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Vorwort

Liebe Leserin! Lieber Leser!

Ein Themenheft iiber Weihnachten innerhalb der Pentekoste kommt — zugegebener
Mafien — etwas zur Unzeit. Daran andert sich auch nichts, wenn man liturgiehistorisch
auf die engen Zusammenhinge und Parallelen in der Gestaltung von Weihnachten
und Ostern verweisen kann oder auf die Tatsache, dass es bei beiden Festen um die
Feier der Erlosung geht. Wenn wir uns dennoch dazu entschieden haben, kénnen wir
dafiir nur ein schlichtes Traditionsargument ins Treffen fithren: Das Heft 1 eines neu-
en Jahrgangs des HEILIGEN DiensT dokumentiert jeweils das Symposion der Litur-
gischen Kommission, das gewohnlich im Herbst des vorangegangenen Jahres einem
bestimmten Thema gewidmet war. Im Oktober 2011 eben der Feier von Weihnachten.
Ausgangspunkt fiir die Beschiftigung war die Beobachtung, dass in unse-
ren Tagen selbst fiir viele Christinnen und Christen nicht Ostern, sondern Weih-
nachten das Hauptfest zu sein scheint. Weihnachten wird dafiir weit tiber die
christlichen Kirchen hinaus gefeiert, weil es offenbar auch bei vielen, die kei-
nen Zugang (mehr) zur Kirche und ihren Gottesdiensten haben, die Sehnsucht
nach einem Mehr an Leben, nach einem erfiillten Leben weckt. Diese Sehnsucht
klingt schon an in den Impressionen zum Einstieg in das Thema, wenn ein Gast-
wirt, eine Pflegedienstleiterin im Seniorenheim, ein Pfarrer im Pfarrverband
und Dechant sowie die Priorin der Karmelitinnen in Graz vermitteln, wie ihre
Zeit der Vorbereitung auf Weihnachten bzw. ihr Weihnachten-Feiern aussieht.
Die Tatsache, dass heutige ,Weihnachtsfeiern“ mitunter wenig gemein haben mit
dem kirchlich gefeierten Glaubensgeheimnis im engeren Sinn, wird héufig be-
klagt und als oberflichlich abgetan. Der Theologe und Horfunk-Journalist beim
Bayerischen Rundfunk, Matthias Morgenroth, macht in seinem Beitrag deutlich,
dass die moderne Sehnsucht nach Weihnachten als eine verdichtete Ausdrucks-
form heutiger Religiositit gelesen werden muss; er plidiert dafiir, sie in diesem
Sinn nicht als Verfalls-, sondern als Verinderungsgeschichte wahrzunehmen.
Dietmar Winkler, Patristiker an der Universitat Salzburg, stellt heraus, dass es
beim Weihnachtsfest letztlich um die Frage geht, wer dieser Jesus Christus ist, und
zeigt auf, wie die Kirchenviter in Ost und West darauf geantwortet haben. Franz
Karl Prafll, Prof. fiir Gregorianik in Graz, vermittelt, wie im Choral die patristischen
Theologen die Psalmen im Hinblick auf die Menschwerdung Christi ausgelegt und
komponierende Theologen des 8. Jahrhunderts sie musikalisch umgesetzt haben.
Musik ist wesentlich und prigend fiir die emotionale Verankerung der Weihnachts-
botschaft. In diesem Sinn fragt der Bonner Priester und Kirchenmusiker, Wolfgang
Bretschneider, welche Weihnachtsbotschaft wir zu vermitteln haben und wie wir
sie mit der Sprache der Musik aktualisieren und ins Heute inkulturieren konnen.
Der Liturgiewissenschaftler Stephan Wahle von der Universitét Freiburg im Breis-
gau analysiert schliefSlich Elemente der liturgischen Feier von Weihnachten und kann
zeigen, dass sich kirchliche Tradition und menschliche Erfahrung dort beriihren, wo
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Weihnachten als ein Fest der Erlosung gefeiert wird. Eine knappe Dokumentation
von Gesprachskreisen und Anregungen zum Thema runden das Themenheft ab.

Schon beim ersten Durchblittern dieses Heftes ist Thnen wohl aufgefallen, dass sich
das Aussehen unserer Zeitschrift etwas verdndert hat. Mit einem moderaten ,,Face-lif-
ting“ wollen wir einerseits der Grundlinie unserer Traditionszeitschrift, die heuer im-
merhin in den 66. Jahrgang gekommen ist, treu bleiben; zugleich aber auch den verin-
derten Lesegewohnheiten gerecht werden. Wir hoffen, dass die neuen Schriftarten der
besseren Lesbarkeitdienenund nochmehrzur Lektiire der einzelnen Beitrage einladen.

In der Hoffnung, dass Sie die vorsichtigen Anpassungen im Layout als positive ,Ver-
anderung” aufnehmen und nicht als ,,Verfall“

griifien Sie herzlich im Namen der Redaktion
P. Winfried Bachler OSB und Christoph Freilinger

Postscriptum: ~ Wir freuen uns tiber Thre Riickmeldungen
(Email: christoph.freilinger@liturgie.at; oeli@liturgie.at)
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Impressionen aus unterschiedlichen Erfahrungen
bei der Feier von Weihnachten

Anton Walkner, Reiterhof Moos, Salzburg

Weihnachtszeit im Gastgewerbe

Zeit der Besinnung, Zeit des Wartens, Zeit des Vorbereitens, Zeit des Ankommens... Mein
derzeitiges, ganz aktuelles Bild oder vielmehr jenes Bild von der Weihnachts- und Adventzeit,
das in den letzten Jahren entstand und sich so nach und nach in meinem Betrachten bildete,
entspricht nicht mehr ganz dem Klischee von Weihnachten als einer Zeit der Besinnung, der
Ruhe, des Vorbereitens und des Wartens oder dem Bild von Weihnachten, das sich eigentlich
in mir als Kind entwickelte, gepragt durch eine christliche Erziehung und ein Aufwachsen
mitten drin im kirchlichen Jahreskreis.

Mein Bild von Weihnachten kann man mittlerweile als ein eher verzerrtes bezeichnen; ver-
zerrt hat sich das Bild, das ich gerne hitte oder gelernt bzw. mitbekommen habe, hin zu ei-
nem, wie es durch meine Tiétigkeit als Gastwirt geworden ist.

In meinem Inneren ist die Adventzeit geprigt von dem Bediirfnis, mich einzustimmen und
vorzubereiten auf das Fest der Ankunft, mit allem was dazugehort, angefangen von der Rorate
iiber Adventfeiern bis hin zu den Gottesdiensten an den hohen Festen; und dieses Bediirf-
nis kehrt ganz automatisch jedes Jahr wieder, obwohl ich es kaum praktizieren kann und es
doch sehr stark vom intensiven ,,Feiern® der Weihnacht schon lange vor der eigentlichen Ad-
ventzeit und dem Weihnachtsfestkreis iiberdeckt und von dichtem Nebel gleich einem Tuch
verhiillt wird.

Anstatt ruhig, gemiitlich, mit Andacht und Besinnung auf diese Zeit zuzugehen, ist bei uns
im Gasthaus ganz das Gegenteil der Fall: schon etwa 2-3 Wochen vor dem ersten Advent-
wochenende wird die intensivste, stressigste, entbehrungsreichste (was Schlaf und Familie
betrifft), anstrengendste, aber auch andererseits umsatzstirkste Zeit des gastwirtlichen Jah-
reskreises eingeldutet!

Auf diese Zeit der Weihnachtsfeiern miissen wir uns auch ordentlich, gefasst und besinnt
vorbereiten und das Ankommen unserer vielen Géste erwarten, von denen wir ja auch wol-
len, dass sie bald wiederkehren.

Es werden die Lager bis zum Bersten aufgefillt, Lebensmittel und vor allem Getranke, da
ja nichts ausgehen und jeder irgendwie nur mogliche Wunsch erfillt werden soll. Und Ge-
rade zur Zeit der Weihnachtsfeiern gibt es da ganz viele Wiinsche und Bediirfnisse, denen
ein Wirt begegnen muss, aber auch kritischere und anspruchsvollere Giste als den Rest des
Jahres tiber. Die Giste wirken nervoser, genervter und ungeduldiger, auch schwerer zufrieden
zustellen als den Rest des Jahres und der Erwartungsdruck auf eine ,,tolle” bzw. ,,ordentliche®
Weihnachtsfeier, welche wir als Veranstaltungsort zu gestalten haben, scheint ungeahnte Aus-
mafie anzunehmen. Da muss man sich schon mit gewissen Vorgaben seitens mancher Firmen
und Feiernder abmiihen, die weit tiber die ganz normale, selbstverstindliche weihnachtliche
Dekoration und das Erstellen eines Weihnachtsmeniis hinausgehen, um den Anspriichen -
so gut es geht — gerecht zu werden; was wir ja auch gerne tun, denn davon leben wir in der



4 Impressionen

Gastronomie schliefilich! Sozusagen gehort diese Zeit des Jahres ganz dem feiernden Gast,
der ja Mittelpunkt unserer Arbeit ist, alle Sensoren sind auf Dienstleistung ausgerichtet, und
es versteht sich wie von selbst, in diesen Wochen immer fit, freundlich und ausgeschlafen zu
sein oder zumindest so zu wirken.

In der Vorweihnachtszeit gilt bei uns in der Familie der Ausnahmezustand. Meine Frau
und unsere fiinf Kinder sehe ich, wenn es der Stundenplan der drei Grofien zuldsst, nur mehr
zum Mittagessen und an den Ruhetagen, da in dieser Zeit unser Tagesablauf einfach zu ge-
gensitzlich ist: Wihrend fiir die Familie der Tag Tag bleibt, verschiebt sich fiir die Gastro-
nomie und jene, die darin beschiftigt sind, der Tag mehr und mehr in die Nacht hinein. Es
versteht sich selbsterkldrend, dass in dieser Phase der Geschaftstitigkeit an eine Sperrstunde
um Mitternacht oder gar bevor ordentlich ,,ausgefeiert” wurde, nicht wirklich zu denken ist
angesichts der hohen Erwartungen beider Seiten ~ wie bereits angesprochen.

Es ist jedes Jahr wieder eine Herausforderung, all das ,,Normale® in dieser stillsten Zeit des
Jahres, das ja eben die Weihnachtszeit zur solchen macht, mit dem regen Treiben der Weih-
nachtsfeiern unter einen Hut zu bringen und den Erwartungen, denen man als Dienstleister
unweigerlich gegeniibersteht, gerecht zu werden.

Indirekt farbt dann natiirlich die verstarkte Tatigkeit im Betrieb auf meine Frau und die
Familie ab, da all die Aufgaben, die sonst tibers Jahr von mir tibernommen werden und in
dieser Zeit einfach nicht zu schaffen sind, trotzdem von jemandem bewiltigt werden miissen.
Somit wird auch in der Familie die Belastung indirekt mehr; und da wir noch dazu ein kleiner
»Familienbetrieb” sind, heif3t es da — wie der Name schon so schén sagt — fiir alle anpacken,
wo es nur geht.

Manchmal ist es wirklich ein eher wildes Feiern, bis zu Besinnungslosigkeit, bei dem schein-
bar kein Ende in Sicht ist, und wenn es gegen 4 Uhr frith immer noch nicht reicht, wird halt
noch in der Stadt weiter ,,Weihnachten gefeiert™

Doch ist es andererseits immer ofter der Fall, dass bei manchen Feiern gar nicht mehr alle
Giste, fiir die reserviert ist, erscheinen; sie entschuldigen sich bei dem Gastgeber, zur glei-
chen Zeit auf einer anderen Veranstaltung oder Weihnachtsfeier eingeladen zu sein. Ganz
stark fillt mir das bei Géasten auf, die ihren Geburtstag im Dezember feiern mochten und
bei der Planung desselben auf die natiirlichen Grenzen der vielen anderen Feiern, vor al-
lem Weihnachtsfeiern stofien, welchen die eingeladenen Giste zu dieser Zeit ausgesetzt sind
(Weihnachtsfeier des Sparvereins, des Stammtisches, der Senioren, der Musikkapelle, der
Heimkehrer, des Milchlieferverbandes, des Roten Kreuzes, der Jagerschaft und des értlichen
Sportvereines und was da sonst noch alles zusammenfallen kann). Und um vielen Absagen
zu entgehen, gilt es da schon ganz behutsam und einfithlend einen passenden Termin zu
planen und taktisch einzuladen. Oft artet dieses Organisieren fiir die Géste noch zusitzlich in
einen gewissen Stress aus, der den Druck auf die Feier nur noch erhéht, da man ja bei einer
Geburtstagsfeier den anderen Feiern dieser Zeit nicht nachstehen will.

Besinnliche Feiern im Gasthaus werden ganz selten, Feiern eben, wo bei Kerzenschein ein
wenig gesungen wird oder weihnachtliche Gedichte und Geschichten vorgetragen werden,
sind eigentlich - so kann ich es aus meiner Warte beurteilen — ,,vom Aussterben bedroht® und
fast gar nicht mehr vorhanden. Wir versuchen das im Gasthaus von uns aus - so gut es geht -
mit Adventkranz, vielen Kerzen und Weihrauchduft ein wenig wett zu machen, sodass beim
Eintreffen der Géste wenigstens die Stimmung in die richtige Richtung geht.
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Und trotz diesem Aufgehen im Beruf und fiir den Gast gelingt es uns auch in der Familie,
gemeinsam und mit viel Enthusiasmus, ein klein bisschen weihnachtliche Besinnung einkeh-
ren zu lassen, zumindest an jenen Tagen und zu jenen Zeiten, die es erlauben.

Ein gutes und sehr deutliches Beispiel ist fiir mich jedes Jahr meine Mutter, die diesen Be-
trieb aufgebaut hat und auch jetzt noch ganz tatkriftig mithilft. Sie hat von Anfang an - vor
uber 30 Jahren entschieden —, ab dem 24. Dezember unseren Weihnachtsurlaub stattfinden
zu lassen und das entgegen aller geschiftlicher Vernunft und fiir einige unserer Kollegen un-
verstandlich, wie man blof8 iiber die Feiertage zusperren kann. Aber man kann, weil es auch
hier einen Mittelweg geben muss und soll, um sich und seine Familie nicht komplett preis-
zugeben. Fiir diese Einstellung und diesen Mut bin ich meiner Mutter sehr dankbar. Ich habe
unseren Weihnachtsurlaub auch nach der Ubernahme des Geschifts zur Freude unserer Mit-
arbeiter und meiner Familie beibehalten, da ansonsten das eigentliche Weihnachten nahezu
spurlos an uns voriiberziehen wiirde. Ab Urlaubsbeginn bietet sich uns dann endlich auch
die Gelegenheit, noch voll in den verbleibenden Rest des kirchlichen Weihnachtsfestkreises
einzutauchen und quasi im Schnellverfahren uns auf das kirchliche Weihnachtsfeiern einzu-
stellen.

Fiir meine Mutter gehort etwa auch das Kekse-Backen — wie fiir viele andere Hausfrauen
auch - in gewisser Weise zur Weihnachtsvorbereitung dazu, nur dass sich das Kekse-Backen
meiner Mutter jedes Jahr zwischen 23.00 Uhr nachts und 02.00 Uhr friih abspielt, eben ein
wenig zeitlich verschoben, aber doch!

Auch privat ist es mein Ziel, unser Heim so gemiitlich und weihnachtlich wie méglich zu
gestalten, dass besonders unsere Kinder eine Oase darin finden mégen, sich auf das Wesentli-
che der Weihnacht in Ruhe zu konzentrieren und der aufgebauschten Hektik, welche drauflen
herrscht, ein wenig zu entfliehen; gleichsam auch uns Erwachsenen in der Familie einen Ort
abseits der Géste zu schaffen, an dem wahres Weihnachten passieren kann.

Monika Hutegger, Salzburg

Meine Erfahrungen zu Weihnachten
im Dienste an den kranken und dlteren Menschen

Ich bin gelernte Krankenschwester und arbeite seit 1994 im Haus fiir Senioren im Diakonie-
zentrum Salzburg. Seit fiinf Jahren bin ich als Pflegedienstleiterin titig. Und im Frithling die-
ses Jahres konnte ich meinen Abschluss als Lektorin bewerkstelligen, diese Lektorenfunktion
in der Evangelischen Kirche entspricht den Wortgottesfeier-Leiter/inne/n in der katholischen
Kirche.

In diesen 17 Jahren Arbeit mit den Senioren konnte ich schon viele Weihnachtstage, Weih-
nachtsabende, Weihnachtsstimmungen und Weihnachtsschwankungen miterleben und diese
auch mitgestalten.

Fiir mich personlich beginnen die Gedanken zu Weihnachten meist schon im Monat Okto-
ber, wo geplant wird, welche Mitarbeiter/innen bei den Adventsandachten mitwirken, welche
Weihnachtsgeschenke fiir die Bewohner/innen gekauft werden sollen, wer zu Weihnachten
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welche Dienste iibernimmt und bei welcher Baumschule dieses Jahr die Christbdume gekauft
werden.

Die eigentliche Einstimmung auf den Advent und auch auf die Weihnachtszeit beginnt bei
mir persénlich am letzten Freitag vor dem 1. Adventssonntag, wenn wir gemeinsam mit den
Bewohner/inne/n und mit unserer Ergotherapeutin alljahrlich Adventskrinze binden. Nach
getaner Arbeit gibt es dann traditionell Bratapfel und leckeren Punsch; dieser vertraute Ge-
ruch aus Tannenzweigen, Bratipfeln und Punsch 16st nicht nur bei mir vorweihnachtliche
Gefiihle aus. An den vier Mittwochen vor Weihnachten finden dann jeweils die Adventsan-
dachten statt. Im Haus fiir Senioren stehen zudem neben Andachten auch noch Nikolausfei-
ern und Krampusliufe auf dem Programm. In den einzelnen Wohnbereichen werden gerne
Ausfliige zu den 6rtlichen Christkindlmarkten angeboten, die sich bei den Senior/inn/en gro-
Ber Beliebtheit erfreuen.

Bei den ilteren Menschen gibt es viele Erinnerungen an ihre fritheren Weihnachtserlebnis-
se, stets getragen von einer gewissen Sehnsucht und freudiger Erwartung, ja einer merklichen
Unruhe. Diese Erwartung findet wohl ihren Héhepunkt am Heiligen Abend.

Als Pflegedienstleitung gilt mein Augenmerk nicht nur den Senioren, sondern auch den
Angehérigen und meinen Mitarbeiter/inne/n. Alle Personengruppen haben ihre Erwartun-
gen, Vorstellungen und Wiinsche, aber vor allem ihre personlichen Erinnerungen an das
Weihnachtsfest.

Beginnen mochte ich mit den Bewohner/inne/n. Es ist schon fiir mich zu beobachten, wie
viele Bewohner/innen in den letzten Tagen vor dem Heiligen Abend noch z.B. zum Friseur
gehen. Sie méchten einfach chic sein fiir das grofie Fest. Fiir ganz viele ist aber der Besuch
der Angehérigen ein Héhepunkt; da sind Geschenke nicht mehr wichtig, sondern die Zeit
mit dem Sohn oder der Tochter zu verbringen, die sonst tiber das Jahr gesehen eher selten
vorbeischauen.

Einige Bewohner/innen jedoch werden tiber die Weihnachtstage von ihren Angehérigen
abgeholt, um weiterhin im Kreise der Familie zu feiern. Leider gibt es auch Bewohner/in-
nen, die ganz ohne Angehérige dastehen und fiir die das Weihnachtsfest eine grofle Gefiihls-
herausforderung darstellt. Zum einen erleben sie die Weihnachtsatmosphdre im Haus fiir
Senioren, zum anderen wird ihnen das Alleinsein in diesen Tagen vermehrt bewusst. Viele
Erinnerungen von frither werden wach und prigen die Weihnachtstage sowie den Heiligen
Abend.

Aus meiner Sicht stellen die Weihnachtstage fiir die Angehdrigen eine gesteigerte Heraus-
forderung dar. Da die meisten selbst mittlerweile eine eigene Familie haben, gelingt es ihnen
nicht immer den Wiinschen von Vater oder Mutter gerecht zu werden, welche gerade in die-
sen Tagen vermehrt anrufen und Besuche einfordern.

Die Mitarbeiter/innen in meiner Einrichtung kénnen sich entscheiden, ob sie lieber zu
Weihnachten oder zu Neujahr ihren Dienst verrichten mochten. Entscheiden sie sich fiir die
Weihnachtstage, dann sind sie mafigeblich in die Gestaltung der Weihnachtsfeier involviert.

Das Haus fiir Senioren hat 90 Plitze und ist eingeteilt in drei Wohnbereiche. Jeder Wohn-
bereich gestaltet hierbei seine eigene Weihnachtsfeier. Fiir die Bewohner/innen mit einer de-
mentiellen Erkrankung findet eine separate Weihnachtsfeier in der vertrauten Umgebung der
Wohngruppe statt.

Neben den Weihnachtsfeiern in den Wohnbereichen, wo vor allem auf die vermehrt pfle-
gebediirftigen Bewohner/innen eingegangen wird, gibt es auch noch die grofle gemeinsame
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Weihnachtsfeier im Veranstaltungssaal. Die Feiern beginnen mit der Teilnahme am traditio-
nellen Weihnachtsgottesdienst, der stets um 16:00 Uhr in der hauseignen Kirche stattfindet.
Es gibt jedoch auch Bewohner/innen, die den Weg in die Kirche nicht mehr selbststindig
bewiltigen kénnen. In diesem Fall finden kleine Weihnachtsandachten in den Wohngruppen
statt.

Es beriihrt mich jedes Jahr aufs Neue, wie in den Wohnbereichen gemeinsam ein , Heiliger
Abend® gestaltet wird. Mit ,,gemeinsam” meine ich, dass eine Bewohnerin mit ihren Tochtern
gemeinsam ein Familien-Weihnachtslied fiir alle Mitfeierenden singt. Oder aber dass Ange-
hérige ihre Gitarre mitbringen und gemeinsam mit den Enkeln fiir die Gruppe singen und
spielen; dass die Partner der Mitarbeiter/innen sich bei der Mitgestaltung der Feierlichkeiten
aktiv einbringen und z.B. beim Servieren des Weihnachtsmeniis helfen. Dieses Miteinander
mit den vielen, unterschiedlichen Personlichkeiten bedeutet fiir mich schon eine ganz beson-
dere Weihnachtsatmosphire.

Der Grund fiir Weihnachten, ,,dass Gott Mensch wurde®, kann zwar das ganze Jahr gefeiert
werden, und doch ist der Heilige Abend der Abend, an dem der heiligen Nacht gedacht wird.
Daher wird bei mir im Haus fiir Senioren auch nicht am 23. Dezember gefeiert, wie das in
manch anderen Einrichtungen der Fall ist.

Die Inhalte der Feierlichkeiten sind wohl in allen Bereichen #hnlich. Es werden Weih-
nachtslieder gesungen, Gedanken und Gedichte gelesen, Instrumente gespielt, das Evangeli-
um gelesen und auch ein leckeres Menii gehért immer dazu.

Unsere Seelsorgerin, Frau Dr. Koller, ist eine wertvolle Begleiterin und Mitgestalterin unse-
rer Weihnachtsfeiern. Schon im Vorfeld werden viele Gespriche gefiihrt, da vermehrt man-
che Traurigkeiten auftauchen und von der friedlichen Weihnachtszeit nicht immer etwas zu
spiren ist: Da sind es die ersten Weihnachten im Seniorenheim, die ersten Weihnachtstage
ohne den geliebten Partner oder gar ein Weihnachtsfest, wo der Sitznachbar vom Vorjahr nun
nicht mehr dabei ist.

Bei so vielen Menschen kommen unzéhlige Stimmungen und Gefithle zum Ausdruck, doch
tiber alledem steht die Tatsache, dass Jesus geboren wurde, ,,Gott ein Mensch wurde, um uns
Menschen ein Du zu geben®. Fiir mich personlich eine selige Weihnachtszeit.

Alois Kowald, Gleisdorf

Advent und Weihnachten fiir einen Pfarrer und Dechant

Die Aufgabe, die mir gestellt wurde, lautet: Als Pfarrer und Dechant, der fiir mehrere Pfarren
mit insgesamt 18.000 Katholiken zustandig ist und die ihm anvertrauten Gemeinden auf das
Geheimnis von Weihnachten vorbereitet und mit ihnen Weihnachten feiert, soll ich einfach
dariiber berichten, wie und was ich da zu koordinieren habe und wie es mir dabei geht. Das
will ich gerne tun.

Zunichst zwei konkrete Begebenheiten als Illustration, die erste: Meine Kirchenmusike-
rin und Organistin wurde vor Jahren vom damaligen Pastoralpraktikanten nach den Weih-
nachtsfeiertagen — er war auf Schiurlaub - gefragt: ,Na, und was hast du denn in den Weih-
nachtstagen gemacht?“ Sie gab zur Antwort: ,,Bei 35 Gottesdiensten Orgel gespielt!“ Die zwei-
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te Begebenheit ereignet sich regelmiflig zu Weihnachten: Liebe Leute sagen im Advent zu
mir: ,Mei, Herr Pfarrer, jetzt kommt wohl eine schwere Zeit auf Sie zu.“ Wenn ich dann das
Mitleid ausreichend genossen habe, pflege ich zu antworten: ,,Na, so schlimm ist es nicht. Zu
Weihnachten da tu ich eh nichts anderes als predigen, feiern, essen und schlafen.“ All das tue
ich gerne.

Mein erster Impuls angesichts der Fragestellung war, unseren elektronisch gefithrten Ka-
lender des ganzen Pfarrverbandes fiir die Tage vom 26. November 2010 bis zum 9. Janner
2011 auszudrucken und einfach einmal durchzuschauen, was es da alles gegeben hat. Die
Lust ist in mir hochgekommen, eine genaue Statistik zu fithren. Was denn wir vier Priester
vor einem Jahr, gemeinsam mit unserem Diakon und den beiden Pastoralassistenten so ge-
macht haben im Advent und in der Weihnachtszeit. Es war neben den Gottesdiensten der
ordentlichen Seelsorge (9 Sonntagsgottesdienste, 7 Wochentagsmessen und Kasualien in drei
Pfarrkirchen) nicht wenig. Ich bin aber von einer genauen Aufzihlung abgegangen aus einem
biblischen Grund. Von Kénig David (1 Chr 21; 2 Sam 14) wird berichtet, dass er auch ein-
mal die Seinen gezihlt hat. Das ist ihm nicht gut bekommen. Es wurde ihm als Misstrauen
gegeniiber Gott angerechnet. Also lass ich die Finger davon und berichte recht allgemein und
personlich subjektiv.

Zunichst klingt ,vier Priester” nach viel. Tatsichlich war es anderes: Einer davon war von
November an das ganze Arbeitsjahr iiber im Krankenstand. Der andere Priester ist ein grie-
chisch-katholischer ,,Jungpriester von 50 Jahren (erst 2009 geweiht) aus Ruminien, der erst
den rémischen Ritus und die deutsche Sprache lernen musste. Mit Aushilfen haben also mein
Kaplan und ich die Messen organisieren konnen.

Zusitzlich zu den regelmiBigen Gottesdiensten gibt es in dieser Zeit Roraten um 6:00 Uhr
in der Friih, Herbergsuche in der Nachbarschaft, vermehrte Krankenkommunionen, Kran-
kensonntage (das sind sonntagnachmittigliche Messfeiern mit Krankensalbung) und Fest-
tagsgottesdienste und -predigten. Das ist besonders sensibel: Was sage ich denen, die nur
zu allen heiligen Zeiten kommen? Mache ich es so wie ein steirischer Mitbruder, der nach
dem Weihnachtsgottesdienst der Gemeinde ,,Frohe Ostern® gewiinscht hat? Er hat das da-
mit begriindet, dass er viele erst zu Ostern wieder sieht. Im Advent gibt es auch zusitzliche
Beichtgelegenheiten, bei denen uns die Beichtstuhltiir nicht eingerannt wird, und Buf3feiern.
Dazu kommen noch die ,Weihnachtsfeiern* der Vereine, Seniorenbiinde und anderer Verei-
nigungen, die auch eine Andacht mit einem Geistlichen haben wollen.

Ein bisschen ist das Hinschauen auf das Gewesene auch eine Gewissenserforschung: Was
will nicht recht gelingen, was gelingt? Der Advent mit seinem doppelten Charakter als Vorbe-
reitungszeit auf Weihnachten und als Erwartungszeit auf die zweite Ankunft Christi am Ende
der Zeiten ist nicht im Bewusstsein der Glaubigen. Es gibt so etwas wie eine eschatologische
Amnesie: einen endzeitlichen Gedéchtnisschwund. Advent als Vorbereitungszeit auf Weih-
nachten stimmt nicht. Der Advent ist zur Vorwegnahme von Weihnachten geworden. Dem
Tourismus- und Wirtschaftsverband unserer Stadt habe ich vorgeschlagen, da sie den Advent
sanders” feiern wollten, doch die weihnachtliche Beleuchtung langsam kommen zu lassen
und sie nicht gleich nach Neujahr wieder wegzuraumen. Vielleicht sogar bis Erscheinung des
Herrn noch zu steigern. Ich war nicht erfolgreich. Die Freiwillige Feuerwehr der Stadt ist auch
nicht davon abzubringen, am Vorabend zum Ersten Adventsonntag eine »~Krampusfeier®
durchzufithren mit importierten Perchten. Der Teufel hat eine grofie Anziehungskraft! Die
unzihligen Konzerte im Advent sind nicht Adventkonzerte, sondern Weihnachtskonzerte.
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Die Schulgottesdienste vor Weihnachten sind nur mit Mith und Not ,,adventlich® und nicht
~weihnachtlich®. Ungehalten ist man, weil ich da Weihnachtslieder nicht erlaube. Vor Zeiten
hat ein Kaplan zu Recht einmal darauf hingewiesen, dass Advent und Fastenzeit Vorberei-
tungszeiten sind; gefeiert wird erst in der Weihnachts- und Osterzeit. Ganz herumgespro-
chen hat sich das noch nicht. Der gréfite Weihnachtsgottesdienst ist die Kinderandacht am
Heiligen Abend. Da ist die Stadtpfarrkirche tibervoll mit vielen Kindern und nicht wenigen
Erwachsenen. Dementsprechend ist der Grundlarmpegel. Fiir viele von den Anwesenden ist
das der einzige Weihnachtsgottesdienst. So beeindruckend die Sternsingeraktion ist, sie hat
das Hochfest ,,Erscheinung des Herrn" untergehen lassen. Das tut mir persénlich leid, weil
ich dieses Fest liebe.

Halbwegs gelingt das gemeinsame Fasten im Pfarrhof. Wir leben im Advent fleischlos, auch
Weihnachtskekse gibt es nicht. Das ist auch eine gute Ausrede fiir die diversen Weihnachts-
feiern, wenn es da etwas zu essen gibt. Die Adventzeit wird von Sitzungen freigehalten. Das
bedeutet natiirlich, dass der November voll davon ist.

Einerseits ist es ein personliches Weihnachtsgeschenk an die Gemeinden, dass sie im Ad-
vent und zu Weihnachten tiber meine Zeit verfiigen kénnen; und sie tun es auch. Ich bin
ja nicht Priester fiir mich selbst. Das Priestertum des Dienstes dient dem Priestertum der
Gldubigen. Der Wegfall der tiblichen Sitzungen und Zusammenkiinfte etwa im Team, die es
im Leben der Pfarren halt so gibt, schenkt freie Zeit. In der Weihnachtszeit kann ich meine
Definition eines Priesters wenigstens ansatzweise leben: Ein Priester ist jemand, der Zeit hat
(und trotzdem nicht faul ist), Zeit auch fir personliche Einkehr.

Weihnachten im Grazer Karmel

Ein Gesprach von Franz Karl PraBl mit Mutter Sr. Elisabeth,
der Priorin der Grazer Karmelitinnen

Prafll (P.): Schwester Elisabeth, wie feiern Sie mit Ihren Mitschwestern im Grazer Karmel
Weihnachten?

Schwester Elisabeth (Sr. E.): Fiir mich personlich ist Weihnachten das Fest des Karmel: Ad-
ventus Domini, Kommen des Herrn. Stillschweigen, Verborgenheit, Zuriickgezogenheit, Ein-
samkeit, Klausur gewinnen m. E. nur vom Geheimnis der Weihnacht her ihren wahren Sinn:
Im Warten auf Sein Wort, im Ausschauhalten auf das Kommen des Herrn. Wir lassen uns in
erster Linie von der Liturgie leiten, durch die Texte der heiligen Messe oder des Stundenge-
bets. Auch bereiten wir dementsprechend unsere Tischlesung im Refektorium vor. Fiir jede
Schwester ist im Advent ein besinnlicher Einkehrtag vorgesehen. Mit der Mutter Gottes wird
uns das Geheimnis der Erwartung des Immanuel vor Augen gestellt. Jede Schwester darf die
Ikone des Zeichens fiir diesen Tag in ihrer Zelle beherbergen. Gott will unter uns wohnen. In
Maria hat Er sein Zelt aufgeschlagen. Der Heilige Geist will auch in uns, als Seinem Tempel
wohnen. Komm, Herr Jesus! Soweit die adventliche Vorbereitung.
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P.: Und wie sieht bei Ihnen dann der liturgische Weihnachtstag aus - ganz konkret?

Sr.E.: Bis zur Sext verlduft der Heilige Abend ganz normal. Nach der Sext ist ein kleiner offi-
zieller Weihnachtsempfang, d. h. die Schwestern gratulieren sich gegenseitig. Dann gehen wir
zum Mittagessen. Die Mittagsrekreation fillt aus. Am Nachmittag beten wir bereits um 16.00
Uhr - also eine Stunde friiher — die Vesper. Nach einer Stunde Betrachtung und einem klei-
nen Imbiss beginnt dann das Grofe Stillschweigen in Hinblick auf das Weihnachtsgeheimnis,
wie der Introitus der Mitternachtsmesse singt: ,,Der Herr sprach zu mir: Mein Sohn bist Du,
heute habe ich dich gezeugt.“ Ein anderer Introitus singt von diesem tiefen Schweigen: ,,Als
tiefes Schweigen alles umfing zu mitternichtlicher Stunde, stieg dein allmachtiges Wort ..."
Kirche, Schwesternchor, Kapelle und Refektorium sind wirklich feierlich geschmiickt, denn
das Fest Seiner Geburt wird im Karmel mit besonderer Liebe vorbereitet und begangen. Wir
haben aber keinen Christbaum. Nach alter Tradition geht um 20.30 Uhr eine Schwester mit
einem Jesuskind bei den Klingen von «Stille Nacht, heilige Nacht» durch die stillen, dunklen
Klosterginge und weckt damit die Schwestern auf, die vorher die Mdglichkeit gehabt haben,
sich etwas auszuruhen. Vom Vorchor aus ziehen wir dann mit weiflen Manteln und bren-
“nenden Lampen singend in die Stiftungskapelle. Dort erwartet uns der neugeborene Konig.
Die Jiingste darf ihn nun mit hocherhobenen Armen in den Schwesternchor tragen, indem
sie die feierliche Prozession anfithrt. Nun beginnt die weihnachtliche Lesehore. Leider schon
um 22.00 Uhr ziehen unsere Mitbriider aus dem Karmel Maria Schnee mit dem Jesuskind
zur Christmette in die dunkle Kirche ein. Besonders ergreifend ist das bei Kerzenlicht vom
P. Prior in schlicht feierlicher Weise gesungene Martyrologium Romanum von Weihnachten.
Wenn es moglich ist, konnen wir eine Viertelstunde vor der Mette zur Einstimmung Hirten-
lieder singen und spielen, mit Floten, Violine und Orgelbegleitung.
Nach einem hochfestlichen, mit viel Weihrauch verklirten Gottesdienst verweilen wir noch
zehn Minuten in stiller Danksagung, bevor wir zum mitternéchtlichen Friihstiick eilen, das
uns im Refektorium bei Kerzenlicht und weihnachtlicher Tischmusik erwartet.

P.:: Das Friihstiick um Mitternacht, um es klarzustellen?

Sr. E.: Ja, ein kostliches erstes Frithstiick um Mitternacht!

Nach einigen gemeinsam gesungenen Krippenliedern im Schwesternchor gibt es nun ein ein-
zigartiges Sonderangebot. Es wird hauptsichlich von der Ordensjugend eifrig in Anspruch
genommen. In der Osternacht und in der Heiligen Nacht ist namlich das Grofie Stillschwei-
gen ginzlich aufgehoben. Aulerdem besteht allein in diesen beiden hochheiligen Néchten die
Maéglichkeit, einander in den Zellen zu besuchen. Dass man in der Frith dann noch um eine
Stunde linger schlafen kann - bis 6.00 Uhr statt bis 5.00 Uhr - macht die Freude vollkommen.
Die versiumte Morgenbetrachtung wird um 10.00 Uhr im hochfestlich geschmiickten Chor
vor dem ausgesetzten Allerheiligsten nachgeholt. Wahrlich: Christus, der Retter ist da! Venite
adoremus!

P.: Sie verzichten also auf das meiste, was irgendwie zur biirgerlichen Weihnacht gehért: auf
den Christbaum, auf Geschenke ...?
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Sr. E.: Aber ich wiirde das nicht Verzicht nennen. Die Erwartung der Volker, Christus, der
Retter ist da! Er kommt und ist immer im Kommen. Dieses Ausgespannt-Sein auf den jeweils
Kommenden, bis Er kommt in Herrlichkeit, im Namen Seiner Braut, der Kirche, ist das Leben
unseres Lebens, das Geschenk schlechthin, das alles andere relativiert, bedeutungslos bzw.
wertlos werden ldsst, wie Paulus sagt (vgl. Phil 3,8).

Selbstverstindlich freuen wir uns sehr tber alle guten Gaben, mit denen wir reichlich be-
schenkt werden. Besonders zum Fest der Fleisch gewordenen Giite und Menschenfreund-
lichkeit Gottes in Christus ist es uns ein aufrichtiges Bediirfnis, auch mit kleinen sichtbaren
Zeichen (z.B. selbst angefertigten Zierkerzen, Gestecken oder Obst aus unserem Garten und
durch einen ganz persénlichen Brief) unsere tiefe Dankbarkeit und herzliche Verbundenheit
allen Freunden und Wohltitern auszudriicken: Die liebevolle unermiidliche Fiirsorge, die wir
laufend erfahren, kann letztlich nur mit einem innigen ,Vergelt’s Gott“ bedankt werden. ER
selbst wird ihnen Lohner und Lohn sein.

P.: Die heilige Theresia hat ja gesagt: «Wenn Rebhuhn, dann Rebhuhn, wenn Fasten dann
fasten”. Dass Sie fleiflig fasten, ...

Sr. E.: O nein! Alles hat seine Stunde. Wir bemithen uns, dem weisen Rat unserer heiligen
Mutter Teresa gerecht zu werden bzw. wir orientieren uns am Wort und Beispiel des heiligen
Paulus: ,,Ich habe gelernt, mich in jeder Lage zurecht zu finden. Ich weif§ Entbehrungen zu
ertragen, ich kann im Uberfluss leben® (Phil 4,11-12).

P: ... das wissen wir ja, aber wie schaut es denn mit dem Rebhuhn aus — vor allem zu Weih-
nachten?

St. E.: Das ,,Rebhuhn-Essen” beginnt also schon mit dem ersten mitterndchtlichen Frithstiick.
(Selbstverstindlich essen wir immer fleischlos.) Jede Schwester erhilt einen gehauften Teller
von Mehlspeisen, die wir uns immer vom ,,Christkind“ schenken lassen. Dieser Teller mit
Siiligkeiten darf nun wahrend der Weihnachtszeit, also bis zum Fest der Taufe Christi, am
Refektoriumsplatz stehen bleiben. Man kann sich zu den Mahlzeiten nach Herzenslust daran
satt essen. In der Weihnachtsoktav gibt es auflerdem tdglich nach der Non eine Festtagsjause.
Bruder Esel soll an der groflen Freude, die uns in der Christnacht verkiindet und geschenkt
wurde, seinen ihm gebithrenden Anteil erhalten. Das ,,Rebhuhn® besteht auch in zusétzlichen
Rekreationszeiten bzw. Sprecherlaubnis, verlangerter Ruhestunde, Ausflugsmoglichkeit auf
unseren Karmelberg oder in den Klostergarten, Freizeit zum Lesen, Schreiben, Beten, Singen,
Musizieren ...

P.: Wenn Sie singend durch die Klosterginge ziehen: Welche sind Thre Lieblingslieder? Sind
das Weihnachtslieder, sind das gregorianische Gesinge oder womit erfreuen Sie sich hier an
der Geburt Christi?

Sr. E.: Wenn wir in der Heiligen Nacht das Jesuskind aus der Stiftungskapelle abholen, singen
wir immer ,,Zu Bethlehem geboren® aus dem Gotteslob. In der Weihnachtsoktav und zu Epi-
phanie heben wir den festtiglichen Charakter dadurch heraus, dass wir nach der Sext bzw.
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Gewissenserforschung singend durch den Klostergang ins Refektorium ziehen. Dazu verwen-
den wir das Liederbuch ,,In dulci jubilo®. Sie kennen es, ja?

P.: Ja, ja.

Sr. E.: Vor einigen Jahren, als es in unserer Gemeinschaft noch mehr und geiibtere Sénge-
rinnen gab, verwendeten wir bei der heiligen Messe auch andere, z.T. sehr anspruchsvolle
Vorlagen, z.B. ,Unser Kirchenchorbuch® fiir drei gleiche Stimmen, herausgegeben 1968 von
Hermann Kronsteiner. Auch sangen wir gerne vierstimmige ostkirchliche Hymnen wie das
Weihnachtsdogmatikon aus der Basiliusliturgie ,In dir freuet sich, o Jungfriuliche...”

An den gregorianischen Gesingen erfreuen wir uns hauptsichlich bei der tiglichen Eu-
charistiefeier. Gern und oft singen wir — auch wihrend des tibrigen Jahres - das lateinische
Ordinarium und schlieflen mit einer Marienantiphon oder einem lateinischen Marienhym-
nus im Choral. Ist es nicht schon, dass besonders die jungen Schwestern grofies Interesse und
Verstindnis fiir diese altehrwiirdige und monastisch erprobte Gesangstradition zeigen? So
pflegen wir mit wachsender Freude diesen unschitzbaren Schatz schlichten, tiefen, reinen
Gebets.

P.: Was wiirden Sie den Christinnen und Christen, die in der Welt leben, zum Weihnachtsfest
wiinschen?

Sr. E.: Mein Wunsch: dass alle Menschen Jesus Christus als Immanuel, als Gott mit uns, fiir
uns und in uns erkennen diirfen; dass Er sich ihnen als Licht des Lebens erzeige, damit sie

ihrerseits Licht der Welt werden mégen, Zeugen des Lichts.

P.: Danke schon!
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Matthias Morgenroth, Minchen
Krippe statt Kreuz?

Von der modernen Sehnsucht nach Weihnachten

Heutige Christen und Christinnen leben ihren Glauben wesentlich in
und mit Symbolen und in anderen Rhythmen als traditionell iiberliefert.
Der in Miinchen lebende evangelische Theologe und Germanist Matthias
Morgenroth macht dies am Beispiel von Weihnachten als besonderer Zeit
im Jahreskreis fest. Die Advent- und Weihnachtszeit bringt fiir den Autor
verdichtet zum Ausdruck, wie Menschen heute ihre Religiositét leben. Der
Beitrag ist ein Pladoyer, diese heutigen Formen nicht als Verfalls-, sondern
als Verdnderungsgeschichte ernst zu nehmen.

Der Text ist die redaktionelle Bearbeitung eines frei gehaltenen Vortrags.
(Redaktion)

,Es weihnachtet”

Die Weihnachtszeit ist anders als die andere Zeit im Jahr: Es wird mehr gegessen und getrun-
ken, es wird durch die Weihnachtsbeleuchtung auch doppelt so viel Strom verbraucht wie
sonst. Ich zihle, wenn ich jetzt von der Weihnachtszeit spreche, auch die Adventszeit dazu.

,»Es weihnachtet® alle Jahre wieder, sagen wir. ,Es weihnachtet.“ ,,Es®, - was ist das fiir eine
merkwiirdige Formulierung? Es regnet, es schneit, es donnert, es hagelt, es blitzt. Es weih-
nachtet - und dann auch noch sehr. Dem Wetter bzw. dem Unwetter analog tiberzieht fiir
knapp sechs Woche einmal im Jahr eine eigentiimliche Atmosphire, die Weihnachtsatmos-
phire, das Land: halb witterungsbedingt, halb von Menschen gemacht. Dies ist etwas, dem
man sich nicht entziehen kann, nicht einmal in der Abgeschiedenheit eines beschaulichen
Ordens, selbst dort ist vieles anders als sonst'. Die Weihnachtsatmosphdre ist etwas, das ei-
nem landauf, landab, iiberall begegnet. Uberall glitzert, funkelt und leuchtet etwas; tiberall
schmeckt es anders - innerhalb und auflerhalb der Kirchen, in der gesamten Gesellschaft
unserer Breiten Mitteleuropas.

Vieles gehért zu dieser Zeit, ibrigens auch das Beklagen, dass frither alles besser gewe-
sen sei. Auch das ist in gewisser Weise modernes Weihnachtsbrauchtum; es zeugt namlich
von der groflen Sehnsucht nach Weihnachten, die mit all den Merk-Wiirdigkeiten der Weih-
nachtszeit verbunden ist.

Weihnachten als das christliche Hauptfest

Auffillig ist: ,,Es weihnachtet®, ,,es ostert” aber nicht. Theologisch miisste es sehr viel mehr
»ostern, Weihnachten ist zum christlichen Hauptfest geworden, es ist das Christfest. Aber
das wird von vielen Verantwortungstragern in der Kirche, die sich eigentlich dariiber freuen

! Vgl. das Interview mit der Oberin im Grazer Karmel in diesem Heft auf den Seite 9-12.
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miissten, iberhaupt nicht ernst genommen. Fiir die Reflexion der Theologen scheint es keine
Bedeutung zu haben, dass fiir sechs bis sieben Wochen alles anders ist, dass die Menschen
sich Engel an die Fenster kleben, in die Kirchen strémen, Konzerte besuchen, mit Sinngedich-
ten und mit gewissen Tagesheiligen (Barbara, Nikolaus, Luzia) leben.

Als ich anfing, mich mit dem Thema Weihnachten zu beschiftigen, ging ich davon aus, ich
wiirde eine Fiille an theologischen Betrachtungen iiber die Weihnachtszeit, iber Weihnach-
ten finden. Das Gegenteil war — zu meiner groflen Uberraschung — der Fall. Weihnachten, wie
es heute von den meisten Zeitgenoss/inn/en gefeiert wird, scheint immer noch ein Tabuthe-
ma der Theologie zu sein. Beobachtungen und Reflexionen dariiber, was an Weihnachten,
so wie wir es heute feiern, passiert, stehen weitgehend aus. Dieses Weihnachten ist vor lauter
theologischen Vorurteilen nur schwer zu entdecken.

Vermutlich kennen das alle, dass man an Weihnachten in die Kirche kommt, mit Freude im
Herzen, und sich dann ein schlechtes Gewissen einstellt und die Freude im Herzen schwin-
det, weil man zu hren bekommt, dass es eigentlich gar nicht richtig ist, wie man es so macht
mit den Keksen und mit dem Glithwein und mit der Besinnlichkeit auf die eigene Art und
mit dem Festessen und dem weihnachtlichen Kirchgang, der eben vor allem bei vielen nur
an Weihnachten stattfindet. Muss demnach Weihnachten feiern zwangsliufig fiir die meisten
Christen mit einem schlechten Gewissen verbunden sein? Ich will eine Gegenthese aufstellten
und dazu einladen, einmal die Vorurteile beiseite zu schieben und einen anderen Blick darauf
zu nehmen.

Weihnachten - so ist meine Hauptthese — das Christfest, ist fiir uns Moderne das Zentrum
des Glaubens geworden mit seiner Unzahl an Symbolen, die eine Ausstrahlung auf das ganze
iibrige Jahr haben. Weihnachten ist nicht auf die Feiertage im Dezember beschrinkt, es wirkt
dariiber hinaus. Was die Menschen aus dieser Zeit mitnehmen, tragen sie weiter, auch wenn
der Lichtschmuck in den Straflen und Hiusern irgendwann wieder abgenommen wird. Weih-
nachten ist das Zentrum des modernen Glaubens, der modernen Glaubenssehnsiichte gewor-
den. Und das hat nicht blof8 mit Oberfliche zu tun. Ich mochte drei Vorurteile ausrdumen:
1. Weihnachten ist nicht uralt halbheidnisch, Weihnachten ist unser Fest. 2. Weihnachten
bedeutet - theologisch betrachtet - fiir viele tatsichlich Krippe statt Kreuz. Damit verbunden
ist die Frage, ob Weihnachtschristen echte Christenmenschen sind. 3. Weihnachten ist keine
Verfallsgeschichte der Religiositit, sondern eine Verdnderungsgeschichte; an dem, was heute
Menschen rings um Advent und Weihnachten tun und wie sie es tun, lasst sich die Frommig-
keit heutiger Menschen ablesen, lasst sich ablesen, was wir, die Modernen, ,,s0" glauben und
wie wir unsere Religiositit gestalten. Deshalb verbietet sich ein Belicheln und Abtun dieser
Praktiken als ,,Christentum light*, als Leichtform des Glaubens. Vielleicht duflert sich so eine
sehr ernst zu nehmende Sehnsucht, eine moderne Form des Glaubens. Es gibt auch keinen
Grund, die heilige Liebe, die heilige Kindheit, die heilige Geburt, die Heilige Nacht, all die an-
deren Heiligkeiten des Weihnachtsfests als ausschlieSlich spiefige Selbstbespiegelung biirger-
licher Befindlichkeiten abzutun. Das sind sie nicht. Sie sind auch nicht industriegemacht und
sind nicht nur von den Geschiften uns aufgedriickt. Fiir so dumm wollen wir uns selber nicht
verkaufen, dass wir uns so etwas verkaufen lassen. Nein, Weihnachten ist immer auch mehr!
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Weihnachten ist unser Fest, es ist typisch modern, es ist nicht uralt

Auch wenn es jedes Jahr wieder in den Feuilletons falsch zu lesen ist, was auf einen Theorie-
fehler der alteren Volkskunde zuriickgeht: Weihnachten, wie wir es feiern, ist weder uralt,
ewig wahr, noch halb heidnisch. Der Weihnachtsbaum ist nicht die germanische Welten-
esche, die griinen Zweige im Advent haben auch zunéchst nichts mit den mittelalterlichen
Wintermaien zu tun. Der Adventskranz, der Adventskalender, das Weihnachtszimmer mit
dem Weihnachtsbaum, all das sind typische Dinge fiir unser Weihnachten-Feiern. Sie sind
aber erst vor rund 200 Jahren entstanden und haben sich Stiick fiir Stiick durchgesetzt mit der
biirgerlichen, industriellen Moderne, mit der wir bis heute leben, mit deren Gedanken, mit
deren Ausdrucksformen wir heute leben.

Der Weihnachtsbaum ist in den biirgerlichen Stidten des ausgehenden Mittelalters das erste
Mal - damals noch etwas anders als heute, namlich als 6ffentlicher Baum - bezeugt, und zwar
vor allem im Elsass, also genau dort, wo protestantische Stddter versucht haben, eigenstin-
dige Briauche im Gefolge der Reformation zu finden. Der Weihnachtsbaum ist demnach ein
Ausdruck moderner Frommigkeit, der zundchst unter den Protestanten selbst wegen seiner
Farbenpracht kritisch als sehr ,katholisch” abgetan wurde, zumal man sich mit der Reforma-
tion von dem ganzen Prunk lésen wollten. Durchgesetzt hat sich dieser Brauch schlief3lich im
Laufe des 19. Jh., als auch die Lichter dazukamen. Ironischerweise hat der Krieg 1870/1871
stark dazu beigetragen, dass der Weihnachtsbaum auch in den katholischen Gegenden publik
wurde. Da vor allem die preuffischen Offiziere im Kriegswinter Weihnachtsbdume aufgestellt
hatten, gehorte das zu den schoneren Kriegserinnerungen im Zusammenhang der Veteranen-
treffen. Der Weihnachtsbaum ist also etwas typisch Modernes.

Auch der Adventskalender ist typisch modern: Johann Hinrich Wiechern kam 1839 auf die
Idee, die Zeit der Erwartung sichtbar zu machen fiir seine Schiitzlinge im Rauhen Haus in
Hamburg. Sein Adventskranz hatte zunichst noch 23 Kerzen, vier grofie Kerzen fiir die Ad-
ventsonntage und 19 kleinere fiir die Werktage. Aus praktischen Griinden blieben schlieSlich
die vier Kerzen iibrig, damit der Kranz in ein jedes Haus passt.

Die Weihnachtskrippe wurde ebenso wie die Osterkrippen um 1800 aus den meisten Kir-
chen - gerade auch aus den katholischen — verbannt, weil diese kindlichen bildhaften Dar-
stellung nicht den Idealen der Aufklirung entsprachen. Gliicklicherweise wurden vielfach die
Weihnachtskrippen nicht weggeworfen, sondern im Haus aufgestellt. Daraus entsteht, was
wir Weihnachten iiberall haben: die private Weihnachtskathedrale zu Hause im eigenen fest-
lich geschmiickten Wohnzimmer mit Weihnachtskrippe. Wir versammeln uns unter einem
Weihnachtsbaum, im Angesicht eines kleinen Kindes vor einer Krippe, vor der man - ideal-
typisch gesprochen — gemeinsam in der Familie feiert, sich besinnt.

All diese Formen sind, um es noch einmal zu betonen, typisch modern. Wenn Bilder Mar-
tin Luther unter dem Weihnachtsbaum zeigen, sind das Riickprojektionen vom Ende des 19.
und Beginn des 20. Jahrhunderts. Traditionen - und Weihnachten mit seinen Symbolen und
Brauchen sind Tradition — werden damit begriindet, dass man etwas macht, weil es ,,immer
schon so war®. Aus diesem Grund heftet sich all den Briuchen das Attribut ,,uralt” an, obwohl
vieles ganz junge Praxis ist.

Faktum ist, dass sich die ganze Gesellschaft ,verweihnachten® lisst. Weihnachten findet
nicht nur in den Kirchenrdumen statt, sondern gerade auch auflerhalb, aber mit Bezug zu den
Kirchenrdaumen und zu den biblischen Botschaften.
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Krippe statt Kreuz

Sind Weihnachtschristen noch echte Christenmenschen? Im Mittelpunkt des Weihnachts-
christentums steht der neue Anfang, die Geburt, die Neuschopfung, die Inkarnation. Wo
bleibt dann aber das Kreuz, das Fiir-uns-gestorben, der im Kreuz offenbarte Widerspruch zur
Logik der Welt? So fragen mit guten Griinden die Theologen aller Konfessionen und schei-
nen nur dann zufrieden sein zu kénnen, wenn wenigstens das Kind in der Krippe schon eine
gewisse leidende Mine aufsetzt, die an den spiteren Kreuzestod erinnert. Das markanteste an
der modernen Sehnsucht nach Weihnachten ist wohl, dass kein Marterpfahl, kein Schmer-
zensmann im Mittelpunkt steht, sondern ein Kind in einem Stall. Keine Opfertheologie, die
damit verbunden ist, sondern die Botschaft eines Engels: , Fiirchtet euch nicht! Siehe, ich ver-
kiindige euch ein grofie Freude, die dem Volk widerfahren wird. Euch ist heute der Heiland
geboren, welcher ist Christus der Herr.”

Die Kreuzestheologie, die Passionsfrommigkeit spielten im Mittelalter und der Reforma-
tionszeit eine zentrale Rolle. Seit Augustinus priigte die Vorstellung von der Erbsiinde die
Theologie und die Frommigkeit. Weil der Mensch wie Gott sein wollte und von Gott abge-
fallen war, ist das Menschengeschlecht dem Tod verfallen, und nur Gott selbst kann den Tod
und die Siinde besiegen. Gott musste Mensch werden - so die auf Anselm von Canterbury
zuritickgefithrte Denkweise —, um sich dann stellvertretend fiir alle anderen Menschen zu
opfern und am Kreuz Genugtuung zu leisten und so Verschnung zu stiften. Viele heutige
Menschen lehnen bei ihrer Suche nach dem Sinn in ihrem Leben eine Vorstellung Gottes ab,
der zur Versshnung ein Opfer braucht. Sie empfinden sich auch nicht mehr als von Grund auf
schlecht und siindig. Und dafiir gibt es gute Griinde, nicht zuletzt die jesuanische Uberliefe-
rung. Jesus hat jedenfalls nicht gelehrt, dass Gott der Verschnung bediirfte, wohl aber einen
Gott, der sogar bis in den Tod mit einem geht.

Um diese Uberlegungen in der Theologiegeschichte festzumachen, will ich zwei Denkspu-
ren aufgreifen, eine aus der alten Kirche, eine aus der protestantischen Kirche des 18./19.
Jahrhunderts. Damit fange ich an.

Erlosung statt Versohnung

Vor rund 200 Jahren 16ste sich Friedrich Schleiermacher, der romantische Theologe, der mafi-
geblich die protestantische Theologie des 19. Jahrhunderts beeinflusst hatte, mit einem gro-
fen Gegenentwurf zur Vorstellung von der Satisfaktionsvorstellung, indem er statt von Ver-
sohnung von Erlésung spricht. Es geht aus von Jesus als Urbild des Menschen, als Urvorbild
des Menschen, in dem uns ein neues Menschenbewusstsein und ein neues Gottesbewusstsein
vermittelt wird: Der Mensch darf aufstehen, aufrecht vor Gott stehen und Gott Vater nennen.
Urbild-Christologie hat man das genannt: in Christus sich und das eigene Leben entdecken
und verstehen, so dass man sagen kann - das ist auch ein typisch moderner Ausspruch - nicht
an Jesus glauben, sondern wie Jesus glauben. Die Entdeckung Jesu als Bruder der Menschen
vermittelt(e) auch: Es gibt ein erléstes Leben diesseits des Himmels, es gibt ein Leben vor dem
Tod. Diese Entdeckung hat viele Verdnderungen im theologischen Denken hervorgerufen.

In die gottesdienstliche Feier scheint dies freilich kaum Eingang gefunden zu haben, weil
die Opfer- und Kreuzestheologie, ein entsprechendes Gottes- und Menschenbild in vielen
Liedern und Texten so inkarniert sind, dass man nur sehr schwer davon wegkommt.
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Zur weihnachtlichen Theologie der Kirchenvater

Die Kirchenviter hatten noch eine durch und durch weihnachtliche Theologie: Gott kommt
zur Welt. Das war das Skandalon der damaligen Welt. Die griechischen Gotter, die rémischen
Gotter hatten ihre Feste, ihren eigenen Zirkel, sie waren die Unsterblichen. Der Gott der Bibel
aber wird Mensch und somit auch sterblich - das war neu und unerhért. Gott kommt zur
Welt, wird sterblich. Das war die theologische Briicke, die im Grunde das Romische Reich
erneuert hat. Die Erzdhlung von der Geburt des Kindes war die theologische Klammer, die
Heidentum und Christentum zusammenbrachte: Vergil, der romische Nationaldichter, hat-
te in seiner 4. Ekloge das Goldene Zeitalter besungen, das grofie Friedensreich. Und dieses
Friedensreich beginnt mit der Geburt eines Kindes. Bekannt war das auch in der jiidischen
Tradition: Auch Jesaja verheifit den Beginn des messianischen Friedensreichs mit der Geburt
eines Kindes.

Auf dem Konzil von Nizda, dem ersten groffien Konzil, als Kirche sich nicht mehr verstek-
ken musste, hat Kaiser Konstantin - also derjenige, der sozusagen die Kirche auf den Weg
gebracht hat das zu werden, was sie bis heute ist, 6ffentliche Kirche, Gesellschaft pragende
Kirche, iiber die 4. Ekloge des Vergil gepredigt. Damit wollte er vermitteln: Dieses Friedens-
reich beginnt in Bethlehem. Diese Aussage findet sich heute noch in der Ikonografie der alten
Kathedralen. In den Portalen findet man Sybille, die Priesterin, der Vergil die Ankiindigung
der Geburt des Kindes in den Mund gelegt hatte, unmittelbar neben den Propheten.

Gott wurde Mensch; das war die Neuigkeit der Alten Kirche, Gott wurde Mensch, damit
der Mensch hervor-, herausgehoben wurde, damit der Mensch vergottet wurde. Jeder Mensch
konnte das nachvollziehen, weil in der Taufe die Geburt des kleinen Logoskindes im Herzen
beginnt. So wurde gedacht.

Es lohnt sich also durchaus — und gehort zur Tradition der Kirche —, iber das Heil-Sein und
Heil-Werden auch einmal jenseits des Kreuzes nachzudenken.

Nicht Verfallsgeschichte, sondern Veranderungsgeschichte —
»Symbolisches Christentum®

Welche Bedeutung haben nur all die Symbole wie Weihnachtssterne, Engel, Nikolause, Weih-
nachtsmanner, die Kerzen in der Dunkelheit, der Duft der Kekse etc.? Sie sind zunéchst ein-
mal ein Spiel: Jeder weifs, dass der Nikolaus nicht echt ist, aber man freut sich doch, ihn zu
sehen. Wir wiirden es als ausgesprochen lacherlich betrachten, singend unter einem abge-
sdgten Nadelbaum zu sitzen, der mit Alufolien-Schnipseln behdngt ist, oder im Spriithregen
zu stehen und mit Gewiirzen versetzten Rotwein zu trinken, wihrend mit goldenen Fliigeln
versehene Kinder auf Rathausbalkone treten, wenn wir nicht einen Blick fiir Symbole hétten.
In der Weihnachtszeit setzen wir eine Symbolbrille auf. Weihnachten ist ein Spiel, und der
moderne Mensch - ich pauschalisiere jetzt — hat etwas Spielerisches an sich. Dieses Auf- und
Absetzen der Symbolbrille ist Schicksal fiir uns.

Ich will noch einmal deutlich machen, was Symbole sind. Man sagt, etwas sei ,,nur ein
Symbol oder man tue etwas ,nur symbolisch® und will damit sagen, ,nicht wirklich® und
»nicht eigentlich®. Das entspricht aber nicht der Bedeutung von Symbolen.

Symbole werden geboren und sterben. Wer heute die amerikanische Fahne verbrennt, der
16st groflen Protest aus, aber nicht, weil er ein Stiick Stoff verbrannt hat, sondern weil die
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Fahne ein Symbol fiir die Vereinigten Staaten ist; damit wird ausgedriickt, dass man deren
Zerstorung will. Aber wir kénnen heute nicht sagen, ob das in 200 Jahren auch noch so aufge-
fasst wird. Symbole sind gesellschaftliche Kommunikationsmittel, die {iber das hinausgehen,
was wir diskursiv besprechen kénnen.

Vieles in unserer Alltagswelt und unserer alltiglichen Kommunikation ist von diesem sym-
bolischen Blick geprigt: Auch wenn wir wissen, dass sich die Sonne nicht bewegt, reden wir
vom Sonnenaufgang - und genieffen ihn trotzdem in seiner Schonheit.

Die Symbolbrille aufzusetzen und abzunehmen gehért zu unserem Dasein in einer aufge-
klirten Gesellschaft. Mit der Advents- und Weihnachtszeit haben wir eine ganze Zeitspanne,
die dazu einlidt, uns dieser Symbolqualititen des Lebens zu erinnern, sie auch zu benutzen.
Dann stort uns vieles nicht mehr, das uns ohne die Symbolbrille zur kritischen Anfrage her-
ausfordert. Wir sind zum Beispiel sehr kritisch dem Anspruch biblischer Texte gegentiber. An
Weihnachten scheint uns das nichts zu machen. Wir wissen, Jesus von Nazareth kommt aus
der Stadt Nazareth. Wie war das also mit der Geburt in Bethlehem? Die Geschichte beginnt
wie ein Mirchen; es treten mérchenhaft Figuren auf: Engel, Konige, ein Wunderkind. Das
macht uns nichts. Wir koénnen es trotzdem fiir wahr nehmen, auch als Symbolgeschichte.
Wir wissen, dass die Geschichte eine spitere Schopfung ist, um zu vermitteln: Dieser Jesus
von Nazareth ist der Christus von Bethlehem, der Geweissagte. Die Erzdhlung macht de-
nen, die die Bibel wirklich in- und auswendig kennen, deutlich, dass sich in diesem Jesus alle
Verheiflungen erfiillen. Es ist eine Symbolgeschichte. Aber zu Weihnachten macht uns das
nichts. Es deckt sich mit dem, was und wie Jesus selbst verkiindet hat: Er erzahlte Gleichnisse,
Geschichten, um etwas aufzuzeigen. Auch diese Sinngeschichten sind gewissermafien ,,in,
genauso wie die Weihnachtszeit.

Biblische Texte enthalten auch fiir uns Heutige eine Wahrheit, eine symbolische Wahrheit.
Mehr noch: Wer sie nicht symbolisch versteht, versteht sie moglicherweise falsch.

Symboltheoretiker machen deutlich, dass sich das Heilige immer schon symbolisch ver-
koérpern muss, dass Gott sich immer schon inkarniert: in Worte, Gesten, Bilder, Menschen.
Anders als auf diese Weise ist Gott nicht zu haben. Denn Symbole sind eben Platzhalter, Re-
prisentanten fiir das oder den, den sie vertreten. Sie reprasentieren das Heilige aber so, dass
sie zugleich das Heilige entziehen.

Modernes Christentum ist von der Grundhaltung her, von den Vorzeichen her, symboli-
sches Christentum. An Weihnachten ist es abzulesen. Am modernen Bibelverstindnis ist es
abzulesen, und {iberhaupt an dem Zugang, den viele haben, wenn es heute um Religion geht.
Freilich unter der Vorbedingung, dass Gott sich darin immer auch schon entzieht.

Natiirlich kann man nicht sagen, ein normaler Schoko-Nikolaus wire ein Reprasentant des
»Heiligen", aber er ist ein Teilstiick dessen, was fiir uns die Weihnachtszeit zur symbolischen
Zeit macht. Und die Sehnsucht an Weihnachten ist immer auch, die kindliche Symbolbrille
immer wieder aufsetzen zu diirfen, um das ganz Grundlegende und Wesentliche wahrzuneh-
men: das Leben selbst.

Symbolisches Christentum dufert sich als festliches Christentum. Auch Weihnachtschris-
ten gehen regelmafig in die Kirche - einmal im Jahr namlich und wahrscheinlich noch zu an-
deren Gelegenheiten: zu Hochzeiten, Beerdigungen, Trauungen, Goldenen Hochzeiten und
was es sonst noch gibt.
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Das als negativ abzutun, ist nur die Binnenperspektive des kirchlichen Raums. Ich mochte
dazu einladen, auch einmal die Auflenperspektive einzunehmen. Kénnte es nicht sein, dass
sich die Rhythmen verindert haben? Die Mehrheit, die iiberwiegende Mehrheit der derzeiti-
gen Leute, die sich ernsthaft Christ nennen, oder zumindest Kirchenmitglied sind, entschei-
det sich fiir einen anderen Rhythmus als fiir den Wochenrhythmus. An Weihnachten gehen
konstant, Tendenz steigend, ein Drittel der eingeschriebenen Kirchenmitglieder in die Kir-
che. Das ist immer noch die Minderheit, aber es ist die grofiere Minderheit als die iiblichen
5%—10%. Wenn man das ernst nimmt, dann ist die Advents- und Weihnachtszeit so etwas
wie der Jahressonntag. Da ist zehn Monate alles ,,ganz normal® und mit Advent ist irgendwie
alles anders. Mitunter nehmen Menschen viele Vorbereitungen und Anstrengungen auf sich,
damit man dann beim Jahressonntag mitmachen kann.

Zu diesem Fest gehort dann auch, mehr zu essen — und zwar in paradiesischer Uberfiille
- und Leute zu treffen und diese Leute anders zu treffen, nimlich einmal nicht in den Am-
tern und in den Beziigen, die man im Beruf hat. Jedes Fest braucht einen Anlass, es gehort
dazu, dass man sich herausputzt, dass man einen Raum herausputzt, einen Raum aus der Zeit
schneidet, den man anders auskleidet, um zu sagen: Jetzt haben wir hier nicht Alltag, jetzt
haben wir Festtag. All das sind eigentlich Kennzeichen eines Sonntagsgottesdienstes, so ist er
gedacht. Die meisten Leute empfinden dies anscheinend aktuell weniger als das grofie Fest,
sondern sie suchen sich die Jahresrhythmen und die Lebensrhythmen heraus. Deshalb sind
die Kasualien in den letzten Jahrzehnten immens in den Mittelpunkt getreten, deshalb ist es
bedeutsamer geworden, die eigenen Lebensabschnitte zu feiern, zu ,,verfesten” und dies unter
religigsem Vorzeichen zu tun. Darum geht es ja. Die Lebensrhythmen und die Jahresrhyth-
men.

Das Heraustreten aus der Alltagszeit ist nicht anders zu bezeichnen als ,religios® - egal ob
esam Sonntag Vormittag ist oder in den anderen Rhythmen. Es ist sozusagen der Ort, an dem
das Leben selbst Thema ist, und inszeniert wird. An der Weihnachtszeit kann man deshalb
ablesen, wie moderne Religiositit sich verindert hat: Weg vom Alltagsrhythmus hin zu ande-
ren Rhythmen, weg von den sehr lange vorherrschenden Themen hin zu dem Grundgedan-
ken: Es gibt auch ein Leben vor dem Tod. Gott ist zur Welt gekommen.
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Dietmar W. Winkler, Salzburg

Weihnachten in der Theologie der Kirchenvater

Anhand einiger Autoren der christlichen Antike wird gezeigt, wie die Weih-
nachtspredigt und andere theologische und poetische Texte zum Weih-
nachtsfest ihren dogmen- und kirchenhistorischen Kontext haben. Es geht
um die Darlegung des rechten Christusglaubens und die christologische
Deutung der Geburt Jesu als Inkarnationsgeschehen.

....s0lus pecatores super huiusmodi nativitate laetantur®, sagt Origenes in seiner 8. Homilie
zu Leviticus nach der lateinischen Ubersetzung des Rufinus. Also nur Siinder freuen sich
und begehen Geburtstage. Und er fiigt als alt- und neutestamentliche Beispiele Pharao und
Herodes an, die ihre Geburt zelebrieren liefen.' Tatsichlich spielen Geburtstage in der Anti-
ke zunichst keine Rolle, denn wer weif3 schon, ob das Kind tiberleben wird. Relevant ist der
Todestag, den man sodann bei einer berithmten Person auch kennt und derer gedacht wird.

Im Christentum kommt allerdings eine nicht unwesentliche theologische Deutung hinzu,
wonach selbstverstindlich Tod und Auferstehung im Mittelpunkt des Glaubens stehen. So
zihlen auch die Passionserzihlungen zu den iltesten Teilen der Evangelien’, wahrend das
Thema der Geburt und Kindheit Jesu bei Lukas (Lk 1,5-2,52) und Matthaus (Mt 1,1 - 2,23)
jiingeren Datums sind.’ Dies gilt schon gar fiir apokryphe Texte, wie das Protevangelium des
Jakobus, die Kindheitserzihlung des Thomas und das Ps.-Mathiusevangelium, welche erzéh-
lerische Leerstellen der Evangelien fiillen wollen.*

Neben der Bedeutung der Passion und Auferstehung Christi erfihrt man in der frithen
Kirche noch ein weiteres theologisches Argument gegen die christliche Feier des Geburtsta-
ges, denn der Tag des Martyriums wird als Tag der himmlischen Geburt gedeutet.’ Das heifit
nicht, dass die Geburt Christi in der Alten Kirche keine Bedeutung hatte, ganz im Gegenteil,
die Geburt hat ganz wesentlich mit Christologie und Inkarnations-Theologie zu tun. Es kann
aber festgestellt werden, dass die Feier des Geburts-Tages an einem konkreten Datum eine
spitere Entstehungszeit hat, und dass selbstverstindlich das Osterfest die zentrale Feier der
jungen Christenheit darstellte. Freilich, um das Datum beider besteht bis heute kein kume-
nischer Konsens.

Hier soll nicht auf die Entstehung und Anfinge des Weihnachts- und Epiphaniefestes wie
auch der antiken Berechnung der Geburt Christi eingegangen werden. Es sei lediglich kurz
festgehalten, dass die eingeschrankte Quellenlage trotz aller Forschungsarbeit der letzten
Jahrzehnte nur Mutmafungen zulisst, die je nach Standpunkt mehr oder weniger heftig
vertreten werden. Susan K. Roll nennt die apologetisch-religionsgeschichtliche Hypothese

! Vgl Origenes, In Leviticum Homilia 8,3, in: Baehrens (1920) 396: ,,...Invenimus etenim in veteri

quidem testamento Pharaonem, regem Aegypti, diem natalis sui cum festivitate celebrantem, in
novo testamento Herodem.®

Vgl. Koester (2000) 44-49.

Vgl. Gielen (2008).

Vgl. nach wie vor: Bauer (1968).

Vgl. Baumeister (2006).

(7, T S R U
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und die Berechnungshypothese.® ,,In ihrer extremsten Form behauptet die apologetisch-
religionsgeschichtliche Hypothese, das Weihnachtsfest sei das Ergebnis einer unmittelbaren
Ubernahme und ,Christianisierung’ des Festes Natalis Solis Invicti, entweder um die Christen
von heidnischen Festen fernzuhalten oder in bewufiter oder unbewuf3ter Aufnahme herr-
schender kultureller Strémungen, um dadurch die Stellung der jiingst rechtlich anerkann-
ten christlichen Religion zu stirken.” Die Berechnunghypothese nimmt fiir die Urspriinge
von Weihnachten wiederum Bezug auf kalendarische Betrachtungen. Hier werden vor allem
Sextus Julius Africanus (De pascha computus und De solstitiis et aequinoctis) aber auch Hip-
polyt von Rom oder Tertullian herangezogen.® Beide Hypothesen haben ihre Probleme. Eine
genauere Untersuchung der Berechnungshypothese zeigte ihre Unzuldnglichkeit, wie auch
nach gegenwirtigem Stand der Quellen keine zweifelsfreie Ersetzung des Geburtsfestes des
Sonnengottes durch das Weihnachtsfest als bewusster Akt nachweisbar ist.” Nichtsdestowe-
niger wird man dies nicht vollig ausschliefen kénnen, zumal die Licht- und Sonnensymbolik
durchaus in Weihnachtspredigten von Kirchenvitern enthalten ist.

Im Folgenden soll auf einige, eklektisch ausgewihlte Kirchenvitertexte und deren Theologie
eingegangen werden, hierzu miissen sie auch dogmenhistorisch kontextualisiert werden.

1. Klemens von Alexandrien (140/50 —215/16)

Es ist schon schwierig die genaue Lebenszeit des historischen Jesus fixieren zu wollen — er mag
4 v. Christus geboren und um 30 den Tod erlitten haben'® -, den genauen Geburtstag wissen
wir noch weniger, zumal die im Lukasevangelium erwahnte reichsweite Volkszahlung histo-
risch nicht nachzuweisen ist."! Im 2. Jahrhundert {iberliefert uns Klemens von Alexandrien
in seinen Stromateis umfangreiche und nicht unbedingt erquicklich zu lesende Rechenexem-
pel anhand von Regierungsjahren, Dynastien und diversen Ereignissen seit der Schopfung.
Nichtsdestoweniger hilt er das Wissen um einen genauen Geburtstag fiir hinfillig. Zugleich
ist bei Klemens aber auch zu erkennen, dass eine Spekulation um das Geburtsdatum Christi
theologische Relevanz haben kann:

»Manche wollen mit iibertriebener Genauigkeit bei der Geburt des Heilands nicht nur das

Jahr, sondern auch den Tag angeben ... Die Anhéanger des Basileides feiern auch den Tag der

Taufe, indem sie die ganze vorhergehende Nacht mit Lesen zubringen.“"*
Klemens verweist hier auf den Gnostiker Basileides, dessen Anhanger eine adoptianistische
Christologie vertreten. Demnach sei Christus ein gewéhnlicher Mensch, der bei seiner Taufe
von Gott, der der alleinige Ursprung ist, als Sohn adoptiert und mit dessen Kraft ausgestat-
tet wurde.'" Als Belege dafiir werden von den Gnostikern die Taufperikopen der Evangelien
gesehen, wonach sich nach der Taufe der Himmel 6ffnete und eine Stimme sagte: ,Du bist
mein geliebter Sohn...* (Mk 1,11; Lk 3,22) bzw. ,Dies ist mein geliebter Sohn® (Mt 3,17),

Vgl Roll (1995); Roll (2001) 1017-1020; Roll (2003) 455-458.
7 Roll (2003) 456.

¥ Vgl. Roll (2001) 1017.

’ Vgl etwa Forster (2000); Forster (2007).

" Vgl. Bauer (1969), 9-11.

' Vgl. Brown (1979), 413.

Vgl. Klemens Alex., Stromateis 1, 21.

" Klemens Alex, Stromateis I, 21, 145,6-146,1.

" Vgl. Winkler (1999) 260f.
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was gleichsam den Adoptionsvorgang darstelle. Bei den Anhéngern des Basileides galt der 6.
Jinner als Tag der Geburt und der Taufe Christi, wohl auch in dem Sinne, dass die Taufe die
,Geburt® Jesu als Christus und Sohn Gottes bedeute. Hier wird der innere Zusammenhang
von Weihnachten und Epiphanie fiir Adoptianisten deutlich.

Klemens selbst entwirft seine Christologie im Kontext der Gnosis."” Allerdings hat sein
Christusbild deutliche doketische Ziige. D. h. auf Grund der géttlichen Gegenwart in Christus
kommt Klemens zu einer Idealisierung von dessen Menschheit bis hin zur vélligen Leiden-
schaftslosigkeit Christi.'® Gegeniiber den gnostischen Systemen betont er jedoch die Einheit
der Logoi und Erlosergestalten. Der Logos, der in Ewigkeit vom Vater gezeugt wird und der
Fleisch annimmt, ist ein und derselbe und wird mit dem irdischen Jesus identifiziert.'” Diese
Einheit erfasst Klemens intuitiv, arbeitet sie jedoch nicht spekulativ aus.

2. Optatus von Mileve (T vor 400)

Herkémmlicherweise gilt als dlteste deklarierte Weihnachtspredigt eine Homilie des Optatus,
Bischof von Mileve in Numidien (heute: Mila/Algerien), die mit 361/62 datiert wird.'® Opta-
tus ist heute weniger bekannt, aber schon Augustinus hat ihn dufferst geschiitzt und mit Cyp-
rian von Karthago, Laktanz, Hilarius von Poitiers und Ambrosius von Mailand verglichen."”
Dass Optatus Autor dieser Weihnachtshomilie war, ist allerdings bis heute nicht eindeutig
nachweisbar. Der Bischof von Mileve war ein deklarierter Gegner der Donatisten.*® Sprachli-
che Vergleiche der Weihnachtspredigt mit seinem siebenbéndigen Hauptwerk Contra Parme-
nianum Donatistam wie auch inhaltliche Aspekte lassen einen Teil der Forscher annehmen,
dass die Predigt aus donatistischen Kreisen stammt, also aus der Gegnerschaft des Optatus.”
Wie dem auch sei, die Predigt lisst sich 6rtlich auf Nordafrika und zeitlich auf die Mitte des 4.
Jahrhunderts festlegen. Christologisch ist sie aber nicht von hoher Aussagekraft, denn es geht
vor allem um die Taten des Herodes und die Gaben der Heiligen Drei Kénige. Die Datierung
auf 361/62 beruht darauf, dass die Predigt das Weihnachtsfest mit dem Bethlehemitischen
Kindermord in Verbindung bringt. Damit kénnte die Predigt dem Optatus dazu gedient ha-
ben, seinen Gemeindemitgliedern zur Zeit der Christenverfolgung unter Kaiser Julian Apos-
tata Mut zuzusprechen, oder dem donatistischen Prediger, um die von der kaiserlichen Kirche
verfolgte donatistische Gemeinde zu bestéirken, im Glauben standhaft zu bleiben. Jedenfalls
ist der Konnex mit dem Kindermord interessant, zeigt dies doch, dass die Kindheitserzéhlung
aus den Evangelien nicht alleine zur Deutung der Geburt des Gottmenschen herangezogen
wurden, sondern auch zur aktuellen Glaubensermutigung in Krisenzeiten.

15 Vgl. Lilla (1971). Zur gnostischen Lehre des Valentinos bzw. zur Gnosis allgemein vgl. Rudolf (1990)
bes. 343-349.

o Vgl. Klemens, Stromata 6,9 (PG 9, 291C-300C).

17 Vgl. Klemens, Excerpta ex Theodoto 7,4; 8,1 (PG 9), 658B; 658C).

& Vgl. Roll (2003) 454; Roll (2001) 1018.

Augustinus, De doctina christiana IT, XL, 61 (PL 34) 63; ep. ad catholicos sive de unitate ecclesiae XIX,

50 (PL 43), 430.

2 Kriegbaum (1998), 458f.

2 7Zur Diskussion vgl. Botte (1932) 39f; Wilmart (1922) 271-302; Frend (1952) 196.
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3. Gregor von Nazianz (T 390)

Gregor war ein Zeitgenosse des Optatus, hat aber wohl nie von diesem erfahren, da er in ei-
nem anderen Kulturraum der griechisch-rémischen Welt wirkte. Er war einer der drei grofien
Kappadokier und der Freund des Basilius von Césarea mit dem er in Athen studiert hatte.?2
Bereits sein Vater war Bischof von Nazianz, der es ihm auch ermdglichte, in Césarea in Pald-
stina und in Alexandrien zu studieren. Trotz seiner frommen Lebenshaltung lief§ er sich nur
ungern zum Priester weihen. Von Basilius wurde er zum Bischof von Sasima berufen, trat das
Amt aber nie an. Als ihn Kaiser Theodosius II. im Jahre 379 — dem Todesjahr des Basilius —
zum Patriarchen von Konstantinopel erhob, zeigte sich, dass er kein kirchenpolitischer Prak-
tiker war, sondern eine nach innen gewandte, kontemplative Natur. Gregor dankte auf dem
Konzil von Konstantinopel (381) ab, um sich in Nazianz auf dem elterlichen Landgut seiner
schriftstellerischen Arbeit zuzuwenden.

Er war ein Meister der Rhetorik, der Sprache und Dichtkunst beherrschte. Seine dogmati-
schen und theologischen Gedichte (carmina) umfassen etwa 17000 Verse. Damit ist er der
grofite Poet der griechischen Patristik. In seiner literarischen Produktion stechen aber auch
die etwa 45 Reden (orationes) hervor, die meisterliche Rhetorik mit dem Geschick verbin-
den, schwierige Probleme der Theologie zu lésen. Drei dieser orationes haben mit dem Weih-
nachtsfestkreis zu tun: oratio 38, 39 und 40.

Interessanterweise sind nur kleine Teile von oratio 39, die sich auf die Taufe Jesu beziehen,
im Lektionar zum Stundenbuch.” Dabei wire oratio 38 christologisch wesentlich packender.
Insgesamt widmen sich die drei theologischen Reden jener Trilogie von Festen, die wir heute
im Westen mit Weihnachten, Epiphanie und Taufe Jesu kennen. Die drei Reden sind aufierge-
wohnlich gegliickte Beispiele theologischer und liturgischer Rhetorik und wurden vermutlich
Ende 380 bzw. zu Beginn 381 in der Basilika zu den HIl. Aposteln in Konstantinopel gehal-
ten.” Einige Handschriften geben oratio 38 den Titel ,,Zum Geburtstag des Herren", der iltere
Titel ist vermutlich aber ,,Zu Theophanie® Dies ist auch bis heute der Name fiir das Geburts-
fest des Herrn in vielen Orthodoxen Kirchen. Man darf annehmen, dass oratio 38 tatsichlich
am 25. Dezember gehalten wurde, orationes 39 und 40 hingegen einige Wochen spiter, sozu-
sagen bis die Feier der Manifestation Gottes in der Taufe Jesu am 6. Janner ihre Fiille erfihrt.

Wir bleiben hier bei oratio 38, die eine faszinierende theologische Reflektion des Geburts-
festes und damit der Inkarnation bietet. Zweifelsohne gehort diese Rede zu den theologischen
Klassikern der griechischen Patristik.

Gregor legt dar, wie die Geburt des Gottmenschen, das Mysterium der Inkarnation, mit
der Geschichte des Menschen, von der Schopfung iiber den Siindenfall bis hin zur Erlsung,
verbunden ist.

»--. Christus wurde aus einer Jungfrau geboren ... derjenige ohne Mutter wird geboren

ohne Vater; mutterlos zuerst, vaterlos danach... Der ohne Fleisch wird Fleisch, das Wort

wird materiell, das Unsichtbare sichtbar, das Unberiihrbare begreifbar, das Zeitlose hat ei-
nen Anfang, der Gottessohn wird Menschensohn ... Heute ist das Fest von Gottes Erschei-
nung oder jenes der Geburt; beide Namen werden verwendet, beide Bezeichnungen driik-
ken die eine Wirklichkeit aus. Denn Gott wurde den Menschen sichtbar durch die Geburt:

2 Vgl. Daley (2006).
2 Vgl. Lektionar zum Stundenbuch (1978) 1/1, 154 und 189f,
* Vgl Daley (2006) 117.
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Er ist immerdar einzigartig, immerdar existierend aus dem Einen, der immerdar ist, vor
allen Dingen und aller Sprache, denn es war kein Wort vor dem Wort ... Der Name des
Festes ist deshalb ;Theophanie’, denn er erscheint, und ,Geburt', denn er wurde geboren.“*

Gregor reflektiert hier iiber die Jungfrauengeburt und zeigt zugleich die Praexistenz des Lo-
gos auf. Damit zielt er gegen den Arianismus und driickt die Wesensgleichheit des Logos mit
dem einen Gott aus. Auch waren in der Antike Jungfrauengeburten bei Géttern sozusagen
Standard. Allerdings waren jene, die von einer Frau, also einem Menschen, geboren wurden,
antike Halbgbtter. Gregor macht deutlich, dass dies bei Christus nicht der Fall ist, denn mit
der Geburt tritt Gott selbst in die Geschichte ein. Anders sehen dies laut Gregor die paganen
Griechen: ,,...denn diese [die Griechen] nennen Geschépfe ,Gotter', die sich am Duft der
Mahlzeiten delektieren und deshalb die Gottheit mit ihren Magen ehren*.

Solcherart polemisiert Gregor iiber antropomorphe Gottheiten und Opfermahlzeiten anti-
ker Kulte. Auch stellt Gregor klar, dass, wenn er von der Geburt Jesu spricht, den triniarischen
Zusammenhang bewahrt.

»...Und wenn ich das Wort ,Gott‘ verwende, dann meine ich Vater, Sohn und Heiliger Geist:

Wir sprechen iiber die Gottheit nicht als verstreut und auch meinen wir nicht eine An-

sammlung von Géttern ... aber all dies ist ja schon philosophisch wunderbar von einem

unserer Vorginger ausgearbeitet worden.“*’
Gregor verweist hier auf die Trinititsdiskussion seiner Zeit. Sind es doch gerade die Kappa-
dokier, die in der christlichen Antike den Dreifaltigkeitsglauben philosophisch-theologisch
durchdringen. Sie prigen die Begrifflichkeit von einer ousia und drei hypostasen und bereiten
somit die Grundlagen fiir das Konzil von Konstantinopel (381), welches uns jenes Glaubens-
bekenntnis bescherte, das heute fiir die gesamte Christenheit Giiltigkeit hat.

Eine Passage aus oratio 38 sei noch angefiihrt und theologisch kontextualisiert. Uber die
Menschheit Christi sagt Gregor namlich unter anderem: ,,Er wurde Fleisch um des Fleisches
willen und nahm eine rationale Seele an um meiner Seele willen.

Dies ist ein klassisches Argument gegen den Apollinarismus. Das christologische Problem
war es ja, den Monotheismus nicht durch ein Hinzukommendes, wie den Sohn, zu gefihrden.
Appollinaris von Laodizia (ca. 310-390) wollte die Einheit Gottes dadurch retten, indem er
sagte, der Logos habe im Menschen Jesus den Platz der rationalen Seele (nous) eingenom-
men.”’ Das alte patristische Prinzip, das hier bei Gregor zur Wirkung kommt, lautet aber
~quod non est assumptum, non est sanatum’. So muss gerade auch die Seele des Menschen
angenommen sein, damit die Seele der Menschen gerettet sein kann.

Fiir eine weitere Textdeutung dieser oratio ist hier nicht der Raum. Aber es kann festgestellt
werden, dass sie ihre theologische wie rhetorische Bezauberung vom Glauben des Konzils
von Nizia (325) herholt, also von dessen trinitarischem Ansatz, und verkiindigt so gegen
jeden Arianismus und Apollinarismus die Inkarnation Gottes und die gottliche Natur Christi.

»  Gregor Naz., Oratio 38,2.3.

% Gregor Naz., Oratio 38, 6.

¥ Gregor Naz., Oratio 38, 8. Vermutlich verweist Gregor hier auf Basilius von Céasarea, Contra Euno-
mium 3.3.

8 Gregor Naz., Oratio 38, 13.

¥ Vgl. Miihlenberg (1978) 352-371.
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4. Johannes Chrysostomos (1 407)

Johannes, 397 durch List nach Konstantinopel entfithrt und dort trotz seines Striubens
zum Patriarchen geweiht, hat schon seit dem 5. Jahrhundert den Ehrentitel ,,Chrysostomos®
(Goldmund) auf Grund seiner herausragenden rhetorischen Begabung. Er galt als grofiter
christlicher Prediger der Zeit und war hochgebildet.*

Als Patriarch von Konstantinopel fiel er allerdings den Intrigen des Patriarchen von Alex-
andrien, Theophilos, zum Opfer. So wurde Johannes Chrysostomos im Jahr 403 auf der so-
genannten ,,Eichensynode® durch die von Theophilos von Alexandrien gesteuerte Hetze als
Origenist abgesetzt. 404 wurde er endgiiltig ins Exil nach Armenien geschickt und starb auf
dem Weg dorthin am Schwarzen Meer im Jahre 407.

