtes Uberkommenes zum
Sakralen und damit zum Unantastbaren (v)erklaren.

Zugleich wird in der und durch die Feier des Pascha-Mysteriums
vollzogenen Umkehr auch der notwendige Widerstand gegen die dem
Vorbild Jesu Christi widersprechende private und 6ffentliche Praxis der
Gegenwart mobilisiert. Gottesdienst wird so zum Ort und zur Zeit, in
der Widerstand geleistet wird gegen die fromme Bemintelung der tiblen
Zustande, gegen den Versuch, den Schmutz und das Unrecht tibersehen
und vertuschen zu wollen. Die Glaubigen befreien sich im Gottesdienst
von der thematischen Beschrinktheit volksfrommen Tuns und stellen
sich sozialkritisch der Wirklichkeit ihrer Welt und Zeit. So wird ihr
liturgisches Tun wieder politisch bedeutsam und schopferisch-alternativ
zu den gesellschaftlich verbrimten Ligen der ,Heute-“ und ,Kitsch-
Gesellschaft“, deren verfihrerische Bedrohungen und Gefihrdungen
nicht langer geflissentlich tibersehen werden und drauflen vor bleiben,
vielmehr als Aufgabe und Herausforderung der Christus-Glaubigen
zum Widerstand und zum Entwurf von Gegenmodellen erkannt wer-
den.

4. In der Gottesdienstfeier werden Modelle der erforderlichen Umkebr
und Veranderung entwickelt, durchgespielt und verifiziert.

Der Gottesdienst kann so zum Ort der Verwandlung werden, auf
dem alternative, am Leben, an den Worten und am Leiden und Sterben
Jesu orientierte Handlungsmodelle entwickelt werden, die den erkann-
ten Bedrohungen entgegenzuwirken vermogen. Im gemeinsamen
Durchspielen dieser alternativen Modelle konnen diese auf ihre Tragfa-
higkeit und Glaubwirdigkeit geprift werden. Damit wird dem einzel-
nen Gliubigen Bestatigung und Orientierung geschenkt, die nicht auf
dem trugerischen Schein einer kirchlichen und liturgischen Sonderwelt
gegriindet ist, sondern auf das Vertrauen, dafl fur jeden, der sich im
Glauben auf das Pascha-Mysterium einlafit, sich das LEBEN Gottes
eroffnet, wie es bereits fir Jesus Christus in seiner Auferweckung
Wirklichkeit geworden ist. Diese Modelle werden so beschaffen sein,
daf} sie jedem einzelnen Teilnehmer und jeder Versammlung als ganzer

17



18

Identitit eroffnen, weil sie die drei sozialen Funktionen der ,ars cele-
brandi“ in einer komplexen Einheit zusammenzuhalten vermogen: sie
werden weder das Verlangen nach Erkenntnis — nach wahrer und heute
relevanter Einsicht in die Pline Gottes mit dem Menschen und mit sei-
ner Schopfung — enttiuschen noch die Sebnsucht nach Freibeit als
Befreiung von den menschenunwiirdigen und alles zur Ware degradie-
renden Zwangen der ,Kulturindustrie® verraten, noch die Freude an der
faszinierenden Schonbeit der Christus-gleichgestalteten Welt verderben.

In einem von der ,ars celebrandi“ geprigten Gottesdienst jammert
niemand iiber die Krise und den Traditionsverlust der post-christlich-
abendlindischen Kultur. Die Christus-Glaubigen lassen sich vielmehr in
der dem Glauben méglichen und typischen Gelassenheit auf diese Krise
ein, wie der gbttliche Logos sich in der Inkarnation auf die Dauerkrise
der siindigen, von Gott abgekehrten Welt eingelassen hat. Sie erkennen
dabei, daf die Krise in ihnen und ihrer Kirche prasent ist und von ihnen
selber und der ganzen (siindigen) Kirche mitgenahrt und getragen wird.
Aus dieser Erkenntnis finden sie zur Umkehr, zur Metanoia, zur Dia-
base, lernen sie sich als Avantgarde-Kiinstler verstehen, deren Aufgabe
es ist, Fortschritte auf die alternative Lebens- und Gesellschaftsform des
Reiches Gottes hin zu wagen. Sie begreifen, daff der Gott, der von sich
sagen kann: ,Seht, ich mache alles neu!“ (Offb 21,5), im immer Neuen
gesucht werden mufi und immer neu gefunden werden will. Sie ver-
schreiben sich nicht linger der Bewahrung des Alten, Uberlebten, son-
dern sind kritisch geworden gegeniiber der ,sinnlosen, von den Vitern
ererbten Lebensweise® (1 Petr 1,18), die weder die beiden Weltkriege
dieses 20. Jahrhunderts, noch den Nationalsozialismus im Grofideut-
schen Reich zu verhindern vermochte, die sich auch nicht gescheut hat,
nach Auschwitz und Hieroshima Gottesdienst so weiter zu feiern als ob
nichts geschehen sei. Sie mithen sich deshalb ab mit neuen Entwiirfen,
aus denen die Schonheit der ,neuen Schopfung® (Gal 6,15) bereits auf-
_scheint®. Und sie ,konnen“ dies, weil sie im Glauben ,erkannt haben:
,Wenn also jemand in Christus ist, dann ist er eine neue Schopfung:
Das Alte ist vergangen, Neues ist geworden® (2 Kor 5,17).%°