Johannes hat das umfangreichste Werk aller griechischen Kirchenviter hinterlassen. Er war
in den Klassikern Herodot, Hesiod, Demosthenes, Plato, Aristoteles bestens bewandert. Un-
ter der Masse seines Schrifttums ragen seine Homilien und Reden hervor. So gibt es z.B. 90
Homilien zu Mt und 88 Homilien zu Joh. Aus letzteren finden sich auch zwei kurze Stiickchen
im Lektionar zum Stundenbuch.’' Interessanterweise wird aber bei Johannes Chrysostomos
nicht aus der eigentlichen und beriihmten Weihnachtspredigt ,,In diem natalem® zitiert, die
er an einem Weihnachtsfest 386, 387 oder 388 gehalten hat.”> Dies liegt wohl auch daran, dass
Johannes mit dieser Predigt mit hohem rhetorischem Aufwand die Gemeinde von der Ange-
messenheit dieses erst vor kurzem eingefiihrten und vom Westen kommenden Festes {iber-
zeugen will und sie deshalb weniger spirituell erbaulich ist. Eine Passage sei daraus zitiert:

»Was nun begehrt ihr heute zu héren? Was anderes, als [eine Erklirung] fiir diesen Tag?

Gut ndmlich weifd ich, dass auch jetzt noch viele untereinander streiten, indem die einen

tadeln, die anderen aber [den Tag] verteidigen. Und es wird iiberall viel iiber diesen Tag

geredet, indem jene, die ihn anzweifeln, sagen, dass er ganz neu sei und erst jetzt eingefithrt
wurde, wihrend die, die ihn verteidigen, sagen, dass er alt und urspriinglich sei, weil schon
die Propheten seine Geburt vorherverkiindigten und weil dieser Festtag schon lange denen,
die im Gebiet von Thrakien bis Gades wohnen, offenkundig und berithmt geworden ist.“*
Die Streitsituation um die Einfithrung des Weihnachtsfestes spiegelt das meletianische Schis-
ma im Raum von Antiochien wider.** Wihrend die Gemeinden um Bischof Paulinus von
Antiochien das Weihnachtsfest, das im Westen ,,von Thrakien bis Gades®, also von Ruminien
bis zum dufleren Ende Spaniens am 25. Dezember gefeiert wurde, hielt Bischof Meletius am
6. Janner fiir das Geburtsfest des Herrn fest.”® Beide Gruppierungen waren nizinisch und Jo-
hannes Chrysostomos war bemiiht, die liturgischen Differenzen in Antiochia zu iiberwinden.
Allerdings nennt er fiir die Einfithrung des Festes in seiner Weihnachtspredigt drei falsche
Grinde:
1) Er verweist darauf, dass das Geburtsdatum Christi von altersher bekannt war und sich das
Fest deshalb rasch verbreitete;
2) er erwihnt die in Rom archivierten Dokumente der im Lukasevangelium erwihnten
Volkszahlung, die die Richtigkeit des Geburtsdatums beurkundeten;

" Vgl Kaczynski (1998) 336-343.

' Vgl. Lektionar zum Stundenbuch (1978) 1/1, 193f; 11/1, 223f,

* Johannes Chrysostomos, In diem natalem (PG 49, 351-362). Vgl. auch Forster (2000) 59-77.

¥ Johannes Chrysostomos, In diem natalem (PG 49), 35; hier in der Ubers. nach Forster (2000) 61.
" Vgl Baus (1962) 256f.

¥ Vgl. Forster (2000) 76.
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3) er meinte, die Geburtsdaten von Jesus und Johannes dem T#ufer liefen sich {iber Zacharias
berechnen, der Hohepriester in Jerusalem gewesen sei.’

Wir kénnen also festhalten, dass es in Antiochen Unstimmigkeiten bei der Einfithrung des
Weihnachtsfestes gab, und dass auch diese Predigt eine konkrete Gemeindesituation, in die-
sem Fall das meletianische Schisma in Antiochien, ausdriickt.

5. Ambrosius von Mailand (T 397)

Ambrosius ist einer der vier groflen lateinischen Kirchenlehrer, die seit dem 4. Jahrhun-
dert verehrt werden.’” Er wurde um 339 in Trier geboren, in Rom erzogen. Als Bischof von
Mailand bekdmpfte er den Arianismus in Oberitalien und bewirkte auf den Synoden von
Aquileia (381) und Rom (382) dessen Zuriickdringung. Heute ist er vor allem als Vater des
lateinischen Hymnengesanges bekannt, dessen Lieder fester Bestandteil des westlichen Stun-
dengebetes sind. Thm verdanken wir auch den vermutlich iltesten Weihnachtshymnus der
lateinischen Christenheit: Intende qui regis Israel. Leider ist die erste Strophe des Hymnus
im liturgischen Gebrauch weggefallen, sodass er unter dem Incipit der zweiten Strophe Veni
redemptor gentium bekannt geworden ist. Das ist umso bedauerlicher, weil der Hymnus ein
christologisches Gesamtkonzept beinhaltet, zu dem auch die Christologisierung der Psalmen
gehort. Im Folgenden sei eine kurze Interpretation geleistet™:

1. Intende qui regis Israel Hore, der du herrscht Gber Israel

super cherubim qui sedes Der du iiber Cherubim thronst

appare Ephraem coram excita Erscheine vor Ephraim, richte auf
potentiam tuam et veni Deine Macht und komm.

2. Veni redemptor gentium Komm, Erléser der Volker

ostende partum virginis Offenbare die Geburt (aus) der Jungfrau
miretur omne saeculum Staunen soll die ganze Welt

tali decet partus deo Solche Geburt ist Gott wiirdig.

Dass die ersten beiden Strophen zusammengehéren, ist evident. Nicht nur, dass sie durch das
veni am Ende der ersten und zu Beginn der zweiten Strophe miteinander verbunden sind,
auch theologische Verbindungen sind deutlich. So wird der Konig Israels dem Erléser der
Volker parallel gestellt. Die erste Strophe stellt insgesamt eine Reflexion der Gebetssituation
von Psalm 80 (79), 2-3 dar und bildet mit der zweiten Strophe den christologischen Einstieg.
Die zweite Strophe spricht das zentrale Thema des Hymnus an, die Geburt. Auch hier wieder
eine Parallelisierung, jene von partum virginis mit partus deo. Die Jungfrauengeburt erhlt
ja ihren Sinngehalt allein aus dem Erweis des Mysteriums der Menschwerdung Gottes. Aber
es wird auch hier schon gegen die Arianer die Gottheit Christi hervorgehoben, was in den
Folgestrophen noch in aller Deutlichkeit geschieht.

* Vgl Roll (2003) 456.
¥ Vgl. Markschies (1998) 13-22.
*  Ambrosius, Intende qui regis Israel; Text vgl. Klopsch (1985) 20-23.



Weihnachten in der Theologie der Kirchenvater 27

3. Non ex virili semine Nicht aus dem Samen des Mannes
Sed mystico spiramine Aber durch geheimnisvollen Anhauch
Verbum dei factum est caro Ist das Wort Fleisch geworden
Fructusque ventris floruit. Und die Frucht des Leibes erbliiht.

4. Alvus tumescit virginis Es wolbt sich der Leib der Jungfrau
Claustrum pudoris permanet Das Tor der Scham bleib geschlossen
Vexilla virtutum micant Die Fahnen der Tugend strahlen
Versatur in templo deus Es weilt Gott im Tempel.

Strophe drei beginnt mit non - sed antithetisch. Das virili semine wird dem sed mystico spi-
ramine gegeniiberstellt, um dann in der dritten Zeile dieser Strophe auf den Johannesprolog
hinzuweisen (Joh 1,14). Spiramine verweist aber auch auf den Heiligen Geist (spiritus). Somit
ist hier angedeutet, dass das Inkarnationsgeschehen, die Fleischwerdung des Wortes Gottes,
ein gesamttrintarischer Vorgang ist. Dass es bereits Gott ist, der im Tempel der Jungfrau weilt,
wie es die mariologische vierte Strophe anspricht, lisst wiederum keinen Raum fiir jeglichen
Adoptiansmus.

5. Procedat e thalamo suo Es trete hervor aus seinem Bautgemach
pudoris aula regia Aus dem Konigssaal der Scham
geminate gigas substantiae Der Held von zweifachem Wesen
alacris occurat viam. Eifrig eilt er seinen Weg.

6. Egressus eius a patre Sein Ausgang ist vom Vater

Regressus eius ad patrem Sein Heimweg ist zum Vater

Excursus usque ad inferos Sein Hinweg bis zur Unterwelt
Recursus ad sedem dei. Sein Riickweg zum Thron Gottes.

Der Tempel der vierten Strophe wird zum Brautgemach und zum Koénigssaal in der fiinften.
Die zwei Substanzen Christi werden artikuliert, denn zur Zeit des Ambrosius ist von ,,Na-
turen® (physeis/naturae) noch keine Rede; die Begriffe sind noch nicht ausdifferenziert. Der
christologische Disput bricht ja in voller Wucht erst im 5. Jahrhundert aus. Gegen Arius wird
hier aber der Glaube von Nizia (325) gesungen, denn die Gleichwesentlichkeit mit dem Vater
heifdt auch Gleichwesentlichkeit mit uns.

Spannend ist die Wortwahl geminare — und nicht etwa duplicare - denn es geht nicht um
eine Verzweifachung im Sinne einer Vermehrung, sondern um die Vereinigung eines Paares
zu einem Wesen.

In der sechsten Strophe kulminiert die Dynamik des procedat vom Beginn der fiinften
Strophe: egressus— regressus — excursus — recursus. D.h. Ausgang vom Vater des praexistenten
Logos und dessen Heimkehr nach Tod und Auferstehung; Descensus Christi ad inferos und
Weg zum Thron Gottes in unverkennbarer Anspielung an das Glaubensbekenntnis. Ein heils-
geschichtlicher Kreislauf des Logos iiber Menschwerdung und irdisches Leben zuriick zum
Vater.
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7. Aequalis aeterno patri Wesensgleich dem ewigen Vater

carnis tropaeo accingere Riste dich mit dem Siegeszeichen iiber das Fleisch
infirma nostri corporis Die Schwachheit unseres Leibes

virtute firmans perpeti. Stirkend mit andauernder Kraft.

8. Praesepe iam fulget tuum Schon glanzt deine Krippe

Lumengque nox spirat novum Und ein neues Licht haucht die Nacht aus

Quod nulla nox interpolet Das keine Nacht ausléschen soll

Fideque iugi luceat. Und in bestdndigem Glauben leuchte.

Das antiarianische homoousios des Konzils von Nizda klingt gleich zu Beginn der siebten
Strophe an. Aber auch der Karfreitag und Ostern gehoren unweigerlich zu Weihnachten dazu,
denn mit tropaeum ist das Siegeszeichen des Kreuzes angesprochen. Durch den Glauben an
das Heilswerk Christi wird der Mensch von der Schwachheit zur Kraft gefithrt. In der achten
Strophe leuchtet schon das Epiphaniefest mit seiner Lichtsymbolik herein. Lumen und spirat
sind zwei sinnliche Elemente von Epiphanie, wobei spirat wie in Strophe drei den Verweis auf
die dritte Hypostase der Trinitat anspielt. Auch Epiphanie ist letztlich ein Trinititsereignis.
Der Weihnachtshymnus des Ambrosius bringt verdichtete antiarianische Trinitétstheologie
und Christologie. Er ist ein auflergewohnliches Zeugnis lateinischer poetischer Theologie.

6. Ephram der Syrer (T 373)

Hier ist nun ein kurzer Ausflug in den syrischen Raum notwendig, ist doch die poetische
Theologie ein genuin syro-aramdisches Sujet und Ephram der Syrer ihr prominenster Ver-
treter.’® Ephrdm der Syrer verkorpert wohl Anfang und Hohepunkt der syrischen Dichtung
zugleich. Er ist der eleganteste und grofite unter allen syrischen Autoren, der es verstand,
seine theologischen Einsichten in poetische Sprache zu kleiden. Er gilt zu Recht als der grofite
Dichter der Viterzeit. Neben den hervorragenden (Lehr-) Hymnen (madrdshé, verwandt mit
hebr. midrash) und Vershomilien (mémré) verfasste Ephram Zuriickweisungen von Irrlehren
und Bibelkommentare. Ephrdm war als Exeget, Dichter und Prediger einer der fruchtbar-
sten syrischen Schriftsteller und eine der universalsten Gestalten des gesamten Christentums.
Der uniibersehbare literarische Nachlass des Dichtertheologen wird auf nicht weniger als drei
Millionen Zeilen beziffert.

Es wire bei dieser Fiille von Schriften vermessen, behaupten zu wollen, hier Ephram dar-
stellen zu kénnen, aber es soll zumindest ein Beispiel aus seinen Hymnen {iber die Geburt
gezeigt werden.

Ephrim sieht Theologie vor allem als Anbetung und nicht als Sache des Verstandes. Er setzt
auf die Kraft des Symbols und der Namen. Namen weisen im Semitischen stets auf die damit
angesprochene Realitit hin; der Name ist immer auch Realsymbol. Der Sinn der Offenbarung
von Vater, Sohn und Geist liegt nicht in der ontologischen Untersuchung der Trinitit, son-
dern in der Errettung der Menschheit.

Ephram nahert sich dem Christusmysterium mit einer erstaunlichen Reichhaltigkeit von
Namen und Bildern. Christus ist bei ihm Sohn, Sohn Gottes, Erstgeborener, Eingeborener,
Geliebter, Weisheit, Macht, Heiliger, Guter, Grof3er, Schoner, Barmherziger, Rechte Hand des
Vaters, Stimme, Gesandter, Kénig, Weg zum Ziel, Hafen, Briicke, Frucht, Arzt, Lebensmedi-
zin und vieles mehr.

*  Vgl. zum Folgenden: Winkler (2004) 49-55.
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Ein sehr schones Beispiel aus dem 16. Hymnus de Nativitate sei angefiihrt, in dem Maria
singt:

~Wie soll ich dich nennen, o uns Fremder, der einer aus uns geworden? Soll ich dich Sohn

nennen, Bruder, Brautigam, Herr, Erzeuger seiner Mutter in einer andren Geburt, aus dem

Wasser!

Denn Schwester bin ich (dir) aus dem Hause Davids, der (fiir uns) zweiter Vater ist. Und

Mutter bin ich, weil ich dich im Schof trug. Und Braut bin ich, weil du keusch bist. Magd

und Tochter des Blutes und Wassers, die du erkauft, getauft hast.“*’
Christus ist in seiner Praexistenz Schopfer seiner Mutter, durch seine Geburt jedoch der Sohn
Mariens. In seiner Menschheit wiederum ist er ihr Bruder. Die Problematik der Menschwer-
dung wird durch Bilder und Namen in poetische Sprache aufgelost. Durch die Vielfalt der
Namen ist die Anrufbarkeit des Unfassbaren fiir Ephrim moglich.

Dieser kurze Blick mag geniigen, um anzudeuten, dass sich neben der griechisch-lateini-
schen Welt eine Theologie entwickelte, die mit einem schier iiberwiltigendem poetischen
Sprach- und Bilderreichtum operiert.

7. Leo der GroRe (T 461)

Mehrere Pépste des 4. und 5. Jahrhunderts haben literarische theologische Werke hinterlas-
sen, zumeist handelt es sich hierbei um Briefe. Leo ist unzweifelhaft der wichtigste Papst die-
ser Zeit.! Nur zwei Bischéfe von Rom haben den Titel ,,der Grof3e“ erhalten: Leo und Gregor,
der am Ausgang der patristischen Zeit steht. Leos zwanzigjihrige Amtszeit ist eine Zeit des
Umbruchs bzw. Zusammenbruchs der politischen und sozialen Ordnung im westrémischen
Reich. Seit dem 3. Jahrhundert treten im Westen mit der Vélkerwanderung die Germanen in
den Kreis der Kultur ein, Germanen- und Hunneneinfille schwichen das Reich, schliefilich
wird der lateinische Westen in die germanischen Kénigtiimer aufgelost werden. Leo regelt
tatkriftig die Belange der Kirche; ihn zeichnen sowohl Fiihrungsqualitit als auch seine theo-
logische Bildung aus. Beides verbindet er mit einem besonderen Sinn fiir Macht und Autori-
tat der romischen Cathedra Petri.

Theologisch bedeutend ist seine Einflussnahme in die dogmatischen Auseinandersetzun-
gen um die Christologie im Vorfeld des Konzils von Chalzedon (451).2 Mit seinem beriihm-
ten, 449 verfassten ,, Tomus ad Flavianum' (Sendschreiben an Patriarch Flavian von Konstan-
tinopel) liegt ein antikes Schriftstiick vor, das die lateinische Christologie der Zeit darstellte.
Dieses Lehrschreiben wurde von Prosper von Aquitanien, einem Schiiler des Augustinus vor-
bereitet, wobei Leo den Entwurf schliellich selbst iiberarbeitete. Es ist ein klar gegliedertes
Schreiben, das den Glauben iiber die Menschwerdung aus der Sicht der lateinischen Tradition
darlegt.

Leo zeichnete sich insgesamt dadurch aus, dass er gegen die ,,Héresien” seiner Zeit sprach
und polemisierte. Zehn Jahre hintereinander hat er auch zu Weihnachten gepredigt; es sind
dies die Sermones 21 bis 31. Auch hier kommt eine Christologie zur Sprache, die sich u.a.
gegen den Manichdismus, Arianismus, den-Monophysitismus des Eutyches und gegen den

* Ephraem, Hymnen de Nativitate (Epiphania), syr. (CSCO 186) 85; dt. (CSCO 187), 76.
Vgl Wyrwa (1998) 390-392.
2 Vel zum Ganzen: Winkler (1997) 72-75.77-89.
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sogenannten ,,Nestorianismus“ im Sinne einer Zwei-Personenlehre” wendet. Lesen wir in
Sermo 23,1:
,Durch diese wunderbare Geburt hat die gottgeweihte Jungfrau in ihrem Kinde die ,eine‘
wahrhaft gottliche und zugleich wahrhaft menschliche Person zur Welt gebracht. Haben
doch die beiden Wesenheiten nicht in der Art ihre Eigtentiimlichkeiten behalten, dass hier
eine Unterscheidung der Personen stattfinden kénnte. Auch wurde das Geschopf nicht in
der Weise in die Gemeinschaft seines Schépfers aufgenommen, dass dieser etwa Bewohner
und jenes nur sein Wohnsitz wire, sondern so, dass sich die eine Natur mit der anderen
aufs innigste vereinte. Und mag auch ganz anders die Natur sein, die Aufnahme findet, ganz
anders vollends jene, die Aufnahme gewihrt, so verband sich doch der Unterschied beider
zu so grofer Einheit, dass es ein und derselbe Sohn ist.“*?
Dies ist ein eindeutig Anti-Nestorianischer Passus, der die Diskussion um die Konzile von
Ephesus (431) und Chalzedon (451) reflektiert. Es geht um die grofie Frage, inwieweit der
Gottmensch Jesus Christus wahrer Gott und wahrer Mensch sein kann und ontologisch den-
noch Einer. Die diesbeziiglich Kontroverse zwischen Cyrill von Alexandrien und Nestorius
von Konstantinopel erreichte auch Rom.* Mit seiner ep. 28, dem Tomos ad Flavianum nimmt
Leo an dieser Diskussion teil.** Das ,ein und derselbe® ist auch ein wesentlicher Bestandteil
des chalzedonischen Christusbekenntnisses geworden.

Letztlich wird auch ein wichtiger Satz dieses Tomos im christologischen Bekenntnis des
Konzils von Chalzedon Aufnahme finden. Dabei geht es um die Eigentiimlichkeiten (pro-
prietates), die Leo jeweils auf die beiden Naturen verteilt. Dies ist ein Punkt, der ihm wichtig
ist, um die Integritit der beiden Naturen zu wahren. Dieser Satz, des Tomos Leonis bzw. des
Konzils von Chalzedon ist auch wortwértlich in der Weihnachtspredigt (Sermo 23, 2) Leos
enthalten. Leo geht dabei parallel vor:

LIst er doch in der Knechtsgestalt, die er um unserer Erlésung willen am Ende der Zeiten

annahm, geringer als der Vater, in der Gestalt Gottes aber, in der er vor der Zeit war, dem

Vater gleich. In seiner menschlichen Niedrigkeit wurde er aus der Frau geschaffen, unter-

tan dem Gesetz [Gal 4,4], wihrend er in seiner gottlichen Majestit das Wort Gottes blieb,

durch das alles gemacht ist. ...Bewahrt doch jede der beiden Naturen ungeschmalert ihre

Eigenart, und wie die Gestalt Gottes die des Knechtes nicht authob, so tut auch diese jener

keinen Eintrag.“4
Leo hat die Formel mit dem Begriff proprietas von Tertullian entlehnt, dem wir eine ganze
Reihe an lateinischen Wortpragungen zur griechischen Theologie der frithen Kirchenviter
verdanken. Es geht Leo um die Koexistenz und die Wirklichkeit der beiden Naturen, die
je beibehalten werden muss. ,,Diese Theologie der zwei Naturen ist wie gemacht fiir seine
Vorliebe fiir Antithesen und rhythmischen Parallelismus. In dem einen Satz spricht er die
Eigenart des Géttlichen, in dem anderen das Wesen des Menschen aus.“” Die Denkbasis ist
die sogenannte communicatio idiomatum. Das Problem, wie der eine Christus frei wirkend in
zwei Wirkprinzipien titig ist, wird hier implizit berithrt. Leo schreibt Hunger, Durst, Ermii-

4 Leo, Sermo 23,1 (BKV 54, 87f.).

“ Vgl Winkler (2012) 147-164.

4 Vgl. Tomos Leonis, i.e. Leo, ep. 28 ad Flavianum Episcopum Constantinopolitanum contra Eutychis
perfidem et haeresim (PL 54, 755A-781A). Dt. in: Camelot (1963) 251-259.

% Vgl Leo, Sermo 23,2. Dt., in: Steeger (1927), 88f.

¥ Grillmeier (1979) 740.
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dung und Schlaf der menschlichen Natur zu, die Sittigung der Fiinftausend, das Wandeln auf
dem Meer und die Stillung des Durstes mit lebendigem Wasser der Gottheit.*

Schluss

Es konnten hier nur wenige Kirchenviter im Bezug auf das Weihnachtsfest analysiert werden.
Im Lektionar zum Stundenbuch fiir die katholischen Bistiimer des deutschen Sprachgebietes
finden wir Texte von Ambrosius von Mailand, Athanasius von Alexandrien, Augustin von
Hippo, Johannes Chrysostomus, den drei Kappadokiern - Basilius, Gregor von Nazianz und
Gregor von Nyssa -, Cyrill von Alexandrien, Eusebius von Cisarea, Gregor dem Grof3en, Hie-
ronymus, Hippolyt von Rom, Irendus von Lyon, Leo dem Groflen und Maximus Confessor,
um nur einige zu nennen.” Nicht alle dieser Texte sind urspriinglich als ,Weihnachtstexte®
intendiert gewesen, weisen aber vielfach auf die Menschwerdung hin oder werden so gedeutet
bzw. in diesen Kontext gestellt.

Die hier aufgezeigten Beispiele zeigen, wie intensiv die Weihnachtspredigt und das Weih-
nachtsfest geniitzt wurde, um Christologie und eine Theologie der Inkarnation darzulegen.
Alle diese patristischen Texte haben ihren dogmen- und kirchenhistorischen Kontext, der
allerdings beim heutigen erbaulichen Lesen grofitenteils nicht mehr erkannt wird.

Die Schlussfolgerung bleibt und ist, dass das Weihnachtsfest nicht allein in Hirten- und
Krippenromantik erfasst werden darf, sondern vor allem christologisch, als Fest der Inkarna-
tion gesehen werden muss.
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Franz Karl Prafil, Graz

Die Psalmenauslegung der Kirchenvater
im Lichte des gregorianischen Chorals
am Beispiel des Weihnachtsfestes

Die Propriumsgesinge - genéhrt aus der Quelle der Heiligen Schrift - deu-
ten und entfalten das gefeierte Heilsmysterium. Am Beispiel der Messfor-
mulare des Weihnachtsfests wird gezeigt, wie die Theologie der Kirchenvi-
ter und deren Exegeseprinzipien in die poetische und musikalische Gestalt
der Gesinge Eingang gefunden haben und dort weiterleben. Auch heute
konnten und sollten diese Gesdnge die Liturgie spirituell vertiefen.
(Redaktion)

Exegese der Kirchenvater: Vom vierfachen Schriftsinn

Die Architektur der Liturgie ist zutiefst mit biblischen Bausteinen errichtet. Der Gottesdienst
der Kirche nihrt sich aus den Quellen der Heiligen Schrift. In der Liturgie der Kirche wird
sichtbar, wie die Gemeinschaft der Glaubigen die Bibel versteht, interpretiert, weitergibt und
aus ihr zu leben versucht. Biblische Texte und auch deren rituelle Inszenierung zeigen konkret
an, welche Art von Schriftauslegung fiir die inhaltliche Entfaltung der Feier des Heilsmysteri-
ums bedeutsam war. Die alte Kirche hat die Interpretation der Bibel niemals eindimensional
aufgefasst und betrieben, sondern mit einer gewissen ,,Methodenvielfalt” — wie man heute
sagen wiirde — versucht, sich dem letztlich unergriindbaren Mysterium des dreieinigen Got-
tes anzunihern. Sie hat — zuriickgehend auf Origenes — den biblischen Texten immer einen
mehrfachen Sinn zugesprochen. Man hat Psalmen und andere Schriftstellen nie nur wértlich
verstanden, sondern immer auch in einem mehrfach tibertragenen Sinn. Im Mittelalter war
zum Begreifen dieses mehrfachen Schriftsinns ein Merkvers weit verbreitet, der die Interpre-
tationsebenen der Bibel zusammenfasst:

Littera gesta docet, / quid credas allegoria; / moralis quid agas, / quo tendas anagogia.

Der Buchstabe lehrt das Geschehene, /was du glauben sollst, die Allegorie,/ wie du zu han-

deln hast, die Moral, wohin du streben sollst, die Anagogie (= Fithrung nach oben).
Thomas von Aquin erklirt den mehrfachen Schriftsinn in seiner Summa theologiae in einer
weiterfilhrenden Weise:

Secundum ergo quod ea, quae sunt veteris legis, significant ea, quae sunt novae legis, est sensus

allegoricus: secundum vero quod ea, quae in Christo sunt facta, vel in iis quae Christum sig-

nificant, sunt signa eorum, quae nos agere debemus, est sensus moralis: prout vero significant

ea quae sunt in aeterna gloria, est sensus anagogicus'.

Der Sinn ist allegorisch in Hinsicht darauf, dass, was zum Alten Bund gehort, das anzeigt,

was zum Neuen Bund gehért; der Sinn ist moralisch in Hinsicht darauf, dass, was in Chris-

! Thomas von Aquin, Summa theologiae I, quaestio 1, articulus 10. Allgemein zum vierfachen

Schriftsinn vgl. Reichert (1989).
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tus geschehen ist oder in dem Christus bezeichnet wird, Zeichen dessen ist, was wir zu tun

haben; der Sinn ist anagogisch, auf dass es bezeichnet, was in der ewigen Herrlichkeit ist.?
Hier ist ganz allgemein ausgedriickt, was im Speziellen in der Ordnung liturgischer Texte
aufscheint: das Alte Testament wird nicht nur in seinem urspriinglichen Sinn verstanden,
sondern im Blick auf das Neue Testament gelesen.

Gerade die Psalmen sind in den Augen der Alten Kirche verdichtete christologische Aussa-
gen. Augustinus liest sie als Vorausschau auf das Leben Christi und seiner Kirche (Prophetia
Christi et ecclesiae), genauer gesagt: als Ausrichtung der Kirche auf Christus (vox ad Chris-
tum), als Aussage tiber das Leben Jesu (vox de Christo), als Bild der Kirche (vox de ecclesia),
als Stimme Christi selber (vox Christi) und als Stimme der Kirche (vox ecclesiae), der Psalm
ist die Stimme des ganzen Christus (vox totius Christi):

,Weil daher der ganze Christus das Haupt ist und auch dessen Leib, horen wir folglich in

allen Psalmen die Stimmen des Hauptes, wie wir auch die Stimmen des Leibes héren. Er

wollte namlich nicht getrennt sprechen, wie er auch nicht vom Leib getrennt sein wollte, wie

er sagte: Siehe, ich bin bei euch bis zur Vollendung der Welt*.
An dieser Vielschichtigkeit — und dusseren Widerspriichlichkeit, aber inneren Einheit — par-
tizipieren auch die gregorianischen Gesdnge auf ihrer inhaltlichen Ebene, die in konkreten
musikalischen Gestalten zum Erklingen kommt. Sie sind nichts anderes als der musikalische
Ausdruck dessen, was die Kirche des frithen Mittelalters an patristischer Schriftrezeption tra-
diert. Dazu gehort in einem ersten Schritt die ,, Ausgestaltung™ der Liturgie mit Gesangstex-
ten, die aus dem Psalmenbuch genommen und redigiert worden sind. Diese werden dann in
Musik gesetzt, mit allen Mitteln einer musikalischen Rhetorik zum Klingen gebracht.

Messgesange und deren Grundlage im Buch der Psalmen

Der Weihnachtstag kennt vier verschiedene ,,Messformulare®, also Gesangs- und Vorsteher-
texte, welche die theologischen Aussagen dieses Tages pragen und somit sein ,Proprium®
ausmachen. Es sind dies:

¢ Missa in vigilia - Vorabendmesse (vor 1970: Vigilmesse am Morgen des 24.12.)

{ Missa in nocte — Messe in der Nacht, ,,Mette*

¢ Missa in aurora — Messe am frithen Morgen, ,,Hirtenamt*

¢ Missa in die — Messe am Tag, ,,Hochamt™

In diesen vier Messen werden zur Gestaltung der Gesinge folgende Psalmen verwendet:
Psalm 2 Warum emporten sich die Heiden

Psalm 23(24) Dem Herrn gehort die Erde und ihre Fiille

Psalm 79(80) Der du Israel weidest, gib acht

Psalm 88(89) Dein Erbarmen, Herr, will ich in Ewigkeit besingen

Psalm 92(93) Der Herr ist Konig geworden

Psalm 96(97) Der Herr ist Konig geworden

Psalm 97(98) Singt dem Herrn ein neues Lied

te o e R o Re el

Diese Ubersetzung stammt von: http://homepage.univie.ac.at/hans.hoedl/relaesth04.pdf.
Augustinus, en Ps 29. I,1. Vgl. dazu insgesamt: Fiedrowicz (1997), 7f.

*  Alle diese Gesiinge sind bequem zu finden in: Graduale Novum (2011).
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¢ Psalm 109(110) Es sprach der Herr zu meinem Herrn
0 Psalm 117(118) Preist den Herrn, denn er ist gut®

Allein schon die ersten Verse der hier angefithrten Psalmen lassen eine bestimmte Aussage-
richtung der Festtheologie erkennen, iiber die im Detail noch zu sprechen sein wird. Es geht
primér um die Verkiindigung und Betrachtung der géttlichen Natur Christi und seiner Pra-
existenz beim Vater, als deren prophetischen Erweis diese Psalmen gesehen werden.

Daneben sind fiir die Gesinge dieser vier Messen auch andere Verse aus dem Alten Testa-
ment ausgewihlt wie Bearbeitungen von Ex 16,6 und Jes 40,5 sowie Jes 9,2.6, Jes 35,4 und
Sach 9,9. Nicht biblische Texte sind nur die Allelujaverse der Vigilmesse und der Messe vom
Tag.

Die Gesangstexte aus den Psalmen sollen nun im Einzelnen aufgefiihrt und dann para-
digmatisch durch einzelne musikalische Gestalten interpretiert werden. Die Ubersetzungen
dieser Texte sind bewusst nicht der deutschen Einheitsiibersetzung entnommen, sondern
der deutschen Ubersetzung der Septuaginta, jener griechisch-jiidischen Bibel, welche die
Grundlage fiir die Liturgie der Ost- und Westkirchen geworden ist. Diese Version ist den
lateinischen Texten wesentlich niher als die geldufige Einheitsiibersetzung, die ,,.Septuaginta
deutsch® reprisentiert ungleich besser die Aussageabsicht der Tradition der frankisch-romi-
schen Liturgie.

Vorabendmesse

Aus dem Introitus: Hodie scietis
Dem Herrn gehort die Erde und ihre Fiille, der Erdkreis und alle, die auf ihm wohnen (Ps
23[24],1).

Aus dem Graduale: Hodie scietis
Der du Israel weidest, gib acht, der du die Schafe Joseph fiihrst, der du auf den Cherubin sitzt,
erscheine vor Ephraim, Benjamin und Manasse (Ps 79[80],2.3).

Offertorium: Tollite portas
Erhebt, ihr Herrscher, eure Tore, und lasst euch hinaufheben, ihr ewigen Tore, und einziehen
wird der Konig der Herrlichkeit (Ps 23[24],7).

Messe in der Nacht

Introitus: Dominus dixit ad me
Der Herr sprach zu mir: Mein Sohn bist du; ich habe dich heute gezeugt. Warum sind die
Vélkerschaften wiitend geworden, und wozu haben die Volker Nichtiges ersonnen? Aujgestellt
haben sich die Konige der Erde, und die Herrscher haben sich zugleich versammelt gegen den
Herrn und seinen Gesalbten. Erbitte es von mir, und will dir die Volkerschaften zu deinem
Erbe geben und zu deinem Besitz die Enden der Erde (Ps 2,7,1.2.8).

Graduale: Tecum principium
Mit dir ist die Herrschaft am Tag deiner Macht im Glanz der Heiligen; aus dem Leib (SchofSe)
habe ich dich hervorgebracht (gezeugt) noch vor dem Morgenstern. Es sprach der Herr zu
meinem Herrn: Setze dich zu meiner Rechten, bis ich deine Feinde zum Schemel deiner Fiifie
mache (Ps 109(110], 3.1).

5 Die Ubersetzungen stammen aus: Septuaginta deutsch (2009).
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Alleluia Dominus dixit ad me
Der Herr sprach zu mir: Mein Sohn bist du; ich habe dich heute gezeugt (Ps. 2,7).
Offertorium: Laetentur caeli
Freuen sollen sich die Himmel und jubeln soll die Erde [...] vor dem Angesicht des Herrn, denn
er kommt (Ps 95[96], 11.13).
Communio: In splendoribus sanctorum
Im Glanz der Heiligen, aus dem Leib (Schofle) habe ich dich hervorgebracht (gezeugt) noch vor
dem Morgenstern (Ps 109[110],3).

Messe am frithen Morgen

Aus dem Introitus: Lux fulgebit
Der Herr ist Konig geworden, er hat sich mit Wohlgestalt gekleidet, bekleidet hat sich der Herr
mit Macht und umgiirtet (Ps 92[93],1).
Graduale: Benedictus qui venit
Gesegnet sei der, der kommt im Namen des Herrn. Der Herr ist Gott, und er leuchtete uns. Dies
geschah vom Herrn her und ist wunderbar in unseren Augen (Ps 117[118], 26.27.23).
Alleluia Dominus regnavit
Der Herr ist Konig geworden, er hat sich mit Wohlgestalt gekleidet, bekleidet hat sich der Herr
mit Macht und umgiirtet (Ps 92[93],1).
Offertorium: Deus enim firmavit orbem terrae
[Gott] Er hat ja auch den Erdkreis befestigt, welcher nicht wanken wird. Bereitet ist dein Thron
[o Gott] von damals her, von Ewigkeit her bist du (Ps 92, 1c.2).

Messe am Tag

Aus dem Introitus: Puer natus est nobis
Singt dem Herrn ein neues Lied, denn wunderbare Dinge hat der Herr getan. (Ps 97[98],1)
Graduale: Viderunt omnes fines terrae
Alle Enden der Erde sahen das Heil unseres Gottes. Jauchzt Gott zu, alle Bewohner der Erde.
Der Herr hat sein Heil kundgetan, vor den Volkerschaften hat er seine Gerechtigkeit offenbart
(Ps 97[98], 3cd.4.2).
Offertorium Tui sunt caeli:
Dein sind die Himmel und dein ist die Erde, den Erdkreis und seine Fiille hast du gegriindet.
Gerechtigkeit und Urteil sind die Bereitung deines Throns (Ps 88[89], 12,15a).
Communio: Viderunt omnes fines terrae
Alle Enden der Erde sahen das Heil unseres Gottes (Ps 97[98], 3cd).

Alle diese Gesinge kreisen um Schliisselworter, welche das Kind in der Krippe als eine
bedeutende Person charakterisieren: Herr, Hirte, Fithrer, Kénig, Sohn (Gottes). Ein zweites
Wortfeld umschreibt Position und Funktion des Neugeborenen: besitzen, Herrschaft, erschei-
nen, Macht, Thron. Es sind dies Aussagen, welche menschliches Herrschaftsverhalten und
menschliche Fithrungsméglichkeiten bei weitem iiberschreiten und in eine Sphire jenseits
des Menschlichen transzendieren. Es sind dies jene Termini, welche zu dem gehéren, was
einmal als ,,Christologie von oben“ bezeichnet worden ist, als das Bekenntnis der alten Kirche,
das dem Arianismus bis zum heutigen Tag entgegen gehalten werden muss. Die Liturgie der
Kirche setzt bei der Feier der Mensch-Werdung Christi bei seinem Got{-Sein an, um von vorn
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herein klar zu stellen: hier wird das Erscheinen Gottes in der Welt gefeiert, und nicht blof§
die Geburt eines {iber allen und allem stehenden Menschen, zu dem wir alle als einem von
uns aufblicken. Einer von uns, das ist ER geworden, aber er ist auch geblieben, was ER schon
immer war: Gott von Gott, Licht vom Licht, eines Wesen mit dem Vater.

Musikalische Deutungen und Psalminterpretationen

In einem weiteren Schritt sollen nun einige musikalische Deutungen von Psalmtexten und
ihre Entsprechungen in patristischen Psalmenkommentaren vorgestellt werden.

Offertorium der Vigilmesse
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Abbildung aus: Graduale triplex, Seite 40.

Diese Verse aus dem 23(24). Psalm bilden urspriinglich das Offertorium der Vigilmesse,
also der unmittelbaren liturgischen Vorbereitung auf das Weihnachtsfest am Morgen des 24.
Dezember. (Heute ist dieses Messformular — nicht ganz einsichtig - die Messe am Heiligen
Abend, mit dem der Weihnachtstag nach liturgischem Brauch eigentlich schon begonnen
hat.) In dieser konkreten liturgischen Situation der unmittelbaren Festvorbereitung wird mit
den Worten des Psalms gesagt: Macht die Tiiren bereit, damit der ,Konig der Herrlichkeit®
einziehen kann. Der musikalische Hohepunkt des Stiickes ist zweifellos das Wort gloriae. Es
ist nicht irgendein Konig, der einzieht, sondern der Konig der Herrlichkeit, was zum einen mit
der héchsten Erhebung der Melodie ausgedriickt ist, zum andern mit einem bemerkenswert
ausgedehnten Melisma, das um die Hauptstrukturstufe F des 2. Modus (hier transponiert als
Ton C) kreist. Die Melodieentfaltung nach oben korrespondiert mit dem Wort aefernales,
mit den ewigen Pforten. Hier ist eine Verbindung angesprochen, die nur klar wird, wenn
man das Stiick hért oder singt. Beide Worter haben eine dhnliche Formel nach oben mit dem
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identischen hchsten Ton. Diese Korrespondenz von ewiger Pforte und Ankunft Christi deutet

Cassiodor auf diese Weise:
»Den Toren des Todes sind schicklicherweise die ewigen Tore entgegen gestellt, damit jene
sich als vergénglich erweisen, diese aber als immer wihrend. Denn was Adam unter Ein-
fluss des Teufels durch die Ubertretung des Gesetzes verloren hat, das hat der Herr Christus
in Erfiillung des Gesetzes wieder hergestellt. [...] Die ewigen Pforten sind die Gnade der
Taufe, die Ehre des Chrisams, das Heil der Verkiindigung und alles iibrige, was bei der
Ankunft des Herrn Christus gewihrt worden ist. [...] Wer ist der Kénig der Herrlichkeit?*
Was du hier diskutierst, gilt einzig und allein fiir Christus. Herrlich kénnen sich auch die
Fiirsten der Erde nennen. Als ,Kénig der Herrlichkeit kann aber niemand aufier allein der
Hochste erkannt werden. ¢

Die Zielrichtung der musikalischen Aussage hat eine deutliche Parallele in der Auslegung des

Psalms 23(24) durch Cassiodor.

Introitus der Messe in der Nacht
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Abbildung aus: Graduale novum, Seite 20.

Der Introitus der ,,Mitternachtsmesse“ von Weihnachten hat in seiner gregorianischen Ver-
sion eine auffillig zuriickhaltend geformte musikalische Gestalt. Die Musik will insinuieren:
Hier wird nichts auf der Ebene menschlicher Erfahrung mitgeteilt. Eine Haltung des Stau-
nens, der Ehrfurcht und der Betroffenheit zeigt an, dass der Himmel selbst auf Erden ein-
bricht, dass Unfassbares geschieht. Die melodische Entfaltung des Verses 7 des 2. Psalms ist
relativ einfach: Alle wichtigen Silben kreisen um die Hauptstrukturstufe F des 2. Modus. In
ganz auffilliger Weise bewegt sich der Vortrag des Textes in leichten, permanent wiederhol-
ten Tonen, angezeigt durch die diversen Gestalten und Kombinationen der Stropha. Dieses
damit angedeutete leichte Beben der Stimme ist Ausdruck einer grofien Emotion. Die Seele,
das Innere der Singenden ist erfiillt von der iiberwiltigenden Gréfle dessen, was hier ausge-
sagt wird. Nur dreimal finden wir neben diesen lockeren und schnellen Bewegungen eine Be-
tonung, welche durch Verbreiterung des jeweiligen Wortes erreicht wird: meus (mein Sohn),
hodie (heute) und genui (ich habe dich gezeugt/geboren’). Bei aller emotionalen Betroffen-

Cassiodor, Expositio Psalmorum I, 218. Eigene Ubersetzung.
7 Vgl dazu: Lumma (2011), 111-116.
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heit gibt es eine klare theologische Botschaft: Der Vater spricht zu seinem Christus: du bist
mein Sohn, jetzt trittst du in die Welt ein, aus mir selbst bist du geboren.

Dies ist die Kurzformel von Weihnachten, zusammengefasst in der Erdffnung der urspriing-
lich ersten Messe des Festes. Die Betonung des Wortes hodie — heute darf nicht iiberraschen,
ist dieses Wort doch ein zentraler Ausdruck dafiir, dass in der Liturgie hier und jetzt gegen-
wirtig und wirksam wird, was Gegenstand des Gedenkens und der Erinnerung ist. Dies ist
auch die Zielrichtung der Interpretation des Psalms durch Augustinus:

,[...] Obwohl es auch die prophetische Voraussage des Tages sein konnte, dass Jesus Chri-

stus in Menschengestalt geboren wurde, wird das ,Heute® doch besser im ewigen Sinne ge-

nommen, da es eine Gegenwart besagt und es [...] in der Ewigkeit nur Gegenwart gibt. JIch
habe dich gezeugt': womit lauterster und katholischer Glaube die immerwihrende Zeugung
der Kraft und Weisheit Gottes, die der Eingeborene Sohn ist, verkiindet ™.
Was zu Weihnachten gefeiert wird, ist eigentlich eine Sache des ,, Heute". Jetzt und zu unserem
Heil kommt der Sohn Gottes in die Welt, an uns ereignet sich noch immer, was einst gesche-
hen ist.

Communio der Messe in der Nacht
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Abbildung aus: Graduale novum, 23.

Ein Vers aus dem Psalm 109(110) bildet die Basis der Communio der Messe in der Nacht.
Hier ist der Text ganz anders betont als im Introitus der gleichen Messe. Nicht Staunen, son-
dern freudige Bestimmtheit ist die grundlegende Emotion des Gesangs. Mit gewichtigen Ton-
repetitionen (zweimal Bivirga auf splendoribus - Glanz) beginnt das Stiick. Ex utero — aus
dem Schof§ erhebt sich im dynamischen Schwung der Aufwirtsbewegung eines Salicus. Den
Hohepunkt bildet das Wort luciferum — Morgenstern. Gewichtig betont ist auch genui - ich
habe (dich) gezeugt/geboren. Die musikalische Entfaltung unterstreicht mit der Betonung
und Profilierung der genannten Wérter eindrucksvoll die theologische Zielrichtung des Tex-
tes: das Bekenntnis zur Priexistenz Christi beim Vater. Wer ist dieses neugeborene Kind?
Das ist die zentrale Frage dieser Feier, das ist die zentrale Frage, welche die Entwicklung des
Weihnachtsfestes massiv beeinflusst hat. Die Antwort kommt auch in Gestalt von Musik: Es

8 Augustinus, en Ps 2,6; zitiert nach: Aurelius Augustinus (ed. 1996), 18.
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ist der ewige Gott selbst, der in Welt gekommen ist, um sein Erlésungswerk zu vollziehen.
Augustinus sagt es deutlich:
»»Schof3’ ist fiir Geheimnis gesetzt. Was heifdt: ,Aus dem Schofie? Aus dem Geheimen, aus
dem Verborgenen, aus mir selbst, aus meiner Substanz. [...], denn: Wer vermag seine Geburt
zu erzéhlen?
[...] so ist, was vor dem Morgenstern' ist, vor den Sternen, und was vor den Sternen, das ist
vor den Zeiten, wenn also vor den Zeiten, so von Ewigkeit; suche kein Wann, Ewigkeit hat
kein Wann"’,
Augustinus legt den Psalm 109(110) christologisch aus. In dieser Tradition steht auch die
Verwendung des Psalms am Weihnachtsfest, letztlich auch seine Verwendung als Erdffnung
der Sonntagsvesper.

Offertorium der Messe am frilhen Morgen
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Abbildung aus Graduale novum, Seite 26f.

Man kann davon ausgehen, dass die Gesangtexte eines Festes sich auf den Festinhalt bezie-
hen, um das Festgeheimnis kreisen. Dies gilt auch fiir das Offertorium der zweiten Weih-
nachtsmesse, dessen ,,Thema“ die Erschaffung der Welt ist und dazu ebenfalls wiederum der
»Thronsitz“ des Schopfer-Gottes, der seit Ewigkeit vor aller Zeit existiert. Es ist bemerkens-
wert, dass in der liturgischen Redaktion dieser Verse aus dem Psalm 92(93) zweimal das Wort

*  Augustinus, en Ps 109,16; zitiert nach: Aurelius Augustinus (ed. 1996), 232fF.
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Deus - Gott eingefiigt ist, einmal als Subjekt des Satzes, dann als Vokativ. Diese Einfiigung
prazisiert die Interpretation des Psalms und bringt sie auf den Punkt. Bei der Feier der Ge-
burt Christi ist davon auszugehen, dass in einem thematisch , mafigeschneiderten” Festge-
sang Christus selbst als Deus angesprochen wird, als Weltenschopfer und Weltenherrscher. In
einer heutigen theologischen Denktradition ist es eher ungewéhnlich, von Christus als dem
Schopfer der Welt zu reden. Dieser Gedanke war in der alten Kirche alles andere als fremd.
Augustinus kommentiert dazu:

»Wie also am sechsten Tage Gott den Menschen nach seinem Bilde schuf, so finden wir, dass

im sechsten Weltalter der Herr Jesus Christus kam, damit der Mensch zum Bilde Gottes

wiedergestaltet werde. [...] Wann also wurde die Erde gegriindet? [...] Es kam Christus, um

die Erde zu griinden.“"’
Cassiodorus schreibt dazu: ,,Bereitet ist dein Thron [...] Der Sitz dessen, der sitzt zur Rechten
des Vaters oder im Geist der Glidubigen.“ ,,Von damals’ bezeichnet Christi Menschwerdung,
~von Ewigkeit' seine Gottheit.“!"!

Das Wort Deus als Subjekt und Anrede des Satzes bezieht sich also auf Christus. Musika-
lisch-rhetorisch wird dies in sehr nachdriicklicher Weise vermittelt. Der Beginn des Stiickes
mit dem Wort Deus ist alles andere als locker, leicht und auftaktig. Vielmehr ist das erste
Wort durch den ritardierenden Torculus abgebremst und vom folgenden Wort enim deutlich
abgesetzt. Erst nach dieser Betonung des in den Psalm eingefiigten Anfangswortes steuert das
erste Satzglied auf die ,,Befestigung des Erdkreises” zu. Im liturgischen Kontext der zweiten
Weihnachtsmesse ist klar, dass mit dieser Anfangsbetonung des Wortes Gott nicht der Vater
gemeint ist, sondern der Sohn, dessen Ankunft auf Erden eben gefeiert wird. Auch der Voka-
tiv Deus im zweiten Teil des Gesangs ist durch den Pes subbipunctis mit seiner mehrwertigen
Anfangsnote in besonderer Weise betont. Es wird hier wiederum Christus angeredet als Gott,
von dem gesagt wird: Von Ewigkeit her bist du. Wir haben hier also in besonderer Weise eine
musikalische Profilierung der altkirchlichen (und auch heutigen) Christologie vor uns, ein
starkes musikalisches Bekenntnis zu dem, was die Viter des Konzils von Nikaia im Symbolum
tiber Christus in Abwehr des Arianismus formuliert haben. Dieses musikalische Bekenntnis
wiederum steht in einer direkten Tradition mit der Psalmenauslegung der Viter.

Offertorium der dritten Weihnachtsmesse

Auch dieses Offertorium spricht von Christus als dem Weltenschépfer, dem die ganze Welt
gehort und die er beherrscht. Mit Gerechtigkeit und rechtem Urteil wird er seinen Thronsitz
bereiten. Die Linie der ,, Argumentation” der Festproprien des Weihnachtstages setzt sich hier
fort. Wiederum wird - im Kontext der eben gefeierten Liturgie — Christus als der angespro-
chen, dem Himmel und Erde gehéren. Wiederum liegt musikalisch-rhetorisch der Nach-
druck auf dem ersten Wort des Gesangs. Der Betonungsverlauf ist nicht: ,,dein sind Himmel
und Erde®, sondern: ,,dein sind Himmel und Erde*. Das erste Wort Tui - dein ist wiederum mit
einem ritardierenden Torculus wirkungsvoll eingebremst und betont. Die Betonung liegt also
auf Christus als dem handelnden Subjekt in allem Geschaffenen. Der melodische Hohepunkt
des Scholateils in diesem Offertorium - (die Soloverse werden hier nicht behandelt) - liegt
auf fu fundasti — Du hast geschaffen (den Erdkreis und seine Fiille). In einem melodisch bei-
spiellos herausgehobenen Dreiklangsanstieg (modern gesprochen), der wie ein Berggipfel in

19 Aurelius Augustinus (ed. 1996), 195.
"' Cassiodor, Expositio Psalmorum II, 844. Eigene Ubersetzung,
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Abbildung aus: Graduale novum, Seite 31.

einer Ebene herausragt, wird der neugeborene Christus direkt angesprochen. Im Offertorium
der zweiten Weihnachtsmesse haben wir noch eine Aussage in der dritten Person und eine
Anrede; als Steigerung finden wir in der dritten Weihnachtsmesse zum gleichen Thema eine
doppelte Anrede, und die in groffer musikalischer Emphase vor. Dies korrespondiert wiede-
rum mit Aussagen von Theologen der Spitantike zu diesen Psalmversen. Beispielhaft wird
wieder Cassiodorus zitiert:
»Warum wollen die Dummkopfe in dieser Welt gegen dich wiiten, o Christus, deren Be-
griinder du bist? Der Thron des Herrn ist immer ewig. Aber dann wird er uns als bereitet
erscheinen, wenn wir wahrnehmen, dass er selbst in Gerechtigkeit urteilen wird. [...] Dann
werden wir die Geheimnisse der Engel schauen. Die Bereitung seines Thrones wird ge-
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schehen, wenn dies von den Menschen in der allgemeinen Auferstehung wahrgenommen

wird. 2
Cassiodor weitet den Blick auf das Ende der Zeiten. Was von Anfang an da ist, wird erst dann
voll begriffen werden, wenn sich der Lauf der Welt seinem Ziel nihert. Dann schliefit sich der
grofe Kreis vom Anfang der Schopfung bis zu deren Vollendung.

Die Propriumsgesinge des Weihnachtsfestes, die in ihrer gregorianischen Gestalt eine be-
sondere Schirfe der Interpretation in Hinblick auf das theologische Denken der Kirchenviter
im Ursprungskontext des Weihnachtsfestes erhalten haben, sind auch Bestandteil der heuti-
gen Liturgie, wenngleich dies kaum bekannt ist und wenig gepflegt wird. An Aktualitit haben
sie nichts eingebifit. Die theologischen Akzente der gingigen Weihnachtsmusik haben sich
stark verschoben. Eine Riickbesinnung auf die Urspriinge und ein Aggiornamento derselben
wiirde dem Fest viel an spiritueller Tiefe zuriickgeben.
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Wolfgang Bretschneider, Bonn

Gottes Sohn, o wie lacht —
Vor deiner Krippe gahnt das Grab

Von welcher Weihnacht singen wir?

Wie kann Weihnachte heute liturgisch gefeiert werden, und welche Rolle
spielt dabei die Musik? Anhand von konkreten Beispielen zeigt der Autor,
Kirchenmusiker und Priester in Bonn, welche Bedeutung die musikalischen
Gestaltung fiir Verkiindigung, Inkulturation und Aktualisierung der Weih-
nachtsbotschaft in das Heute unserer Gesellschaft spielen kann. (Redaktion)

Einstieg

Ende Oktober. Der Liturgie-Ausschuss der Gemeinde trifft sich zur Vorbereitung der Ad-
vents- und Weihnachtsgottesdienste. Die Mitglieder sind besonders gespannt, da zum ersten
Mal der neue Pfarrer dabei ist. Als der Tagesordnungspunkt ,,Christmette* dran ist, kommt es
fast zu einer Explosion. Ausloser ist das Lied ,,Stille Nacht, heilige Nacht* ,,In meinem Gottes-
dienst wird diese Schnulze nicht gesungen. Die kénnen Sie zu Hause zwitschern', poltert der
Pfarrer. Der Hinweis, dass dieses Lied schon immer in der Mette seinen Platz hatte, dass die
Leute sehr enttduscht wiren, dass durchaus auch theologische Aussagen dort zu finden seien:
All das half nicht. Der Chef hatte das letzte Wort.

Es kam der 24. Dezember. Es kam die Stelle, an der ~ sonst immer - das Weihnachtslied
gesungen worden war. Fiir dieses Jahr war es gestrichen worden. Und dann tat sich etwas, was
kaum einer fiir méglich gehalten hitte. Einige Glaubige erhoben sich und verliefen die Kir-
che. Viele andere folgten. Sie versammelten sich vor der Kirche, sangen ,,Stille Nacht, heilige
Nacht® mit drei Strophen. Dann zogen sie wieder in die Kirche zuriick.

Diese Geschichte soll sich tatsachlich ereignet haben. Sie zeigt auf recht drastische Weise,
welche Bedeutung die Lieder fiir die Glidubigen haben und schon immer gehabt haben, be-
sonders an Weihnachten. Es bewahrheitet sich immer wieder: Die geistlichen Lieder sind die
»Intimgeschichte des Christentums” (Hermann Kurzke). Wer an sie die Axt anlegt, bekommt
Arger. Denn auch das stimmt: ,,Im Singen lduft der Glaube zur Hochform auf® (Eberhard
Jiingel).

Fiir die meisten Menschen ereignet sich Weihnachten in den Liedern. Hier fiihlen sie sich
im Innersten angesprochen und angeriihrt, bewegt und betroffen. Welchen Stellenwert Ge-
singe haben, wird schnell deutlich, wenn man sich vorstellt, dass z. B. ,,Stille Nacht* oder ein
anderes bekanntes Weihnachtslied in der Mette von allen nur gesprochen wiirden.

Eine andere Erfahrung muss mit im Blick bleiben: Die Bereitschaft zum Singen nimmt ab.
Selbst bei bekannten Liedern verweigern sich immer mehr Menschen. Die Griinde dafiir sind
natirlich vielfiltig und tiefgehend. Gerade deshalb muss diese Beobachtung aufhorchen las-
sen. Denn Martin Luthers Behauptung ,,So sie s nicht singen, glauben sie ‘s nicht®, hat noch
immer aktuelle Giiltigkeit.



46 Wolfgang Bretschneider

In drei Schritten wollen wir unser Thema angehen: Von welcher Botschaft singen wir und
wie tun wir dies?

1 Verkiindigen

Einige Tage vor Weihnachten kommt eine junge Frau in eine Buchhandlung und meint: ,.Ich
hiitte gerne ein Weihnachtsbuch. Aber nicht so christlich!* Hier wird die Problematik um die
weihnachtliche Botschaft iiberdeutlich. Selbst in Predigten offenbart sich nicht selten eine
Sprachlosigkeit vor dem Geheimnis der Menschwerdung Gottes. In einer Zeit, die stark vom
Zweifel an Gott und der nicht selten frustrierenden Suche nach ihm gezeichnet ist, iiberrascht
ein bedriickendes Verstummen vor der Inkarnation nicht. Wenn schon traditionelle Worte
wie Erlosung, Gnade, Herrlichkeit etc. den heutigen Menschen eher wie Fremdworter vorkom-
men, wie sollen sie dann in Liedern einen Zugang zur weihnachtlichen Botschaft schaffen?

Auch wir kommen nicht daran vorbei, die ,,alte“ Botschaft vor unserem Erfahrungshorizont
neu zu buchstabieren. Das hat jede Zeit neu versucht, versuchen miissen. Johann Sebastian
Bach z. B. ist dies in seinem Weihnachtsoratorium auf geniale Weise gelungen. Er hat sich von
dem traditionellen liturgischen Drei-Schritt leiten lassen: Horen — Bedenken — Antworten.

Im Secco-Rezitativ wird zu Beginn die biblische Erzdhlung verkiindet ,,Es begab sich aber*,
In einfachster Form (keine Floten, Oboen o.a.), damit nichts vom Evangelium ablenkt: sola
scriptura. Im zweiten Teil, im recitativo accompagnato, wird gefragt, wer dieses Kind ei-
gentlich sei. Mit Bildern und Wortern aus dem ersten Testament (,,Held aus Davids Stamm,
,Stern aus Jakob“ etc.) erfolgt eine erste Antwort. In der Arie ,Bereite dich, Zion!" bedenkt
der Zuhérer — (Er ist mit Zion gemeint) — die unglaubliche Botschaft. Er umkreist sie (deshalb
die Form A-B—A-), meditiert sie in immer neuen Anldufen und fragt nach ihrer existenziel-
len und spirituellen Relevanz fiir heute.

SchlieRlich meldet sich die Gemeinde im Choral zu Wort. Wenn dieses Kind aus Bethlehem
wirklich der Heiland ist, dann ergeben sich konsequenterweise die Fragen: ,Wie soll ich dich
empfangen?’, und die Bitte: ,,Setze mir selbst die Fackel, erleuchte meinen Verstand, mein
Herz!"

Bach hat sich durch diese Konzeption der Herausforderung gestellt, die iiberkommene Bot-
schaft den Menschen seiner Zeit zu verkiindigen. Die drei Sprachebenen haben ihn dabei
geleitet:

O die Sprache der Bibel: Verkiindigungsgeschichte,

¢ die Sprache der Tradition: Choral,

¢ die Sprache der Gegenwart: Arie.

Aufschlussreich und die eigene Kreativitit anregend ist auch sein Umgang mit den tradierten
Chorilen. Die Melodie ,Vom Himmel hoch da komm ich her” verwendet Bach dreimal in
jeweils unterschiedlichem Kontext und je neuer Gestaltung.

Zunichst beschliefit er die 1. Kantate mit dem Choral ,,Ach, mein herzliebes Jesulein® in
festlichem Orchesterklang mit Pauken und Trompeten in der Grundtonart D-Dur.

In der Mitte der 2. Kantate (fiir den 2. Weihnachtsfeiertag) erklingt die Melodie mit dem
Text ,,Schaut hin! Dort liegt im finstern Stall, des Herrschaft gehet {iberall.” Hier wird die
Entiuflerung Gottes verkiindet. In die tiefsten Tiefen der Erde hat sich der Hochste begeben.
Da ist sein Platz unter den Menschen — denen, die ihm nachfolgen, zum verpflichtenden
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Vorbild! Bach hat deshalb auf allen Glanz verzichtet: Keine Trompeten, keine Pauken, keine
strahlenden Bldser. Und die Tonart? C-Dur! Im Vergleich zu D-Dur ein zweifacher Abstieg!
Der letzte Ton im Bass, das Contra-C, ist der tiefste im ganzen Oratorium.

Ein drittes Mal erklingt die Melodie als Abschluss der 2. Kantate ,Wir singen dir in deinem
Heer.” Ein festlich bewegter Chorsatz, unterbrochen von instrumentalen Zwischenspielen,
die Motive aus der Weihnachtssinfonia, dem Dialog zwischen Engeln und Hirten (Beginn der
2. Kantate), aufnehmen.

Diesen kreativen Umgang mit der einen Melodie kénnte man als Symbol fiir die Vieldimen-
sionalitdt der weihnachtlichen Botschaft deuten.

Entscheidend bei der Verkiindigung der inkarnatorischen Botschaft ist und bleibt als unab-
dingbare Voraussetzung die persénliche Auseinandersetzung mit ihr. Gerade weil das weih-
nachtliche Geschehen immer ein ,,magnum mysterium* bleiben wird und bleiben muss, kann
nichts von dieser manchmal auch anstrengenden Arbeit dispensieren.

Allerdings miissen wir nicht immer bei Null beginnen. Ein Blick in die Geschichte kann
uns die Augen 6ffnen, uns iiberraschen und neue Ein- und Ansichten bescheren. Der garstige
Graben der Geschichte kann so zu einem iiberaus heilsamen werden.

Hilfreich sind mir in letzter Zeit vor allem die liturgischen Texte geworden. Die Orationen
und Prifationen der Festtage bergen eine Fiille von Einsichten in das weihnachtliche Drama
zwischen Gott und Mensch, die einem oft hoch aktuell vorkommen.

Eine theologische und spirituelle Fundgrube ist auch das Repertoire des gregorianischen
Chorals. Wer die unterschiedlichen Gesinge in ihrer Dramaturgie, Verdichtung und Schén-
heit zu lesen und zu héren versteht, wird reich beschenkt. Thre Exegese ist oft iiberraschend
und bisweilen hinreilend.

Auch der wird reich belohnt, der sich mit den unterschiedlichen Vertonungen bestimmter
Gesiinge beschiiftigt. Es lohnt sich, z. B. verschiedene Vertonungen der Antiphon ,,0 magnum
mysterium” aus verschiedenen Jahrhunderten miteinander zu vergleichen. Ein spannendes
Unternehmen! Hier leuchtet die Weihnachtsbotschaft in Farben auf, die man noch nie gehért
hat, faszinierend und herausfordernd!

2 Inkulturieren

Gott ist Mensch geworden zu einer ganz bestimmten Zeit und an einem konkreten Ort. Des-
halb muss diese Botschaft immer wieder neu eingepflanzt, inkulturiert werden. Das verlangt
Miithe und Verantwortung. Denn Verharmlosung, Verflachung, Verfilschung lauern immer
und {iberall, gerade bei der weihnachtlichen Verkiindigung. Doch kann man dieser Gefahr
nicht dadurch entgehen, dass man sie gleichsam zum unantastbaren Objekt macht und als
unangreifbar ins ,,zeitlose Museum abstellt. Das wire ihr Tod.

Die Menschen aller Zeiten haben es immer wieder neu erfahren: Wenn Christus in uns
nicht neu geboren wird, wird die Weihnachtsbotschaft zum schénen, nostalgischen Weih-
nachtsmirchen. Hier liegt die Begriindung fiir die Notwendigkeit der Inkulturation.

Die Weihnachtslieder aus den verschiedenen Jahrhunderten sind ebenso Beispiele wie die
Kompositionen eines Schiitz, Bach oder Rheinberger. Vor dem Hintergrund ihrer Erfah-
rungen, ihrer Erlebnisse in guten und schweren Zeiten haben sie die Botschaft von Gottes
Menschwerdung gedeutet, abgetastet, beschworen. Wer z. B. ,,Stille Nacht® verstehen will, und
es nicht als Banalisierung der Weihnachtsbotschaft abtun méchte, sollte sich mit seiner Ent-
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stehungsgeschichte beschiftigen, sollte sich die Zeit der Entbehrungen um 1818 vor Augen
stellen, sollte die archaischen Bilder und Symbole abklopfen, die der Coadjutor Joseph Mohr
benutzte. Er wiirde Erstaunliches entdecken z.B. die innige Sehnsucht nach Utopia, dem
Land des himmlischen Friedens, und das Geheimnis seiner Wirkung weltweit.

Ernst zu nehmen und zu achten wire auch die ,Weihnachtsmesse® des in Vnorovy gebo-
renen Franziskaners Georgius Zrunek (1736 -1789). Diese &uferst beliebte volkstiimliche
Komposition benutzt z. B. das Benedictus, um lautmalerisch das Bléken der Schafe nachzu-
ahmen. Ein herrliches Vergniigen! Es darf sein!

Solche Inkulturationen diirfen nicht nur sein, sie miissen es, allerdings unter der Vorausset-
zung, dass sie die Mitte der Weihnachtsbotschaft nicht zudecken oder entstellen. Die gute und
nicht zu beseitigende Spannung von offizieller Liturgie und Volksfrémmigkeit muss immer
wieder ausgelotet und bewiltigt werden.'

3 Aktualisieren

1712 schickte der Pfarrer und Ortschronist Engelschall aus Johanngeorgenstadt eine Eingabe
an die Annaberger Superintendantur zwecks Abschaffung der Christmetten. Fiinf Griinde
filhrte er an: Unfug/ Aberglaube; Branntwein; Tumult/kleine Kinder; Dampf der Gruben-
lichter und Kerzen; schlafende Betrunkene und leere Stithle zur Amtpredigt. Nach Protesten
der Bergknappschaft vor Ort liel man die Eingabe auf sich beruhen.

Gerade an Weihnachten entziindeten sich immer wieder Streitereien. Nicht verwunderlich,
dass auch der Ideenreichtum gerade an diesem Fest besonders grof3 und oft genug auch aus-
ufernd war. Viele Erwartungen trafen aufeinander. In einem waren sich aber alle einig: Das
Fest muss unser Fest werden, hier und heute. Traditionen waren geachtet, aber sie waren nicht
alles. Erfindungsreichtum blithte wie nur selten sonst.

Es kam gar nicht so selten vor, dass weihnachtliche Lieder und Brauche umgedeutet und
instrumentalisiert wurden. Ein Beispiel: 1903 war in einem kleinen Ort in Sachsen ein Ar-
beitskampf ausgebrochen. Die Arbeitszeit sollte von 11 auf 10 Stunden reduziert werden. In
der Adventszeit spitzte sich der Streik zu. Regen Zuspruch fand eine Umdeutung des Liedes
,Stille Nacht® Da war zu horen: ,,Heilige Nacht, heif8 tut die Schlacht, und es blitzt und es
kracht ... Kimpfe fiir Freiheit und Gliick! ... Wollte eine Stunde mehr Leben und Gliick.”

Die Liturgie bietet uns unendlich viele Mglichkeiten, die bekannte Weihnachtsbotschaft
neu zu vernehmen, ihr neue Strahlkraft zu verleihen. Einige Anregungen:

¢ Kontrastierung von zwei Liedern: z.B. ,Zu Bethlehem geboren® mit ,Stern iiber Bethle-
hem". Im Wechsel konnten beide Lieder gesungen, das bekannte von der Gemeinde, das
neue von einem Kantor, einem Chor o.a. Eine reizvolle Gegeniiberstellung, die auch als
Grundlage fiir die Predigt dienen konnte!

0 Die dunkle Seite der Sternsymbolik, die Hypothek des Dritten Reiches, die der nieder-
landische Dichter Huub Oosterhuis ins Wort gebracht hat. ,,Die Sterne sind verschwun-
den, wo sind sie hin? . . . Die Tausende in Ziigen, dem Tod bestimmt. Die Sonne schien
wie immer. Die Erde blieb.“ Diesen Klagegesang, sich 6ffnend in den hoffnungsvollen

Vgl. dazu die berithmte Kontroverse zwischen Odo Casel und Romano Guardini von 1921: Guar-
dini (1921) und die Anmerkung der ,.ersten Schriftleitung” (= Odo Casel) dazu ebd. 125. Vgl. dazu
auch Guardini (1918/1983) 35, in Anm. 9.
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Glauben ,,Doch einer kam vom Himmel, der Morgenstern®, zu konfrontieren mit einem
barocken Sternelied vermag Menschen nachdenklich zu machen und sie fiir die Botschaft
der Menschwerdung zu 6ffnen.
Wie Altes und Neues eine wunderbare ,,Ehe eingehen konnen, sei am Beispiel der Fiir-
bitten in der Christmette aufgezeigt. Der Priester leitet ein: ,,In den Wochen des Advent
haben wir jeden Sonntag eine Kerze am Adventskranz entziindet. Sie haben uns begleitet
auf unserem Weg zu diesem Fest. Jetzt wollen wir sie an die Krippe tragen und beten.®
Eine Frau aus der Gemeinde mit einer Kerze in der Hand spricht: ,,Ich stelle diese Kerze
auf fiir die Menschen, die unterwegs sind in der Wiiste der Armut, der Verlassenheit, der
Einsamkeit, der zerstorten Liebe. Gib ihnen die Gewissheit, dass Du um sie weif$t und Du
selbst ihnen einen Weg durch die Wiiste zeigst.“ Die Gemeinde singt die 1. Strophe des
Liedes: ,,Ich steh an deiner Krippen hier®. Ebenso sind die drei tibrigen Fiirbitten aus den
folgenden Strophen des Paul Gerhardt Liedes entwickelt worden. Alle singen dann die
jeweilige Strophe.
Ein letztes Beispiel: Im Gottesdienst wird das gregorianische Credo III> gesungen. Um
die Aussage der Menschwerdung in ein besonderes Licht zu heben, wird der Artikel , Et
incarnatus est” in einer mehrstimmigen Fassung vom Chor oder der Schola gesungen.
Viele Beispiele aus den verschiedenen Jahrhunderten eignen sich dafiir.
Ein persénliches Beispiel mochte ich anfiigen. Wir feierten die Mittagsmesse im Hochchor
der Bonner Miinsterbasilika. Es war die Woche zwischen Weihnachten und Neujahr, die
»Zeit zwischen den Jahren'. Als Kehrvers des Antwortpsalms hatte ich den Refrain gewihlt:
~Weil Gott in tiefster Nacht erschienen, kann unsre Nacht nicht traurig sein.“ Beim er-
sten Mal sangen alle noch zaghaft. Aber von mal zu mal wurde kriftiger eingestimmt. Ich
spirte: Das beriihrte die Menschen. Mit dieser Aussage konnten sie sich identifizieren. Ich
war innerlich angeriithrt und tiberlegte, an welcher Stelle wir diesen Kehrvers noch einmal
singen konnten. Zu den Fiirbitten. Nach einer kurzen Einleitung, die aus einem Wort des
Evangeliums gespeist war, folgte eine Stille von ca. 1 Minute. Dann sang ich noch einmal:
»Weil Gott in tiefster Nacht erschienen

Dann ritt mich ein Engel — (ich hoffe es jedenfalls) - und ich iiberlegte, an welcher Stel-
le ich zum dritten mal diesen Refrain singen kénnte: Am Ende direkt nach dem Segen.
Das war zwar liturgisch nicht ganz korrekt und sollte auch nicht die Regel werden. Aber
an diesem Tag, in dieser Stunde war es fiir mich schliissig. Beim Auszug horte ich, wie
mehrere Glaubige diese Melodie leise auf den Lippen hatten. Ich war gliicklich. Wenn die
Gléubigen diese weihnachtliche Botschaft mit nach Hause nehmen und daraus leben, was
kann es Schoneres geben unter der Sonne?

Von welcher Weihnacht singen wir? Von der Weihnacht, wie sie uns iiberliefert ist in den
Schriften des Neuen Testaments und den Brechungen der Geschichte Gottes mit seinem
Volk. Diese Wege sind Lebens- und Leidenswege bis heute. Aber wir diirfen uns unter Seinen
Fliigeln geborgen wissen, denn Sein innerstes Verlangen ist es, unter den Menschen zu sein
Davon zu singen in tausend Farben und Ténen, macht gliicklich, ist es doch das Lied von der
Wiirde des Menschen, die Gott ,wunderbar erschaffen und noch wunderbarer erneuert hat®

Vgl. Goftteslob, Nr. 423,
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Lebe nicht unter deiner Wiirde!
Weihnachten — ein Fest der Erl6sung

Mit Weihnachten verbinden sich unterschiedliche Erfahrungen, Deutungen
und Erwartungen. Wihrend die Kirche in der Liturgie die Menschwerdung
des Gottessohnes feiert, ist die hdusliche Familienfeier von der Skepsis und
Sehnsucht nach einem gelingenden Leben geprigt. Kirchliche Tradition und
menschliche Erfahrung kommen aber dort iiberein, wo Weihnachten als ein
Fest der Erlésung gefeiert wird - jenes von Gott her bejahten, gewiirdigten
und somit auch ,erlosten” Lebens in dieser Welt.

Der liturgischen Feier von Weihnachten kommt wesentlich der Anspruch zu, die Erlésung
des Menschen in der Geburt des Sohnes Gottes zu feiern. Unmissverstindlich leitet der Intro-
itus der Messfeier am Heiligen Abend in die Feier der Christgeburt ein: ,,Hodie scietis, quia
veniet Dominus, et salvabit nos, et mane videbitis gloriam eius.*! Das Motiv der ,,Erlésung
von Mensch und Welt® prigt jedoch kaum das Bewusstsein der Menschen, die — auf welche
Weise auch immer — Weihnachten feiern.

Bei den folgenden Ausfithrungen soll beriicksichtigt werden, dass es zwischen der ,,priva-
ten’, ,,0ffentlichen® und ,offiziellen” Bedeutung eines Festes einen erheblichen Unterschied
gibt.> Eine Theologie des Weihnachtsfestes kann nicht nur aus den liturgischen Biichern ent-
faltet werden, sondern muss aus dem komplexen und konkreten Feiergeschehen selbst, aus
der tatsichlich gefeierten Liturgie erhoben werden, die vorgegebene Strukturen anerkennt
und zugleich eine je eigene gottesdienstliche Wirklichkeit aufgrund der Erfahrungen jedes
einzelnen Glaubigen schafft.* Generell ist die ,,Befindlichkeit der konkreten Menschen (...)
nicht blof8 dispositiv, sondern konstitutiv fiir das Verstehen von Liturgie.

Neben der Analyse der vier Messformulare zum ,,Hochfest der Geburt des Herrn“® kommen
daher einzelne Erfahrungsberichte zur hiuslichen Feier des Heiligabends in den Blick. Es soll

Missale Romanum (2002) 153. Das deutschsprachige Messbuch iibersetzt: ,,Heute sollt ihr es er-
fahren: Der Herr kommt, um uns zu erlésen, und morgen werdet ihr seine Herrlichkeit schauen.”
(Messbuch [1988] 38.) Der Introitus nimmt Bezug auf Ex 16,6-7.
Vier Bedeutungen ritueller Codes kann man unterscheiden: ,,die private Bedeutung, die Teilnehmer
einem Ritus beilegen; die offizielle Deutung, die die dafiir zustindigen Experten, in diesem Fall
die Kirche, einem Ritus, zuschreiben (...); die 6ffentliche Bedeutung, die ,man’ dem Ritus zuweist,
unabhingig davon, ob das nun mit der offiziellen Deutung des Ritus iibereinstimmen muss; die
normative Bedeutung, durch die eine Verhaltensanderung, zum Beispiel soziales Handeln, hervor-
gerufen wird.“ (Kranemann [2008] 154). Zur Klassifikation vgl. Winter (2002) 16f.

* Vgl Kranemann (2008) 139.156. Auch alle dufleren Umstinde der Feier, der Kirchenraum, der
Chor, die liturgischen Gewinder, ja die gesamte Asthetik der Feier einschlieilich Weihnachtsbaum,
Krippe und Kerzenlicht beeinflussen zu einem nicht geringen Teil die Wahrnehmung und schlief3-
lich auch Erfahrung des gefeierten Rituals. Gleichwohl werden auch diese sthetischen Ausdrucks-
formen in ihrer Wirkung wieder vom wahrnehmenden Menschen bestimmt.

*  Gerhards (1998) 30.

° Vgl Missale Romanum (2002) 153-160 und Messbuch (1988) 36-41.
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so — aus theologischem Interesse — untersucht werden, wie Liturgie als Feier des Paschamyste-
riums Jesu Christi im Lichte des Weihnachtsfestes zu verstehen ist. Aus pastoralem Interesse
soll gefragt werden, wie sich die hiusliche Feier der Weihnacht zur liturgischen verhalt und
ob die inhaltlichen Schnittmengen mitunter grofler sind, als vielfach vermutet.

1 Die ,offizielle“ Hermeneutik von Weihnachten:
Die Feier des Inkarnationsmysteriums

Ohne Anspruch auf Vollstindigkeit erheben zu wollen, konnen bei der Analyse der vier aus-
gewihlten Messformulare vier zentrale Motivkreise unterschieden werden: das Schauen Got-
tes in den mysteria lucis, die Erneuerung des Menschen durch den ,wunderbaren Tausch*
Gottes, die Wiirde des Menschen in der Teilhabe an der divinitas und die zusammenfassende
Charakterisierung Weihnachtens als principium unserer Erlésung.

1.1 Gott schauen in den mysteria lucis

Ein erstes, zentrales und wiederkehrendes Motiv kann aus dem Tagesgebet der Christmette
abgeleitet werden.

Tagesgebet der Christmette®

Deus,

qui hanc sacratissimam noctem veri luminis
fecisti illustratione clarescere,

da quaesumus, ut, cuius in terra mysteria lu-
cis agnovimus, eius quoque gaudiis perfrua-
mur in caelo.

Herr, unser Gott,

in dieser hochheiligen Nacht ist uns das
wahre Licht aufgestrahlt.

La uns dieses Geheimnis im Glauben er-
fassen und bewahren, bis wir im Himmel
den unverhiillten Glanz deiner Herrlichkeit

schauen.

Die Oration nimmt die Atmosphire des Festtagsevangeliums von der Verkiindigung der
Geburt an die Hirten auf den Feldern von Bethlehem vorweg, wo es heifit: ,Der Engel des
Herrn trat zu ihnen, und der Glanz des Herrn umstrahlte sie.“ (Lk 2,9) Das Gebet kniipft
an den Johannesprolog an, dem éltesten rémischen Weihnachtsevangelium der Tagesmesse,
wenn es den Logos als ,,das wahre Licht (bezeichnet), das jeden Menschen erleuchtet” (Joh
1,9). Und zugleich nimmt es die Anfangsverse der nachfolgenden Lesung aus dem Buch Jesaja
vorweg: ,Das Volk, das im Dunkel lebt, sieht ein helles Licht; iiber denen die im Land der
Finsternis wohnen, strahlt ein Licht auf.“ (Jes 9,1)

In der lateinischen Vorlage dieser Oration wird die Licht-Finsternis-Metaphorik noch stér-
ker kontrastiert und in den Vordergrund geschoben. Gott, der Schopfer der Welt, wird hier
direkt angesprochen. Er ist es, der durch die Geburt des Sohnes — metaphorisch umschrieben
als Aufgang des wahren Lichtes — diese allerheiligste Nacht taghell gemacht und somit ,er-
16st“ hat. Der lateinische Text formuliert eine Anamnese iiber Gottes Heilswirken im Perfekt,
wobei zugleich durch das Pronomen ,hanc” die Heilsnacht von Bethlehem mit der Weih-
nacht von heute kontrahiert wird. Der epikletische Teil verstirkt die soteriologische Bedeu-

5 Missale Romanurm (2002) 155; Messbuch (1988) 38 (Hervorhebungen S.W.).
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tung dieses Licht-Aufgangs durch die Deutung als ,mysteria lucis“: sie sind es, welche die
Glaubenden in der irdischen Weihnacht in sakramentaler, verborgen-naher Gestalt schauen
konnen, um welche sie in unverhiillter Gestalt zur ,Verkostung® im Himmel mit iibergrofier
Freude bitten. Das Licht wird somit als wirkmichtiges Zeichen der eschatologischen Erlésung
Christi verstanden - ein Licht, das schon jetzt im Glauben zu Christus fiihrt, dessen unmittel-
bare Gemeinschaft aber erst fiir den Himmel erwartet wird.”

Nicht im Begriff des ,,Sohnes® (filius) oder des ,,Kindes* (puer) oder des ,Wortes* (logos),
sondern mit der Metapher des ,,Lichts“ (lumen/lux) wird also das Neugeborene soteriolo-
gisch gedeutet und in das ganze Heilsmysterium Jesu Christi eingeordnet - Christi Geburt
als die Ankunft des ,,aufstrahlenden Lichtes aus der Hohe* (Lk 1,78), Christus die ,,Sonne der
Gerechtigkeit* (Mal 3,20), das ,,Licht der Welt“ (Joh 8,12).

Bezeichnend am Tagesgebet der Christmette, wie auch an dem gesamten Textkorpus der
anderen Weihnachtsmessen, ist das Fehlen eines Interesses an den konkreten Begleitumstin-
den der Geburt von Bethlehem.® Maria und Josef, Engel und Hirten, Stall und Krippe kom-
men gar nicht vor. Dieses Desinteresse an der konkreten Geburtsgeschichte Jesu wird durch
den Johannesprolog gesteigert, in dessen Zentrum die Inkarnation, die Fleischwerdung des
Wortes Gottes, steht. Die Person des Heilsbringers selbst tritt in den Vordergrund, in der
Oration der Christmette mit der Metapher des Lichts umschrieben. Aus dieser theologischen
Aussage ergeben sich auch Anfragen an die Feiergestalt der Christmette: Muss sie nicht auch
als Lichtfeier analog zur Osternacht begonnen werden, damit sinnlich erlebt werden kann,
was die Texte aussagen?”

Die Licht-Metapher als christologischer Hoheitstitel in Verbindung mit der Charakterisie-
rung des Geburtsgeschehens als mysterium wird in bemerkenswerter Weise erneut in den
Prifationen von Weihnachten aufgegriffen. So heifit es in der ersten Weihnachtsprafation:
»Denn Fleisch geworden ist das Wort, und in diesem Geheimnis erstrahlt dem Auge unseres
Geistes das neue Licht deiner Herrlichkeit. In der sichtbaren Gestalt des Erlosers lasst du
uns den unsichtbaren Gott erkennen, um in uns die Liebe zu entflammen zu dem, was kein
Auge geschaut hat.“'* Die Dialektik des Sehens des Unsichtbaren wird hier zur metaphorisch-
asthetischen Umschreibung des Mysteriums vom neuen Licht, dem fleischgewordenen Wort,
das einen nicht gekannten Zugang zum unsichtbaren Gott eroffnet. Gott selbst wird Mensch,
damit der Mensch erkennen kann, wer dieser Gott ist. Das Inkarnationsgeschehen erscheint
hier als ein Erkenntnisgeschehen. Es geht um die sichtbare, greifbare, fassbare Erfahrbarkeit
jenes Gottes, der ein Gott ist, der sich zu erkennen geben will. Die zentralen Begriffe der Pri-
fationen kreisen um die Dialektik von Sichtbarkeit der Erlosergestalt und Unsichtbarkeit des
transzendenten Gottes. Der inkarnierte Gott ist kein abstrakter Gott, sondern ein Gott, der
sich in Jesus Christus ,endgiiltig zum Exegeten seiner selbst macht“!!, Gott mischt sich in den
Auslegungsprozess seiner Schopfung ein. Er wird Mensch, um dem Menschen sichtbar, d.h.
sinnlich erlebbar, zu zeigen, wer er selbst und wer Gott ist - endgiiltig und uniiberbietbar. Er

7 Zum Gebrauch der Sonnenmetapher in altkirchlichen Weihnachtshomilien vgl. Wallraff (2001)

182-190.

Vgl. Heinz (1980). Im deutschen Sprachraum ist es neben Baum-, Krippen- und Licht-Brauchtum
vor allem das reiche Weihnachtsliedgut, das der ansonsten strengen und niichternen rémischen
Liturgie einen warmen, emotionalen und besinnlichen Charakter gibt.

°  Vagl. Volgger (1990) 104-107.

' Messbuch (1988) 365.

'L Striet (2007) 41.
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will den Menschen fiir sich gewinnen. Darin besteht zunéchst einmal der innerste Kern des
Weihnachtsglaubens: die Offenbarwerdung der Menschenfreundlichkeit Gottes, der das Le-
ben will und das Leben mit den Menschen geteilt hat, durch Leiden hindurch bis in den Tod.

1.2 Die Erneuerung des Menschen durch den ,wunderbaren Tausch” Gottes

In der dritten Weihnachtsprifation und im Gabengebet der Christmette begegnet ein zwei-
tes zentrales Motiv, die Metapher vom ,wunderbaren Tausch® (sacrosanctum commercium):
,Denn einen wunderbaren Tausch hast du vollzogen, dein géttliches Wort wurde ein sterbli-
cher Mensch, und wir sterbliche Menschen empfangen in Christus dein gottliches Leben.*'?
Was ist gemeint?

Das , Tausch-Motiv kann verstanden werden, wenn es mit einem anderen Text der Weih-
nachtsliturgie in Verbindung gebracht wird: der Geburtsankiindigung des Herrn aus dem
Martyrologium Romanum." Das christliche Verstindnis von Zeit und Geschichte pragt diese
mégliche Ouvertiire der Christmette. Der Text stellt das Geburtsgeschehen in die Geschichte
Gottes mit Israel sowie in die politische Weltgeschichte hinein, indem es einerseits chronolo-
gisch eine Zeitleiste von Schopfung, Sintflut und Bundesschluss tiber Abraham, Mose, David
und Daniel entfaltet, andererseits zentrale romische Kalenderdaten in Beziehung zur Geburt
Christi setzt.* In das kulturelle Gedichtnis Israels wie des Imperium Romanum (stellvertre-
tend fiir die Menschheit) wird so das Geburtsgeschehen Jesu Christi eingeordnet. Im Gegen-
satz zum Exsultet der Osternacht findet sich in diesem Gesang kein anamnetisches In-eins-
Setzen von Vergangenheit und Zukunft in der Gegenwart der feiernden Gemeinde. Und doch
hebt er durch die konkreten Zeitangaben das kontinuierliche Heilshandeln Gottes in seiner
Schopfung, an seinem Volk Israel und inmitten der politischen Verhiltnisse der Gesellschaft
hervor. Als roter Faden durchzieht den Gesang die Vorstellung eines von Gott geschlossenen
Bundes, der das Verhiltnis zu seinem Volk Israel und der Menschheit insgesamt qualifiziert.
Welt- und Heilsgeschichte finden schliefSlich im Paschamysterium Jesu Christi ihre Mitte.

Aus dem Gesang lasst sich ein Geschichtsverstindnis ablesen, nach dem die Ankunft Jesu
Christi bereits von der Schopfung her angelegt ist. Jesus Christus ist der ewige Gott und Sohn
des ewigen Vaters, der die Welt erschaffen, den Menschen nach seinem Bild geformt und in
der Zeit als Partner des Menschen seiner Welt zugehorig bleibt. Christi Geburt erscheint dann
als Mitte des kontinuierlichen Schépfungs- und Offenbarungshandelns Gottes, so dass das
Vorangegangene nicht als blofle Vorgeschichte auf das Eigentliche abzuwerten, sondern als
Paradigmen fiir die grofite Liebestat Gottes zu bewerten ist. Mit der Erwahnung des sechsten
und letzten Weltzeitalters vor der Vollendung der Welt” und dem Hinweis auf die Weissa-

12 Messbuch (1988) 369.

Vgl. Martyrologium Romanum (2004) 67-70. Eine deutsche Fassung gibt das Deutsche Liturgische
Institut Trier als Textblatt jedes Jahr zum Weihnachtsfest heraus; abgedruckt auch in: Eham (1992)
31f; vgl. daneben die Fassung bei Seuffert (1990) 228-230. Zur Auslegung vgl. Wahle (2011a) 89-98.
Entwicklungsgeschichtlich stellt die heils- und weltgeschichtliche Zusammenschau der Geburtsan-
kiindigung ein relativ junges Phinomen dar. Erst im tridentinischen Martyrologium Romanum von
1584 finden sich die Anspielungen auf die zentralen Stationen der Heilsgeschichte Israels; vgl. die
Zusammenstellung der entsprechenden Eintrige zum 25. Dezember in verschiedenen mittelalterli-
chen Martyrologien durch Beitia (2004) 341-348.

Diese Angabe wurde allerdings in der lateinischen Textfassung des Martyrologium Romanum aus-
gelassen.
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gung Daniels, also der Prophetie vom Kommen des Messias und seines gewaltsamen Todes,
sowie der Zerstérung und dem Wiederaufbau Jerusalems,'® wird das Geburtsgeschehen als
ein eschatologisches Ereignis qualifiziert.

Christi Ankunft in der Welt wird schliefilich als ,consecratio mundi®, als Heiligung der
Welt, beschrieben. Worin genau diese Heiligung besteht, wird erst am lateinischen Schluss-
vers, dem Zielpunkt des gesamten Gesanges, sehr subtil ausgesagt, fiir heutige Horer beinahe
kaum noch vernehmbar: ,Nativitatis Domini nostri Iesu Christi secundum carnem.“’” Die
Annahme der fleischlichen Natur des Menschen durch Christus konsekriert die menschliche
Natur, heilt die Sterblichkeit des Menschen. Dass die Annahme des Fleisches das Kreuz zur
Konsequenz hat, deutet sich im Brauch an, diesen Schlussvers ,,in tono passionis® zu singen,
wihrend alles andere in einem allgemeinen Lektionston gehalten ist.'® Nicht allein im Er-
eignis der Inkarnation als solchem, sondern vor allem in der Natur des Inkarnierten (in der
gottmenschlichen Natur Christi) offenbart sich der Gegenstand der Heiligung der Welt.

Die Aussage von der Geburt ,,secundum carnem” wird somit zu einer Kurzformel des christ-
lichen Glaubensbekenntnisses, die sich zugleich gegen die arianische Leugnung der Gottheit
Jesu wie gegen die doketische Vorstellung richtet, nach der der gottliche Logos nur schein-
bar einen menschlichen Leib angenommen hat. Jeder geschulte Horer assoziiert mit diesem
Stichwort auch das osterliche Heilsgeschehen, in dem die Leid- und Todesverfallenheit der
menschlichen Natur aufgehoben ist.'” An einer weitergehenden Begriindung oder gar theolo-
gischen Reflexion iiber den ,Inhalt* der Erldsung ist der Gesang nicht interessiert. Vom rei-
nen Textbefund her wird zunichst der freie Ratschluss Gottes, sein Wille, die Welt durch die
Ankunft seines Sohnes, konkret: durch die Annahme menschlicher Natur, zu ,heiligen®, als
Begriindung fiir die Inkarnation nahe gelegt. Wo gottliche und menschliche Natur sich aber
»unvermischt® und ,,ungetrennt® verbinden, wie es das Konzil von Chalkedon formuliert,
da geschieht Erldsung des Fleisches — durch das Fleisch Christi. Mit anderen Worten: Die
Fleischwerdung Gottes in Jesus von Nazareth heiligt die Verfallenheit der menschlichen Exis-
tenz zum Tode. Wenn Jesus von sich sagt: ,Wer mein Fleisch isst (...), hat das ewige Leben®
(Joh 6,54), dann ist es die Gabe der Eucharistie, in der sich das inkarnatorische Prinzip der
Erlosung fortsetzt. Der Mensch kann angesichts der Offenbarung Gottes nur die Haltung des
Staunens und des dankbaren Empfangens einnehmen.

'  Vgl. Dan 9,24-27; dazu ausfiihrlich Beitia (2004) 344-346.

Martyrologium Romanum (2004) 70. Es ist unverstandlich, dass diese Zielaussage in der deutschen
Fassung des Deutschen Liturgischen Instituts Trier wie des Miinchener Kantorale durch véllig neu
gestaltete Verse ersetzt wird: ,,Heute feiern wir seine Geburt, das hochheilige Weihnachtsfest. Heute
singen wir mit allen, die glauben: Christus ist uns geboren; kommt, wir beten ihn an!“ (Eham [2003]
32.) Die Formulierung ,,secundum carnem® ist bereits im dltesten erhaltenen Martyrologium, dem
Martyrologium Hieronymianum, aus der Mitte des 5. Jh. belegt.

* In der Fassung des ,Neuen Werkbuchs zum Gotteslob® klingt dazu das Lied ,,O Haupt voll Blut und
Wunden an®; vgl. Seuffert (1990) 228.230. Die Entwicklungsgeschichte der Vertonung des Marty-
rologiumseintrags zum 25. Dezember wire eine eigene Untersuchung wert und muss hier offen
bleiben.

Vgl. entsprechend die Dynamik des Philipperhymnus’: ,,Er war Gott gleich, hielt aber nicht daran
fest, wie Gott zu sein, sondern entiuflerte sich und wurde wie ein Sklave und den Menschen gleich.
Sein Leben war das eines Menschen; er erniedrigte sich und war gehorsam bis zum Tod, bis zum
Tod am Kreuz. Darum hat Gott ihn iiber alle erhéht.“ (Phil 2,6-9a).

Vgl. Denzinger/Hiinermann 302.
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Theologiegeschichtlich hat sich eine gewisse Leibfeindlichkeit im Christentum festgesetzt,
obwohl seit Weihnachten ja gerade durch die Annahme menschlicher Leiblichkeit durch die
gottliche Natur der ganze Mensch in seiner Wiirde geheiligt und seine Todesverfallenheit
- von Ostern her verbiirgt — iberwunden ist. Dieses Paradoxon spiegelt die Wahrheit der
Erlosung wider.?! Mit der Fleisches-Thematik ist - wenn tiberhaupt — ganz subtil neben dem
expliziten Verweis auf die Sintflut auch die Erlésung des Menschen als Erlésung von den Siin-
den und deren Folgen in den Gesang eingetragen, ohne aber - wie im Exsultet der Osternacht
- von der Notwendigkeit der Siinde Adams, der felix culpa, als Voraussetzung fiir das Werk
der Erlosung Christi sprechen zu wollen.” Der Gesang iibersteigt mit dem Schlussvers aber
auf jeden Fall ein rein historisches Gedenken der Geburt Jesu, wenn die Heiligung der Welt
durch seine ,liebevolle Ankunft® in den Tod und die Auferstehung Jesu Christi hineinfiihrt,
dem Paschamysterium eben, das in jeder Feier der Eucharistie sakramental vergegenwirtigt
wird.

Wesentlich ist insgesamt der Gedanke, dass in der Inkarnation ein neuer Aon angebrochen
ist, den Johannes Pinsk treffend ,,Schlusskapitel der Menschheitsgeschichte nennt. ,,Dessen
charakteristisches Moment (ist) darin zu suchen (...), daff die Formen dieser Welt nicht mehr
nur Triger des Lebens und des Geistes sind, die im Schépfungsakt aus dem Nichts geformt
wurden, sondern Trager des unerschaffenen gottlichen Lebens.“* Diese ,,Konsekration® voll-
zieht sich in der Auseinandersetzung mit dem Bosen. Im Bild gesprochen: Die Ambivalenz
von Licht und Dunkel bleibt gewahrt — auch fiir die Getauften, die unter dem Indikativ Gottes
leben sollen, deren Nacht immer schon ,,erleuchtet® ist.

Die fiir das Geburtsgeschehen charakteristische Metapher des ,,Tauschs® (commercium)
findet im dsterlichen Himmelfahrtsgeschehen seinen Abschluss, indem durch die Erhdhung
die weihnachtliche Annahme der menschlichen Natur durch den Gottes Sohn von Gott her
besiegelt wird. Der Abstieg in die menschliche Natur findet im Aufstieg zu seinem Vater seine
Bestimmung.

1.3 Die Wiirde des Menschen in der Teilhabe an der divinitas

»Lebe nicht unter deiner Wiirde“*, so ruft Leo der Grofie in der zweiten Lesung der Leseho-
re der zur Vigil versammelten Gemeinde vor der Christmette zu und nimmt so das Motiv
der weihnachtlichen Erneuerung menschlicher Wiirde vorweg, wie sie im Kollektengebet der
Tagesmesse proklamiert wird. Mit der Metapher der Menschenwiirde ist die dritte zentrale
Metapher genannt.

2L Vgl. Zerfass (2008) 279f.

2. Vgl. Missale Romanum (2002) 344f, Messbuch (1988) [74].

2 Pinsk (1985) 178.

* Lektionar (1978) 116, vgl. Leo der Grofle, Sermo XXI,2-3 (BKV 54, 78).
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Tagesgebet der Messe vom Tage®

Deus, Allméchtiger Gott,

qui humanae substantiae dignitatem du hast den Menschen in seiner Wiirde

et mirabiliter condidisti, et mirabilius refor- | wunderbar erschaffen und noch wunderba-
masti, rer wiederherstellt.

da, quaesumus, nobis eius divinitatis esse Lafl uns teilhaben an der Gottheit deines
consortes, qui humanitatis nostrae fieri Sohnes, der unsere Menschennatur ange-
dignatus est particeps. nommen hat.

In der ,humana substantia“ ist die Menschenwiirde begriindet, nicht in bestimmten Fer-
tigkeiten, sei es geistiger oder korperlicher Natur. Darin liegt auch die eigentliche Absicht
der Schopfung Gottes. Doch worin liegt der Grund fiir die Notwendigkeit der weihnachtli-
chen ,Erneuerung® und osterlichen ,,Erlosung” der Menschennatur??® Festgestellt wird ,.ein
in Gott selbst entsprungener freier Entschluf3, Teilhaber der Menschennatur und ihrer Wiir-
de zu werden”. Die Erneuerung der Menschnatur besteht in der Annahme der humanitas
durch die divinitas, woraus fiir die Menschheit die eschatologische Erwartung entspringt,
auch einst der géttlichen Natur teilhaftig werden zu konnen. Darum bittet dieses weihnachtli-
che Festgebet, ohne auf mogliche Widerstande einzugehen, wie es das osterliche Pendant mit
der Anspielung auf die ,Verlockungen der Stinde® tut.”®

Die geistgewirkte Empfangnis Jesu zeigt das neue Menschsein, die Neuheit menschlichen
Lebens, die ganz aus Gott kommt und ganz in Beziehung zu Gott steht, von der Wurzel her
uneingeschrankt fiir Gott offen ist. Neues Menschsein kann daher mit einem ,,Menschsein
in der Offenheit zu Gott und zum Nachsten” {ibersetzt werden, dessen Gegenteil in einem
selbstbezogenen Lebens besteht. Ziel der Menschwerdung ist nach patristischer Vorstellung
die ,Vergottlichung“ des Menschen - eine altkirchliche Kernaussage, der nicht erst in der
Moderne widersprochen wird. Statt von ,Vergottlichung® zu sprechen, gilt es, den Lebensweg
Jesu als den Weg des inkarnierten Gottes zu erkennen, auf dem der Mensch zu Gott kommt,
indem er die Aufgabe der Menschwerdung zu seinem Lebensprinzip macht. Tauftheologisch
gesprochen: Es geht um den Aufgabe des Christ-Seins, ein Leben lang Christ zu werden.

Was Gott angenommen hat, kann somit nicht vollkommen schlecht sein. Weihnachten ver-
langt, vom Menschen grof8 zu denken - trotz und gerade aufgrund seiner bleibenden Unzu-
langlichkeiten; wahrlich eine Zumutung und Vorgabe Gottes. Es muss somit {iberraschen,
dass der Gedanke der Menschenwiirde, der nahezu mafllosen Wiirdigung des Menschen,
den christlichen Erlosungsglauben kaum oder gar nicht prigte. Sicherlich hat sein faktisches
Verhalten in der Geschichte zur Skepsis angesichts des Gedankens der Menschenwiirde bei-
getragen. Das Inkarnationsgeschehen bleibt angesichts des faktischen Zuriickbleibens des
Menschen hinter Gottes Vorgabe deshalb ein Stachel im Fleisch, weil es Gottes Antwort auf
die Zumutungen der Schopfung ist und er an der Wiirde und Schénheit des Lebens festhilt.

% Missale Romanum (2002) 160; Messbuch (1988) 40 (Hervorhebungen S.W.).

*  Die Oration wird in der Osternachtsliturgie im zweiten Auswahlgebet nach der Schépfungslesung
wieder aufgegriffen: ,, Allméchtiger Gott, du hast den Menschen (hominem) wunderbar erschaffen
und noch wunderbarer erlost (redemisti). Hilf uns, den Verlockungen der Siinde durch die Kraft des
Geistes zu widerstehen, damit wir zu den ewigen Freuden gelangen. (Messbuch [1988] [87]).

7 Stock (2001) 64.

3 Vel Stock (2001) 63f.

#  Schénborn (1993) 67.
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Der reiche Schatz der Volksfrommigkeit hat die Vorstellung von der Wiirdigung des Men-
schen allerdings immer sehr sinnlich, zum Teil auch anthropomorph ausgeschmiickt. Doch
damit hat sie erkannt, dass die Heiligung des Menschen durch Gott kein rein geistiger Prozess
ist, sondern ausgehend von der Fleischwerdung des Logos ganz konkret erfolgt.”

1.4 Weihnachten als ,,principium nostrae redemptionis”

Die bisherigen Uberlegungen haben deutlich gemacht, dass Weihnachten vom Ursprung her
denselben ,Grundvorgang, dasselbe volle Erlésungsgeschehen wie Ostern™! feiert. An Weih-
nachten riickt dabei stirker die Erlosergestalt, an Ostern das Erlésungswerk in den Vorder-
grund, ohne dass beide Ebenen voneinander getrennt werden kénnen. Und so sind die Gesén-
ge, Gebete und Lesungen vom Begriffsfeld ,,Erlosung” in unterschiedlicher Weise durchsetzt,
mal mehr im Hinblick auf Ostern, mal direkt als Erschlieffung des Inkarnationsmysteriums.
Charakteristisch ist das Textkorpus der ,Messe am Heiligen Abend*: Das Gabengebet lautet
in der deutschen Fassung, die den lateinischen Text um eine anamnetische Gottespradikati-
on erweitert: ,,Herr, unser Gott, mit der Menschwerdung deines Sohnes hat unsere Rettung
begonnen. Nimm diese Gaben an und mache uns durch diese Opferfeier bereit fir das Ge-
heimnis der Heiligen Nacht, in der wir den Ursprung unserer Erlésung (principium nostrae
redemptionis) festlich begehen.“*

Die Inkarnation des Sohnes als Anfang bzw. Ursprung menschlicher Erlosung zu begreifen,
erschlieit sich unter anderem im Blick auf die Introitusverse und die Leseordnung der vier
Weihnachtsmessen. In diesem Textkorpus zeigt sich in besonderer Weise die gegenseitige
Verwiesenheit der beiden Pole des Christusmysteriums. In Anlehnung an Jes 9,5 lautet der
Introitus der Tagesmesse™:

Puer natus est nobis, Ein Kind ist uns geboren,

et filius datus est nobis, ein Sohn ist uns geschenkt.

cuius imperium super humerum eius, Auf seinen Schultern ruht die Herrschaft.
et vocabitur nomen eius magni consilii

Angelus.

Im ersten Halbsatz kann zunéchst eine Anspielung auf das kleine Kind in der Krippe ver-
mutet werden, vor allem wenn einige Vertonungen des Introitus in Betracht kommen, die
an dieser Stelle eine Hervorhebung durch einen eher aufiergewhnlichen Quintsprung vor-
sehen. Doch eine Anspielung auf das hilflose Kind der Krippe wiirde eher durch den Begriff
sparvulus® als Ausdruck fiir das unmiindige Kind ausgesagt werden, nicht durch ,puer®, so
dass trefflicher eine Ubersetzung mit dem Begriff ,,Knecht” angebracht ist. Nach Rupert Ber-
ger verbirgt sich im ersten Wort der alten Hauptmesse von Weihnachten eine Anspielung an
den gerechten Knecht, den Gottesknecht.* Ein &sterlicher Terminus leitet in das Geheimnis
der Weihnacht ein, der fiir gliubige und kundige Ohren der Alten Kirche noch als solcher

0 Vgl. Wahle (2011b).

1 Berger (1963) 6.

32 Messbuch (1988) 39 (Hervorhebung S.W.).

33 Missale Romanum (2002) 160 (Hervorhebung S.W.); Messbuch (1988) 40.

3 Vgl Jes 54/55; ein Abschnitt aus Jes 52 folgt in der ersten Lesung der Tagesmesse.
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klar vernehmbar war.** Gehorsam, Leid, Rettung ~ all das schwingt hier mit. Und so endet
der Introitus in der starken Herrschaftsansage, die fern jeder Krippenromantik ist: Mit dem
Begriff imperium ist die Kaisermacht ausgesagt.

In dhnliche Richtung geht auch der Introitus der Missa in nocte, der den bedeutungsschwe-
ren Vers Ps 2,7 zitiert:

Introitus der Messe in der Nacht*

Dominus dixit ad me: Der Herr sprach zu mir:
Filius meus es tu, Mein Sohn bist du,
ego hodie genui te. heute habe ich dich gezeugt.

In der christlichen Theologiegeschichte wird dieser Vers im Allgemeinen auf die vorzeit-
liche Geburt des Logos beim Vater bezogen, von dem im grofien Glaubensbekenntnis, dem
Nizéno-Konstantinopolitanum, in Rezeption von Psalm 2 bekannt wird: ,,Deum de Deo, lu-
men de lumine, Deum verum de Deo vero, genitum, non factum, consubstantialem Patri.®?’
Die Verwendung in der Weihnachtsmesse ist daher im {ibertragenen Sinne als Hinweis auf
die zweite Geburt in Raum und Zeit zu verstehen, das hier gemeinte ,heute® schiebt somit
eine dreifache Zeitstruktur ineinander: die erste ,,Geburt® des Sohnes vor allen Zeiten, die
zweite Geburt in der Zeit und die dritte Geburt im Heute der Gemeinde. Die metaphorische
Bedeutung der Redewendung gilt es zu beachten. Sie kann darauf hinweisen, dass an Weih-
nachten zwar primir der ,,zweiten Geburt® durch die Jungfrau Maria gedacht wird, dass aber
immer auch die vorzeitliche Existenz des Sohnes beim Vater mit zum Festgeheimnis von
Weihnachten dazugehort.™

Der zentrale Ansatzpunkt fiir die christliche Theologie und Liturgie ist die Deutung der
Geburt mit Hilfe der alttestamentlichen Sohn-Gottes-Theologie. Aus den neutestamentlichen
Schriften geht die Erkenntnis einer exklusiven Sohn-Vater-Beziehung in Jesus Christus her-
vor, die sich in seiner Botschaft und vor allem im Paschamysterium zeigt. Das heif3t: Durch
die Ereignisse um Tod, Auferstehung und Erhéhung Jesu Christi wird die einzigartige Sohn-
schaft Jesu erkannt, so dass das neutestamentliche Christusbekenntnis seine Grundlage aus
den Osterwiderfahrnissen in Verbindung mit Jesu Botschaft und seinem Leiden und Sterben
erfahrt.*

*  Vgl. Berger (1963) 11.

® Missale Romanum (2002) 155 (Hervorhebung S.W.); Messbuch (1988) 38.

¥ Denzinger/Hiinermann 150.

*# Vgl Wohlmuth (1992) 187.

¥ Vgl Hoping (2010) 75. Rupert Berger will in dem weihnachtlichen Introitus auch eine dsterliche
Anspielung entdecken, die sich aus der Rede des Paulus in der Synagoge zu Antiochien in Pisidien
ergibt: ,So verkiinden wir euch das Evangelium: Gott hat die Verheiffung, die an die Viter ergangen
ist, an uns, ihren Kindern, erfiillt, indem er Jesus auferweckt hat, wie es schon im zweiten Psalm
heifdt: Mein Sohn bist du, heute habe ich dich gezeugt.“ (Apg 13,33) Die Rezeption der Aussage von
der Zeugung des Sohnes nach Psalm 2 wird hier auf das Auferstehungsgeschehen vorgenommen.
Durch die Auferstehung wird Jesus zum Leben in der Herrlichkeit Gottes geboren. Es muss offen
bleiben, inwieweit das Bewusstsein fiir eine dsterliche Implikation dieses Introitusverses in Rezep-
tion von Psalm 2 bei den Kirchenvitern wie auch in den Gemeinden vorhanden war, die Quellen
geben eine uneinheitliche Auskunft. So wendet Balthasar Fischer ein, dass aufgrund des unklaren
Befundes der ,Gebrauch von Ps 2,7 in der Mitternachtsmesse von Weihnachten (...) nichts dariiber
aus(sagt), ob der Verfasser des Formulars einen Zusammenhang zwischen Weihnachten und Ostern
gesehen hat” (Fischer [1965] 132f).
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Aus heutiger Sicht ergibt sich ein Briickenschlag vom Introitus der Nachtmesse zur zweiten
Lesung der Tagesmesse, dem Anfang des Hebrierbriefes. Die dort beschriebene Kurzvita des
Sohnes Gottes wird unter anderem mit demselben Psalmvers biblisch begriindet und stellt so
den Topos von der ,,Zeugung bzw. Geburt des Sohnes® in den Horizont des gesamten Chris-
tusmysteriums, das in der Erhéhung zur Rechten Gottes seinen Zielpunkt hat.*

Durch die Positionierung von Ps 2,7 als Uberschrift iiber die Christmette wird angezeigt:
Derjenige, dessen Geburt ihr feiert, ist der Sohn Gottes, der die Macht des Todes durchbro-
chen hat, der also zum ewigen Leben geboren wurde, der zum Vater auferstanden ist und der
als auferstandener Gekreuzigter zu seiner Gemeinde heute kommt: inmitten der Gemeinde
und besonders in Wort und Sakrament. Mit anderen Worten: An Weihnachten begegnet die
im Glauben versammelte Gemeinde keinem anderen Christus als an Ostern oder in jeder
anderen Eucharistiefeier. Wenn Eucharistie gefeiert wird, dann geschieht Begegnung mit dem
zum Vater erhohten Christus, der einst an einem konkreten Ort, zu einer konkreten Zeit, in
einem konkreten Land als Mensch geboren wurde und gelebt hat, der Leiden musste und am
Kreuze starb, der auferstand von den Toten, der in seiner verklarten Leiblichkeit in den Him-
mel aufgenommen wurde und als Unterpfand den Heiligen Geist gesandt hat.*

Der Introitus der Weihnachtsmesse am Morgen setzt durch die Zitation von Jes 9,1.5 dage-
gen die fast schon politische, herrschaftliche Uberschrift:

Introitus der Messe am Morgen*

Lux fulgebit hodie super nos, Ein Licht strahlt heute tiber uns auf,

quia natus est nobis Dominus; denn geboren ist uns der Herr.

et vocabitur admirabilis Deus, Princeps Und man nennt ihn: Starker Gott,

pacis, Pater futuri saeculi: cuius regni non | Friedensfiirst, Vater der kommenden Welt.
erit finis. Seine Herrschaft wird kein Ende haben.

In diesem Friedensfiirsten tritt kein billiges Geschenk an die Menschen in Erscheinung,
sondern die Gabe Gottes, die sich selbst hingegeben hat. Nach Josef Wohlmuth deutet
sich durch die Zitation der Jesaja-Verse eine ,,politische Poesie von hochster theologischer
Bedeutung™* an. Wortlich sieht Wohlmuth mit diesem Introitus eine Parallele zur 6sterlichen
Befreiungstheologie: ,Wie in der Osternacht die Befreiung aus Agypten gefeiert wird, so jetzt
die Befreiung aus der Sklaverei durch die Geburt eines Kindes, das als ,Friedensfiirst’ bezeich-
net wird.“** Es ist der ,wahre Friede®, der in der heiligen Nacht auf die Erde herabgestiegen
ist — so auch der alternative Introitus der Christmette:

4 Vgl Hebr 1,1-5.

#1 Psalm 2 ist auch derjenige Psalm, der als erster Psalm in der Lesehore von Weihnachten mit einer
dem Introitus der Messe identischen Antiphon gebetet wird; vgl. Stundenbuch (1978) 185.

2 Missale Romanum (2002) 158 (Hervorhebung S.W.); Messbuch (1988) 39.

+ Wohlmuth (1992) 189.

#  Wohlmuth (1992) 189.
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Introitus der Messe in der Nacht (alternativ)*

Gaudeamus omnes in Domino, Freut euch im Herrn,

quia Salvator noster natus est in mundo. heute ist uns der Heiland geboren.

Hodie nobis de caelo pax vera descendit. Heute ist der wahre Friede vom Himmel
herabgestiegen.

Als Heiland, salvator, wird Christus, der Messias (Gesalbter), der kyrios (Herr), der soter
(Retter), bezeichnet, der in die Feier der heutigen Weihnacht ,,herabgestiegen® ist. Alle diese
christologischen Hoheitstitel sind erst aus der Erfahrung von Tod und Auferstehung gewon-
nen und in die Heilige Schrift und die Liturgie von Ostern und Weihnachten eingetragen
worden. Die Gemeinde erkennt im Kind die Heilandsgestalt Christi, wie sie an Ostern voll-
ends offenbar wird.

In dieser Hinsicht ist auch die Leseordnung der drei zentralen Weihnachtsmessen gestal-
et

Lesungen der Weihnachtsmessen

1. Lesung 2. Lesung Evangelium
Am Heiligen Abend | Jes 62,1-5 Apg 13,16-17.22-25 | Mt 1,1-25 (oder 1,18-25)
In der Heiligen :
Nachi Jes 9,1-6 Tit 2,11-14 Lk2,1-14
Am Morgen Jes 62,11-12 | Tit3,4-7 Lk 2,15-20
Joh 1,1-18
Am Tag ]ES 52,7‘10 Hebl" 1,1—6 (Oder 1)1_5.9L14)

Besonders die Lesungen aus Jesaja und Titus tragen den 6sterlichen Gehalt in die Wortlitur-
gie an Weihnachten hinein. Der ,wunderbare Ratgeber, starke Gott, Vater in Ewigkeit, Fiirst
des Friedens” (Jes 9,5) ist der ,,Retter Christus Jesus® (Tit 2,13; vgl. 3,6). Die Titus-Lesung der
Nacht bedenkt auch die eschatologische Erwartung der ,selige(n) Erfilllung unserer Hoff-
nung”“ (Tit 2,13), die von der Ankunft der ,,Gnade Gottes“ (Tit 2,11; 3,7) erdffnet wurde?. Die
Lesungen kreisen insgesamt um die Motive von Rettung und Erlésung des Menschen aus der

®  Missale Romanum (2002) 155 (Hervorhebung S.W.); Messbuch (1988) 38.

* Vgl. dazu Niibold (1986) 186; vgl. ebd., 245-248.294f.344f. Vgl. zur geschichtlichen Einordnung der
Perikopen auch Franz (2002) 79f. Die in der letzten Liturgiereform erneuerte Perikopenordnung
der weihnachtlichen Lesungen aus Jesaja, dem Titus- und Hebréerbrief sowie der Evangelien nach
Matthéus, Lukas und Johannes kniipft an die urspriingliche romische Praxis an. Fiir die Lesungen
bieten die Wiirzburger Epistelliste (6. Jh.) sowie das Capitulare Evangeliorum des Typus P (645) den
dltesten Befund, der mit der jetzigen Ordnung bis auf wenige Verse identisch ist. Die Dreizahl der
Lesungen hat sich zwar in einigen Diézesanliturgien bis ins 18. Jahrhundert erhalten (so etwa in der
Kélnischen Liturgie), doch das Sacramentarium Gregorianum Hadrianum zeigt fiir den Papstgot-
tesdienst bereits die Reduzierung auf die neutestamentlichen Texte, so auch das Missale Tridenti-
num 1570.

In dieses theologische Gefiige lassen sich auch die Antwortgesange einfiigen. So entsprechen den
messianischen Jesaja-Lesungen in der Nacht, am Morgen und am Tag die Konigspsalmen 96, 97 und
98. In der Abendmesse von Weihnachten korrespondiert der eschatologische Ps 72 mit der ebenfalls
eschatologisch gefarbten Lesung Jes 62,1-5; vgl. Niibold (1986) 326.

47
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Macht des Bosen, der Siinden und der menschlichen Schuld,* verbunden mit der iibergrofien
Freude iiber diese gottliche Tat und die Ankunft des Freudenboten (so die Jesaja-Lesungen in
der Nacht und am Tage). Insofern endet die Titus-Lesung der Heiligen Nacht mit einem kla-
ren dsterlichen Ausblick: ,,Er hat sich fiir uns hingegeben, um uns von aller Schuld zu erlésen
und sich ein reines Volk zu schaffen, das ihm als sein besonderes Eigentum gehort und voll
Eifer danach strebt, das Gute zu tun® (Tit 2,14).

SchlieSlich ist es der theologisch héchst dichte und unnachahmliche Johannesprolog, der
die Fleischwerdung des Logos als Erl6sungsgeschehen lobpreist. In dem Moment also, in dem
das Wort Fleisch geworden ist, ,haben wir seine Herrlichkeit gesehen, die Herrlichkeit des
einzigen Sohnes vom Vater, von Gnade und Wahrheit® (Joh 1,14).

1.5 Fazit

Die hier ausgewiahlten Texte fithren eindriicklich vor Augen, dass die liturgische Feier von
Weihnachten iiber ein reines Gedachtnis des Geburtsgeschehens hinausgeht. An Weihnach-
ten feiert die Kirche das eschatologische Heilshandeln Gottes, die uniiberbietbare Selbstof-
fenbarung Gottes, die Wiederherstellung der Wiirde des Menschen, die Erniedrigung und
Erhéhung des Herrn - und somit schliefSlich Anfang und Ursprung der Erlosung von Mensch
und Welt. Doch unabhéngig von Ostern sind diese Glaubenstberlieferungen nicht ausgesagt;
vielmehr sind beide Feste durch das gemeinsame Grundmotiv der Erhéhung Christi verbun-
den. Mit Rupert Berger kann man sagen, dass Ostern mehr das Geschehen des Erhoht-Wer-
dens, des Auferstehens und Aufsteigens feiert, wahrend Weihnachten das Ergebnis, den Zu-
stand feiert, also das Erhcht-Sein Christi.*” An beiden Festen begegnet der erhohte Christus
seiner glaubigen Gemeinde. Berger unterscheidet eine weihnachtliche von einer ésterlichen
Christologie, wenn er die weihnachtliche als eine statische Christologie bezeichnet, die auf
Christus als den von Ewigkeit her gleichwesentlichen Gottessohn schaut, wihrend dsterlicher
Christologie eine heilsgeschichtliche Dynamik innewohnt und die Ereignisse von Tod und
Auferstehung betrachtet. Gleichwohl bildet die Inkarnationsbewegung Gottes wie auch das
osterliche Mysterium gleichermaflen ein hochst dynamisches Geschehen. Der Unterschied
zwischen Inkarnation und Kreuz/ Auferstehung liegt in der jeweiligen ,Perspektive®, wie
die Erlosung des Menschen greifbar wird. An Ostern erscheint sie in der Befreiung von der
»gliicklichen Schuld® und ,,notwendigen Stinde des Adams*’, die zum Tode gefithrt haben
und aus dessen Unheilsmacht der Auferstandene befreit. Weihnachten bestimmt Erlésung
vielmehr in der Erneuerung der Menschennatur durch den ,wunderbaren Tausch®, durch die
Vereinigung von gottlicher und menschlicher Natur in Jesus Christus, wodurch eine unmit-
telbare Nihe von Gott und Mensch, Himmel und Erde entsteht und die Neuschopfung der
Welt begriindet ist.”!

Ein weihnachtlicher Erlosungsglaube will keineswegs die Siinde oder den Hang des Men-
schen zum Bésen leugnen, gerade wenn Siinde als ,, schuldhafte Stérung der Gottesbeziehung
verstanden wird. Insofern siindigt erst der, der den Glauben an den geschichtlich konkret

18 Vgl z.B. Jes 52,9; 62,11f; Apg 13,23; Tit 2,13; 3,6.

9 Vgl Berger (1963) 18.

% So im Exsultet der Osternacht, vgl. Messbuch (1988) [74].
31 Vgl Berger (1963) 18.

2 Striet (2007) 64.
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gewordenen Gott kennt, ja auch zumindest anfinglich teilt und dennoch nur aus sich selbst
heraus handelt. Der Mensch gewordene Gott muss dem Menschen gar die Freiheit zur Aner-
kennung seines Gottseins lassen. Fiir den Weihnachten feiernden Menschen ergibt sich aus
diesen Uberlegungen die Konsequenz, weihnachtlich zu handeln, es Jesus gleich zu tun und
sich fiir den Menschen und ein menschenwiirdiges Leben zu entscheiden und die Welt nach
Christi Antlitz zu gestalten. Diese Aufgabe darf aber nicht als Last verstanden werden. Weih-
nachten berechtigt vielmehr zur Freude am Dasein, zur Annahme des Lebens als Geschenk
Gottes, zum Lob der ganzen Schopfung.

2 Die ,private” Hermeneutik von Weihnachten:
Skepsis und Sehnsucht der Menschen nach einem gelingenden Leben

Vier personlich gehaltene Zeugnisse mit Einstellungen, Erfahrungen und Erwartungen an
und mit Weihnachten sollen einen — wenn auch fragmentarischen — Uberblick tiber die ,,pri-
vate“ Hermeneutik des Festes geben.

2.1 Von der Konvention Weihnachten zu feiern

In der 2010er Heiligabend-Ausgabe der Frankfurter Allgemeinen Zeitung erschien ein unge-
wohnlicher und aufschlussreicher Essay des jungen Schriftstellers Andreas Maier. Der Titel
des Aufsatzes lasst bereits authorchen: ,Warum mir der Heilige Abend zu heilig ist, um ihn
in Gesellschaft zu verbringen®.*® Maier schildert darin sein eigenes Weihnachtsritual, genau-
er gesagt: den Ablauf des Heiligabends. In seiner hessischen Heimat ist es iiblich, sich am
Morgen des 24. Dezembers in der Stammwirtschaft einzufinden. Manche der élteren und ge-
brechlichen Gaste, so schildert er, kommen nur noch an Weihnachten in ,,ihre“ Kneipe. Der
Kneipenbesuch wird als eine Art ,, Abschiedfest” vor der hauslichen Familienfeier zelebriert.
Um zwei Uhr verlassen die Giste schlieflich durch den Hinterausgang das Lokal, mit einem
liebevoll verpackten Geschenk der Wirtin. Andreas Maier kehrt allerdings nicht zu seiner
Familie zuriick. Er fihrt nach Hause und bleibt fiir den Rest des Tages allein - eine vollig
untypische Haltung, die fiir die restlichen Kneipenbesucher unerklérlich bleibt, fiir Maier
aber seine Art und Weise, Weihnachten zu feiern. Er ist sich dieser Tatsache wohl bewusst. Er
weif} wie jeder andere verniinftige Mensch hierzulande, dass ,die Stunden des 24., sagen wir
von 16 bis 20 Uhr, ... die prekdrsten im ganzen Jahr [sind], Schonheit und Traurigkeit liegen
so eng beisammen wie nirgends sonst*. Das 6ffentliche Leben kommt kollektiv zum Stillstand
- einmal im Jahr fiir knapp vier Stunden. In diese vier Stunden werden Erwartungen und Ge-
fiihle hineingelegt, die letztlich den Menschen nur iiberfordern kénnen, so dass ein schoner
und feierlicher Heiligabend zu einem wahren Kunststiick wird und den religiésen Aspekt des
Festes tiberschatten muss. Und doch hat fiir Andreas Maier die ,,Konvention, Weihnachten
feiern zu miissen, etwas Positives. Die Konvention zwingt die Menschen, fiir ein paar Stun-
den nichts zu tun, nichts zu machen, still zu werden, einfach nur dazusitzen - in aller Regel
zuhause, mit der Familie. Nicht aus eigenem Antrieb oder Wollen, sondern getrieben von
der Konvention der Gesellschaft zwingen sich die Menschen das zu iiberwinden, worin nach

*  Maier (2010). Alle Zitate in diesem Abschnitt entstammen diesem Aufsatz.
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Pascal das Ungliick der Menschheit liegt: ,,... dass sie nicht ruhig in ihrem Zimmer zu bleiben
vermogen.*

Und was bedeutet fiir Maier nun Weihnachten? ,Der liebe Gott hatte, ohne dass sie [die
Menschen] es merkten (weil sie ja aufeinanderhockten), fiirr einen Augenblick die gesamte
Offentlichkeit beseitigt und den Menschen, da er ihren Willen ganz an Weihnachten band,
jeden anderen Willen genommen, wenn auch nur fiir wenige Stunden. Es war das grofie
Durchatmen. Das Fest des Erlosers. Das Fest der eingedimmten und fiir kurze Zeit sicher
und willenlos zu Hause verwahrten Menschheit.”

Man mag den einen oder anderen Aspekt der Analyse Maiers weder zustimmen noch seine
weihnachtliche Festpraxis teilen wollen. Und doch hat er insgesamt eine treffende und héchst
sensible Beschreibung vorgelegt, die die nicht-religios motivierte Feier des Heiligabends durch
viele Menschen als ein Handeln aus Konvention entlarvt, das aber unbewusst doch das Gliick
der Menschheit fiir ein paar Stunden freizulegen vermag. Maiers persénliches Weihnachten
liegt in der Erfahrung eines grofien Schweigens, einer vollkommenen Stille, einer Seelenruhe,
swie ich sie sonst unter den Menschen seit meiner frithesten Kindheit und dem gescheiterten
Versuch, den Kindergarten zu besuchen, nicht kannte®. In dieser Stille kommt er zur Ruhe,
zu sich selbst, wird Mensch - so konnte man auf dem Hintergrund des Geburtsfestes Christi
fast sagen. Wird der kollektive Stillstand und die Lautlosigkeit des Heiligabends fiir ihn zur
Lreligiosen Erfahrung? Liegt hier nicht eine offensichtliche Nihe zu einem prophetischen
Wort aus dem Buch der Weisheit vor, das in der Liturgie der Weihnachtszeit erklingt: ,, Als
tiefes Schweigen das All umfing und die Nacht bis zur Mitte gelangt war, da sprang dein all-
michtiges Wort vom Himmel, vom kéniglichen Thron herab als harter Krieger mitten in das
dem Verderben geweihte Land“ (Weish 18,14).

In dem Weihnachtsessay von Andreas Maier taucht am Schluss der ,liebe Gott® noch auf,
ja sogar das bedeutungsschwere Wort vom ,,Fest des Erlosers®. Dennoch muss an dieser Stelle
offen bleiben, ob Maiers so unreligidse oder besser gesagt, unliturgische Art und Weise, den
Heiligabend zu feiern, doch ein ungeahnter Ausdruck christlichen Glaubens ist.

2.2 Der Heiligabend als Familienritual zwischen Tradition und Kreativitat

Andreas Maiers Weihnachten ist sehr untypisch, legt es doch den im Biirgertum des 19. Jahr-
hunderts gereiften Charakter des im heimischen Wohnzimmers gefeierten Familienfestes
ab.’* Nur ein Zweig und eine Kerze bleiben ihm vom weit ausgebildeten Brauchtum {ibrig
— nicht viel, aber auch nicht nichts. Weihnachtsbaum, Essen und Geschenke sind die drei
hierzulande zentralen Parameter des weihnachtlichen Familienrituals. Einer Schweizer Stu-
die zufolge bewegt sich das Heiligabendritual zwischen Tradition und Kreativitdt und ,,bein-
haltet immer — mindestens implizit — eine klare religiose Dimension . Allerdings spiegelt
sich in der postmodernen Weihnachtspraxis eine diffuse, unbestimmte Religiositt wider, die
von den Beteiligten selbst nicht als Religiositit, schon gar nicht als Ausdruck christlichen
Glaubens bezeichnet wird. Entgegen vieler Klischeevorstellungen bleibt Weihnachten im
Selbstverstindnis der befragten Personen aber ein lebendiges und sinnvolles Ritual, das nicht
vor dem kurzfristigen Aus steht, sondern einen festen Platz im Leben hat, sich stets ein wenig
erneuert, so wie sich das Leben verindert. Weihnachten erscheint als ,existenzielles ,Deu-

> Vgl. Morgenroth (2003) 31-42.
%5 Baumann (2008) 25.
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tungslabor’ der personlichen und familidren erzahlten Geschichte®. Im Blick auf die Geburt
des Kindes macht es die Gegebenheit des Lebens bewusst. Es sind die alten ,,Grundfragen
menschlichen Lebens wie Tod — Geburt, Vergangenheit - Zukunft, Hoffnung — Verzweiflung,
Harmonie — Konflikt, Kontinuitit — Verdnderung und Stabilitat - Bruch™’, die die Bedeutung
des familidren Weihnachtsrituals — meist eher unbewusst, aber auch reflektiert — pragen. Das
Jahr erscheint wie in einem Brennglas konzentriert. War es ein gutes Jahr, freuen sich die
Menschen noch einmal gemeinsam am Gliick miteinander; war es ein schlechtes, kommen
leidvolle Erfahrungen unwillkiirlich wieder hoch.

Die ausgewerteten Erfahrungsberichte der Studie zeigen, wie sehr Ereignisse wie die Geburt
eines Kindes, die Trennung vom Partner, der Tod eines lieben Menschen an Weihnachten
noch einmal bewusst werden, wie sehr man sich des Gliicks des Zusammenlebens oder der
Einsamkeit des eigenen Lebens bewusst wird, wie sehr doch die ,,Sehnsucht nach Familie gro-
er ist, als das traditionelle Jammern iiber die scheinbar aufgesetzte Familienidylle vermuten
lisst. 8

Nach Maurice Baumann zeigt sich in den Schilderungen des personlichen Weihnachtser-
lebens eine ,,nebelhafte und verschwommene Grosse (sic!), die sich iiberhaupt nicht konzep-
tionell, sondern eher affektiv und emotional entwickelt*’. Sie bildet sich weniger aus indi-
vidueller Erfahrung als aus der Zugehorigkeit zu einer Gruppe. Sie vertritt keine Botschaft,
sondern ein Gemeinschaftsgefiihl, eine Stimmung. Selbst wenn dezidiert christliche Symbole
und Briuche weitertradiert werden — wie etwa der Weihnachtsbaum, griine Zweige und Ker-
zen oder die Krippe —, erscheinen sie als kulturelle Objekte einer diffusen, unbestimmten
Religiositit. Die Selbstbeschreibung einer leider nicht néher genannten Person® sei exempla-
risch genannt:

»Ja, die Religiositit ist, glaube ich, in dem Besinnlichen, sage ich, drinnen vom Ganzen.
Dass man ruhig ist. (...) Dass es keine Party ist oder so, man ertrigt es effektiv nicht. Man
kleidet die Kinder sauber, gut und schon an, das ist auch wieder etwas, das man selber mit-
bekommen hat, und man erzéhlt schon vom Christkind und so. Man erzdhlt nicht die ganze
Geschichte, man liest nicht irgendetwas aus der Bibel, aber ich denke, es hat klar eine gewisse
Spiritualitit. Es sind natiirlich auch die Kerzen, alles tragt das natiirlich. (...) Aber ich denke,
die Besinnlichkeit, und dass es mit dem lieben Gott zu tun hat, das weiss (sic!) jeder. Und das
nehmen (...) sich die Kinder auch heraus.“®

Es ist bezeichnend, wie wesentlich hier die Besinnlichkeit, erzeugt durch Kerzen und Weih-
nachtsschmuck (vor allem der hier nicht erwdhnte Weihnachtsbaum), genannt und zugleich
ein Stiick weit relativiert wird, aber doch nicht so weit, dass man darauf verzichten kénnte.*

56 Baumann (2008) 43.

57 Baumann (2008) 43.

% Morgenroth (2003) 76.

* Baumann (2008) 55.

®  Teider dokumentiert der Band von Baumann/Hauri nicht die empirischen Erhebungen, sondern
nur deren Auswertung.

' Baumann (2008) 55.

°* In der Liturgie ist es allerdings genau umgekehrt: Eine Christmette ohne Baum, Lichterglanz und
Krippe ist liturgierechtlich durchaus moglich. Wihrend die Osterkerze in der Feier der Osternacht
zu einem unverzichtbaren liturgischen Zeichen bereits in der Spatantike herangereift ist, bleibt der
Jahrhunderte spater aufgekommene Weihnachtsbaum eine Requisite, die zur Forderung der From-
migkeit zwar empfohlen wird, aber nicht als ein Wesensbestandteil der Weihnachtsliturgie zahlt.
Aus der Perspektive der Glaubigen wird allerdings dem Lichtritual in der Osternacht wie in der
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Die hausliche bzw. familidre Feier von Weihnachten zeichnet sich somit durch unbestimmte
Religiositit aus, durch eine gewisse Distanz zur religiosen Deutung der bekannten Symbole,
durch allgemeine Entkirchlichung, durch emotionale Dominanz, originale Kreation, lokale
Gegenwartsbezogenheit und soziale Effizienz.> Fraglos bleibt die Mitfeier der Weihnachts-
gottesdienste von diesen Einstellungen nicht unberiihrt. Vielmehr pragen sie zu einem sehr
wesentlichen Teil auch das Erleben der Weihnachtsgottesdienste, so dass ein eher sekundirer
Ritus, ein bestimmtes dsthetisches Element, oder duflere Faktoren in den Vordergrund riik-
ken kénnen.

2.3 Weihnachten als Fest der Sinne

Zur Erschliefung des ,erlebten” Weihnachtsfestes ist ein jiingst vorgelegter Band mit 100
Geschichten zu ,,meinem Weihnachten aufschlussreich, aufgeschrieben von Menschen aus
dem Miinsterland und Westfalen, bezogen auf die letzten 100 Jahre. Christiane Cantauw,
Geschiftsfithrerin der Volkskundlichen Kommission fiir Westfalen, und Johannes Loy,
Feuilleton-Chef der Westfilischen Nachrichten/Zeitungsgruppe Miinsterland, hatten dazu
aufgerufen, persénliche Weihnachtserlebnisse aufzuschreiben. Wenn man sich die wiederum
eher zufillig zusammengetragenen Berichte — meist Kindheitserinnerungen — aus liturgiewis-
senschaftlicher Perspektive durchliest, so mag es erstaunen, dass der Weihnachtsgottesdienst
zwar mehr oder weniger fraglos als zu Weihnachten zugehorig empfunden und bis in die Mit-
te des 20. Jahrhunderts auch eindeutig als Hohepunkt erfahren wird, dass aber die Liturgie als
solche eher am Rande die Erinnerungen geprigt hat.** Oft war der Weg zur Kirche in finstrer
Nacht, bei Schnee und Kilte eindrucksvoller, weil einzigartiger als die Feier der damals drei
aufeinander folgenden Messen. In Erinnerung bleiben Stimmungen und Gefiihle, Atmospha-
re und sinnliche Eindriicke, die das Erlebnis so besonders werden lassen: der Weg zur Kir-
che durch die Nacht, der Klang der Orgel, stimmungsvolle Lieder, der reich geschmiickte
Kirchenraum. Auch wenn es in dem Erinnerungsbuch einige Eintrage gibt, die ein wenig
mehr den liturgischen Ablauf beschreiben, kommen die verschiedenen Berichte darin iiber-
ein, Weihnachten als sinnliches Erlebnis zu beschreiben, in das auch die Liturgie eingetragen
ist. Die Volkskundlerin Christiane Cantauw fasst die Erinnerungen zu Weihnachten als ,,Fest
der Sinne“ in drei ausgewihlten, aber doch zentralen Aspekten zusammen: dem Sehen des
Weihnachtsbaums als des zentralen Symbols fiir das deutsche Weihnachtsfest, dem Héren
der Weihnachtslieder und dem Riechen/Schmecken vom Plitzchen bis zum Festschmaus.®®

Weihnacht eine durchaus vergleichbare Bedeutung fiir die Ahnung eines neuen Lebens in Christus
zugemessen, wenn nicht sogar dem Weihnachtsbaum mehr als der Osterkerze; vgl. Wahle (2011b),
insb. 28-30.

% Vgl. Baumann (2008) 61-63.

4 Spitestens seit dem II. Weltkrieg ist eine ,,deutliche Profanierung des Festes zu beobachten. Im Zen-
trum des Weihnachtsfestes stand nun zunehmend die hausliche Feier, der Besuch der Gottesdienste
riickte an den Rand der Wahrnehmung.“ (Cantauw/ Loy [2009] 283).

%  Vgl. Cantauw/ Loy (2009) 270-284.
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2.4 Als Nichtchrist Weihnachten feiern

Bei allen bislang einbezogenen personlichen Zeugnissen tritt ein wesentlicher Unterschied
zur offiziellen Bedeutung der Weihnachtsliturgie zutage: Der dominierende Sinngehalt der
Messfeiern, die Verkiindigung der Fleischwerdung des Logos, das Skandalon, dass Gottes
Wort Mensch geworden ist und damit den Menschen erneuert und durch seinen Tod und
seine Auferstehung vom Tod befreit hat, dieses Dogma spielt explizit in der privaten (und 6f-
fentlichen) Bedeutung von Weihnachten eine sehr untergeordnete Rolle. Dieser Befund trifft
auch auf eine 1974 erschienene Anthologie mit dem Titel ,Was fallt ihnen zu Weihnachten
ein?* zu.% 48 deutsche Autoren wurden gebeten, sich zu dieser Frage schriftlich zu duflern.
Der vielleicht interessanteste Eintrag stammt von dem bekennenden Atheisten Gerhard Sz-
czesny (T 2002). Er geht auf einen Weihnachtsaufsatz in der Wochenzeitung ,,Die Zeit“ vom
25. Dezember 1958 zuriick. Auch Szczesny feierte immer mit seiner Familie Weihnachten
mit allem, was traditionell in unserer Kultur dazu gehort: mit Weihnachtsbaum, Weihnachts-
liedern, Weihnachtsgeschichte, Geschenke, Essen und Kirchgang der Kinder. In der Uber-
nahme gesellschaftlicher Konventionen sah er iiberhaupt kein Problem, vielmehr tragen sie
urmenschliche Bediirfnisse, Sehnsiichte, Ahnungen und Hoffnungen inne. Doch was er nicht
annehmen konnte und auch nicht annehmen musste, ist das Dogma von der Gottessohn-
schaft Jesu. Wortlich schrieb er:

~Wenn dieser Glaube wirklich die unabdingbare Voraussetzung des Weihnachtsverstind-
nisses wire, wiirde das Fest der Geburt Christi nicht das Weihnachtsfest, sondern ein kirch-
licher Feiertag unter anderen kirchlichen Feiertagen sein. Es wire nicht das Fest des Friedens
und der Versohnung, sondern der Kundgebung der ,Glaubigen’ gegen die ;Ungldubigen’ Die
Weihnachtszeit hat ihren universalen Zauber nur entfalten kénnen, weil es den Theologen
nicht gelungen ist, daraus eine Prinzipienfrage zu machen. Ich weif8 und ich begreife, daf3 dies
fiir den rechtgliubigen Christen ein Argernis ist. Aber ich méchte meinerseits mit der Frage
schlieflen: Was wire gewonnen, wenn Leben und Zeugnis des Mannes aus Nazareth der Ver-
ehrung, dem Verstdndnis und der Zuneigung der Nichtchristen fiir immer entzogen werden
konnten? Es wire nicht nur nichts gewonnen, sondern viel verloren.“?’

In Jesus einen groffen Propheten, klugen Menschen oder bedeutenden Humanisten zu er-
kennen, nicht aber Gottes Sohn, das Fleisch gewordene Wort, bildet nicht nur unter Atheisten
eine weit verbreitete Meinung, mit der nicht wenige Menschen an den Weihnachtsgottesdien-
sten der Kirche teilnehmen und diese ,,mitfeiern’,

2.5 Fazit

Was sollen Kirche und Theologie tun? Die weihnachtliche Botschaft von der Wiirde des Men-
schen, vom Leben in Fiille, von der Erneuerung der Welt von der Person ablosen, die nach
christlichem Glauben diese Botschaft des Friedens und der Versshnung nicht nur als Prophet
oder besonders weiser Mann verkiindigt und gelebt hat, sondern die mit dieser Botschaft
identisch ist? Eine solche Reaktion widerspricht den biblischen und apostolischen Grundfes-
ten des christlichen Glaubens. Bei aller Divergenz zwischen offizieller und privater Herme-
neutik von Weihnachten sollten die Schnittmengen aber dennoch nicht iibersehen werden.
Die Ahnung sinnvollen Lebens, die Sehnsucht nach Geborgenheit, das Staunen iiber die Welt,

5 Vgl, Nitschke (1978).
7 Szczesny (1958).
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das Erleben einer grofien Stille, die Freude am Dasein, die Hoffnung auf Befreiung von Leiden
und den Unzuginglichkeiten des Menschen - all das teilt die postmoderne Weihnachtsfei-
er mit der liturgischen Tradition der Kirche, die im Kern den Glauben an einen wahrhaft
menschlichen Gott verkiindet, der das Heil der Welt durch die Konkretheit menschlicher
Existenz bewirkt hat.

3 Weihnachten — Die Feier des Lebens

Wer abschlieffend die alte Theologenfrage ,,Cur deus homo?“ mit den Texten der Weihnachts-
liturgie und den Anfragen heutiger Weihnachtspraxis beantworten will, der sollte zunéchst
einmal die simple Aussage zur Kenntnis nehmen, dass Gott selbst sich zu erkennen gegeben
hat, geschaut werden und unter den konkreten Bedingung seiner von ihm geschaffenen Welt
als Mensch leben wollte. Die Geschichte vom Mensch gewordenen Gott wird zur Geschichte
der Erkenntnis iiber diesen Gott — einen Gott, der das Leben mit seinen Geschopfen teilt, der
das Leben will, der die Liebe ist und den Menschen zur Liebe hinfiihren will. Israels funda-
mentale ,,Leistung* liegt darin, diesen Gott des Lebens und der Liebe schon vor seiner Inkar-
nation erkannt zu haben.®® Alle Menschen sollen von dieser Liebe ergriffen werden und das
Leben aus dieser Liebe zu Gott und dem Nichsten gestalten, Gott preisen und anbeten, dem
Menschen wiirdig begegnen. Die Grenzen und Unméglichkeiten einer solchen Lebensgestal-
tung, die Skepsis iiber einen solchen Gott und seine Zumutungen angesichts der faktischen
Zustinde der Welt werden keineswegs ausgeblendet. Die Hirte der Lebensbedingungen, je-
den Tag aufs Neue anfangen zu miissen (geboren zu werden), und die Unzulinglichkeiten des
Menschen bleiben in den liturgischen Texten présent.

An Weihnachten wie an Ostern feiert die Kirche letztlich immer einen descensus des Herrn:
an Weihnachten im Motiv der Menschwerdung, an Ostern im Motiv des Hinabstiegs in die
Totenwelt. Es ist die Aufgabe der Theologie, auf diese Verwobenheit stirker aufmerksam zu
machen und in die theologische Begriffsbildung einflieflen zu lassen.* So kann die liturgische
Theologie am Topos des Paschamysteriums Jesu Christi festhalten, um den Grundzug jeder
liturgischen Feier als transitorisches Geschehen vom Tod zum Leben und deren Anteilhabe
durch die Glaubigen auszudriicken, wenn dieser Transitus sowohl auf das Inkarnations- wie
auch auf das Ostergeschehen bezogen wird.

An Weihnachten feiern die Christen je auf ihre Weise einen wunderbaren Tausch, den Gott
vollzogen hat: Sein géttliches Wort ist sterblicher Mensch geworden, damit wir sterbliche
Menschen gottliches Leben empfangen — nicht erst im Himmel, sondern hier und jetzt. An
Weihnachten feiern alle Menschen das Leben, das nach christlichem Glauben von Gott un-
endlich grof gemachte und gewiirdigte Leben auf Erden, wo Gott im Wirken seines Sohnes
seine Herrschaft, das Reich Gottes, das Reich des Friedens und der Gerechtigkeit, das Leben
in Fiille, errichtet hat. Es bleibt eine dringliche Aufgabe der Kirche, die Bejahung des Lebens
mit dem Skandalon der Fleischwerdung Gottes in Verbindung zu bringen. Uniibertroffen hat
dies Alfred Delp in seinen Meditationen zur Weihnachtsvigil zum Ausdruck gebracht: ,,Lafit
uns dem Leben trauen, weil diese Nacht das Licht bringen muf3te. Lafit uns dem Leben trau-
en, weil wir es nicht mehr allein haben, sondern Gott es mit uns lebt.“®

o3 Vgl. Striet (2007) 37-40.
% Vgl Berger (1963) 15.
2 Delp (2005) 392.
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Gesprachskreise

Aufler den unten dokumentierten Gesprichskreisen gab es folgende Themenrunden: Die Fei-
er der Christmette — Uberlegungen zur liturgischen Feier; ,Sage, wo ist Bethlehem?* Weih-
nachten und das Neue Geistliche Lied; Weihnachten in der Familie.

Eduard Nagel, Trier

,Ist Weihnachten zu Weihnachten vorbei?“
Die Feier des Advents

Bei der Formulierung des Titels dieses Gesprichs ist mir ein Missgeschick passiert: Haupt-
und Untertitel stehen fiir unterschiedliche Inhalte. Und das auch noch in der verkehrten Rei-
henfolge. Zuerst kommt der Advent. Und an Weihnachten kann man fragen: War das jetzt
alles?

Das Missgeschick hat mich bei der Vorbereitung zunichst geargert. Bis mir klar geworden
ist: Das eine ist nicht ohne das andere zu behandeln. Wenn ich schon vor Weihnachten wo-
chenlang Weihnachten erlebt habe — auf welche Weise auch immer -, dann ist es nach Weih-
nachten mit Weihnachten vorbei. Was sagt ein ,Weihnachtsbaum" - das Wort verdrangt unser
schones Wort ,Christbaum® wohl auch in Osterreich allmahlich mehr und mehr - was sagt
ein ,Weihnachtsbaum®, der wochenlang auf Plitzen und in Gérten gestrahlt und die ,Weih-
nachtszeit verkiindet hat, nach Weihnachten noch, wenn allerorten bereits umdekoriert wird
auf Silvester und Fasching? Irgendwie steht er verloren da, nicht mehr so recht passend, wie
vergessen. (Wann kommt die Miillabfuhr?) Aber wie soll man da noch lange Weihnachten
feiern, wenn dieses beherrschende Symbol schon eher Uberdruss auslost als Freude?

Wie kann und muss der Advent aussehen, damit an Weihnachten Weihnachten nicht vorbei
ist? Vielleicht ist fiir diese Frage auch wichtig: Was kann nach einer Vor-Weihnachtszeit, wie
wir sie faktisch erleben, noch geschehen, damit wir Weihnachten im vollen Sinn feiern — nicht
nur als Krippenseligkeit, sondern als Kommen Gottes in die Welt, bis zu Jesu erstem 6ffentli-
chen Auftreten bei seiner Taufe? Was kann und muss man vorher tun, was muss man meiden,
damit danach noch etwas moglich ist und gelingen kann? Vielleicht hilft uns der Blick aufs
Ganze weiter bei der Frage nach der rechten Feier des Advents.

Wofiir steht die ,Vor-Weihnachtszeit*? Wie wird Weihnachten gefeiert? Was geschieht nach
Heiligabend und Christtag? Schauen wir zuerst auf die Menschen, mit denen wir leben, auch
auf die, die der Kirche weniger nahe stehen. Dazu zahlen vielleicht auch unsere eigenen Kin-
der (und Enkel). Was ist ihnen wichtig? Und fragen wir dann: Wie wirkt sich ihr Verhalten,
wirken sich ihre Erwartungen auf uns aus? Was machen wir vielleicht um ihretwillen mit?
Also mit einem Wort: Wie feiern wir selbst Advent und Weihnachten?

Was mochten wir — tatsichlich und nicht nur, weil man das als katholischer Christ soll
oder sagt —, wenn wir Weihnachten feiern? Was ist uns ganz personlich wichtig? In der Vor-
bereitung, in der Feier, als Nachklang? Was versuchen wir in der Familie zu vermitteln? Was
wiirden wir in der Pfarrgemeinde wiinschen? Wie lisst sich das, was wir gerne hitten, reali-
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sieren? Was hat sich bewidhrt: in unserem personlichen Leben, im familidren Umfeld, in der
Pfarrgemeinde?

Stichworte:
Sprache, Wortwahl; Gesprich in der Familie, mit Bekannten: Was erwarten wir? Advents-
kranz statt ,Weihnachtsbaum® im Advent; Gesang und Musik bei Konzerten vor und nach
Weihnachten; eigene Gottesdienste; lebender Adventskalender; Krippenweg, Herbergssuche;
Rorate, Frithschichten; Segnungen; Nikolaus; Erscheinung des Herrn (beim Krippenweg aus
der Ferne).

Verlauf:
Das Gesprich kam mit dem ersten oben genannten Punkt gut in Gang. Es wurden vor allem
gute Erfahrungen berichtet.

Eine Erfahrung, die mehrfach bestitigt wurde, ging in die Richtung: Es ist gut, sich selbst
keinen Stress zu machen und sich und andere nicht zu tiberfordern. Besser als sich gegen alle
heutigen Trends zu stellen, ist es, wenige klare Akzente zu setzen, z. B. sich selbst jeden Tag
eine ganz bestimmte Zeit zu nehmen, um sich auf den Advent einzulassen anhand der Tages-
lesung oder eines Adventliedes. Aus der eigenen inneren Ruhe heraus ist es dann gut maglich,
auch anderen etwas von dieser frohen Stimmung zu vermitteln.

Jakob Patsch, Hall in Tirol
Die Feier der Kindermette — eine missverstandene Chance?

Die , Kinder(christ)mette” gehort zu den beliebtesten und bestbesuchten Gottesdiensten im
Jahr. Trotz dieses ,,Erfolgs® spiiren viele Verantwortliche in der Pastoral ein gewisses Unbe-
hagen: Weihnachten beschrinkt sich auf eine kindgerechte Feier, nicht nur fiir die Kinder,
sondern auch fiir junge Eltern und Grofieltern, die am Heiligen Abend einmal im Jahr in die
Kirche gehen wollen oder denen die Christmette zu spat angesetzt ist. Wenn aber das Weih-
nachtsfest fiir das Erleben vieler Menschen mit der Kindermette am 24. Dezember liturgisch
gelaufen ist, dann droht es zu einer bloffen Kinderveranstaltung zu werden. Weihnachten darf
jedoch weder zu einer Mérchenstunde werden noch auf ein Krippenspiel reduziert werden.

Unbehagen stellt sich auch deshalb ein, weil ,,aus pastoralen Griinden“ am Nachmittag oder
frithen Abend des 24. Dezember liturgische Texte und Lieder vorgezogen werden, die eigent-
lich erst in der Feier der Christnacht zu Gehér gebracht werden sollen. Dadurch wird die
Symbolik von der Mitte der Nacht (,,Mette) entwertet. Wer weifl noch, dass Weihnachten
am 25. Dezember gefeiert wird?

Trotz dieses Unbehagens sollte die ,,Kindermette® als Chance gesehen werden, kirchennahe
und kirchenferne Menschen zum unmittelbar bevorstehenden Weihnachtsfest hinzufithren,
dessen Botschaft und christlichen Symbole (Licht in der Dunkelheit, Christbaum, Krippe,
Bedeutung des Schenkens etc.) zu erschlieflen. Die Frohe Botschaft, dass Gott in Jesus Chri-
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stus einer von uns geworden ist und dass sein Kommen Licht und Leben bedeutet, soll im

Zentrum stehen.

O  Sinnvoll ist es, keine Eucharistie zu feiern, sondern eine Wort-Gottes-Feier im weitesten
Sinn. Die Feier soll auch nicht als ,,Mette“ bezeichnet werden, sondern als ,,Heilig Abend
fiir/mit Kindern® als Andacht oder als , Krippenfeier (wenn sie eine solche ist).

0 Als Adressaten sind nicht nur die Kinder in Blick zu nehmen, sondern auch junge Er-
wachsene und vielfach dltere Menschen.

0 Es sollte nicht nur kriftig zur Christmette und zum Gottesdienst am Christtag eingela-
den werden, sondern auch zur ,,Hauskirche®, damit Weihnachten daheim nicht auf die
Bescherung beschriinkt wird. Den Mitfeiernden kann dazu ein Blatt mit praktischen Hin-
weisen zur Gestaltung mit dem Weihnachtsevangelium, Gebeten und Liedern mitgegeben
werden.

0 Die Feier fiir und mit Kindern am Heiligen Abend soll keine vorgezogene Christmette
sein, sondern ein niederschwelliger Gottesdienst, der versucht, mit Texten, Bildern und
Liedern, eventuell mit einem Spiel (Herbergssuche) zur Botschaft des Weihnachtsfestes
hinzufiihren.

Heinrich Wagner, Salzburg

Wo beriihrte die Weihnachtsbotschaft mein Leben?
Predigt zu Weihnachten

Weihnachten assoziieren sehr viele mit dem Christbaum als zentralem Zeichen. Das wohl
deshalb, weil sich uns Zeichen wesentlich stirker einpriigen als Worte. Ich habe in meinen
Gottesdienstgemeinden von Anfang an versucht, fiir die Weihnachtsmessen Symbole zu fin-
den, die die Botschaft, die wir feiern, deutlich machen. Das geschieht durch den Weihnachts-
baum nur sehr partiell. Ausgangspunkt waren fiir uns in der Vorbereitung meist die Lesun-
gen. Die Weihnachtspredigt griff das ausgewéhlte Symbol auf.

So wihlten wir im letzten Matthius-Jahr die Leiter. Im Altarraum aufgestellt zogen wir sie
auf so viele Sprossen heraus, wie die Ahnenkette, die Matthius seinem Evangelium voran-
stellt, lang ist. Mit Goldfarbe schén gemacht und von einem Spotscheinwerfer bestrahlt, pri-
sentierte sie sich neben dem Weihnachtsbaum. Wihrend ich das Evangelium las, wanderte
der Scheinwerfer langsam Sprosse fiir Sprosse herunter. Die drei Frauen in der Ahnenkette
waren extra markiert. Sie dienten mir in den folgenden Sonntagen jeweils als Predigtthema.
Am Fuf der Leiter stand die Krippe und vor dieser lag am Boden wieder eine Leiter, die die
Krippe mit der Gemeinde verband.

Einmal wihlten wir das Jesaja-Wort (62,4), dass sich Gott uns antraut. Die Mitfeiernden
waren eingeladen heraus zu kommen und bekamen einen (Vorhang-)Ring ausgehéndigt, be-
gleitet mit dem Wort: Der Herr hat an Dir seine Freude. Die allermeisten Feiernden steckten
sich den Ring an. Jahre nach der Feier entdeckte ich bei einem Hausbesuch, dass die besuchte
und sehr begiiterte Person diesen Ring an einem zentralen Ort aufbewahrt hatte. Die Worte
meiner Predigt hatten wahrscheinlich mitgeholfen, dass der Vorhangring sich verwandelt hat,
geblieben als Erinnerung ist der Ring.
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Ein ungemein starkes Bild war einmal der Aufbau eines Flohmarktes vor dem Altar mit al-
lem drum und dran. Mitten drinnen hatten wir das Jesuskind positioniert, aber es ging vollig
unter und war eigentlich dadurch unsichtbar zwischen Fernseher und Lampenschirm und
Jean und Vase. Wieder war es ein Scheinwerfer, der in der dunkeln Kirche nur das Jesuskind
beleuchtete. Thema der Predigt war die Entscheidung Gottes, sich auf diese oft so verworrene
Welt einzulassen und sich mitten hinein zu begeben. Sein Sich-nicht-Scheuen mit jedem,
der auch noch so am Rande der Gesellschaft steht (Hirten wurden damals in einer Reihe
mit Mérdern und Dieben genannt), in Beziehung zu treten. Auch wenn diese Gestaltung
schon zwanzig Jahre her ist, die Mitfeiernden kénnen heute noch die Botschaft dieser Mette
wiedergeben. Das Bild schockierte und machte einen wichtigen Aspekt deutlich, der in der
Menschwerdung Gottes uns vermittelt wird.

Ein ganz anderes Symbol fiel uns ein zur Jesajastelle, dass wir ein Diadem (62,3) in der
Hand Gottes sind. Die Feiernden bekamen einen angeschliffenen kugelférmigen Glasstein
mit vielen Schleifstellen. Zur Verehrung des Jesuskindes war es in der Kirche ganz finster. Nur
ein starker Scheinwerfer war auf das Kind, das im Stroh lag, gerichtet. Die Feiernden legten
ihren Stein in das Stroh, der an mehrere Stellen in der Kirche einen Lichtpunkt warf. Nach der
Verehrung war das ganze Kirchenschiff mit kleinen Lichtpunkten {ibersit. Predigtthema war
das géttliche Licht, das uns erleuchtet und die Berufung Licht zu werden fiir andere.

Einmal fesselten wir die in die Kirche Eintretenden an den Handgelenken jeweils mit einem
Papierstreifen, der mit einer Klammer fixiert war. Nach der Predigt kamen die Teilnehmer/
innen heraus und die Fessel wurde ihnen zerrissen. Dazu bekam jeder den Jesaja- Befreiungs-
text (9,3 oder 62,11) zugesagt. Christus als Retter war das Thema der Predigt.

Vor dem Altar bauten wir mit aufeinander geschichteten grofien Betonziegeln das zerstorte
Jerusalem (Jes62,1) auf. Die Gemeinde war eingeladen, in diese und auf diese Ziegel Teelich-
ter zu stellen und so verwandelte sich allmahlich das dunkle Ungeheuer in ein Lichtermeer.
Predigtthema war das Eindringen Gottes in die Dunkelheiten unseres Lebens, Gott als Hei-
land, der Zerstortes und Beschidigtes in unserem Leben heil macht.

So versuchen wir seit 25 Jahren jedes Jahr mit einem anderen Symbol die Botschaft der
Menschwerdung naher zu bringen. Die Stirke der Bilder bewirkt, dass die Weihnachtspredigt
tiber Jahre hinaus hidngen bleibt, weil sie sich an einem Zeichen fest gemacht hat. Manche Zei-
chen fahren richtig ein in die Menschen, viel mehr als wir in der Vorbereitung geahnt hatten.
Andere wirken nicht so wie gewiinscht, indem ein Nebenaspekt des Symbols starker wirkt als
die Aussage, die wir titigen wollen. Insgesamt machen wir natiirlich die Erfahrung, dass ein
gewisser Prozentsatz nicht aufgerittelt werden mochte und die liebliche Atmosphére vom
ublichen Weihnachten (das liebe Kind mit goldenem Haar), der Botschaft der Bibel vorzieht.

Das rithrselige Weihnachten hat natiirlich nichts mit dem Leben zu tun, ist ein Zuckerguss.
Ich sehe es nicht als meine Aufgabe und Berufung, Zuckerbicker zu sein.

Predigten von Pfr. Heinrich Wagner, sind unter www.bibelwelt.at als MP3 Datei zu horen.
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Roland Bachleitner, Steyr
Erganzungen zu den Kamingesprichen

Hier méchte ich aus der langjihrigen Erfahrung vor allem in der Stadtpfarre Steyr auf eini-
ge Dinge hinweisen, die einerseits die bisherigen Beitrige erginzen und einige Anregungen
bieten kénnen.

Feiern in den Familien

In den Di6zesen werden gute Hilfen fiir die Adventfeiern in den Familien angeboten. Fiir die
eigene Pfarre haben wir zusitzlich auf der Homepage der Pfarre Feiermodelle angeboten: fir
die Herbergsuche, zu den Haussegnungen in den Rauhnichten und fiir den Heiligen Abend.

Rorate im Advent

Jede Woche im Advent wird am Abend nach Einbruch der Dunkelheit bei Kerzenlicht eine
Rorate gefeiert. Jede dieser Messen wird von einer Gruppe besonders musikalisch gestaltet.

Kinderfeier am Heiligen Abend

Die Kinderfeier sollte eine Hinfithrung auf das Weihnachtsfest sein und nicht dessen Vor-
wegnahme. Wichtig sind uns Elemente aus dem Brauchtum und weihnachtliche Gesénge.
Keinesfalls sollte m. E. jedoch ,,Stille Nacht“ gesungen werden.

Mit Gesang und Gebet wird eréffnet. Dann folgen verschiedene Szenen. (Als Vorlage hat
sich ein Text von Dietrich Steinwede bewihrt): Der Evangelist Lukas tiberlegt im Gesprich
mit Theophilus, wie er am besten verkiinden soll, wer Jesus ist. So beginnt er die Erzihlung.
Ein kaiserlicher Herold tritt auf und verkiindet den Erlass zur Volkszihlung. Schlieflich sind
Maria und Josef auf Herbergsuche. Nach einem Lied kommen Maria und Josef wieder von
drauflen, und Maria trigt in einer Laterne das Licht von Betlehem und entziindet vor der
Krippe und neben dem Altar die Kerzen mit diesem Licht. Es folgt eine Hirtenszene, in der
der Engel ,vom Himmel hoch* den Hirten die Botschaft verkiindet, die daraufhin mit einem
Hirtentanz (,Es hat sich heut’ eréffnet”) zur Krippe gehen. Dort erfolgt ein Wechselgebet, das
zum Segen iiberleitet. Die Anwesenden werden abschliefend zu den weiteren Weihnachts-
gottesdiensten eingeladen. Dann teilen die mitwirkenden Kinder das Licht von Betlehem aus,
das in Laternen mit nach Hause genommen wird.

Die nachmittégliche Feier mit den Kindern tragt die Bezeichnung; ~Christvesper fiir Kinder
- auf dem Weg nach Betlehem". Die Bezeichnung wurde iibernommen aus der evangelischen
Praxis der ,,Christvesper® Es ist ja die Feier zur Zeit der Ersten Vesper von Weihnachten.

Heiliger Abend z. B. im Pfarrhaus Steyr

Die Feier beginnt kurz nach dem Abendessen im Speisezimmer. Einen Baum gab es bis 2001,
er war nur mit gebastelten Sternen geschmiickt, die alle Namen aus dem Stammbaum Jesu
nach Matthéus trugen. Seither ist der Mittelpunkt ein barockes Christuskind mit GliedmaRen
aus Wachs, das eine alte Frau gebracht hat, weil es ihre Familie entsorgen wollte. Und davor
die Heilig-Nacht-Kerze. Nach der Haussegnung feiern wir um dieses Zentrum versammelt
die Vigil einschliefllich den drei Cantica und dem Evangelium, das auch in der Vorabend-
messe vorgegeben ist (Beginn des Matthausevangeliums). Danach gibt es noch etwas Tee und
Gebick, ehe jeder wieder an die Vorbereitungsarbeiten geht.
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Besonderheiten bei der Gestaltung der Christmette

Eine Besonderheit, die ich schon 1986 bei der Ubernahme der Pfarre vorgefunden habe, ist,
dass am Adventkranz die vier Kerzen gegen zwolf weifle Kerzen ausgetauscht und entziindet
werden. Damals wurde mir als Begriindung angegeben, die zwolf Kerzen wiirden das himm-
lische Jerusalem symbolisieren.

Die Christmette wird bei Kerzenlicht ohne zusitzliche elektrische Leuchtmittel gestaltet,
wobei einige hundert Opferlichter auf den Banken (ebene Abstellfliche), auf dem Kommu-
niongitter und die Kerzen bei den Altiren brennen. Grund ist eine duferst ungiinstige Kir-
chenbeleuchtung aus dem Jahr 1957, die mit Neonréhren keinerlei festliche Stimmung auf-
kommen liefe.

Der Einzug: Orgelimprovisation mit Motiven von Adventgesingen bis die Prozession vor
dem Altarraum anhilt. Der Kantor verkiindet den Text der Ankiindigung des Weihnachtsfes-
tes aus dem Martyrologium. Danach begriifit der Priester die Gemeinde, und die Prozession
zieht wihrend des Eroffnungsgesangs (,,Es ist ein Ros entsprungen®) zu den Sitzen im* Altar-
raum. Der Bufakt entfillt in dieser Feier.

Nach der Verkiindigung des Evangeliums begeben sich Priester und Ministranten zur Krip-
pe, wihrend die Gemeinde das Lied ,Heut* ist der Himmel flieRend wordn“ (Joseph Kron-
steiner) singt, dort werden die Kerzen entziindet und die Krippe beriuchert.

Von der Pfarre Losenstein wurde mir berichtet, dass nach dem Evangelium der Christmette
der alte Mesner ein barockes Jesuskind (,,Fatschenkind®) aus der nahegelegenen Wallfahrts-
kapelle Blasibrunn in die Kirche hereingetragen und in eine Krippe gelegt hat, die im Altar-
raum aufgestellt wurde.

Segnung des Johannesweins

Am Fest des hl. Johannes des Evangelisten (27. Dezember) wird zur Segnung des Johannes-
weines eingeladen. Und da an einem Werktag erfahrungsgemif} die Zahl der Gottesdienstbe-
sucher nicht allzu grof8 ist, werden alle Mitfeiernden in Anschluss an die Messe zum Trinken
der Johannesminne ins Pfarrhaus eingeladen.

Fest der Darstellung des Herrn

Auch wenn die Weihnachtszeit mit dem Fest der Taufe des Herrn endet, bleibt doch mit dem
40. Tag nach Weihnachten der Bezug zum Geburtsfest bestehen.

Zur Feier des Festes der Darstellung des Herrn trifft sich die Feiergemeinde am Abend des
Festes in der Pfarrkirche zur Statio an der Krippe. Dort beginnt die Feier in der dunklen
Kirche, nur durch eine Reihe von Kerzen erleuchtet, mit der Segnung der Kerzen und Lich-
ter fiir die Gldubigen. Von der Kirche fithrt die Lichterprozession in die gegeniiberliegende
Margaretenkapelle zur ,,Lichtmesse®, die nur bei Kerzenlicht gefeiert wird. Neben dem Altar
steht in Erinnerung an den Tempel in Jerusalem ein siebenarmiger Leuchter. Am Ende der
Messe wird entsprechend einem Brauch aus Ebensee im Salzkammergut die Krippe mit dem
Ansingen einer Reihe von Weihnachtsliedern verabschiedet. In Ebensee sagt man: ,,So wie die
Krippe verabschiedet wird, so kommt sie wieder.“ Damit kommt zum Ausdruck, dass in der
Wiederkehr der Feste und Feiern die Menschen tiefer in den Glauben gefiihrt werden.
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Buchbesprechungen

Jakob Patsch, ... als er das Brot brach, Ge-
halt und Gestalt der Eucharistiefeier, Inns-
bruck: Tyrolia Verlag, 2011.

Jakob Patsch, dzt. Pfarrer in Hall in Tirol,
schreibt einzigartig gut — mit einem profun-
den Wissen in der geschichtlichen Entwick-
lung der Eucharistiefeier — fiir die Praxis der
Feier der Heiligen Messe ~ heute 50 Jahre
nach dem Erscheinen der Liturgiekonstitu-
tion (Zweites Vatikanisches Konzil). Zu al-
len vier Teilen der Messfeier schreibt er sehr
gehaltvolle Erklirungen und hebt Akzente
hervor, die in der Erneuerung der Liturgie
wohl noch nicht @iberall so richtig umgesetzt
wurden, wie etwa die ,rechte Gabenberei-
tung® oder zum rechten Verstindnis der
sog. Heiligen Wandlung: ,,Es ist allein Gottes
Wirken. Nicht wir erkliren Brot und Wein
zu Leib und Blut Christi und die Wandlung
ist nicht das Werk des Priesters, sondern Ge-
schenk des Heiligen Geistes.” (S. 85) Und es
geht auch um die Wandlung der in Christus
versammelten Gemeinde! Noch ein wichti-
ger Hinweis: Wenn schon die Urkirche fiir
die Messfeier vorwiegend den Ausdruck
Brotbrechen verwendete, soll auch die Gréfie
der verwendeten Hostien gut iiberlegt sein,
damit an der richtigen Stelle eine wirkliche
Brotbrechung stattfinden kann, — Das Buch
zu lesen, ist insbesondere fiir alle in der Vor-
bereitung der Messfeier titigen Laien von
ganz groflem Gewinn.

P. Franz Lauterbacher OSB , Salzburg

Gerhards, Albert, Wo Gott und Welt sich
begegnen. Kirchenriume verstehen. Kevela-
" er: Butzon & Bercker 2011.

Kirchenrdume sind ésthetisches Auflenge-
déchtnis des christlichen Glaubens und der

Heiligkeitserfahrungen von Menschen; in
ihnen verdichtet sich die Erfahrung der Got-
tesbeziehung vergangener und gegenwiirti-
ger Generationen. In diesem Sinn sind und
bleiben sie , heilige Rdume*

Albert Gerhards, Inhaber des Lehrstuhls
fir Liturgiewissenschaft an der Universitit
Bonn und durch jahrzehntelange einschligi-
ge wissenschaftliche Studien und praktische
Erfahrungen ausgewiesener Fachmann fiir
das Thema Kirchenbau, legt den Versuch
vor, ,einen ,Kirchenfithrer’ zu prisentieren,
der tiber die Erfahrung der Sinne die Sinn-
haftigkeit eines Kirchenraumes erschlief3t*
(13). Sein Anliegen ist eine ,Schulung der
Wahrnehmung, um die architektonischen
und kiinstlerischen Gegebenheiten mit den
theologischen, liturgischen und spirituellen
Ideen konfrontieren zu lernen” (14).

Dazu reflektiert ein erster Teil als Grund-
legung (17-83) zundchst die Bedeutung
von Kirchenbauten in Bezug auf dorf- bzw.
stadtebauliche Entwicklungen (17-28) be-
vor dem ,Sacrum® als religionsgeschichtli-
cher Konstante nachgegangen wird: Aus der
Dialektik von Sakralisierung und Entsakra-
lisierung als Wesenselement der biblischen
Religionen® (30-33) vermittelt der Verfasser
»Sakralitit® als Qualitit der Begegnungs-
erfahrung mit dem transzendenten Gott,
mit anderen Menschen und mit sich selbst,
deren Kontext die kosmische Raumdimen-
sion der Weltbegegnung bildet. ,Erst in der
Wechselbeziehung aller Grof8en entsteht jene
Stimmigkeit, die man als sakral bezeichnen
kann" (34), weil sie die dreifache Begegnung
zu stiitzen und zu fordern vermag.

Weitere Abschnitte der Grundlegung the-
matisieren das Verhiltnis von Liturgie und
Raum und deren gegenseitige Wechselwir-
kungen (35-84), wobei den Aspekten des
Weges, des Lichts und der Gestalt der Ver-
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sammlung besonderes Augenmerk geschenkt
wird. Resumméhaft miinden die Uberlegun-
gen in die Feststellung: ,Viele Priester und
Gemeinden sind mit ihren oft qualititvollen
Kirchenrdumen (alten wie neuen) iiberfor-
dert, weil sie die ars celebrandi nicht beherr-
schen. Da nutzt es gar nichts, sich den Raum
funktionsgerecht umzugestalten. Sinnvoller
wire es, den Raum erst einmal wahr- und
ernst zu nehmen, sich in ihm geistig-geistlich
einzurichten. Daraus kann eine Neuordnung
entstehen, die zugleich raum- und liturgiege-
recht ist” (44f).

Der zweite Hauptteil lidt ein zu einem
»virtuellen Rundgang durch die Kirche“ (85-
186), bei dem die einzelnen Raumelemente
mystagogisch in ihrer Bedeutung und Aus-
gestaltung erschlossen werden sollen. Diese
»Kirchenfithrung“ beginnt vor dem Gebiu-
de mit einem Blick auf Tiirme und Glocken
(85-90) sowie auf die Zuginge (91f) und
den Schwellenbereich (93-100). Zur Wahr-
nehmung des Innenraums wird der Blick
zundchst auf die Sitzplitze gelenkt, um dar-
an den Raum als gegliederten Einheitsraum
vorzustellen (107-114), der die wechselseiti-
ge Bezogenheit von besonderen liturgischen
Diensten und Gesamtversammlung aus-
driicken soll. Der weitere Weg innerhalb des
Raumes fiihrt zu den einzelnen liturgischen
Orten und Raumzonen; eigene Abschnit-
te sind den Bildern und Zeichen (149-159)

sowie der akustischen Raumerfahrung (vgl.
160-170) gewidmet. Instruktiv ist die Sen-
sibilisierung fiir die diakonische Dimension
des Kirchenraums (vgl. 171-186), bei der un-
ter anderem die Sorge der Gemeinde fiir die
Toten angesprochen wird.

Die Erlduterungen zu den einzelnen Be-
reichen lassen aufschlussreiche kunst- und
liturgiegeschichtliche Informationen ein-
flieflen, bleiben aber an manchen Stellen
skizzenhaft knapp. Gerade dort, wo treffsi-
chere Fragen aufgeworfen werden, die dann
als offene Fragen stehen bleiben - wie etwa
hinsichtlich der Bedeutung des Ambo und
seines Verhiltnisses zum Altar (vgl. 125) -,
wiinscht man sich etwas umfangreichere
Ausfiihrungen, die zusammen mit der Sen-
sibilisierung auch noch Hilfen an die Hand
geben fiir die weitere Auseinandersetzung.

Dessen ungeachtet vermittelt der vorlie-
gende Band viele wertvolle Anregungen, die
schon neugierig machen auf den fiir 2012
angekiindigten Sammelband mit in den ver-
gangenen Jahrzehnten verstreut erschienen
Beitrigen desselben Autors zum Themenbe-
reich Kirchenraum.

Corrigendum: Bei der Abbildung 34 (Sei-
te 112) fehlt die Legende zum Grundriss der
syrischen Hauskirche in Qirgbiza, sodass die
Grafik fiir weniger Kundige nicht aussage-
kriftig wird.

Christoph Freilinger, Linz
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Vorwort

Rund 50 Jahre nach Verabschiedung der Liturgiekonstitution des Zweiten Vatikani-
schen Konzils sind die Friichte der Liturgiereform in den Gemeinden uniibersehbar
und die Reform selbst letztlich irreversibel - sie ist lingst auch in der Geschichte des
Gottesvolkes eingewurzelt. Und dennoch ist nicht zu leugnen, dass der Reichtum der
postvatikanischen Liturgieerneuerung immer noch erhebliche Defizite in seiner Re-
zeption und gelebten Verwirklichung hat, ohne Zweifel auch im Predigtwesen — vor
allem betreffend Eucharistie und Sakramentenfeier. Die mit der Liturgischen Bewe-
gung vor und der offiziellen Liturgiereform nach dem Konzil gegebenen Standards
der Verkniipfung von Schriftwort, konkreter Feier und Leben in angemessener per-
formativer Sprache scheinen nicht umfassend realisiert'. Das verdeutlichen Beitrige
im vorliegenden Heft; das bestitigt auch Fulbert Steffensky: Nach der Analyse kon-
kreter Beispiele liturgischer Predigten, wie sie im Heft 3 des Jahrgangs 2010 der Zeit-
schrift ,,Bibel und Liturgie“ unter dem Generalthema ,, Liturgische Predigt — Chance
zur mystagogischen Erschliefung der Liturgie“ vorgestellt worden waren, konsta-
tierte er in seinen abschielenden ,Randbemerkungen den Mangel deutlich, wenn
er von zwei Ausnahmen abgesehen restimiert: ,,Bei [den] anderen der vorliegenden
Predigten ist mir nicht klar, warum es ,liturgische Predigten’ sein sollen.**

Die Beitrage des vorliegenden Heftes verbindet ein Grundanliegen: Predigt als
praktische Verkiindigung des Evangeliums im Heute soll fiir die Heilsgegenwart
Christi aufschlieen, der sich dazu des Wortes des Predigers bedient. Mit Thomas
S6ding gesprochen, sollen Menschen im Wort des Verkiindigers die Gnade der hier
und jetzt in Christus nahegekommenen Basileia tou theou erfahren, die fiir die Horer
im gottesdienstlichen Feiern anbricht und in eine konkrete Entscheidung des Lebens
fiir und vor Gott fithrt. Dabei kommt der Prediger als Jiinger selbst ins Spiel: Er hat
sich selbst unter die Herrschaft der Basileia tou theou zu stellen, sonst wenden sich
die Menschen schliefilich bei noch so brillianter Rhetorik ab, weil diese ihre perfor-
mative Kraft verliert. Einer authentischen Predigt dagegen kommt Vollmacht aus der
im Namen Jesu angesagten Verkiindigung der hier und jetzt ankommenden Herr-
schaft Gottes zu®.

Auf diesem grofien Hintergrund sind die Beitriige des vorliegenden Heftes zu lesen.
Ewald Huscava, Domprediger und Homiletiker in Wien, beleuchtet in originell-an-
schaulicher Weise und den Leser in das Geschehen direkt hineinrufend, wie der Weg
der Predigt(-vorbereitung) verlaufen muss, will man Glauben und Heilsgegenwart
dialogisch im Horer wachrufen; er nennt seinen Weg . Typologese®. Gekonnt ver-
kiipft er den theologischen Gehalt mit dem methodischen Weg und vermittelt so eine

1

2

Ausnahmen bestatigen die Regel.

Steffensky, Fulbert, 2010: ,,Das Geheimnnis braucht das Schweigen des Verstandes, nachdem ich
verstanden habe®, in: Bibel und Liturgie 83, 199f.

*  Steffensky (2010) 200. Als die beiden gelungenen Beispiele sind hervorzuheben: Dorothea
Sattler: ,Nehmt und esst* — ,Trinkt alle daraus® (Mt 26, 26f). Eine »Liturgische Predigt tiber die
cucharistischen Mahlgaben Brot und Wein® (187-189); Michael Max: In Christus eingetaucht.
Symbolpredigt zu den ausdeutenden Riten in der Feier der Taufe (18-183).