5. Der christliche Gottesdienst wird in der ,ars celebrandi® als ,, Spiel der
Befreiung “ und als ,, Fest des Glanbens “ begriffen, gestaltet und gefeiert.

Von einer fixierten Welt- und Lebensinterpretation befreit, kann sich
der Christus-Glaubige in der Gottesdienst-Versammlung vertrauensvoll

2 Vgl P. M. Zulehner, Von der von den Vitern ererbten sinnlosen Lebensweise befreit
(1 Petr. 1,18): Umkehr als Herzstiick kiinftiger Pastoral, in: LS 30 (1979) 305—312.



dem Spiel des LEBENS als gottgeschenktes und von Christus in seinem
Wert wiederhergestelltes Gut tiberlassen und hingeben. Er kann semnem
Dasein immer neue Moglichkeiten abgewinnen im Vertrauen, dafl sich
in allen und hinter allen diesen Moglichkeiten, wenn er sich ihnen nur
im dreidimensionalen Pascha-Prozefl genahert hat, der ,splendor verita-
tis“, der ,Schein® der in Christus geoffenbarten Weisheit und Wahrheit,
zeigt.

In diesem Spiel findet der einzelne in der, mit der und durch die
Gemeinschaft der Glaubenden, den Spiel- und Kommunikations-Part-
ner, der thn in die volle Wahrheit des Lebens einfithrt und ihm die Ein-
sichten vermittelt, die es ihm erlauben, dem von Gott geschenkten, von
Christus befreiten und im Heiligen Geiste heute zuginglichen Leben zu
vertrauen, zuzustimmen und es festlich zu feiern. Der Gottesdienst
wird so zum immer aufregenden und anregenden Spiel-Raum und
Spiel-Feld, in dem und auf dem die Christus-Glaubigen ihre Glaubens-
Sprache und ihre Glaubens-Zeichen erlernen, erweitern, erneuern kon-
nen. Er wird zur Spiel-Zeit, in der sie mit anderen, die Freude an Gott,
die wachsende Einsicht ins Leben und die grofiere Freiheit der Glanben-
den teilen konnen.

Die Glaubigen lernen in der ,ars celebrandi“ die Liturgie als Zeit-
Kunst begreifen, als den ausgesparten Zeit-Raum, der ihnen in beson-
derer — d. h. die alltaglichen Méglichkeiten tberbietender — Weise
Gelegenheit gibt, sich im mimetisch-darstellenden Handlungsspiel am
Tun und Handeln Jesu und seiner Kommunikation mit den Jungern zu
orientieren und sich im interaktionellen Rollen-Spiel die Haltungen und
Einstellungen Jesu zu Gott, dem Vater, zum Leben, zur Schépfung, zu
den Menschen und zu den geliebten Schwestern und Briidern im Glau-
ben einzutuben. Sie sind sich dabei bewuflt, daff Gottesdienst auch in
dem Sinn eine Zeit-Kunst ist, dafl auch er — wie alles Leben auf dieser
Erde — der flichtigen Zeit unterworfen ist. Der in der ,ars celebrandi®
bewanderte Zelebrant weiff, dafl Gottesdienst nur solange nicht Aus-
stieg aus der Zeit und Wirklichkeit ist, als er aus dem (christlichen) All-
tag heraus gestaltet ist und in den (christlichen) Alltag wieder hinein-
fuhrt.?! Er weifl, daf} dieser Alltag heute nicht der gleiche ist, wie zu