Vgl. Séding, Thomas, 2007: Jesus und die Kirche. Was sagt das Neue Testament? Freiburg im Br., 84.
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Grundlegung. Andreas Redtenbacher, Liturgiewissenschaftler in Vallendar, Direktor
des Pius-Parsch-Institutes in Klosterneuburg, kann am Beispiel Pius Parsch jenen
Standard fiir eine , liturgische Predigt“ aufzeigen, der bereits von Protagonisten der
Liturgischen Bewegung vertreten worden war. Dabei kommt die innere Bezogenheit
von Schriftwort — Liturgie - Leben in den Blick. Hinter diesen historischen Anfang
kann eine theologisch verantwortbare Predigtreflexion und -praxis nicht mehr zu-
riickfallen. Darin erscheint zugleich eine historisch akzentuierte Gundlegung fiir
die folgenden Beitriage. Michael Max, Pfarrer und Leiter des Liturgiereferates der
Erzdiézese Salzburg, handelt iiber die Voraussetzungen fiir eine liturgische Predigt
und konstatiert, dass nicht jede Predigt im Rahmen der Liturgie die Standards einer
»liturgischen Predigt* erfiillt, und unterstreicht damit wichtige Topoi des vorange-
gangenen Beitrags. Er unterscheidet dabei zwischen padagogischer und pastoraler
Hermeneutik einerseits und einer genuinen liturgischen Hermeneutik anderseits, die
allein einer , liturische Predigt® entspricht. Dabei macht er ,,Mystagogie als klassi-
schen Ort einer liturgischen Hermeneutik aus“ und exemplifiziert dies fiir die drei
Bereiche: Riten, Gebetstexte und Schrifttexte. Gunda Briiske, Lehrbeauftragte fiir Li-
turgiewissenschaft und Mitarbeiterin des deutschschweizerischen Liturgischen In-
stituts in Fribourg, zieht in ihrem Beitrag einen wesentlichen inhaltlichen Vektor der
bisherigen Beitrage weiter aus: ,,Das Predigtwort steht unter dem Anspruch, so Teil
der Liturgie zu sein, dass es gleichzeitig Christus gegenwiirtig sein lisst.“ Die Autorin
vermittelt, wie dies geschehen kann, indem sie die Predigt als Teil des liturgischen
Erinnerungsgeschehens und der in der Liturgie gegenwirtigen Heilszuwendung
Gottes bescheibt. Okumenisch und interdisziplinir unterlegt reflektiert Frank Walz,
Assistenzprofessor fiir Liturgiewissenschaft in Salzburg, Diakon, die in katholischen
Kreisen wenig rezipierten Aspekte der ,homiletische Performanz” und zeigt, dass
auch die Predigt rituell-darstellendes Tun ist. Der Beitrag sensibilisiert fiir die Per-
formanz des Predigtgeschehens, ein Thema, das auch in den vorangehenden Beitri-
gen zumindest implizit prasent ist und in einer ausfiithrlichen Buchbesprechung iiber
eine Publikation zur Predigtrezeption aufgenommen wird.

Ein Kurzbeitrag dokumentiert die Aussagen zur Homilie im Nachsynodalen Schrei-
ben Vebum Domini von Papst Bendikt XVI. iiber das Wort Gottes in der Sendung der
Kirche. Einleitend dazu gibt Christoph Freilinger, Universititsassitent fiir Liturgiewis-
senschaft in Linz und wissenschaftlicher Mitarbeiter des Osterreichischen Liturgi-
schen Instituts in Salzburg, eine kurze Ubersicht und Besprechung des Dokuments,
das bei uns - angesichts der wachsenden Bedeutung von Wort-Gottes-Feiern - iiber-
raschend wenig rezipiert scheint.

Papst Benedikt XVI. unterstreicht in seinem Nachsynodalen Schreiben ,Sacramen-
tum caritatis’, Nr. 46: ,,In Verbindung mit der Bedeutung des Wortes Gottes erhebt
sich die Notwendigkeit, die Qualitét der Homilie zu verbessern. Sie ist ja ,Teil der
liturgischen Handlung® und hat die Aufgabe, ein tieferes Verstehen und eine um-
fassendere Wirksamkeit des Wortes im Leben der Glaubigen zu férdern.“ Moge das
vorliegende Heft von HEILIGER DIENST dem Anliegen dienen, Anregungen fiir das
Gelingen wirklicher ,liturgischer Predigten’ zu geben.

Andreas Redtenbacher
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Ewald Huscava, Wien

Typologese als Grundverfahren in Homiletik und Liturgie
oder: Von der Kunst sinnlicher Gedankenfiihrung

Grundauftrag der Predigt ist es, das Schriftwort in das Heute der Feier-
gemeinde hinein zu erschlieffen. Wie kann dies gelingen? Der Wiener
Domprediger schligt dafiir die ,,Iypologese” vor: Durch das Verkniipfen
unterschiedlicher Erzahlungen mit dem Schrifttext kénnen wir Heutigen
uns in verschiedenen ,,Typoi“ wiederfinden und werden so emotional in
das Geschehen verstrickt. (Redaktion)

1 Typologese im Exemplar

Die Antike zur Zeit der Entstehung des Neuen Testaments war bereits international gewesen.
Eine gemeinsame Verkehrssprache, das Koine-Griechisch erméglichte (wie heute Englisch)
eine Kommunikationskultur quer durch den Mittelmeer-Raum. Mit dieser Sprache war die
hellenistische Kultur mit ihren gemeinsamen Anschauungen, Riten und Usancen eng verwo-
ben.

Zu einem der sozialen Fokuspunkte gehorte das Symposion, das in einem ersten Schritt ein
Sattigungsmahl (deipron) darbot, aber in einem zweiten Teil erst zum , richtigen Symposion
wurde, bei dem man Wein kredenzte und von den Anwesenden erwarten konnte, dass sie zur
Unterhaltung und Erbauung der Mitfeiernden Lieder sangen, Gedichte vorlasen, Ritselfragen
stellten, Geschichten oder Berichte von fremden Landern erzihlten oder einfach nur Klatsch
austauschten.

Nehmen wir an, dass die Teilnehmer an einem solchen Symposion die Geschichte der Jiin-
ger von Emmaus vorgelesen oder erzahlt bekamen (das war durchaus nicht undenkbar), dann
wiirden sie, da sie vielleicht vom Christentum als einer Spielform des Judentums bereits ein
paar Brocken wussten, diese Erzihlung mit ihrem hellenistisch geprigten Vorwissen einord-
nen.

Dass die Juden einen exklusiven Monotheismus vertraten, war bekannt und fiir einen grie-
chisch denkenden Menschen exotisch. Die Griechen waren Polytheisten und in der Erzih-
lung von Emmaus wiirden ihnen mehrere Gétter zu diesem Geschehen einfallen.

Dass sich ein ,,Jemand“ unerkannter Weise in einem Gesprich einfindet, war bei den Rei-
sen, die eben zu Fufd stattfanden, nichts Ungewéhnliches. Dass er ein gottliches Wesen sein
konnte, war durchaus denkbar. Auch die Gétter verkehrten zuerst in unerkannter Weise mit
den Menschen, gaben sich aber dann zu erkennen. Dass da einer einen heroischen Tod ge-
storben ist — (auch wenn das Kreuz tatsichlich ein sehr schmachvoller Tod gewesen war) -,
erinnert den Horer vielleicht an Herakles, der sich auf dem Qita selbst verbrennen lief}, aber
dadurch erst zur Apotheose gelangte, um von da an in den himmlischen Gefilden zu Hause zu
sein.! Dass also einer durch den Tod hindurch auf die gbttliche Seite wechselt, war durchaus

' Zilling (2011) 178ff.



84 Ewald Huscava

nichts Fremdes. Bereits César und dann spiter sein Grofineffe Octavian, genannt Augustus,
wurden als divus im Gotterhimmel platziert.

Derjenige, der sich nun in das Gesprich eingefidelt hat, bezieht sich schliellich auf die
Schriften der Juden. Diese Schriften waren manchen Hérern der Emmausgeschichte durch-
aus bekannt, da sie in einer griechischen Ubersetzung vorlagen. Aber sie waren fiir den un-
bedarften Leser in vielen Fallen kryptisch. Und das Gebiet der kryptischen Wahrheit war das
Arbeitsfeld des Gottes Apollon. Dieser Gott, der die Gabe der prophetischen Schau besaf3,
sprach seine Wahrheiten nie direkt, sozusagen ,nackt® aus. Deshalb hatte er den Beinamen
Loxias, der ,Verworrene® oder der ,Dunkle®. Die Worte und Laute, welche die Pythia iiber
dem Dreifufl ausstie§, wurden durch Priester zu Orakelspriichen zusammengefasst. Und die-
ser Spruch (chrésmds) brauchte auch einen weiteren Ausdeuter (chrésmolégos, chrésmolytés).?
Die Gotter konnen somit ihre Nachrichten in Texte einbergen und der Mensch hat diese ver-
borgene Wahrheit herauszufinden, um sich im Leben in seinen Handlungen zu orientieren.

Wenn dieser Begleiter sagt: ,,Begreift ihr denn nicht? Wie schwer fillt es euch, alles zu glau-
ben, was die Propheten gesagt haben® (Apg 24, 25), dann klingt das Stichwort ,,Prophet” in
den Ohren eines Hellenisten durchaus nicht fremd. Er weif8 weiters, dass Prophezeiungen
einer Ubersetzung bediirfen, um Klarheit zu schaffen.

Und fiir Klarheit, die aus der géttlichen Sphire entstammt, ist ein anderer Gott zustindig,
jener, der Bruder von Apollon ist: Es ist Hermes, der Gotterbote (kéryx theon). Er ist unter
anderem auch ein Gott, der fiir die Schwelle des Uberschreitens vom Jugendalter zum Er-
wachsenendasein zustindig ist, aber auch derjenige, der die Wanderer beschirmt und den
Menschen sehr zugewandt ist. Dass das Emmausgeschehen sich auf einem Weg ereignet?, ist
ein kleines Indiz fiir eine hermetische Erscheinung. Es fehlt allerdings der dreisprossige Stab,
an dem man Hermes identifizieren kénnte. Das Identifikationsmerkmal dieses eingefidelten
Gesprichspartners zeigt sich erst am Ende der Geschichte: Es ist das Nehmen des Brotes, der
Lobpreis, das Brechen des Brotes und schliefflich das Austeilen.*

Fiir einen hellenistisch gepragten Menschen ergibt sich im Riickblick auf diese Geschichte,
dass sie als Lehrveranstaltung einzuordnen ist. Einerseits erfolgt die Belehrung auf dem Weg,
nicht undahnlich den Peripatetikern, denen nachgesagt wurde, dass philosophische Unter-
weisungen im Gehen erfolgten. Diese Veranstaltungen der Kategorie ,,Erwachsenenbildung®
schlossen ,,natiirlich® mit einem gemeinsamen Mal, das anschlieffend in ein Symposion iiber-
gehen konnte.” Knurrender Magen, trockener Rachen und Bildung schlossen einander aus.
Dass die beiden offenbar ,,Jiinger” bzw ,,Schiiler” (mathétés) dieses Mannes sind, unterstreicht
die Bildungsdimension. Das wiirde einem Hellenisten erst aufgehen, wenn er das gesamte
Lukasevangelium lesen wiirde. Die beiden Jiinger wiirden fiir ihn durch diese hermetisch
geprigte Erscheinung vom Jiinglingsalter in das Erwachsenen-Dasein gefithrt werden.

Dass diese hermetische Gestalt die Schriften der Juden heranzieht, um das Schicksal des
Gekreuzigten darin aufzufinden und zu belegen®, wiirde auf der einen Seite durchaus ver-
standlich klingen: Auch die Schriften der Philosophen, die manchmal kryptisch sein konnten,

2 Rosenberger (2001) 160ff.

Lk 24, 17 , Er fragte sie: Was sind das fiir Dinge, iiber die ihr auf eurem Weg miteinander redet?*
Lk 24, 30 ,,Und als er mit ihnen bei Tisch war, nahm er das Brot, sprach den Lobpreis, brach das Brot
und gab es ihnen.*

> Vgl auch Apg 20, 20, 7-12. Paulus in Troas.

Lk 24, 27 ,Und er legte ihnen dar, ausgehend von Mose und allen Propheten, was in der gesamten
Schrift tiber ihn geschrieben steht.”
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wurden im Philosophenkreis erértert. Wenn nun in den Schriften Prophezeiungen vorlagen,
mussten diese mit gottlicher Hilfe dechiffriert werden. Es war und blieb eine Lehrveranstal-
tung, bei der allerdings die Herzen dieser beiden zu brennen begonnen hatten.” Das Wort
»brennen® wird im Profangriechisch hauptsichlich fiir tatsichliches Feuer verwendet, und im
iibertragenen Sinn fiir ,,in Liebe entbrennen® - (dafiir wire Eros zustindig). Die ,,brennenden
Herzen" zeigen an, dass bei diesem Erkenntnisvorgang heftige Emotionen freigesetzt worden
sind und die Erschlieffung der Schriften kein akademisches Gesprich war.

Auf der einen Seite gibt es somit kulturelle Kompatibilitit zum hellenistischen Denken,
es gibt aber auch Inkompatibilitit, deren Dreh- und Angelpunkt ein hochst merkwiirdiger
Gedanke ist: Es ist die Auferstehung von den Toten. Der Autor der Apostelgeschichte erzéhlt,
dass Paulus mit seiner Rede am Areopag mit dem Gedanken an die Auferstehung abgeblitzt
ist. Als die Zuhorer ,von der Auferstehung der Toten hérten, spotteten die einen, andere aber
sagten: Dartiber wollen wir dich ein andermal horen” (Apg 17, 32). Hitte das Christentum
hingegen das Stichwort ,,Apotheose“ aufgegriffen, dann hitte damit eine Verbindungslinie
zum hellenistischen Alltagsverstindnis bestanden. Dann wire Jesus aus Nazareth vielleicht
in den Olymp gekommen und hitte unter Umstinden im Gotterpantheon seinen Platz ge-
funden. Aber der jiidische Monotheismus und die Erfahrung des Auferstandenen lagen quer
zu solchen Versuchen der Anbiederung. Deshalb entfaltete sich die Entwicklung des Chri-
stentums entlang der damals international verbreiteten jiidischen Synagogen, die im ganzen
Mittelmeerraum anzutreffen waren und grofteils griechisch-sprachig waren.

Im rein hellenistischen Bereich gab es durchaus Fehlanzeigen, mit dem Kern der Botschaft
von der Auferstehung durchzukommen. Das Duo Barnabas und Paulus hatte nach einer
Krankenheilung ernsthafte Probleme: ,,Als die Menge sah, was Paulus getan hatte, fing sie an
zu schreien und rief auf Lykaonisch: Die Gétter sind in Menschengestalt zu uns herabgestie-
gen. Und sie nannten den Barnabas Zeus, den Paulus aber Hermes, weil er der Wortfiihrer
war. Der Priester des «Zeus vor der Stadt» brachte Stiere und Krinze an die Tore und wollte
zusammen mit der Volksmenge ein Opfer darbringen” (Apg 14, 11-13). So nahe konnten die
Gétter fiir manche damals sein! Aber dennoch: Was die biblischen Autoren erzihlen, war in
vielen Aspekten durchaus kompatibel mit dem hellenistischen Kulturkreis.?

2 Rekurs auf das Exemplar: Grundprinzipen der Typologese

An dieser Stelle darf der Blick zuriick gewendet werden auf das, was im vorigen Kapitel vorge-
nommen worden ist. Einerseits wurde die Emmausgeschichte in kurzen Anspielungen durch-
gegangen. Man darf davon ausgehen, dass die Leser dieses Beitrags die Geschichte kennen.
Andererseits wurde das Emmaus-Geschehen von einem virtuellen hellenistisch gepragten
Zeitgenossen aus betrachtet. Dabei wurden lingere Gedanken entwickelt, Gétter eingefiihrt,
kurz auf die Erwachsenen-Bildung der damaligen Zeit und deren Umgang mit Schriften und
Prophezeiungen eingegangen und schliefllich der Faden zur Geschichte des Christentums
wieder aufgenommen.

7 Lk 24, 32: ,Und sie sagten zueinander: Brannte uns nicht das Herz in der Brust, als er unterwegs mit

uns redete und uns den Sinn der Schrift erschloss?®
¥ Vgl. Versnel (2005) 220.
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Man kann sagen: Es wurden in aller Kiirze zwei Geschichten skizziert, die ineinander und
mit einander verwoben wurden und dadurch fiir den Moment des Lesens in einer gegenseiti-
gen Abhingig standen. Und diese Vorgangsweise will ich Typologese nennen.

Das Ergebnis einer solchen Vernetzung oder Interferenz oder Verschneidung zweier Ge-
schichten besteht einerseits darin, dass die Emmauserzihlung von einem bisher ungewohnten
Blickwinkel aus betrachtet wird. Weiters werden Informationen angeboten, die einen gewis-
sen Neuigkeitswert haben konnen und ein kleines Blitzlicht des Lernens hervorbringen, das
jenseits des trockenen Studierens von Biichern beheimatet ist. Es kann bei dieser Vorgangs-
weise somit auch ein gewisser Unterhaltungswert mitschwingen. Weiters werden, wie beim
Erzdhlen einer Geschichte inkludiert, neue (Denk-)Moglichkeiten auftauchen. Was wire z. B.
gewesen, wenn das Christentum auf den Zug der Apotheose aufgesprungen wire? Man kann
durchaus ins Fabulieren kommen: Habe ich nicht ebenfalls immer wieder mit kryptischen
Texten zu tun? Das Apollinisch-Kryptische begegnet einem immer wieder. Und wenn dann
Hermes hinzutritt, um das Verworrene zu entwirren, brennt vielleicht hie und da das Herz,
zumindest aber geht dann ein Licht auf. Bei der Typologese konnen eine Menge Anschlufi-
Assoziationen losgetreten werden, da sie mit Geschichten operiert, seien diese auch noch so
kurz und skizzenhaft. Eine Geschichte gibt ndmlich etwas zu erleben, st6f3t das Tor zur Phan-
tasie auf und reicht damit zumeist ,,tiefer” in das Leben hinein und la}t Gedanken, die als
»kithler empfunden werden, organisch in diese ,Tiefe“ des Lesers oder Horers mit hinein
flieflen.? Kurzum: Ein Typos besitzt Anschaulichkeit bzw. Sinnlichkeit im Gegensatz zu begriff-
lichen Operationen. Uber Anschauliches kann man nach-sinnen. Der ,Sinn“ einer Sache ist
Endergebnis bzw. Konzentrat des Nach-Sinnens, wobei das Verb ,,sinnen® die Ursprungsbe-
deutung von ,.eine Reise machen® hat. Ein Typos ermdglicht damit eine kleine Reise, auf die
der Rezipient vom auctor geschickt wird. Wer eine Reise macht, hat etwas zu erzihlen. Er hat
etwas erlebt, ist dadurch angeregt und bereichert worden.

Das Grundwort dieser Vorgangsweise ist das Wort ,,Iypos®, das einen weiten Bedeutungshof
hat. Einerseits kann z.B. ein metallener Stempel als Typos eine Miinze pragen, die dann als
Antitypos bezeichnet wird. Und dieser Antitypos bringt endgiltig zum Vorschein, was am
Typos nur sehr schlecht erkennbar ist. Es gibt daher einen Qualitits-Zuwachs an Erkenntnis,
wenn man den Antitypos vor Augen hat.'” Eine weitere Bedeutung dieses Begriffs kann man
mit ,,Skizze®, ,,Schema“ oder ,,Entwurf* tibersetzen. Die meisten, die eine Wohnung einrich-
ten, machen zuerst eine Skizze, welche Mdbel sie wo hinzustellen gedenken. Auch bei einem
Kunstwerk wird gerne ein Voraus-Modell gefertigt. Wie auch immer: Ein Typos ist etwas
Skizzenhaftes, das aber bereits seinen eigenen Charme und ein Eigenleben haben kann, wie
z. B. der Sketch. Dieser ist kein ,,ausgewachsenes® Theaterstiick, kann aber bereits alles in sich
bergen, was gutes Theater ausmacht.

Der Begriff ,Logos®, der im Begriff , Typologese® steht, ist in der Antike ein globalgalakti-
scher Riesen-Begriff, der aber in diesem Fall mit ,Logik" iibersetzt wird. In diesem Artikel
wird der inneren Logik des Umgangs mit Typen und deren Zusammenspiel nachgegangen.

Zum Zusammenhang von Erzdhlen und Bedenken vgl. Huscava (2003) 271ff. Zur Leistungsfihig-
keit von Erzdhlung grundsitzlich, ebd. 49ff. und der Begrifflichkeit ebd. 102ff.

Diese Tonalitit des Voraus-Modells und dem vollendeten Kunstwerk ist seit der Friithpatristik her-
angezogen worden, um die Qualitit des Neuen an der neutestamentlichen Botschaft herauszustrei-
chen.
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Die Reflexion (bzw. Metabene) iiber diese Vorgiinge werde ich Typologetik nennen. Typologese
hingegen ist die oft intuitiv angewendete Form des Einsatzes von Typen.

0

Bei der Typologese werden formal zwei Sketches (im Sinne von Skizzen) miteinander in
Interferenz gebracht, wie es z.B. oben durchgefiihrt worden ist. Im Idealfall sind beide
Narrations-Skizzen erkennbar und kénnen dann als bilaterale Typologese bezeichnet wer-
den. Diese eréffnet fiir den Leser oder Horer ein Interaktionsfeld zweier Geschichten, das
vom Autor bzw. auctor inszeniert wird, wobei dieser keinesfalls die volle Kontrolle iiber
die Reaktionen der ,,Betrachter” der Narrationen besitzt. Er kann bestenfalls einen Vektor
setzen, in welche Richtung sich das typologische Programm entwickeln soll. Weiters ope-
riert der Autor mit dem Vorverstindnis der Rezipienten. Die Ausfithrlichkeit der Skizzen
wird sich danach ausrichten miissen, in welcher Auswahl er Anspielungen machen kann
und in welchem Ausmaf er Ausfithrungen entfalten muss.

Es gibt aber auch den Fall der unilateralen Typologese, bei der ein dominantes Geschehen

skizziert wird und der Leser bzw. Horer aufgrund seines Vorverstindnisses, das er mit

dem Autor teilt, den counter-part, also den Antitypos heraushéren muss. Es liuft bei ihm
die Frage mit: Worum geht es dem auctor? Welchen Gegenpol hat diese Geschichte, die
dieser, verbunden mit Gedankengingen, entfaltet.

Was die Narrationen angeht, stehen dem auctor mehrere Moglichkeiten zur Verfiigung,

die er beliebig kombinieren kann.

1. Er kann eine Geschichte aus einer literarischen Vorlage heraus skizzieren, z.B. von
Homer oder der Bibel genommen. Je nach Kulturkreis kommen diesen Vorlagen be-
sondere Autoritdt zu. In diesem Fall ,,macht” der Autor etwas mit der literarischen
Vorlage. Er drapiert Elemente der Ursprungserzihlung nach seinen Bediirfnissen.

2. Es steht ihm der Weg offen, eine Geschichte zu erfinden. In diesem Fall wird der

Bereich der Fiktion betreten. Dazu gehéren u.a. auch Fabeln, fiir Christen die mytho-
logischen Erzihlungen von antiken Dichtern (von ihnen auch fabulae genannt) oder
z.B. obiger virtueller Hellenist.

3. Der auctor kann auch auf ,typische” Vorgiinge in der Natur oder in der Menschen-
welt rekurrieren. So ist es z. B. typisch, dass eine Frau, wenn sie im Haus einen Denar
verliert, dieses Ein-Raum-Haus ordentlich fegt, um diesen Denar zu finden."" Er kann
auch von der Beobachtung erzahlen, dass aus einem kleinen Senfkorn ein grofies Ge-
wichs wird."

4. SchlieBSlich besteht die Méglichkeit, eine ,wahre* Geschichte zu erzihlen. Es ist ein

Ereignis, das sich zugetragen, das er vielleicht auch selbst erlebt hat. Die ,wahre Ge-
schichte® ist zumeist in irgendeiner Weise eine auferordentliche Alltagsgeschichte
(die sich allerdings bis zur heroischen Geschichte steigern kann), die in einem Ge-
schehnis oder in den Handlungen einer Person seinen Wurzelgrund hat.”*

Lk 15, 8: ,[...] wenn eine Frau zehn Drachmen hat und eine davon verliert, ziindet sie dann nicht
eine Lampe an, fegt das ganze Haus und sucht unermiidlich, bis sie das Geldstiick findet?*

Mk 4, 30: Jesus sagte: ,Womit sollen wir das Reich Gottes vergleichen, mit welchem Gleichnis sollen
wir es beschreiben? Es gleicht einem Senfkorn. Dieses ist das kleinste von allen Samenkornern, die
man in die Erde sit. Ist es aber gesit, dann geht es auf und wird gréBer als alle anderen Gewiichse
und treibt grole Zweige, sodass in seinem Schatten die Vigel des Himmels nisten kénnen.

In diesem Fall wird zumeist eine Geschichte (evtl. iiber eine Person) skizziert, und damit ein Pol
einer Typologie geschaffen, dem dann ein Antitypus in der Gegenwart zugesellt wird. ,Ihre [=Ty-
pologie] hermeneutische Bedeutung besteht darin, dass sie einen Vergangenheitsbezug konstruiert,
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¢ Eskann sein, dass Typologesen eine Erfolgsgeschichte in der Rezeption erfahren und da-
durch zu Typologien werden. So wurde z. B. Odysseus am Mast (fiir Christen eine fabula)
und Christus am Kreuz (wahres Geschehen) in der patristischen Zeit zu einer Typologie
verbunden. Denn das quergestellte Holz am Mast erinnert frappant an das Kreuz und
dieses fithrt den Christen, der sich daran festhalt, am Sirenengesang vorbei zum Hafen
der Vollendung der Gnade Gottes. Und aus dem Schiff, in dem Odysseus fuhr, wurde als
Antitypos die Kirche hinzugesellt. **

Die bekanntesten Typologien im Neuen Testament haben Jesus aus Nazareth zum auctor. Auf
der einen Seite stehen immer wieder typische Vorginge aus der Natur- und Menschenwelt,
wihrend auf der antitypischen Seite der Begriff ,Reich Gottes™ (malkiit, basileia tou theou)
aufzufinden ist. Dieser Ausdruck ist eine very short story, die ihrerseits (typologisch) auf ein
Netzwerk von Bibelstellen verweist, in denen Gott selbst Konig ist und die Herrschaft antritt
und regiert.”” Darin wird sichtbar, dass die Verkiindigung des Jesus aus Nazareth tief in den
alttestamentlichen Vorstellungen verwurzelt ist. Aber nicht nur er zieht diese Schriften her-
an; auch die junge Kirche bediente sich dieser Ressource, zumal das Neue Testament erst im
Entstehen begriffen war.

3 Von der sinnlichen Christologie: Christologische Typologese alttestamentlicher
Schriften

Wire Jesus aus Nazareth in hohem Alter eines natiirlichen Todes gestorben, so wire er geméfd
des weisheitlichen Aspektes des Alten Testaments als ein Gerechter zu den Vitern heimgegan-
gen, der die Friichte seines Lebens in seinem irdischen Leben ernten konnte. Wer als Gerech-
ter lebt, wird in seinem Leben Segen erlangen.' Seine Lebensgeschichte ging bekannterweise
anders aus. Seine Jiingern hatten diese zu bewiltigen, was im Neuen Testament literarisch
seinen Niederschlag fand. Dessen Autoren ,sprechen vom Tod Jesu, um dieses historische
Ereignis zu verarbeiten, und greifen dabei auf etablierte Sprachmuster und Denkformen zu-
riick. In Applikation vorhandener Sinnsysteme auf Jesu Tod rekonstruieren sie aber nicht nur
Sinn, sondern konstruieren ihn auch.“"’

Und der Quellgrund ,vorhandener Sinnsysteme® ist das Alte Testament, vornehmlich in
der Fassung der Septuaginta. Durch diesen Schriftbezug wird ,,Rekonstruktion®, aber auch
»Konstruktion® geleistet. Der Sinn des Todes Jesu ist aus dem Alten Testamentnicht stringent
abzuleiten, aber es gibt iiberraschende Passagen, die von einem sinnerfiillten Leiden des Ge-
rechten sprechen.

Damit begann die Hoch-Zeit der Typologese. In diesem Fall wurde eine wahre Geschichte
erzahlt (Kreuzestod), die mit der literarischen Vorlage des Alten Testaments in Interferenz
gebracht wurde. Der Tod Jesu setzte somit eine Suchbewegung in Gang, in dem dieses do-

der sich nicht auf theoretische Kenntnisnahme beschrinkt [...]%, Springer, 349.
4 Zilling (2011) 1024F,
Zu den alttestamentlichen Konnotationen vgl. Vanoni/Heininger, 12ff,
Preuf’ (2. 1992) 222: Es gibt der Weisheit gemifl einen Tun-Ergehen Zusammenhang. ,Dem Ge-
rechten wie dem Gottlosen wird auf Erden von JHWH ,vergolten’ (Spr 11,31). Keinerlei Unheil trifft
den Gerechten, der Frevler aber ist voll Ungliicks (Spr 21,21).”
7 Zimmermann (2005) 324.
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minante Ereignis seine Resonanzen im weiten Geschichte-Raum des Alten Testaments fand.
Nicht umsonst erschliefit der eingefidelte Unbekannte der Emmauserzéhlung ,,ausgehend
von Mose und allen Propheten, was in der gesamten Schrift iiber ihn geschrieben steht®.

Das Alte Testament wurde somit einer Rélecture unterzogen, was dazu fiithrte, dass die Texte
des Neuen Testaments geprégt sind von Verweisen, Zitaten und Anspielungen auf das Er-
ste Testament.'® Hildegard von Bingen fasst dieses Phénomen folgendermaflen zusammen:
Nova Lex de veteri Lege texata est."” Der Neue Bund ist aus den Faden des Alten Bundes (zu-
sammen)gewoben; gewissermaflen wie ein Teppich, der an den bereits bestehenden Fiden
innovativ weiter gewoben wurde. ,Die christliche Wahrheit hat nicht von unbeschriebenen
Geistern Besitz ergriffen. Auch ihre Reflexion ist nicht vom Nichts ausgegangen. [...] Aus der
fortgesetzten Betrachtung des Alten Testaments im Lichte Christi lief sich dank dem Doppel-
gesetz von Ahnlichkeit und Gegensatz das Neue geistig besser erfassen und zugleich in seiner
Neuartigkeit besser abheben™?’, sodass man sagen kann: ,,Ohne das Alte Testament wiire das
Neue sprachlos.“*

Ein Blick auf die Passionserzihlung von Markus (14,1 -16,8) kann dies illustrieren. An
neun Stellen wird ausdriicklich auf die Psalmen angespielt.”? ,Der mit mir isst“ (Ps 41,10),
»Betriibt ist meine Seele bis zu Tode (Ps 42,6; 43,5; 55,2-6). ,,Der Geist ist willig (Ps 51,14);
Sitzen zur Rechten der Kraft (Ps 110,1); Teilung der Kleider (Ps 22,19); Kopfschiitteln der
Vorbeigehenden (Ps 22,8), Verspottung des Gerechten (Pss 22,9; 55,23); ,,Mein Gott, mein
Gott [...]" (Ps 22,2); Tranken mit Essig (Ps 69,22). Man kann deshalb sagen, dass die ,,markini-
sche Passionsgeschichte weithin Psalmen-Christologie ist.“” So sehen die Evangelien in Jesus
»nicht nur den paradigmatischen Psalmenbeter [...], sondern sind selber eine Form biblischer
Psalmenexegese, weil es ihnen um ein Verstehen des Christusereignisses von der Schrift her
geht.“** So wurde als Deutekategorie fiir das Todesgeschick Jesu ,,die Spiritualitit der Klage-
und Dankpsalmen Israels“* herangezogen, welche Jesus und seine Jiinger gekannt und gelebt
hatten.

So ldfit sich auch bei den Erzahlungen der Wundergeschichten der Hintergrund der Psal-
men heraushéren. Wenn Jesus zu einem Gelahmten im Markusevangelium (2, 10-12) spricht
»Ich sage dir: Steh auf (égeire)®, und er dann aufstand (égérthé) und alle aufier sich waren und
begannen, Gott zu verherrlichen (doxdzein tén theén), so klingt Psalm 113 (LXX) nach: ,,[...]
der den Schwachen aus dem Staub emporhebt [egeirén] und den Armen erhéht (anypson),
der im Schmutz liegt* (V. 7) und die Reaktion der Dabeistehenden an Vers 1-4 erinnert ,,[...]
lobt den Namen des Herrn! [...] Der Herr ist erhaben iiber alle Vélker, seine Herrlichkeit
[ddxa] tiberragt die Himmel.“

Wer die Evangelien zu damaligen Zeit hérte, wurde immer wieder durch diese Anspielun-
gen vital mit der alttestamentlichen (Gebets- und Vorstellungs-)Welt verbunden. Altes und

' Vgl. Janowski (2005) 97ff. So stellen z. B. die Psalmen mit insgesamt 110 wortlichen Zitaten und An-
spielungen etwa ein Drittel der Schriftzitate im Neuen Testament und sind damit die Spitzenreiter
der atl. Biicher. Ebd. 104.

' Hildegard von Bingen PL 197, 1010A.

* Voderholzer (1998) 238. Er zitiert hier Hery de Lubac.

1 Voderholzer (1998) 238.

Janowski (2005) 104ff. mit weiteren Ausfithrungen iiber die thematischen Anspielungen.

»  Janowski (2005) 108.

#  TJanowski (2005) 109.

¥ Tanowski (2005) 110.



20 Ewald Huscava

Neues Testament wurden (im Gegensatz zum heutigen Mainstream der Exegese, welche bei-
des tendenziell durch die Spezialisierung auf AT oder NT auseinanderreif3t) als eine Einheit
erfahren. Verstarkt wurde dies dadurch, dass die alttestamentarischen Biicher in griechischer
Ubersetzung vorlagen und benutzt wurden.”

Diese Form der Typologese hat somit eine mehrfache Bewegungskraft: (1) Einerseits verhalf
sie der jungen Kirche zu einer Sprache, (2) andererseits verzahnte sie die schriftlichen Nie-
derlegungen mit dem Ersten Testament. (3) Es wird damit eine sinnenhafte und emotional
geladene Christologie betrieben, die mit wenig Begrifflichkeit auskommt. (4) Sie ,,zieht” den
Leser in den gesamten Raum der Bibel ,,hinein® und eréffnet damit einen Assoziationsraum,
den er ,bewohnen® kann.”’

4 Drei Hermeneutiken als Zugédnge zu Bibeltexten

Wer einen Roman liest — z. B. Harry Potter oder Commissario Brunetti — wird sehr schnell
(falls dem Leser diese Genres gefallen) in die Welt dieser Erzidhlung hineingezogen und sich
»drinnen® befinden. Diese Schriften sind damit performativ geworden und sie ,machen” et-
was mit dem Leser. Der Leser weil! zwar, dass er sich in dieser fiktiven Welt befindet und
sich nicht mit historischen Tatsachen auseinandersetzt, aber dennoch werden diese Schriften
auf dem lebensbiographischen Hintergrund des Lesers rezipiert. Die Lebensbiographie ,,liest*
mit und daher werden manche Passagen von machen Lesern besonders intensiv erlebt, von
anderen hingegen nicht mit der gleichen Intensitit. So werden unterschiedliche Lesarten ent-
stehen, indem das Vorverstindnis und auch das Vorwissen des Lesers seinen Beitrag leisten.
Umberto Eco beobachtet im Hinblick auf seinen Roman ,,Der Name der Rose“: ,Nichts ist
erfreulicher fiir den Autor eines Romans, als Lesarten zu entdecken, an die er selbst nicht
gedacht hatte und die ihm vom Leser nahegelegt werden. Und so stellt er fest: ,,Die grofie
Mehrzahl von Lesarten bringt jedoch tiberraschende Sinnzusammenhénge ans Licht, an die
man beim Schreiben nicht gedacht hatte®, sodass er zum Schlufl kommt: Der ,Text ist da und
produziert seine eigenen Sinnverbindungen®®.

In Analogie vom intuitiven Wissen, dass man einen Roman liest und sich in einer fiktiven
Welt befindet, gibt es ein intuitives Wissen darum, dass man die Bibel liest. In diesem Fall
wird eine literarische Welt unter dem Vorzeichen betreten, dass Gott mit dem Menschen
kommuniziert und die biblischen Texte ebenfalls (iiberraschende) Sinnverbindungen hervor-
bringen. Eine solche Lesart ,,(durch den Text ausgeldste unmethodisch und frei waltende Ge-
dankenginge und Bilder) ist gesamtgeschichtlich betrachtet die wahrscheinlich am meisten
verbreitete Umgangsform mit der Bibel tiberhaupt*®.

*  Vgl. Tilly (2005) 101: ,Samtliche frithchristlichen Evangelien, Sendschreiben, Predigten und Ge-

meindeordnungen bezogen sich auf die Septuaginta. Die Septuaginta bildet den speziellen ge-
schichtlichen Erfahrungs- und Sprachhorizont, aus dem heraus die frithchristlichen Texte weit-
gehend geformt wurden. Das theologische und religionsgeschichtliche Verstehen des Neuen Te-
staments setzt deshalb die umfassende Kenntnis der griechischen Bibeliibersetzung unabdingbar
voraus.”

Zum Thema ,Wohnen in Geschichten® aus der Perspektive der ,wahren” Geschichte vgl. Huscava,
68f.

* Eco (1984) 11-14.

»  Oeming (2010) 91, Fn. 10. In diesem Fall bezieht sich Oeming auf den dekonstruktivistischen Zu-

27
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Gott Hermes hat in diesem Fall der intuitiven Hermeneutik nicht viel zu tun. Der Leser liest

aus den Texten heraus, was ihm in den Sinn kommt. Das ist nicht verboten, aber wenn es um
die Gottesfrage geht, also um das, was Gott von sich offenbart und dem Menschen mitteilt,
gibt es einen eigenen Ernst, der nach Uberpriifung der Lesart ruft: Denn diese setzt das ,,Da-
mals” des Textes mit dem ,,Heute® regelfundiert in Verbindung.

Mit dem zweiten Vatikanischen Konzil wird diese Sache zugespitzt formuliert:

23

»Weil aber die Heilige Schrift in demselben Geist, in dem sie geschrieben wurde [= Damals],
auch zu lesen und auszulegen ist [= Heute],

ist fiir die rechte Ermittlung des Sinnes der heiligen Texte [...]

auf den Inhalt [s.u. 2] und

die Einheit [s.u. 3a] der ganzen Schrift zu achten, unter der Beriicksichtigung der lebendi-
gen Uberlieferung der ganzen Kirche und der Analogie des Glaubens [s.u. 3b].“*

Fur den Inhalt der Schrift ist die historisch-kritische Hermeneutik unabdingbar. Diese un-

ternimmt den Versuch, Texte in ihrem historischen Kontext, ihrer Gewordenheit, ihrer je-
weiligen Eigenart und ihren Sinnspitzen darzustellen.”’ Der Schwerpunkt der Darlegungen
liegt auf dem ,,Damals®. Damals haben die Autoren aus ihrer Weltsicht heraus Texte gestaltet,
Themen aufgegriffen, sprachliche Formen angewandt, sich auf vorliegende Quellen gestiitzt.

32

Der Gesprichspartner im Heute ist die wissenschaftliche Vernunft.** Vor dieser werden die

Ergebnisse — also vor Jedermann, der des Vernunftgebrauchs fihig und willig ist — ausgebrei-
teg

Da sie allerdings ihre Erkenntnisse nicht typologisch mit dem Heute verbindet, bleiben

ihre Erkenntnisse auf der formalen Ebene und dadurch wenig ,,griffig“. Damit verbunden
wird ein Text ,entsinnlicht*** und seines Bildgehaltes entkleidet. Er wird gewissermaf3en als

30
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32
33

34
35

36

gang zur Bibel und erganzt im Blick auf den Dekonstruktivismus: ,,Nur die bewufite Reflexion und
Bejahung dieses Umstandes ist neu.”

Dei verbum 12,5 (kursive Hervorhebung durch E. H.) »Analogie des Glaubens” meint, dass aus Pri-
missen des Glaubenswissens weitere Schliisse gezogen werden, die im Detail nicht in der biblischen
Grundlage des Glaubenswissens vorliegen und damit dogmatische Weiterentwicklungen darstellen.
In Dei verbum 12,1-4 wird ausdriicklich darauf hingewiesen, dass darauf zu achten ist, was die Ver-
fasser der Schrift (Hagiographen genannt) deutlich zu machen beabsichtigten und was ,.Gott durch
ihre Worte kundzutun beschloss.” Die literarischen Gattungen, sowie die Kenntnis der damaligen
Kultur mit der ihr zugehorigen ,,Denk-, Sprech- und Erzihlweise“ sind in der Schriftauslegung zu
beriicksichtigen.

Zur Genese der historisch-kritischen Vorgangsweise vgl. Oeming (2010) 12-23.

Die wissenschaftliche Vernunft ist sozusagen ein ,virtuelles Subjekt“ oder fast eine ,,regulative Idee”
im Sinne Kants, die beinahe unthematisch bei dieser Form von Schrifterforschung mitliuft, sich
aber im Kollektiv der Forschungsgemeinschaft kategorial vermittelt. So sind die Gesprichspartner
der historisch-kritischen Exegeten wiederum die historisch-kritischen Exegeten, wobei die Frage,
was ,man” mit den Ergebnissen der Forschung in der Glaubensgemeinschaft tun soll, tendenziell zu
kurz kommt. Oeming (2010) 94f., Fn. 21 dazu: In den 40er und 50 Jahren des vorigen Jahrhunderts
»gibt es eine Rubrik am Ende der Auslegung jeder Perikope, ,Ziel’ genannt, unter der, gleichsam die
historische Arbeit transzendierend, Aspekte fiir die Predigt genannt werden. [...] Es ist zu bedauern,
dass diese Traditionen vollig abgebrochen sind; ein guter Kommentar miifite die Verschmelzung
mit dem Horizont der Gegenwart durchaus im Blick haben.®

Theologisch gesprochen wird der Text vor dem [umen naturale ausgelegt.

Dieses Geschift wird der Homiletik zugespielt, die angesichts des Verhiltnisses der Stundenzahlen
im akademischen Bereich ein Kiimmerdasein fristet.

Es gibt m. E. wenige Arbeiten, die sich mit der sinnlichen Seite der Bibel auseinandersetzen; Zwick
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dreidimensionales Gebilde auf einen zweidimensionalen Raster projiziert, allerdings mit dem
Gewinn, eine ,Landkarte der bearbeiteten Schriftstelle an die Hand zu bekommen. Eine
Berglandschaft ist natiirlich weitaus berauschender als eine Landkarte. Diese hat aber ihre
eigene Form von Nitzlichkeit: ndmlich sich Ubersicht verschaffen zu kénnen, um nicht in
die Irre zu gehen.

3a. Im Hinblick auf die Einheit der Schrift’” kann man ausgehend von der Emmauserzahlung
eine christologische Hermeneutik festmachen. Diese stellt den Zusammenhang der Testamen-
te dar. Sie beschreibt die Genese der christlichen Botschaft durch die bei ihr angewendete
Typologese. Sie beschreibt weiters den Ernstfall des Glaubens, der die Jiunger bewegte und
erfilllte und im Neuen Testament zur Sprache kam. In diesem Fall ist die junge Kirche die alt-
testamentlichen Texte (natiirlich!) nicht historisch-kritisch angegangen, sondern hat, wie bei
der Typologese iiblich, bei den verwendeten Texten Schwerpunkt-Setzungen vorgenommen.
Damit ist Kreativitdt verbunden, die einerseits eine Kontinuitit, aber auch eine Diskontinuitit
unter den Testamenten sichtbar machen. Diese Form der christologischen Hermeneutik ist
ebenfalls mit den Mitteln der historisch-kritischen Exegese erhebbar.

3b. Hermeneutik der Allegorese: Was nun die ,,Beriicksichtigung der lebendigen Uberlieferung
der ganzen Kirche und der Analogie des Glaubens® betrifft, so gehért zu dieser Uberlieferung
auch der Sprof3, der aus der Vorgangsweise der neutestamentlichen Autoren entsprang: Es
ist der patristische Bibelgebrauch. Die Kirchenviter schrieben fort, was im Neuen Testament
begonnen wurde. Wurzelgrund dafiir ist die theologisch-spirituelle Primisse, dass Jesus aus
Nazareth der erhohte Christus ist, der ein Erlosungswerk in Gang gesetzt hat und lebendig
in seiner Kirche und im Leben des einzelnen Glaubigen wirksam ist. Es gibt somit drei Fo-
kuspunkte, die man als soteriologischen, ekklesiologischen und psychologischen Topos be-
zeichnen kann. In diesen drei Topoi wird iiber geistliche Vorginge bzw. iiber die mystagogi-
sche Dimensionen des Glaubens gesprochen. In diesen Féllen werden, angestof3en durch die
biblischen Autoren, alttestamentliche Texte verwendet, um diese Vorgange zu verbalisieren.
So wird z. B. bei Origenes bei der Auslegung des Buches Josua (das in der Septuaginta ,,Jesus"
heifit) von der hermeneutischen Grundiiberzeugung ausgegangen, ,dafd all das, was Israel in
seiner Geschichte zustiefs, von jedem Menschen im Laufe seines Lebens nachvollzogen wer-
den mu3®. So deutet ,Origenes das Buch Josua als Beschreibung des christlichen Lebens nach
der Taufe. Der Katechumene hat sich bereits aus dem alten Leben gelost (er ist ,,aus Agypten
ausgezogen” und von ,,Josua/Jesus wird er durch den Jordan gefiihrt (d. h. getauft) und darf
das verheiflene Land betreten. Aber die Taufe ist fiir den Christen kein Ende des Kampfes,
sondern eher ein Beginn, er mufl die in der Taufe geschenkte Vergebung der Siinden in sich
selbst zur Auswirkung kommen lassen, so dafl wirklich Gott in ihm herrscht. Das bedeutet,
dafl er alle anderen ,Herrscher* bzw. ,Konige' nach und nach vernichten muf3“*,

Exegeten des Alten Testaments legen bei dieser Form von Hermeneutik verstiandlicherweise
ihr Veto ein. Sie reduziere den Eigenstand der alttestamentlichen Schriften, ordne diese einer
christologischen und unhistorischen Leseweise unter und fithre zur von ihnen geschmahten

(1989) setzt sich mit der szenischen Dimension auseinander.

Ich gehe der Einheit der Schrift im alttestamentlichen Textkorpus in diesem Artikel nicht nach.
Auch das AT hat inner-testamentarische Verweise und Relationen.

3% Elfiner/Heither (2006) 13.

37
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Allegorese der Heiligen Schrift.*® Aber dieser Schriftgebrauch fithrte in der patristischen Zeit
zur Ausbildung der Grundstrukturen der Glaubensreflexion, also zu dem, was zur ,,lebendi-
gen Uberlieferung der ganzen Kirche“ gehort. Er gibt Zeugnis von einer sinnlichen Theologie
und Artikulation geistlicher Vorgénge.®

5 Typologese und Predigt: Durch pneumatologische Hermeneutik zum Predigtkern

Sinn und Ziel beider Lesehilfen ist es, eine pneumatologische Hermeneutik zu ermoglichen.
Diese besteht darin, dass der Leser eines solchen Schriftzugangs, in den Ernstfall des dama-
ligen Glaubens einsteigt und sich davon beriihren 1ifit. Der Leser 143t sich vom Geist des
Textes affizieren, sodass in ihm das ,,Herz zu brennen beginnen kann. Diese Hermeneutik
inkludiert das Heute und setzt es mit dem Damals in Verbindung. Kurzum: Preumatologische
Hermeneutik ist methodisch (s.o. 2 und 3a und b) fundierte Schriftmeditation, die in Entschei-
dungen miindet.

Man steigt in den Text (und die in ihm gegebenenfalls vorliegenden Typologien®) ,ein” und
macht ihn fiir sich zum Ernstfall, der durch den damaligen Ernstfall angestoflen wird. Texte
der Schrift konnen dadurch performativ werden. Und dieser Vorgang folgt den Gesetzten der
Typologese.

Der Gesprachspartner bei dieser Form der Schriftauslegung ist nicht die ,wissenschaftliche
Vernunft®, sondern das Leben der Betrachtenden. Der durch obige Hermeneutiken vorberei-
tete Text soll in seiner sinnlichen Vielfalt betrachtet werden, also die ,,dritte Dimension® wie-
der gewinnen. Dazu ist die Phantasie des Lesers gefragt. Alleine der Satzteil: ,,Ich sage dir, steh
auf*, kann gentigend Phantasien wecken, wie Jesus und der Gelihmte zu einander stehen.
Wie kénnte Jesus diesen Satz ausgesprochen haben? Mit welcher Firbung in der Stimme? Mit
welchem Blick auf den Gelihmten? Welche Haltung hat er dabei eingenommen? Was spielt
sich zwischen den Beiden ab etc.?

Bereits diese wenigen Fragen schaffen geniigend ,,proto-typische” Elemente, die das Leben
des Lesers anstoffen und Anti-Proto-Typen aus dem eigenen Leben aus der ,Tiefe“ empor-
steigen lassen konnen. Es tun sich dabei viele Ansitze von méglichen Typologesen auf, in
denen die Schriftwelt mit der Lebenswelt kurzzeitig Bindungen eingeht. In diesem Fall kann
das ganze Repertoire zu tragen kommen, das im zweiten Kapitel dargestellt worden ist. Als
Antitypos kann eine weitere literarische Vorlage zu tragen kommen, eine fiktive Geschichte,
ein ,typischer” Vorgang aus der Natur- oder der Menschenwelt oder schliefilich eine wahre
Geschichte, also etwas, was der Meditierende selbst erlebt hat, was ihm zugetragen worden ist
oder er dariiber gelesen hat. Eine zusitzliche Ressource bieten die katholische Sonntagslese-
ordnung (siehe letztes Kapitel).

Entscheidend ist, bei welchen dieser Typologien so etwas wie ein Licht aufleuchtet, ein
Funke aufgliiht, oder vielleicht sogar das Herz in Brand gerit. Augustinus, der Ur-Vater der

39
40

Zur Genese und Entfaltung dieser Vorgiinge vgl. Fiedrowicz (2007) 134-187.

Jacob (1990) 206 meint auf den Kirchenvater Ambrosius bezogen: ,Passagen, die dem Exegeten
als ein verantwortungsloses Fabulieren, dem Philosophen als leere Phrasen anmuten, kénnen sich
durch die Mystagogie als Prinzip und Norm der Allegorese als theologisch sinnvoll erweisen’

** D.h. bei einem neutestamentlichen Text: Man geht den Faden in das Alten Testament nach.
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abendlandischen Hermeneutik*, der immer wieder zu allen méglichen Anlissen predigen
musste, formuliert diese Erfahrung folgendermafien:
»Auch ich habe an meinem sermo fast immer Mif3fallen. Ich wiinsche mir immer einen
besseren und oft ist er auch wirklich in meinem Inneren vorhanden, bevor ich ihn in laute
Worte zu kleiden beginne. Gelingt es mir dann nicht so gut als ich es eigentlich [in meinem
Inneren wiifite], dann bin ich dariiber betriibt, dafy meine Ausdrucksfahigkeit nicht an mei-
ne Einsicht heranreichte. Denn ich mdochte natiirlich, es sollten auch meine Zuhorer alles
ganz so verstehen, wie ich es selbst in mir verstehe; und doch fiihle ich, dafd meine Worte
meiner Absicht nicht entsprechen. Dies kommt vor allem daher, daf8 das Verstindnis in
der Seele gleichsam blitzartig aufleuchtet [maxime ille intellectus quasi rapida coruscatione
perfundit animum], die miindliche Darlegung aber ganz im Gegenteil dazu langsam und
allmihlich erfolgen kann, so daf3 sich iiber ihrer allmahlichen Entwicklung das Verstindnis
bereits wieder in die geheimen Falten der Seele zuriickgezogen hat. Indessen hinterlidf3t jedes
schnelle innere Erfassen doch in wundersamer Weise gewisse Eindriicke [vestigia quaedam)
im Gedichtnis, und eben diese Eindriicke dauern in den Silben fort, die wir aussprechen,
und aus ihnen entwickeln wir jene Téne und Bezeichnungen, die man Sprache nennt [...]“#.
Ein Schrifttext ist verkiindet worden und schaut dem Prediger beim Werden einer Predigt
iiber die Schulter. Der Prediger hat Intuitionen, die in seinem Inneren heranwachsen, sieht
seine Zuhorer, merkt aber, dass seine Worte nicht an das heranreichen, was er in seinem In-
neren wahrnimmt. Er erlebt aber immer wieder, dass es ,,Lichtblitze* der Erkenntnis gibt, die
sozusagen aufglithen und dann wieder verglithen. Dennoch bleiben Spuren dieser Glut im
Gedéchtnis vorhanden und wirken verlebendigend in der Predigt fort.

6 Typologese versus Allegorese

Jeder Prediger wird erfahren haben, dass Predigten eine besondere Qualitit haben, wenn die-
se aus einer ,glithenden® Typologie heraus entwachsen sind. Dennoch muss sich der Prediger
angesichts der unterschiedlichen Typologien, die sich bei ihm eingefunden haben, entschei-
den, ob er bei der Typologese bleibt oder in den Bereich der Allegorese hiniiberwechselt. Ty-
pologese hat gegeniiber der Allegorese ein erhéhtes Plausibilititspotenzial, also eine bessere
argumentative ,,Durchschlagskraft®. Dies deshalb, weil das skizzierte Damals mit dem Heute
substanziell d.h. historisch plausibel und nicht blof3 akzidenziell d. h. mittels Assonanz ver-
bunden wird.
¢ Ein Beispiel mag das illustrieren: Wenn ich mit dem Satz ,Ich sage dir, steh auf* (Mk
2,11) eine Typus skizziere (d.h. Aspekte aus der Bibelstelle heraus-,,zoome“ und andere
abschwiche), dann kann sich sagen: ,,So kann nur einer sprechen, der in sich ruht; der
weifs, was er nun tut; der Gott und sein Wirken hinter sich weif8.“ Wenn ich den Antitypus
dazu geselle und dann von Menschen zu sprechen beginne, die in sich ruhen; die wissen,
was sie tun - auch wenn sie nicht dieses Wunder vollbringen kénnen - so kénnen diese
Menschen aber dennoch Lihmung bei anderen tiberwinden. In diesem Fall habe ich Ty-
pologese betrieben, mit einem leichten Anflug von Allegorese, wenn es um das Thema
der Lihmung geht. Auch Nicht-Glaubige wiirden einer solchen (sinnlichen) Gedanken-

# Vgl. Springer (2000) 253-343.
* Augustinus, De catechizandis rudibus, 2,3.
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fihrung zustimmen und vermutlich die Ohren spitzen, was der Prediger sonst noch zu
sagen hat.

Bei der Allegorese wird der Faden in historisch-plausbiler Hinsicht sehr diinn bzw. reifdt
ab: Wenn ich nun im Hinblick auf diese Bibelstelle als Prediger z. B. unvermittelt behaup-
te, dass Christus die Macht hat, Daseinslihmung zu heilen und mir zuruft ,,Steh auf! so
wird auf diese Weise die Ebene einer méglichen spirituellen Erfahrung erklommen. Der
argumentative Uberstieg erfolgt dann allerdings iiber eine Assonanz. Der Rezipient spiirt
aber gleichzeitig, dass die (historisch-fundierte) Plausiblitit dieses Uberstiegs ins Heute
gering geworden ist. Ein Prediger kann dies tun, und es wird auch getan, und mancher
Rezipient wird sich denken: , Dieses fromme Wort habe ich auch bereits einmal gehort.”

Wie immer sich auch der Prediger entschieden hat: Es erfolgt damit eine sinnliche Gedanken-
fiihrung, bei der sich der Horer etwas ,vorstellen® kann, weil die Gedanken in Verbindung mit
biblischen Sinn-Elementen dargelegt werden.

Pneumatologische Hermeneutik beinhaltet somit:

0

44

45

46

47

Vorarbeit: Historisch-kritische Auseinandersetzung mit dem Bibeltext bzw. profunde Bi-
belkenntnis, aber auch Kenntnis der christologischen Auslegungstradition(en)*. Denn
diese beiden kénnen im nachsten Schritt wichtige Impulse liefern.

Meditation: Sinnenhafte Aneignung des Bibeltextes, in dem der Fokus des geistigen Auges
weit aufgemacht wird und das im ersten Punkt skizzierte Vorwissen des oder der Medi-
tierenden zusammentflieffen.

Einsammeln des Meditierten: Spiiren, welche Typen seitens der Bibelstelle sich mit wel-
chen Antitypen des eigenen Lebens® zusammenfinden bzw. zusammengefunden haben.
Spiiren, welche Typen besondere ,,Glut* in sich bergen.

Unterscheiden: Welche dieser Zusammenfiigungen sind Typologien, welche neigen zur
Allegorese?

Entscheiden: Welche der Typologien entsprechen dem Bibeltext am ehesten und finden
bei den Mitfeiernden besondere Resonanz? Und sich fiir diese entscheiden; sich klar dar-
iber sein, wenn man dennoch Allegorese betreibt, und sich in diesem Fall iiberlegen, wie
der argumentative Uberstieg zur Allegorese gestaltet werden kann, damit er nicht abrupt
in Form einer Behauptung erfolgt.*

Halten meine Typologien oder Allegoresen der dogmatischen Reflexion stand?¥

M.a. W. Dahinter verbirgt sich die akademische Sparte der Patristik und die Kenntnis und das Ver-
standnis fir die patristische Literatur. Ich sihe dahinter einen Auftrag fiir die Patristik, dieses Ver-
standnis zu fordern.

Um diesen Beitrag nicht zu sehr in die Liinge zu ziehen: Natiirlich gehért zur pneumatologischen
Hermeneutik auch ein entsprechendes Gebetsleben, da dieses das Fundament fiir das Spiiren von
geistlichen Intuitionen ist. Weiters zihle ich im oben zitierten ,eigene Leber® auch die berufliche
Existenz hinzu. Wenn also jemand Pfarrer ist, so wird er seine Erlebnisse, seine Gemeinde(n), seine
Ziele in der pastoralen Arbeit in diese Phase der Predigtentstehung hinein nehmen, sowie seine
sonstigen Inspirationsquellen.

Grundsiitzlich stehen zwei Wege zur Verfiigung: (1) In Form eines Autorititsarguments: In diesem
Fall zitiert der Prediger die Quelle: z. B.: ,Einer der frithesten Theologen der Kirche namens Orige-
nes liest das Buch Josua als ein Lernfeld, das fiir jeden Christen gilt ...“ (2) In Form einer argumen-
tativen Annéherung: ,,Das Buch Josua malt die Ereignisse des Volkes Israel nach dem Auszug aus
Agypten aus. Es zieht in ein neues Land hinein. Viele von uns werden hnliche Erfahrungen bereits
gemacht haben. Ich lasse einen Lebensort zuriick und ziehe in einen neuen ein. gl

Dieser Aspekt wird hier nicht weiter ausgefiihrt.
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Damit ist ein Kristallisationspunkt fiir eine plausible Predigt entstanden, in dem das kon-
krete Leben vorkommt, der mit dem Bibeltext typologisch verbunden wurde und dadurch
sinnliche Qualititen besitzt. In den weiteren Entwicklungsschritten der Predigt gilt es, die
Gedanken entlang der sinnlichen Elemente weiterfiihren.

7 Typologese in der Liturgie:
Hilfen zur intuitiven und pneumatologischen Hermeneutik

Das Zweite Vatikanum hat in Sacrosanctum Concilium 51 verfigt, ,dass den Gldubigen der
Tisch des Gotteswortes reicher bereitet werde” und ihnen so ,,die Schatzkammer der Bibel
weiter aufgetan werden” soll. Die auctores der Liturgie-Reform haben mehrere Weichenstel-
lungen vorgenommen, die eng mit dem Stichwort Typologese verbunden sind.

7.1 Typologese in der Tagzeitenliturgie

Typologese ist das verzahnen zweier Geschichten, um den Rezipienten auf eine ,,Reise* zu
schicken. Im Fall des Psalmgebets der Tagzeitenliturgie gibt es ein kleines Detail, das gerne
iibersehen wird, da es in der gemeinsam gebeteten Liturgie keinen Platz einnimmt. Nach der
Antiphon folgt eine Uberschrift, welche dem Psalmbeter eine Richtung vorschligt, aus wel-
cher Voraussetzung heraus er den Psalm beten konnte. Die Uberschrift fufit auf dem ,,Sitz im
Leben” des Psalms. Dann folgt ein Zitat aus der Schrift oder von den Kirchenvitern. Der Beter
hat die Méglichkeit, dem ,,Sitz im Leben® zu folgen, oder aber den Psalm aus der Perspektive
des Zitats heraus zu beten. In diesem Fall wird christologische Typologese offeriert. Hier ein
Beispiel aus der ersten Vesper vom Sonntag der ersten Woche:

1. Ant. Wie Weihrauch steige mein Gebet vor
dir auf, Herr, du mein Gott. Halleluja.

Psalm 141 (140),1-9
Bitte um Bewahrung

Aus der Hand des Engels stieg der Weihrauch vor Gott
empor: das sind die Gebete der Heiligen. (Offb 8,4)

Herr, ich ruf zu dir. Eile mir zu Hilfe; * hore
auf meine Stimme, wenn ich zu dir rufe!

Wie ein Rauchopfer steige mein Gebet vor dir
auf; * als Abendopfer gelte vor dir, wenn ich
meine Hinde erhebe. [...]

Das Gebet des Psalmisten wird mit einem Zitat aus dem Buch der Offenbarung in Ver-
bindung gebracht. Wir werden dadurch in den himmlischen Thronsaal entfiihrt, kurz nach
der Stille, nachdem das Lamm das Siebte Siegel gedffnet hat. Im Hintergrund des Saales ste-
hen die Huntertvierundvierzigtausend aus den Stimmen Israels und die grofle Schar derer,
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aus allen Nationen, Stimmen, V6lkern und Sprachen, die niemand zihlen kann. Der heutige
Beter kann sich zu dieser Schar hinzugesellen, denn er betet nicht alleine, auch wenn er in
Abgeschiedenheit den Psalm rezitiert. Weihrauchschwaden, die nach oben steigen, erfiillen
die Szenerie. .

Damit wird von der Kirche das Angebot gemacht, den Psalm in der ,Tonalitit der Kir-
chenviter zu beten. Augustinus sah die Psalmen einerseits als Spiegel der menschlichen Exi-
stenz und als Ausdruck unseres therapeutischen Prozesses auf dem Weg zu Gott (speculum
et medicamentum nostrum)®. Augustinus las aber auch einzelne Psalmen oder Psalmteile als
Prophezeiungen, die durch das Kommen Jesu Christi erst lesbar geworden sind und somit
christologisch. Er unterscheidet daher mehrerer voces, ,,Stimmen von Personen® die in den
Psalmen zur Sprache kommen. So ortet er u.a. eine mégliche vox ad Christum, vox ecclesiae,
oder vox totius Christi.*” Einerseits kann durch die Psalmen zu Christus gerufen werden, dann
erscheint wiederum die gesamte Kirche z. B. als Braut Christi oder Mutter; es kann aber auch
Psalmteile geben, in denen Christus als das Haupt mit seiner Kirche verbunden zur Sprache
kommt, weil ,,das wahre Subjekt und der eigentliche Beter eines Psalms fiir ihn der totus
Christus ist“®.

Komplettiert wird diese Art von typologischer Gebetsinspiration durch das ,.Ehre sei dem
Vater und dem Sohn und dem Heiligen Geist [...]“. Dadurch wird der Psalm in den Rahmen
der trinitarischen Gotteserfahrung gestellt, welche die christologische Betweise ,,abfedert,

7.2 Drei Formen von Typologese in der sonntéglichen Mess-Liturgie:

(1) Es wurde in der Liturgiereform versucht, die alttestamentliche Lesung mit dem Evangeli-
um typologisch zu verspannen. Der Versuch, griffige Typologien zu schaffen, ist nicht in allen
Fillen gegliickt. Aus dem Reichtum des Alten Testaments ist vor allem die Weisheitsliteratur
ausgeklammert. (Es wire notig, parallel zu den vorgegebenen bestehenden atl. Lesungen eine
weitere Auswahl zu schaffen.)” Aber dennoch: Es wird dadurch die Einheit der Schrift deutli-
cher vor Augen gestellt und die Verbindung der beiden Testamente schirfer konturiert.

(2) Im Antwortpsalm wird thematisch mit einem Text des Alten Testaments geantwortet.
Es wird somit im Wortgottesdienst ein dreipoliges typologisches Feld eréffnet. Ein gegliicktes
Beispiel des typologischen Zusammenspiels der Lesungen bietet z. B. der 16. Sonntag im Jah-
reskreis B. In diesem Fall wird das Hirtenthema in den Mittelpunkt gestellt.*

*  Fiedrowicz (1997) 145ff.

¥ 7u diesen und weiteren Méglichkeiten Fiedrowicz (1997) 234fF.

30 Fiedrowicz (1997) 343.

°' Auch die Entscheidung, in der Osterzeit keine atl. Lesungen zu verwenden, verdeckt bei manchen
Perikopen des Johannesevangeliums, das immer wieder ,,Ur-Alttestamentliche Themen aufgreift
und christologisch entfaltet, diesen typologischen Zusammenhang.

**  Der neutestamentlichen Bahnlesung wird hier nicht nachgegangen.
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ERSTE LESUNG Jer 23, 1-6
Lesung aus dem Buch Jeremia

! Weh den Hirten, die die Schafe meiner Weide zugrunde richten und zerstreuen -
Spruch des Herrn.

*Darum - so spricht der Herr, der Gott Israels, iiber die Hirten, die mein Volk wei-
den: Thr habt meine Schafe zerstreut [...]

? Ich selbst aber sammle den Rest meiner Schafe aus allen Lindern, wohin ich sie
versprengt habe. Ich bringe sie zuriick auf ihre Weide; sie sollen fruchtbar sein und
sich vermehren. [...]

ANTWORTPSALM Ps 23 (22), 1-3.4.5.6

! Herr ist mein Hirte, nichts wird mir fehlen.
? Er lasst mich lagern auf griinen Auen
und fiihrt mich zum Ruheplatz am Wasser. [...]

EVANGELIUM Mk 6, 30-34

* Die Apostel versammelten sich wieder bei Jesus und berichteten ihm alles, was sie
getan und gelehrt hatten.

*' Da sagte er zu ihnen: Kommt mit an einen einsamen Ort, wo wir allein sind, und
ruht ein wenig aus. Denn sie fanden nicht einmal Zeit zum Essen, so zahlreich waren
die Leute, die kamen und gingen.

*2 Sie fuhren also mit dem Boot in eine einsame Gegend, um allein zu sein.

* Aber man sah sie abfahren, und viele erfuhren davon; sie liefen zu Fufd aus allen
Stadten dorthin und kamen noch vor ihnen an.

* Als er ausstieg und die vielen Menschen sah, hatte er Mitleid mit ihnen; denn sie
waren wie Schafe, die keinen Hirten haben. Und er lehrte sie lange.

Fiir den Gottesdienstfeiernde eréffnet sich je nach Qualitit der Liturgie ein Raum fiir intui-
tive Hermeneutik. Da er in der Regel unvorbereitet mit den Texten konfrontiert wird, erfihrt
er zwei Barrieren.

(a) Die der liturgischen Protagonisten wie Lektor, Kantor, Priester bzw. Diakon: Werden
diese Texte so verkiindet, dass sinnliche Element aus den Texten ,iiberspringen“? Auflerdem
bedarf es dazu der Disposition des Protagonisten, den Text in seiner eigenen Phantasie ange-
eignet zu haben, sodass im Moment der Verkiindigung diese Phantasien wieder gegenwirtig
werden. Dann springen die Texte ,,sinnen-erfiillt“ zum Hérer ,,iiber” und haben die Chance
performativ zu werden.” Die Qualitit der Protagonisten zeigt sich daran, ob vom verkiin-
deten Wort etwas im Gedichtnis hangen bleibt. (Wer hat sich nicht schon nach ,Wort des
lebendigen Gottes” gefragt, was denn da verlesen worden ist?)

(b) Eine zweite Barriere ergibt sich zumeist aus dem mangelnden kulturellen Vorverstind-
nis; in diesem Fall z.B. iiber den Hirtendienst: Diese Metapher wird in beiden Testamenten
immer wieder aufgegriffen.** Aber fast niemand in unserem Kulturkreis kennt den Hirten-

3 Huscava (2003) 263ff.
> TJanowski (2005) 99ff.
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dienst aus der Nahe. Im alpenlindischen Raum gibt es noch einzelne Personengruppen, die
diese Form von Titigkeit erleben und dariiber erzihlen konn(t)en. Hier offenbart sich ein
Mangel, der in der exegetischen Forschung und damit auch in der Ausbildung von Theolog/
inn/en hiufig zu wenig Beriicksichtigung findet.

Dennoch: Derjenige, der dem Gottesdienst vorsteht und normalerweise auch predigt, hat
mit diesem tripolaren typologischen Programm ein weites Feld vor sich, das er mittels pneu-
matologischer Hermeneutik beackern kann.

(3) Typologese bedeutet — wie ausgefiihrt — Geschichten (seien sie auch noch so kurz) in
Interferenz zu bringen. Der Pol des Wortgottesdienstes wird mit der Eucharistiefeier weiters
typologisch verspannt. Es wird in der Prifation eine kurze Geschichte des Heilshandelns Got-
tes, des Vaters erzdhlt, in dem z.B. besungen wird: ,,In dir leben wir, in dir bewegen wir uns
und sind wir“. Es ist ein Gesang, der aber immer wieder bei der Erkenntnis landet, dass
dies ,,durch Jesus Christus” geschieht. Diese Erkenntnis kulminiert im Einsetzungsbericht,
der ebenfalls in sehr knappen Worten die Geschichte des Letzten Abendmahls erzihlt und
dieses Handeln des Jesus aus Nazareth typologisch mit den Lebensbiografien des mitfeiern-
den Gottesvolkes verbindet, in der Hoffnung, dass durch dieses multilaterale typologische
Programm fiir den Mitfeiernden zumindest eine gefiihrte intuitive Hermeneutik erméglicht
und als Nahrung, als ,,Brot, das vom Himmel kommt“ (Joh 6), erfahren wird, Nahrung, die
sinnlich angeboten wird.
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Andreas Redtenbacher, Vallendar / Klosterneuburg

»Das Wort der Predigt wird im Opfer Fleisch”

Bemerkungen zur liturgischen Predigt im Werk von Pius Parsch

Fiir Pius Parsch, den Begriinder der volksliturgischen Bewegung, war die
Predigt — wie es das Zweite Vatikanum schliellich wieder generell fest-
legen sollte - ein integraler Bestandteil der Liturgie. Allein dass er ein
zehnbéndiges Werk iiber ,,Die Liturgische Predigt. Wortverkiindigung
im Geist der liturgischen Erneuerung® verfasste, macht deutlich, welchen
Stellenwert und welche Bedeutung er diesem Element der Feier zumaf3.
Der Autor des vorliegenden Beitrags, Direktor des Pius-Parsch-Instituts
in Klosterneuburg, verortet Parschs Uberlegungen zur liturgischen Pre-
digt im Kontext der Liturgie- und Bibel-Bewegung der ersten Hilfte des
20. Jahrhunderts und skizziert ihr Wesen und ihre Praxis. Dabei wird
deutlich: Liturgische Predigt ist nicht einfach Predigt zu liturgischen The-
men; sie ist Mystagogie im eigentlichen Wortsinn. (Redaktion)

1 Hinfihrung!

Vor einem Jahrzehnt fithrte das Institut fiir Pastoraltheologie an der Kath. Theol. Fakultit der
Universitit Wien unter Paul M. Zulehner eine Untersuchung zur Qualititssicherung des Got-
tesdienstes’ durch — mit dem Ergebnis, die Qualitit von Liturgie hiinge neben der personlichen
Authentizitdt des Vorstehers und einer entsprechenden gesanglich-musikalischen Kultur vor
allem von der Qualitit der Predigt ab. Damit bestitigt das pastoralsoziologische Forschungs-
ergebnis auch schon auf einen ersten Blick eine prigende Abhingigkeit von verkiindigtem
Wort und Feier ~ zumindest in der Persepektive der Gottesdienstteilnehmer. Theologisch war
diese Einsicht durch die Liturgische Bewegung und die nachkonziliare Liturgiereform lingst
bekannt. Die Feier verliert durch eine ,,aus dem Rahmen fallende*? Predigt, weil beide — Wort
und Eucharistie - so sehr aufeinander angewiesen sind, dass sie nach der Liturgiekonstitution
des Konzils einen einzigen , Kultakt” bilden®, der Wortteil und Sakrament zu einer einzigen

! Der vorliegende Beitrag ist die iiberarbeitete und gekiirzte Fassung meines Aufsatzes ,Die

liturgische Predigt im Werk von Pius Parsch® (= Redtenbacher [2010]). Die Zeitschrift Bibel und
Liturgie 83 (2010) Heft 3 mit dem Gesamtthema ,Liturgische Predigt - Chance zur mystagogischen
Erschliefung der Liturgie, sowie Bibel und Liturgie 85 (2012) Heft 1 und 2 enthalten weitere wichtige
und perspektivenreiche Beitrige zum Gesamtkontext des Themas der vorliegenden Nummer von
HEILGER DIENST.

Darstellung und Auswertung in: Zulehner u.a. (2004).

Aus welchen Griinden auch immer: z.B. wenn sie am liturgie-immanenten Gehalt der konkreten
Feier schlichtweg vorbei predigt; wenn sie blofle Schriftexegese bietet; wenn sie zu sehr ethisch
moralisiert oder politisiert; wenn sie einen auflerliturgischen Anlass zum Hauptthema macht
(Stichwort: Anlassgottesdienste); wenn sie auffallend unvorbereitet ist; wenn sie sprachlichen und
rhethorischen Anspriichen kaum mehr gentigt.

Sacrosanctum Concilium 56: ,Die beiden Teile, aus denen die Messe gewissermafen besteht,
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Feier integriert. Die Predigt hat dabei eine doppelt wichtige Funktion: Sie ist einerseits als
aktualisierende Verkiindigung zugleich der Zielpunkt des Wortteils, anderseits aber vor allem
das notwendige Scharnier zwischen Wort und Eucharistie derselben Feier, sodass eins das
andere deuten und aufschliefien kann. Messpredigt wird so notwendig und im eigentlichen
Sinn , liturgische Predigt®. Nicht jede liturgiebezogene Predigt ist auch schon eine , liturgische
Predigt” — dazu gehort qualitativ deutlich mehr. Genau darum geht es im vorliegenden Bei-
trag. Wire dies gegenwirtig bewusster, gewanne Gottesdienst auch heute an mystagogischer
Tiefe und zugleich an missionarischer Kraft. Pius Parsch, aber auch Romano Guardini haben
dies frithzeitig erkannt. Im Folgenden soll aus dem Konzept der liturgischen Predigt bei Pius
Parsch stringent und glaubhaft das Genuine einer echten ,liturgischen Predigt® aufgezeigt
werden. Dabei handelt es sich um eines seiner zentralen Anliegen.

Das Konzept der , liturgischen Predigt® entfaltet Parsch an mehreren Orten seines Schrift-
tums, auf das hier zuriickzugreifen ist. Als erste Quelle ist sein auch fir heute noch erstaun-
liches fundamentales 10-bandiges Werk zu nennen: Die liturgische Predigt. Wortverkiindi-
gung im Geist der liturgischen Erneuerung (°1948 ff.). Es zdhlt - neben: Volksliturgie. Thr
Sinn und Umfang, Das Jahr des Heiles, und seiner Messerklirung, zu seinen Hauptwerken
und gliedert sich in die Bande: (1) Grundlegung der liturgischen Predigt; (2) Evangelienhomi-
lie; (3) Epistelhomilie; (4) Meffhomilie; (5) Bildungswerte; (6) Das Kirchenjahr im Lichte der
Gnade; (7) Die Predigt in der Weihnachtszeit; (8) Die liturgische Predigt im Osterkreis; (9) Die
liturgische Predigt der Nachpfingstzeit; (10) Kurzpredigten fiir die Werktage des Jahres. Bereits
daraus ist der weite Bogen ersichtlich, den er dem Thema in seinem Schaffen gibt. Wesentli-
che Aussagen finden sich aber noch an anderen Orten seines Schrifttums®: in dem bekannten
Parsch-Klassiker: Volksliturgie. Ihr Sinn und Umfang (hier in: VI. Abschnitt, Volksliturgie und
Gotteswort, 1. Die Liturgische Predigt’, 2. Die Liturgische Kurzpredigt®). Weiters klingt das
Thema an in mehreren Stellen der Parsch-Publikation: Messerkldgrung im Geist der liturgischen
Erneuerung (dritte Auflage 1951°). Schliellich ist auch noch darauf hinzuweisen, dass sich
etliche exemplarische liturgische Predigten, vornehmlich Kurzhomilien, finden in: Das Jahr
des Heiles (17. Auflage 1955/1956)". Parsch verdffentlichte auch eine eigene Schriftenreihe
unter dem Titel: Liturgische Praxis, deren Biande 26 ebenfalls liturgischen Predigten gewid-
met sind"’.

niamlich Wortgottesdienst und Eucharistiefeier, sind so eng miteinander verbunden, dass sie einen
einzigen Kultakt ausmachen.” Fiir den folgenden Gesamtzusammenhang ist auch heranzuziehen
Sacrosanctum Concilium 35: ,Da die Predigt ein Teil der liturgischen Handlung ist, sollen auch die
Rubriken ihr je nach der Eigenart des einzelnen Ritus einen passenden Ort zuweisen. [...] Schopfen
soll sie vor allem aus dem Quell der Heiligen Schrift und der Liturgie, ist sie doch die Botschaft von
den Wundertaten Gottes in der Geschichte des Heils, das heifst im Mysterium Christi, das allzeit in
uns zugegen und am Werk ist, vor allem bei der liturgischen Feier.”

°  Erscheinungsort hier und im Folgenden: Volksliturgisches Apostolat, Klosterneuburg bei Wien.

¢ Passagenweise mit dem Text der Grundlegung wortlich iibereinstimmend.

7 Hier zitiert: Parsch (1952/2004), 391-398.

8  Parsch (1952/2004), 398-409.

®  Parsch (1951/2006).

10 Parsch (1955/2008).

Angaben bei: Hoslinger/Maas-Ewerd (1979), 326. Aufgrund des gesamten umfangreichen

Schrifttums zum Thema kann hier auf die Durchsicht der entsprechenden Jahrginge der Zeitschrift

,,Bibel und Liturgie” nach weiteren einschlagigen Beitragen Parschs verzichtet werden: etliches dort

vorweg veroffentlichtes Material kehrt — oft variiert und {iberarbeitet, mitunter auch wortlich - in

seinen Biichern wieder.
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Das Thema wurde in letzter Zeit in einigen Studien - allerdings anldsslich anderer Thema-
tiken — mitbedacht. So bei Roman Stafin, Eucharistie als Quelle der Gnade bei Pius Parsch
(PPSt 2), Wiirzburg 2004'%, sowie besonders auch bei Eugen Daigeler, Liturgische Bildung
als Weg zur titigen Teilnahme bei Pius Parsch (PPSt 5), Wiirzburg 2006, wihrend jiingst
Norbert Weigl in seiner griindlichen und zukunftsweisenden Arbeit: Liturgische Predigt seit
dem Zweiten Vatikanischen Konzil (StPaLi 21), Regensburg 2009, auf Parsch vergleichsweise
erstaunlich wenig rekurriert hat'.

2 Der Kontext der Liturgischen Bewegung

Da hier iiber die , liturgischen Predigt“ explizit bei Parsch gehandelt wird, ist ein kurzer Blick
auf sein theologisches Profil im Kontext der Liturgischen Bewegung zu werfen. Auch ange-
sichts dieses Themas ist einmal mehr festzuhalten, dass es der Liturgischen Bewegung insge-
samt nicht nur um eine dufiere Anderung der Liturgiegestalt ging, sondern um die Reform
der Kirche von ihrem liturgischen Kern her. Bekanntlich hat dies das II. Vaticanum in der
Liturgiekonstitution Sacrosanctum Concilium klar bestitigt'’>. Was wir heute , Liturgische
Bewegung™'® nennen, hatte schon in der zweiten Hilfte des 19. Jahrhunderts mit der Griin-
dung der Benediktinerabtei Solesmes durch Abt Prosper Guéranger (1805-1875) begonnen.
In seiner Reformabtei initiierte er ein Benediktinertum, das wieder ganz auf den Gottesdienst
hin zentriert leben sollte, denn - so sagt die Regel des hl. Benedikt: ,,Dem Gottesdienst darf
nichts vorgezogen werden.“"” Doch Guéranger war strikt historisierend: Liturgie sollte nach
seinem Willen ihre rémische Reinform finden und kultivieren. Das Grundanliegen eines aus
der Liturgie erneuerten Lebens breitete sich dennoch in Griindungen wie Beuron und Maria
Laach aus und erfasste weitere Kreise unter Akademikern und der studierenden Jugend. In
der Folge ragen als grofie Vertreter vor allem hervor: Odo Casel OSB (Mysterientheologie),
Romano Guardini (theologisch-anthropologischer Ansatz) und Josef Andreas Jungmann
§J (liturgiegenetischer Ansatz). Schon der erste Auftakt in Solesmes und die ganze spitere
»heifle Phase” der Entwicklung lebten aus Voraussetzungen, die in historisch-wissenschaft-
lichen Forschungsergebnissen und im Riickgriff auf die Liturgietheologie der Kirchenviter
gewonnen worden waren. So war es zu einer von ihren Quellen her erneuerten Theologie
(»nouvelle théologie“'*) gekommen, die in enger Wechselwirkung zur Liturgie stand. Auch
fiir Parsch war klar geworden: Gottesdienst war die lingste Zeit der Geschichte nicht erstarr-

2 Stafin (2004), bes. 95-102; der Autor war nach dem Promotionsstudium in Tnnsbruck bei Hans
Bernhard Meyer S] Pfarrer in Wolfsburg/BRD und lebt jetzt in Polen.

" Daigeler (2006), hier bes. 85-89; der Autor ist Priester der Bistums Wiirzburg. Die Studie wurde

durch den ,,Pius-Parsch-Preis 2009“ gewiirdigt.

Weigl (2009); der Untertitel der umfangreichen Miinchener Dissertation bei Winfried Haunerland

schrénkt allerdings ein: ,Eine Untersuchung zur Messfeier in der Sonntagspredigt anhand der

Zeitschrift ,Der Prediger und Katechet*, Vgl. auch die wertvollen, das Thema zusammenfassende

Thesen: Weigl (2010).

Liturgickonstitution des II. Vatikanischen Konzils ,,Sacrosanctum Concilium® vom 4. Dezember

1963, in: AAS 56 (1964) 97-138; hier: Nr. 1.

'*  Niheres in: Trapp (1940); sowie Kolbe (1964).

Regula Benedicti 43.

Wichtige Vertreter: Marie-Dominique Chenu OP, Yves Congar OP, Henri Bouillard SJ, Jean Daniélou

SJ, H. de Lubac SJ, Yves de Montcheuil SJ, urspriinglich nahe stehend auch Hans Urs von Balthasar.
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ter Ritus, seine Gestalt war in Bewegung': sie sollte - theologisch verantwortet — wieder ,,in
Bewegung* gebracht werden, um neu als ,Lebensaustausch zwischen Gott und Mensch™, als
Teilhabe am ,,Leben in Fiille? erfahrbar zu sein. Der dsterreichische Augustiner-Chorherr
Pius Parsch aus Klosterneuburg™ war es auch, der die Bewegung erst an ihr eigentliches Ziel
brachte: in die Pfarrgemeinden. Dem Gemeindegottesdienst nicht ,,beiwohnen®, sondern ihn
in ,aktiver Teilnahme“* tragend mitfeiern, war sein ,volksliturgisches” Leitmotiv.

Aus dieser Gesamtperspektive kann auch die Bedeutung der liturgischen Predigt gar nicht
hoch genug eingeschitzt werden. Parsch war wohl der ambitionierteste Vertreter dieses An-
liegens in der vorkonziliaren Zeit der Liturgieerneuerung und ist bis heute immer noch von
erheblicher und aktueller Relevanz?!. Romano Guardini wird spiter in seinem Tagebuch® —
vielleicht etwas zu schematisch — Klosterneuburg und damit Parsch einordnen und dabei drei
Phasen der Liturgischen Bewegung unterscheiden: 1) die restaurative, b) die akademische
und c) die realistische Phase. Zur realistischen Phase zihlt er Rothenfels, das Leipziger Ora-
torium, erst an letzter Stelle auch Klosterneuburg. Heute sehen wir genauer, dass vor allem
die Phasen b) und c) einander viel zu stark durchdringen und Guardinis Jugendbewegung
eigentlich nicht normal-realistische Kirchenbasis war, sondern vorwiegend studentisch-
akademisch. Eine jiingere Studie® konnte nachweisen, dass auch das Leipziger Oratorium
wesentliche Impulse von Klosterneuburg bekam, dass also Parsch nicht wirklich erst als letz-
ter Vertreter in einer ,realistisch® genannten Phase ankam. Vor allem war er nicht blof3er
Vertreter einer ,realistischen Praxis, oder gar simpler Popularisierer, sondern zugleich auch
eminent Theologe. Das wird auch angesichts der theologischen Fundierung seines Projektes
der ,liturgischen Predigt® sehr deutlich®.

3 Theologische Prdagungen

Parschs duflere Lebensdaten sind mehrfach anderenorts nachzulesen. In seiner Vita begegnen
drei besondere lebensgeschichtliche Faktoren®, die seine theologische Entwicklung nachhal-
tig beeinflussten: Das Stift Klosterneuburg vermittelte ihm eine umfassende Erfahrung der
vorkonziliaren Liturgie: zum einen die meist unverstandene und rubrizistisch fixierte rituelle
Gestalt, zum anderen die Prachtentfaltung einer damaligen barocken Stiftsliturgie. Vom No-
viziat an will er in sie tiefer eindringen und findet ,es unertriglich®, etwas zu beten und zu

¥ Niheres in: Redtenbacher (2002), 19-80 (Teil I).

2 Vgl.: Amon (1988).

21 Vgl.: Parsch (1952/2004), 255f,, 264f,, 267, 269, 284,

2 Ausfiihrlich zu Parsch: Hoslinger / Maas-Ewerd (1979); sowie Rohrig (2001), 225-249.

2 Der Begriff ,aktive Teilnahme* (actuosa participatio) stand und steht in der unaufhebbaren
Spannung von ,auffen” und ,innen” des liturgischen Vollzugs — die gemeinte Sache ist bei Parsch
zweifelsfrei ein ,theologisches Existenzial des Liturgiebegriffs® selbst; vgl. kurz: Redtenbacher
(2012).

# Vgl. dazu: Bachler/Pacik/Redtenbacher (2005).

» Romano Guardini, Tagebucheintragung vom 26. Mai 1953, vgl. dazu: Buchinger (2008);
Redtenbacher (2006), 229.

% Poschmann (2001); Poschmann (2004), 133-141.

27 Vor allem: Parsch (1948); dhnlich: Parsch (1952/2004).

# Vgl Anm. 11 und 19, aber auch sein Selbstzeugnis: Parsch (1952/2004) 15-36.
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feiern, was man nicht versteht und kennt”. Folglich besorgte er sich fiir das Tagzeitengebet
aus der Stiftsbibliothek Psalmenkommentare, spater fiir das Kirchenjahr das 15-bandige mo-
numentale Werk ,,L"anné liturgique® von Prosper Guéranger®. Seine Titigkeit als Feldkurat
wihrend des 1. Weltkrieges konfrontierte ihn mit der religiésen Not des einfachen Mannes,
der weder Gottesdienst noch Bibel kannte. Er halt fiir Soldaten — soweit im Feld méglich —
Bibelunterricht und Liturgieerklarungen. Und in Kiew begegnete er vor allem der Liturgie der
Ostkirche, die ihn bleibend inspiriert. Seine spitere Liturgiegemeinde St. Gertrud entstand,
als Parsch nach dem 1. Weltkrieg seine biblische und liturgische Initiative auf anderen Ebe-
nen fortsetzte: im Novizenunterricht, in den Vorlesungen an der Hochschule, in Bibel- und
Liturgiestunden fiir das Volk, woraus sich schliefflich die Gemeinde St. Gertrud aufbaute. Sie
wurde sein ureigenes Erprobungsfeld und als ,Wiege der Volksliturgischen Bewegung* welt-
bekannt®'. Hier erprobt er auch, was er iiber die liturgische Predigt veroffentlicht.

Zu diesen lebensgeschichtlichen Faktoren treten jene Quellen, aus denen sich sein theolo-
gisches Denken nachhaltig formt: Paulus - die biblische Theologie des Apostel Paulus® mit
seiner Kreuzes- und Auferstehungstheologie, Christozentrik und Christusmystik und der
Leib-Christi-Theologie. Scheebens Gnadenlehre - nachhaltig beeinflusst ihn die Gnadenlehre,
die er vom damals einflufireichen Dogmatiker Matthias Scheeben bezieht*:; Liturgie erhilt in
der Folge fiir ihn die Signatur der ,,objektiven Gnadenfrémmigkeit“ der Kirche im Gegensatz
zur iiberkommenen und unbiblischen ,subjektiven Gebots- und Werkefrémmigkeit®. Hier
leuchtet zugleich ein starker augustinischer Akzent durch. Guérangers ,L anné liturgique:
die schon erwidhnte intensive Befassung mit dem Kirchenjahr Guérangers war ebenso ent-
scheidend™. Parschs meistverbreitetes Werk ,,Das Jahr des Heiles” mit 17 Auflagen wire ohne
diese Befassung undenkbar®. Das liturgische Jahr sieht er von innen her: als Entfaltung des
Heilsmysteriums, als sakramentale Grofie, als Jahr der Gnade in der wirkmichtigen Gegen-
wart Christi*. Fiir das 10-bandige Werk ,,Die liturgische Predigt kann diese Perspektive als
wesentlicher Angelpunkt gesehen werden. Maria Laach - selbst nennt er sich zwar ,,Schiiler
Maria Laachs” (mit Abt Ildefons Herwegen® und Odo Casel*®), aber deren benediktinische,
historisierende und akademisch ausgerichtete Linie erfiillt ihm zuwenig die eigentliche Sinn-
gestalt der Liturgie, weil sie das Volk nicht voll in das ,Celebrare® der Feier hinein nimmt.
Konsequent begriindet er einen zweiten Zweig der Liturgischen Bewegung und nennt ihn

¥ Parsch (1952/2004), 15.

* Abt Prosper Guéranger OSB (1805-1875), L'Année litugique I-IX, Le Mans/Paris 1841-1866

(deutsch: Das Kirchenjahr, 15 Bde., Mainz 1888-1904),

1936 gestaltet er die Kirche gemeinsam mit Architekt Robert Kramreiter nach volksliturgischen

Kriterien um, vgl. Parsch /Kramreiter (2010).

Mit der Studie: ,,Die Bedeutung des Kreuzestodes Jesu Christi nach dem hl. Paulus® promovierte

Parsch am 19. Juni 1912 an der Kath. Theol. Fakultit der Universitit Wien zum Doktor der Theologie.

*  Matthias Scheeben (1835-1888), Hauptwerke: Die Herrlichkeiten der géttlichen Gnade, Freiburg i.
Br. 1862; sowie: Die Mysterien des Christentums, Freiburg i. Br. 1865.

*  Wie Anm. 30.

> Parsch (1955/2008), mit Ubersetzungen in 9 Sprachen, darunter Japanisch.

*® Vgl Parsch (1955/2008) 31-36.

¥ Die Benediktinerabtei Maria Laach in der Eifel wurde unter dem Abt Ildefons Herwegen OSB
(1874 - 1946) zum vorrangigen liturgischen Forschungs- und Reformzentrum in Deutschland. Zu
Parschs Beziehungen nach Maria Laach ausfiihrlich: von Severus (1979).

* Odo Casel OSB (1886-1948) war Laacher Ménch und Spiritual der Benediktinerinnenabtei
Herstelle an der Weser. Er entwickelte die ,, Mysterientheologie®

31

32
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JVolksliturgische Bewegung“®. Erst in ihr kam Liturgie an, wo sie immer schon sein muss:
beim liturgischen Vollzug der ganzen Gemeinde, die zuallermeist konkrete Pfarrgemeinde ist.

Pastorale Ansdtze - iiber die eigenen lebensgeschichtlichen Erfahrungen hinaus bezieht er
wichtige Impulse aus dem 1909 erschienen bahnbrechenden Standardwerk des bekannten
Wiener Pastoraltheologen Heinrich Swoboda: ,,Grofistadtpastoral ™.

4 Theologisches Profil

Dies integrierend hatte Parsch relativ frith eine strukturierte und ausgeprégte theologische
Personlichkeit entwickelt", aus deren Kraft er lebte, die ihm aber auch ein eigenstindiges
liturgietheologisches Profil* sicherte. Es lisst sich in folgenden Eckpunkten fokussieren:

(1) Heilsgeschichtliche Schau der Liturgie - Bibel und Liturgie: Von Anfang an hat er nicht
nur die Liturgie, sondern vor allem auch die Bibel als primare Quelle des Glaubens, der Spiri-
tualitit, und der Theologie gesehen*. Damit war Parsch nicht allein, bedenkt man vor allem,
dass es neben einer Liturgischen Bewegung zeitgleich langst eine Biblische Bewegung gab™.
Beide durchdrangen einander wechselseitig. Bibelbewegung fithrt zur Liturgie und Liturgi-
sche Bewegung zur Bibel. Schliefllich stand fest: Liturgie feiert, was die Bibel verkiindet*. In
der Feier verdichtet und kristallisiert biblischer Glaube und Christi Heilshandeln setzt sich in
ihr fort. So ist sie nicht nur heilsgeschichtlich gepragt, sondern in ihr selbst geschieht hier und
heute Heilsgeschichte Gottes mit den Menschen: sie ist Heilsgeschichte.

(2) Begriff ,,Volksliturgie“*®: Parsch ist sich der Tautologie des Begriffes natiirlich bewusst, be-
halt ihn mangels eines besseren deutschen Ausdrucks aber bei. In der Liturgie ruft Gott sein
Volk zusammen und handelt an den und mit den getauften Gliedern dieses priesterlichen
und koniglichen Volkes. Darin ist jeder Glied des Leibes Christi, das mit dem Haupt verbun-
den, sich selbst dem Vater als ,,Opfer darbringt - und das ist fiir Parsch nicht an den Klerus
delegierbar. ,Volksliturgie“ findet somit ihr theologisches Fundament in der Taufe, im ge-
meinsamen Priestertum und in der Leib-Christi-Ekklesiologie. Diese Theologumena prigen
den Zweig der ,Volksliturgischen Bewegung® noch markanter als den der benediktinischen
Richtung, von der er sich dezidiert getrennt hat.

(3) »actuosa participatio als theologisches Existenzial des Liturgiebegriffs”: Das ganze Volk
ist — ex offo — in das ,Celebrare” des liturgischen Vollzuges hinein zu nehmen. Es feiert selbst

¥ Zum Begriff siehe: Parsch (1952/2004) 25f.

4 Heinrich Swoboda (1861 - 1923), Hauptwerk: Grofistadtpastoral, Regensburg 1909.

# Das wird von Zeitzeugen und Mitbriidern bestitigt, beispielsweise von Dipl.Ing. Felix Singer
CanReg, in: Hoslinger (1979), 13-78, hier 19.

# Ausfithrliches Schriftenverzeichnis in: Parsch (1952/2004) 504-511. In der 2004 begriindeten und

bei Echter erscheinenden Reihe ,,Pius-Parsch-Studien. Quellen und Forschungen zur Liturgischen

Bewegung® ( PPSt) sind seine wichtigsten Schriften wieder neu zuginglich und mit wiss.

Einfithrungen versehen; bisher erschienen die Béinde 1-7 und 9 (siche die entsprechenden Anm. in

diesem Beitrag).

Bezeichnend nennt er die von ihm 1926 begriindete und bis heute erscheinende Fachzeitschrift

»Bibel und Liturgie”.

% Vgl Stafin (2004) 46-52.

#  Vgl. dazu auch: Kritzl (2006) unter Bezugnahme auf Parsch.

% Dagzu insgesamt: Parsch (1952/2004).

#  Zur Wendung: ,actuosa participatio als theologisches Existential des Liturgiebegriffs‘ siche:

43



»Das Wort der Predigt wird im Opfer Fleisch” 107

die Feier (natiirlich gemeinsam mit dem Vorsteher). Darin ist fiir Parsch der Kern des Litur-
giebegriffes und des liturgischen Vollzuges beriihrt: ,,actuosa participatio ist nicht ein (blof3)
duflerer oder ritueller Vorgang, bei dem pddagogisierend moglichst alle aktivistisch beschif-
tigt werden, sondern sie ist selbst der leibhaft-sakramentale Ausdruck und Vollzug des gna-
denhaften Lebensaustausches, den Gott im Primat seiner Heilsinitiative in der Feier initiiert.
»Actuosa participatio® ist leibhaft-sakramentale Verwirklichung der Zugehorigkeit zum Leib
Christi unter den Bedingungen der konkreten gottesdienstlichen Versammlung. Sie meint
somit Teilnahme (als Teilgabe und als Teilhabe) am Leben Gottes selbst. Darum schlage ich
einmal mehr auch an dieser Stelle vor, ,,actuosa participatio® als ,,theologisches Existenzial
des Liturgiebegriffes“*® zu definieren, ohne das es nach Parsch keine Liturgie geben kann®.
(4) Erneuerung der Kirche aus der Kraft der Liturgie: Eingangs wurde darauf hingewiesen,
dass ein solches liturgietheologisches Konzept nicht nur eine gottesdienstliche Wende® be-
deutet, zu grof} sind namlich die impliziten und expliziten theologischen Konnotationen
dieses Liturgiebegriffes. Parsch war klar, dass es durch die Liturgie zu einer von innen her
erneuerten Kirche kommen wird:
»Darum ist uns das Wort liturgische Erneuerung schon zu eng, wir gebrauchen es nicht
mehr gern, wir mochten anders sagen: Christliche Erneuerung oder wie immer. Denn wir
wissen, es ist keine Uberhebung, wir stehen an einem Aufbruch und Umbruch der Kirche;
von der Liturgie aus wird eine grofe Neuordnung aller kirchlichen Bezirke beginnen.*'

5 Liturgische Predigt

Ein wesentlicher ,Bezirk” ist die Erneuerung der gesamten kirchlichen Verkiindigung und
des Predigtwesens, fiir das Parsch im Grundlegungsband von ,,Die liturgische Predigt” ein
ausgearbeitetes Konzept vorlegt, das leider heute viel zu wenig bekannt ist. Dass die normale
Sonntagspredigt ,liturgische Predigt® sein muss, ist selbstredend fiir eine aus der Kraft der
Liturgie erwachsende gesamtchristliche Renaissance conditio sine qua non, zumindest gehort
sie mit zu ihren wichtigsten Angelpunkten.

Auf der theologischen Basis der genannten Referenzautoren und dem Hintergrund der
aufgezeigten lebensgeschichtlichen Priigungen gewonnen und weiterbuchstabiert, formte
sich sein Liturgieverstindnis, aber auch der spezifische liturgiepidagogische Ansatz, der bei
Parsch aus inneren Griinden Teil des liturgietheologischen Gesamtkonzeptes ist, nicht also
einfach duflerlich hinzutritt. Er ist genuiner Teil seines Liturgieverstindnisses selbst, denn
jede Feier lebt immer auch aus ihrer eigenen mystagogischen Verkiindigungdimension.
Parsch treibt Liturgietheologie und ,Liturgiepidagogik“ aus der Feier heraus, nicht iiber sie

Redtenbacher (2005) 14.
8 Redtenbacher (2005) 14.
* Die Liturgiekonstitution des Konzils hat den Begriff ,actuosa participatio® als ,Cantus-firmus-
Begriff“ an zahlreichen Textstellen verwendet. Zum Begriff selbst siehe die umfassende Studie:
Schmid-Keiser (1985).
Es geht um eine Wende der gesamten Pastoral, dazu meine fritheren Ausfithrungen: Redtenbacher
(1998); ausfiihrlicher: Redtenbacher (2002), bes. 84-90.
1 Parsch (1952/2004) 48f.
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hinweg -, indem er die Feier (nie blof} historisch oder dogmatisch) begriindet und mystago-
gisch daraus den sachgerechten wie auch existenziellen Vollzug erméglicht™.

Fur die Predigt bedeutet dies daher eine notwendig von innen her geforderte Positionsbe-
stimmung als authentischer Teil der Liturgie selbst. Aber auch umgekehrt: Gefeierter Litur-
gie fehlt Wesentliches und sie verkiimmert ohne diese aufschliefende Verkiindigung gerade
dessen, was sie als Feier begeht. Sie erkaltet sonst und verhindert den ganzheitlich-exstenzi-
ellen , Einlass® in das Mysterium der heilsgeschichtlichen Gegenwart. Horte ein Zeitgenosse
Parschs das Wort , liturgische Predigt®, konnotierte er zumeist , dsthetische Feinschmeckerei*
fiir einen elitdren Kreis oder eine Erbauung esoterischer Christen®, Parsch hingegen: ,, Die li-
turgische Predigt will eine Wortverkiindigung im Geist und Auftrag Christi sein®* — im Rahmen
der Liturgie als der wichtigsten Lebensduflerung der Kirche: ,,Es ist die Predigt, die zeitlich und
ortlich in die Liturgie eingebaut, die auch inhaltlich und gedanklich von der Liturgie beeinflusst
und gefiihrt ist.“ > ,Es sind also zwei Elemente da, die eine Predigt zur liturgischen Predigt
machen: Sie muf§ ein Bestandteil der Liturgie sein und sie muf§ vom liturgischen Geist getra-
gen sein™®. Beides findet er bereits in den liturgiegeschichtlichen Zeugnissen des christlichen
Altertums gegeben, in dem die Predigt Zielpunkt des Wortgottesdienstes der Messe war. Sie
kniipfte dabei nicht nur an die Lesungen an, sie erklirte die Schrifttexte selbst und wurde
zur ,,Briicke®, die den Wortgottesdienst mit der Eucharistie und mit dem Leben verband. Weil
Liturgie ,,gebetete Bibel” ist, wie Parsch mehrfach formuliert, war ihre Schriftbezogenheit
immer zugleich Liturgiebezogenheit. Schliefilich begriff die Friithzeit der Kirche die Lesun-
gen nicht nur als Belehrung, sondern zuerst als ,,Gleichnisse und Bilder der Opferhandlung®
selbst””. Mit dem wachsenden Bewusstsein der Gesamtdramaturgie der Messgestalt, die sich
auch im liturgischen Raum spiegelte und sichtbar war in der abgestuften antiken Raumdis-
position der Verkiindigungsorte®, wuchs zugleich das Bewusstsein von der Predigt als ,, Dol-
metsch® dieser gesamten dramatischen Handlung. Parsch kann folglich formulieren: ,,Das
Wort der Lesung und der Predigt wird Fleisch im Opfergottesdienst®. Die Predigt wird durch die
Eucharistie mit Gnade betaut. Die Predigt verbindet das Gotteswort mit dem Opfer und fiihrt
hiniiber ins Leben; die Predigt kniipft Schrift, Eucharistie und Leben zusammen.“® Im Auf und
Ab der Liturgiegeschichte verlor sich aus bekannten Griinden, die hier nicht nachgezeichnet
werden miissen, dieser innere Zusammenhang. Damit, so urteilt Parsch, war auch die Predigt
»unliturgisch® geworden, einseitig apologetisch, formalistisch und moralistisch, ja bisweilen
profan und verabschiedete sich nicht nur inhaltlich aus dem liturgischen Geschehen, sondern
auch zeitlich und raumlich: sie fand zunehmend ihren Ort auf8erhalb der Feier - mit Folgen

2 So scheint es mir zumindest unvollstindig, wenn W. Esser sagt, dass man bei Parsch zwar

Richtlinien der ,Liturgischen Predigt® wahrnehmen kann, aber ,.kein Resultat klérender kritischer
Auseinandersetzung®, sondern nur das ,Resumee personlicher Praxis und Erfahrung®, vgl.
Esser (1956), 27. Das ist nicht einfach falsch, zeigt aber, dass die oben dargelegte Verortung und
Begriindung der ,Liturgischen Predigt® im liturgietheologischen Gesamtkonzept Parschs nicht
wirklich wahrgenommen wurde.

2 Parsch (1948) 11; wortgleich in: Parsch (1952/2004) 391.

5 Parsch (1952/2004) 391.

* Parsch (1948) 12; wortgleich in: Parsch (1952/2004) 392.

56 Parsch (1948) 12; wortgleich in: Parsch (1952/2004) 392.

*7 Parsch (1948) 17; wortgleich in: Parsch (1952/2004) 393.

8 Als wichtigstes historisches Beispiel dient ihm die Kirche S. Clemente in Rom.

** Noch stérker: ,Das Wort der Predigt wird im Opfer Fleisch* in: Parsch (1952/2004) 403,

% Wie Parsch (1948) 18; wortgleich in: Parsch (1952/2004) 394.
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auch fiir ihre rdumliche Positionierung auf die Kanzel und entfernte sich damit sichtbar auch
aus dem raulichen Zusammenhang der Feier. Die Liturgische Bewegung hat diese historische
Verirrung aufgedeckt und eine Korrektur eingeleitet. Parsch lag es dabei fern, die historisch
zugewachsenen Predigtarten anlésslich etwa von Christenlehren, Volksmissionen, eigenstan-
digen Fastenpredigten, Marienandachten, etc. nicht in ithrem - allerdings anders gearteten
— Wert zu respektieren. Bei der eigentlichen , liturgischen Predigt” aber ging es vorrangig um
die Predigt in der Messe.

6 Theologische Wende

Das Gesagte erhellt, dass es sich beim Wiedergewinn der , liturgischen Predigt” um die Aus-
wirkung tiefgreifender theologischer Erkenntnisse handelt, die als Folgen der Wende im Vor-
feld und wihrend der Zeit der Liturgischen Bewegung zu charakterisieren sind. Liturgie feiert
nicht nur die in der Bibel zum Buch geronnene Heilsgeschichte, sondern setzt sie im Heu-
te der Geschichtsstunde, in der versammelten Gemeinde fort. Im verkiindigten Gotteswort
auch der Predigt und unter den sakramentalen Zeichen der Liturgie handelt Christus®'. Aus
dieser theologischen Grundeinsicht und aus der pastoralen Notwendigkeit, die Schrift fiir
den Gottesdienst aufzuschlieffen, hatte Parsch nach der Epoche der gegenreformatorischen
»Schriftvergessenheit” wieder mit Nachdruck dem Worts Gottes den gebiihrenden Platz im
Gottesdienst zuriickgegeben®. Parsch war die grundlegende ,bibel-liturgische Symbiose
deutlich bewusst und von daher bekommt sein Projekt der ,liturgischen Predigt” eine be-
sondere theologische Note und Tiefe. Durch die aktualisierende Verkiindigung der Schrift
wird die Gemeinde selbst zum Anschluss an die Heilsgeschichte hin gefiihrt, die in der Feier
lebendige Gegenwart wird. Somit ist ,liturgische Predigt unbedingt und immer zugleich
Mystagogie im eigentlichen Wortsinn. Die Ausdeutung der biblischen Texte ist somit nicht
Lehre, sondern Offenlegung dessen, was im sakramentalen Vollzug geschieht. In diesem Zu-
sammenhang zeigen sich das lebendige Wort Gottes und das Sakrament (die liturgische Fei-
er) als zwei wirksame, aber aufeinander verwiesene Weisen®, durch die fiir die Gemeinde das
Heil Gottes zur Gegenwart wird. Dann gilt in der Tat das alles andere Unterscheidende: litur-
gische Predigt ist nicht einfach Predigt zu liturgischen Themen, auch nicht einfach Predigt in
der Liturgie, nein: sie ist selbst Liturgie und kommt darin als Form des verkiindigten Wortes
zu ihrer hochst moglichen theologischen Dignitit.

7 Praxis der liturgischen Predigt

Wie liturgische Predigt konkret und praktisch funktioniert, ist den unzihligen Beispielen im
Schrifttum Parschs zu entnehmen. Nur zwei greifen wir exemplarisch heraus®: Am Sonntag
des Evangeliums vom Guten Hirten weist Parsch gezielt auf den Kommuniongesang hin: ,Wir

5 Die frithchristliche Liturgie war selbst der primére Ort des Entstehens und der Kanonwerdung

der Schrift, aber auch ihrer authentisch Interpretation: es besteht eine bibel-liturgischen Symbiose
sowohl der Schriftwerdung als auch des Gottesdienstes selbst. Dazu und zum Folgenden vgl. meinen
Beitrag tiber die Relevanz der Bibel fur die Liturgie der Kirche: Redtenbacher (2008).

%2 Auch: Kritzl (2006).

8  Redtenbacher (2008), 51-53.

 Vgl. Sacrosanctum Concilium 35.

8 Vgl Stafin (2004), 48; hier auch die Fundorte.
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singen bei der Kommunion: Ich bin der gute Hirt, ich kenne meine Schafe und die meinen
kennen mich!“ - das biblische Gleichnis verwirklicht sich fiir Parsch in der Eucharistie und
ihrem Empfang und wird darin h6chste und dichteste Wahrheit: Hier realisiert sich das Gute-
Hirt-Sein Christi fiir uns und die von Jesus angesagte intime Kenntnis zwischen ihm und der
Gemeinde wird zur gelebten Beziehung. Darauf hat liturgische Predigt abzuheben und in der
Weise der Verschrinkung von Verkiindigung und Sakrament die heils-geschichtliche Gegen-
wart des Guten Hirten fiir die Gemeinde aufzuschliefen.
Uber das Fest der Verkldrung Christi gibt Parsch im Sinne einer in der Tat klassischen | litur-
gischen Predigt” eine unnachahmliche aktualisierende Deutung:
»Die liturgischen Texte sind nicht blof Lehre, sondern meist Deutung dessen, was wirklich
geschieht. Was damals in der Nacht auf dem Tabor geschah, das wird jedesmal im heiligen
Opfer wahr: wir sehen nur die einfachen Gestalten am Altar, aber mit den Augen des Glau-
bens sehen wir den verklirten Christus, noch mehr den Kénig der Herrlichkeit mit seinem
Hofstaat, mit allen Heiligen des Alten und Neuen Bundes. Liturgie ist Vergegenwirtigung
der Heilstat Christi in seiner Verkldrung. Aber nicht blofi Christus ist verklirt; auch wir
werden in diese Verklarung hineingezogen. Die Eucharistie ist das Sakrament der Verkla-
rung, ist der ,Samen der Verklirung’ Das Ziel der Liturgie ist ja auch unsere Verklirung.
So ist also das Evangelium ein herrliches Bild dessen, was die Liturgie wirkt und erreichen
will. <66
Parsch unterscheidet in seinen predigtbezogenen Schriften®” mehrere situativ bestimmte Sor-
ten der liturgischen Predigt, die sachgerecht zur Anwendung kommen miissen. So gibt es die
klassische ,,Messpredigt oder ,,Messhomilie (bisweilen auch , biblische Homilie® genannt, die
Bezeichnungen schwanken) als die eigentliche Hochform der liturgischen Predigt im Rah-
men des sonntéglichen Gemeindegottesdienstes. Sie kniipft an beim Evangelium oder den
Lesungen, kann aber auch bei anderen Textstiicken oder sogar Riten der konkreten Liturgie
ihren Ausgang nehmen, sofern dabei der Bezug zum Ganzen der Feier aufrecht bleibt. Er
pladiert sehr dafiir, taglich auch wochentags zu predigen, zumindest aber an den Tagen der
Advents- und Fastenzeit. Hierfiir empfiehlt er die sogenannte , liturgische Kurzpredigt*. Das
ist ,eine Predigt, die die Dauer von 15 Minuten nicht iiberschreitet, dagegen auch kiirzer
sein kann bis etwa fiinf Minuten®. Wie er iiberhaupt fiir karge Knappheit im Zeitvolumen
plidiert, damit die Predigt von der bisher iiblichen Linge wegkommt, die fiir gewdhnlich
die Horer ermiidet und dariiber hinaus nicht als Fremdkérper, sondern als genuiner Teil der
Liturgie erscheinen soll. So kann das Volk die Predigt auch aus diesem Grund wieder schit-
zen lernen, ist er iiberzeugt. Er wehrt sich nicht dagegen, auch die sonntigliche Messpredigt
zu einer Kurzpredigt zu komprimieren. Seine eigene Praxis in St. Gertrud umfasst: sonntags
10-15, werktags 5-7 Minuten. Aber: ,eine liturgische Kurzpredigt kann nur auf Grund der
lebendigen Pfarre erwachsen*®, der ein Mindestmaf} an Einiibung in den gemeinschaftli-
chen Gottesdienstvollzug und in die ,actuosa participatio“ und damit ein inneres Verstehen
der Liturgie vertraut ist. Parsch zielt dabei auf die Formung einer Kerngemeinde und stellt
de-zidiert fest: ,Die Messpredigt steht und fillt mit dem liturgischen Gemeinschaftsgottes-

5 Stafin (2004), 48.

%" Referenz: vgl. am Beginn dieses Beitrags ,,1. Hinfithrung®, Seite 101-103.
% Parsch (1952/2004) 399.

% Parsch (1952/2004) 399.
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dienst*”. Dann allerdings gewinnt die Predigt ihre urspriingliche Kraft und Wirksamkeit
zuriick. An besonderen Festtagen des Kirchenjahres empfiehlt er als besondere liturgische
Predigtform die , Feierrede’; eine gehobene Rede iiber das betreffende Fest, die geeignet ist,
die Zuhorer in Feststimmung zu versetzen, ein Predigttyp, der auch den Kirchenvitern ver-
traut war™. Die , liturgische Casualpredigt” hingegen streift er nur am Rande. Zu beachten ist
(schon damals), dass sie oftmals keine liturgische Kerngemeinde vorfindet. Dennoch gelten
dieselben Prinzipien, wobei er hier besonders empfiehlt, grundlegende liturgische Zeichen,
Gesten, Vollziige anschaulich und bildhaft zu erkliren und zu begriinden.

8 Wort zum Schluss

Ein ,,Oral history“-Forschungsprojekt unter der Leitung von Monika Scala’ versuchte jiingst,
greifbare Erinnerungen und Aussagen noch lebender Zeitzeugen aus dem Lebensumfeld von
Pius Parsch zu erheben, sicherzustellen und auszuwerten”. Dabei kam oft die lebensprigende
Kraft der duflerlich und rhetorisch recht kargen Predigten in St. Gertrud ans Licht. Es waren
allesamt Homilien gewesen, die seinen eigenen Anspriichen an eine sliturgischen Predigt*
entsprachen. Sie prigten Menschen zutiefst religios mit Wirkungen bis hinein in die Gegen-
wart - und da lagen viele Jahrzehnte dazwischen. Sie formten dariiber hinaus christliche Ker-
ne, die bisweilen auch mit ihren Nachkommen in zweiter Generation fiir etliche Pfarrgemein-
den oft noch heute das christliche Gesicht dieser Gemeinden mitprigen. Daran verifiziert
sich die Bedeutung des liturgischen Predigkonzepts bei Parsch. Wiirde dieses Konzept heute
konsequent landauf landab umgesetzt: unser Gottesdienste hitte viel an Tiefe, verdndernder
Kraft und missionarischer Ausstrahlung dazu gewonnen und wire wohl mehr als vermutet
zugleich eine kraftvolle Inspiration in der zeitgendssischen Kirchenkrise. Aus dem grofleren
historischen Abstand von heute und vor allem aus der Not der gegenwiirtigen Liturgiesituati-
on erfolgte in jiingerer Zeit eine Neubesinnung auf die Viter der Liturgischen Bewegung und
mit ihnen auf Pius Parsch. Andreas Heinz und Andrea Grillo haben vor nicht allzu langer Zeit
von der Notwendigkeit dieser Neubefassung gesprochen™. Zugleich geht es auch darum, die
Liturgiekonstitution des Konzils authentischer als bisher zu verstehen, indem man ihre Vor-
geschichte in der Liturgischen Bewegung als hermeneutischen Schliissel in Rechnung stellt
und mit ihr gleichsam mitliest. Dafiir ist eine Relecture Parschs unumginglich. Eine Riick-
kehr zum Liturgiebegriff Parschs, der mit seinem liturgietheologischen und praxisbezogenen
Ansatz Hand in Hand geht, stellt nach Andrea Grillo ,.ein theologisches Unternehmen dar,
dessen theoretische und praktische Relevanz in der gegenwartigen Liturgiesituation von dra-
matischer Aktualitit ist”*. Das Konzept Parschs stellt also sowohl fiir die Liturgiewissenschaft

% Parsch (1952/2004) 399.

' Durchgehend bei den gr. Vitern; bei den lat. Vitern vor allem: Leo d. Gr., Fulgentius, Petrus
Chrysologus, Zeno von Verona.

Dr. theol. Monika Scala war bis 2008 Assistentin am Institut fiir Liturgiewissenschaft und
Sakramententheologie in Wien, ab 2009 am Pius-Parsch-Institut in Klosterneuburg und arbeitet an
einem Habilitationsprojekt tiber Pius Parsch.

Die Verdffentlichung ist vorgesehen in: ,Pius-Parsch-Studien-Kreis 2010. Neue Ergebnisse der
Parsch-Forschung, Wiirzburg 2013 (PPSt 8)°

" Heinz (2006) 21f.

”  Grillo (2005) 194.
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als auch fiir die Liturgiesituation eine bedeutende Sinnreserve dar. Daher sollte neu auch auf
Theorie und Praxis seines Programms der ,,liturgischen Predigt” zuriickgegriffen werden.
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Michael Max, Neumarkt am Wallersee

Voraussetzungen fir eine liturgische Predigt

Wie gelangt man zu einer liturgischen Predigt’ im strengen Sinn des
Wortes? Durch eine konsequente liturgische Hermeneutik der Riten so-
wie der Gebets- und auch der Schrifttexte; das meint ein Verstehen und
Erschlieflen der verschiedenen liturgischen Elemente von der Heilszu-
wendung Gottes her, wie sie sich in Worten und sinnenfilligen Zeichen
in der Liturgie entfaltet - zum Segen und Heil der Menschen und zur
Verherrlichung Gottes. (Redaktion)

Was eine , liturgische Predigt” ist und was nicht, wurde an anderer Stelle schon ausfiihrlich
dargestellt. Zuletzt etwa durch Norbert Weigl in ,,Bibel und Liturgie®

Ziel dieses Beitrages ist es, die Voraussetzungen fiir eine liturgische Predigt zu reflektieren.
In seinem Beitrag schildert Norbert Weigl unterschiedliche Méglichkeiten, tiber Liturgie zu
predigen, ohne dass jedesmal eine liturgische Predigt im engen Sinn das Ergebnis wire. Sieht
man die liturgische Predigt zum Beispiel als Erklarung eines Feiergeschehens, so ist dies wohl
dem Motiv geschuldet, das Wissen der Zuhorer/innen iiber die Feierabliufe zu vermehren
und so dazu beizutragen, dass sie diese auch bewusster mitvollziehen kénnen. Eine andere
Zugehensweise wire die ,,Predigt in der Liturgie®, die davon motiviert ist, die Versammlung
der Gemeinde als eine gute Gelegenheit zu sehen, um grundsitzlichen Uberlegungen dogma-
tischer oder exegetischer Art nachzugehen. Dazu scheinen Predigten bei liturgischen Feiern
an Hochfesten oder aber auch bei Begriibnissen besonders gut geeignet zu sein, da sich zu
solchen Anléssen viele Menschen versammeln, die sonst nur schwer oder gar nicht erreicht
werden kénnten.

Will man diese beiden Zugehensweisen systematisieren, so kénnte man sagen, dass es ei-
nerseits eine padagogische Hermeneutik und andererseits eine pastorale Hermeneutik gibt,
um ein liturgisches Geschehen zum Ausgangspunkt fiir eine Predigt werden zu lassen. Beide
Hermeneutiken haben ihre Berechtigung und sind nicht von vornherein fiir die Liturgie un-
geeignet.

Andererseits reichen beide Zugehensweisen aber nicht hin, um zu einer liturgischen Predigt
im eigentlichen Sinn zu gelangen. Diese setzt nidmlich eine liturgische Hermeneutik voraus.

Was ist mit liturgischer Hermeneutik gemeint? Liturgie ist die Vergegenwirtigung des
Heilsgeschehens, das Gott durch Christus an uns im Heiligen Geist wirkt. So ist Liturgie ei-
nerseits — von Gott her - ein Offnen des grofien Horizontes der Geschichte der Liebe und des
Heiles zwischen Gott und den Menschen, andererseits ist sie aber auch - von den Menschen
her -, das Darin-Platz-Nehmen, das Hineinstellen der je eigenen Lebenssituation in diesen
Horizont. Die klassischen Begriffspaare fiir dieses Beziehungsgeschehen sind ,Rede und Ant-
wort" oder ,, Anamnesis und Epiklesis* oder auch ,,Erinnerung und Vergegenwirtigung"”. Eine
liturgische Hermeneutik versucht nun diese grundlegende Struktur in den einzelnen Ele-
menten der Liturgie, in den sinnenfilligen Zeichen genauso wie in den Gebeten, aber auch

' Vgl Weigl (2010) 160-170.
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in den der Bibel entnommenen Schrifttexten aufzuzeigen und sie von dort her zu verstehen.

Dieses Anliegen kann implizit auch bei Weigl wiedergefunden werden, wenn er am Schluss

seiner Uberlegungen folgert, dass jede gute liturgische Predigt auf Mystagogie abzielt:
»In der Liturgie ereignet sich in sinnenfilligen Zeichen auf vielfiltige Art und Weise Got-
tes- und Christusbegegnung. Sie ist das eigentliche Mysterium, das es zu erschliefen gilt.
Vor dem Horizont der Renaissance der Vitertheologie, der Mysterientheologie Odo Casels
und einer Rezeption der mystagogischen Katechesen der alten Kirche meint Mystagogie
somit Hinfithrung zur heilshaften Begegnung zwischen Gott und Mensch in der Liturgie,
Erschlieffung der Liturgie in ihren Worten und Zeichen als Vergegenwirtigung des Heils-
handelns Gottes.*?

Womit die Mystagogie als klassischer Ort einer liturgischen Hermeneutik ausgemacht wiire.
Wie wirkt sich nun eine solche liturgische Hermeneutik im Herangehen an die unterschied-

lichen Ausdrucksformen einer liturgischen Feier aus, oder anders gefragt: Wie verhilft sie mir

zu einer liturgischen Predigt?

1 Die Riten in einer liturgischen Hermeneutik

Bei der Deutung der Riten ist die liturgische Hermeneutik zentral, da die fiir die Symbolhand-
lungen verwendeten Materialien der Alltagswelt entstammen und somit fiir eine vielfiltige
Interpretation offen stehen. Wasser, Wein, Brot, Ol, Gesten der Hinde sind nicht aus sich
heraus sofort eindeutig in ihrem Sinn festgelegt. Sie sind daher in der Feier der Liturgie stets
mit Worten verbunden, die sie interpretieren. Von diesen Deuteworten her lisst sich auch ihr
heilsgeschichtlicher Zusammenhang erschlieflen.

Ein schones Beispiel dafiir ist der Ritus des Trauungsversprechens. Die angehenden Ehe-
leute nehmen einander bei der Hand, sie schauen sich an, sie stecken einander einen Ring
an den Finger. Was bedeutet das? Das, was sie dabei sprechen macht es gleich in den ersten
Worten deutlich. ,N., vor Gottes Angesicht nehme ich dich an [...]* Damit ist mehr gemeint,
als dass Gott einfach ein Zeuge wire, vor dem ein Geschehen abliuft. ,Vor Gottes Angesicht
meint viel mehr, dass ein Mensch den anderen von Gott her sieht und annimmt - in seiner
Einzigartigkeit ~ (deshalb ist auch die Nennung des Namens wichtig) — und als Ebenbild
Gottes. So wird im Lieben, Achten und Ehren nicht nur ein menschliches Tun und Verlangen
angesprochen, sondern in der Art und Weise, wie Mann und Frau einander ansehen und bei
der Hand nehmen, wird deutlich, wie Gott mit jedem Menschen umgeht. Von daher wird
auch die Erwdhnung der ,,schlechten Tage“ der ,Krankheit“ und der Perspektive ,,bis der Tod
uns scheidet” wichtig, da Heilsgeschichte nicht nur ,,Sonnenscheingeschichte® ist.

Im menschlichen Tun wird Gottes Tun sichtbar und spiirbar. Das Deutewort 6ffnet den
Horizont der Heilsgeschichte in diesem Fall von der ersten Seite der Bibel an. So wird auch
der Ring zum Symbol, das iiber die Verbindung der Ehepartner und die Verpflichtung, die sie
fiireinander eingehen, hinausweist auf die Verbindung, die Gott mit den Menschen in Chri-
stus eingegangen ist, und fiir die verlassliche Verpflichtung seiner Liebe und Treue.

2 Weigl (2010) 166.
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2 Gebetstexte in liturgischer Hermeneutik

Da die euchologischen Texte der romischen Liturgie meist einem klassischen heilsgeschicht-
lichen Schema folgen, ist es in der Regel nicht schwer und durchaus lohnenswert, sie mit einer
liturgischen Hermeneutik zu lesen. Dem groflen Erinnern an die Taten, die Gott frither getan
hat, folgt die Bitte, die so gewordene Geschichte des Heiles und der Liebe mit den hier und
jetzt Versammelten genau so weiter zu schreiben. Wird im ,,Lasset uns beten und der darauf
folgenden Stille dem Bediirfnis nach personlicher Verortung im Heilsgeschehen Rechnung
getragen, so spannt das Amtsgebet, das das personliche Beten abschlief3t, mit seiner Anamne-
se den grofen Heilshorizont tiber all den einzelnen Anliegen aus, um sie von da her in der
Epiklese auf ein gemeinsames Beten der Kirche auszurichten. Auf diese Weise wird deutlich,
dass in der Feier der Liturgie der einzelne stets in der Gemeinschaft der Kirche betet, und die
Gemeinschaft der Kirche mithineingenommen ist in das Beten ihres Herrn. Dieses Schema
gilt gleichermaflen fiir die einfachen Gebete der jeweiligen Messformulare wie auch fiir die
grofien Hochgebete der sakramentlichen Feiern.

Als Beispiel kann das Tagesgebet vom Fest des heiligen Matthius genommen werden:

Barmbherziger Gott,

du hast deinen Sohn gesandt,

zu suchen, was verloren war.

In erbarmender Liebe hat er den Zollner Matthaus zum Apostel berufen.

Hilf uns,

auf die Fiirsprache dieses Evangelisten,

mit ganzer Treue Christus nachzufolgen, wie er es getan hat.

Darum bitten wir durch Jesus Christus unseren Herrn.

Der grofle Heilshorizont, der sich hier 6ffnet, ist die Erinnerung an einen Gott, der aus Barm-
herzigkeit dem Verlorenen nachgeht. Das nimmt ganz konkret Gestalt an in der Begegnung
zwischen Jesus, dem Sohn Gottes, und dem Zollner Matthius, der in seiner Rolle als Zollner
ein Auflenseiter schlechthin war. Im epikletischen Teil des Gebetes wird der Zusammenhang
zwischen ,,ihm" (Matthdus) und uns aufgezeigt: Der grofie Horizont des Heiles steht allen
offen, die bereit sind, sich von der Barmherzigkeit Gottes finden zu lassen. Ein Horizont, der
sich ausbreitet durch die, die in Wort und Tat bereit sind, davon weiterzuerzihlen und so
selbst zur frohen Botschaft fiir die Menschen zu werden.

In beiden Fillen wird deutlich, wie durch eine liturgische Hermeneutik die Riten eines Sa-
kramentes oder das Tagesgebet eines bestimmten Festes zum Ausgangspunkt einer liturgi-
schen Predigt werden kénnen.

3 Schrifttexte und liturgische Hermeneutik

Am ungew6hnlichsten ist sicher die Herangehensweise an die fiir eine Feier vorgesehenen
Schrifttexte aus einer primir liturgischen Perspektive. Meist wird eine solche Zugehensweise
als wenig zielfiihrend angesehen und werden die Lesungstexte einer im Wesentlichen rein hi-
storisch-kritischen Hermeneutik anheimgestellt. Dem gegeniiber gilt es jedoch festzustellen,
dass die Schrifttexte derart konstitutiv fiir die jeweilige liturgische Feier sind, dass sie gerade
deshalb in legitimer Weise auch , liturgisch” gelesen werden konnen. Das ist keine unerhebli-
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che Feststellung. Denn oft genug taucht der Vorwurf auf, dass - rein exegetisch gesehen — der
wechselseitige Bezug der laut Leseordnung vorgesehenen Schrifttexte samt Antwortpsalm an
Sonn- und Feiertagen als eher willkiirlich festgelegt erscheint. Vor allem die oft getroffene
thematische Abstimmung von erster Lesung und Evangelium wirke gekiinstelt. Dagegen ist
zundchst rein exegetisch auch nichts zu sagen. Und nichts soll gegen die Wichtigkeit gesagt
sein, bei der Vorbereitung einer Predigt die jeweiligen Schrifttexte auch in ihrem literarischen
und historischen Kontext zu sehen! Bleibt man aber dabei stehen und betrachtet die vorgeleg-
ten Schrifttexte nicht gleichzeitig auch als Teil des Gesamtkunstwerkes Liturgie und darin als
Ereignis der Heilsgeschichte, so amputiert man sie einer zentralen Dimension!

Als Beispiel dafiir kann die Leseordnung in der Osterzeit dienen: In der ersten Osterwoche
sind in allen sechs Messformularen jeweils Evangelien der Auferstehung vorgesehen. Exege-
tisch gesehen eine Méglichkeit, die unterschiedlichen Darstellungsweisen in den vier Evan-
gelien und die dort geschilderten Reaktionen der ersten Zeuginnen und Zeugen miteinander
vergleichen und von da her auch Gemeinsamkeiten ausmachen zu konnen. Liturgisch gese-
hen stehen diese Unterschiede zunéchst allerdings nicht im Vordergrund! Die versammelte
Gemeinde bekommt vielmehr zu héren - Tag fiir Tag -, dass der Ostersonntag nicht voriiber
ist, sondern, dass die Kirche die Auferstehung des Herrn eine Woche lang und dariiber hinaus
insgesamt flinfzig Tage lang bis Pfingsten als ein einziges grofles Osterfest begeht. In dieser
Perspektive wird auch klarer, dass von den Evangelien der Sonntage der Osterzeit zunichst
drei von Begegnungen mit dem Auferstandenen handeln, die nichsten drei aus den soge-
nannten Abschiedsreden entnommen sind und somit den Saal des Letzten Abendmahles als
Ort haben, bevor das Evangelium von Pfingsten wieder an den Abend des Ostersonntags
zuriickkehrt, um Auferstehung und Geistgabe als miteinander verbunden zu erzihlen. Par-
allel dazu wird in den fiinfzig Tagen der Osterzeit praktisch die gesamte Apostelgeschichte
als mehr oder weniger durchgehender Erziihlstrang in den Lesungen verkiindet. Mit einer,
exegetisch gesehen, véllig gegenldufigen Erzihlabsicht: Die Apostel bleiben eben nicht im
Abendmahlssaal sitzen, sondern Gottes Geist treibt sie an, die frohe Botschaft zu verkiinden
»in Jerusalem und in ganz Judda und Samarien und bis an die Grenzen der Erde“ (Apg 1,8).

Exegetisch bleibt festzustellen, dass mit Lukas und Johannes zwei unterschiedliche Erzihl-
traditionen (und auch Chronologien) vorliegen, die nicht zu harmonisieren sind. In der Li-
turgie der Kirche wird durch die parallele Verkiindigung beider Sichtweisen allerdings deut-
lich, dass Kirche nur dort 6sterliche Heilsgemeinschaft sein kann, wo sie einerseits in der
Kraft des Geistes nicht miide wird, die frohe Botschaft zu den Menschen zu tragen, wo sie
andererseits aber auch in der Gewissheit leben darf, den Abendmahlssaal ihres Herrn nie
verlassen, den Ostersonntag nie hinter sich gelassen zu haben. Die Liturgie verbindet beide
Dimensionen - die vertikale johanndische und die horizontale lukanische - zur Feier des
einen Paschamysterium.

Werden biblische Texte in der Liturgie verkiindet, und ist nach der Lehre des Zweiten Va-
tikanischen Konzils eine solche Verkiindigung fiir jede liturgische Feier konstitutiv, so ist es
auch legitim, sie unbeschadet jeder grundlegenden exegetischen Erkenntnis in einer liturgi-
schen Hermeneutik auszulegen. Und sie so zu Ausgangspunkten liturgischer Predigten wer-
den zu lassen.

Eine liturgische Hermeneutik ist eine Hermeneutik der Heilsgeschichte. Gott, der von An-
fang an groff vom Menschen denkt und groflartig am Menschen handelt, weil er ihn liebt,
wirkt sein Heil an uns heute genauso, wie er es friiher schon getan hat. Dies in der Sprache
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der Riten, der Gebetstexte und der heiligen Schrift erinnernd zu vergegenwirtigen, bedeutet
nicht einen lediglich nostalgischen Blick zuriick. Es eréffnet die Mdglichkeit, im Licht dieser
Erinnerung die Gegenwart des Lebens als ein Stiick Beziehungsgeschichte zu erfahren, die
Gott im Hier und Heute mit uns schreibt. Riten, Gebete und Schrifttexte von daher zum
Klingen zu bringen, ist eine wesentliche Voraussetzung fiir eine gelungene liturgische Predigt.
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Gunda Bruske, Fribourg

,Damit sie im Leben festhalten,
was sie im Glauben empfangen haben.”

Die Predigt als Teil der Liturgie!

»Das Predigtwort steht unter dem Anspruch, so Teil der Liturgie zu sein,
dass es gleichzeitig Christus gegenwirtig sein lisst.“ Das ist allein auf
menschlicher Ebene nicht einzuholen. Gunda Briiske, Mitarbeiterin im
Liturgischen Institut der deutschsprachigen Schweiz, zeigt auf, wie dies
- theologisch verstanden - dennoch geschehen kann, wenn sie Predigt
erschliefit als Teil des liturgischen Erinnerungsgeschehens und des litur-
gisch inszenierten Ereignisses der Heilszuwendung Gottes. (Redaktion)

Die Predigt ,,gelingt so gut wie nie. Auch wenn sie von klugen und iiberzeugenden Priestern
gehalten wird, bleibt sie das schwichste Glied in der Gottesfeier* (Siiddeutsche Zeitung vom
14.4.2000). Das Urteil ist hart und in seiner Pauschalitit ungerecht. Immerhin: Die Predigt
wird als ein Teil der Feier erkannt und deren andere Elemente werden weitaus positiver beur-
teilt. Die vernichtende Kritik hingt allerdings nicht einfach in der Luft. Eine Umfrage in der
Erzdidzese Koln lieferte 1992 deutliche Indizien fiir eine hohe Unzufriedenheit mit der Pre-
digt in der sonntaglichen Eucharistiefeier. Und eine 2003 in Wien durchgefiihrte Befragung
von Gottesdienstbesuchern ergab: ,Die Wahrnehmung von Gottesdienst und Predigt geht
sichtlich gemeinsam vor sich. Beide Aspekte sind voneinander nicht zu trennen.“> Mit der
Unzufriedenheit iiber die Predigt steigt die Wahrscheinlichkeit, dass jemand gar nicht mehr
zur Kirche kommt. Oder positiv: Es gibt einen Zusammenhang zwischen Zufriedenheit mit
dem Gottesdienst und Zufriedenheit mit der Predigt.

Wie gehort die Predigt in die Liturgie?

Der locus classicus zur Homilie ist Art. 52 der Liturgiekonstitution: ,,Die Homilie, in der im
Laufe des liturgischen Jahres aus dem heiligen Text die Geheimnisse des Glaubens und die
Richtlinien fiir das christliche Leben dargelegt werden, wird als Teil der Liturgie selbst sehr
empfohlen.” Die Instruktion Inter Oecumenici (1964) fithrt aus: ,Unter ,Homilie iiber einen
heiligen Text’ wird verstanden: die Erklirung der Schriftlesungen unter einem bestimmten
Gesichtspunkt oder die Erklidrung eines anderen Textes aus dem Ordinarium oder Proprium
der Tagesmesse. Dabei kann der Akzent liegen entweder auf dem Mysterium, das gefeiert
wird, oder auf den besonderen Bediirfnissen der Horer.*®

' Der Beitrag erschien ursp. unter der Uberschrift: Ein heilshaftes Geschehen, in: Gd 42. 2008, 89-91.
Die Autorin spricht als Predigthdrerin und Liturgiewissenschaftlerin. Sie ist selber nicht Predigerin.

*  Zulehner u.a. (2004) 48.

*  Inter Oecumenici, Nr. 54 (= DEL [1983] 252).
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Unter Homilie wird also nicht nur eine Satz fiir Satz die Lesung auslegende Schriftpredigt
verstanden. Vielmehr kann die liturgische Homilie einen bestimmten Akzent der Schriftle-
sungen fokussieren oder einen liturgischen Text erklaren. Umgekehrt heifdt dies, dass eine
Predigt, die Schriftlesungen wie liturgische Texte iibergeht, nicht als liturgische Homilie be-
zeichnet werden kann. Es wird jedoch keine Vorentscheidung gesetzt, ob die liturgische Ho-
milie mehr den Akzent auf das gefeierte Mysterium legen oder stirker auf die Bediirfnisse der
Hérer ausgerichtet sein soll.

Einen neuen Aspekt bringt die Allgemeine Einfithrung in das Messlektionar (1981): ,,Die
Homilie soll die Schriftlesungen oder einen anderen liturgischen Text auslegen und die Ge-
meinschaft der Glaubigen zu tatiger Mitfeier der Eucharistie hinfithren, damit sie im Leben
festhalten, was sie im Glauben empfangen haben” (Nr. 24). Neu ist hier die Ausrichtung auf
die titige Mitfeier der Eucharistie, so dass eine direkte Verbindung mit einem auf die Homilie
folgenden Teil der Messe erfolgt, und die Hinordnung von beidem auf das den Glauben her-
ausfordernde Leben. Kon-Text der liturgischen Homilie ist also innerhalb der Eucharistiefeier
insbesondere deren zweiter Teil, ebenso aber das Leben.

Einen weiteren Anspruch, der das Unternehmen Predigt menschlich beinahe unméglich
erscheinen ldsst, stellt die Enzyklika Mysterium fidei (1965): ,,Auf eine andere Weise zwar,
aber ganz wirklich ist er (Christus) seiner Kirche gegenwiirtig, wenn sie predigt, da das Evange-
lium, das verkiindet wird, das Wort Gottes ist, und nur im Namen und in der Autoritit Christi,
des fleischgewordenen Wortes Gottes, und unter seinem Beistand, verkiindet wird, damit eine
Herde sicher geborgen unter einem Hirten sei.“ Unmissverstandlich benennt die Enzyklika
das theologische Fundament fiir die Gegenwart Christi: Das gepredigte Wort verdankt sich
der Autoritét Christi, es ergeht in seinem Namen und unter seinem Beistand. Dennoch ist und
bleibt das gepredigte Wort immer ein personlich formuliertes Wort durch die Predigenden. Thr
je neues, eigenes Predigtwort steht also unter dem Anspruch, so Teil der Liturgie zu sein, dass
es gleichzeitig Christus gegenwirtig sein lasst. Wie das geschehen kann, soll in drei Ansitzen
vorgestellt werden, die sich auf die liturgische Zeitstruktur, den dialogischen Charakter der
Liturgie und das liturgische Sprachspiel beziehen.

Erinnerung — Verheiung und Heute in der Verkiindigung

Erich Feifel* nennt als theologische Grundelemente der Verkiindigung jene, die nicht nur die
biblische Verkiindigung, sondern ebenso die liturgische Zeit priigen: das Erinnern der in der
Vergangenheit geschehenen Taten Gottes, an denen die Gemeinde noch heute erkennt, wer
dieser Gott ist und damit die eigene Gegenwart an ihn bindet; die Verheiffung als Ansage des
Kommenden und Grund fiir Hoffnung; Gottes vielfiltige Gegenwart. Auch wenn Feifel den
Zusammenhang der drei genannten Zeitformen mit der liturgischen Anamnese als Vergegen-
wartigung vergangenen Heils oder als beginnende Vorwegnahme eschatologischer Vollen-
dung im Heute der Feier nicht thematisiert, ist dieser uniibersehbar, sofern man die Predigt
im Gefiige der Liturgie wahrnimmt.

Fiir die Predigtarbeit ergeben sich damit folgende Moglichkeiten:

Anamnese des Vergangenen: Die Verklindigung, wie sich Gott in der Vergangenheit gezeigt
hat, kann und soll erkldren, wo und wie wir in der Liturgie uns an denselben Gott wenden

1 Feifel (1993) 331f.
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und uns damit unsere Gegenwart von ihm her deuten lassen. Wo z.B. in der alttestamentli-
chen Lesung Gott als jener begegnet, der mit seinem Volk oder Einzelnen auf dem Weg ist,
konnte die liturgische Homilie auf den Segen als Bitte um und Zusage von Gottes Mit-Sein
eingehen.

Anamnese des Zukiinftigen: Auch wenn die Vollendung der Zeiten noch aussteht, bricht mit
vielen Verheilungstexten schon jetzt die erst noch kommende Zukunft an. Dasselbe gilt von
der Liturgie: im Sanctus singen wir schon jetzt zusammen mit den himmlischen Heerscharen,
wir empfangen schon jetzt in der Kommunion ein ,,Heilmittel der Unsterblichkeit* (Ignatius
von Antiochien).

Gegenwart im Heiligen Geist: Vergegenwirtigung in der Liturgie ist immer ein Werk des
Heiligen Geistes. Er ist das lebendige Gedichtnis der Kirche®. Wo in der Verkiindigung der
Heiligen Schrift vom Wirken des Geistes die Rede ist, konnte es sich nahelegen zu zeigen, wel-
che Bedeutung ihm im aktuellen liturgischen Handeln in Epiklese oder Hymnus zukommt.

Inhalt einer solchen Predigt kénnten auch, ausgehend von den Schriftlesungen oder von li-
turgischen Sprachhandlungen, die verschiedenen Gegenwartsweisen Christi selbst sein. Eine
liturgische Homilie, die das Wirken des Heiligen Geistes in der Gegenwart der Gemeinde,
ihrer Feier und ihrem Leben, aufschliet oder Christi vielgestaltige Gegenwart im Geist zum
Thema macht, zielt primér auf das gefeierte Mysterium und nihert sich damit der mystago-
gischen Predigt.

Katabatischer, diabatischer und anabatischer Charakter der Predigt

Eine andere Méglichkeit, die Homilie im dramaturgischen Gefiige der Liturgie gut einzu-
passen, geht aus von den Handlungs- oder Dialogrichtungen Katabase und Anabase sowie
Diabase. Dieser Ansatz fragt direkt nach dem Ort der Predigt im Handlungsablauf der ka-
tholischen Liturgie.

Die Lesungen als Wort Gottes an die versammelte Feiergemeinschaft haben in erster Linie
katabatischen Charakter. Das Credo und die Fiirbitten wenden sich als Bekenntnis und Bitte
an Gott, haben also primir anabatischen Charakter. Mit Diabase bezeichnet man das heils-
hafte Verwandeltwerden durch Gottes Handeln, das zur Antwort herausfordert. Es ist also
jener soterische Prozess, der zwischen Anrede und Antwort geschehen soll.

Da die Homilie zwischen dem katabatischen Lesungsteil und den nachfolgenden anabati-
schen Elementen steht, miisste sich eine liturgische Homilie in diese Dialog- oder Handlungs-
richtungen einfiigen. Es ginge bei diesem Ansatz also nicht um explizit inhaltliche Bezug-
nahme auf liturgische Texte oder rituelle Elemente. Auch eine reine Schriftpredigt oder eine
Liedpredigt kann sich in diesen Spannungsbogen hineinstellen, wenn sie nimlich katabati-
sche Akzente der Lesungen fortsetzt, diabatisch einen Prozess der Aneignung initiiert oder
anabatisch in Bekenntnis, Lobpreis, Fiirbitte oder Danksagung ausmiindet. Viele Predigten
werden passagenweise bewusst oder unbewusst diesen Dialog- und Handlungsrichtungen
folgen. Wahrscheinlich wird eine gute Predigt sogar dichte Augenblicke aller drei Handlungs-
richtungen enthalten.

Eine Predigt, die die katabatische Linie der Verkiindigungen fortsetzt, realisiert wohl am
starksten den Christus gegenwirtig setzenden Akzent. Die Predigt erscheint hier als heils-

® Vgl Katechismus der Katholischen Kirche, Nr. 1099.
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maéchtiges Wort, sie proklamiert Gottes Wirken, das hier und jetzt durch Christus im Hei-
ligen Geist den Sprecher wie alle Zuhérenden ergreifen und verwandeln will. Dieser Typus
von Predigt setzt den paulinischen Anspruch fort, das Wort Gottes und nicht Menschen-
wort zu reden (vgl. 1 Thess 2,13). Eine solche Predigt kann sich z.B. entfalten als Zuspruch
der guten Botschaft aber auch als prophetische Mahnrede. Sie ist Proklamation und hat damit
performativen Charakter: ,Wer Predigt als performativen Sprechakt versteht, versteht sie als
rithmend-bekennende Mitteilung eines Geschehens, das hier und jetzt seine Wirklichkeit ent-
faltet. Proklamation ,setzt’ eine Wirklichkeit — weder verdeutlicht sie diese nur, noch behauptet
sie sie blof3.“® In der Predigtvorbereitung stellt sich dann nicht mehr die Frage, wie kann ich
dieses und jenes meinen Horern verdeutlichen, sondern: ,Wie muf meine Predigt sein, dafd sie
an der Ansage des Heils mitwirkt?“? Predigt als Proklamation in katabatischem Interesse hat
stark ereignishaften Charakter. Sie redet aus dem Geschehen selbst, begibt sich nicht auf eine
Metaebene iiber dem liturgischen Handlungsverlauf.

Einen etwas anderen Weg beschreitet eine Predigt, die die Aneignung des verkiindeten
Wortes fordert und so die Einstimmung in die anabatischen Akte der Liturgie vorbereitet,
indem sie die Horer und Hérerinnen in das Geschehen hineinzieht. Eine solche Predigt hat
einen diabatischen Fokus. Anregende Impulse dazu vermittelt das Konzept einer dramaturgi-
schen Homiletik von Martin Nicol:

»Beim Predigen setzen wir einander in die Worte, Bilder und Geschichte der Bibel. Da tre-

ten wir, wenn es Zeit ist, barfuf vor den brennenden Dornbusch, sitzen auf stdrrischen

Eseltieren, schiitteln den Kopf tiber verworrene Familiengeschichten, jagen aufler Atem mit

dem Sportler nach dem Ziel, vernehmen klingende Schellen, fliichten vor dem Drachen,

begegnen unversehens einer Frau auf der Mondsichel und sehen verwundert eine Stadt
vom Himmel kommen. [...] Tritt in das Bild ein! Die Bibel ist voll von bewegenden Worten,
flammenden Bildern, dramatischen Geschichten. Tritt ein! Aufgabe der Predigt ist es, ihre
biblische Vorgabe so zu inszenieren, dass ich eintreten kann.“®
Der Titel von Nicols Homiletik lautet dementsprechend Einander ins Bild setzen. Auch bei
diesem Ansatz wird Predigt zum Ereignis, das performativen Charakter hat. In den Span-
nungsbogen der Liturgie wird hier nun die versammelte Gemeinde direkt eingesetzt. Sie soll
sich aktiv am Geschehen beteiligen, den Weg mitgehen. Deshalb kann man sagen, daf} ein
derartiger Predigtansatz die diabatische Seite des liturgischen Sprachspiels besonders stark
realisiert.

Die Predigt als Teil des anabatischen Handelns zu verstehen weckt vielleicht zunichst Ver-
wunderung. Ist die liturgische Homilie selbst ein latreutischer Akt, hat sie den Charakter von
Anbetung? Man konnte an Predigten denken, die stark meditativen Charakter haben. Weiter
fithrt jedoch eine Beobachtung von Karl-Heinrich Bieritz: ,,Ein Prediger, der mit seiner Spra-
che und seinen Erfahrungen sich selbst als Person diesem Wort zur Verfiigung stellt, gibt sich
damit zugleich in das hinein, was wir als die Antwortseite dieses Dialogs gekennzeichnet ha-
ben: Das Wort, das er zu sagen hat, liegt seiner eigenen glaubenden Antwort voraus und geht
doch zugleich aus ihr hervor, ist Vollzug dieser Antwort selbst. Seine Predigt wird - in einem
grundlegenden und existentiellen, nicht nur verbalen Sinne — deshalb immer auch Dank und

Schuster (2002) 177.
Schuster (2002) 177.
8  Nicol (2002) 65f.
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Lobpreis, Bitte und Bekenntnis sein.® Wird die Predigt zum Vollzug der eigenen Antwort auf
das Wort Gottes, so werden die Predigenden zu glaubwiirdigen Zeugen. Damit realisieren
sie vermutlich, was Horer von ihnen erwarten, namlich Authentizitit. Im Hinblick auf den
liturgischen Spannungsbogen werden durch eine Predigt, die auch Dank und Lobpreis, Bitte
und Bekenntnis ist, nachfolgende anabatische Akte wie Fiirbitten und auch das Glaubensbe-
kenntnis vorbereitet.

Predigt im intertextuellen Gefiige der Liturgie

Jeder Text in der Liturgie steht in einem vielfachen Dialog mit anderen Texten. Die Litera-
turwissenschaft nennt das Intertextualitit. Je nachdem mit welchen anderen Texten ein Text
interagiert, kommen neue Bedeutungen hinzu. Ein Psalmvers hat als Introitus eines Hochfestes
andere Konnotationen als derselbe Vers bei der Rezitation im Stundengebet.

Auflerdem gibt es natiirlich den grofien Kon-Text unseres alltiglichen Lebens. Ein Beispiel:
Das Tagesgebet schliefit mit der Formel: ,,[...] der mit dir lebt und herrscht [...]“ Herrschen ist
heute eine schwierige Vokabel, weil sie im Kon-Text unserer tiglichen Nachrichten mit Ge-
waltherrschaft, Machtmissbrauch oder Korruption verbunden ist. Eine Homilie kénnte sich
die Aufgabe stellen, den medialen Kon-Text mit den liturgischen Kon-Texten zu konfrontieren:
Was bedeutet ,,der mit dir herrscht* am Christkdnigssonntag, was bedeutet es im Zusammen-
hang mit dem weihnachtlichen rex pacificus, was, wenn im Evangelium die Konigherrschaft
Gottes verkiindet wird, was, wenn Christus vom Holz herab regiert (vgl. den Hymnus Vexilla
regis)? Predigt im intertextuellen Gefiige der Liturgie hiele also, die vielfachen textuellen Be-
zlige innerhalb eines liturgischen Formulars oder innerhalb eines Festes oder Festkreises her-
auszuheben.

Die drei genannten Ansitze beantworten ganz sicher nicht alle Herausforderungen, vor de-
nen die liturgische Homilie heute steht. Sie zeigen aber mégliche Wege, wie die Predigt als
Teil der Liturgie diese mit dem Leben verbinden kann - zur groleren Zufriedenheit der Ho-
renden, aber auch in Annéherung an die Zusage der Gegenwart Christi im gepredigten Wort.
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Frank Walz, Salzburg

Homiletische Performanz

Zur Inszenierung der Predigt als Ereignis

Liturgie ist die Feier des Glaubens, sie ist rituell-darstellendes Tun. Dies
gilt fiir die Liturgie als Ganzes ebenso wie fiir die einzelnen liturgischen
Elemente. Die folgenden Uberlegungen wollen die Liturgie der Predigt
reflektieren und fiir eine homiletische Performanz sensibilisieren.

1 Predigt — zwischen Erwartung und Anspruch
1.1 Erwartungen an die Predigt

Ein Gottesdienst wird nicht selten (neben der musikalischen Qualitit) nach der Qualitit der
Predigt beurteilt. Einige empirische Untersuchungen der letzten Jahre belegen dies, indem sie
den besonderen Stellenwert der Predigt fiir das Gesamterleben der Liturgie unterstreichen.
Nach einer evangelischen Untersuchung zur Predigtrezeption' bewegt sich eine Predigt
zwischen den Polen Glaube, Prediger und Hérer?. Sie muss homiletisch-theologischen Anfor-
derungen gerecht werden und stoft gleichzeitig auf gewisse Erwartungen seitens der Hérer
(z.B. beziiglich Bibelauslegung und Lebensbezug, Lebendigkeit und Verstindlichkeit, Kiirze
und Prégnanz, Predigtanstfie und Gratifikation). Als Ergebnis dieser Untersuchung halten
die Autoren fest:
»(a) Fiir evangelische Kirchgiinger besitzt die Predigt einen absolut zentralen Stellenwert
im Bereich kognitiver Gottesdienstwahrnehmung; (b) sie sind insgesamt mit den Predigten
zufrieden, kénnen und wollen aus ihnen etwas fiir ihr Leben ,mitnehmen; (c) der aus der
Auslegung der Bibel gewonnene Lebensbezug der Predigt wird vor allem in den individuel-
len Lebenszusammenhingen, nur selten in gesellschaftlich-politischen Kontexten erwartet
und wertgeschitzt; im erstgenannten Bereich wird der Predigt eine Orientierungsfunktion
zugestanden; damit korrespondiert der Befund, dass den Predigenden als Bibelauslegern,
nicht hingegen als politisch Kommentierenden Kompetenz zugesprochen wird; (d) Gestal-
tung, Form und Aufbau einer Predigt sind eher sekundir interessant; hiufig greifen Horen-
de einen Impuls der Predigt auf, der sie dann weiterbeschiftigt, und kehren irgendwann mit
ihrer Aufmerksamkeit wieder zur Predigt zuriick; (e) die Kirchginger berichten in grofler
Breite, aber gleichzeitig grofier Allgemeinheit von der Wirkung der Predigt [...] (f) dem-
gegeniiber schitzen Evangelikale und ,Nichtkirchginger® die Predigten eher negativ ein.*®
Im katholischen Bereich gibt es u.a. eine empirische Untersuchung zur Predigtrelevanz im
Gesamtkontext der Gottesdienstqualitit, wonach sich bei 63% der Befragten vor allem zwei

' Schwier (2008); vgl. ebenfalls Gall (2011).

Helmut Schwier tiberschreibt deshalb auch den ersten Abschnitt der Einfithrung in sein Buch zur
Predigtrezeption mit 1.1 Die geglaubte, gepredigte und gehorte Predigt* (1) (Schwier [2008] 1-6).
3 Schwier (2008) 5.
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Argernisse finden*: zum einen die Verdrgerung iiber die Art des Priesters — seine ,(in)ars cele-
brandi’ sowie die Verdrgerung iiber die Qualitit der Predigt — die fehlende ,ars praedicandi’®
Das Ergebnis dieser Untersuchung wird in einigen These und Fragen festgehalten:
»Der Stellenwert der Predigt als Teil der Liturgie selbst ist selbstverstindlich geworden [...]
Die grofite Herausforderung des Predigenden ist die personliche Authentizitit [...] Der ars
celebrandi des Vorstehers entspricht eine ars celebrandi der feiernden Gemeinde: ist es Auf-
gabe des Priesters durch seine ganze Person den Raum Gottes zu erschlieffen, so macht
auch bei den Mitfeiernden die innere Disposition aus, ob Gott hier zum Vorschein kommen
kann oder ob die Mitfeier an vordergriindigen Erwartungen héngen bleibt [...]“.
Die Fragen, die sich aus dieser Untersuchung ergeben haben, sind vielfiltig und beziehen sich
konsequenterweise sowohl auf den Prediger als auch auf die Gemeinde:
»Die hohe Wertschatzung der Predigt macht nachdenklich: Tun sich manche Menschen mit
dem Gottesdienst an sich schwer, sodass sie viele Erwartungen an der Predigt festmachen?
[...] Sind die Gottesdienste allgemein und die Predigten besonders zu lieblich, sodass sie
fiir Ménner in geringerem Ausmaf ansprechend sind? [...] Wo erhalten Predigende in ihrer
Praxis ein kontinuierliches Feedback auf ihre Predigt — wo haben sie die Moglichkeit, sich
von den Lebenserfahrungen und Fragen der Menschen wirklich beriihren zu lassen? [...]
Thema der darstellenden Kunst war bei den Wortmeldungen kaum ein Thema. Ist das ein
Hinweis, dass der Kontakt zur gegenwirtigen Kultur in irgendeiner Weise schwierig ist?7
Es wird also deutlich: Die Predigt erfihrt (sowohl im evangelischen als auch im katholischen
Raum®) eine hohe Wertschitzung, die durchaus dem Stellenwert der Predigt, wie ihn die Li-
turgiekonstitution des II. Vatikanums wieder entdeckt hat, entspricht. Gleichzeitig offenbart
sich das Potenzial der Predigt als wesentliches Element der Liturgie, in der Gott zum Heils-
dialog einladt.

1.2 Der homiletische Anspruch

Predigen, praedicare, meint zunichst einmal schlicht und einfach etwas ,offentlich
bekanntmachen, etwas ,laut sagen’ (sermo, homilia). Im gegenwirtigen liturgischen
Sprachgebrauch ist damit die Verkiindigung im Gottesdienst gemeint, in der Regel im
Anschluss an die Schriftverkiindigung.’

*  Vgl. Zulehner (2004) 50fF.

°  Bei den unter 24-Jahrigen ist dieser Arger iiber Priester und Predigt tibrigens mit 83% am ausge-
pragtesten.

Zulehner (2004) 113.

Zulehner (2004) 116f.

Vgl. Steffensky (2006).

Der CIC versteht unter Homilie die Messpredigt (vgl. can. 767,1), die den Bischéfen als ius (vgl.
can. 763), den Priestern und Diakonen als facultas (can. 764) aufgetragen ist. In der Alten Kirche
war der Prediger ausschliellich der Bischof, wobei sich im 4. Jh. in der Kirche des Orients auch
die ,konzelebrierende Verkiindigung® findet, insofern alle anwesenden Priester predigen und der
Bischof dieselbe abschlieft (vgl. Jungmann MS 1, 563f.). Diakone lesen in dieser Zeit (wenn keine
Priester anwesend sind) lediglich aus den Vaterhomilien, Laien sind als Prediger nicht vorgesehen.
Zum Thema Laienpredigt vgl. Zerfal 1974/ CIC 767/ Glaubenszeugnis® (Wiirzburger Synode 71-
75, GDS 139.196-201). Aufgrund der geforderten Leitungseinheit von Wort- und Mahlgottesdienst
bleiben deshalb auch Diakone vom gottesdienstlichen Predigtdienst ausgeschlossen (Ausnahme:
Konstantinopel, ab 6. Th; Rom, Syrien); weitere Predigtformen wie Pedigtdialog oder Kinderpredigt
empfiehlt das Direktorium fiir die Kindermessen, Art. 48 (= DEL 3162).

LT TR R S
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In der biblischen Tradition des AT wird die Predigt v.a.im Zusammenhang mit prophetischer
Rede und Gottesdienst verstanden, im NT als die Zeugnis gebende Predigt des Johannes,
bei den Evangelisten und Aposteln als Predigt vom Anbruch der Gottesherrschaft. Diese
Aspekte von Prophetie und Zeugnis sind auch fiir unser modernes Predigtverstindnis noch
relevant. Auch die Tatsache, dass es bereits in der Alten Kirche verschiedene Predigtformen
gibt, kann woméglich unsere heutige Predigtgestaltung motivieren. All diesen frithen
Predigtformen war ,eine typische Denkbewegung gemeinsam: Der Prediger geht v[om]
dufleren Anlass [..] aus u[nd]| deutet ihn mit Hilfe einer assoziativen Schriftexegese auf
einen tieferen theol[ogischen] u[nd]/od[er] moral[ischen] Sinn.“!° Augustinus fordert dabei
v.a. die Verstindlichkeit des Predigers ein. !! ,,Zudem soll der Prediger, selbst voll Freude,
unterhaltsam predigen (delectare), damit die P[redigt] in Konkurrenz zu paganen Spektakeln
ihr informatives (docere durch praecepta) u[nd] performatives Ziel (flectere durch exempla),
den geistl[ichen]| Nutzen, erreichen kénne.“! Informativ, performativ und unterhaltsam soll
die Predigt also sein.

Damit dies gelingt, braucht es eine entsprechende Erarbeitung der Predigt. Das LThK for-
muliert:

»Angemessene P[redigt]-Erarbeitung gehort z[ur] Spir[itualitit] der Predigenden wie der

geistl[ichen] Kommunikation in einer Gemeinde: Kompetent kommen die Predigenden

ihrem Auftrag nach, wenn sie aus dem Horizont ihrer pers[6nlichen] Erfahrung mit dem

chr[istlichen] Kerygma im Blick auf die Zeichen je ihrer Zeit das irreversible Heilswort Got-

tes u[nd] seine inkarnator[ische] Aufgipfelung in Christus z[ur] Sprache bringen,“!?
Predigen ist also geistliche Kommunikation in einer Gemeinde. Es ist ein dynamisches, dia-
loghaftes, vielfiltiges Geschehen der Gotteskommunikation zwischen Prediger und Gemein-
de.

Die neuere Predigtforschung interessiert sich vor allem fiir die Vielfalt der biblischen Got-
teskommunikation. Sie sucht nach einer theologischen Hermeneutik, die sich interdiszi-
plindr versteht und Wissenschaften wie z.B. die Literatur- und Kulturwissenschaft mit ein-
schliefit. In der Homilie ,,s0ll sowohl in der ,Paraklese [...] als auch in der ,Parinese‘ [...]
der Lebensbezug in einer Weise zu Wort kommen, dass die Sprachgestalt der H[omilie] sich
v[on] den anderen Liturgietexten unterscheidet, indem sie ,diskursiv* argumentiert u[nd]
die Alltagssprache aufgreift.“'* Wie auch immer die Predigt konkret gestaltet wird, ob als
Schriftauslegung, Spruchpredigt, Kasualpredigt, Zeichenpredigt oder Kinderpredigt: ,,|[...]
die Kunst guten Erzihlens bleibt fiir alle P[redigt]-Formen unverzichtbar u[nd] lebt v[on]

10 Merkt (1999) 527.

Vgl. Augustinus, De doctr. christ. 4,

2 Merkt (1999) 5271,

' Miller (1999) 533.

" Modl (1996) 249. Die Predigt als eine eigene Sprechgattung unterscheidet sich von sonstigen Texten
und Sprechakten aulerhalb und innerhalb der Liturgie und verlangt deshalb auch nach einer eige-
nen Performanz, vgl. Grotzinger (2008) 283-328; Grotzinger (2008) 273: ,,Das Wort auf der Kanzel
hat seine eigene Schnelligkeit - oder sagen wir besser: Langsamkeit. Das Wort auf der Kanzel hat —
hoffentlich - seine eigene Nachdenklichkeit, die anderen Nachdenklichkeiten innerhalb und aufier-
halb der Kirche entgegentreten kann. Das Wort auf der Kanzel hat — und dies vor allem! — inmitten
eines liturgischen Geschehens seine eigene Atmosphire und Wiirde. Der Blick auf die Mediengesell-
schaft sollte uns nicht dazu verleiten, unsere Erwartungen an das Medium Predigt zu minimieren,
sondern das Medium selbst zu profilieren. Thr mediales Profil in der Mediengesellschaft wird die
Predigt dadurch gewinnen, dass sie einen Raum der Nachdenklichkeit und der Freiheit eréffnet.
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der pers[6nlichen] Sprachpflege des Predigenden*'® wie generell von seiner Personlichkeit(s-
Bildung). Die Person/Personlichkeit des Predigers ist fiir das Gelingen der Predigt wesentlich,
zumal die Predigt nach wie vor jenes liturgische Element ist, fiir das (wie urspriinglich fiir alle
nicht-biblischen Texte vorgesehen) die vollige Freiheit der Formulierung gilt. Dies erfordert
eine entsprechende Bildung und Kompetenz.

Die (mystagogische) Aufgabe der Predigt besteht darin, die Teilnehmer tiefer in die Feier
der Liturgie hinein zu fithren'®. In alter Zeit geschieht dies vornehmlich durch eine exegeti-
sche Homilie oder eine thematische Predigt. Die Liturgiekonstitution des II. Vatikanums (SC
52), die die Predigt als ,,pars ipsius liturgiae“ versteht, spricht noch ziemlich exklusiv von der
»Homilie aus dem heiligen Text", wihrend die 1. nachkonziliare Instruktion Inter oecumenici
die thematische Predigt zumindest nicht ausschlief3t."”

1.3 Lehramtliche Aussagen zur Predigt

Der Prediger'® ist der mit der Verkiindigung des Wortes Gottes Beauftragte. Diese Beauftra-
gung' kommt prinzipiell jedem Getauften und Gefirmten zu, in der amtlichen, &ffentlichen
Liturgie in ,ordentlicher' Weise den dazu geweihten Bischéfen, Diakonen und Priestern, in
;aullerordentlicher’ Weise z. B. bei Kindermessen® auch durch generelle oder ad-hoc-Beauf-
tragung oder missio canonica legitimierten Laien?..

Die Liturgiekonstitution betont bereits in den ,, Allgemeinen Grundsitzen zur Erneuerung
und Forderung der heiligen Liturgie” des ersten Kapitels die besondere Bedeutung der Pre-
digt fiir die Liturgie. ** Dariiber hinaus formuliert sie (im Vergleich zu sonstigen Aussagen
dieser Konstitution tiberraschend konkret) einige Vorgaben zur Erneuerung, die sich sowohl

5 Miiller (1999) 534.

' Dies fand an unterschiedlichen Orten der Liturgie statt. Nach der Traditio Apostolica 21 beispiels-
weise beziiglich der Messpredigt unmittelbar vor der Kommunion.

7 Vgl. Inter oecumenici (1964) Art. 55 (= DEL 253).

8 Vgl Mertens (1986).

" Das Kirchenrecht regelt diese Angelegenheit in den Artikeln CIC 762-764 iiber das Amt des Bi-
schofs, Priesters und Diakons. Auflerdem handeln die Liturgiekonstitution (LK), die Allgemeine
Einfiihrung ins Messbuch (AEM) und die Pastorale Einfiihrung in das Messlektionar (PEML) dariiber.

*  Direktorium fiir Kindermessen, Art. 24 (= DEL 3138): ,.Es steht nichts im Wege, dass einer der an der
Kindermesse teilnehmenden Erwachsenen im Einverstindnis mit dem Pfarrer oder Kirchenrektor
nach dem Evangelium eine Ansprache an die Kinder hilt, vor allem wenn es dem Priester schwer-
fillt, sich dem Verstandnis der Kinder anzupassen. Dabei sind die Weisungen der Kongregation fiir
den Klerus zu beachten.”

' Vel. Walz (2009) 186-204.

? Vgl. 8C 9: ,In der heiligen Liturgie erschopft sich nicht das ganze Tun der Kirche; denn ehe die
Menschen zur Liturgie hintreten kénnen, miissen sie zu Glauben und Bekehrung gerufen werden:
»Wie sollen sie den anrufen, an den sie nicht glauben? Wie sollen sie an den glauben, von dem sie
nichts gehdrt haben? Wie sollen sie aber horen ohne Prediger? Doch wie sollen sie predigen, wenn
sie nicht gesandt sind?“ (Rom 10, 14-15). Darum verkiindet die Kirche denen, die nicht glauben,
die Botschaft des Heils, damit alle Menschen den allein wahren Gott erkennen und den, den er
gesandt hat, Jesus Christus, und daf} sie sich bekehren von ihren Wegen und Bufe tun. Denen aber,
die schon glauben, muf sie immer wieder Glauben und Bufie verkiinden und sie iiberdies fiir die
Sakramente bereiten. Sie mufl sie lehren, alles zu halten, was immer Christus gelehrt hat, und sie
ermuntern zu allen Werken der Liebe, der Frommigkeit und des Apostolates. Durch solche Werke
soll offenbar werden, dafl die Christglaubigen zwar nicht von dieser Welt sind, dafd sie aber Licht der
Welt sind und den Vater vor den Menschen verherrlichen.”
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auf die Reichhaltigkeit der Schriftlesungen, den liturgischen Stellenwert der Predigt und die
generelle Unterweisung als auch die Bedeutung eigener Wortgottesdienste beziehen.?® E. J.
Lengeling erinnert in seinem Kommentar zur Liturgiekonstitution: ,,Zu den Zeichen, durch
die das Priestertum Christi in der Liturgie in doppelter Richtung, von Gott her zu uns und
von uns auch zu Gott, wirksam wird (vgl. Art. 7), gehort in erster Linie das Wort, vor allem
das der Schrift, sodann das Wort der Kirche, des Predigers und des Kommentators (vgl. die
Artikel 33 und 112) [...]*** und weiter: ,In der Liturgie ist die Predigt Teil des heiligen Tuns.
Sie muss also zur vollen Teilnahme daran fithren, d.h. zur besseren geistigen und vor allem
erlebnismdfigen [Hervorhebung FW] Erfassung des in der Feier enthaltenen Heiligen [...]®.
Die Homilie wird in der Liturgiekonstitution klar als Teil der Liturgie bezeichnet®, was die
AEM?¥ dann auch aufgreift. Ihre Aufgabe ist es, die Heilige Schrift zu deuten, die ,von gro-
tem Gewicht* fiir die Liturgie ist. Thr Ort ist nach dem Evangelium® an jedem Sonn- und
Feiertag?.
Im Zeremoniale fiir die Bischife [ZB] heifit es beziiglich der Inszenierung der Predigt:
»Nun setzen sich alle. Der Bischof nimmt Mitra und Stab, falls er es nicht vorzieht, ohne
diese Insignien zu predigen, und halt die Homilie. Dazu nimmt er auf der Kathedra Platz
oder begibt sich zum Ambo oder an eine andre geeignete Stelle, von der aus er von allen
ohne Schwierigkeiten gesehen und gehért wird. Nach der Homilie kann gegebenenfalls eine
kurze Stille gehalten werden.“*!
Beziiglich der Vortragsweise ist ansonsten nur pauschal in AEM 18 die Rede davon, dass
sie ,,der Eigenart des jeweiligen Textes entsprechen” soll. Im Abschnitt iiber die Gesten und
Haltungen (AEM 20-22) ist beziiglich der Predigt konkret nur davon die Rede, dass die Gliu-

S Wol 5@ 35

*  Lengeling (*1965) 74.

»  Lengeling (1965) 76f.

* Vgl. SC52: ,Die Homilie, in der im Laufe des liturgischen Jahres aus dem heiligen Text die Geheim-
nisse des Glaubens und die Richtlinien fiir das christliche Leben dargelegt werden, wird als Teil der
Liturgie selbst sehr empfohlen. Ganz besonders in den Messen, die an Sonntagen und gebotenen
Feiertagen mit dem Volk gefeiert werden, darf man sie nicht ausfallen lassen, es sei denn, es liege ein
schwerwiegender Grund vor.”

AEM 41: ,Die Homilie ist ein Teil der Liturgie und wird nachdriicklich empfohlen, denn sie ist not-
wendig, um das christliche Leben zu stéirken. Sie soll unter Beriicksichtigung des Mysteriums, das
gefeiert wird, und der besonderen Bediirfnisse der Hérer die Schriftlesungen oder andere Texte der
Tagesmesse (Ordinarium oder Proprium) unter einem bestimmten Gesichtspunkt auslegen.”

SC 24: ,Von grofitem Gewicht fiir die Liturgiefeier ist die Heilige Schrift. Aus ihr werden nimlich
Lesungen vorgetragen und in der Homilie ausgedeutet, aus ihr werden Psalmen gesungen, unter
ihrem Anhauch und Antrieb sind liturgische Gebete, Orationen und Gesinge geschaffen worden,
und aus ihr empfangen Handlungen und Zeichen ihren Sinn.“

¥ Vgl SC53.

* Vgl AEM 42: ,An Sonn- und gebotenen Feiertagen ist in allen Messen, an denen Gléubige teilneh-
men, eine Homilie zu halten; sie darf nur aus einem schwerwiegenden Grund ausfallen; fiir die iibri-
ge Zeit ist sie besonders fiir die Wochentage des Advents, der Fasten- und Osterzeit empfohlen und
auch fiir andere Feste und Anlisse, bei denen die Gliubigen zahlreicher zum Gottesdienst kommen.
In der Regel soll der Priester, der den Gottesdienst leitet, selbst die Homilie halten.“ Im entspre-
chenden Artikel 66 der Grundordnung des romischen Messbuchs [= GORM] heifit es verschirfend:
»1n der Regel hat der zelebrierende Priester selbst die Homilie zu halten, oder sie ist von ihm einem
konzelebrierenden Priester zu iibertragen, manchmal gegebenenfalls auch einem Diakon, niemals
jedoch einem Laien.”

Zeremoniale fiir die Bischéfe 55f. Die GORM 66 greift iibrigens die dortige Empfehlung zur Stille
nach der Homilie wieder auf: ,,Es empfiehlt sich, nach der Homilie eine kurze Stille zu halten.“

27
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31
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bigen zur Homilie sitzen sollen; vom Prediger wird in diesem Abschnitt nichts ausgesagt.
Beispielhaft heifdt es allerdings in AEM 131 iiber die Vortragsweise und Inszenierung des
Evangeliums®® (quasi als Teilhandlung der nachfolgenden Predigt) durch den Diakon:

~Wihrend das Halleluja oder der entsprechende andere Gesang vorgetragen wird, hilft der
Diakon dem Priester gegebenenfalls beim Einlegen des Weihrauchs. Dann verneigt er sich
vor dem Priester und erbittet mit den leise gesprochenen Worten den Segen: ,Ich bitte um
den Segen.® Der Priester segnet ihn mit den Worten: ,Der Herr sei in deinem Herzen.® Der
Diakon antwortet: ,Amen.’ Dann nimmt er das Evangelienbuch, sofern es auf dem Altar
liegt, und geht zum Ambo. Falls Altardiener da sind, gehen sie ihm voraus; sie konnen
Leuchter und Weihrauch mittragen. Am Ambo angelangt, grifit er die Gemeinde, inzen-
siert das Buch und verkiindet das Evangelium. Dann kiisst er das Buch und betet still: ,Herr,
durch dein Evangelium' und kehrt zum Priester zuriick. Folgt keine Homilie und auch kein
Glaubensbekenntnis, kann der Diakon zu den Fiirbitten am Ambo bleiben. Die Altardiener
gehen an ihre Platze zurtick.“

Erst die Pastorale Einfiihrung in das Messlektionar konkretisiert:

»In der Regel soll sie der Zelebrant halten [...] Die Homilie soll die Schriftlesungen oder
einen anderen liturgischen Text auslegen und die Gemeinschaft der Glaubigen zur tétigen
Mitfeier der Eucharistie hinfiihren [...] Durch diese lebendige Auslegung kann die Wirk-
samkeit des verkiindeten Wortes und der gottesdienstlichen Feier zunehmen. Dazu muss
die Homilie allerdings wirklich eine Frucht der Betrachtung und gut vorbereitet sein. Sie
darf weder zu lang noch zu kurz sein und soll auf alle Anwesenden, auch auf Kinder und
einfache Leute, eingehen.

Fiir den Zelebranten ist als Ort der Predigt der Priestersitz (sitzend oder stehend) oder der
Ambo vorgesehen.* Die besondere Verantwortung des Zelebranten/Vorstehers fiir die Pre-
digt wird in den Texten immer wieder betont.*

2

Predigt — Zwischen Inszenierung und Performanz

2.1 Inhalt und Form

Es wird also in den liturgischen Texten selber relativ wenig zu Inszenierung und Performanz
der Predigt gesagt. Dennoch wird deutlich, dass es sich bei der Predigt um ,.ein gewichtiges

32
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Vgl. Hahne (2011); Hahne stellt dort ein Beispiel der Kommunikation/ Inszenierung des Evangeliums
in Wort, Tanz und Musik vor - eine Predigt der anderen ,art".

PEML 24.

Vgl. PEML 26.

Vgl. SC 41: ,Seinen besonderen Auftrag und Dienst am Wort Gottes erfiillt der Vorsteher auch,
wenn er die Homilie hélt. In ihr vermittelt er seinen Mitchristen ein tieferes Verstandnis der Heili-
gen Schrift. Er weckt in ihren Herzen den Dank fiir die wunderbaren Taten Gottes. Er stérkt ihren
Glauben an das Wort, das in der Eucharistiefeier durch das Wirken des Heiligen Geistes zum Sa-
krament wird. Er bereitet sie auf einen fruchtbaren Kommunionempfang vor und ermutigt sie zu
einem Leben aus dem Glauben.” Interessant auch die Abgrenzung der Homilie zu den Mitteilungen
an die Gemeinde in SC 27: ,Etwa notige kurze Mitteilungen an die Gemeinde gehéren nicht zur
Homilie®.
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Element des Gottesdienstes“* handelt. Herbst/Schneider formulieren fiir die evangelische

Liturgie folgende 3 Thesen:

1. ,Die Predigt ist ein Teil des Gottesdienstes, den nicht der Pfarrer hilt, sondern die Gemein-
de feiert 27

2. »Der Gottesdienst ist nicht der mehr oder weniger notwenige Rahmen der Predigt, son-
dern die Predigt ist ein notwendiges und wichtiges Stiick des Gottesdienstes.“*

3. »Der Gottesdienst wird in enger Arbeitsgemeinschaft von Theologen und Musikern ge-
meinsam verantwortet [...]%.

Ausgehend von diesen Thesen machen Herbst/Schneider einen in Rubriken und Text aufge-
teilten Vorschlag zur (evangelischen) Gottesdienstordnung.® Dort heifit es beim Abschnitt
;Predigt”: ,Der Predigtauftritt ist ein in sich selbstindiger ,kleiner* Gottesdienst (er stammt
aus der Zeit, in der die Predigt aus der Messe auswanderte) und hat sich mit der Zeit durch
immer weitere Elemente angereichert. Grundelemente sind der Grug, die Verlesung des Pre-
digttextes, evtl. ein Gebet, die Predigt selbst sowie der Kanzelsegen.“*! In den entsprechenden
Rubriken heifit es konkreter: ,Beim Lied vor der Predigt geht der Prediger/die Predigerin
langsam zur Kanzel, legt sein/ihr Manuskript (und evtl. die Uhr) bereit, konzentriert sich
noch einmal und spricht dann laut, deutlich und langsam [...]“*%. Eine inszenierte Form der
Predigt, die Form/Rubrik und Inhalt/ Text zusammen bringt.

Nicole/Deeg versuchen dasselbe (v.a. fiir die Predigt-Ausbildung), indem sie die ,Josungs-
orientierten**Ansitze der nordamerikanischen ,New Homiletic* aus den 1970er Jahren,
welche v.a. den Handlungscharakter der Predigt reflektiert, in den deutschsprachigen Raum
uibersetzen. Sie beschreiben in ihrem Praxisbuch Dramaturgische Homiletik, ,Schritte zu ei-
ner Predigt, die sich aus dem dsthetischen Wechselschritt von Inhalt & Form erneuert“*s, Der
Ansatzpunkt besteht darin, Predigt als bewegte Bewegung zu verstehen: ,, Die Bewegung des
biblischen Wortes setzt sich fort im Move der Predigt. Keine Unterbrechung! Nicht: Explika-
tion — Skopus — Applikation. Nicht: Bewegung - Stopp — Anstof3. Sondern: Der Ball der Texte
rollt und st68t den Ball der Predigt an. Spannungen der Vorgabe werden zu Spannungsbogen
der Kanzelrede. Das Wort der Bibel gibt seine Energie weiter an den Move der Predigt.“

% Herbst/Schneider (2001) 169.

¥ Herbst/Schneider (2001) 169.

*  Herbst/Schneider (2001) 170.

*  Herbst/Schneider (2001) 170.

" Vgl. Herbst/ Schneider (2001) 173-191.

"' Herbst/Schneider (2001) 182.

* Herbst/Schneider (2001) 182. Der Vorschlag mit der Uhr scheint mir allerdings kontraproduktiv,
nachdem dadurch im Subtext die zeitliche Begrenztheit des nun folgenden Geschehens doch sehr
in den Vordergrund geriickt wird.

Vgl. Ricardo Park: www.homiletic.org.: “New Homiletic is Problem-Solving Homiletic!”