2 Vgl. O. Marquard, Kleine Philosophie des Festes, in: U. Schulz (Hrsg.), Das Fest.
Eine Kulturgeschichte von der Antike bis zur Gegenwart. Miinchen 1988, 413—420, hier
419: ,Es gibt in unserer Welt diesen Hang zum totalen Moratorium des Alltags, zum
totalen Fest; und weil es ihn gibt, darum mufl man sich ihm widersetzen. Dazu — den-
ke ich — braucht man: mehr Mut zum Alltag und mehr Mut zum Sonntag. Mehr Mut
zum Alltag: das bedeutet, das Bedirfnis nach Entlastung vom Alltag — nach ,Morato-
rium des Alltags® — zu reduzieren: durch mehr Bereitschaft zum Alltag und zu ihrer
Forderung (etwa durch das, was man ,Humanisierung der Arbeitswelt nennt). Mehr
Mut zum Sonntag: das bedeutet, eine andere Entlastung vom Alltag — ein vom Krieg,

19



20

Jesu Zeiten in Nazareth. Der christliche Gottesdienst-Mime hiitet sich
deshalb, im Stil der Oberammergauer Passionsspiele oder amerikani-
scher Bibelfilme Jesus-Leben nachzuspielen. Er weif}, da es seine Auf-
gabe ist, in der ,Freiheit der Kinder Gottes“ heute, unter den Bedin-
gungen der Massen-, der Konsum- und Kitsch-Gesellschaft Jesus nach-
ahmend darzustellen in der Gewif$heit des Glaubens, daff dieser Jesus
als der Christus Gottes heute durch ithn den Christus-Mimen, der in der
Feier des Pascha-Mysteriums an sich die Ver-Wandlung des Pascha hat
vollziehen lassen, in der Versammlung der Christus-Mimen am Ort im
Heiligen Geist — d. h. zwar anders als damals, aber nicht weniger real
als damals — gegenwartig ist bzw. werden will.

SCHLUSSBEMERKUNG

Meine Absicht war es, die ungeheure Vielfalt, Weite, Breite und Tiefe
der Dimensionen anzutonen, die der christlichen Gottesdienstfeier als
»Eeler des Pascha-Mysteriums“ eigen ist und ihr offen stehen (konnten).
Zum anderen sollte deutlich werden, daf wir zwar Zeuge einer grundle-
genden liturgie-theologischen Kursinderung geworden sind, daff uns
aber die gestalterischen Ausdrucksformen fir diese grundsitzliche
Neubesinnung noch fehlen, daff wir vielmehr den ,neuen Wein in alten
Schlduchen zu bergen suchen, was bekanntlich nicht gutgehen kann.

Meine Hoffnung fir die nachste Zukunft ist, daf} wir uns nicht langer
scheuen, die — oft unter duflerstem personlichen Einsatz und leidvollen
Erfahrungen gewonnenen — Erkenntnisse der Kiinste zu nutzen, und
dafl wir daran arbeiten werden, auf dem zeitgenossischen Erkenntnisni-
veau jene Dimensionen der ,artes“ wieder unserer (theologischen) Wis-
senschaft zu erschlieflen, die es in unserer abendlandischen Tradition
Uber Jahrhunderte erlaubten, ,scientia“ und ,ars®, ,, Wissenschaft“ und
»Kunst®, als synonyme Begriffe zu verwenden.

Schliefflen mochte ich mit einem Wort von Richard Gilman, von dem
ich meine, daf} es unsere augenblickliche gesellschaftliche und kirchliche
Situation sehr gut trifft: ,It is’nt that things have radically changed but
that they havn’t changed enough ... A time comes when unmet expec-
tations produce a reaction or even a revulsion. . .“%

vom Biirgerkrieg, vom totalen Ausstieg verschiedenes ,Moratorium des Alltags® — zu
suchen und zu pflegen. Wer sich mit seinem Alltag versohnt, und wer sich durch den
Sonntag — durch die Vielheit und Buntheit der Feste — mit seinem Alltag versohnt,
braucht jenes ,Moratorium des Alltags® nicht, das der grofie Ausstieg in den Ausnahme-
zustand ist: vom ,alternativen Leben® bis zum Krieg.

22 R. Gilman, Art, Culture und Conservatism. The Idea of the Avant-Garde, in: Partisan
Review 39 (1972) 382—396, hier 387.