Vgl http://store.fortresspress.com.’media/downloads/0800696565_1ntr0duction.pdf; vgl. Buttric
(1987); Lowry (1980); Lowry (1985).

* Nicol/Deeg (2005) Riickumschlag.

¢ Nicol/Deeg (2005) 21.

43
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Inhalt und Form gehen nach diesem Konzept Hand in Hand?, die einzelnen Teile der Pre-
digt und die gesamte Struktur bedingen einander*, die Bibeltexte korrespondieren mit der
Predigtrede®, die Predigtsprache lebt vom Austausch mit einer Vielfalt von Sprachen®, die
Predigt ist als Teil des Rituals eng mit dem Ritual verbunden® und die Predigt wird in erster
Linie als ein zwischenmenschliches Kommunikationsgeschehen verstanden® . Die ,New Ho-
miletic’ weifs sich ,,der integralen Einheit von Form und Inhalt der Predigt verpflichtet.“*

Y Vgl. Nicol/Deeg (2005) 45: ,Predigt entsteht im Wechselschritt von Inhalt & Form, Gehalt &
Sprachgestalt. Was ich sage und wie ich es sage - beides bedingt sich wechselseitig. Eine Aussage
gibt es nicht jenseits, sondern nur im Medium von Sprache. Titel und Mittel sind nur im Wechsel-
schritt zu haben [...] Die Kanzelsprache kann sich unterschiedlichster Mittel bedienen, und es gilt,
mit Lust nach neuen Sprachformen Ausschau zu halten. Dies allerdings nicht, um die Predigt rheto-
risch ein wenig attraktiver zu machen, sondern um im Wechselspiel von Inhalt & Form Sprache zu
finden fiir die Weltwirklichkeit Gottes.”

Vgl. Nicol/Deeg (2005) 73: ,,Predigt ist gestaltete Bewegung. ,Move*: ,Bewegung im Kleinen;

Structure: Bewegung des Ganzen. Die einzelnen Moves werden zu Structure der Predigt gefiigt.

Move & Structure, die Teile und das Ganze - immer im Wechselschritt: Andert sich die Ausrichtung

des Ganzen, so hat dies Auswirkungen auf die Teile; verindern sich die Teile, bekommt das Ganze

eine andere Richtung. Predigt ist gestaltete Bewegung, vom ersten bis zum letzten Move [...]<

# Vgl. Nicol/ Deeg (2005) 108: ,,Predigerinnen und Prediger setzen in ihrer Predigtrede das fremde
Wort der Bibel und die eigene Kanzelsprache ins Verhiltnis. Praktisch heifit das: Der Bibeltext ist
im Verlauf der Predigt vielfiltig prisent, etwa in Form von ausdriicklichen Zitaten. Im Verhiltnis
zum Bibelwort bewegt sich die Kanzelsprache zwischen der Skylla vereinnahmender Distanzlosig-
keit und der Charybdis beziehungsloser Distanz. Das ist nicht ungefihrlich. Aber zugleich bedeutet
es fiir die Predigtmacher die Chance, zwischen beiden Extremen Wechselspiele von Bibelwort und
Kanzelsprache zu inszenieren. In ihnen ist Bewegung. In ihnen kann der ,heilige” Text sein Poten-
zial, Sprache wie Wirklichkeit zu verdndern, entfalten.”

Vgl Nicol/Deeg (2005) 129: ,Predigt ist Kunst unter Kiinsten. Kanzelsprache entwickelt sich im
Austausch mit einer Vielfalt von ,Sprachen” etwa aus Literatur, Feuilleton, Film, bildender Kunst,
Architektur oder Musik. Selbstverstandlich gerat dadurch auch die Bibel, integrales Element von
Kanzelsprache, ins Wechselspiel mit Kunst. Kiinstler-Wort* begegnet in mancherlei Gestalt. Exem-
plarisch greifbar wird das Verhaltnis von Kunst und Kanzel im Umgang mit literarischen Texten.
Predigt und Literatur begegnen einander von Wort zu Wort. Grundsitzlich lautet die Devise fiirs
Predigtmachen im Nahbereich der Kiinste. Vom Beispiel zum Wechselspiel.

*! Vgl Nicol/Deeg (2005) 154: ,In der Liturgie kommen Ritual und Rede zur Wechselwirkung. Ritual:
gebundene Sprache, traditionelle Texte, Vielfalt der Zeichen, Spanungsfeld von Ordinarium und
Proprium. Rede: individuelle Sprache, Zeitgenossenschaft, Wort-Zeichen, Spannungsfeld von Tra-
dition und Situation. Predigt ist ein besonderes Genus von Rede. Sie ist Rede im Ritual. Dramaturgi-
scher Homiletik liegt daran, dass sich die Predigt nicht als ein Ritual sprengendes Sondergeschehen
etabliert, sondern als integrale Sequenz der liturgischen Gesamtbewegung. Ebenso aber wird sie
darauf achten, dass die Predigt nicht einfach ins Ritual hinein verschwindet, sondern innerhalb der
liturgischen Gesamtbewegung auch kontrapunktische Funktion wahrnimmt.*

> Vgl. Nicol/Deeg (2005) 178: ,,Im Wechselspiel von Bibelwort, Prediger und Hérer entwickelt sich
eine Dynamik, die letztlich kein Mensch in der Hand hat. Als Prediger kann ich nur eines tun:
das biblische ,,Stiick” handwerklich solide inszenieren. Und die Personen in den Sitzreihen tun gut
daran, sich auf das, was sie da horen, ihren eigenen Reim zu machen. Prediger und Hérer begegnen
einander nicht irgendwo auf freiem Feld, sondern in markant geprégter Landschaft. Sie kommen
aus verschiedenen Richtungen zusammen am dritten Ort: in der Kanzelinszenierung von Worten,
Bildern und Geschichten der Bibel. Erwartungen auf gelingende Kommunikation bringen sie beide
mit. Predigtmachen ohne die Aussicht, gehort zu werden - eine absurde Vorstellung. Nicht minder
absurd: eine Predigt horen ohne die Aussicht, irgendwo den Fufl in die Tiir zu bekommen. Aber
»abgeholt® werden miissen die Horer nicht; sie kommen von selbst. Und der Prediger muss sich
nicht prasentieren; er traut der Vorgabe, die es zu inszenieren gilt.“

* Nicol (2010) 21.

48
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Im Unterschied zur traditionellen ,0ld Homiletic* verschieben sich dabei die homiletischen
Grundlagen von deduktiv zu induktiv (statt die Wahrheit des Glaubens zu erklédren, wird
die Erfahrung des Glaubens geteilt), von statisch zu spannungsreich, von definitorischem zu
erdffnendem Sprechen, von linker zu rechter Gehirnhilfte, von einzelnen Punkten zu beweg-
ten Sequenzen, von Fakten zur Imagination, von autoritirem Stil zum Miteinander, von der
Isolation zur Zusammenarbeit®!, Das Paradigma der Predigt ist in der ,New Homiletic® nicht
linger die akademische Vorlesung mit Thesen und Argumenten, ,,sondern der Film mit sei-
nen bewegten Bildern.**® Diesen Film gilt es présent zu inszenieren!

2.2 Inszenierung und Prasenz’®

Die homiletische Kommunikation driickt sich also in einer homiletische Performanz aus, die
sowohl nach einer gerechten Inszenierung als auch nach einer entsprechenden homiletischen
Prisenz sucht. Beide Begriffe gilt es voneinander zu unterscheiden, wenngleich sie in Bezug
auf unsere Frage nach der homiletischen Performanz zusammengehoren.

Présenz meint den Einklang einer Person mit Sache und Form. Prasenz ist in gewisser Wei-
se die ,,personliche Komponente™’ der Inszenierung. Prisent predigen heifit, im Hier und
Jetzt zu predigen, damit die Predigt zum aktuellen Ereignis wird. ,Wenn prisent gepredigt
wird, herrscht im Gottesdienst eine gespannte und neugierige Aufmerksambkeit. Dann wird
deutlich: Dieser eine Moment kommt nicht wieder. Jetzt geschieht etwas.“*® Eine Predigt wird
also nicht bereits fertig zum Gottesdienst mitgebracht, sie entsteht im Tun, die Predigt ,,hat
ihr Wesen in der Auffihrung™®. Der Prediger predigt in gewisser Weise auch sich selbst,
insofern sich ihm erst ,,im Angesicht des Horers |[...] ganz [erschliefit], was er vorher bedacht
hat. Die Resonanz der Gemeinde verfremdet und erneuert die erarbeiteten Einsichten.“® Die
Zuhérer nehmen also nicht nur am fertigen ,Predigtprodukt’ teil, sondern auch an deren Ent-
stehung und Entwicklung. Die Vorbereitung des Predigers dient lediglich der Identifikation
mit dem Vorgetragenen, ,aus der Identifikation [folgt] die Prisenz und aus der Prisenz die
Wachheit des Horers, das kostbarste rhetorische Gut.“

Inszenierung dagegen meint, eine Sache in eine bestimmte Form zu bringen. Sie ist keine
sekundire Angelegenheit, im Sinne einer ,Behiibschung;, sie stellt einen Inhalt dar, der unab-
hdngig von einer konkreten Form iiberhaupt nicht existiert, sie prasentiert ihn und sie bedarf
der Rezeption: ,,Die Sache gibt es nur, indem sie zum Zeichen wird, indem sie inszeniert und
préasentiert wird, um rezipiert zu werden.“® Inszenierungen stellen also dar und bewegen
gleichzeitig: ,,Bei einer guten Inszenierung interpretiert der Zuschauer seine Realitét als eine
neue.“® Dies gilt fir die Liturgie ebenso wie fiir das Schauspiel, wobei es freilich im Unter-
schied zum Schauspiel in der Liturgie keine Zuschauer, sondern nur ,,Mitspieler” gibt. Es

*  Vgl. Nicol (2010) 21.

%% Nicol (2010) 25.

% Vgl. Meyer-Blanck (1997b), (2005b), (2007), (2010a),(2010b).
7 Meyer-Blanck (1997b) 12.

*#  Deegu.a. (2011) 7.

*  Deegu.a. (2011) 10f.

8 Deegu.a. (2011) 14.

1 Deegu.a. (2011) 15.

2 Meyer-Blanck (1997b) 4.

% Meyer-Blanck (1997b) 6.
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gehort also zur Inszenierung, auch die Mitfeiernden ins Spiel zu bringen. Es geht darum, das
Spiel durch die Spielenden zur Darstellung zu bringen“®*. Und es geht darum, das Evangelium
zu inszenieren — nicht sich selbst und auch nicht das unverfiigbare Heilige! Das Wort, das
keine Seins- sondern Geschehenskategorie®® ist, muss inszeniert werden, damit es Evangeli-
um wird.® ,Wer predigt, soll sich bemiihen, ein Kunstwerk zu gestalten, welches formal zur
Wahrnehmung nétigt und inhaltlich neugierig macht [...] Es gilt Regisseur und Spielleiter zu
sein, nicht autobiographischer Entertainer.“” Um diese Rolle gut ,spielen’ zu kénnen, braucht
es eine entsprechende (unbewufite) Kompetenz: , Liturgisch prasent ist, wer seine Rolle als Li-
turg annimmt, von seiner Rolle weif$ und sie gleichzeitig vergessen kann“®® - erst dann ergibt
sich eine authentische Performanz.

3 ,Performanz” als Leitkategorie flir das Verstandnis der Predigt®

3.1 Predigt als ,performing art’

~Wenn ich als Pfarrer meine Predigt vorbereite und mit Kommentar und Konkordanz den
Text durcharbeite, so dass ich ganz genau zu wissen meine, was da steht, dann kann mich die
Ratlosigkeit tiberfallen, weil ich nicht weif3, wie nun die Botschaft auszurichten ist [...]“”°. Die
Botschaft ausrichten zu wollen, verlangt nach der Frage ihrer Gestalt(ung). Der Inhalt ver-
langt nach einer ihm entsprechenden Form, nach einer authentischen Inszenierung, nach ei-
ner voll-méchtigen™ Performanz. Wie die Inszenierung keine sekundére Angelegenheit ist, so
ist auch die Performanz Wesensmerkmal der Predigt; die Predigt existiert nur im Augenblick
ihrer Performanz.” Die Gestalt der Predigt oder ihre Performanz entsteht erst im Zusam-
menwirken von Inhalt und Form. Leider wird letzteres oft vernachlassigt. ,,Die Erneuerung
unseres Verkiindigens bedeutet, dass nur noch nach dem Was, nicht nach dem Wie unserer
Verkiindigung gefragt wird.“”® Und dies, obwohl lingst in Folge eines ,performative turn*
auch fiir die Liturgie bekannt ist: , Liturgie ist mehr als Text!“’®

Seit den 1990er Jahren wird Liturgie bereits wahrgenommen ,,als ein expressives Ganzes
aus Gesten, Haltungen, rhythmischen Bewegungen, aus ,etwas tun’ mit Gegenstinden, wie
Wasser, Salbe, Weihrauch und zu dem auch ein Ambiente aus Musik, Gesingen, Momenten
der Stille, aus Licht und Raum gehort.“”® Dennoch hat dieser Perspektivenwechsel von der

# Vgl Gadamer (1990) 108, in: Meyer-Blanck (1997) 16.

% Vgl Meyer-Blanck (1997) 9.

%  Meyer-Blanck (1997b) beschreibt die Entwicklung verschiedener historischer Phasen der Homiletik
von einer Prediger- zu einer Horer-Homiletik, die momentan bei einer ,,Predigt“-Homiletik, ,,wel-
che im Rekurs auf Rhetorik und Semiotik die Predigt selbst, und zwar als Kunstwerk in den Blick
nehmen will® (10), angekommen ist.

¢ Meyer-Blanck (1997b) 11.

% Meyer-Blanck (1997b) 14.

® Vgl das Themenheft: Gottesdienst als Geschehen: ,Performance” als (neue) Leitkategorie? Bibel
und Liturgie 84 (2011).

" Bohren (1953) 207, zitiert nach Nierop (2008) 10f.

' Vgl. Herbst (1990).

> Vgl. Bieler/ Gutmann (2008) 222.

”  Schniewind (1981) 124; vgl. auch 138.

™ Vgl. Bachmann-Medick (2009); vgl. http://www.stb-performativ.de/.

" Jeggle-Merz (2011) 2.

S Jeggle-Merz (2011) 2; vgl. auch Bieritz (2010).
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JLiturgie als Text' zur ,Liturgie als Geschehen' nicht wirklich konsequent stattgefunden, wie-
wohl man genau weif}, dass uns v.a. das dsthetische Geschehen, der sinnenhafte Anspruch
nachhaltig ergreift. Es gilt nach wie vor: ,Aus dem Fundus religioser Traditionen werden vor
allem jene Elemente nachgefragt (und angeboten), die unmittelbar die Sinne ansprechen und
im Menschen einen ,sensus’ wecken wollen fiir die Sinndimension des Daseins.“”” Es geht
dabei um Asthetik, um eine Asthetik der Liturgie und in unserem Zusammenhang um eine
Asthetik der Predigt. Freilich stimmt ,,Jingst [...] nicht alles, wenn nur die Asthetik stimmt“7%,
dennoch ist die Beachtung der dsthetischen Komponente auch wichtig fiir eine gelingende
homiletische Performanz, wobei diese Asthetik letztlich nicht machbar ist. ,,Man muss sich
von Gott ergreifen lassen! Bei allem eigenen Aufwand, sich fiir ein religiéses Geschehen zu
disponieren, muss der Mensch das Entscheidende mit sich geschehen lassen.”” Der Prediger
steht also weniger vor der Aufgabe, Gottesbegegnung ,machen’ zu miissen, als vielmehr jene
immer schon zugesagte nicht zu verhindern!

Predigt ist Darstellung und Handeln® - ,Wer predigt, tut etwas: namlich predigen® -~ und
wie jede andere sprachliche Kommunikation ist sie immer auch ,szenisches Geschehen?
mit einer bestimmten Intention und einer entsprechenden Wirkung. Beziiglich der Predigt
besteht diese Wirkung idealerweise nicht in der bloffen Einwirkung auf den Horer, sondern
in der Verstindigung mit ihm, im Dialog. Sie vollzieht sich wie jegliches soziale Handeln in
bestimmten Rollen®. Im Gesamtgeschehen Gottesdienst stellt die Predigt ,.ein Moment |[...]
[dar], das nicht unabhéngig von diesem Gesamtgeschehen gesehen, begriffen, analysiert und
konzipiert werden kann.“* Predigt wird als ,performing art** verstanden, wie man von einer
ars celebrandi spricht, so eben auch von einer ars praedicandi: ,,Eine ars praedicandi als Kunst
des Lebens und als Kunst fiir das Leben, muss dann nicht nur Anstrengung bedeuten, son-
dern Menschen, die diese Kunst {iben, erfahren darin selbst Inspiration und empowerment.“*
Eine ars praedicandi, als Kunst des guten Predigens, kann sich nicht nur auf den Inhalt be-
schrinken, insofern sie das Evangelium erkldrt, sie muss auch vom kunstgerechten, den Re-
geln von Dialektik und Rhetorik folgenden Aufbau handeln.*”

77 Hghn (2011) 4.

8 Hghn (2011) 4f.

™ Hohn (2011) 8.

%0 Vg, Roth (2006); Pliiss (2007a); Meyer-Blanck (1997a).

81 Grétzinger (2008) 290.

8 Grétzinger (2008) 290.

#  Wir alle spielen an den unterschiedlichen Schauplitzen unseres Lebens unterschiedliche Rollen,
selbst in unserer Gottesrede von den drei gottlichen ,,Personen” ist die Theatermetaphorik zu finden
und auch die Predigt ist ein ,,Akt der Darstellung im Gesamt-Drama Gottesdienst™ (Grotzinger
[2008] 286)

8 Grotzinger (2008) 295.

% Vgl Grotzinger (2008) 297.

8  Grotzinger (2008) 327; vgl. Reschke/ Thiele (1990).

87 Als Gattungsbeispiele einer ,Ars Praedicandi’ seien der ,Liber sermonum” und die ,,Ars praedica-
toria“ des Alanus ab Insulis (um 1120-1204) genannt. Eines der verbreitesten deutschsprachigen
Werke ist das Riten- und Rubrikenbuch von Johann Baptist Miiller. Vgl. zur Predigt beim feierlichen
Hochamt Miiller (1961), 75f: ,Wenn Predigt ist, merke man folgendes: 1. Clelebrans] wartet, bis
Dliaconus] und S[ubdiaconus] neben ihm stehen, macht dann mit ihnen Kniebeugung und geht zu
den Sitzen. Wihrend das Evangelium vorgelesen wird, nimmt man das Birett ab. Wenn der Prediger
vor dem C Referenz macht, nimmt dieser mit D und S das Birett ab und verneigt sich zugleich etwas
gegen den Prediger. 2. Predigt C selbst, so kann er das am Altar tun oder an der Kommunionbank
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Zur ,performing art’ gehért es, die Predigt als eine kommunikative Bewegung zwischen
Text, Horer/Situation und Prediger zu begreifen.*® ,Wer das Herz seiner Horer gewinnen will,
muss, wihrend er redet, in ihren Gesichtern lesen, wo ,sich eine Brise zeigt|, und danach das
Segel setzen.™® Es geht bei der Predigt nicht um die Prisentation persénlicher Erkenntnisse,
am wenigsten um einen gekonnten rhetorischen Auftritt. In gewisser Weise kann eine zu gute
Rhetorik sogar hinderlich sein: ,Je besser und je lieber man redet, desto mehr entspricht man
seiner rhetorischen Aufgabe, weil ein Redner ,wollen wollen’ muss. Je besser und je lieber
man redet, desto leichter genief8t man aber auch seinen eigene Redefluss — und verfehlt damit
seine Aufgabe.“ Meyer-Blanck nennt sieben Merkmale einer guten ,Kanzelsprache®*": sie soll
kiinstlerisch, dsthetisch, einfach, situativ, traditional, pidagogisch und vulnerabel sein.

Zur ,performing art’ gehort auch die rechte Wahl des Predigtortes. Schlielich geht es dar-
um, das Wort Gottes zu verorten, dem Wort Gottes in der Predigt einen ,Raum’ zu geben®,
die Predigt als .Lautung’ zu erfassen, als Raummetapher in der (Predigt-)Sprache, in der Syn-
tax liturgischer Stiicke und als gesehene, inszenierte, anschauliche Predigt.®* Der Hirer der
Predigt soll wahrnehmen, was zu ihm gehért. ,,So oder so - predigen kann man nur mit dem
Raum, gegen ihn bleibt selbst die versierteste Kanzelpredigt chancenlos.“** Die Predigt ist als
eine Form szenischen Verstehens ,,auf Raum angewiesen“*, wobei der Predigtort innerhalb
des liturgischen Raumes je nach Gottesdienstform, Predigtart, Predigerpersonlichkeit oder
Gemeinde ein unterschiedlicher sein kann.*

(aufler der Mitte), oder auf der Kanzel; wenn nicht am Altar, legt er meistens Messgewand und
Manipel ab, setzt aber das Birett auf. Wenn keine Predigt gehalten wird, folgt nach der Inzensation
des C unmittelbar das Credo.“ Zur Bischofsmesse finden sich folgende Hinweise ebda. 109: ,Falls
der Bischof nun predigt, spricht er vom Altar aus, stehend oder sitzend, mit der Mitra, wihrend
die Ministri sitzen. Predigt ein anderer so kommt dieser, die Stola auf dem Arm, zum Thron (Re-
ferenzen), kiisst dem B die Hand, empfingt den Segen und die Stola und geht dann auf die Kanzel
(Referenzen).“ Vgl. auch Miiller (1961) 129: ,Bei Predigten und Ansprachen wihrend der Ausset-
zung ist das Ssmum durch einen Schleier (Fahne) zu verdecken [...] Vgl. ebda. 12: ,Die Stola [...]
ist vorgeschrieben [...] bei der Predigt, wenn es Brauch ist, jedoch nicht bei Leichenreden [...]“; und
ebda. 138, Anm. 1: ,Eine Leichenrede soll nicht nach dem Evangelium, sondern am Ende der Messe,
vor der Absolutio, gehalten werden (Cer. Ep. II 11,7) in schwarzer Kleidung (Talar) ohne Stola [...]

% Vgl Kapitel 1.1.

8 Zerfaf (1992) 119f.

* Meyer-Blanck (2010b) 40.

' Vgl. Meyer-Plank (2010b) 40-46.

?  Vagl. Klie (2010) 79-101. Metaphern des Raumes: Etwas einraumen, jemandem Raum geben, Platz
schaffen, an seine Stelle treten, darlegen, durchgehen, vertiefen, aufstellen.

% Vel Klie (2010) 89ff,

**  Klie (2010) 91. Vgl. Klie (2010) 94 und 95: Die Predigt in der Syntax liturgischer Stiicke: ,,Innerhalb
der liturgischen Verhiltnisse beginnt mit dem Predigtauftritt noch einmal ein ganz eigenes Spiel [...]
ein Spiel im Spiel.“ ,,Syntaktisch, also im Hinblick auf die Abfolge und die Logik der liturgischen
Handlungen, erscheint die Kanzelrede allerdings weit weniger abgehoben, vielmehr ist sie auf viel-
schichtige Weise eingebunden in ihren Verlautbarungskontext.“ ,Die gesehene Predigt. Von der
Kanzel, von oben herab [...] Auf-und Abstieg.“ Vgl. auch Klie (2010) 98: , Auf sublime Weise spiegelt
die Kanzel die den Gottedienst insgesamt begleitende Ambivalenz von Offenheit und Entzug [...]%

* Klie (2010) 98.

* Der Ort der Predigt hat sich im Laufe der Geschichte v.a. aus akustischen Griinden vom Scheitel
in der Apsis zum Ambo an den Chorschranken und dann zur Kanzel hin entwickelt. Die spitere
Riickwanderung zum Ambo férdert die entscheidend wichtige Gesprichshaftigkeit der Predigt. Die
urspriingliche Korperhaltung war jene auf der Kathedra, dem Predigtstuhl sitzend; spiter aus aku-
stischen und optischen Griinden stehend. Liturgische Vorschriften finden sich z. B. in den Modell-
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Und schlielich gehort es zu einer ,performing art| das ,;Handwerk™ einer Predigt zu ver-
stehen und beispielweise die allbekannten Gesetze der Rhetorik und der (Lern-)Psychologie®®
auch anzuwenden.®* Es gehort sowohl zu einer ,performing art’ zu wissen, was man tut, als
auch zu tun, was man weif3!

3.2 Die Prasenz des Predigers

Fiir eine gelungene Predigt-Performanz braucht es konkrete liturgisch-rhetorische Kompe-
tenzen und Prisenzen des Predigers. Michael Thiele'™ nennt beispielsweise: die rednerische,
personale, sachliche, situierende, ffentliche, kommunikative, sprachliche, sprecherische,
rdumliche, korperliche!® und leibliche Prasenz. Dazu kommt die Notwendigkeit einer Wahr-
nehmungs- und analytischen Kompetenz, mit der rdumlichen Présenz ist eine kiinstlerische
Kompetenz verbunden; auflerdem braucht es emotionale und kritische, interpersonale und
intrapersonale Kompetenzen. Was in dieser Dichte zugegebenermafien nahezu utopisch an-
spruchsvoll klingt, heifit letztlich nichts anderes als: ganz bei mir, ganz bei der Sache und
ganz beim anderen sein. Prisenz bedeutet demnach als Person gemeint sein und die Person
meinen, hinsehen, beobachten, auf die Sache schauen, staunen, etwas benennen, ausstrahlen,
anregen wollen, Resonanz haben, geistesgegenwirtig handeln.'**

Thomas Kabel'® hat ein eigenes Konzept der Liturgischen Prasenz’ entwickelt, in dem er in
erster Linie auf die Gestalf der Liturgie/der Predigt achtet und scheinbare ,Nebensachlich-
keiten' wie z.B. Outfit, Blickkontakt, Haltungen und Wege anspricht. , Liturgische Prasenz
versucht, solche scheinbaren Nebensichlichkeiten ins Bewusstsein zu heben und macht Klar,

predigten der Ritualien; s.a. die Angaben zur Vesperpredigt in AES 47f.

Handwerk im Sinne von Hahne (1992) als Kunsthandwerk verstanden.

% Vgl. Bukowski (1990) 26-35; Loh (2007).

% Nach lernpsychologische Erkenntnissen soll die Predigt ein in fiinf Phasen gegliederter
strukturierter Spannungsbogen sein. Vgl. dazu Bukowski (1990) 27: ,Die Phase der Motivation
(1) miindet in die Darstellung eines Problems (2); nachdem verschiedene Losungsmdglichkeiten
genannt, erortert und relativiert bzw. verworfen worden sind (3), folgt die Phase des seigentlichen®
Losungsangebotes (4), das schliefilich (5) in einer Bedeutung fiir die HorerInnen aktualisiert und
verstarkt wird [...]¢ Freilich horen wir darin den Aufbau der klassischen Rhetorik: exordium,
propositio, tractatio (confirmatio/refutatio), peroratio und ebenso die fiinf Phasen der freien
Predigt nach Arndt Elmar Schnepper (Schnepper [2010] 48-101. Vgl. auch Lehnert (2006/°2008).
Er legt auf eine ganzheitliche Predigt wert, die alle Ebenen des Menschseins anspricht und
beschreibt die Entstehung einer Predigt mit den folgenden 5 Schritten: 1. Inhalte finden (Herz:
Bilder, Erzihlungen, deutliche Worte; Kopf: Interessante Exegese, Dogmatische Zusammenhinge,
Steinbruch Kirchengeschichte, Erfahrungsschatz Seelsorge, Aktuelle Beziige, Problemanzeigen,
Argumente, Zahlen, Zitate und Aphorismen, Wortspiele; Hand: an die Tat des Horers appellieren,
konkret werden, Empfehlungen aussprechen), 2. Stoffe gliedern (,It's not about tension but
suspense. Ersteigen eines Turmes; Homilie, 3-Punkte-Predigt, Predigt als Lernprozess; Harmonie,
Innere Balance, Konzentration, Schluss), 3. Satze formulieren (Kurze Sitze; viele Verben, aktiv statt
passiv, keine Angst vor Wiederholungen, persénlich anreden. Man, wir und ich, konkret, vitale
Verben, Herzworter (Barmherzigkeit, Vergebung [...]), freundliche Worte, 4. Gedanken meditieren
(Innerung und Erinnerung, Auswendig: laut lesen, Gedanken, Bilder, Emotionen, durchspielen)
und 5. In Aktion treten (Zuwendung: anschauen, licheln, zugehen, Hinde).

10 vl Thiele (2010) 175-189.

101 Vgl Wenz (1996), Pliiss (2007b).

102 ygl. Thiele (2010) 186.

103 ygl. Kabel (2002)/(2007).

97
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welche Bedeutung sie in der Summe fiir die Glaubhaftigkeit, fiir die Authentizitdt der litur-
gisch handelnden Personen haben. Nur wenn die Personen als glaubwiirdig empfunden wer-
den, wird die Gemeinde bereit sein, den Botschaften der liturgischen Akte zu folgen. Theolo-
gisch ausgedriickt: Ohne Ubereinstimmung des/der Verkiindigenden mit dem Verkiindigtem
verliert die Botschaft an Intensitdt und Bedeutung. Form und Inhalt sollen eine homogene,
organische Einheit bilden und sich nicht einander [sic!] widersprechen.“'™ Es geht dabei we-
der um eine blofe Rhetorik, noch um eine sonstige Rede-Technik. ,Liturgische Prisenz [ist]
immer zugleich die Arbeit an der eigenen inneren Einstellung und Haltung gegeniiber den
liturgischen Handlungen.*'® In diesem Sinne geht es also bei der Liturgischen Prisenz um
die Inszenierung des Wortes Gottes, die Entziindung meiner selbst, um dann auch andere
anstecken zu kénnen, damit es schliefSlich zum Predigt-Ereignis kommt und sichtbar wird,
was sichtbar werden soll.'*

3.3 Ein Ausbildungsmodell: Doctor of ministry in preaching'™”

Ein sehr interessantes, praktisch-konkretes, 6kumenisches Ausbildungs-Modell ist das ,,Mo-
dell Chicago: Doctor of minstry in preaching“'®, eine 3-jahrige praxis-orientierte, homile-
tische Fortbildung, bei der Gemeindepredigt, wissenschaftliche Reflexion und predigtprakti-
sche Supervision miteinander vernetzt werden. Es geht bei diesem Modell um die Erziehung
zu einem ,creative preaching es geht darum die Neugierde auf die HI. Schrift zu wecken und
einen originellen, authentischen, persénlichen Predigtstil zu finden: ,,Become the Preacher
God has called you to be', heif3t es zusammenfassend auf der homepage. Im deutschsprachi-

104
105
106

http://www.clip-liturgische-praesenz.de/content_frameset.html.
http://www.clip-liturgische-praesenz.de/content_frameset.html.

Vgl. http://www.clip-liturgische-praesenz.de/content_frameset.html: ,Im Gottesdienst gilt es, Got-
tes Wirklichkeit zu feiern und sein Wort in unser Leben zu tibersetzen. In der Begrifflichkeit der
Schauspiel- und Theaterarbeit ausgedriickt, bedeutet es, sein Wort ,,in Szene” zu setzen. Seine Wirk-
lichkeit zu ,,inszenieren” meint, sie im Gottesdienst fiir die Gemeinde und fiir sich selbst erlebbar
und erfahrbar werden zu lassen. Dabei geht es nicht um Kunst oder Kunstlichkeit, sondern vielmehr
darum, das Wort Gottes in unser Leben hineinsprechen zu lassen.” Vgl. auch Meyer-Blanck (2005a).
"7 Vgl. Nicol (2002) 135-148; zum Modell Chicago direkt: www.lstc.edu; ein protestantisch deutsches
Projekt: www.atelier-sprache.de.

Vgl. http://www.actsdminpreaching.com/: “Journey of the Preacher: Growth in preaching involves
curiosity, openness to the Holy Spirit, synthesis of imagination and reason, and power and authority
to proclaim the Word of God. The ACTS (Association of Chicago Theological Schools) Doctor of
Ministry in Preaching Program is designed to honor these dynamics and to help you become the
preacher God is calling you to be in the context of your ministry.

The ACTS Doctor of Ministry in Preaching Program combines class work in Chicago over three
consecutive summers and projects conducted in the context of one's local ministry. This work in-
volves a rotation of three videotaped sermons, written reflection papers, and collaboration with
members of one’s ministry context. Participants normally complete the program in three years.
This program is practical. Your education extends beyond the classroom into your ministry con-
text, focusing concretely on your unique learning goals and the needs of the people you serve. You
will collaborate with members of your ministry to develop competence in the area of ministry that
congregations have rated as one of the most important pastoral responsibilities. Explore your call
to proclaim God's Word. Through this program you will improve your understanding of and skills
in preaching, discover your own pulpit hermeneutic, claim and nurture your preaching voice and
reconsider preaching within a variety of contexts, mentored by preachers and master teachers of
international reputation.”

108
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gen Raum gibt es leider nur einige Ansitze in Einzelbereichen wie z.B. das bereits erwéhnte
Modell der Liturgischen Prasenz’ nach Thomas Kabel, keine derart umfassenden Aus- und
Fortbildungs-Modelle.

3.4 ,Freie Predigt”

Natiirlich gibt es verschiedene Méglichkeiten, prasent zu predigen, die Predigt zum Ereignis
werden zu lassen, eine homiletische Performanz zu erreichen. Nicht immer kann und muss
dies eine ,freie* Predigt sein. Auch muss eine ,freie Predigt nicht ginzlich ohne ,Hilfsmit-
tel“ (z. B. Stichwortkirtchen [...]) stattfinden. Ohne also eine Ideologie der ,Freien Predigt”®
vertreten zu wollen, sprechen aber dennoch viele Griinde dafiir: Die freie Predigt ist kom-
munikativ'®, horerfreundlich™" weil dialogisch'®?, sie entspricht dem Evangelium'®, das in
eine konkrete Situation hineingesprochen wird und sie erméglicht eine grofie Sensibilitét fiir
den Heiligen Geist.'* Frei zu predigen heifit interpretieren und improvisieren, heifit in kon-
zentrierter Weise offen fiir die konkrete Situation zu sein und damit eine einmalige, unwie-
derholbare Performanz zu erméglichen'® — und dennoch ist es eine mogliche Form neben
anderen.''¢

4  Schlussiiberlegungen

Das Anliegen ,Homiletische Performanz’ findet sich im Gesamtanliegen einer ,Liturgischen
Performanz?" wieder. Wie bei der Liturgie als Ganzes handelt es sich auch bei der Predigt um
ein darstellendes Geschehen in Wort und Zeichen. Die Predigt als Performanz zu verstehen
bietet die Chance, sowohl dem Anspruch als auch den Erwartungen an eine Predigt gerecht
zu werden. Predigt ist ein Live-Ereignis, verbunden mit korperlichen Reaktionen. Sie ist die
konkrete Inszenierung eines biblischen Textes in eine konkrete Situation. Letztendlich ist die
Predigt damit zwar ein transitorisches, fliichtiges Geschehen, allerdings mit einem transfor-
mativen Potenzial. Sie ,hinterldsst nichts als die Erfahrung aller Beteiligten"'®. Eine solche
Erfahrung will die homiletische Performanz ermoglichen, indem sie mit Sprache Rdaume
offnet, in denen eigene Erfahrungen wiedererkannt und mit anderen, fremden konfrontiert
werden.

Bei aller Begeisterung fiir diese Idee gilt es dennoch mit Ursula Roth'*? der Versuchungen
zu widerstehen, ,, Performativitit” als ein Allheil-Rezept fiir eine gelingende Predigt zu verste-
hen. Performanz ist primir ein Instrument der Analyse und Rekonstruktion von Performan-
zen. Man soll auch weiterhin andere Perspektiven auf die Predigt (wie z. B. die Semiotik oder

199 Vgl Deeg u.a. (2011).

10 Vg, Schnepper (2010) 16f.

11 yol, Schnepper (2010) 17f.

112 Vgl. Schnepper (2010) 20.

113 Vgl. Schnepper (2010) 20f.

114 Vgl. Schnepper (2010) 22f.

15 Vgl. Schepper (2010) 42ff.

116 Letztlich geht es darum priisent zu predigen. Konkrete Tipps finden sich z.B. bei Hirsch-Hiiffell
(2010).

117 g, Kutzner (2007).

'8 Roth (2010) 108.

119 Vgl Roth (2010) 111.
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die Rhetorik) zulassen.'*” All diesen Perspektiven gemeinsam ist das Bemiihen, der Predigt

den Stellenwert zu geben, den sie als Inszenierung des Evangeliums verdient, damit sich Pre-

digt ereignet als Performanz des in seinem Wort lebendig gegenwirtigen Gottes.'!

So mochte ich mit einer Einladung von J. Nierop diese Uberlegungen zur Homiletischen

Performanz abschlie8en:
»Wir sollen uns in der Homiletik und generell in der Praktischen Theologie mehr trauen,
zu traumen von der Gegenwart Gottes. Wir sollen davon triumen, wie Gott durch seine
Mitarbeiter zu uns spricht in der Predigt, wie er durch sie seelsorglich an uns handelt, wie er
durch sie seine Gemeinde aufbaut. Kurzum, wir sollen davon triumen, was passiert, wenn
Gott seine Menschen bei ihrer Arbeit in seinem Weinberg an die Hand nimmt und fiihrt, ja,
mit ihnen ,tanzt’ [...] Tanzend gehen wir auf Gott zu in der Hoffnung, dass Er kommt und
die Fithrung tibernimmt. Traumen, tanzen, fliegen. Wer traumt und tanzt, soll sich nicht
wundern, wenn er auf einmal Fliigel bekommt.“!??
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»,uUnd das Wort ist Fleisch geworden ... (Joh 1,14)

Das Nachsynodale Schreiben Verbum Domini
im Uberblick und im Wortlaut zur Homilie

Von 5.-26. Oktober 2008 tagte im Vatikan die XII. Ordentliche Generalversammlung der
Bischofssynode zum Thema: Das Wort Gottes im Leben und in der Sendung der Kirche. Mit
dem Nachsynodalen Schreiben kommt Papst Benedikt XVI. der Bitte der Synodenteilnehmer
nach, ,den Reichtum, der in dieser Versammlung [...] zum Vorschein gekommen ist, und
die in gemeinsamer Arbeit formulierten Weisungen dem ganzen Gottesvolk zu iibermitteln®
(Nr. 1). Der Papst verbindet damit den Wunsch, ,,dass [...] die Ergebnisse der Synode auf das
Leben der Kirche nachhaltig Einfluss nehmen: auf die persénliche Beziehung zur Heiligen
Schrift, auf ihre Auslegung in der Liturgie und in der Katechese sowie in der wissenschaftli-
chen Forschung, damit die Bibel nicht ein Wort der Vergangenheit bleibt, sondern als leben-
diges und aktuelles Wort wahrgenommen wird” (Nr. 5).

Der Papst gliedert seine Uberlegungen und Weisungen in drei grofle Abschnitte. Der erste
Teil ,Verbum Dei* (Nrr. 6 - 83) entfaltet eine tiefgehende und umfassende theologische Medi-
tation {iber das Wort Gottes, die vom Prolog des }ohannes-EvangeliLlirns als , Leittext® (Nr. 5)
ausgeht und auch in den weiteren Kapiteln immer wieder aufgenommen und weitergeschrie-
ben wird. Dabei kommt deutlich zur Geltung, dass der Ausdruck Wort Gottes' ein ,,analoger
Begriff ist, dem eine ganze Synphonie von Bedeutungen eignet, die den Gliubigen besser
erschlossen werden sollen (vgl. Nr. 7), wozu das Dokument selbst eine reichhaltige und fun-
dierte Grundlage darstellt.

Die Gedankenfithrung innerhalb des ersten Abschnitts orientiert sich an der dialogischen
Sturktur der Offenbarung, die auch die gottesdienstliche Feier des Wortes Gottes prigt: Der
Gott, der spricht (Nrr. 17-21) - Die Antwort des Menschen an den Gott, der spricht (Nrr.
22-28). Aus verschiedenen Perspektiven wird dabei die Beziehung zwischen Gott und
Mensch bzw. zwischen Mensch und Gott beleuchtet und die Bedeutung ,,des Wortes* fiir
dieses Beziehungsleben herausgestellt. So heifit es schon einleitend zu diesen Gedanken: ,,Der
Mensch wurde im [géttlichen] Wort erschaffen und lebt in ihm; er kann sich selbst nicht ver-
stehen, wenn er sich diesem Dialog nicht 6ffnet” (Nr. 22).

Ein dritter Unterabschnitt reflektiert ausfiihrlich die Hermeneutik der Heiligen Schrift in der
Kirche (Nrr. 29 -49) und ruft als wesentliche Kriterien die Aussagen der Offenbarungskon-
stitution Dei verbum in Erinnerung (vgl. Nr. 34): Die Auslegung des Textes mit Riicksicht auf
die Einheit der ganzen Schrift' (heute als kanonische Exegese bezeichnet), Beriicksichtigung
der lebendigen Uberlieferung der Gesamtkirche und schliefSlich die ,Beachtung der Analogie
des Glaubens. ,Nur dort, wo beide methodologischen Ebenen, die historisch-kritische und die
theologische, beriicksichtigt werden, kann man von einer theologischen Exegese sprechen,
die allein der Heiligen Schrift [als Seele der Theologie] angemessen ist“, da die rechte Aus-

' Als unaufgebbar werden die Einheit von Altem Testament und Neuem Testament hervorgehoben

und der Dialog in Verbundenheit mit ,,unseren ,bevorzugten Briidern’ im Glauben Abrahams® (Nr.
47), den Juden.
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legung der Schrift den Glauben voraussetzt und aus der Riickbindung an die Gemeinschaft
der Kirche lebt. Im Fehlen einer Hermeneutik des Glaubens sieht der Papst im Hinblick auf
die Homilie ,manchmal ... Ratlosigkeit bei der Vorbereitung“ (Nr. 35). Allerdings verlangt
der Papst in diesem Zusammenhang ausdriicklich einen Glauben, ,der eine angemessene
Beziehung zur rechten Vernunft unterhilt und daher niemals zum Fideismus verkommt, der
fundamentalistische Auslegungen der Schrift unterstiitzen wiirde. Andererseits bedarf es ei-
ner Vernunft, die sich bei der Untersuchung der in der Bibel vorhandenen historischen Ele-
mente offen zeigt und nicht von vornherein alles zuriickweist, was tiber den eigenen Mafistab
hinausgeht“ (Nr. 36). Wesentlich und notwendig sei daher die ,Uberschreitung des ,Buchsta-
bens’: Denn das Wort Gottes selber ist nie einfach schon in der reinen Wortlichkeit des Textes
da“ (Nr. 38). Deshalb sei die ,von der fundamentalistischen Lesart befiirwortete Wortlichkeit'
[...] ein Verrat sowohl am wortlichen als auch am geistlichen Sinn, indem sie den Weg fiir
Instrumentalisierungen verschiedenen Art &ffnet’, und letztlich die Wahrheit der Mensch-
werdung nicht im vollen Sinn erst nehme (Nr. 44).

Weitere Uberlegungen in diesem Abschnitt iiber die Hermeneutik der Schrift gelten unter
anderen der Beziehung zwischen Altem Testament und Neuem Testament (Nrr. 39 -41 ), der
Beziehung von Christen und Juden® und der Okumene (Nr. 46) sowie den ,,dunklen Stellen
der Bibel*; der Papst fordert die Theologen und Seelsorger auf, sich die notwendigen Fach-
kenntnisse anzueignen, um allen Gldubigen helfen zu kénnen, ,,auch an diese Stellen heran-
zugehen, und zwar durch eine Lesart, die ihre Bedeutung im Licht des Geheimnisses Christi
offenbar werden lasst® (Nr. 42).

Der zweite Hauptteil, , Verbum in ecclesia’ nimmt einleitend (Nrr. 50-51) die theologische
Medidation iiber das Wort Gottes aus dem Johannes-Prolog auf und versteht Kirche ,als
Wirklichkeit, die definiert ist durch die Aufnahme des Wortes Gottes, das Fleisch geworden
ist [...]“ (Nr. 50) und als ,Gemeinschaft, die das Wort Gottes hort und verkiindet (Nr. 51).
Im Leib der Kirche verwirklicht sich das Gegenwirtigsein Christi mit allen Menschen jeder
Zeit (vgl. Nr. 51).

Mit ,Die Liturgie: Der bevorzugte Ort des Wortes Gottes' (Nrr. 52-71) ist der zweite Unter-
abschnitt iiberschrieben, zu dem auch die unten im Wortlaut dokumentierten Aussagen zur
Homilie gehoren. Der Papst hebt hervor, dass jeder Gottesdienst von seinem Wesen her durch
und durch von der Heiligen Schrift durchdrungen ist (vgl. Nr. 52) und verdeutlicht, dass die
Liturgie, wo das Wort Gottes als aktuelles und lebendiges Wort gefeiert wird, der zentrale Be-
zugspunkt fiir die Hermeneutik des Glaubens in Bezug auf die Heilige Schrift (vgl. Nr. 52) ist.
Das Dokument fordert die Seelsorger auf, den Gldubigen den ,tiefen Sinn des Wortes Gottes
[...], das sich in der Liturgie im Lauf des Jahres entfaltet und die grundlegenden Geheimnisse
unseres Glaubens zeigt“ (Nr. 52), zu erschlieffen und ihnen zu helfen, ,den performativen
Charakter des Wortes Gottes in der Liturgie zu entdecken’, um so ,,das Wirken Gottes in der
Heilsgeschichte und im persénlichen Leben [...] zu erfassen® (Nr. 53).

In Zusammenhang mit der ,,Sakramentalitit des Wortes™ (Nr. 56) wird der hl. Hieronymus
zitiert wird mit den Worten: ,Ich denke, dass das Evangelium der Leib Christi ist; [...] Und
wenn er sagt: Wer mein Fleisch nicht isst und mein Blut nicht trinkt (Joh 6,53), dann kann
man zwar diese Worte auch in Bezug auf das [eucharistische] Mysterium verstehen; dennoch

2 Die ,Bischofssynode [hatte] zum ersten Mal auch einen Rabbiner eingeladen, um von ihm ein wert-

volles Zeugnis iiber die heiligen Schriften der Juden zu erhalten, die auch Teil unserer Heiligen
Schrift sind® (Nr. 4).
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ist der Leib Christi und sein Blut wahrhaft das Schriftwort, die Lehre Gottes® (Nr. 56). Das
kann als wegweisender Impuls aufgenommen werden fiir die Argumentation des Verzichts
auf die hiufig selbstverstindliche Kommunionausteilung bei Wort-Gottes-Feiern in den Ge-
meinden. Nach einigen Aspekten beziiglich des Dienstes am Wort (,Die Heilige Schrift und
das Lektionar', Nr. 57; ,Verkiindigung des Wortes Gottes und Lektorendienst, Nr. 58) geht das
Dokument ein auf die Bedeutung des Wortes Gottes in den Sakramenten der Verséhnung und
Krankensalbung (Nr. 61), bei den Benediktionen (vgl. Nr. 63) und beim Stundengebet, dessen
Forderung als Gemeindegebet der Papst den Pfarren und Ordensgemeinschaften nahe legt
(vgl. 62). Empfehlungen und konkrete Vorschlage fiir die liturgische Gestaltung (Nrr. 64-71)
gehen u.a. ein auf die Bedeutung von Wort-Gottes-Feiern, auf die Stille als wesentlichem
Element im Verkiindigungsgeschehen; sie thematisieren den Ambo als Verkiindigungsort,
auf den es ,mit besonderer Sorgfalt” zu achten gelte und der iiber die Liturgie hinaus Aussa-
gekraft besitzen und das christliche Geheimnis vermitteln miisse (vgl. Nr. 68).

Ein dritter Unterabschnitt betrachtet das Wort Gottes im kirchlichen Leben (Nrr. 72 — 89) mit
Blick auf Katechese, Ausbildung und Berufungspastoral. Anregend sind hier u.a. die Anlei-
tung zur Lectio divina (Nrr. 86 —87) und die Hinweise zu Wort Gottes und marianisches Gebet
(Nr. 88).

Mit , Verbum mundo® hat der Papst den dritten Hauptteil iiberschrieben, in dem der Verkiin-
digungsauftrag der Kirche (Nrr. 90 - 98) wiederum ausgehend von der Theologie des Wortes
Gottes entfaltet wird. Wort Gottes und Einsatz in der Welt (Nrr. 99 — 108) benennt die soziale
Verwantwortung der Kirche und ihrer einzlenen Glieder, die sich aus der Verkiindigung des
Evangeliums ergibt in Bezug auf den Einsatz fiir Gerechtigkeit, Versohnung und Frieden,
mit Blick auf die Jugendlichen, auf Leidende und Arme und Migranten, aber auch auf die
Bewahrung der Schopfung. ,, Wort Gottes und Kulturen® (Nrr. 109 -116) und Wort Gottes und
interreligioser Dialog (Nrr. 117 - 120) nehmen weitere aktuelle Themen- und Fragestellungen
auf und geben daftir wichtige Anregungen.

Im Wortlaut: das Schreiben Verbum Domini Gber die Homilie

Die Bedeutung der Homilie

Nr. 59. ,Die einzelnen [Mitfeiernden] haben auch in Bezug auf das Wort Gotles verschiedene
Aufgaben und Dienste. Das Wort Gottes zu héren und zu bedenken ist Aufgabe aller Gldubigen,
das Wort Gottes auszulegen ist allein Sache jener, die aufgrund der Weihe am Lehramt teilhaben
oder aufgrund einer Beaufiragung den Dienst der Verkiindigung ausiiben’y also die Bischife,
Priester und Diakone. Von daher wird verstindlich, warum dem Thema der Homilie in der
Synode solche Aufmerksamkeit geschenkt wurde. Bereils im Nachsynodalen Apostolischen
Schreiben Sacramentum caritatis habe ich in Erinnerung gerufen: ,In Verbindung mit der Be-
deutung des Wortes Gottes erhebt sich die Notwendigkeit, die Qualitit der Homilie zu verbes-
sern. Sie ist ja ,Teil der liturgischen Handlung® und hat die Aufgabe, ein tieferes Verstehen und
eine umfassendere Wirksambkeit des Wortes Gottes im Leben der Gliaubigen zu fordern®* Die Ho-
milie ist eine Aktualisierung der Botschaft der Schrift, durch die die Gliaubigen bewegt werden,

Messlektionar, Pastorale Einfithrung, 55.

*  Messlektionar, Pastorale Einfithrung, 55.
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die Gegenwart und Wirksambkeit des Wortes Gottes im Heute des eigenen Lebens zu entdecken.
Sie muss zum Verstdndnis des gefeierten Geheimnisses fiihren und zur Mission einladen, indem
sie die Gemeinde auf das Glaubensbekenntnis, das Allgemeine Gebet und die eucharistische
Liturgie vorbereitet. Folglich muss jenen, die durch ihren besonderen Dienst mit dem Predigen
betraut sind, diese Aufgabe wirklich am Herzen liegen. Zu vermeiden sind allgemein gehaltene
und abstrakte Predigten, die die Einfachheit des Wortes Gottes verdunkeln, ebenso wie nutzlose
Abschweifungen, bei denen Gefahr besteht, dass sie die Aufmerksamkeit mehr auf den Prediger
als auf den Kernpunkt der Botschaft des Evangeliums lenken. Die Gldubigen miissen deutlich
erkennen, dass es dem Prediger am Herzen liegt, Christus aufzuzeigen, der im Mittelpunkt einer
jeden Predigt stehen muss. Die Prediger miissen daher mit dem heiligen Text vertraut sein und
unabldssig mit ihm in Kontakt stehen;® sie miissen sich in der Betrachtung und im Gebet auf die
Predigt vorbereiten, um mit Uberzeugung und Leidenschaft zu predigen. Die Synodenversamm-
lung hat dazu aufgerufen, sich folgende Fragen vor Augen zu halten: ,Was sagen die Lesungen,
die verkiindigt wurden? Was sagen sie mir persinlich? Was soll ich der Gemeinde sagen, unter
Beriicksichtigung ihrer konkreten Situation?*® Der Prediger muss sich ,.als erster vom Wort Got-
tes, das er verkiindet, befragen lassen’y’ denn — wie der hl. Augustinus sagt — ,wer das Wort
Gottes duferlich predigt und nicht in sein Innerstes hinein hort, wird zweifellos keine Frucht
tragen”® Der Predigt an Sonn- und Feiertagen muss besondere Sorgfalt gewidmet werden; aber
auch unter der Woche sollte es in der Messe cum populo nicht versiumt werden, dort, wo es mdg-
lich ist, kurze, der Situation angemessene Reflexionen anzubieten, um den Gliubigen zu helfen,
das gehorte Wort anzunehmen und fruchtbar werden zu lassen.

Zweckmdpfigkeit eines homiletischen Direktoriums

Nr. 60. Mit Bezug auf das Lektionar angemessen zu predigen ist wirklich eine Kunst, die gepflegt
werden muss. In Kontinuitit mit den Forderungen der vorausgegangenen Synode® bitte ich die
zustdndigen Autorititen, in Analogie zum eucharistischen Kompendium™ auch Werkzeuge und
Hilfsmittel zu erarbeiten, die den Amtstrigern helfen konnen, ihre Aufgabe maglichst gut zu er-
fiillen — wie zum Beispiel homiletische Leitlinien, in denen die Prediger niitzliche Hilfestellungen
finden kinnen, um sich auf die Ausiibung ihres Dienstes vorzubereiten. Der hl. Hieronymus er-
innert uns auch daran, dass die Predigt stets vom Zeugnis des eigenen Lebens begleitet sein muss:
»Deine Handlungen sollen deine Worte nicht Liigen strafen, damit es nicht geschieht, dass, wih-
rend du in der Kirche predigst, jemand in seinem Inneren iiberlegt: , Warum also handelst gerade
du nicht so?*[...] Beim Priester Christi miissen der Geist und das Wort in Einklang stehen®"

Vgl. Zweites Vatikanisches Konzil, Dogmatische Konstitution iiber die gottliche Offenbarung Dei
Verbum, 25.

Propositio 15.

Propositio 15.

Sermo 179,1: PL 38, 966.

Vgl. Benedikt XVI.,, Nachsynodales Apostolisches Schreiben Sacramentum caritatis (22. Februar
2007), 93: AAS 99, 177.

Kongregation fiir den Gottesdienst und die Sakramentenordnung, Compendium eucharisticum (25.
Mirz 2009), Vatikanstadt 2009.

1 Epistula 57, 7: CSEL 54, 426-427.
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aus Liturgie und Liturgiewissenschaft

Wien — 50 Jahre Il. Vatikanisches Konzil,
Internationales Symposion vom 11.-13. Janner 2012

Das heurige Konzils-Jubilium wurde an der Universitit Wien mit einem dreitigigen Sym-
posion unter dem Motto , Erinnerung an die Zukunft begangen. Namhafte Theologen wie
Peter Hiinermann (Tiibingen), Albert Gerhards (Bonn), Christoph Theobald (Paris), Thomas
S6ding (Bochum), Ottmar Fuchs (Tiibingen) und Eberhard Schockenhoff (Freiburg) nahmen
bei der Eréffnungsveranstaltung zu diesem Thema Stellung. Aus liturgiewissenschaftlicher
Sicht referierte A. Gerhards iiber ,,Gipfelpunkt und Quelle. Intention und Rezeption der Li-
turgiekonstitution Sacrosanctum Concilium®. Er legte die theologischen Kernaussagen der
Liturgiekonstitution dar und betrachtete einige zentrale Aussagen aus systematischer Sicht.
Hinsichtlich der Reform stellte er fest, dass die Liturgiekonstitution nach 50 Jahren kaum aus-
geschopft sei. Das Problem bestehe seiner Meinung nach darin, dass die Liturgiereform bisher
hauptsichlich eine Reform der liturgischen Biicher sei. Die Zukunft der Liturgie sehe er im
Ungewissen, sicher sei nur, dass die Liturgie eine Zukunft habe und die Liturgiekonstitution
noch geniigend Potenzial dafiir enthalte.

Wien — ,Institut fiir Liturgiewissenschaft und Sakramententheologie”
eingegliedert in das , Institut fir Historische Theologie”

Im Rahmen der von der Universitit Wien nachdriicklich verordneten Umorganisation der
Fakultdten ist seit 1. Janner 2012 auch das bisherige ,,Institut fiir Liturgiewissenschaft und Sa-
kramententheologie gemeinsam mit den Instituten fiir ,Kirchengeschichte, ,, Theologie und
Geschichte des christlichen Ostens” und ,Theologie der Spiritualitit“ Teil des neugeschaf-
fenen ,Instituts fiir Historische Theologie® Die Eingliederung erfolgte bei weitestgehender
Beibehaltung der bisherigen Autonomie.

LKO — Neukonstituierung der Osterreichischen Liturgischen Kommission in Rom

Die Mitglieder der Liturgischen Kommission Osterreichs (LKO) unter der Leitung von Erz-
bischof Dr. Alois Kothgasser trafen sich vom 27. Februar bis 2. Mirz 2012 zu ihrer konsti-
tuierenden Sitzung in Rom. Beeindruckend waren die unterschiedlichen Begegnungen: mit
Erzbischof Piero Marini, dem ehemaligen Zeremoniar von Papst Johannes Paul I1., mit Mons.
Guido Marini, dem gegenwirtigen Zeremonienmeister fiir die liturgischen Feiern des Paps-
tes, auflerdem mit der Leitung des Pépstlichen Liturgischen Instituts Sant” Anselmo und dem
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Prifekten der Gottesdienstkongregation. Thematisiert wurden dabei die Liturgiereform im
Allgemeinen als auch die aktuellen Fragen um die zurzeit in Uberarbeitung befindlichen
neuen Ausgaben des Gebet- und Gesangsbuches ,,Gotteslob', des Begrabnisrituales sowie der
deutschen Ubersetzung des neuen Messbuches. Die 6sterreichische Delegation sah sich aus
den Gesprichen ermutigt, sich aus Treue zum Zweiten Vatikanischen Konzil auch weiterhin
um die Durchsetzung der konziliaren Reformanliegen zu bemiihen.

Linz — 50 Jahre Il. Vatikanisches Konzil,
Interdisziplinare Ringvorlesung vom 6. Marz — 19. Juni 2012

Professorinnen und Professoren der Katholisch-Theologischen Privatuniversitit Linz hielten
anlisslich des 50-jihrigen Jubiliums der Konzilserdffnung im Sommersemester eine Ring-
vorlesung zum Thema ,Das II. Vatikanische Konzil und die Wissenschaft der Theologie® Die
Vortragsreihe beleuchtete die durch das Konzil initiierten Neuorientierungen aus der Sicht
der einzelnen Disziplinen. Am Abend des 8. Mai 2012 sprach Rektor Univ.-Prof. Dr. Ewald
Volgger OT iiber die ,,bewusste und titige Teilnahme" als zentrales Anliegen der Liturgiekon-
stitution des Zweiten Vatikanischen Konzils und erlduterte am Beispiel der Trauungsliturgie
Bedeutung und Konsequenzen dieses vom Konzil wiederentdeckten und bestétigten Prinzips
gottesdienstlichen Feierns.

Salzburg — Festakt anlésslich des 65. Geburtstags und der Pensionierung von Univ.-
Prof. Dr. Rudolf Pacik im Rahmen des Symposions der Liturgischen Kommission
Osterreichs im Oktober 2012

Am 23. Juni feierte Rudolf Pacik, seit 2004 Universititsprofessor fiir ,Liturgiewissenschaft
und Sakramententheologie“ an der Paris-Lodron-Universitit Salzburg, seinen 65. Geburts-
tag, mit Ende des Sommersemesters 2012 wird Prof. Pacik pensioniert. Zu einem Festakt
laden aus diesem Anlass das Osterreichische Liturgische Institut, der Fachbereich Praktische
Theologie der Universitdt Salzburg und das Pius-Parsch-Institut Klosterneuburg am Montag,
den 8. Oktober 2012, ab 19.30 Uhr im Rahmen des Symposions der Liturgischen Kommission
Osterreichs 2012. Dieses Symposion tagt zum Thema ,Versammelt im Namen des Herrn® im
Bildungshaus St. Virgil-Salzburg (Anmeldung: Erzabtei St. Peter, Postfach 113, 5010 Salzburg,
Tel. 0662 844576-84, Email: oeli@liturgie.at).

Salzburg — Probevorlesungen zur Neubesetzung der Professur flir
,Liturgiewissenschaft und Sakramententheologie”

Seit Februar 2012 war die Stelle der Professur , Liturgiewissenschaft und Sakramententheo-
logie® am Fachbereich Praktische Theologie der Katholisch-Theologischen Fakultit an der
Paris-Lodron-Universitit Salzburg in Nachfolge von R. Pacik ausgeschrieben. Zu Probevor-
lesungen (20.-21. Juni 2012) wurden eingeladen: Harald Buchinger (Regensburg), Stephan
Wahle (Freiburg i. Br.), Alexander Zerfafl (Minster), Stephan Winter (Erfurt/Osnabriick)
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sowie Peter Ebenbauer (Graz) und Liborius O. Lumma (Innsbruck). Aufler einem Fachvor-
trag von jeweils 25 Minuten zu einem Thema nach Wahl mussten die Bewerber 10 Minuten
zu ,Genderfragen und kirchliches Amt* Stellung beziehen.

Innsbruck — Preisverleihung an Univ.-Ass. Dr. Liborius Olaf Lumma

Liborius O. Lumma, Universititsassistent fiir Liturgiewissenschaft in Innsbruck, wird am
29. September 2012 in Orselina (Locarno/Schweiz) fiir seine Dissertation ,,Qui manducat
carnem meam et bibit sanguinem meum. Theologische Implikationen der Gregorianischen
Communio-Antiphonen de evangelio im Messproprium des Temporale® der internationale
Preis ,,Premio Luigi Agustoni 2012 verliehen.

Herzliche Gratulation!

Graz — Univ.-Prof. Dr. Basilius Groen im Studienjahr 2011/12 in New Haven/USA

Das Studienjahr 2011/12 verbrachte Basilius Groen, Leiter des Institutes fiir Liturgiewissen-
schaft, Christliche Kunst und Hymnologie an der Katholisch Theologischen Fakultét der Uni-
versitdt Graz, im Rahmen eines Forschungsaufenthaltes am Institut for Sacred Music an der
Yale University in New Haven/USA. Dort konnte er mit Teresa Berger, Bryan Spinks und
weiteren international bekannten Liturgiewissenschaftlern erfolgreich an gemeinsamen Pro-
jekten arbeiten. Ende Juni ist Prof. Groen wieder von seinem Auslandsaufenthalt zuriickge-
kehrt, um als Mitveranstalter am 4. Internationalen Kongress ,Society for Oriental Liturgy*
vom 10.-15. Juli 2012 an der Notre-Dame-Universitat (Zouk Mosbeh /Libanon) mitzuwir-
ken.

Klosterneuburg — Podiumsdiskussion zur ,Pfarrer-Initiative” in Osterreich

Zum achten Mal fand am 26. Jinner 2012 im Stift Klosterneuburg die Jahrestagung der Litur-
giewissenschaftlichen Gesellschaft (LWG) statt. Grofien Zuspruch fand die Podiumsdiskus-
sion im Rahmen dieser vom ,,Pius-Parsch-Institut® gemeinsam mit dem Bildungswerk der
Erzdi6zese Wien organisierten Veranstaltung. Pfarrer Helmut Schiiller, Obmann der ster-
reichischen Pfarrer-Initative, und Univ.-Prof. Dr. Jan-Heiner Tiick, Vorstand des Instituts
fir Dogmatik an der Universitit Wien, stellten sich der 6ffentlichen Auseinandersetzung. H.
Schiiller vertrat die von der Pfarrer-Initiative geforderten Reformanliegen. J.-H. Tiick hielt
dagegen, dass der Ungehorsams-Aufruf der Pfarrer-Initative zu weit gehe und einen ,,Riss"
im Fundament der Kirche verursacht habe, der sich moglicherweise zu einer echten Spaltung
auswachsen konne. Die Diskutanten konnten sich am Ende darin einig werden, dass sich
die Kirche in einem kritischen Zustand befinde und Reformen dringend notwendig seien.
Hinsichtlich der konkreten Reformschritte fiir einen Ausweg aus der Krise blieben die Mei-
nungen jedoch kontrovers.
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Klosterneuburg — 90 Jahre Volksliturgie in St. Gertrud

Zum Fest Christi Himmelfahrt am 25. Mai 1922 hielt Pius Parsch, Chorherr von Klosterneu-
burg und Pionier der Liturgischen Bewegung in Osterreich, die erste ,,Gemeinschaftsmesse®
in der Kirche St. Gertrud in Klosterneuburg. ,,Das war wohl die erste volksliturgische Messe
im deutschen Sprachgebiet®, wie Parsch selbst diese Grundform der Messe mit dem Volk
bezeichnete, die als ,Betsingmesse” ihren Siegeszug antrat bis zur Neuregelung durch das II.
Vatikanische Konzil. Der monatliche Gottesdienst mit der Liturgiegemeinde in St. Gertrud
war daher im Mai dieses Jahres dem Anlass des 90-jahrigen Gedenkens der Volksliturgie und
des Dankes an Pius Parsch gewidmet.

Osterreich — Anderung im Hochgebet: Kelchworte Jesu , fiir viele“

Kardinal Christoph Schonborn, Vorsitzender der Osterreichischen Bischofskonferenz, er-
klarte, dass Papst Benedikt fiir eine groflere Treue zu den biblisch {iberlieferten Worten Jesu
Christi bei der Messfeier eintrete und daher eine Anderung der Ubersetzung im Hochgebet
der Messe veranlasse. Die Erklarung stehe im Zusammenhang mit dem geplanten gemein-
samen Gebet- und Gesangbuch ,Gotteslob” und der Neuiibersetzung der deutschsprachigen
Ausgabe des Messbuches. Im Brief an die Bischéfe der deutschsprachigen Ditzesen bekrif-
tige der Papst ,die Treue zum Wort Jesu, so Kardinal Schénborn. Er lege fest, ,dass kiinftig
die Kelchworte Jesu aus dem griechischen Originaltext ,hyper polén’ (im Lateinischen ,pro
multis‘) auf Deutsch mit ,fiir viele® (bisher: ,fiir alle))“ zu tibersetzen seien. Bedingung fiir die
Neuformulierung ist eine griindliche Katechese, in der die Bischofe allgemein verstindlich
machen miissten, worum es geht. Bis zur Herausgabe des neuen deutschen Messbuchs gelte
jedenfalls die derzeitige Formulierung.

Osterreich — Beitrag zur Integration: Katholischer Gottesdienst in 28 Sprachen

Eine neue Broschiire, die im Auftrag der Bischofskonferenz von der Nationaldirektion der ka-
tholischen fremdsprachigen Seelsorge erschienen ist, bietet Katholik/inn/en, die aus anderen
Lindern nach Osterreich gekommen sind, die Texte fiir die Messfeier in 28 Sprachen — (von
Albanisch iiber Arabisch, Englisch, Farsi, Franzosisch, Mandarin, Polnisch, Swahili bis Unga-
risch und Vietnamesisch). Diese Handreichung ist in einer Gesamtauflage von 10.000 Stiick
erschienen und wird derzeit an die zahlreichen fremdsprachigen Gemeinden in ganz Oster-
reich verteilt. (Bestellung: Nationaldirektion der katholischen fremdsprachigen Seelsorge in
Osterreich, Boltzmanngasse 9, 1090 Wien, Email: nationaldirektion@bischofskonferenz.at).

Osterreich — Neue Richtlinien fiir ein kirchliches Begribnis von Ausgetretenen

Neue Richtlinien der Bischofskonferenz betonen, dass von der rémisch-katholischen Kirche
Ausgetretene kirchlich begraben werden konnen, sofern die Angehérigen darum ersuchen
und es dem Willen des Verstorbenen entspricht. Das Ziel der Regelungen besteht darin, den
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gldubigen Familienmitgliedern des Verstorbenen bei der Feier des Begribnisses Hilfe durch
die Kirche in Form von Begleitung und Trost anzubieten und der Aufgabe christlicher Ge-
meinden gerecht zu werden, sich von einem Menschen zu verabschieden, ,,der durch die Tau-
fe in den Leib Christi eingegliedert worden ist und daher immer mit der Kirche verbunden
bleibt, selbst wenn er die kirchliche Gemeinschaft offiziell verlassen hat®. [Vgl.: Amtsblatt der
Osterreichischen Bischofskonferenz, Nr. 56 vom 15. Februar 2012, 7£ ]

Trier / DLI — Eduard Nagel zum 70. Geburtstag

Der Hauptschriftleiter der Zeitschrift ,Gottesdienst®, Dr. Eduard Nagel, feierte am 8. Mirz
2012 seinen 70. Geburtstag. Dr. Nagel studierte und promovierte Theologie in Innsbruck
und kam im Alter von 36 Jahren als ,Wissenschaftlicher Rat“ und als ,,Referent fiir liturgi-
sche Fragen® an das Deutsche Liturgische Institut (DLI) in Trier; er wurde in Nachfolge von
Prof. Dr. Hansjorg Auf der Maur zum Hauptschriftleiter des Liturgischen Jahrbuchs bestellt
(1979 -1984). Sein Anliegen ist seither die liturgische Bildung in ihrem umfassenden Sinn als
Hilfe zu einem vertieften Verstehen der Liturgie sowie als Impuls zu einer liturgischen Spiri-
tualitdt. Seit 1984 stellte er sich den Herausforderung durch die Ubernahme der Hauptschrift-
leitung der Zeitschrift ,Gottesdienst”. Die Durchdringung und Aneignung der erneuerten
Liturgie, eine mystagogische Liturgie oder eben eine liturgische Bildung durch geistliches
Feiern sind stets seine Hauptanliegen, fiir die er sich publizistisch und personlich engagiert.

Trier — 500 Jahre , Heilig-Rock-Wallfahrt” vom 13. April — 13. Mai 2012

Der Heilige Rock, Jesu ,,Untergewand, das von oben her ganz durchgewebt und ohne Naht
war® (Joh 19,23), ist die bedeutendste Kostbarkeit des Trierer Doms, wo er verschlossen auf-
bewahrt und nur an den seltenen Wallfahrten - bisher in den Jahren 1933, 1959 und 1996
- der Offentlichkeit gezeigt wird. Im Jahre 1512 wurde der Heilige Rock aus dem Hochaltar
des Trierer Domes, wo er seit der Weihe des Altares 1196 deponiert war, erhoben und zum
ersten Mal offentlich gezeigt. Zum 500. Jahrestag hat der Bischof von Trier, Stephan Acker-
mann, erneut zu einer Wallfahrt unter dem Leitspruch , und fiihre zusammen, was getrennt
ist“ eingeladen. Hunderttausende Pilger aus aller Welt sind in diesen Wochen nach Trier ge-
kommen. Aber auch das Leitwort wirkte anregend. In einer Zeit der wachsenden Spannun-
gen innerhalb der Kirche und der andauernden Spaltung der Christenheit versammelten sich
Menschen zum gemeinsamen Gebet um Einheit. Dadurch wurde auch fiir jene, die an der
Authentizitit der Reliquie ihre Zweifel haben, die Heilig-Rock-Wallfahrt gleichermaflen zur
Christuswallfahrt.

Maria Laach — Angelus A. HauRling OSB feierte seinen 80. Geburtstag

Der Benediktinerménch der Abtei Maria Laach, em. Professor fiir Liturgiewissenschaft und
Sakramententheologie (Benediktbeuern), Ehrendoktor der Katholisch-Theologischen Fakul-
tit der Universitit Fribourg/Schweiz (2000), seit 1967 Mitherausgeber des Handbuchs der
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Liturgiewissenschaft ,Gottesdienst der Kirche® und seit 1975/1978 bis 2008 Mit- bzw. erster
Herausgeber der Fachzeitschrift ,, Archiv fiir Liturgiewisssenschaft®, feierte am 19. April 2012
seinen 80. Geburtstag.

Das ,, Archiv fiir Liturgiewissenschaft erschien erstmals nach dem 2. Weltkrieg um 1950 als
Fortsetzung des Jahrbuch fiir Liturgiewissenschafts und stellt seither die wichtigste Publikation
des Abt-Herwegen-Instituts der Abtei Maria Laach dar. A. Hauf8ling ist von allen bisherigen
Herausgebern wohl derjenige, der tiber den lingsten Zeitraum mit dieser Verantwortung be-
traut gewesen ist. In all den Jahren hat er das wissenschaftliche Profil dieses Periodikums ent-
scheidend mitgepragt, hat es einerseits auf den Schwerpunkt Theologie und Geschichte der
Liturgie hin verpflichtet und sich andererseits um eine breite interdisziplinare Einbindung
der Liturgiewissenschaft bemiiht, wofiir ihm zu gratulieren und Dank zu sagen ist.

Dublin — 50. Eucharistischer Weltkongress vom 10.—17. Juni 2012
»Die Eucharistie: Gemeinschaft mit Christus und untereinander”

Im Jahr 2012 feiert nicht nur die Eroffnung des Zweiten Vatikanischen Konzils ihr goldenes
Jubildum; auch der Eucharistische Weltkongress wird zum fiinfzigsten Mal veranstaltet. Ziel
dieser internationalen Veranstaltung ist es, die Verehrung der Eucharistie weltweit zu férdern
und zu vertiefen. Das Kongressthema ,,Die Eucharistie - Gemeinschaft mit Christus und un-
tereinander® greift den auf dem Konzil zentralen Gedanken der Communio auf, nimlich in-
wieweit diese Communio-Reform des Konzils bisher verwirklicht wurde, sowohl innerkirch-
lich als auch in der Begegnung der Kirche mit allen Menschen. Indem der Kongress Pilger
aus allen Teilen der Welt zusammenfiihrt, soll er fiir die Welt zu einem authentischen Zeichen
der Communio im Glauben und in der Liebe werden. ,Mehr als je zuvor stehen wir vor der
Herausforderung, die Kirche zum Haus und zur Schule der Gemeinschaft zu machen, und
zwar auch in Bezug auf die Reform kirchlicher Institutionen’, hebt das Pipstliche Komitee
fir die Eucharistischen Weltkongresse die Dringlichkeit des Anliegens hervor. Der pipstli-
che Verantwortliche, Erzbischof Piero Marini, betont, der Eucharistische Kongress solle auch
Anlass zur Einheit sein und ,,der Uberwindung innerkatholischer Grabenkidmpfe“ dienen. In
Gemeinsamkeit konnten die Katholiken ein erneuertes Antlitz der Kirche schaffen, das sich
heute gerade tiber die Liturgie vollziehe, denn auch heute sei die Eucharistie ,,ein Moment der
Gemeinschaft, nicht der Spaltung®.

51. Eucharistischer Weltkongress , Herr, zu wem sollen wir gehen?” (Joh 6,68)
vom 5.-9. Juni 2013 in KéIn

Ab sofort ist eine Homepage fiir den nichsten Eucharistischen Kongress in K6ln 2013 einge-
richtet, wo sich die aktuellsten Informationen rund um das grofle Glaubensfest im kommen-
den Jahr befinden. Die Grofiveranstaltung wird von der Deutschen Bischofskonferenz veran-
staltet. Gastgeber ist das Erzbistum Kéln unter der Leitung von Monsignore Robert Kleine.
Anmeldunge und Programmiibersicht konnen schon jetzt eingesehen werden.
[www.eucharistie2013.de]
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Benedikt Rodler, Linz

AKL-Junior-Jahrestagung 2012

Kirchenraumgestaltung — Liturgische Orte in der Spannung zwischen
Funktionalitdt und symbolischer Bedeutung

Eine zeitgemifle und ansprechende Gestaltung liturgischer Orte muss versuchen, das Litur-
gieverstindnis des Zweiten Vatikanischen Konzils im Kirchenraum abzubilden, damit dieser
integrierender Bestandteil liturgischen Feierns sein kann. Die Rede von ,liturgischen Funkti-
onsorten” macht deutlich, dass Altar, Ambo, Sitze usw. im Dienst der liturgischen Handlung
stehen. Dariiber hinaus haben sie Bedeutung als raumliche Verdichtung der in der Liturgie
gefeierten Gottesbegegnung, auf die eine entsprechende Gestaltung auch auflerhalb der Feier
verweisen kann.'

Wie zeigt sich das Spannungsfeld von Funktion und symbolischer Bedeutung in Geschichte
und Gegenwart? Welche Konsequenzen ergeben sich daraus fur die Gestaltung der Riume,
die pastoralliturgische Vermittlung und die Feierpraxis? Diesen Fragestellungen wurde bei
der vom Institut fir Liturgiewissenschaft und Sakramententheologie an der Katholisch-Theo-
logischen Privatuniversitit Linz/Donau organisierten AKL-Junior-Jahrestagung vom 23.-26.
Februar 2012 mit Nachwuchswissenschaftlern und Interessenten aus dem gesamten deut-
schen Sprachraum in Teilnehmerbeitrigen, Diskussionen und Exkursionen nachgegangen.

Christoph Freilinger (Linz) stellte in seinem Einfithrungsreferat klar heraus, dass anspre-
chend gestaltete liturgische Riume von sich aus zu denken geben? und so ,,das Heilige“ auch
auflerhalb der Liturgie erfahrbar machen. Damit ist der Kirchenraum fiir den Besucher nicht
nur Museum, sondern stets ein lebendiger Raum, der Beziehung zu Gott schafft. Auch kir-
chenferne Menschen teilen solche Raumerfahrungen als Verweis auf eine transzendente
Wirklichkeit sowie den damit verbundenen Reiz sakraler Bauten. Anders scheint dies bei den
einzelnen liturgischen Orten zu sein. Sie als geronnene Erfahrung der Gottesbeziehung zu er-
fahren ist nur méglich, wenn den Glidubigen der Symbolgehalt liturgischer Orte entsprechend
erschlossen wurde und die Symbole so Angelpunkte einer transzendenten Wirklichkeit sind.

Vor der niheren Einzelbetrachtung ausgewihlter liturgischer Funktionsorte zeichnete Ste-
fan Kopp (Wolfsberg) zunichst in seinem Uberblick die kirchenbaugeschichtliche Entwick-
lung und die damit verbundenen theologischen Konzepte von der antiken Hauskirche zum
Communio-Raum der Gegenwart nach und verdeutlichte so, dass die Kirche heute ihre Got-
tesdienste in einer groflen architektonischen Vielfalt von liturgischer Raumen feiert, welche
es auch trotz aller Neu- und Umgestaltungen unbedingt zu erhalten gilt (vgl. SC 123).2

Nicole Stockhoff (Essen) beleuchtete anschlieflend die Gestaltung von Sakralbauten aus
soziologischer und liturgietheologischer Perspektive. So bleibt bei aller Diskussion iiber die
Neu- bzw. Umgestaltung von liturgischen Rdumen stets zu bedenken, dass nicht der Kirchen-
raum aus Stein das eigentliche Zentrum der Gottesverehrung ist, sondern die in ihm zum
Gottesdienst versammelte Gemeinde selbst. Die Glaubigen sind als lebendige Steine die wah-
re Kirche Christi. Auch wenn der liturgische Raum als Haus zur Gemeindeversammlung und

Vgl. Pacik (2006).
*  Vgl. Ricoeur (1974), 163.
Vgl. Kopp (2011).
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Christusbegegnung zunichst lediglich dienenden Charakter hat, wird er aber gerade dadurch
zu einem Haus des Herrn (vgl. SC 7). Kirchengebiude lassen Menschen die Erfahrbarkeit
Gottes annehmen. Kirchen sind also weder rein funktionale Gebéude, die neutral zur Gottes-
beziehung wiren, noch heilige Orte. Vielmehr sind sie institutionalisierte Orte, die Menschen
sinn- und identitétsstiftend Gott in ihrem Leben rdumlich erfahren lassen. Beim Bau von
liturgischen Rédumen ,,ist sorgfdltig darauf zu achten, dafl sie fiir die liturgischen Feiern und
fiir die tatige Teilnahme der Gldubigen geeignet sind“ (SC 124). Das will sagen: Liturgie kann
nicht gegen den Raum gefeiert werden! Wenn jedoch eine gelungene Raumgestaltung die
Wahrnehmung fiir die Eigenbedeutung des Raumes scharft, kann sie den Gemeinschafts-
charakter (z.B. durch Prozessionen, Anordnung von Funktionsorten) fordern sowie eine
stimmige Liturgie inspirieren und unterstreichen. Da Glaube und Raum in einem engen (Er-
fahrungs-) Zusammenhang stehen, braucht Liturgie auch einen angemessenen Raum, der
sich nicht primér durch seine Funktionalitit, sondern vor allem durch seine Wiirde und die
Symbolik tiberirdischer Wirklichkeit auszeichnet (vgl. AEM 253).

Im weiteren Verlauf wurden dann einzelne liturgische Funktionsorte wie Tauf- bzw. BufRort,
Vorstehersitz, Ambo und Altar als Orte der Gottesbegegnung bzw. Christusgegenwart unter
den vorher genannten Gesichtspunkten behandelt (vgl. SC 7). So nahm Martin Laskewicz
(Koblenz) die Orte fiir Taufe (Taufbecken, Taufstein, Aufbewahrungsort der Heiligen Ole)
und Versohnung (Beichtstuhl, Aussprachezimmer) als Orte neuen Lebens hinsichtlich ihrer
Entstehung, geschichtlichen Entfaltung und Gestaltungsmaoglichkeiten unter Beriicksichti-
gung der Funktionsgerechtigkeit fiir die heutige pastoralliturgische Praxis in den Blick.

Im Gegensatz zum Taufort findet der Vorstehersitz bei der Gestaltung von Altarriumen
bisweilen oft wenig Beachtung. Josef Keplinger (Linz) befasste sich mit dessen symboltheo-
logischer Bedeutung und seinem liturgischen Gebrauch. So ist der Vorstehersitz der primire
Leitungsort der gottesdienstlichen Versammlung, welcher nur dem Reprisentanten Christi
als dem Lehrenden und Leitenden der Gemeinde, also dem Ortsbischof bzw. dem Ortspfarrer
als dessen Vertreter zukommt.*

Nina Frenzel (Bonn) stellte den Ambo als Tisch des Wortes, sprich ausschlieflich als Ort
der Verkiindigung des Wortes Gottes (Schriftlesungen und Homilie) und nicht als multi-
funktionales Lesepult fiir verschiedenste Ankiindigungen (z. B. Verlautbarungen, Eréffnung)
heraus. Die Gestaltung des einen Altares als Tisch des Brotes in Geschichte und Gegenwart
beleuchtete abschlielend Lukas Bonner (Frastanz).

Neben Teilnehmerbeitragen und anregenden Diskussionen war das Spannungsfeld von
Funktionalitit und symboltheologischer Bedeutung im Hinblick auf die Gestaltung von litur-
gischen Funktionsorten und Kirchenrdaumen auch bei Exkursionen® zu neu- bzw. umgestal-
tete Sakralbauten in Linz und Umgebung eindrucksvoll erfahrbar.® Sowohl fiir die kiinstleri-
sche Gestaltung als auch fiir die Vermittlung vor Ort gilt es, neben den oftmals kontroversen
Anspriichen und Vorgaben von Architektur, Denkmalpflege, Kunst, Pastoral, Theologie und
Liturgierecht auch die Vorstellungen und Bediirfnisse der betroffenen Kirchengemeinden in

*  Vgl. Keplinger (2011).

Folgende Kirchenrdume wurden im Rahmen der Tagung besichtigt: Krankenhauskapelle der Elisa-
bethinen, St. Theresia, St. Michael, Marcel Callo, Seelsorgestelle Voest Alpine, St. Franz von Sales
(Lichtenberg), St. Andreas (Puchenau), St. Konrad, Ursulinenkirche, Iganituskirche und Marien-
dom. - Vgl. Kirchen in Linz (2009).

® Vgl Lienhardt (Hg. 2004).
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einem gemeinsamen Planungsprozess aller Beteiligten fruchtbar aufzulésen sowie verant-
wortungsvoll auszuloten.”
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Buchbesprechungen

Gall, Sieghard: Predigtrezeption. Erwartun-
gen und Wahrnehmungen katholischer und
evangelischer Horer (Studien zur Rezepti-
onsforschung), Reactos®-Medienforschung,
Miinchen 2011.

Lehr- und Arbeitsbiicher zum Thema Pre-
digt verlangen immer wieder quasi als Inst-
rument der Qualititssicherung die ,,Kontrol-
le der Predigt“! in Form eines qualifizierten
Feedbacks, beispielsweise als Predigtnachge-
sprich oder Predigtanalyse®. Letztlich ist da-
mit ein theologisch-ekklesiologisches Argu-
ment verbunden: die Predigt richtet sich an
den Horer, der sein ,Amen” dazu sprechen
soll. Deshalb haben z.B. Martin Nicol und
andere sehr wohl recht, wenn sie vorsichtig
fordern: ,Eigentlich bedarf jede Predigt des
Feedbacks durch die, die hérend an dem Ge-
schehen beteiligt waren."?

Sieghard Gall bietet eine solche ,Qualitits-
kontrolle* in Form eines qualifizierten Feed-
backs an und présentiert in seinem neuen
Buch auf 180 Seiten (Text und Diagramme)
Ergebnisse verschiedener Untersuchungen
der letzten Jahre zur Predigtrezeption: Die
~Untersuchungen zur ,Katholischen Mor-
genfeier’ (BR) 1995/1998/99“ (17-58), die
»Befragung zu katholischem Gottesdienst/
Predigt, Wien 2003“ (59-69), die ,,Untersu-
chung zu evangelischen Predigten, Baden
2006 (70-78) und die ,,Untersuchung 2009,
evangelische und katholische Predigten und

1
(2012).

?  Vgl. Herbst/Schneider (2001) 208-211.
5 Nicol (2002) 124.

Horer® (79-128). Auflerdem beschiftigt er
sich mit ,,Faktoren der Predigtrezeption im
konfess. Vergleich - Befunde 2009 (129-
168), um schliefllich (,,Die Untersuchungen
1995-2009 zur Predigtrezeption — ein Resii-
mee®, 169-180) die Ergebnisse zusammen-
zufassen. Eine angekindigte Verlagspubli-
kation gemeinsam mit Helmut Schwier, in
der ,ein historisch/methodischer Uberblick
von Untersuchungen zur Predigtrezeption,
praktisch-theologische Analysen zu den drei
Predigten, aufbereitete Wortbeitrage evan-
gelischer und katholischer Hérer aus den
Gruppengesprichen zu den drei Predigten
sowie Homiletische Konsequenzen der Be-
funde insgesamt™ enthalten sein wird, darf
gespannt erwartet werden.

Alle vorliegenden Untersuchungen wur-
den mit dem vom Verfasser entwickelten
REACTOSCOPE®-Verfahren durchgefiihrt:
»Dabei werden intuitive Eindriicke und
spontane Antworten von Rezipienten au-
diovisueller ~Medien, Life-Darbietungen
und Befragungen anonym und unabhingig
voneinander in einer differenzierten Form
erfasst, ohne den Wahrnehmungsprozess zu
beeinflussen.*

Gall fasst die Ergebnisse seiner Studien in
folgenden Punkten zusammen®:

1. Unabhdngig von Predigtart und Kon-
fession der Horer wird Predigt sehr unter-

Hértner/ Eschmann (2008) 155ff; vgl. zum Gesamtthema auch den Beitrag in diesem Heft: Walz

*  Gall(2011) 14; vgl. dazu die Reihe Heidelberger Studien zur Predigtforschung, Band 1: Schwier / Gall
(2008). Ergénzend auch die sehr lesenswerte Dissertation von Schaap-Jonker (2008).

Gall (2011) 9. Das Verfahren wurde urspriinglich fiir den padagogischen Bereich entwickelt und

dann in der Rezeptionsforschung, hauptsichlich in der Medienforschung eingesetzt. Vgl. dazu Gall
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schiedlich aufgenommen, Predigtrezeption
unterliegt einer starken Streuung.

2. Der Eindruck der Horer von einer Pre-
digt insgesamt wird meist bereits in den ers-
ten Minuten bestimmt.

3. Qualitativer Umschlagpunkt der Pre-
digtrezeption ist nicht die Mitte der Skala,
,jinwieweit von der Predigt angesprochen,
sondern eine Position dariiber.

4, Sinnvoller qualitativer Umschlagpunkt
der Predigtrezeption ist die Skalenmitte des
Mafes der in einer Predigt wahrgenomme-
nen Impulse.

5. Thren personlichen Glauben und religi-
6se Momente schitzen evangelische und ka-
tholische Horer recht dhnlich ein.

6. Evangelische und katholische Horer un-
terscheiden sich in der Predigtrezeption, den
Erwartungen und der Wahrnehmung von
Gestaltung und Impulsen nur wenig.

7. Im Kontext dargebotene Predigten wer-
den von den einzelnen Horern zumeist jede
fiir sich, unterschiedlich wahrgenommen.

8. Die Rezeption aktuell dargebotener
[fremder Predigten héngt nur bedingt mit
der Rezeption gewohnter Gemeindepredig-
ten zusammen.

9. Gruppengespriiche nach Predigten kon-
nen Anregungen bringen, fiir Aussagen zur
Predigtrezeption sind sie allein nicht hinrei-

chend.
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10. Die Predigthorer sollten unmittelbar
befragt werden, die Einschitzungen von
Fachleuten stimmen nur bedingt mit denen
der Zielgruppe iiberein.

11. Die individuelle Predigtrezeption wird
nicht zuletzt durch die Einstellung der Hé-
rer bestimmt und das Maf3 ihrer kritischen
Haltung,

12. Uber die Kerngemeinden sollten Men-
schen fiir Predigt interessiert werden und
auch fiir Untersuchungen der Predigtrezep-
tion.

Diese Zusammenfassung stellt gleichzeitig
einige Fragen: beispielsweise nach den Ursa-
chen und Konsequenzen der starken Streu-
ung der Predigtrezeption (,Milieudebatte®),
nach der in der Rhetorik lingst bewussten
und gelehrten und in der Predigt offenbar
noch immer nicht umgesetzten Bedeutung
des rechten Anfangs, nach der kumenischen
Dimension der Predigt’, nach den Voraus-
setzungen des personlichen Glaubens und
der theologischen Bildung®, nach der von
Glaubigen und Fachleuten unterschiedli-
chen Wahrnehmung einer Predigt, nach
der generellen Einstellung der zur Predigt
versammelten Gemeinde oder auch nach
der missionarischen Dimension der Predigt,
insofern sie nicht nur auf die Kerngemeinde
hin formuliert ist. Diese Fragen gilt es erst
noch zu beantworten, und obwohl sich der

(1998); Gall (2008); Gall (2011). Der Autor hat allerdings auch Untersuchungen aus dem Bereich
Gottesdienst/Predigt vorgelegt: vgl. Gall (1999a)/(1999b)/(2005a)/(2005b)/(2005¢). Eine Untersu-
chung zur Rezeption von Kirchenliedern wurde 2005 anhand von 30 traditionellen Kirchenliedern,
mit einer gemischten Schola mit Orgelbegleitung auf Tontrager aufgenommen, mit 97 Teilnehmern
durchgefiihrt, 2006 wurde diese Untersuchung zu Neuen Geistlichen Liedern, Liedern aus Taize,
Gregorianik und Kirchenmusik mit 75 Teilnehmern fortgesetzt, vgl. Gall (2006).

,»Die Untersuchungen 1995 - 2009 zur Predigtrezeption - ein Resiimee"; vgl. 169-180.
Interessanterweise sind beispielweise die Erwartungen katholischer Horer (auf3er in Bezug auf Spra-

che, Lebendigkeit und Gedankenfiihrung) generell hoher (vgl. 150-158).

: Vgl. das Kapitel 4. Predigtrezeption und persinliche Momente (131-168) und die darin enthaltenen
Gedanken iiber die Affinitit der Horer zu spirituellen Themen, personlichem Gebet, Beheimatung
in der Kirche und Gemeinde, Einzelelemente des Gottesdienstes und des personlichen Glaubens,

Gottesbilder etc.
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Autor sehr um eine allgemein verstdndliche
Sprache bemiiht, braucht es dazu auch die
Kenntnis eines soziologischen Instrumen-
tariums. Erst dann kénnen die Ergebnisse
dieser Untersuchungen auch fruchtbar in die
liturgie-pastorale Praxis tibersetzt werden.

Es braucht also eine weitere Interpretation
vorliegender Ergebnisse, um die richtigen
Konsequenzen im allgemeinen und fiir die
Predigtperformanz im besonderen ziehen
zu konnen. In der Wiener Umfrage ist dies
gut gelungen, indem ganz konkrete Fragen
und Thesen formuliert werden, die auf den
Umfrage-Ergebnissen griinden’; in der Hei-
delberger Umfrage werden in einem eigenen
Kapitel 6 ,Homiletische Reflexionen und
Konsequenzen®” entsprechende Schliisse
aus den Erwartungen in den Gemeinden
gezogen. Dies ist nicht die Aufgabe des vor-
liegenden Bandes, wohl aber dessen logische
Konsequenz.

Es liegt also mit dieser Arbeit Material vor,
das zur Weiterarbeit einlddt. Auf jeden Fall
sensibilisiert sie den Leser fiir die Frage der
Predigtrezeption im allgemeinen. Sie greift
damit nicht zuletzt ein modernes Anliegen
der Liturgiewissenschaft auf, die jeweils kon-
kret vollzogene Liturgie und ihre Dynamik
in den Blick zu nehmen. Die ganze Gemein-
de als Horeende des Wortes wird ernstge-
nommen und damit die ekklesiologische und
pneumatologische Dimension der Liturgie.
Die Predigt als Teil der Liturgie ,,soll unter
Beriicksichtigung des Mysteriums, das ge-
feiert wird, und der besonderen Bediirfnisse
der Horer® (AEM 41) das christliche Leben
stdrken. Je mehr auch die Erwartungen und
Wahrnehmungen der Horer in das Ereignis

Buchbesprechungen

Predigt mit einbezogen werden, desto besser
wird dies gelingen."

In der Rezension zitierte Literatur:

Gall, Sieghard, 1998: ,,Der Prinzipal® unter'm
REACTOSCOPE® - Reaktionen auf ei-
nen Film, in: tv diskurs. Heft 4, 92-97;

Gall, Sieghard, 1999a: Reaktionen von Hore-
rInnen auf eine Katholische Morgenfei-
er, in: Lebendige Seelsorge 50, 37-41.

Gall, Sieghard, 1999b: Verkiindigungssen-
dung und junge Leute, in: KatBl 124,
419-420.

Gall, Sieghard, 2005a: Wagnis Predigt - em-
pirische Befunde, in: Die Anregung 57,
458-463.

Gall, Sieghard, 2005b: Wahrnehmungen und
Erwartungen von Gottesdienst. Eine
empirische Untersuchung, in: Heiliger
Dienst 59, 161-172.

Gall, Sieghard, 2006: ,Nun freut euch ihr
Christen ..“ Rezeption traditioneller
Kirchenlieder, in: Heiliger Dienst 60,
130-135.

Gall, Sieghard, 2008: Der Prinzipal unterm
REACTOSCOPE® - die Zweite, Re-
aktionen 14-Jahriger auf einen Film,
1998/2008 im Vergleich, in: tv diskurs.
Heft 45, 54-57.

Gall, Sieghard, 2011: Verbessertes Verstind-
nis. Wie sich die Filmwahrnehmung in-
nerhalb von zehn Jahren veriandert, in:
tv diskurs, Heft 55, 50-53.

Herbst, Michael/ Schneider, Matthias, 2001:

. wir predigen nicht uns selbst — Ein
Arbeitsbuch fiir Predigt und Gottes-
dienst. Neukirchen-Vluyn.

% Vgl v. a. die Thesen 16-19 und die Fragen 5, 8-10 bei Zulehner (2004).

10 Vgl. Schwier/Gall (2008), 237-248.

Dariiber hinaus wire es sicher auch interessant, dieses Feedback an Erwartungen und Wahrneh-

mungen der Horer um jenes der Anspriiche, Erwartungen und Wahrnehmungen des Predigers zu
erganzen — schliefllich geht es um ein dialogisches Geschehen.
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Liitze, Frank M., 2006: Absicht und Wirkung
der Predigt. Eine Untersuchung zur ho-
miletischen Pragmatik. Leipzig (APrTh
29).

Schaap-Jonker, Hanneke, 2008: Before the
Face of God. An Interdisciplinary Study
of the Meaning of the Sermon and the
Hearer's God Image, Personality and Af-
fective State, Reihe: Homiletische Pers-
pektiven, Bd. 6.

Schwier, Helmut/Gall, Sieghard, 2008: Pre-
digt horen. Befunde und Ergebnisse der
Heidelberger Umfrage zur Predigtrezep-
tion. Berlin.

Walz, Frank, 2012: Homiletische Perfor-
manz. Zur Inszenierung der Predigt als
Ereignis, in: Heiliger Dienst 66, 124-142.

Zulehner Paul M./Beranek, Markus/Gall,
Sieghard / Konig, Marcus, 2004: Gottvoll
und erlebnisstark. Fiir eine neue Kul-
tur und Qualitdt unserer Gottesdienste.
Ostfildern.

Frank Walz, Salzburg

Gunda Briiske/Josef-Anton Willa (Hgg.):
Im Namen ... Amen. Liturgie in Stichwor-
ten. Im Auftrag des Liturgischen Instituts
der deutschsprachigen Schweiz. Mit II-
lustrationen von Mo Richner. Freiburg/
Schweiz: Paulusverlag 2012. 112 Seiten. 18
Abbildungen. ISBN 978-3-7228-0823-9.

Im vorliegenden Band versammeln Gun-
da Briiske und Josef-Anton Willa vom Li-
turgischen Institut der deutschsprachigen
Schweiz als die beiden Herausgeber und
Hauptautoren (daneben tragen auch Martin
Briiske, Thomas Kohler, Peter Spichtig und
Jiirg Stuker einzelne Texte bei) 87 kleine Be-
trachtungen zu liturgischen Phidnomenen,
die sich nacheinander in die Kategorien Far-
ben, Materie, Eucharistiefeier, Gegenstiinde,
Kleidung, Tagzeiten, Maria und Volksfrém-
migkeit, Klinge und Gesdnge, Herrenjahr,
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Initiation, Segnungen, Ehe und Gesten ein-
teilen lassen (vgl. die dezente Gliederung
im Inhaltsverzeichnis 5-6). Zu einzelnen
Begriffen treten Schwarzweif3-Illustrationen
von Mo Richner, in denen die bezeichnete
Sache in einer reduzierten und gerade dar-
in verdichtenden Formensprache dargestellt
wird. Jeder Artikel umfasst genau eine Seite
(ca. 150-200 Worter) und bietet eine knapp
geschriebene Betrachtung zu einem liturgi-
schen Begriff. Manche davon sind aus kei-
ner liturgischen Mystagogie wegzudenken
(z.B. Brot [15], Kyrie [22], Ambo [46], Kni-
en [108]), andere bieten durch die Wahl der
Uberschrift einen umso iiberraschenderen
Zugang (z.B. Biene [82] als Annéherung an
Exsultet und Osternacht, Abrahams Opfer
[83] ebenfalls zur Osternacht, ,,Komm!* [73]
zum Advent). Beginn und Schluss des Biich-
leins bilden die beiden titelgebenden liturgi-
schen Formeln ,,Jm Namen® (8) und ,,Amen®
(110), die den liturgischen Kontext der be-
handelten Begriffe verlebendigen.

Man fiihlt sich bei den Texten fast unwei-
gerlich an Werke wie Romano Guardinis
wvon heiligen Zeichen® oder Karl Rahners
»Kleines Kirchenjahr erinnert (wenngleich
in modernisiertem Gewand), vor allem,
wenn die Zuginge zu den einzelnen The-
men anthropologisch gewihlt sind und auf
menschliche oder religitse Ur-Erfahrungen
rekurrieren (z.B. Rot [10], Brot [15], Sanc-
tus [33], Handauflegen [102]). Grofien Raum
nehmen biblische Zuginge ein (z.B. Altar
[45], Sonntag [72], ,Komm!“ [73]); mehr
noch allerdings liturgiegeschichtliche oder
systematische Erkldrungen, bei denen das
Textgenus sich dann deutlich von der spiri-
tuellen Betrachtung hin zum popularwissen-
schaftlichen Kurzreferat verschiebt (z.B. Ta-
gesgebet [24], Credo [27], Tabernakel [44],
Stola [51], Messgewand [52]).

Nicht nur in der Orthographie, sondern
auch im Inhalt scheint die helvetische Pro-
venienz des Biichleins durch (z.B. Alpsegen
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[66], Glocken [68], Erstkommunion [98])
— was kein Nachteil sein muss, sondern im
Gegenteil die Verortung der Texte in der ge-
lebten liturgischen Praxis bezeugt.

Jeder Text fiihrt klug in wesentliche Grund-
ziige der beschriebenen Sache ein; alles ist fiir
eine niveauvolle Liturgiekatechese geeignet.
Angesichts der zum Teil sehr unterschiedli-
chen Herangehensweisen darf allerdings die
Frage gestellt werden, wer die Zielgruppe des
Biichleins sein soll. Fiir die, die zwar mit li-
turgischer Erfahrung, aber wenig Wissen an
die Sache herangehen, mag mancher Begriff
unbekannt sein (z.B. ,, Ambrosianischer Ri-
tus® [39], ,Patene” [42], ,giiltig zelebrieren®
(48], ,Pessach® [79], ,Unterscheidungsalter*
[98]); wer ausschliellich geistliche Zuginge
sucht, wird bei den eher historisch gehalte-
nen Artikeln das erbauliche Element vermis-
sen; wer umgekehrt die Herkunft bestimm-
ter Dinge wissen mochte, findet nicht immer
eine Antwort. Womdglich wire hier eine ein-
heitliche Ausrichtung fiir die angezielte Ver-
breitung des Buches hilfreich gewesen.

Die personlichen Lieblingsartikel des Re-
zensenten sind die einfiihlsam geschriebe-
nen Darstellungen zu Rot (10), Sanctus (33),

Blichereingange

Abendlob (56), Palmsonntag (78), Christi
Himmelfahrt (84) und Handauflegen (102).
Der Begriff ,Wasser® fehlt leider als eigener
Artikel, und iiber mogliche weitere Kandi-
daten kann man bei jeder derartigen Publi-
kation vortrefflich diskutieren (z.B. ,,Pro-
zession’, ,,Bilder®, ,Gehet hin in Frieden,
»Sprechen’, ,,Singen®). Kleinere Anfragen des
Rezensenten an die Beitrdge zu Kyrie (22),
Brotbrechung (40), Psalmen (57) und Lamm
(80) seien hier nicht vertieft. Angemerkt sei
aber, dass die Bezeichnung einer Anamnese
als ,,Aussage” (24) wohl doch eine zu starke
Vereinfachung darstellt.

Wenn auch das Buch keine Zielgruppe ex-
akt abdeckt, so bietet es doch fiir alle Interes-
sierten und nicht zuletzt fiir Multiplikatoren
in der liturgischen Bildung eine Fiille quali-
tatsvollen Materials fiir die Vermittlung und
Vertiefung der Zeichensprache rémisch-ka-
tholischer Liturgie. Zweifellos ein im Format,
im Preis, im Inhalt und in der sprachlichen
Sensibilitit der Einzelbeitrige empfehlens-
wertes Werk, dem Verbreitung in der liturgi-
schen Bildung gewiinscht werden darf!

Liborius Lumma, Innsbruck

Blchereingdnge

- Geschwister Harnoncourt (Hg.), ich du wir.
Seltene Trinitdtsbilder in der Steiermark.
Bruck an der Mur: Eigenverlag Férderverein
Heiligen-Geist-Kapelle Bruck an der Mur
2012. ISBN: 978-3-200-02696-4.

Ebenbauer, Peter; Renhart, Erich (Hg.),
Trinitdt. Die Drei-Einheit Gottes im theo-
logischen und kiinstlerischen Diskurs. Do-
kumentation des wissenschaftlichen Sym-
posions vom 19. bis 22. Juni 2011 in Graz.
Graz: Universititsverlag 2012 (Allgemeine

wissenschaftliche Reihe 28). 24,0 x 16,8 cm
(288 S.). Englisch Broschur. 24,20 Eur[D] ,
24,90 Eur[A], 42,30 CHE. ISBN: 978-3-7011-
0238-9.

Scala, Monika, Der Exorzismus. Ein litur-
gisches Ritual zwischen Film, Mythos und
Realitdt. Regensburg: Pustet 2012 (StPaLi
29).22,0 x 14,0 cm (496 S., 39 Farbabb.). Ge-
bunden. 52,00 Eur[D] / 53,50 Eur[A] / 69,90
CHE ISBN: 978-3-7917-2382-2.
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Die Kirche griindet |[...] auf dem Wort Gottes, sie entsteht und lebt aus ihm.
[...] es ist Gabe und unverzichtbare Aufgabe der Kirche, die Freude zu ver-
mitteln, die aus der Begegnung mit der Person Jesu Christi kommt, dem
Wort Gottes, das mitten unter uns gegenwdrtig ist.

(Benedikt XVI., Nachsynodales Schreiben Verbum Domini)

Vorwort

Liebe Leserin! Lieber Leser!

Vermutlich klingt mit dem Thema dieses Heftes bei Thnen auch noch der Titel der
letzten Nummer nach: ,Christus ist in seiner Kirche gegenwirtig, wenn sie predigt".
Die Wiederentdeckung der Gegenwart des Auferstandenen in seinem Wort und in
der Versammlung, die in dieser Gegenwart griindet, gehort wohl zu den wesentli-
chen Friichten des Zweiten Vatikanischen Konzils, dessen Eréftnung sich vor kurzem
zum 50. Mal gejahrt hat. Dass diese Gegenwart auf neue Weise auch von vielen Glau-
bigen tatsichlich immer tiefer erfahren wird, hat nicht zuletzt mit der zunehmenden
Verankerung von ,eigenen Wortgottesdiensten” in vielen Gemeinden zu tun, deren
Forderung die Konzilsvéter insbesondere fiir Situationen der Abwesenheit eines
Priesters gewiinscht haben (vgl. Liturgiekonstitution 35,4).

Im Lauf der Jahre wachsen die Erfahrungen mit dieser Feierform, mit der Praxis
kommen neue Fragen in den Blick und Details konnen genauer analysiert werden.
Solchen Aspekten gehen die Beitridgen des vorliegenden Heftes nach.

Den Reigen der thematischen Beitrige erdffnet Reinhard Mefner mit Uberlegun-
gen zur Inszenierung der Gegenwart des Auferstandenen durch die Verkiindigung
des Evangeliums und zwar im Wortgottesdienst der Messe. Es ist eine offene Frage,
ob diese Uberlegungen unmittelbar auch auf Wort-Gottes-Feiern iibertragbar sind,
wenngleich sich die Gestaltung dieser Feiern de facto im wesentlichen am Wortgot-
tesdienst der Messe zu orientieren scheint. Um den ,,fatalen Eindruck einer Surrogat-
liturgie“ nicht aufkommen zu lassen, pladiert Mef3ner fiir gemeindegeméfie Formen
der Tagzeitenliturgie, wenn am Sonntag nicht Eucharistie gefeiert werden kann.

Die Gestaltung der Wort-Gottes-Feiern und der Schriftverkiindigung in ihnen
nimmt Marion Maier in den Blick. Sie vergleicht das fiir diese Feierform von den
Bischofen Osterreichs und Deutschlands an die Hand gegebene Werkbuch mit dem
Feierbuch fiir die deutschsprachige Schweiz, das bereits Ende der 1990er Jahre her-
ausgegeben wurde und derzeit einer Uberarbeitung unterzogen wird. Einem Detail
der Wort-Gottes-Feiern am Sonntag geht Liborius Lumma nach: dem fiir diese Fei-
ern konstitutiven Element des Lobpreises, fiir den in den Feierbiichern zahlreiche
Texte neu geschaffen wurden und zur Auswahl angeboten sind. Lumma unterzieht
die Lobpreistexte auf das Geschenk des Sonntags einer kritischen Analyse, deren Er-
gebnis er in alternative Formulierungsvorschldge miinden lasst.

Andachten bieten mehr und andere Moglichkeiten fiir das meditative Verweilen
bei einem Schriftwort und fiir das Betrachten von Glaubens- und Lebensthemen als
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Wort-Gottes-Feiern, die primér auf Verkiindigung ausgerichtet sind oder katecheti-
schen Chrakter haben. Winfried Haunerland arbeitet das spezifische Profil von An-
dachten heraus und sieht in dieser Gottesdienstform auch kiinftig eine fruchtbare
Erganzung zu Feiern, denen eher eine voranschreitende Dynamik eignet.

Die gemeinsame Feier der Tagzeitenliturgie iiber die Konfessionsgrenzen hinweg
findet immer breitere Akzeptanz. Achim Budde reflektiert diese Feiern in ihrer Kon-
sequenz fiir die Kirche als Leib Christi und stellt die Initiative ,O)kumenisches Stun-
dengebet” vor als international wachsendes Netzwerk fiir eine liturgische Spirituali-
tat.

Mit der Laudatio von Eduard Nagel auf den Salzburger Liturgiewissenschaftler,
Universititsprofessor Dr. Rudolf Pacik, zu dessen 65. Geburtstag gratulieren wir am
Beginn des Heftes herzlich und sagen dem Mitglied unseres Redaktionsteams Dank
fiir sein langjihriges, intensives Engagement fiir den HEILIGEN DIENST.

Wir hoffen, dass dieses Heft auf Ihr Interesse trifft und anregend ist bei weiteren
Entwicklungen im Bereich der hier reflektierten Aspekte gottesdienstlicher Feiern.
Im Namen der Redaktion

P. Winfried Bachler OSB und Christoph Freilinger
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Eduard Nagel, Trier

Zah und sanft

Laudatio auf Univ.-Prof. Dr. Rudolf Pacik
anlasslich seines 65. Geburtstags

Im Rahmen des Symposions der Liturgischen
Kommission Osterreichs am 8. Oktober 2012
luden der Fachbereich Praktische Theologie der
Universitit Salzburg, die Liturgische Kommissi-
on Osterreichs und das Pius-Parsch-Institut Klo-
sterneuburg zum Festakt anlédsslich des 65. Ge-
burtstags und der Pensionierung von Univ.-Prof.
Dr. Rudolf Pacik ins Bildungszentrum St. Virgil/
Salzburg. Als Festgabe! konnte dem Jubilar eine
Neuausgabe von »Pius Parsch, Rémisches Ri-
tuale. Deutsch« {iiberreicht werden. Prisident
Univ.-Prof. Dr. Franz Karl Prafil (Graz) tber-
reichte im Namen der Osterreichischen Kirchen-
musikkommission dem Geehrten die Orlando-
di-Lasso-Medaille. Die Laudatio von Dr. Eduard  Foto: Privat

Nagel geben wir hier wieder. (Redaktion) Univ.-Prof. Dr. Rudolf Pacik

Viele Dissertationen werden geschrieben, weil ein Professor sich fiir eine Frage interessiert,
aber sich die Zeit nicht nehmen will oder kann, selbst nachzuforschen, und darum einen
fahigen und willigen jungen Menschen darauf ansetzt. Es gibt auch Dissertationen, die man
geradezu als eine Art Lebensprogramm ihres Autors verstehen kann, das sich im weiteren
Leben bestitigen und entfalten wird. Es ist nicht schwer, im Leben von Rudolf Pacik einen
roten Faden zu entdecken, der sich bereits im Titel seiner Dissertation angedeutet und bis
heute durchgezogen hat: ,Volksgesang im Gottesdienst. Der Gesang bei der Messe in der Li-
turgischen Bewegung von Klosterneuburg®. In dem Titel ist Musik drin — buchstdblich und
im iibertragenen Sinn —, und es geht um Liturgie: zwei Stringe, die sich in Rudolf Pacik zu
einem Menschenleben vereinigt haben.

Wenngleich heute vor allem sein Abschied aus dem Berufsleben im Fokus steht, so lasst
sich das, was er im Beruf getan und geleistet hat, nicht trennen vom Privatmann Rudolf Pacik
— war doch selbst fiir Freunde lange Zeit nicht ganz klar, ob schlussendlich der promovierte
und habilitierte Liturgiewissenschaftler oder doch noch der mit Konzertdiplom ausgestattete
und weitergebildete Organist sich durchsetzen wiirde. Eine Unsicherheit in der Auflenwahr-
nehmung, die sich zeitweise fiir seine Karriere als Stein im Weg erwiesen hat. Denn in den
Augen von Kirchenmusikern galt er aufgrund seiner Tétigkeit am Lehrstuhl fiir Liturgiewis-

! Pius Parsch (Hg.), Rémisches Rituale. Deutsch. Neu eingeleitet von Jirgen Barsch. Festgabe fiir

Rudolf Pacik. Wiirzburg: Echter 2012 (PPSt 10).
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senschaft in Innsbruck als Liturgiker. Liturgiker aber hielt man in diesen Kreisen zwar fiir
eine hochachtbare Zunft, ihnen wurde aber nach dem Konzil doch auch ein geriitteltes Maf}
an Verantwortung fiir bittere Verluste im eigenen Wirkungsbereich zugemessen. Und umge-
kehrt war in den Kreisen der Theologen und Liturgiewissenschaftler seine Qualifikation und
Leidenschaft im Orgelspiel bekannt — wer kann bei so jemand schon wissen, welche Tone da
moglicherweise erklingen werden?

Kirchenmusik und Liturgiewissenschaft

Dabei lag zu dieser Zeit von ihm bereits ein Opus vor, das er zusammen mit unserem ge-
meinsamen ehemaligen Chef und hoch verehrten Lehrer, Universitatsprofessor P. Dr. Hans
Bernhard Meyer SJ, herausgegeben hatte: ,Dokumente zur Kirchenmusik unter besonderer
Beriicksichtigung des deutschen Sprachgebietes®. Als sein Assistent hatte er die einzelnen Do-
kumente und vor allem die zahlreichen wenig bekannten und oft nur schwer auffindbaren
Stellen zusammengetragen, die es in kirchenamtlichen Verdffentlichungen zur Stellung und
Bedeutung der Kirchenmusik in der Liturgie und in ihrem Umfeld gab. Das Buch war zu der
Zeit, als es erschien — 1981 —, von unschatzbarem Wert und ist es bis heute. Damals — das war
die Zeit, als einflussreiche Vertreter der Kirchenmusik die Liturgiereform geradezu fiir ein
Werk des Teufels hielten und alles ihnen Mégliche unternahmen, um die von ihnen mit dem
Schlagwort thesaurus musicae sacrae - Schatz heiliger/sakraler Musik - bezeichnete Musik,
also die traditionelle Kirchenmusik, deren Hauptkriterium in ihrer Verbindung mit dem tri-
dentinischen Messritus bestand, in ihrer reinen Form - gegen diese Reform zu retten.

Um nur ein Beispiel fiir die damalige Situation zu nennen: Als 1984 die Arbeitsgruppe
»Musik im Gottesdienst“ der Liturgickommission der Deutschen Bischofskonferenz einen
lingeren Brief an die Kirchenmusiker und eine Handreichung zur Kirchenmusik in der er-
neuerten Liturgie erarbeitet hatte, war es nicht moglich, die beiden Dokumente im Namen
der Liturgiekommission oder gar im Namen der Bischofskonferenz zu verdffentlichen. Das
Ganze konnte lediglich vom damaligen Vorsitzenden der Liturgiekommission als Bischof von
Trier fiir sein Bistum herausgegeben und in der Zeitschrift ,,Gottesdienst 1985 abgedruckt
werden. Ich erwidhne das, um zu zeigen, wie gespannt zu dieser Zeit das Verhdltnis zwischen
einem betrichtlichen Teil der Kirchenmusiker und der erneuerten Liturgie war. Sie ahnen,
wie wichtig deshalb eine Zusammenstellung und Ausgabe aller einschldgigen Dokumente
war, um Sachlichkeit und Objektivitit in die Auseinandersetzungen zu bringen.

Damit bin ich bei einem Wort, auf das Sie angesichts des Titels dieses Vortrags vielleicht
schon gewartet haben: ,Zidh und sanft” habe ich gewahlt in Anlehnung an das Wort von Pius
Parsch ,Mit sanfter Zihigkeit, das dem Band tiber diesen Pionier der liturgischen und bibli-
schen Erneuerung der katholischen Kirche im 20. Jahrhundert in Osterreich und weit dar-
tiber hinaus seinen Namen gegeben hat. ,,Zdh" muss jemand sein, der Dokumente mit einer
solchen Akribie zusammentrigt. Geplant war das Projekt urspriinglich als Fortschreibung
eines Heftes, dessen 5. und letzte Auflage 1956 erschienen war und das 79 Seiten im Kleinfor-
mat umfasste; der Band, dessen Inhalt Rudolf Pacik zusammengetragen hat, hat 500 Seiten,
davon allein 66 Seiten Register mit, grob geschatzt, zwischen 2500 und 3000 Stichwértern.
Nur wer einmal an einem Sachregister gearbeitet hat, kann ermessen, welcher Exaktheit und
Ausdauer es bedarf, allein ein solches Register zu erstellen. Mir ist in meinem ganzen Leben
kein einziges begegnet, das auch nur annihernd so differenziert und zugleich so praktikabel
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- und so verlasslich! - ist wie dieses. Und ich bekenne gerne, dass mir dieses Werk bei der Be-
antwortung von Anfragen zur Kirchenmusik gerade in der heiflen Phase der diesbeziiglichen
Auseinandersetzungen oft gute Dienste geleistet hat.

Ja, und ,,sanft” — auch dieses zweite Adjektiv zur Kennzeichnung der Person und der Arbeit
Rudolf Paciks ldsst sich an diesem Buch festmachen. Wihrend die Auseinandersetzungen
damals weithin von Vorurteilen und Killerphrasen und von Intrigen bestimmt waren, haben
die Herausgeber der Sammlung nicht in das laute Geschrei eingestimmt, sondern einfach auf
den Tisch gelegt, was die Dokumente sagen. Da konnte nun jeder selbst nachlesen, was wirlk-
lich Sache war. Was die Dokumente hergaben zugunsten aller Formen von Kirchenmusik, sei
es die Gregorianik, seien es die groflen Messkompositionen oder Motetten, seien es alte und
neue Gesinge und Kompositionen, sei es Instrumentalmusik jenseits der Orgel, sei es nicht
zuletzt ganz allgemein die Bedeutung der Kirchenmusik, die vom Rang der Begleitmusik zu
einem bedeutsamen Element der Liturgie aufgewertet worden war.

Innsbruck und das Werk Jungmanns

Mit dem Blick auf die Sammlung der Dokumente zur Kirchenmusik sind wir nun hineinge-
sprungen in die Mitte des Lebens von Rudolf Pacik. Natiirlich gibt es auch ein Davor und ein
Danach. Und in beide Richtungen zieht sich der rote Faden der Verbindung von Liturgie und
Musik. Nach Innsbruck kam Rudolf Pacik, weil Pater Hans Bernhard Meyer SJ einen Assis-
tenten suchte. Da gab es zwar Bewerber, aber P. Meyer fragte auch bei seinen Kollegen an den
Lehrstiihlen, ob sie vielleicht einen forderungswiirdigen Kandidaten hitten. Prof. Johannes
Emminghaus empfahl ihm einen jungen Mann, der im Jahr zuvor eine bemerkenswerte Dis-
sertation {iber den Gesang bei der Messe in der Liturgischen Bewegung von Klosterneuburg
abgeschlossen und eben an der Musikhochschule in Wien das Konzertdiplom fiir Orgel er-
worben hatte. Neben der Qualitit der Dissertation, die dann auch als Buch erschien, war diese
doppelte Qualifikation fiir P. Meyer ein Grund, sich diesen Kandidaten ndher anzuschauen
und ihn fiir die Stelle an der alten Jesuitenuniversitit in Innsbruck zu gewinnen. Denn wiéh-
rend sich zu dieser Zeit Liturgiereform vor allem um das erneuerte Ritual und um Texte
drehte, war Meyer bereits die Bedeutung der Asthetik deutlich bewusst.

Und so stieg — wenn ich mich recht erinnere, an einem etwas verhangenen Septembertag
im Jahr 1975 - in Innsbruck ein junger Mann, den man fiir einen Studenten halten konnte,
aus dem Zug. Sein Gepick: nicht mehr als ein Koffer und eine Tasche - einen zweiten Koffer
hatte er bei der Bahn aufgegeben; das war kein grofier Umzug. Entsprechend war dann auch
sein erstes Quartier keine eigene Wohnung, sondern ein spartanisch einfaches Zimmer im
Jesuitenkolleg — fiir den Ubergang, bis er etwas Passendes gefunden hatte. Es dauerte dann
eine ganze Weile, bis es so weit war, und, da er weder verheiratet war noch sonst eine engere
personliche Bindung erkennen liefi, tauchte mit der Zeit in seiner Umgebung da und dort
ganz leise die Frage auf, ob er nicht vielleicht schlussendlich in der Gesellschaft Jesu Wurzeln
schlagen wiirde. Zum Leben im Ordenshaus kam noch sein Engagement als Organist in der
Jesuitenkirche, das den Jesuiten ebenso willkommen war wie ihm selbst, da er damit ein gro-
fles Instrument geradezu im Hause hatte, an dem er seine kiinstlerischen Fahigkeiten weiter
entfalten konnte. Freilich gab es auch Signale, dass er seine Berufung nicht in einem Ordens-
leben sah - so pflegte er z.B. schon fast professionell den Volkstanz: Wenn jemand von Thnen
einmal sehen mochte, wie ein exakt getanzter Schuhplattler aussieht, laden Sie Rudolf Pacik
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ein! - Dennoch dauerte es fast drei Jahre, bis eine eigene Wohnung sein Gefallen gefunden
hatte.

Sanft und zih - Rudolf Pacik ist nicht der Mann, der laut auf sich aufmerksam macht,
sich vordringt oder mit Ellbogen hocharbeitet, er iiberzeugt durch seine Leistung, er trifft
nicht vorschnell Entscheidungen oder verkiindet Ergebnisse, wo noch Klirungsbedarf be-
steht, sondern er geht einer Sache nach, bis einfach alles stimmt. Das trifft fiir seine Arbeit als
Redakteur der renommierten ,, Zeitschrift fiir katholische Theologie ebenso zu wie fiir seinen
anderen Schwerpunkt in der Innsbrucker Zeit: seine Arbeit iiber Josef Andreas Jungmann.
Was kann uns das so genannte Konzilstagebuch dieses grofien Liturgiewissenschaftlers, der
mit seiner Arbeit wesentliche Grundlagen geschaffen hat fiir die Liturgiereform des Zweiten
Vatikanischen Konzils, was kann uns dieses Tagebuch verraten iiber das, was in jenen Tagen
vor und hinter den Kulissen in Rom vorging? Diese Frage war schon Mitte der 1970er-Jahre
hochst spannend, und die Antwort darauf ist heute als authentische Auskunft iiber den wah-
ren ,,Geist des Konzils“ vielleicht noch spannender. Um sie zu kliren, hat Rudolf Pacik am
Beginn seiner Innsbrucker Zeit die ,,Gabelsberger Kurzschrift“ und deren persénliche Versi-
on Jungmanns lesen gelernt. Und er hat das Vertrauen der Jesuiten gewonnen, die ihm den
Zugang zu den persénlichen Dokumenten Jungmanns gewihrt haben. Aus seiner Beschif-
tigung mit Jungmann ging seine Habilitation hervor: ,,Last des Tages* oder ,,geistliche Nah-
rung“? Das Stundengebet im Werk Josef Andreas Jungmanns und in den offiziellen Reformen
von Pius XII. bis zum II. Vaticanum (Regensburg 1997).

Es war ja eigentlich mehr oder weniger ein Zufall, dass Rudolf Pacik zum Thema Jungmann
kam, weil er bei . Hans Bernhard Meyer S] Assistent wurde, der aus naheliegenden Griinden
als Nachfolger Jungmanns Interesse an dessen Werk hatte, das in der Liturgiereform des Kon-
zils zu kirchengeschichtlicher Bedeutung gelangt war. Wenn ich heute die Habilitationsschrift
Paciks in die Hand nehme, dann erkenne ich darin eine dhnliche Griindlichkeit, mit der eine
fast uniiberschaubare Fiille an Material aufgearbeitet und auf gut verstindliche Weise darge-
stellt wurde, wie ich sie immer schon in Jungmanns Werk Missarum sollemnia bewundert
habe. Da hat ein Thema seinen Autor gefunden, da stimmen Inhalt und Form perfekt {iberein.

Thematisch ist das wissenschaftliche Werk Paciks natiirlich nicht auf die Kirchenmusik und
Josef Andreas Jungmann beschrinkt. Wer seine Literaturliste durchsieht, findet darin zu die-
sen Themen deutliche Akzente, aber daneben auch andere. Zu einem grofien Teil drehen sich
seine Publikationen um Fragen, die mit der Liturgischen Bewegung des 20. Jahrhunderts und
der Liturgiereform des Zweiten Vatikanischen Konzils und ihrer Umsetzung zu tun haben
wie etwa die actuosa participatio oder einzelne gottesdienstliche Elemente wie die Brotbre-
chung und die Kommunion unter beiden Gestalten oder Fragen des Kirchenraumes und sei-
ner Ausstattung. Eines jedoch ist allen seinen Schriften gemeinsam: die Perfektion, mit der
jede inhaltliche Aussage wissenschaftlich abgesichert ist, und die Akribie, mit der auch die
letzte Anmerkung ausgefiihrt ist. Das macht auch verstindlich, dass die Literaturliste nicht
ganz so lang sein kann wie das Register des Dokumentenbandes zur Kirchenmusik.

Sachverstand, Wissbegier, Genauigkeit — und Humor

Wie die Arbeitsweise von Rudolf Pacik in der Praxis ganz konkret aussieht, kann ich an einem
kleinen Beispiel erliutern: Vor ein paar Monaten erschien das Gottesdienst extra ,Gottes Wort
in Gottes Dienst” mit Artikeln aus fritheren Jahrgingen aus Gottesdienst, die fiir die neue
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Verdffentlichung von der Redaktion z. T. erheblich tiberarbeitet wurden. Bei der Frage an die
Autoren, ob sie mit der Uberarbeitung einverstanden seien, erhielten wir von den meisten
eine einfache Zustimmung, zwei oder drei hatten noch geringfiigige Korrekturwiinsche. Von
Rudolf Pacik erhielt ich insgesamt sieben Mails, und wir haben mindestens zwei oder dreimal
dartiber telefoniert. So etwas ist zwar fiir den Redakteur und Herausgeber aufwéndiger, aber
das Ergebnis ist dann eben auch von einer selten anzutreffenden Prizision in den Aussagen,
sodass sich der Aufwand lohnt.

Das Zogern von Rudolf Pacik, wenn es darum geht, sich schriftlich endgiiltig festzulegen,
hat — wenn ich das recht sehe - wohl vor allem damit zu tun, dass er nicht einfach nach-
betet, was andere behaupten. Wenn dann angesehene Autorititen zu anderen Ergebnissen
kommen und deren Meinung als Standard gilt, liegt es nahe, sich zu fragen: Habe wirklich
ich Recht mit meiner abweichenden Theorie, habe ich nichts iibersehen? Dazu ein typisches
Beispiel: der Antwortpsalm. Wihrend im deutschen Sprachgebiet — anders als im franzosi-
schen - von mafigeblichen Leuten geradezu eine Ideologie vertreten wurde: Der Psalm im
Wortgottesdienst der Messfeier sei nichts Anderes als eine Antwort auf die erste Lesung, an
seiner Stelle kénne genauso gut ein anderer mehr oder weniger passender Gesang — einfach
ein ,,Zwischengesang® — stehen, hat Pacik frith den Charakter des Psalms als Lesung erkannt
- mit den entsprechenden Konsequenzen fiir die musikalische Gestaltung als Solovortrag
im Unterschied zur Gemeindepsalmodie. Dafiir hat er bis in die alten Karsamstagslesungen
hinein geforscht. Spricht man ihn bei einer solchen Gelegenheit darauf an, dass er hier etwas
Wichtiges sagt, das sonst niemand vertritt, wird er ganz verlegen: ,,Nein, das habe ich von
dem und dem.“ Geht man dann dieser Spur nach, ist es oft wirklich nicht viel mehr als eine
Spur: ein Wort, eine Randbemerkung ohne besonderen Nachweis, aber fiir Pacik Grund ge-
nug, akribisch nach allen erreichbaren Quellen zu suchen und diese auf ihre exakte Aussage
hin zu priifen.

Wissenschaftliche Arbeit solcher Art verlangt zweifellos eine grofle Zahigkeit, sie bedarf
aber daneben noch einer anderen personlichen Voraussetzung, und das ist eine fast grenzen-
lose Wissbegier. Nicht darauf warten, bis andere einem Informationen présentieren, sondern
einfach die Augen und Ohren offen halten fir alles, was zu sehen oder zu héren ist, ganz
gleich, wo etwas liegt oder von welcher Seite es kommt, geh6rt wohl zu Rudolf Paciks typi-
schen Eigenschaften. Tatsachlich kommt man so zu neuen Erkenntnissen und Einsichten,
und das bringt mitunter einen selbst oder auch andere im Leben weiter. So verdanke ich per-
sonlich — das verrate ich jetzt hier und heute zum allerersten Mal - die Tatsache, dass mich
der berufliche Weg nach Trier gefiihrt hat, Rudolf Paciks besonderem Informationsbediirfnis,
das ihn einen nicht an ihn adressierten Brief lesen lief, der ihm zufillig offen unter die Augen
kam. — Wofiir ich bis heute dankbar bin.

Sanftheit hat auch mit Selbstlosigkeit zu tun. Dass es Rudolf Pacik immer vor allem um die
Sache geht und nicht um eigenen Glanz und Ruhm, zeigt eine kleine Begebenheit aus jiingster
Zeit. In einem Artikel in Gottesdienst hatte er ein Plagiat eines eigenen Artikels entdeckt. Die
Klarung ergab, dass der Autor sich nicht mehr bewusst gewesen war, woher er seine Unterla-
gen urspriinglich zusammenkopiert hatte. Paciks Kommentar: ,,Johannes Brahms entdeckte
in einer Liedsammlung eine eigene Komposition. Als Herkunftsangabe stand dabei: Volks-
lied. Brahms soll sich dariiber gefreut haben ...“

Es hat wohl mit dem grofien Interesse an der jeweiligen Sache und mit seiner Bescheiden-
heit in Bezug auf personlichen Ruhm zu tun, wenn Rudolf Pacik in einer Reihe von Gremien
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ein hoch geschitztes Mitglied war und ist. In diesem Kreis hier ist natiirlich an erster Stelle die
Liturgische Kommission fiir Osterreich zu nennen, der er seit 1980 angehort — wahrschein-
lich ist er damit das dienstilteste Mitglied. Damit verbunden war er seit 1995 bis zu deren
Ende Mitglied der ,Internationalen Arbeitsgemeinschaft der Liturgischen Kommissionen im
deutschen Sprachgebiet (TAG) und zuvor schon in der Arbeitsgruppe ,,Musik® der ,,Studien-
kommission fiir die Messliturgie und das Messbuch® der IAG sowie in einer Arbeitsgruppe,
die von 1997 bis 2000 mit der Fortschreibung der Allgemeinen Einfithrung in das Messbuch
betraut war. Deren Arbeit fand dann ein Ende, weil hoherer Wille zu verstehen gab, dass die
Zukunft nicht einer Fortschreibung, sondern der exakten Ubersetzung romischer Dokumen-
te gehore. Auch dafiir griff man bei der Ubersetzung der Instruktion ,Liturgiam authenticam®
und in der Folgearbeit auf Paciks Kompetenz zurtick.

Gerade diese Tatsache, dass er fiir beides gefragt war: fiir die kreative Weiterentwicklung
wie fiir die sehr genaue Ubersetzung liturgischer Dokumente, zeigt, was ich im Zusammen-
hang mit der Wissenschaft bereits darzustellen versucht habe: Rudolf Pacik lisst sich nicht
vereinnahmen, sondern leistet seinen Beitrag zur Sache und wird dafiir geschitzt. Und weil
das so ist, kann er es sich auch leisten, gelegentlich seine personliche Meinung zu einer Sa-
che auf hintergriindig humorvolle Weise durchaus spitz zum Ausdruck zu bringen. Dazu als
kleines Beispiel sein Kommentar zur neuen Ubersetzung von ,,pro multis*: ,,Meinen Uber-
setzungsvorschlag hat man nicht akzeptiert: ,fiir fast alle’”

Sein Sachverstand und die Bereitschaft, gleichsam Hintergrunddienst zu tun, also nicht
standig mit eigenem Namen in der ersten Reihe zu stehen, sowie sein Interesse an dem, was
die Menschen bewegt, sind es auch, was ihn zur Mitarbeit in weiteren Kommissionen und in
Redaktionen geradezu pradestiniert: in den didzesanen liturgischen Kommissionen zuerst
in Innsbruck, dann in Salzburg, in der Subkommission der deutschen Liturgiekommission
~Gemeinsames Gebet- und Gesangbuch', in der Osterreichischen Theologischen Kommissi-
on, in den Redaktionen der Zeitschriften ,,Heiliger Dienst” und ,,Bibel und Liturgie“, in dem
Internationalen Studienkreis fiir Gesang und Musik in der Liturgie ,,Universa laus“ sowie als
Mitglied der zu diesem Abend miteinladenden Liturgiewissenschaftlichen Gesellschaft Klos-
terneuburg und als Mitherausgeber der Pius-Parsch-Studien.,

Ja, und das werden vielleicht nicht alle wissen: Von 1976 bis 1987 war Rudolf Pacik auch
Mitglied und zeitweise sogar Leiter der Arbeitsgruppe ,,Sekten® im Bischéflichen Seelsorge-
amt Innsbruck. Ich erwihne das deswegen, weil — und das wissen jetzt wohl schon sehr viele
mehr - Pacik ein {iberdurchschnittliches Interesse an und Wissen iiber Gruppen am rechten
Rand der katholischen Kirche hat und geradezu ein Spezialist ist, wenn es um Fragen im
Zusammenhang mit dem auflerordentlichen Ritus geht. Ich sehe darin etwas von dem, was
das Adjektiv ,,sanft im Titel dieses Vortrags bedeuten soll: das ernsthafte Bemiihen, die ei-
gentlichen und tiefen Anliegen Andersdenkender zu verstehen, ohne sie deswegen fiir sich
personlich anzunehmen, anstatt einfach in allgemeine Vorurteile einzustimmen. Oder anders
gesagt: die Toleranz gegeniiber und die Achtung vor der Uberzeugung anderer Menschen.
Was gelegentliche humorvolle spitze Bemerkungen keineswegs ausschlief3t.

Nicht zuletzt sein umfassendes Interesse an der Praxis wie an der Theorie und der Einblick,
den er durch seine vielfiltigen Tétigkeiten in den real existierenden Kirchenbetrieb hat, wa-
ren sicher auch fiir ihn als Lehrer und fiir seine Studenten ein Gewinn. Ich habe selbst zwar
nie eine seiner Vorlesungen gehort, aber wenn ich daran denke, wie viel Interessantes ich aus
seinen Schriften und am Telefon oder iiber E-Mail von ihm schon erfahren habe, nehme ich
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an, dass seine Vorlesungen fiir mich eine gute Fortfithrung und Erweiterung dessen gewe-
sen wiren, was ich seinerzeit bei Josef Andreas Jungmann und Hans Bernhard Meyer gehort
habe. Seine Wertschitzung an der Universitit und seine Bereitschaft, Aufgaben im Dienste al-
ler zu iibernehmen, kommt nicht zuletzt darin zum Ausdruck, dass er schon nach den ersten
drei Jahren als Professor an der Theologischen Fakultit hier in Salzburg das Amt des Dekans
und anschlieffend des Stellvertretenden Dekans ausiibte.

Verheiratet mit der Orgel”

Nach dem Blick auf die wissenschaftliche Arbeit und das (kirchen)politische Wirken von Ru-
dolf Pacik gestatten Sie mir noch einmal einen eigenen Blick auf den Menschen, der natiirlich
der gleiche ist wie der Wissenschaftler, von dem bisher die Rede war. Einiges dazu ist ja schon
angeklungen. Ich habe dazu im Vorfeld mehrere Personen befragt, die ihn aus der Nihe ken-
nen. Die Person, die wohl am lingsten mit ihm zusammengearbeitet hat, ist Frau Eva Neu-
rurer, die zu seiner Zeit in Innsbruck Sekretirin am Lehrstuhl fiir Liturgiewissenschaft war.
Sie zeichnete in ihrer Schilderung ein dhnliches Bild wie das, das ich zu vermitteln versucht
habe, zugespitzt um einige reizvolle Details. Rudolf Pacik sei immer , kollegial, hilfsbereit in
jedem Belang“ gewesen, in Fragen der Rechtschreibung so verldsslich wie der Duden, aber
wesentlich einfacher zu handhaben als dieser, berichtete sie. Und iiberdies ,,humorvoll und
geistreich®. Als die Computerei aufkam, sei er anfangs nicht so begeistert gewesen, weil nicht
alles so einfach war, aber dann habe er sich am besten von allen damit ausgekannt und alle
Probleme, mit denen die anderen nicht zurechtkamen, gelost — Sie erinnern sich an das Wort
,zah Am Ende hitte er, so Frau Neururer, am liebsten ein eigenes Biiro aufgemacht, um
wissenschaftliche Arbeiten in perfekte Form zu bringen. Als Redakteur der Zeitschrift fiir
katholische Theologie war er ja stindig konfrontiert mit unvollstindigen, ungenauen und
fehlerhaften Anmerkungen. Bei seinen eigenen Artikeln habe sein Perfektionismus manch-
mal andere etwas Nerven gekostet, weil er iiber einem Beitrag, der eigentlich fertig war, noch
einmal wochenlang gebriitet habe. Ja, und er sei mit der Orgel der Jesuitenkirche verheiratet
gewesen — eine plausible Erklirung fiir sein Singledasein bis heute, denn, so Frau Neururer:
»gegeniiber einer Frau wire die Orgel wohl eifersiichtig gewesen” — man beachte das Subjekt
in diesem Satz!

Zum Teil fast wortlich stimmen damit die Aussagen von Dozent Dr. Paul Wef iiberein, der
unter den Anwesenden Rudolf Pacik wahrscheinlich am allerldngsten kennt. Paul Wef3 ist we-
nigstens den Alteren unter uns bekannt als der Initiator der ,Machstrafle” in Wien, der Pfarrei
St. Nikolaus von der Fliie, in der Anfang der 1970er-Jahre der Versuch unternommen wurde,
auf der Grundlage von Basis-Gemeinden ein neues Konzept von Gemeinde zu verwirklichen.
Hier hat Rudolf Pacik schon als Student und auch spater in seiner Innsbrucker Zeit, als seine
Mutter im Bereich dieser Pfarrei wohnte, an Gottesdiensten teilgenommen und mit groffem
Interesse verfolgt, was sich da liturgisch tat. Und als Paul Wef§ sich spiter in Innsbruck weiter
in die wissenschaftliche Welt vertiefte, war Rudolf Pacik ihm ein wichtiger Begleiter. Auch er
schreibt tiber Pacik, ,,mit welcher akribischen Genauigkeit (er) ... den Anliegen einer korrek-
ten Zitation und Stellenangabe bzw. der Rechtschreibung nachging®. Und auch davon, ,wie
genau er - der examinierte Konzertorganist - sich auf das oftmalige sonntagliche Orgelspiel
durch Uben vorbereitet. Ebenso schreibt Wef von seiner groflen Hilfsbereitschaft und der
Bescheidenheit, die sich gelegentlich auch in Gestalt einer Verunsicherung duflerte, ob die
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eigene wissenschaftliche Arbeit - etwa die Habilitationsschrift — ,den Anspriichen geniige®.
Ja, Rudolf, sie hat geniigt und viel mehr als das - das hat dir damals Paul WeR gesagt und das
mit vollem Recht.

(Gltick-)Wiinsche zum Schluss

Mit diesem Zuspruch komme ich zu dem, was an das Ende dieser Laudatio gehort: Rudolf!
Deine eifersiichtige Geliebte wartet auf dich. Du hast jetzt mehr Zeit fiir sie. Erhore ihren
Ruf! Und du hast deine wissenschaftliche Titigkeit in Innsbruck mit der Beschiftigung mit
dem Tagebuch von Josef Andreas Jungmann begonnen. Du kennst alles, was es dazu zu sagen
gibt, wie kein anderer. Wir alle méchten wenigstens ein wenig von diesem Wissen naschen.
Du hast jetzt mehr Zeit, das auf Papier zu drucken, was sich diesbeziiglich bei dir im Lauf von
weit mehr als drei Jahrzehnten angesammelt hat. Und damit abzurunden, was dein Leben auf
weite Strecken geprigt hat. Wir alle freuen uns darauf. Mach es - sanft und zih! Dazu alles
Gute!

Die Redaktion von ,HEILIGER DIENST” dankt dem Jubilar, Univ-Prof, Dr. Rudolf
Pacik, fur sein vielseitiges und engagiertes Wirken in der Redaktion der Zeitschrift
»HEILIGER DIENST” und hofft zuversichtlich auf seine weitere Mitarbeit.

Mit den besten Wiinschen zum 65. Geburtstag: Ad multos annos!
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Reinhard MeRner, Innsbruck

Der Wortgottesdienst der Messe als
rituell inszenierte Christusanamnese

il

Die Verkiindigung der Schrifttexte ist - jedenfalls innerhalb der Messfeier
— Medium der Heilsvergegenwirtigung in Jesus Christus. Reinhard Mef3-
ner, Ordinarius fiir Liturgiewissenschaft in Innsbruck, hat dies bereits bei
einem Universa-Laus-Kongress 2004 in einem Vortrag herausgearbeitet,
der 2005 auf Franzosisch in der Quartalsschrift La Maison Dieu abge-
druckt wurde. Fiir die vorliegende Publikation auf Deutsch hat der Autor
den Beitrag dankenswerterweise iiberarbeitet, mit zahlreichen weiterfiih-
renden Anmerkungen versehen und um die grundsatzliche Fragestellung
erweitert, ob diese Dimension der Schriftverkiindigung auch den Wort-
Gottes-Feiern eignet bzw. eignen sollte. Die Redaktion dankt La Maison
Dieu fiir die Moglichkeit zur Publikation. (Redaktion)

Verschiedene Typen des Wortgottesdienstes

Es ist in der Theologie und in der gottesdienstlichen Praxis noch wenig reflektiert, dass der
Begriff ,Wortgottesdienst* dquivok ist, dass also gottesdienstliche Schriftlesung und Predigt
ganz unterschiedliche Funktionen wahrnehmen koénnen. Mit Paul E Bradshaw' kann man
drei Idealtypen von ,Wortgottesdienst” unterscheiden, die in der gottesdienstlichen Realitit
natiirlich zumeist in vielfaltigen Uberschneidungen existieren:

0

Im katechetischen® Wortgottesdienst geht es um das Kennenlernen der Schrift und ihres
Inhalts. Der klassische Fall eines katechetischen Wortgottesdienstes sind die im altkirch-
lichen Katechumenat fiir die Tauflinge gehaltenen Katechesen mit der Auslegung erheb-
licher Teile des Alten Testaments; auch die Schriftlesung im jiidischen Synagogengottes-
dienst gehort von ihrem Ursprung im Torastudium wohl zunichst einmal hierher®. Ty-
pisches Kennzeichen dieser Art von Wortgottesdienst ist die kontinuierliche Lesung und
Auslegung ganzer biblischer Biicher.

Im parakletischen Wortgottesdienst ist die gottesdienstliche Verlesung und Auslegung der
Schrift Quelle der Weisung fiir die christliche Lebensfithrung. Zu diesem Typus gehoren
etwa im Rahmen eines nachmittiglichen Gottesdienstes gehaltene Fastenpredigten.

Im anamnetischen Wortgottesdienst haben die Schriftlesung und die Predigt représenta-
tive Funktion: Thre gottesdienstliche Verlautung ist Medium der Vergegenwirtigung der
in ihr erzihlten Geschichte. Am deutlichsten ist die anamnetische Funktion der Schrift-
lesung im Festgottesdienst wahrnehmbar. Auch im heutigen Synagogengottesdienst stellt

Bradshaw (1992) 35-52.

Von Bradshaw wird dieser Typ ,didactic* genannt; im Deutschen wire der Begriff ,,didaktisch® aber
zumindest sehr missverstandlich.

Vgl. Langer (1998) 43-67.
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die Rezitation der Tora durch ihre rituelle Inszenierung die Synagogengemeinde vor den

sich am Sinai offenbarenden Gott,
Der Wortgottesdienst der Messe ist, jedenfalls primar, anamnetischer Wortgottesdienst, dient
dem Gedichtnis des geschichtlichen Ursprungs, aus dem die feiernde Gemeinde lebt, durch
den sie in ihrem Dasein konstituiert wird. Entscheidendes Kennzeichen anamnetischen
Wortgottesdienstes im konkreten Vollzug ist es, dass die Schrift nicht einfach vorgelesen und
zur Kenntnis gebracht, sondern rituell inszeniert wird. In eben dieser Inszenierung realisiert
sich das Geddchtnis der Kirche, das ritualisierte Schriftwort ist die konkrete Gestalt der Pri-
senz derjenigen Geschichte, deren gedacht wird — oder besser: der Person, die der Inhalt
des Gedichtnisses der Kirche ist. Daher ist zuerst von der Bedeutung des Gedichtnisses im
Allgemeinen und im Lebensvollzug der Kirche im Besonderen zu sprechen, darauf von der
rituellen Gestalt des Wortgottesdienstes der Messe.

2 Gedachtnis / Anamnese®
2.1 Kulturanthropologisch

Indem das Gedichtnis den immer nur fliichtigen und ins Nichts einer endgiiltigen Ver-
gangenheit entschwindenden Moment der Gegenwart durch Erinnerung iiberschreitet und
konserviert, schafft es Identitdt, indem es Geschichte herstellt. Durch das individuelle Ge-
dachtnis des einzelnen Menschen werden die einzelnen, je vom Vergessen bedrohten Augen-
blicke des Lebens zur Biographie (Lebensgeschichte) einer Person verkniipft, was dieser erst
eine Identitit als Person verschafft. Dieses individuelle Gedichtnis kann freilich nur funk-
tionieren, wenn es in den gemeinsamen Erinnerungsraum einer Gruppe bzw. Gesellschaft
eingebettet ist, so wie der einzelne Mensch in diese Gesellschaft eingefiigt ist und nur als
Teil derselben existieren kann. Das individuelle Gedichtnis ist, wie vor allem Maurice Halb-
wachs aufgewiesen hat®, sozial bedingt, d. h. es bildet sich im Rahmen der Sozialisation der
einzelnen Menschen im gemeinsamen Sozialraum und in Bezug auf gesellschaftlich geteilte
Erinnerungen. Dieses kollektive Gedichtnis (,,mémoire collective) schafft die Identitit einer
sozialen Gruppe in der und auf Grund der gemeinsam erinnerten Geschichte.
Das kollektive Gedéchtnis funktioniert in zwei Zeitregistern:
¢ Als ,kommunikatives Gedichtnis umfasst es den gemeinsamen Erinnerungsbestand
der jeweils letzten drei bis vier Generationen (ca. 80 bis 100 Jahre), also im Wesentli-
chen der lebenden Zeitzeugen. In nicht-schriftlichen Gesellschaften entsteht dahinter
eine Erinnerungsliicke (,,floating gap“), welche in Schriftkulturen durch die Geschichts-
schreibung aufgefiillt wird. Das kommunikative Gedéchtnis erinnert die Ereignisse in der
Alltagszeit und macht sie kommunikabel; es schafft damit unter den Mitgliedern einer
Gedéchtnisgemeinschaft Gleichzeitigkeit.
¢ Demgegeniiber erinnert das ,kulturelle Gedichtnis*’ den unvordenklichen Ursprung
bzw. die urzeitliche Griindungsgeschichte einer Gesellschaft. Es gedenkt dessen, was die

Vgl. ebd. und die Fortsetzung dieser Studie: Langer (2005) 121-159.

Dieser Abschnitt ist (leicht bearbeitet) iibernommen aus Mefiner (2000) 210-222.

Vgl. Halbwachs (1966).

Das vor allem von Jan Assmann eingefiihrte Konzept des kulturellen Gedichtnisses ist inzwischen
vielfach in den Kulturwissenschaften, auch in der Theologie rezipiert worden. Vgl. Assmann (*1997);
Assmann (1988) 9-19.

N e b
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Gesellschaft begriindet (fundiert) und in ihrem Alltagsleben und -verhalten normiert,
was deshalb kanonisch gilt. Dieses begrindende und normierende Geschehen steht nicht
innerhalb der Chronologie der Alltagszeit, sondern ist das, was ,im Anfang® (,in illo tem-
pore®) geschieht. Damit dient das kulturelle Gedéchtnis der Sinnstiftung und Identititsge-
winnung der Gruppe (in archaischen Gesellschaften auch dem Bestand der Welt), indem
es das urzeitliche Geschehen in die Gegenwart hereinholt bzw. die jeweilige Gegenwart
an den stiftenden Ursprung zuriickfithrt. Inhalt des kulturellen Gedachtnisses sind nicht
Ereignisse der Alltagszeit, sondern einer davon qualitativ verschiedenen , stiftenden Ur-
zeit", einer Gegenzeit und Gegenwelt, welche der Alltagszeit erst Sinn gibt. Das kulturelle
Gedichtnis schafft somit eine stindige Ungleichzeitigkeit, in der der Mensch bzw. die
Gesellschaft lebt. Um sinnvoll existieren zu konnen, bedarf es des standigen Regresses in
die Urzeit, die im kulturellen Gedachtnis aufbewahrt ist. Dieses wehrt damit einer totali-
tiren Eindimensionalitit der menschlichen Existenz, einem aussichtslosen Verhaftetsein
des Menschen allein an das Heute.
Im Unterschied zum individuellen Gedachtnis ist das kulturelle Gedéchtnis nicht eine Sache
reiner Innerlichkeit, kein nur psychologisch beschreibbares Phanomen. Es funktioniert viel-
mehr — das ist fiir unser Thema von grundlegender Bedeutung — durch Objektivationen in
symbolisch-rituellen Kommunikationsformen: durch die Verlautung heiliger Texte, welche
die Ursprungsgeschichte erzihlen (und deshalb den Charakter eines Mythos haben), durch
die Versammlung an auferalltiglichen, heiligen Orten zu besonderen, heiligen Zeiten, durch
das Hantieren mit heiligen Gegenstinden usw. All dies dient der rituellen Inszenierung des
Ursprungsgeschehens. Die primire Organisationsform des kulturellen Gedachtnisses ist das
Fest, welches durch die Inszenierung des nicht chronometrisch fassbaren Anfangs innerhalb
der chronometrisch fassbaren Alltagszeit die andere, die ,Gegen*-Zeit zur Geltung bringt und
damit die Festteilnehmer zu Zeitgenossen der Gétter und - da das Fest die alltiglichen Be-
grenzungen inklusive der Todesgrenze authebt — der Toten macht.® Die Alltagszeit wird im
Fest, im Ritual, auch im christlichen Gottesdienst durch die Vergegenwirtigung des uran-
fanglichen ,,illud tempus® fiir eine Weile sistiert. Erst durch das Fest und die in ihm erinnerte
Zeit wird die Alltagszeit zum sinnvoll erfahr- und begehbaren Zeitraum.

2.2 Biblisch-theologisch

Auch Israel und die Kirche leben aus einer stiftenden Urzeit, die das Geschehen in der All-
tagszeit fundierend und normierend bestimmt, die deshalb auch in einem Kanon heiliger
Schriften gespeichert ist. Die Besonderheit des jidischen und christlichen kulturellen Ge-
dichtnisses gegeniiber archaischen bzw. mythischen Konzeptionen besteht freilich in der be-
merkenswerten Tatsache, dass das die Gesellschaft begriindende und der Geschichte Sinn
verleihende Ursprungsgeschehen nicht schlechthin in einer vollig aufferhalb der (Alltags-)
Geschichte stehenden Vorzeit angesiedelt ist, sondern selbst ein historisches, freilich my-
thisch als Stiftungsgeschehen gedeutetes Ereignis ist, zumindest auf tatsichlichen histori-
schen Erfahrungen beruht.® Das Fest, in dem das kulturelle Gedédchtnis bzw. sein Inhalt rituell

& Vagl. dazu Assmann (1991) 13-30.

Dies gilt auch fiir die biblische Sinn- und Gedichtnisfigur des Exodus. Auch wenn, wie wahrschein-
lich, hinter der biblischen Exoduserzihlung kein partikulares historisches Ereignis im neuzeitlichen
Sinn — das Entkommen einer kleinen Menschengruppe aus Agypten o. 4. — steht, hat sie doch zwei-
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inszeniert wird, ist hier Anamnese eines besonderen Ausschnittes der Geschichte. Diese Ge-
schichte wird erinnert als Medium der Begegnung mit Gott, dem Herrn der Geschichte, der
selbst als Subjekt handelnd in das Geschehen eingegriffen hat. Jiidisch-christliche Anamnese
ist Geddchtnis des geschichtlich handelnden - befreienden und erlésenden — Gottes.

2.2.1 Anamnese des Exodus

Israel lebt als Erinnerungsgemeinschaft aus dem Gedichtnis des Exodus als der Urheilstat

Gottes, welche die Welt heil macht und mit Sinn erfiillt. Unter ,Exodus® ist dabei nicht

blofl die Befreiung Israels aus Agypten, sondern der ganze im Pentateuch erzihlte Ereignis-

zusammenhang zu verstehen:

0 die gottliche Tat der Befreiung Israels aus der inhumanen Gesellschaft Agyptens;

¢ die gottliche Gabe der Tora am Sinai als gottentsprechende Lebens- und Sozialordnung
fiir eine wahrhaft menschliche, weil an Gottes Weisung orientierte Gesellschaft;

¢ die gottliche Gabe des Landes als des paradiesischen Lebensraumes (das Land, das von
Milch und Honig flief3t), in dessen Zentrum sich der Ort der Gegenwart Gottes, also das
Heiligtum auf dem Zion befindet.

Diese géttliche Urheilstat des Exodus begriindet die Identitit des Gottesvolkes (,,jeder ist aus

Agypten ausgezogen“'?), ja sie wird zum Pridikat Gottes selbst, dessen Wesen darin besteht,

der Gott zu sein, der gemaf der fundamentalen Selbstpradikation Gottes in der Priambel

zum Dekalog (Dtn 5,16; Ex 20,2) sich als derjenige identifiziert, ,der Israel aus Agypten, dem

Sklavenhaus, herausgefiihrt hat.

Das Gedichtnis des Exodus schafft Heilserfahrung und Sinngebung in heilloser Gegenwart.
Grundlegend ist dabei die von Gott vollzogene Anamnese: Gott ist es, der seiner Heilstat in
unvordenklicher Zeit, in der stiftenden Urzeit Israels gedenkt und als solcher um Heilshilfe
angerufen werden kann:

Ps 74,2: Gedenke deiner Gemeinde, die du erworben hast in Urzeit (gdddm''), die du erlost

hast zum Stamm deines Eigentums, (gedenke) des Berges Zion, auf dem du Wohnung ge-

nommen hast.
Das ,,erworben in Urzeit“ spielt auf den Exodus an, das Wohnen auf dem Berg Zion auf des-
sen Ziel im verheiflenen Land. Hier ist es Gott, der sozusagen der Trager des kulturellen
Gedichtnisses Israels ist, indem er Israels ,gedenkt".

Der Anamnese Gottes entspricht die Anamnese Israels, das der grundlegenden Heilstat
Gottes gedenkt:

fellos konkrete, auch in unserem Sinn historische Erfahrungen verarbeitet (politische Abhingig-
keit von Fremdmichten - Agypten, Assur, Babylon — und Phasen der Befreiung davon). Vgl. dazu
knapp Utzschneider (2007) 215-220; ausfiihrlicher Utzschneider (1996). Eine Ubersicht iiber das
Vorkommen des Exodusmotivs im Alten Testament gibt Herrmann (1982) 732-737. Fiir das Ge-
schichtsgedichtnis, auch das biblische und damit das jiidische und christliche, allein entscheidend
ist erzihlte Geschichte, in ,,story” transformierte ,,history®

‘© Vgl Dtn 6,20f: ,Wenn dich dein Sohn in Zukunft fragt: Was (bedeuten) die Zeugnisse und

Vorschriften und Rechtsbestimmungen, die der HERR, unser Gott, euch geboten hat?, sollst

du zu deinem Sohn sagen: Sklaven waren wir dem Pharao in Agypten, und der HERR hat uns

herausgefiithrt aus Agypten mit starker Hand.“ Vgl. auch Ex 13,8.14f.

Zur geschichtstheologischen Relevanz von giddm und verwandten Begriffen vgl. den fundamental

wichtigen Beitrag von Koch (1991) 248-280.
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Ps 77,6: Ich erwog die Tage von Urzeit (miqqdddm), der Jahre von Weltzeiten will ich ge-

denken."

»Am Tag meiner Drangsal“ (V. 3), angesichts drohender Resignation (V. 8: ,Wird der Herr auf
Weltzeit verwerfen und keine Gunst mehr erweisen?”) wendet das Gedachtnis der urzeitli-
chen Heilstaten Gottes die Situation des Beters:

Ps 77,12: Ich gedenke der Taten Jahs; ja, ich will gedenken deiner Wunder von Urzeit (mi-

qqéddm).

Dieses Gedenken erfolgt in der anamnetischen Proklamation der Befreiung beim Exodus (V.
15-21)." Die Anamnese als Erinnerung der heilvollen Gegenzeit deutet und bewiltigt die
gegenwartige Notsituation.

Der Exodus als Ursprungsgeschehen ist literarisch im Pentateuch gespeichert, der deshalb
einen hoheren kanonischen Stellenwert hat als die tibrigen Biicher des Alten Testaments.
Die in ihm erinnerte Zeit hat - als stiftende Urzeit - eine andere Bedeutung als alle andere
im Alten Testament sonst besprochene Zeit. Bemerkenswert ist dabei die Tatsache, dass der
Pentateuch nicht die ganze Geschichte enthalt; er schliefit mit dem Deuteronomium an der
Schwelle — genauer: vor der Schwelle — zum verheiflenen Land, also vor dem Einzug ab. Die
Ursprungsgeschichte Israels ist im Pentateuch damit als unabgeschlossene Geschichte erzihlt;
sie bleibt offen auf je neue Zukunft hin. Alle weitere Geschichte Israels schlieft unmittelbar an
den Abschluss des Deuteronomiums an.'* Dieses Faktum weist auf einen weiteren, gerade fiir
die christliche Anamnese hochst bedeutsamen Sachverhalt hin.

2.2.2 Eschatologisierung der Ursprungsgeschichte

In der Exilsprophetie und dann vor allem in der nachexilischen Redaktion der Prophetenbii-
cher beginnt ein Prozess der Eschatologisierung der stiftenden Urzeit. Das vergangene Ur-
sprungsgeschehen des Exodus wird zum Typos eines neuen, in der Zukunft angesiedelten
Exodus.
Besonders wichtig sind hier einige Stellen, in denen der zukiinftige Exodus mit dem Motiv
des Gedenkens, genauer: des Nicht-mehr-Gedenkens an den ersten Exodus verkniipft ist.
Jes 43,18f: Gedenkt nicht des Friitheren, und an das Urspriingliche (qadmoniyét) denkt
nicht! Siehe, ich schaffe Neues! Jetzt sprosst es auf. Erkennt ihr es nicht? Ja, ich lege in der
Wiiste einen Weg an, in der Wildnis Strome.
Die Deutung der Stelle ist nicht ganz unumstritten.'* Doch lisst der unmittelbare Kontext in
V. 16f wohl kaum einen Zweifel daran, dass mit dem ,Fritheren® und ,,Urspriinglichen” der
Exodus gemeint ist, nicht die heillose Zeit des Exils oder die ganze Geschichte Israels.” Eine

Mit der Septuaginta und der syrischen Version; andere Versabtrennung im masoretischen Text.
Zur Problematik vgl. Weber (1995) 69-78. Der masoretische Text hat: ,,(6) Ich erwog die Tage von
Urzeit, die Jahre von Weltzeiten. (7) Ich will gedenken meines Saitenspiels in der Nacht.

Zur Bedeutung des Exodus (besonders Ex 15) in Ps 77 und zur Kohirenz des Psalms vgl. Kselman
(1983) 51-58.

Auch fiir die Liturgiewissenschaft duflerst beachtenswerte Uberlegungen dazu bei Lohfink (2005)
151-164.

Knappes Referat und Diskussion verschiedener Meinungen bei Elliger (*1989) 350-353. Nach
Elliger wire die gesamte Geschichte Israels bis in die jiingste Vergangenheit gemeint.

Die Verteilung des ,,Fritheren® auf die Einnahme Babels (s. V. 14) und des ,,Urspriinglichen auf den
Exodus (geméf V. 16f) durch Berges (2008) 300 ist wohl eine Uberinterpretation des Parallelismus.
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andere Frage ist, ob das ,,Neue®, das ,,jetzt“ bereits zu sprossen beginnt, ein endgiiltiges, in die-
sem pragnanten Sinn ,eschatologisches“ Handeln Gottes meint, das nicht mehr durch andere
Taten iiberholt werden kann. Jedenfalls: Die Ablehnung der Anamnese des ,, Fritheren® und
Lurspriinglichen®, damit des Exodus, impliziert, dass dieser seine unumstrittene Stellung als
grundlegende, die Gegenwart fundierende und normierende Urzeit verloren hat, ein neuer,
zweiter Exodus, die Riickkehr aus dem Exil, also ein zukiinftiges Ereignis, die Funktion der
stiftenden Urzeit ibernehmen soll.'” Die Anamnese richtet sich auf die Zukunft. In diesem
Sinn liest man gegen Ende des Jesajabuches:
Jes 65,17f: ,,Denn siehe, ich schaffe einen neuen Himmel und eine neue Erde. Und man
wird nicht mehr gedenken des Fritheren, und es wird nicht (mehr) in das Herz aufsteigen.
Vielmehr freut euch und frohlockt allezeit iiber das, was ich schaffe!*
Hier ist das formative und normative Geschehen, die , stiftende Urzeit® iiber die man sich
freuen soll, ganz klar in die Zukunft verlegt, ja iiberhaupt als neuer Schépfungsakt gesehen.

2.2.3 Neutestamentliche Christusanamnese

Eine radikale Eschatologisierung der stiftenden Urzeit in dem Sinn, dass das neue, zukiinftige
heilsbegriindende Handeln Gottes einen Bruch mit der vergangenen Geschichte voraussetzt
und den Charakter uniiberbietbarer Endgiiltigkeit trigt, ist wohl erst in der Apokalyptik er-
folgt." Hier sind auch Johannes der Taufer und Jesus anzusiedeln, die das Heil Israels nicht
mehr durch die vergangenen Verheiflungen Gottes (vgl. Mt 3,7-9 par Lk 3,7f), sondern nur
durch sein demnichst zu erwartendes (Johannes) bzw. in der Gegenwart schon anhebendes
Kommen (Jesus) gewihrleistet sehen. Das Neue Testament bezeugt dieses endgiiltiges Heil
und neue Identitit schaffende Geschehen der Vollendung der Geschichte im Anbruch der
Herrschaft Gottes. Das Leben und Sterben und die Auferstehung Jesu Christi (als Auftakt
zur allgemeinen Totenauferweckung) sind nun die ,.stiftende Urzeit. Das Heil griindet im
Glauben an Jesus Christus. Das endgiiltige Handeln Gottes, also seine eschatologische Offen-
barung in Jesus begriindet die Identitét des endzeitlichen Gottesvolkes, der Kirche aus Juden
und Heiden. Im Jesusgeschehen ist die im Pentateuch erzihlte, aber noch offen gebliebene
Geschichte Gottes mit der Menschheit nunmehr an ihr Ziel gelangt. Auch das Neue Testa-
ment schliefSt unmittelbar an den Pentateuch an, dessen Geschichtserzahlung an der Schwelle
des heiligen Landes abbricht. Besonders deutlich ist das im Markusevangelium, nach dessen
Prolog das ,,Evangelium® im Alten Testament beginnt:
Mk 1,1-3: Anfang des Evangeliums Jesu Christi, [des Sohnes Gottes], wie in dem Propheten
Jesaja geschrieben steht': Siehe, ich sende meinen Boten vor deinem Angesicht her, der
deinen Weg bereiten wird (vgl. Ex 23,20; Mal 3,1). Stimme ecines Rufenden in der Wiiste:
Bereitet den Weg des Herrn, macht seine Pfade gerade (Jes 40,3).
Das Evangelium, dessen Anfang schon im Alten Testament zu lesen ist, kiindigt den neuen,
endgiiltigen Einzug in das Land an. Dessen Herold ist Johannes der Tdufer, der an der Schwel-
le zum Heiligen Land, am Ostufer des Jordan, also gerade dort, wo Israel nach dem Exodus

So, allerdings ohne die Terminologie des Gedenkens, sondern in Gestalt der Schwurformel mit der
Gottespradikation ,der die Sohne Israels aus Agypten heraufgefiithrt hat, auch in Jer 16,14f; 23,7f.
18 Vgl Miiller (1991) 35-173, bes. 105-109.

Zur sprachlichen Zusammengehorigkeit von V. 1-3 (gegen Deutungen, nach denen V. 1 die Uber-
schrift ist und mit V. 2 ein neuer Satz beginnt) vgl. iiberzeugend Klauck (1997) 27-30.
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aus Agypten unter Josua eingezogen war, seine Predigt ausrichtet und die prophetische Sym-
bolhandlung der Taufe vollzieht, indem er die Umkehrenden in den Grenzfluss hinein taucht
und sie damit auf das Kommen Gottes und die Hineinfithrung in das Land vorbereitet.*® Mit
Jesus bricht dann das von Johannes fiir die allernichste Zeit erwartete Kommen Gottes end-
giiltig in die Gegenwart herein, in seinen Exorzismen und Heilungen ist die Herrschaft Gottes
schon hier und jetzt wahrnehmbar:

Lk 11,20: Wenn ich aber durch den Finger Gottes die Ddmonen austreibe, dann ist die Herr-

schaft Gottes zu euch gekommen.

Die futurische Eschatologie wird durch eine prasentische erginzt. Eine rein futurische Escha-
tologie gibt es im Neuen Testament wohl iiberhaupt nicht. Das Ende der Geschichte ist in die
Geschichte selbst eingetreten. Im Sterben Jesu und in der Auferstehung des Gekreuzigten ist
sie schon vollendet.

Die Kirche lebt seither als Erinnerungsgemeinschaft aus dem Gedenken an den gekreu-
zigten und auferstandenen Christus, freilich ohne die vorausgehende Geschichte Israels fiir
bedeutungslos zu erkliren, da die Jesusgeschichte ohne die Geschichte Israels, also ohne das
Alte Testament (,,die Schrift“ im Neuen Testament) schlechthin unverstindlich wire. Thr kul-
turelles Gedéchtnis umfasst daher auch das auf Jesus hin neu gelesene kulturelle Gedachtnis
Israels.

Freilich hat die christliche Eschatologie von Anfang an neben der prasentischen zugleich
und weiterhin eine futurische Dimension. Die Vollendung der Geschichte in Kreuz und Aufer-
stehung Jesu hat das endgiiltige Heil, die vollkommene Gesellschaft unter Gottes Herrschaft
noch nicht éffentlich sichtbar gemacht. Die ersten Christen warteten auf die demnichst erfol-
gende eschatologische, 6ffentliche Manifestation des Reiches Gottes bei der Parusie des aufer-
standenen Gekreuzigten. Doch entgegen dieser urspriinglichen Erwartung ist die Geschichte
weitergelaufen; ihre in Jesus schon erfolgte Vollendung bleibt unter den Bedingungen dieser
Welt verborgen (Mysterium), wie die Offenbarung Gottes in Jesus auf der Ebene geschichtli-
cher Ereignisfolge unter dem scheinbaren Scheitern Jesu am Kreuz verborgen ist. In Christus
ist das Ziel der Geschichte (und damit das Ende aller Leidens- und Todesgeschichte) inner-
halb der weitergehenden Geschichte antizipiert.? Seine auf der Ebene der Alltagszeit schon
lingst wieder vergangene Geschichte ist aber durch die Auferstehung der Verginglichkeit
und damit auch der Vergangenheit entrissen und in die Ewigkeit Gottes aufgehoben. Von da
aus kommt sie — im historischen Zeitregister — aus der Zukunft und als letztgiiltige Zukuntft,
als die Vollendung der Geschichte aller Menschen, ja der Menschheit und der ganzen Welt,
damit als die ,stiftende” und als solche Sinn und Identitét begriindende ,,Urzeit” oder — nun
besser — Endzeit, auf die Gegenwart zu.

Anamnese dieser neuen, in der Zukunft angesiedelten Ursprungsgeschichte ist damit zuerst
nicht auf Vergangenheit, auch nicht auf eine unvordenkliche ,Vorzeit®, sondern auf Zukunft
gerichtet. Christliche Anamnese ist Erinnerung an die Zukunft, ist ein Modus symbolischer
Antizipation der Vollendung der Welt im Reich Gottes. Sie kann das sein, da sie nicht einfach
in der Erinnerung an eine historische Gestalt, sondern in der aktuellen Begegnung mit dem

% Diese hier angedeutete Sicht der Verkiindigung und vor allem der Taufe des Johannes ist tiberzeugend

ausgearbeitet bei Stegemann (1993) 292-313.

Dies ist bekanntlich eine Grundauffassung in der Theologie Wolfhart Pannenbergs. Grundlegend,
seinerzeit viel diskutiert, heute - m. E. ganz zu Unrecht - nur noch wenig beachtet ist Pannenberg
(>1965) 91-114, bes. 103-106.
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auferstandenen und als solchem gegenwértigen Christus besteht. Freilich, da innergeschicht-
lich das Ende der Geschichte in Christus erst in der Weise der Antizipation gegeben ist, ist
die Zukunftsanamnese nur vermittelt iiber die historische Person Jesus Christus — sein Leben
und seinen Tod am Kreuz — moglich. Die christliche Anamnese gedenkt - antizipativ — der
Zukunft, indem sie ~ rememorativ — des Ubergangs Christi in das Reich Gottes gedenkt.??
Sie ist bestimmt vom mysterium paschale, dem 6sterlichen Durchgang Christi vom Tod zum
unverginglichen Leben, dem Zugang aller Menschen (durch den Glauben) zum Ubergang in
das Reich Gottes, in den neuen Aon.

3 Anamnese im Wortgottesdienst der Messe

Die Anamnese im Wortgottesdienst der Messe geschieht durch Lesungen aus der Heiligen
Schrift (dem kanonischen Speicher des kulturellen Gedichtnisses) und durch die Homilie,
welch letztere die Lesungen, die als kanonische Texte in ihrem Wortlaut streng invariant sind,
immer wieder neu in die Gegenwart hinein spricht. Diese Art des Wortgottesdienstes ist eine
Weise des Vollzugs des kulturellen Gedéchtnisses, ist daher anamnetischer Wortgottesdienst,
in dem die Lesung (und die Predigt) - jedenfalls primér — nicht dem katechetischen Ziel eines
Kennenlernens der Schrift dient, sondern der anamnetischen Vergegenwartigung des in der
Lesung erzdhlten oder in anderer Weise sprachlich kodierten Geschehens. Zwei Gestaltungs-
prinzipien bestimmen den anamnetischen Wortgottesdienst: die anlassbezogene Auswahl der
Perikopen (nicht das Prinzip der lectio [semi-]continua®) sowie vor allem die rituelle Insze-
nierung des Schriftwortes* iiber die blofe Textdarbietung hinaus.

Dies erkldrt die Sonderstellung der evangelischen Lesung im Wortgottesdienst der Messe,
ihre Unverzichtbarkeit und ihre durch die Person des Verkiinders und die besondere rituelle
Inszenierung gegeniiber allen iibrigen Schriftlesungen aus dem Alten und Neuen(!) Testa-
ment hervorgehobene Asthetik. Im anamnetischen Wortgottesdienst der Messe geht es nicht
um Belehrung, sondern um die je neue Vergegenwirtigung des Ursprungs der zur Eucharis-
tie versammelten Kirche, also des Handelns Gottes an und in Jesus Christus, das in den vier
Evangelien erzihlt wird. Die evangelische Lesung ist apostolisches Zeugnis des eschatologi-
schen Handelns Gottes in Christus im Modus der Erzihlung. Als apostolisches Zeugnis ist
das Evangelium, das in der Schrift aufbewahrt wird, aus der Erstoffenbarung an die Auferste-

2 Dies ist iibrigens der Kern der rememorativen Liturgieauslegung des Theodor von Mopsuestia (und

der antiochenischen Schrift- und Liturgieauslegung insgesamt): In Taufe und Eucharistie geschieht
eine proleptische Teilhabe an der kommenden Katastase (d.h. an der Welt in ihrem erlésten
Zustand); die Teilhabe ist vermittelt durch den vom géttlichen Logos ,angenommenen Menschen',
also durch die Menschheit (nicht direkt durch die Gottheit) Christi, konkret durch rememoratio.
Vgl. dazu Abramowski (1961) 262-293. Diese Art der Liturgieerklirung hat bekanntlich auch die
lateinische Tradition lange Zeit geprégt.

Dies gilt jedenfalls fiir den Festgottesdienst. Die Bahnlesung eines Evangeliums im Verlauf eines
Jahres, wie in der geltenden rémisch-katholischen Leseordnung vorgesehen, kann man als die tiber
einen ldngeren Zeitraum gestreckte anamnetische Reprisentation des gesamten im Evangelium
erzihlten Geschehens verstehen, wobei in Hinblick auf die Perikopierung jedenfalls zu beachten
wire (was in der geltenden Leseordnung nicht immer der Fall ist), dass in jeder Einzelperikope
etwas vom Ganzen des Evangeliums aufscheinen sollte.

Vgl. dazu auch das Plidoyer von Martin Nicol fiir eine ,Ritualitidt des Wortes* im evangelischen
Gottesdienst: Nicol (*2010) 135-161.
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hungszeugen (Apostel) erwachsen, der gegeniiber jede weitere Bezeugungsgestalt in der Kir-
che (wie die aktuelle Predigt in der Eucharistiefeier) nur abgeleitet und vom Evangelium, wie
es die Schrift bezeugt, normiert ist. Ein christlicher Wortgottesdienst ohne Schriftlesung - die
als kanonischer Text durch keinerlei anderen Text ersetzt werden kann — ist daher undenkbar.

Was die Lesung aus den Evangelien von den iibrigen neutestamentlichen Schriftlesungen
unterscheidet, ist ihr narrativer Charakter. Die Vergegenwirtigung des Ursprungsgeschehens
in Form von Erzihlung ist Kennzeichen von menschlichem Ritual und Fest generell.” Es ist
gegeniiber eher reflektierenden Formen der Sprache, wie sie sich etwa in der neutestamentli-
chen Briefliteratur finden, der primire und als solcher unersetzbare Modus sprachlicher Ge-
schichtsdarbietung. Die Geschichte im Sinn von history wird reprasentiert in der Geschichte
im Sinn von story. Die Erzihlung von Leben, Sterben und Auferstehung Jesu Christi ist daher
die zentrale Gestalt der verkiindigenden Anamnese des christlichen Ursprungsgeschehens.
Die evangelische Lesung holt die glaubenden Hérer in dieses herein. Die Kirche wird dadurch
als Erziahl- und Horgemeinschaft konstituiert; der durch die Lesung geschaffene Textraum™
bildet den neuen, kanonischen Lebensraum der Hérenden, der Gemeinde. Wie fiir mythische
Rede charakteristisch, fallen auch in der Lesung aus den Evangelien Erzihlzeit und erzihlte
Zeit zusammen, wobei die erzihlte Zeit die Erzihlzeit qualifiziert (und nicht umgekehrt). Die
Kirche als Erzihlgemeinschaft wird im Glauben, der aus dem Héren kommt (vgl. Rom 10,17),
zugleich Bekenntnis- und Gebetsgemeinschaft, indem sie die erzahlte Ursprungsgeschichte
als ihre eigene Geschichte im Bekenntnis anerkennt, dessen primére Gestalt in der Eucharis-
tie das eucharistische Hochgebet ist (das Glaubensbekenntnis ist demgegeniiber nicht nur
historisch, sondern auch sachlich sekundar).

Freilich wire ein nur aus der evangelischen Lesung bestehender Wortgottesdienst in der
Messe ganz ungeniigend. Denn das Evangelium und die in ihm erzéhlte Christusgeschichte ist
ohne die ihm vorausliegende Schrift, also ohne das Alte Testament, schlechthin unverstand-
lich. So entstand das apostolische Zeugnis des Evangeliums auch aus dem rechten Verstehen
der Schrift (vgl. Lk 24,45). Das Handeln Gottes in Christus ist die Vollendung der Geschichte
Gottes mit Israel, ist der endgiiltige Abschluss der im Pentateuch gespeicherten, aber dort
offen bleibenden Ursprungserzihlung Israels vom Exodus. Deshalb muss zur evangelischen
Schriftlesung die alttestamentliche treten.” Die nichtevangelischen neutestamentlichen Le-
sungen bilden demgegeniiber eine dritte Schicht als apostolische Deutung des Evangeliums,
die erganzend und interpretierend zur evangelischen und zur alttestamentlichen Lesung hin-
zutritt.

% Vgl. Bieritz (2004) 15f. - Es kann daher ausnahmsweise, wie an Himmelfahrt und vor allem an

Pfingsten, die narrative Lesung aus der Apostelgeschichte die eigentlich zentrale, den Ursprung
vergegenwirtigende Lesung des Wortgottesdienstes sein, auch wenn dies in der rituellen Insze-
nierung nicht zur Geltung kommt.

Das schone und die Sache treffende Bild der ,Begehung eines unterschiedlich konturierten
Textraums" verwendet Deeg (2010) 86.

Dies ist bekanntlich nicht in allen historisch und gegenwartig geltenden Leseordnungen der Fall.
Vgl. den Uberblick bei Brakmann (1997) 565-604. Die Einfithrung einer alttestamentlichen Lesung
ist eine der ganz grofien Errungenschaften des Ordo Lectionum Missae, ihre mehr oder minder
regelmifige Unterlassung in der gottesdienstlichen Praxis, auch ihre weitgehende Vernachléssigung
in der Predigt sind gravierende Defizite. Eine andere Frage ist, ob die Auswahlprinzipien und die
konkrete Perikopenwahl der alttestamentlichen Lesungen immer sehr gliicklich sind. Uber diese
informiert knapp Niibold (1997) 605-617. Zu sehr bedenkenswerten Alternativen vgl. Franz (2002)
sowie die Aufsitze von Georg Braulik und Norbert Lohfink in: Braulik/ Lohfink (2005) 125-266.
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4 Wortgottesdienst als rituelles Symbolgeschehen

Anamnetischer Wortgottesdienst ist nicht einfach ein Akt der Textverlesung. Die Darbietung
des heiligen Textes wird vielmehr rituell inszeniert, ist eine symbolische Handlung, und zwar
nicht nur, wenn natiirlich auch in erster Linie eine Sprachhandlung. Dieser fiir die Asthetik
des Wortgottesdienstes entscheidende Punkt wird leider derzeit in der durchschnittlichen
(westlichen) gottesdienstlichen Praxis viel zu wenig beachtet. Die anamnetische Verkiindi-
gung, die im Wortgottesdienst geschieht, ist symbolisches Geschehen, nicht ein thematisches
Sprechen iiber irgend ein mehr oder minder interessantes oder lebensrelevantes Thema. In
ihm geschieht tiber die Information hinaus eine Transformation, eine Wandlung der Horen-
den in das proklamierte Geschehen hinein.

Die Inszenierung des Wortgottesdienstes geschieht durch eine Vielzahl von Elementen.

¢ Es gibt im Kirchenraum einen eigenen Ort fiir die Verkiindigung, an dem nichts Anderes
geschieht als eben Verkiindigung: den Ambo.” Dieser ist kein Rednerpult (und diirfte
auch nicht so gestaltet sein), er ist ein ausgesonderter Ort fiir die Verlautung der Schrift-
lesungen (einschliefflich des Psalms, der trotz seiner responsorischen Ausfithrung zu den
Lesungen zu zdhlen ist) und — heute wohl in aller Regel, aber nicht ausschliefilich — der
Predigt. Die verbreitete, auch kirchenamtlich als Alternative zulissige Verwendung des
Ambo als Ort fiir den Vortrag der Gebetsanliegen im Allgemeinen Gebet (AEM 272;
GORM 71. 138. 309) simuliert eine Verkiindigungssituation und schwicht gleichzeitig die
rituelle Inszenierung des Schriftworts.

0 Es gibt besonders fiir den Dienst der Verkiindigung beauftragte Personen (Lektoren,
Psalmisten, Diakon fiir die Verkiindigung des Evangeliums), die sich als Zeugen des
Evangeliums zur Verfiigung stellen und mit ihrer Person fiir das Bezeugte einstehen.
Diese eminent wichtigen Dienste erfordern die dafiir unbedingt notige, nicht einfach als
selbstverstiandlich vorauszusetzende menschliche Begabung (und ihre Aus- und Weiter-
bildung): die Fahigkeit des 6ffentlichen Proklamierens sowie im Fall des Psalmisten ein
tiberdurchschnittliches gesangliches Talent; sie erfordern ebenso geistliche Eignung: den
regelmifSigen personlichen Umgang mit dem éffentlich zu verkiindigenden Wort. Dass es
vielerorts vor allem an Psalmisten (Kantoren) mangelt (und dementsprechend der Psalm
durch irgendeinen, meist nicht geeigneten Gesang ersetzt wird), ist derzeit eines der gra-
vierendsten Defizite der Messpraxis im deutschen Sprachraum.

¢ Die nichtevangelischen Lesungen werden durch die Akklamation der Kenntnisnahme
»Deo gratias — Dank sei Gott“ als Gottes Wort (,,verbum Domini“) anerkannt. Das ist kein
mehr oder minder unverbindlicher ,,Dank®, sondern — als Akklamation - eine 6ffentliche,
ritualisierte, gemeinschaftliche Kundgabe der Zustimmung zum verlauteten Wort Gottes.
Akklamationen® sind Rechtsakte und binden als solche die Akklamierenden, sie haben
den Charakter ganz elementarer Glaubensbekenntnisse. Die entsprechende Form ihrer
Verlautung ist das kollektive, haufig rhythmisierte, stimmlich intensive Rufen bzw. Schrei-

*  Vgl. den Uberblick bei Gerhards (2011) 124-133 und das ganze Buch zur - leider hiufig ganz
unterschétzten - Bedeutung des Raumes fiir die Ritualitit des Gottesdienstes.

Vgl. die sehr knappen, aber sehr gehaltvollen Informationen von Hiuflling (1993) 289, der zu Recht
die Bekenntnisfunktion christlicher Akklamationen hervorhebt. Hier findet sich weitere Literatur.
Immer noch sehr wichtig ist Klauser (1950) 216-233.
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en; insofern entsprechen sie sehr genau den aus dem Sport- und Konzertwesen bekannten
»standing ovations®.
Es gibt eine ritualisierte Prozession zur evangelischen Lesung. Das Evangelienbuch, das in
dieser rituellen Sequenz den erhéhten Christus reprsentiert, wird vom Altar, wo es am
Beginn der Messe deponiert worden ist, mit Leuchtern und Weihrauch abgeholt und zur
Christophanie in der evangelischen Lesung zum Ambo geleitet. Damit diese Prozession
auch angemessen — d.h. primér: in angemessener raumlicher Entfaltung — durchgefiihrt
werden kann, bedarf es einer Gestaltung des Kirchenraumes, wo es tatsichlich einen Pro-
zessionsweg zwischen der Sessio, von wo aus der Diakon das Evangeliar einholt, dem Al-
tar und dem Ambo gibt. Noch einmal: Der Ambo ist kein Pult - dieses dient nur der Ab-
lage des Buches zur Verlesung -, das man, wie hdufig zu sehen, aus praktischen Griinden
méglichst nahe dem Altar platziert, sondern ein ausgesonderter Ort eigener Wiirde und
eigener Funktion, der sich nicht im ,, Altarraum* (der per definitionem der Raum des Al-
tars ist und sonst nichts), sondern im Glaubigenraum befindet. Nicht wenige historische
Kanzeln kénnten problemlos als Ambonen beniitzt werden, wodurch auch in den meisten
Kirchen die elektronische Verstarkung der Stimme iiberfliissig wiirde. Lautsprecheranla-
gen schaden dem Charakter des Wortgottesdienstes als einer rituellen Inszenierung von
Gottes Wort immens® - ein eigentlich bekanntes, unzahlige Male schmerzlich erfahrbares
Faktum, das aber regelmifig in seiner Bedeutung ignoriert wird. Die Prozession zum
Evangelium ist eine Inszenierung des ,,adventus Christi’, d.h. seines Kommens als Herr
der Welt, ein priisentatives Symbol, das auf sein letztes Kommen ,,in Herrlichkeit" voraus-
weist und dieses im Kommen in seinem Wort — dem Evangelium - rituell représentiert.
Deshalb wird wihrend der Evangelienprozession dem kommenden Christus mit dem Al-
leluia akklamiert. Gerade durch den Gesang des Alleluia wird das Evangelium zur Ana-
mnese der Zukunft. Nur ein einziges Mal erscheint diese Akklamation im Neuen Testa-
ment, und zwar in hocheschatologischem Zusammenhang in Offb 19, wo in V. 6 der
endgiiltige Herrschaftsantritt Gottes — also die 6ffentliche und endgiiltige Manifestation
der Gottesherrschaft - und das eschatologische himmlische Hochzeitsmahl proklamiert
werden.

Offb 19,6-9: Halleluia! Denn der Herr, unser Gott, der Allherrscher, hat die Herrschaft

angetreten. Wir wollen uns freuen und jubeln und ihm die Ehre geben; denn gekom-

men ist die Hochzeit des Lammes, und seine Frau hat sich bereit gemacht. Und es

wurde ihr gegeben, sich zu kleiden in strahlendes, reines Leinen [...] Und er spricht zu

mir: Schreibe! Selig sind, die zum Hochzeitsmahl des Lammes gerufen sind.
Mit der Alleluia-Akklamation, die dem im Evangelium erscheinenden Auferstandenen
gilt, wird die Eucharistie als symbolische Antizipation des himmlischen Hochzeitsmahls,
also der endgiiltigen Zukunft und der Freude im Reich Gottes inszeniert. Das Evangelium
spielt nicht einfach in der historischen Zeit Jesu, sondern ,,in illo tempore®, d. h. letztlich
in jener — kiinftigen — Zeit, in der Gott die Menschheit endgiiltig unter seine Herrschaft
sammeln wird.

Es ist daher ein fiir die Asthetik des Wortgottesdienstes entscheidender Punkt, dass das

Alleluia in seinem Bezug zum Evangelium zur Geltung kommt, als Begleitgesang der Ad-

Das durchaus auch theologisch ernst zu nehmende Problem sei hier nur mit einem kleinen, zum
Nachdenken anregenden Zitat illustriert: ,Die Braut spricht zu ihrem himmlischen Bréutigam nicht
durch einen Lautsprecher® (Spamann [2008] 91).
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ventus-Prozession zum Ambo, bei der Christus, im Evangelienbuch - nicht im Amtstri-
ger! - reprasentiert, durch Lichter und Weihrauch geehrt, von seiner Gemeinde empfan-
gen wird. Ein Alleluia als blofSer ,, Zwischengesang, sozusagen als Pauseneinlage zwischen
zwei Lesungen, ist ort- und funktionslos.
Die evangelische Lesung ist in besonderer Weise durch Akklamationen ausgezeichnet. Sie
finden sich bei ihr - im Unterschied zu den nichtevangelischen Lesungen - vor und nach
der Lesung®, und es handelt sich nicht um die Akklamation der Kenntnisnahme (,Deo
gratias — Dank sei Gott"), sondern um die Akklamation der Huldigung an den im Evan-
gelium selbst redenden Christus: ,Gloria tibi, Domine — Ehre sei dir, o Herr; ,,Laus tibi,
Christe - Lob sei dir, Christus®

Das Evangelium ist aktuelle Begegnung mit dem auferstandenen Christus; seine durch
das verkiindete Schriftwort vermittelte Gegenwart wird durch die Akklamation anerkannt.
Er kommt als der zu Gott Erhéhte zu den Seinen, von dort, wohin schlie@lich auch die
Seinen gelangen sollen: aus der den Glaubenden verheifienen Zukunft. Um diese Zukunft
des Kommenden geht es im Evangelium, diese Zukunft wird im Alleluiagesang bejubelt.
Schliefilich werden die Schriftlesungen nicht einfach vorgelesen, sondern kantilliert. Die
Kantillation dient in erster Linie der rhetorischen Gestaltung und damit der affektiven
Erschlielung des Textes.” Sie schafft das fiir die Verlautung eines heiligen Textes notige
Pathos und ist insofern auch eine Hilfe fiir den Lektor zur Vermeidung eines den litur-
gischen Vollzug immens beeintrichtigenden falschen Pathos — wenn er die Regeln der
Kantillation beherrscht, was allerdings auch bei ordinierten Amtstréigern, bei denen das
zum unerldsslichen Handwerkszeug gehéren miisste, alles andere als selbstverstindlich
ist. Auerdem dient sie einer gewissen Verfremdung des Textes. Dies ist hier freilich nicht
im Sinn einer Minderung der Verstindlichkeit gemeint, im Gegenteil. Gottesdienstliches
Handeln ist — auch im Wortgottesdienst - rituelles Handeln mit eigenen, von den Weisen
des Alltagshandelns markant verschiedenen Regeln der Kommunikation. Die Kantillation
hebt das verlautete Wort Gottes vom alltiglichen Reden ab, in ihr gewinnt gegentiber al-
lem menschlichen Reden Gottes Wort seine Lautgestalt, die — mit Martin Luther - darauf
abzielt, dass die Horer die Botschaft ,,im Herzen fithlen“*. Die kantillierte Lesung ver-
fremdet die gottesdienstliche Schriftlesung gegeniiber alltiglichem Gerede. Es geht hier ja
um das Wort, das dem Leben der Hérenden Gestalt geben soll und das daher selber an-
gemessene Gestalt — Wortgestalt wie Klanggestalt — annehmen muss. In all dem dient die
kantillierte Schriftlesung der Prasentation des Wortes Gottes. Das ist im wértlichen Sinn
zu verstehen: In diesem Wort, das anders vortragen wird als irgendein Bericht iiber irgend
ein mehr oder minder relevantes vergangenes Geschehen, als irgend ein noch so hehrer
moralischer Appell, in dem Wort, das aktuelle, jetzt geltende und die ganze menschliche
Existenz in Anspruch nehmende Anrede ist, ist die Priisenz Gottes sinnlich — im Héren
des Wortklanges — wahrnehmbar. Dieses Wort ist prisentatives - Gegenwart schaffendes
- Symbol des Heiligen. Die Art der Verlautung hat dem zu entsprechen. Im kantillierten
Schriftwort richtet sich die Lesung nicht bloff an den Intellekt, sondern setzt vor allem Af-

Auch fiir das Alleluia ist die Wiederholung am Ende der Evangeliumslesung duflerst bedenkenswert
und wird auch in immer mehr Gemeinden praktiziert. Es bildet dann einen eschatologischen
Rahmen um das Evangelium.

Vgl. dazu die vorziiglichen, fiir die Liturgiewissenschaft hoch bedeutsamen Ausfithrungen von Stolt
(2000) 127-146 (,,Rhetorik und Musik in Luthers Deutscher Messe 1526%).

Vgl. ebd. 55-57. 110-112.
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fekte frei, die in ihm enthalten, sozusagen gespeichert sind, damit die Horer diese zu ihren
eigenen Affekten machen.* Noch einmal mit Martin Luther: Fruchtbarer Schriftgebrauch
besteht darin, ,dass wir unsere Affekte an den Affekten der Psalmen ausrichten und an sie
anpassen sollen** und nicht umgekehrt.

5 Eine kleine Problemanzeige am Schluss

Schon im Titel dieses Beitrags kommt klar zum Ausdruck, dass sich die Ausfithrungen nicht
auf ,den Wortgottesdienst” insgesamt, sondern speziell auf den Wortgottesdienst der Messe
beziehen. Wie steht es mit den selbststandigen Wortgottesfeiern, die in immer mehr Gemein-
den, wenn dort keine Eucharistie gefeiert wird, in unterschiedlicher Haufigkeit, bisweilen
wohl schon einigermafien regelméfiig am Sonntag gehalten werden? Sind auch sie anamneti-
sche Wortgottesdienste, in denen das Wort der Heiligen Schrift rituell inszeniert wird? Sollen
sie es sein? Es besteht kein verniinftiger Zweifel daran, dass man sinnvollerweise auch selbst-
standige Wortgottesdienste anamnetischen Typs mit einer starken Hervorhebung der Rituali-
tat des Wortes feiern kann. Es gehorte etwa zu den besonderen Kennzeichen der spétantiken
Jerusalemer Liturgie, dass das Kirchenjahr durch Gottesdienste dieser Art an den heiligen
Stitten geprdgt war, deren Kern ,,zu Ort und Zeit passende (apti diei et loco)” Lesungen und
Gesdnge waren.* Diese ,kerygmatischen Wortgottesdienste™” haben dann Eingang in das sa-
baitische und deshalb spiter in das byzantinische Offizium gefunden und prégen letzteres bis
heute wesentlich mit. Allerdings stellt sich bei den heutigen sonntiglichen Wortgottesfeiern
dringend die Frage nach ihrem Verhdltnis zur Eucharistie. Bei all den unterschiedlichen —
privaten wie offizidsen — Gestaltungsvorschlagen und -versuchen scheint man weitestgehend,
haufig wohl wenig oder gar nicht reflektiert, vom Wortgottesdienst der Messe, seiner Ord-
nung und seiner rituellen Asthetik auszugehen. Man iibernimmt die Leseordnung der Messe,
die Gesdnge im Wortgottesdienst der Messe, man iibernimmt oftmals — was ja in der Sache
alles andere als selbstverstindlich ist — die fiir die Messe spezifischen Eingangsriten mit ihren
Gesédngen (Kyrie eleison, Gloria in excelsis), man @ibernimmt das Glaubensbekenntnis usw.
In ihrer Asthetik wirken die sonntiglichen Wortgottesfeiern deshalb notwendigerweise — ob
das so gewollt ist oder nicht - als Surrogate fiir die Eucharistie, nicht nur, aber natiirlich erst
recht, wenn sie mit Kommunionspendung verbunden sind.

Ich halte es daher fiir sehr fragwiirdig, die sonntéglichen Wortgottesfeiern, deren Proble-
matik in diesem Beitrag nicht grundsitzlich zu erdrtern ist, in ihrer Ordnung und in ih-
rem rituellen Vollzug am Wortgottesdienst der Messe auszurichten. Die romisch-katholische
Kirche kénnte dariiber langfristig die Eucharistie als den sonntiglichen Hauptgottesdienst
verlieren. Es wire ernsthaft - jedenfalls intensiver als bisher meines Wissens geschehen -, zu
erwagen, bei selbststindigen Wortgottesdienste, gerade auch bei den sonntaglichen Wort-
gottesfeiern an dem in evangelischen Kirchen (als durchaus kostbares Erbe des Mittelalters)
ja bis heute lebendigen Typ des Predigtgottesdienstes und seine vom Wortgottesdienst der
Messe doch sehr verschiedene Asthetik anzukniipfen. Langerfristig wire meines Erachtens

34
35

Vgl. dazu das ausgezeichnete Buch von Bader (1995).

Beginn eines allgemeinen Monitums zum rechten Verstindnis der Psalmen am Ende der Auslegung
von Ps 1 in den Operationes in psalmos: AWA 2, 62 Hammer / Biersack.

% Vgl. dazu Zerfaf (1968) 20-38.

7 Zerfal spricht von einem ,kerygmatischen Typ des Wortgottesdienstes® (ebd. 37) sowie von
~verkiindigungsgottesdiensten® (ebd. 37).
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eine gegeniiber der Wortgottesfeier sachlich befriedigendere Antwort auf die unbestreitbaren
Probleme priesterloser Gemeinden eine gemeindegemifie Gestalt von Tagzeitenliturgie, als
wesentlicher Bestandteil sonntéglichen Gottesdienstes nicht anstelle der Eucharistie, sondern
prinzipiell unabhéngig von ihr. Der fatale Eindruck einer Surrogatliturgie kénnte dabei von
vornherein nicht aufkommen.
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Marion Maier, Sulzbach

Die Wort-Gottes-Feier
Von den Unterschieden in den Rollenblichern

Wort-Gottes-Feiern werden mittlerweile in vielen Gemeinden regel-
mifig gefeiert, und nicht selten duflern sich Gemeindemitglieder sehr
lobend und wertschitzend zu dieser Feierform. Hiufig kommt sie zum
Einsatz, wenn aufgrund des Priestermangels keine Eucharistiefeier
stattfinden kann. In manchen Gemeinden hat die Wort-Gottes-Feier aber
auch neben der Eucharistiefeier einen ganz festen und eigenstindigen
Platz innerhalb der Gottesdienstordnung. Wihrend in den 1970er Jahren
diese Wort-Gottes-Feiern meist dem Wortgottesdienst der Messe glichen,
dem man eine Kommunionfeier anfiigte und den Gottesdienst dann mit
den Fiirbitten, dem Vaterunser und einer Segensbitte abschloss, begab
man sich seit den 1980er Jahren immer mehr auf die Suche nach Ge-
staltungsmoglichkeiten, die zum einen die Verwechslung mit der Mess-
feier vermindern und zum anderen dieser Feierform ein eigenes Profil
verleihen und den Wert des Wortes Gottes deutlicher hervorheben. Fiir
den deutschsprachigen Raum sind fir die Wort-Gottes-Feier am Sonntag
bislang zwei Rollenbiicher erschienen, welche im Folgenden vorgestellt
und deren Unterschiede anhand von ausgewihlten Beispielen beleuchtet
werden sollen.

Das deutschschweizerische Modell: , Die Wortgottesfeier” (WGFds)'

Eine erste richtungsweisende Verdffentlichung zur Frage der Gestaltung von Wort-Gottes-
Feiern erschien mit den von der deutschschweizerischen Ordinarienkonferenz 1987 versf-
fentlichten Richtlinien fiir sonntégliche Gottesdienste ohne Priester.? Kurz darauf kam im Jahr
1988 das romische Direktorium ,,Sonntéglicher Gemeindegottesdienst ohne Priester” heraus.
Es finden sich in beiden Dokumenten allgemeine Hinweise zur priesterlosen sonntiglichen
Wort-Gottes-Feier, jedoch keine verbindliche Gottesdienstordnung, weshalb die Feiergestalt
bis dato in den Gemeinden noch sehr variierte. Man erkannte bald schon, dass sich diese
Unterschiede ,,als Nachteil erwiesen, als Folge davon auch als Nachteil fiir die Communio der
Ortskirche. Denn in der Einheit des Gottesdienstes driickt sich die Gemeinschaft der Heiligen
aus, jene tiefe Verbundenheit der Feiergemeinde mit der Ortskirche und ihrem Bischof. Eine
liturgische Grundordnung ist immer auch Garant fiir diese Gemeinschaft.> Da es jedoch
solch eine verbindliche Gottesdienstordnung fiir Wort-Gottes-Feiern nicht gab, hatte man

Der folgende Text dieses Aufsatzes ist mit fiir diesen Aufsatz notwendigen Verinderungen tiber-
nommen aus meiner Dissertation: Diirr (2011).

> Vgl. Huonder (1998) 1.

3 Huonder (1998) 1.
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wohl zudem die Sorge, mit der Wort-Gottes-Feier die Pforten zu einer beliebigen Feierform
zu Offnen.* Jedenfalls kann man dies zwischen den Zeilen heraus lesen, wenn es in WGFds
eingangs heifit: ,Nach einigen Jahren der Erfahrung mit diesen Feiern zeichnen sich neue
Erfordernisse ab; vor allem zeigt sich, dass eine verbindliche Gottesdienstordnung notwendig
ist.”> Es wurde also deutlich, dass allein die Richtlinien zur Feier den Wortgottesdienstleitern®
keine addquate Hilfe sind. Weiter ist anzunehmen, dass auch die Zeit gedringt hat und man
nun versuchte, moglichst rasch ein Werkbuch zu erstellen, das zum einen eine Grundord-
nung fiir Wort-Gottes-Feiern bietet und zugleich der Feier ein eigenes Profil verleiht. Und
so gab die Deutschschweizerische Ordinarienkonferenz 1997 eine Uberarbeitung der 1987
verdffentlichten Richtlinien zusammen mit dem von den deutschschweizerischen Bischéfen
approbierten liturgischen Buch ,,Die Wortgottesfeier*” heraus. Dieses wurde erarbeitet ,,von
einer ad hoc gebildeten ,Kommission fiir die Wortgottesfeier der Deutschschweizerischen
Ordinarienkonferenz’ (DOK), die tiberwiegend aus Bischofsvikaren der betreffenden Bistii-
mer (...) bestand, (...), auffilligerweise ohne Beteiligung der L1turg1schen Kommission der
Schweizer Bischofskonferenz (SBK)®®

»Von den ersten Richtlinien zu den neuen Weisungen zeichnet sich eine deutliche Entwick-
lung ab: Die Umschreibung ,Sonntigliche Gottesdienste ohne Priester' wird vom genaue-
ren Titel ,Die Wortgottesfeier* abgelost. Der Untertitel verdeutlicht, was mit der Wortgot-
tesfeier gemeint ist, da er lautet ,Der Wortgottesdienst der Gemeinde am Sonntag’ Es geht
nicht um irgendeinen sonntaglichen Gottesdienst ohne Priester, sondern um den eigentli-
chen Sonntagsgottesdienst. Der Ausdruck Wortgottesfeier® soll somit jenen Wortgottesdienst
kennzeichnen, der in einer auflerordentlichen Situation an die Stelle der Sonntagseucharistie
tritt.”” Nach einer Reflexion iiber die Bedeutung des christlichen Sonntags als dem Aufer-
stehungstag Christi und die Notwendigkeit der Versammlung der Gemeinde an diesem Tag
zur Messe, welche aufgrund des hohen Stellenwerts der Freizeit des heutigen Menschen an
Bedeutung verliert, wird deutlich hervorgehoben, dass die Messe am Sonntag die erste und
wichtigste Feier der Christen ist und alle Anstrengung dahin gehen soll, dass méglichst tiber-
all die Messe gefeiert werden kann."” Wo eine Messe am Sonntag jedoch nicht méglich ist,
soll sich die Gemeinde dennoch zu einer Wortgottesfeier versammeln, welche von einem
vom Bischof beauftragten Laien geleitet werden soll." Es wird zudem deutlich gemacht, dass
mit dem Besuch einer solchen Wort-Gottes-Feier mit dem Hinweis auf CIC can. 1248 § 2
auch das Sonntagsgebot als erfiillt betrachtet wird."? In dieser Feier, in der ,dem Wort Got-
tes geniigend Raum gegeben werden muss™", wird auflerdem die Chance gesehen, ,,sowohl
den Wert des Wortes Gottes als auch der Eucharistie neu zu entdecken*'. Sehr betont wird

4 Vgl. Hauflling/ Klockener / Neunheuser (1999) 172 (Klockener).
°  Die Wortgottesfeier (1997) 1.

Wenn im Folgenden von Wortgottesdienstleitern, Vorstehern, ,Lektoren’ usw. die Rede ist, sind
selbstverstandlich immer beide Geschlechter gemeint.

7 Im Folgenden wird dieses Buch WGFds genannt.

#  HiuBling/Klockener/Neunheuser (1999) 172 (Klockener).

*  Huonder (1998) 1; vgl. Die Wortgottesfeier (1997) 5.

' Die Wortgottesfeier (1997) 4ff.

"' Die Wortgottesfeier (1997) 7.

"> Die Wortgottesfeier (1997) 8.

" Die Wortgottesfeier (1997) 6.

' Die Wortgottesfeier (1997) 5.
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auch die Wahrung der Eigenart der Wort-Gottes-Feier. So soll sie im Regelfall nicht mit der
Kommunion verbunden und es sollen auch keine speziell fiir die Messe typischen Gesinge
(wie z.B. Sanctus oder Agnus Dei) verwendet werden, um jede Verwechslung mit dieser Feier
zu vermeiden.”” Im Anschluss an diese Weisungen folgen die Einfithrung zur Wort-Gottes-
Feier mit konkreten Hinweisen zur Feiergestalt und danach das eigentliche liturgische Buch
»Grundordnung der Wortgottesfeier am Sonntag®

Bei der kritischen Lektiire des Buches féllt auf, dass WGFds einen Spagat vollzieht: Es lehnt
sich sehr stark im Feierverlauf und in den Angaben, die vielfach aus der AEM bzw. PEM
libernommen oder an diese angekniipft sind, an die Struktur der Messe an, um den engen
Zusammenhang mit der Messfeier des jeweiligen Sonntags deutlich zu machen.* Dennoch
versucht man aber auch, die Feier durch verschiedene Elemente (z. B. das Lobpreisgebet) oder
kleine Verdnderungen in der von der Messe gewohnten Struktur (z. B. Schuldbekenntnis nach
der Verkiindigung oder Friedensgruf in der Er6ffnung) zum einen von der Messe abzusetzen
und zum anderen ihren Eigenwert herauszuheben. Abgesehen davon, dass diese Versuche
der Profilierung der Feier an vielen Punkten fragwiirdig und kritisch zu sehen sind, erkennt
man darin doch das anfanghafte Begreifen, dass diese an sich alte Feierform ein neues Ge-
sicht fiir veranderte Gemeindestrukturen braucht und das damit verbundene - noch etwas
hilflose - Bemiihen um eine angemessene Feiergestalt der Wort-Gottes-Feier. So spiirt man in
diesem Buch durch die der Messe sehr dhnlichen Struktur stark den Wunsch, zum einen den
Gemeinden eine Feier anbieten zu wollen, die im Notfall als Ersatz fiir die Messe stattfinden
kann. Andererseits aber mochte man mit allen Mitteln vermeiden, dass die Feier mit der Mes-
se verwechselt werden kénnte. Man klammert sich hier also sehr an die Struktur der Messe,
ist aber trotzdem bemiiht, wenn auch sehr zaghaft, diese aufzubrechen. Dass hier versucht
wird, die Quadratur des Kreises zu zeichnen, ist evident. So wirkt das Buch in sich etwas steif,
iiberrascht aber in manchen Punkten, in denen dieser Aufbruch gewagt wird (z.B. bei dem
Vorschlag der Moglichkeit der Verehrung des Wortes Gottes durch die Gemeinde nach dem
Verkiindigungsteil oder die mogliche Stellung des Schuldbekenntnisses im Antwortteil) und
enttduscht, wenn naheliegende Gestaltungselemente wie z. B. die Mdglichkeit der Evangelien-
prozession komplett vergessen werden.

2 Das Modell der liturgischen Institute Deutschlands und Osterreichs:
~Wort-Gottes-Feier. Werkbuch fiir die Sonn- und Festtage” (WGF)

Neben vielerlei di6zesanen Richtlinien” erschien vom Deutschen Liturgischen Institut
1998/2000 das Heft ,Wort-Gottes-Feiern am Sonntag® mit ganz dhnlichen Weisungen wie in
WGFds fiir die Bistimer Deutschlands. Im Vorwort wird hier die schwierige pastorale Lage
deutlich:

»Die sonntdglichen Wort-Gottes-Feiern (entspringen) einer ,Notsituation (...), weil sonn-
tagliche Gottesdienste ohne priesterliche Leitung keine bleibende Einrichtung werden diirfen.
Es ist nicht gut, wenn sie im Bewusstsein der Gldubigen zum ,Normalfall' werden. Trotzdem
verdienen die Wort-Gottes-Feiern am Sonntag eine Gestaltung, die die Erfahrung ermog-

' Die Wortgottesfeier (1997) 6f.
' Vgl. Die Wortgottesfeier (1997) 2; vgl. Schwartz (2009) 15.
" Eine Auflistung ist zu finden in: Deutsches Liturgisches Institut (Hg. 1998) 51fF.
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licht, dass auch diese liturgischen Feiern ,Dialog zwischen Gott und seiner Gemeinde® sind.
Dazu will diese Veréffentlichung als ,Pastoralliturgische Hilfe® anregen. !

Hierfiir findet man in diesem Heft neben einer Analyse der pastoralen Situation Empfeh-
lungen fiir die Wort-Gottes-Feier am Sonntag mit kurzen Angaben zum Ablauf und zur Ge-
stalt der Feier. Dass diese Vorlage jedoch noch nicht der Weisheit letzter Schluss ist und nur
als provisorische Hilfe verstanden wird, zeigt eine kurze Bemerkung am Ende des Vorworts
zu diesem Heft: ,,Seit Dezember 1998 befasst sich eine Arbeitsgruppe mit der Erarbeitung
eines Werk- und Feierbuches fiir die Wort-Gottes-Feier an Sonn- und Festtagen sowie an
Werktagen. Mit der Veroffentlichung dieses Buches ist im Herbst 2001 zu rechnen.*” Mit et-
was Verspatung ist dieses Buch schliefilich im Jahr 2004 unter dem Titel ,Wort-Gottes-Feier.
Werkbuch fiir die Sonn- und Festtage® von den liturgischen Instituten Deutschlands und
Osterreichs im Auftrag der Deutschen und der Osterreichischen Bischofskonferenz und des
Erzbischofs von Luxemburg herausgegeben worden.*!

Wihrend in den Weisungen zu WGFds noch stark die Sorge um die Messfeier am Sonntag
zum Ausdruck kommt und die Frage nach Ersatzgottesdiensten und deren Organisation aus-
fithrlich erortert wird, steht in der pastoralen Einfithrung zu WGF deutlicher die Frage nach
der Bedeutung der Wort-Gottes-Feier im Vordergrund. Die pastorale Situation wird nur kurz
umrissen bevor darauf hingewiesen wird, dass auch die Wort-Gottes-Feier eine liturgische
Feier ist, durch die die Gemeinde Weisung und Stirke erfiahrt und darauf in Gebet und Zei-
chen Antwort geben kann.?? Nach einem kurzen Hinweis, dass zur Leitung dieser Feier eine
Beauftragung des Bischofs notwendig ist, folgt eine ausfiihrliche mystagogische Hinfithrung
zur Bedeutung der Wort-Gottes-Feier, in der der Dialog zwischen Gott und Mensch in der
Feier deutlich gemacht wird.” Besonders hervorgehoben wird, dass in dieser Feier das Wort
Gottes im Mittelpunkt steht, um das sich alles drehen soll. Aus diesem Grund soll die Feier so
gestaltet sein, dass moglichst viele Sinne mit einbezogen werden und der Mensch so ganz dem
Waunsch des I1. Vatikanums entsprechend ,,bewusst, titig und mit geistlichem Gewinn daran
teilnehmen® (SC 11) und somit auch das ,innige und lebendige Ergriffensein von der Heili-
gen Schrift geférdert werden (SC 24) kann. Nach der Empfehlung, dass sich die Gemeinde
neben der Messe bzw. Wort-Gottes-Feier auch zur Feier der Tagzeitenliturgie zum Gebet ver-
sammeln kann, schliet die pastorale Einfithrung mit dem Hinweis, dass die Wort-Gottes-
Feier keine Alternative zur Messe darstellt und nur im Notfall an deren Stelle treten soll. Das
Anliegen des Werkbuches ist es, mit den vorgelegten Feiermodellen jede Verwechslung mit
der Messe zu vermeiden und ,,der Wort-Gottes-Feier in der Abfolge wie in der Gestalt der
einzelnen Elemente ein eigenstindiges Profil zu geben. So kann nicht der Eindruck entstehen,
die Wort-Gottes-Feier sei der erste Teil der Messfeier, der die Mahlfeier fehlt.“** Es lassen sich
hier nur noch hin und wieder Anklinge an AEM oder PEM erkennen und es ist auffillig,
dass die Anweisungen zum Feiervollzug sehr viel ausfiihrlicher und detaillierter gestaltet sind
als noch in WGFds. So wird nicht nur eingehend die Gestalt der Evangelienprozession be-

' Deutsches Liturgisches Institut (Hg. 1998) 3.
' Deutsches Liturgisches Institut (Hg. 1998) 4.
0 Im Folgenden wird dieses Buch WGF genannt.

2t Als Werkbuch fiir die Werktage erschien: Versammelt in seinem Namen (2008).
2 Vgl. Wort-Gottes-Feier (2004) 9fF.

B Vgl Wort-Gottes-Feier (2004) 11ff.

* Wort-Gottes-Feier (2004) 16f.
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schrieben, sondern es sind auch durchdachte Anweisungen fiir die Verwendung der Leuchter
und des Weihrauchs zu finden sowie Hinweise zum Umgang mit den Biichern der Heiligen
Schrift (z.B. der Ort des Buches nach der Verkiindigung) - Regieanweisungen, die man in
WGFds nur ansatzweise findet. Man méchte in WGF also den Wortgottesdienstleitern nicht
nur die Abfolge und grobe Form der Feier an die Hand geben, sondern ihnen auch helfen, den
Gottesdienst sinnenfillig, abwechslungsreich und feierlich zu inszenieren. WGF kniipft an
WGEds an, indem es die Grundstruktur Eréffinung - Verkiindigung — Antwort der Gemein-
de - Schluss beibehilt, zeigt jedoch mehr Mut, sich von den dort doch sehr engmaschigen
Strukturen zu 16sen. Im Folgenden soll dies an ausgewihlten Beispielen beleuchtet werden.

Konkrete Beispiele zu den Unterschieden in den Rollenbiichern

Schon die Gegeniiberstellung der Struktur der Wort-Gottes-Feier in den beiden Rollenbii-
chern zeigt deutliche Unterschiede:

Einzug und Gesang zur Eréffnung
Kreuzzeichen
Liturgischer Gruf3
Einfiihrung
Besinnung
(Friedensgruf)
Christusrufe bzw. Kyrie-Litanei (Schuldbekenntnis evtl. mit Kyrierufen)
Lobgesang
Eroffnungsgebet Tagesgebet

Erste Lesung Erste Lesung

Psalm (Gesang) Antwortpsalm
Zweite Lesung Zweite Lesung
Ruf vor dem Evangelium Ruf vor dem Evangelium
Auslegung und Deutung Predigt
Stille

Bekenntnis- oder Vertrauensgesang

a) Glaubensbekenntnis
b) Predigtlied
¢) Taufgedichtnis
d) Sc}&uldbekenntnis
und Vergebungsbitte >
e) Segnung%n, dieg (Schuldbekenntnis)
zum Sonn-(Fest-)Tag gehoren

Friedenszeichen Friedenszeichen
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AR
Kollekte
Sonn-(Fest-)taglicher Lobpreis Feierliches Lob
Hymnus
Firbitten Fiirbitten
Vaterunser Gebet des Herrn
Loblied/Danklied Dankgesang
Schlussgebet
Mitteilungen Mitteilungen
Segensbitte Segensbitte
Entlassung Entlassungsruf
(Abendlied, Morgenlied, Marienlied)
Auszug Auszug

Die Eroffnung

Betrachtet man zunichst die schlichte Form in WGF und die in WGFds angegebene Form der
Eréffnung, so wird deutlich: Die Gemeinde versammelt sich, sie macht sich die Gegenwart
Christi in ithrer Versammlung bewusst (Kreuzzeichen, liturgischer Gruf}, Einfithrung), richtet
sich auf ihn hin aus (Kyrie) und der Vorsteher beschliefit diese Sammlung mit dem zusam-
menfassenden Tagesgebet und o6ffnet darin den Blick zum Wortteil der Feier. Mit wenigen
und schlichten Elementen geschieht hier, was in der Eroffnung geschehen soll: Versamm-
lung um Christus und Hinfihrung zum Wort Gottes. Schade allerdings ist, dass WGF aufler
nach der Gebetseinladung vor dem Tagesgebet keine Stille vorsieht, welche in WGFds 22 sehr
sinnvoll nach der Einfithrung ihren Platz erhalt. Nachdem sich die Gemeinde zusammenge-
funden und zusammengesungen hat, ist sie hier eingeladen, miteinander in Stille sich auch
innerlich zu sammeln und das Herz auf den auszurichten, den sie dann im Kyrie als ihren
Erbarmer anruft.

Der weitere Verlauf nach dieser Besinnung ist in WGFds allerdings als problematisch zu
betrachten. Zwischen der Besinnungsstille nach der Einfithrung und dem Tagesgebet kon-
nen hier namlich noch einige Elemente in Auswahl eingefiigt werden: der Friedensgrufi, das
Schuldbekenntnis (evtl. mit Kyrierufen) und der Lobgesang (entspricht dem Gloria), der an
den Sonntagen auflerhalb der Advents- und Fastenzeit immer vorgesehen ist. Wenn all diese
Elemente tatsichlich in der Eréffnung enthalten sind, wird dieser nicht nur sehr in die Linge
gezogen, sondern verliert dadurch auch sehr von der zum Hauptteil der Feier aufsteigenden
und mitreienden Dynamik, die dem Eroffnungsteil in der Dramaturgie der Feier eigen sein
sollte.>

B Vgl. Merz (1991) 45.
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Desweiteren haben die Elemente Friedensgruff und Schuldbekenntnis in der Eréffnung
zwar durchaus geschichtliche Vorbilder,® doch in ihrem Wesen bediirfen diese Elemente
einem ldngeren Vorlauf: Der Mensch kann aus sich selbst heraus weder seine Schuldigkeit
erkennen noch Frieden schaffen. Erst durch die befreiende Begegnung mit Christus, die sich
in der Feier im Héren auf das Wort Gottes ereignet, kann sich der Mensch seiner Erlosungs-
bediirftigkeit bewusst werden und Gott und seinen Mitmenschen neu und verséhnt begeg-
nen. Sowohl das Schuldbekenntnis als auch der Friedensgrufd sind also im Antwortteil der
Gemeinde sehr viel sinnvoller verortet.

WGF bietet fiir die Eroffnung auflerdem noch das Taufgedichtnis und die Erdffnung mit
dem Luzernar als weitere alternative Formen der Eréffnung an.

Die Verklndigung

Was den Verkiindigungsteil betrifft, lassen sich zwischen den beiden Biichern allein in der
Struktur kaum Unterschiede erkennen, aufler an den unterschiedlichen Begriffen ,,Predigt”
- »Auslegung und Deutung® und ,,Psalm” — ,, Antwortpsalm® die grofere Nihe von WGFds
zum Messbuch. Weitere Unterschiede finden sich in den konkreten Angaben in den Biichern:

So iiberrascht es beispielsweise, dass in WGF das Halleluja ausschliefllich als Begleitgesang
zur Prozession gesehen und ihm keine selbststdndige Funktion zugesprochen wird,?” was — bei
konsequenter gedanklicher Fortfithrung dieser Bestimmung - im Umkehrschluss bedeuten
wiirde, dass das Halleluja/der Christusruf ohne Prozession sinnlos wire und in diesem Fall
auch entfallen konnte.” Wohl ist diese Bestimmung in WGF nicht in dieser Konsequenz ge-
meint, da in WGE 62 auch der Fall angedacht ist, dass keine Evangelienprozession stattfindet
und von einem Wegfall des Rufs vor dem Evangelium hier nicht die Rede ist. Umso erstaunli-
cher ist die Zuordnung dieses Rufs zu den Begleitgesingen. WGF 38 beruft sich dabei auf die
Ordnung der Messfeier: ,Wie bei der Messfeier unterscheidet man auch bei der Wort-Gottes-
Feier zwischen Aktionsgesingen und Begleitgesingen®. Jedoch entspricht diese Zuweisung
ganz und gar nicht den Vorgaben fiir die Messfeier: In AEM 17 bzw. GORM 37a und PEM
23 ist das Halleluja, bzw. der Christusruf, ganz klar ein selbststindiges Element und deshalb
nicht in erster Linie Begleitgesang zur Evangelienprozession,” kann aber gemify AEM 131/
GORM 175 withrend dieser Handlung gesungen werden. Dass diese Bestimmung sinnvoller
und dem Gesang vor dem Evangelium entsprechender ist als die in WGE, ist einleuchtend: der
Ruf vor dem Evangelium ,benétigt’ nicht zwangsldufig die Evangelienprozession, um sinnvoll
zu sein, da sein Sinn doch schon alleine im Singen vorhanden ist.** Die Bestimmung also
beziiglich des Rufs vor dem Evangelium als reiner Prozessionsgesang in WGF ist irrefithrend.

* Vgl. Diirr (2011), zum Friedensgruf in der Eroffnung Kapitel 1.1.1 und zum Schuldbekenntnis

Kapitel 2.1.4.

77 Vgl. Wort-Gottes-Feier (2004) 19; 38; 65.

% Vagl. Berger (21999) 429.

# Vagl. Eissing (2002) 100.

* Vgl. Fischer (*1979) 65: ,Unser Halleluja, besonders das musikalisch entfaltete, ist so etwas wie der
Jodler des Alpenhirten, der in aller Herrgottsfriihe erlebt, wie die Morgensonne mit erstem zarten
Rot die Schneegipfel anriihrt. Was das Herz des Hirten in dieser Stunde bewegt, das kann er nicht
mit wohlgesetzten Worten sagen, wie man sie in der Schule lernt, das muss er gleichsam hinaus-
jodeln. So geht es uns Christen: im Blick auf die Sonne, die hoch iiber Dunkel und Kélte unseres
Karfreitags aufgegangen ist, versagen alle wohlgesetzten Worte. Es bleibt uns nur das stammelnde,
staunende, jubelnde Halleluja®
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Hier wiederum ist die grof3e Niahe von WGFds zum Messbuch von Vorteil, denn dieses Buch
schlieft sich auch hier ausdriicklich der Ordnung des Messlektionars an (,,Fiir die Lesungen,
Antwortpsalm und Rufe vor dem Evangelium gilt die Ordnung des Messlektionars“ [WGFds
S. 14]) und réumt damit dem Ruf vor dem Evangelium seinen rechtmifligen Stellenwert als
wesentlichen Aktionsgesang ein. Zudem ist — insbesondere an Festtagen — eine Prozession
zum Gesang des Halleluja mit dem Evangeliar zum Ambo sehr zu empfehlen, da sie sich
zusammen mit dem Gesang und der Musik verbindet ,,zu einem Ensemble von Zeichen, das
die Wahrnehmung der Sinne (das Schauen, Horen, Riechen [Weihrauch]) wie den gestischen
Ausdruck (Schreiten, Aufstehen, Singen) gleichsam biindelt und die liturgische Handlung
verdichtet zum feierlichen Begehen der Begegnung mit dem Herrn.**!

Als weiteres Beispiel fillt in WGF Nr. 7 und Nr. 57 die — wenn auch etwas versteckte - Mog-
lichkeit auf, fiir die Feier eventuell ausschliefllich das Messlektionar zu verwenden, welches
sowohl die alttestamentlichen als auch die neutestamentlichen Schrifttexte enthilt. Gerade
in einer Feier, in der das Wort Gottes im Mittelpunkt steht, kénnte dies den engen Zusam-
menhang und die Bezogenheit der beiden Testamente aufeinander, wie es vom II. Vatikanum
gewiinscht wird, unterstreichen. Dies wiirde durch die Verwendung nur eines Buches sin-
nenfillig deutlich werden. Nicht angesprochen wird in WGF jedoch, dass in diesem Fall aber
auch eine verdnderte inszenatorische Gestalt im Umgang mit der Heiligen Schrift erforderlich
ist, die beiden Testamenten Ehre gibt und dennoch das Evangelium hervorhebt. Méglich wire
hier beispielsweise, das Evangelium durch den Ruf vor dem Evangelium, Leuchter, Weih-
rauchinzens, Erheben und Kiissen des Buches hervorzuheben und eine Prozession zu Ehren
des gesamten Wortes Gottes am Ende der Verkiindigung zu vollziehen. Diese duflere Insze-
nierung der Einheit der beiden Testamente muss jedoch auch mit einer inhaltlichen einher-
gehen, weshalb zu iiberlegen ist, ob man fiir eine Wort-Gottes-Feier nicht auch eine andere
Leseordnung verwenden kann, die alle Lesungstexte (inklusive Psalm und Hallelujavers) in
inhaltlicher Konsonanz prisentiert. So wiirde in der dufleren wie auch inneren Gestalt die
Einheit der Heiligen Schrift deutlich und es wére gleichzeitig moglich, einen roten Faden
durch die gesamte Feier zu ziehen.

Der Antwortteil

Wahrend der Antwortteil der Wort-Gottes-Feier in WGFds mit seinen sechs Elementen (Frie-
densgruf3, Feierliches Lob, Firbitten, Gebet des Herrn, Dankgesang und Schlussgebet) sehr
tibersichtlich gestaltet ist, erscheint im Vergleich dazu der Antwortteil in WGF mit den funf
Auswahlelementen, den sieben obligatorischen Elementen und den méglichen zusitzlichen
Zeichenhandlungen eher verwirrend. Eine Vielzahl von Wahl- und Kombinationsméglich-
keiten werden hier dem Wortgottesdienstleiter zugemutet, wodurch sich der eine oder andere
durchaus tiberfordert fiihlen kann.* Positiv allerdings bedeutet die Fiille an Moglichkeiten
auch, dass der Wortgottesdienstleiter gezwungen ist, speziell den Antwortteil der Wort-Got-
tes-Feier gut zu durchdenken und sinnvoll zusammenzustellen. Dadurch wird die Gefahr
der routinierten Erstarrung, welche in WGFds eben aufgrund des recht starr vorgegebenen

31 Eham (1989) 186.

** Vgl. Schifer-Krebs (2009) 112: ,Eine ansprechende Gestaltung der Wort-Gottes-Feier (WGF) ver-
langt ein hohes Maf} an Feierkompetenz, was ehrenamtliche Leiter und Leiterinnen z.T. iiberfor-
dert.”
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Ablaufs leicht entstehen kann, gemindert und eine abwechslungsreiche und lebendige Gestal-
tung der Wort-Gottes-Feier mit thematischer Akzentsetzung ist moglich.

Eine andere Gefahr, nimlich die der Beliebigkeit, ist damit jedoch nicht gebannt: Die Aus-
wahlelemente Glaubensbekenntnis, Predigtlied, Taufgedéachtnis, Schuldbekenntnis oder eine
Segnung sind nicht einfach willkiirlich austauschbar. Jedes Element hat seinen eigenen Cha-
rakter und gibt der Feier jeweils ein anderes Geprige, worauf bei der Zusammenstellung der
Elemente zu achten ist. Wihrend Glaubensbekenntnis und Predigtlied Elemente sind, die
sich harmonisch in beinahe jede Wort-Gottes-Feier einfiigen lassen ohne sie in einer spezi-
ellen Weise zu firben, pragen Taufgedichtnis, Schuldbekenntnis und bestimmte Segnungen
die Feier umso mehr. Deshalb sollten diese Elemente mit Blick auf die Kirchenjahreszeit,
Situation und Gemeinde bewusst ausgewdhlt werden und auch die nachfolgenden Elemente
dementsprechend zugeschnitten sein, was natiirlich fiir die far diese Feier zustindigen Perso-
nen durchaus eine Herausforderung darstellen kann.

Der Schluss

Beim Schluss sind in den Biichern keine grofien Unterschiede auszumachen, was schon in
der aufleren Struktur erkennbar ist. Der Abschluss ist in beiden Biichern lobenswert kurz und
knapp gehalten und schligt der Gemeinde wieder eine Briicke in den Alltag.

Resimee

Es ist mit Recht zu sagen, dass WGFds ohne Zweifel Ehre gebiihrt insofern es das erste Werk-
buch ist, welches iiber verschiedene schon bestehende Direktorien und Richtlinien zur Fei-
er hinaus eine konkrete Gottesdienstordnung vorgibt und damit auch die Laien, die diesen
Gottesdiensten vorstehen, wiirdigt und unterstiitzen will. Natiirlich ist aber auch zu sehen,
dass die Motivation zur Entstehung des Buches hauptsichlich darin lag, Ersatz zu schaffen
fiir Messen, die aufgrund des Priestermangels nicht stattfinden konnten. Das zusitzliche Be-
miihen, der Wort-Gottes-Feier ein eigenes Profil zu geben, fillt durch die Fixierung auf die
pastorale Notlage und die starke Nihe zum Messbuch etwas in den Schatten.

Zwar ist in der Liturgiekonstitution auch in SC 35,4 der Halbsatz zu finden, dass eigene
Wortgottesdienste ,,besonders da, wo kein Priester zur Verfiigung steht* stattfinden sollen,
doch es ist nicht schwer, in den Texten der Liturgiekonstitution das eigentliche Anliegen
des II. Vatikanums zu erkennen: ,Von grofitem Gewicht fiir die Liturgiefeier ist die Heilige
Schrift.“ Es muss daher ,jenes innige und lebendige Ergriffensein von der Heiligen Schrift
gefordert werden® (SC 24). Es wird also darauf abgezielt, die Feier so zu gestalten, dass die
Texte der Heiligen Schrift die Menschen anriithren und eine Bedeutung fiir ihr Leben haben.
Aus diesem Grund gibt die Liturgiekonstitution in SC 35,4 weiter an, dass ,.eigene Wortgot-
tesdienste an den Vorabenden der hoheren Feste, an den Wochentagen im Advent oder in der
Quadragesima sowie an den Sonn- und Feiertagen, besonders da, wo kein Priester zur Ver-
fiigung steht, (zu fordern sind).“ Aus diesen Angaben geht hervor, dass es dem II. Vatikanum
nicht in erster Linie darum ging, fiir den Notfall, also fiir die Situation, in der kein Priester zur
Verfiigung steht, eine Notfallfeier zu schaffen, sondern darum, dem Wort Gottes einen gro-
fleren Raum zu geben, die Sonn- und Festtage damit zu bereichern und ihnen mit dem Wort
Gottes mehr Gewicht und Glanz zu geben. Die Wort-Gottes-Feier wird als eine Feier mit
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Eigenwert gesehen, eine Feier, die ihren Wert nicht durch Anleihen aus der Messe erhilt, son-
dern aus der Begegnung mit Gott in seinem Wort. In der Vielfalt der Feierformen sollen die
Menschen Gott in unterschiedlicher Weise begegnen. Denn ,,nicht wenige, die heute an den
gottesdienstlichen Versammlungen teilnehmen, verlangen und suchen nach dem Glauben,
zweifeln aber gleichzeitig und sind unsicher geworden. So fordert die unterschiedliche Situ-
ation auf dem Weg zum Glauben und in den Phasen seines Vollzugs vielfiltige und verschie-
dene Arten gottesdienstlicher Zusammenkiinfte,” die auch dem ganz allgemein so vielfiltig
beschaffenen Leben der Menschen mit seinen unterschiedlichen Formen und Lebensmus-
tern entsprechen wiirden. Die Vielfalt liturgischer Feierformen kénnte einen Raum erdffnen,
der unterschiedlichen Menschen mit verschiedenen Bediirfnissen* auch dementsprechende
Moglichkeiten der Gottesbegegnung anbietet und ihnen dadurch eine innigere und tiefere
Teilnahme an dem Héhepunkt christlichen Feierns ermoglicht oder sie dafiir bereitet.

In den Jahren zwischen der Veroffentlichung von WGFds und WGEF scheint dieses Anliegen
wohl neu wiederentdeckt worden zu sein — jedenfalls ist nicht zu tibersehen, dass es in WGF
seinen Niederschlag fand: Das Wort Gottes steht deutlich im Mittelpunkt, es werden generell
drei Lesungen und der Psalm vorgesehen (anders WGFds: ,,aus pastoralen Griinden® ist es
auch méglich, nur zwei Lesungen vorzutragen) und die Heilige Schrift wird mit Leuchtern,
Weihrauch, Prozession und Angaben zum Ort nach der Verkiindigung auch inszenatorisch
hervorgehoben, wodurch nicht nur der Intellekt Nahrung erhilt, sondern auch die anderen
Sinne miteinbezogen werden und darin der emotionale Mitvollzug der Gemeinde erleichtert
wird.

Die verschiedenen Moglichkeiten der Antwort der Gemeinde wachsen organisch aus dem
Horen des Wortes heraus, verleihen der Feier sowohl ein eigenes Geprige als auch Tiefe und
gipfeln im Lob und Dank fiir die Begegnung mit Gott in seinem Wort. Diese Vielfalt der
Feierformen birgt jedoch auch gleichzeitig die Gefahr der Uberforderung und Verwirrung
des Vorstehers der Feier in sich, was dadurch noch verstarkt wird, dass insbesondere die Zei-
chenhandlungen im hinteren Teil des Buches zu finden sind, worauf jedoch im vorderen Teil
im Feierablauf nicht verwiesen wird. Es wire deshalb sinnvoll, die Zeichenhandlungen in den
konkreten Feierablauf deutlicher miteinzubeziehen und dem Vorsteher der Feier zugleich
eine Ubersicht an die Hand zu geben, aus der ersichtlich wird, welche Elemente sich fiir wel-
che Feierform anbieten.

Somit ist WGE ein Buch, das WGFds um einiges an Kreativitat, Mut und Stimmigkeit tiber-
legen ist und den Wortgottesdienstleitern in neuer Weise die Moglichkeit bietet, sinnenfil-
lige, in sich stimmige und der Kirchenjahreszeit entsprechende Wort-Gottes-Feiern zu kon-
zipieren und zu gestalten. Dennoch ist auch dieses Buch, wie es oben an einigen Beispielen
deutlich wurde, aus- und aufbaufihig und man darf gespannt sein, wie sich — auch angesichts
der kirchenpolitischen Lage — die Wort-Gottes-Feier weiter entwickeln wird. Diese politische
Grundentscheidung der Bischofe zugunsten der Wort-Gottes-Feier (auch an Sonntagen) in
tiberschaubaren Gemeindekontexten oder die Favorisierung von ,, Messzentren® wird letztlich
iiber die Weiterentwicklung wie Ausschopfung des vorhandenen und zukiinftigen Potentials
der Rollenbiicher entscheiden.

* Beschluf: Gottesdienst (*1976) 198, OG L

** Erfahrungsgemif sind bei einer Wort-Gottes-Feier oft auch andere Gléubige anzutreffen als in der
Eucharistiefeier (dies berichtete eine Pastoralreferentin der Erzdiozese Mimnchen und Freising im
Juni 2008).
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Liborius Olaf Lumma, Innsbruck

,Dies ist der Tag, den du uns durch dein Sabbatgebot
geschenkt hast”

Das Sabbat- und das Sonntagsmotiv im Werkbuch ,Wort-Gottes-Feier”

Der Artikel stellt kurz die unterschiedlichen theologischen Akzente des
Sabbat und des Sonntags dar und untersucht dann die Verwendung des
Sabbatmotivs und seine Beziehung zum christlichen Sonntag in den
»Lobpreis“-Gebeten im Werkbuch ,Wort-Gottes-Feier, das in den &ster-
reichischen und deutschen Diézesen zur Verwendung in sonn- und fest-
taglichen Wort-Gottes-Feiern vorgesehen ist. Es zeigt sich, dass zumin-
dest an drei Stellen unangemessen (in einem Fall sogar eindeutig falsch)
mit dem Sabbatmotiv umgegangen wird. Fiir die kritisierten Textstellen
werden abschlieflend Anderungen vorgeschlagen.

1 Sabbat und Sonntag in ihrer theologischen Akzentuierung

Die Beurteilung des Verhaltnisses von Sabbat und Sonntag diirfte derzeit zu den schwierige-
ren Fragen gehoren, denen sich eine biblisch fundierte Theologie stellen muss, die im Dialog
mit dem Judentum Verantwortung tragen und zugleich die eigene dogmatische und liturgi-
sche Tradition ernst nehmen will: Auf der einen Seite steht der biblische Dekalog in seinen
beiden Varjanten von Ex 20,2-17 und Dtn 5,6-21, der den siebten Tag der Woche mit gott-
licher Autoritdt aus den anderen Tagen der Sieben-Tage-Woche heraushebt und ihn fiir sei-
ne konkrete Ausgestaltung als einen wéchentlich wiederkehrenden, Gott geweihten Feiertag
sichtbar erkennen ldsst. Auf der anderen Seite steht die gewachsene christliche Tradition, in
der der Sonntag, also der erste Tag der Woche, unter dem Einfluss spatantiker Gesetzgebung
christlicher romischer Kaiser zum regelméfiigen Feiertag geworden ist’; der Sabbat hingegen
ist in liturgischer Kultur, asketischer Disziplin und alltiglicher Wahrnehmung als ein durch
gottliche Offenbarung gebotener Feiertag vollstindig verschwunden.?

Konnte das christliche Urteil lange Zeit davon ausgehen, dass der alttestamentliche Sabbat
durch die christliche Sonntagspraxis abgelost wurde und der Sabbat keinen theologischen

! Bei diesem Artikel handelt es sich um eine tiberarbeitete Fassung eines Beitrags fiir den ,,Innsbru-

cker Theologischen Leseraum® auf der Website der Katholisch-Theologischen Fakultit der Univer-

sitdt Innsbruck: Lumma (2006).

Im Romischen Reich wurde der erste Tag der Woche durch ein Gesetz Kaiser Konstantins im Jahr

321 n.Chr. zum wochentlichen Feiertag; vgl. dazu etwa die ndheren Angaben bei Birenz (1982) 32,

oder bei Bieritz (2005) 61-62. Zur Vorgeschichte der christlichen liturgischen Sonntagspraxis, die

zundchst noch nichts mit wochentlicher Arbeitsruhe zu tun hatte, vgl. etwa Birenz (1982) 26-30;

zur biblischen Grundlegung Bérenz (1982) 22-23. Zur Rekonstruktion der historischen Entwick-

lung insgesamt ist besonders Carson (1982) hilfreich.

*  Vgl. auch hier Bieritz (2005) 61-62. Eine Ausnahme bildet allenfalls die gelegentliche ostkirchliche
Praxis, nicht nur an Sonn- und Festtagen, sondern auch an Samstagen regelmifig Eucharistie zu
feiern.



198 Liborius Olaf Lumma

Aussagegehalt beinhaltet, den der Sonntag nicht mindestens im selben Mafle in sich aufge-
nommen hitte?, hat sich in den vergangenen Jahrzehnten die Erkenntnis durchgesetzt, dass
nicht nur kalendarisch, sondern auch inhaltlich Sabbat und Sonntag verschiedene Tage sind,
von denen der eine den anderen nicht gleichsam in sich aufnehmen kann. Es diirfte auch
heute noch fiir die allermeisten Christen geradezu eine Selbstverstandlichkeit sein, das Ge-
bot der Sonntagsruhe, und mehr noch: der sonntiglichen Gottesdienstteilnahme ohne jede
weitere Problematisierung auf den biblischen Dekalog zuriickzufiihren, obwohl dieser nicht
vom ersten, sondern vom letzten Tag der Woche als einem Gott geweihten Ruhetag spricht.®

Ohne im Detail auf die Frage einzugehen, wie die christliche Kirche iiberhaupt zu dem
Schluss kommen konnte, das biblische Sabbatgebot durch die Einhaltung eines wochentli-
chen Feiertags am ersten Tag der Woche als erfiillt anzusehen, soll hier nur ganz kurz der je
eigene theologische Gehalt beider Tage in wenigen Federstrichen skizziert werden.

1.1 Der Sabbat®

Der Sabbat wird in Gen 1 als siebter Tag der Schopfungswoche dargestellt, an dem Gott von
seinem Werk ruhte und es so vollendete. Daraus begriindet Ex 20,8-11, dass auch das Volk
Israel an diesem Tag allwochentlich Ruhe einhalten soll. Der Brauch, am Sabbat zugleich
liturgische Versammlungen abzuhalten, ist nicht unmittelbar auf das biblische Sabbatgebot
riickfithrbar: Ex 20 verlangt keine liturgische Gemeindefeier.” Einzige Besonderheit des Sab-
bat ist das Einhalten der Ruhe, parallel zur gottlichen Ruhe am Ende der Schépfungswoche.
Dieselbe Vorschrift, aber mit anderer Begriindung, findet sich in Dtn 5: Hier bildet die Be-
freiung Israels aus der Sklaverei Agyptens die theologische Grundlage fiir die Sabbatbestim-
mungen. Die Ruhe und - darin enthalten - der Verzicht auf Arbeit und somit auf jegliche
,biirgerliche Hierarchie®, die durch das Verhiltnis von Arbeitgeber-Arbeitnehmer, reich-arm,
frei-versklavt gepragt ist, stiftet an diesem einen Tag der Woche jenseits gesellschaftlicher
Machtverhaltnisse eine Form von Gleichheit, in der die Freiheit als Ur-Topos jiidischen Got-
tesglaubens symbolisiert und erfahrbar gemacht wird. An diesem Freiheitszeichen haben
auch die Auslinder teil; und dariiber hinaus sogar die Nutztiere, die an diesem Tag nicht zur
Arbeit eingesetzt werden diirfen. Das Gebot des Sabbat trigt demnach eminent sozialpoliti-
sche Implikationen in sich, die mit dem aus Schépfung und Exodus herriihrenden Glauben
an einen befreienden Gott verkniipft sind.®

% Vgl. Bieritz (2005) 62: ,Der Sonntag sog gleichsam den Sabbat in sich auf.”

Als Beispiel sei hier der entlang des Dekalogs vorgehende ,,Erste Gewissenspiegel” aus dem ,Gottes-
lob“ (Nr. 61) zitiert: ,,Gedenke, daff du den Sabbat heiligst! Das ist fiir den Christen die Forderung,
an der schopferischen Ruhe Gottes teilzunehmen und im Gottesdienst dem Herrn fir die Gaben
der Schopfung und die Gnade des Erlosungswerkes zu danken, wie es die Kirche vor allem in der
sonntiglichen Feier der Eucharistie tut.”

Vgl. zum Folgenden aus.der Fiille der exegetischen Literatur beispielsweise Dohmen (2004) 116-
120; Schmid (1977) 48-49.

7 Darauf weist z. B. Scharbert (1989) 84-85, ausdriicklich hin.

Vagl. Braulik (1986) 51-52: Der Sabbat wird ,,mit der Befreiung aus Agypten motiviert. In der fiir
den Exodusgott gedffneten Arbeitsruhe soll ja die Freiheitserfahrung bis zu jenen durchschlagen,
die sonst nicht daran teilnehmen, bis zu ,deinem’ Fremden und Sklaven. Hier ist der Sabbat wirklich
Jfur den Menschen da’ (Mk 2,27).“ Schon Gerhard von Rad nannte die Argumentationsweise in Ex
Ltheologisch’, diejenige in Dtn ,,psychologisch: Dtn 5 ,,sieht am Sabbat vornehmlich das Wohltiti-
ge“ (v. Rad [1964] 42).

W
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1.2 Der Sonntag

Der Sonntag ist der christliche Festtag der Auferstehung Jesu. Es handelt sich dabei um den
Tag nach dem Sabbat, also den ersten Tag der (neuen) Woche. Dieser Tag ist Symbol fiir
den Beginn der Schopfung und wird in konsequenter Fortfithrung auch als ,,achter Tag® ver-
standen’, als Symboltag der endgiiltigen Neu-Schopfung, die durch Gottes Macht den Tod
tiberwindet und einen neuen, nicht mehr von menschlicher Siinden- und Todesverfallenheit,
sondern vielmehr von eschatologischer Freiheit gepriigten Aon eroffnet. Als Tag der pfingst-
lichen Geistaussendung'® erhilt er auch pneumatologische und ekklesiologische Konnota-
tionen. Der Sonntag ist — wie bereits gesagt — zugleich schon frith als Tag einer christlichen
liturgischen Gemeindeversammlung bezeugt", hingegen wird er erst im 4. Jahrhundert im
romischen Reich zum gesetzlichen Ruhetag.

Die grofien christlichen Kirchen kennen heute nur noch den Sonntag als wochentlichen
Festtag. Das Ruhegebot aus dem Dekalog ist vom Sabbat auf den Sonntag iibertragen wor-
den, und die lehramtliche Tradition sieht dies als legitimen Schritt an: Das Sabbatgebot wer-
de durch die Einhaltung der kirchlichen Sonntagsdisziplin erfiillt.”” Davon unberiihrt bleibt
aber — und dies erkennt das katholische Lehramt ebenfalls an -, dass Sabbat und Sonntag
nicht einfachhin miteinander ident sind"; kalendarisch sind sie es ohnehin nicht, doch auch
ihr je spezifischer Gehalt ist und bleibt unterschiedlich."* Insbesondere ist das Gebot einer
wochentlich abzuhaltenden liturgischen Feier ein rein kirchliches Gebot; es ldsst sich nicht
auf den Dekalog zuriickfiihren, schon gar nicht fiir den ersten Tag der Woche. Auch ist das
Ruhegebot nicht dltester theologischer Kerngehalt des Sonntags; erst durch die staatliche Be-
giinstigung des Christentums konnte diese — zugegeben fiir die Sonntagspflege h6chst hilfrei-
che - Rahmenbedingung geschaffen werden, die dann inhaltlich auf das Sabbatgebot zuriick-
gefithrt werden konnte.

In diesen kurzen Bemerkungen sollte deutlich geworden sein, dass ein theologisch verant-
worteter Umgang mit der Thematik Sabbat/Sonntag zu berticksichtigen hat, dass der Aussa-
gegehalt beider Tage nicht in eins fillt und die Spezifika von Sabbat und Sonntag nicht ausge-
tauscht oder unter einem der beiden Tage insgesamt subsumiert werden kénnen. Dies ernst
zu nehmen, muss schon im Interesse des Dialogs mit dem Judentum eine Selbstverstindlich-
keit sein. Doch auch innerchristlich ist um der Sache selbst willen eine allzu unvorsichtige Pa-
rallelisierung von Sabbat und Sonntag zu vermeiden, gilt es doch, gemifl dem theologischen
Profil beider Tage je unterschiedliche biblische - und damit bleibend christliche — Glaubens-
aussagen zu verstehen, zu tradieren und zu kultivieren.

°  Vgl. die Angaben bei Bieritz (2005) 58-65; als lehramtliche Auferung siehe KKK 349: ,,Der achte
Tag. Fiir uns aber ist ein neuer Tag angebrochen: der Tag der Auferstehung Christi. Der siebte Tag
vollendet die erste Schopfung. Am achten Tag beginnt die Neuschopfung.”

B Apad

' Vgl. die Zusammenfassung bei Bérenz (1982) 26-30.

Vgl. KKK 2175, wonach der christliche Sonntag ,,in Erfiillung des Sabbatgebotes* allwochentlich am

Folgetag des Sabbat gefeiert wird; der Sonntag erfullt ,,den geistlichen Sinn des jiidischen Sabbats®

KKK 2190: ,An die Stelle des Sabbats, des Gedenkens an die Vollendung der ersten Schopfung, ist

der Sonntag getreten, der an die neue Schopfung erinnert, die mit der Auferstehung Christi ange-

brochen ist.”

 Vgl. aber auch hier KKK 2175: ,,Der Sonntag unterscheidet sich ausdriicklich vom Sabbat [...].

Diese Einsicht éndert sich auch dann nicht, wenn man den Gehalt den Sonntags als ,héherrangig*

gegeniiber dem des Sabbat ansieht, wie sich dies etwa in KKK 349 zumindest andeutet.
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2 Die Sabbatthematik in den neuen ,Wort-Gottes-Feiern”

Im Auftrag der Bischofe Deutschlands, Osterreichs und Luxemburgs erschien mit Datum
vom 25. Mirz 2004 ein von den Liturgischen Instituten Trier und Salzburg herausgegebenes
JWerkbuch* fiir die Wort-Gottes-Feier an Sonn- und Festtagen."

Die Wort-Gottes-Feier ist vielerorts als sonn- oder auch werktiglicher Gemeindegottes-
dienst ohne presbyteralen Vorsitz etabliert und hat durch das neue Werkbuch erstmals ein
eigenes Profil erhalten.' Die Wort-Gottes-Feier ist in ihrem Ablauf nun nicht mehr einer
,Messe ohne Eucharistie“ gleichgestaltet — wenngleich zu konstatieren ist, dass die Ahnlich-
keit zum Wortgottesdienst der Messfeier nach wie vor grof ist und fiir das Werkbuch auf den
Entwurf von alternativen Liturgiemodellen, die sich z. B. am Paradigma der Tagzeitenliturgie
orientieren, verzichtet wurde."”

Im Folgenden richte ich meinen Blick nur auf ein einziges, fiir das Werkbuch neu kre-
iertes Element der Wort-Gottes-Feier: Es handelt sich um den ,,Sonntéglichen Lobpreis™?,
der — wohl in bewusster Unterscheidung von den Strukturelementen der Messe — nicht als
,Hochgebet* bezeichnet wird, obwohl in einem weiten Begriffsverstindnis durchaus dieser
Terminus verwendet werden konnte. Es handelt sich dabei um ein von der Gottesdienstleite-
rin/vom Gottesdienstleiter vorzutragendes, mit Akklamationen der Gemeinde angereichertes
Vorstehergebet, das fast ausschliefSlich von anamnetischen und doxologischen Elementen ge-
pragt ist (wihrend Eucharistische Hochgebete in hoherem Mafle epikletische und firbittende
Anteile enthalten). Dieser ,,Sonntigliche Lobpreis® ist in sieben Formen ausformuliert”, in
denen verschiedene Aspekte der Heilsgeschichte, des Wesens und Wirkens Gottes und Jesu
Christi sowie des Sonntags zur Sprache kommen.” Darunter finden sich auch verschiedene
Beziige zum Sabbat, der in unterschiedlicher Weise in den Kontext des christlichen Sonntags
gestellt wird. Einzig diesen Aspekt werde ich im Folgenden analysieren.

Vgl. Wort-Gottes-Feier (2004). Zur liturgiewissenschaftlichen Analyse vgl. besonders Kranemann
(2006). 2008 folgte fiir die Wochentage Versammelt in seinem Namen (2008). Dieser Band entstand
in Kooperation mit der deutschsprachigen Schweiz, die fiir die Sonn- und Festtage bereits 1997 eine
eigene Edition erstellt hatte (vgl. Die Wortgottesfeier [1997], auf die das ,Werkbuch® verschiedentlich
zuriickgreift).

1 Vgl. Wort-Gottes-Feier (2004) 16-17 die Anmerkungen in der ,Pastoralen Einfiihrung®

Die Schweizer Variante bietet hingegen zumindest einen konkreten Ablaufplan fiir den Fall, dass
der sonntéagliche Gottesdienst als Laudes, Vesper oder Vigil gestaltet wird. Vigl. Die Wortgottesfeier
(1997) 83-86.

'*  In der Schweizer Variante heifdt dieses Gebet ,,Feierliches Lob". Obwohl das Werkbuch auch an an-
deren Festtagen Verwendung finden kann und soll, ist doch auf S. 172 nur vom ,,Sonntéglichen Lob-
preis“ die Rede, wiihrend die Seiten 28, 29 und 57 vom ,,Sonn-(Fest-)taglichen Lobpreis® sprechen.
Da sich gerade auf Seite 172ff die verschiedenen Formen finden, aus denen die Gottesdienstleiter/
innen im konkreten Fall - also auch auflerhalb des Sonntags — den Lobpreis auswahlen kénnen, ist
dieser redaktionelle Fauxpas etwas verwirrend. Eine Unterteilung der Gebete nach ,,nur fiir Sonnta-
ge* und ,fiir Sonn- und Festtage® wire sicher hilfreich gewesen.

Die Schweizer Fassung enthilt sechs Lobgebete.

Im Gegensatz zur Schweizer Variante gibt es dabei bedauerlicherweise kein eigenes Gebet, das be-
sonders dem Heiligen Geist gewidmet wiire, vgl. ,Feierliches Lob VI* in: Die Wortgottesfeier (1997)
48-50.

20
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3 Sabbat und Sonntag in den sieben Formen des ,Sonntdglichen Lobpreis”

Die sieben Entwiirfe fiir den ,Sonntiglichen Lobpreis® sind mit A bis G bezeichnet. Dabei
sind B (,,Lobpreis des dreieinigen Gottes*), D (,,Lobpreis und Dank fiir Jesus Christus), E
(»Lobpreis und Dank fiir Gottes Wirken®) und F (,,Lobpreis und Dank fiir Gottes Wort*) nicht
spezifisch auf den Sonntag bezogen. Zwar tauchen Auferstehung, Schopfung/Neuschopfung,
Geistaussendung und andere Elemente der Heilsgeschichte auf, die dem christlichen Sonntag
in besonderer Weise zugeordnet werden koénnten; dennoch lassen sich diese Gebete auch
auflerhalb des Sonntags verwenden, ohne deplatziert zu erscheinen. Ich konzentriere mich
daher auf die Formen A (,Lobpreis und Dank fiir das Geschenk des Sonntags®), C (,,Lobpreis
und Dank fiir Schépfung und Neuschépfung®) und G (,,Lobpreis und Danksagung fiir den
Sonntag®).

3.1 Lobpreis A: , Lobpreis und Dank fiir das Geschenk des Sonntags”

Die Form A findet sich im Werkbuch in Teil I (,,Die Wort-Gottes-Feier®)?, wihrend alle an-
deren Formen in Teil II (,, Auswahlelemente®) abgedruckt sind®. So erhélt A redaktionell eine
gewisse Vorrangstellung vor den anderen Gebeten, wobei dies nicht die erklarte Absicht der
Editoren gewesen sein muss. Es steht aber zu vermuten, dass Gottesdienstleiter/innen, die
nicht regelmifig, sondern nur in Ausnahmefillen eine Wort-Gottes-Feier leiten, iiberwie-
gend Form A verwenden werden.

Der erste Satz beginnt gleich mit dem Topos des Schopfungswerkes:

Gepriesen bist du, Schopfer der Welt:

Am Sonntag gedenken wir deiner Giite,

mit der du Himmel und Erde erschaffen hast.

Du bist die Quelle und der Ursprung allen Lebens.

Hier ist der Beginn des Schopfungswerkes, also der erste Tag der Schépfungswoche (= Sonn-
tag) impliziert. Allerdings ist die Zuordnung von ,,Sonntag” und , Erschaffung von Himmel
und Erde” bei genauer Lektiire der biblischen Schopfungsgeschichte nicht ganz unproble-
matisch, denn gemifl Gen 1,3 entsteht erst mit der Erschaffung des Lichtes der erste Tag,
wihrend die Erschaffung von Himmel und Erde in Gen 1,1 dem noch vorausgeht. Die Er-
schaffung des ,Gewdlbes", das dann den Namen Himmel erhilt, ist schlieflich Bestandteil des
zweiten Schopfungstages (Gen 1,8).

Eigentlicher Gegenstand des Gedenkens ist allerdings nicht die (sonntagliche) Schépfungs-
tat als solche, sondern vielmehr die ,,Giite* des Schopfers. Der Text fihrt fort:

Du hast am siebten Tag geruht von deinem Werk;
du lddst auch uns nach den Tagen der Arbeit ein,
an deiner schopferischen Ruhe teilzuhaben.

21 Wort-Gottes-Feier (2004) 57-60.
22 Wort-Gottes-Feier (2004) 172-185.
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Hier wird der siebte Schopfungstag, also der Sabbat genannt, an dem Gott ,,ruhte” (Gen 2,2).
Der Dekalog in der Version von Ex 20 kennt ja diese Ruhe Gottes als Begriindung fiir das
Sabbatgebot.”* Das Sabbat-,Gebot* ist im Lobpreis zu einer ,,Einladung® geworden. Im Ver-
gleich mit Ex 20,11 ist diese Ausdrucksweise ein Euphemismus, den man aber im Lichte etwa
von Mk 2,27 sowie aus pastoraltheologischer Reflexion kirchlicher Verkiindigungspraxis
wohl noch als sachgemaf3 ansehen kann.

Die Frage ist allerdings, wie der ,,siebte Tag"* der Schopfung in diesen ,,Lobpreis und Dank
fiir das Geschenk des Sonntags® (so lautet ja der Titel) geraten ist. Natiirlich ist es theologisch
statthaft, zu jeglicher Zeit, also auch am Sonntag, ,,des siebten Tages der Schopfung” zu ge-
denken. Man wird aber nicht ernsthaft bestreiten konnen, dass die gewéhlte Formulierung
den Eindruck evoziert, der Sonntag selbst sei dieser siebte Tag der Schépfungswoche.

Zu diesem Eindruck einer unsachgemiflen Gleichsetzung von Sonntag und Sabbat tragt
auch die Tatsache bei, dass im gesamten Gebet die Bezeichnung des Sonntags als ,.erster Tag"”
vollkommen fehlt. Spatestens seit der biirgerliche Kalender den Beginn der Woche mit dem
Montag ansetzt, ist das Verstindnis fiir die Bedeutung des Sonntags als erstem (und ach-
tem) Tag der Woche ohnehin im Schwinden begriffen.** Die Implikationen von Lobpreis A
scheinen mir weder dem christlichen Sonntag gerecht zu werden (denn er wird nicht mehr
als ,erster® bzw. ,achter® Tag der Schopfung und Neuschépfung profiliert) noch dem Sabbat
(denn dieser wird zumindest beim unbedarften Horen mit dem christlichen Sonntag identifi-
ziert, der ja im Bewusstsein vieler Christen ,Wochenende®, also ,,siebter Tag® ist). Das Bemii-
hen der Editoren, vom christlichen Sonntag eine Verbindung zum Dekalog zu schlagen, fiihrt
bedauerlicherweise in Lobpreis A letztlich nur zu einer Verunklarung des je eigenen Profils
des Sonntags wie auch des Sabbat.*

3.2 Lobpreis G: , Lobpreis und Danksagung fiir den Sonntag*”

Die Lobpreis-Form G* hat in ausgedehnterer Form Sabbat und Sonntag zum Thema. Es han-
delt sich dabei um eine sowohl stark gekiirzte als auch mehrfach umformulierte Variante zum
Schweizer , Feierlichen Lob III“¥, die ich im Folgenden nicht eigens analysiere.* Durch die
von der Gemeinde zu singende Akklamation ,Dank sei Gott, Halleluja** ist dieser Lobpreis

% Wieweit der Begriff ,,schopferische Ruhe“ hier angebracht ist, soll nicht weiter problematisiert wer-

den.

Als symptomatisch hierfiir kann die Praxis vieler Eucharistievorsteher genannt werden, im Eucha-
ristischen Hochgebet nicht mehr vom ,ersten Tag der Woche*, sondern vom ,,Sonntag® zu sprechen.
Dieses Vorgehen trigt gewiss nicht dazu bei, den theologischen Reichtum der Rede vom ,ersten
Tag" in irgendeiner Weise liturgisch zu kultivieren.

Der Sonntag wird im zweiten Abschnitt dieses Gebetes noch etwas deutlicher ausbuchstabiert,
wenn es heifdt: ,, Am Sonntag sammelst du deine Gemeinde um ihn [= Christus] und stellst sie in das
Licht seiner Liebe. Am Sonntag erneuerst du den Bund der Treue, den du mit uns geschlossen hast
in Christi Tod und Auferstehung®; allerdings fehlt hier dann jeder Bezug zur Sieben-Tage-Woche
bzw. der Bedeutung des ersten/achten Tages.

% Wort-Gottes-Feier (2004) 184-185.

7 Die Worlgottesfeier (1997) 39-41.

% Hingewiesen sei aber darauf, dass dieses Schweizer Gebet — anders als dasjenige im ,Werkbuch®
— davon spricht, dass der Sonntag den Sabbat ,iiberrage, was im Hinblick auf die theologische Ge-
wichtigkeit des Dekalogs eine zumindest nicht unproblematische, wenngleich theologiegeschicht-
lich verbreitete Redeweise ist. Die Wortgottesfeier (1997) 41.

Die Schweizer Variante sieht keine bestimmte Akklamation vor.
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in vier Abschnitte untergliedert, wobei der erste ausschliefllich auf den Sabbat, der zweite auf
den Sonntag, der dritte auf die eschatologische Vollendung und der vierte auf ,,diesen Tag",
also den Sonntag als Feieranlass bezogen ist. Der erste Abschnitt lautet:

Allmachtiger Gott,

den Sabbat hast du geheiligt

als Tag des Lobes und Dankes

tir das Werk deiner Schopfung.

Der Mensch soll ausruhen von der Arbeit,

dein Wort horen und deinen Namen preisen.

Dankbar erheben wir unsere Stimme: (Akklamation)*

So gut dieser Abschnitt auch sprachlich gelungen sein mag, projiziert er doch christliche
Sonntagspraxis in das biblische Sabbatgebot. Weder Ex 20 noch Dtn 5 noch irgendeine an-
dere Schriftstelle kennen den Sabbat als ,Tag des Lobes und Dankes fiir das Werk deiner
Schopfung®, an dem der Mensch ,,Gottes Wort horen™ und ,,seinen Namen preisen” soll (in-
sinuiert ist offenkundig eine liturgische Gemeindeversammlung). Wenn auch die jiidische
Praxis zumindest in neutestamentlicher Zeit eine Form liturgischer Versammlung am Sabbat
gekannt haben diirfte (vgl. Lk 4,16; Apg 13,14f), so macht diese doch nicht den eigentlichen
Kerngehalt des Sabbat aus. Ferner finden im Lobpreis-Gebet weder das Volk Israel noch der
Exodus Erwidhnung. Dabei ist der Sabbat - z. B. nach Ex 31,16 - gerade ein Zeichen des Bun-
des zwischen Gott und Israel; und nicht etwa zwischen Gott und ,,dem Menschen®, wie es der
Lobpreis impliziert.*!

Obwohl der Text mit ,,Lobpreis und Danksagung fiir den Sonntag™ betitelt ist, nimmt der
Abschnitt tiber den Sabbat immerhin ein Viertel des Textes ein; er ist in seiner Linge und
sprachlichen Form dem folgenden Abschnitt iiber den Sonntag dhnlich.*> Dennoch verzich-
ten die Editoren darauf, den Sabbat auch im Titel zu erwihnen. So legt die Betrachtung des
Textes den Verdacht nahe, der Sabbat diene hier nur als ,,Stichwortgeber® fiir das Motiv der
christlichen Sonntagsruhe und fiir das Gebot zur Teilnahme an der sonntiglichen gottes-
dienstlichen Versammlung, wihrend mit dem Freiheitstopos eine Kernbedeutung des bib-
lischen Sabbat ausgeblendet bleibt.** Ahnlich wie bei Lobpreis A werden zudem unbedarft
Hoérende den Eindruck gewinnen, der christliche Sonntag sei identisch mit dem biblischen
Sabbat und habe nur durch die Auferstehung Jesu eine neue (Kern-)Bedeutung erhalten. Der
von den Bearbeitern unternommene Versuch, die Sonntagsfeier in die Tradition der Heilsge-
schichte Israels zu stellen, kann daher auch hier nur als wenig gelungen angesehen werden.

" Wort-Gottes-Feier (2004) 184. Dieser erste Absatz ist fast identisch mit dem ,,Feierlichen Lob III“ aus
der Schweiz. Die Abweichungen beginnen erst danach.

' Vgl auch KKK 2171: ,Gott hat Israel den Sabbat anvertraut [...].“

2 Wort-Gottes-Feier (2004) 184: ,,Den Sonntag hast du uns geschenkt, damit wir uns freuen und dei-
nes geliebten Sohnes gedenken. Er kam in die Welt als dein Wort. Er lebte mit den Menschen. Sie
iiberlieferten ihn dem Tod. Du aber hast ihn gerettet. Darum feiern wir diesen Tag und gedenken
seiner Auferstehung.®

*  Sie fehlt auch in den folgenden beiden Abschnitten.
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3.3 Lobpreis C: ,,Lobpreis und Dank fiir Schopfung und Neuschopfung”

Lobpreis C* konzentriert die Heilsgeschichte auf die Eckdaten Schopfung, Kommen Jesu
Christi, Auferweckung, Geistaussendung, Kirche. Im ersten Abschnitt findet sich zudem eine
Zuordnung des Sabbat in den Kontext des Sonntags:

Gepriesen bist du, Herr, unser Gott,

fiir die Gabe des ersten Tages der Woche.

Dies ist der Tag,

an dem du das Werk der Schopfung begonnen hast,
indem du Licht und Finsternis trenntest.

Gen 1,4-5 wird fast wortlich aufgegriffen. Die Bezeichnung des Sonntags als ,Gabe® ist theo-
logisch bemerkenswert und sprachlich gelungen.”

Dies ist der Tag,

an dem du durch die Auferweckung deines Sohnes
mitten in der alten Schopfung

die neue Schopfung schon begonnen hast.

Hier wird der fundamentale Bezug des Sonntags zur Auferweckung Jesu hergestellt. Das Mo-
tiv von ,,alter” und ,,neuer” Schopfung aus dem Titel taucht explizit auf und ist schlicht, aber
zugleich theologisch gelungen ausgefiihrt, auch in seiner eschatologischen Spannung. Wenn
auch das Theologumenon ,achter Tag™ nicht explizit genannt wird, kommt doch der damit
ausgedriickte Inhalt zur Sprache. Allerdings wird durch die Erwihnung der Auferweckung an
dieser Stelle die heilsgeschichtliche Chronologie umgestellt, denn der Text fihrt fort:

Dies ist unser Tag

der Ruhe und Unterbrechung,

den du uns allen am Berg Sinai

durch dein Sabbatgebot geschenkt hast.

Das allerdings ist nun auch bei grofiziigigster Hermeneutik nicht haltbar. Gott hat am Berg
Sinai nicht ,,uns allen®, sondern seinem Volk Israel das Sabbatgebot geschenkt! Und auch
wenn die Kirche das Gebot der Sabbatruhe auf sich bezieht und es durch die Einhaltung des
christlichen Sonntagsgebots erfiillt sieht, so ist doch der Sonntag nicht dem Sabbat gleich-
zusetzen. Der Sonntag ist nicht der am Sinai eingerichtete und im Dekalog ausbuchstabierte
wochentliche Festtag. Gott hat am Sinai den Sabbat eingerichtet, nicht den Sonntag.

Denn du hast uns deinem geliebten Volk Israel
im Neuen Bunde zugesellt.
So halten auch wir einen Tag der Woche fiir dich frei.

3 Wort-Gottes-Feier (2004) 174-177.
¥ Das Schweizer ,,Feierliche Lob III* sagt dhnlich: ,Wahrhaft, der Sonntag ist deine iiberragende Gna-
dengabe, dein Geschenk fiir uns* (Die Wortgottesfeier [1997] 41).
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Wie weit der Begriff ,,zugesellen” das Verhiltnis von Christen und Juden - etwa im Lichte von
Rom 8-10 - angemessen beschreibt, wage ich an dieser Stelle nicht zu beurteilen. Eventuell
wiire eine bescheidenere Ausdrucksweise (,, Anteil erhalten am Erbe Israels®, ,,auf wunderbare
Weise mit aufgenommen sein in...“ oder dergleichen) angezeigt. Der zweite Satz jedenfalls
geht hochst unsensibel mit der Bedeutung von Sabbat und Sonntag um. Es entsteht der Ein-
druck, man konne das Sabbatgebot dadurch erfiillen, dass man ,einen Tag der Woche® fiir
Gott , freihdlt” (die Redeweise ist dabei so unspezifisch, dass man sogar an ,irgendeinen” Tag
denken kénnte!). Das aber widerspricht ginzlich sowohl jiidischer als auch christlicher Tra-
dition. Die hier hergestellte Parallelisierung von Sonntag und Sabbat ldsst jeden spezifischen
Gehalt des Sabbat (Freiheit, Ruhe, Schopfung — die beiden Letzteren werden einfach auf den
Sonntag projiziert) ebenso vermissen wie den spezifischen Gehalt des Sonntags (Schépfungs-
beginn, Auferstehung, Neuschopfung, ,,achter Tag®).

Der Versuch, im christlichen nicht-eucharistischen Sonntagsgottesdienst auch die heilsge-
schichtliche und theologische Bedeutung des Sabbat zur Sprache zu bringen, ist in Lobpreis
C leider ginzlich misslungen, weil hier der Sabbat nicht auf der Grundlage seiner biblischen
Quellen, sondern in einer nicht zu rechtfertigenden Projektion christlicher Sonntagspraxis
dargestellt wird.

4 Ein Zwischenfazit

Dass in der christlichen Frommigkeit das Heilshandeln Gottes an und in Israel unterbelichtet
ist und die Kenntnis alttestamentlicher Topoi weitgehend akademischen Fachkreisen vorbe-
halten ist, ist leider immer noch eine Tatsache. Dass die Editoren des Werkbuchs den Versuch
unternommen haben, in den hochgebetsdhnlichen ,,Lobpreis“-Gebeten auch alttestamentli-
che Motive zur Sprache zu bringen, kann daher nur begriifdt werden; und es ist erfreulich, dass
etwa der hier nicht ndher behandelte Lobpreis F (,,Lobpreis und Dank fiir Gottes Wort®)* bei
regelmifliger Verwendung die Glaubigen mit einigen Eckdaten alttestamentlicher Heilsge-
schichte besser vertraut machen kann. Auch ist es zundchst naheliegend, gerade den Sabbat
als alttestamentlichen Topos auszuwihlen, der in solchen wochentlichen Wort-Gottes-Feiern
zur Sprache kommen kann und soll. Das Ergebnis vermag jedoch nicht zu iiberzeugen. Ge-
rade bei Form C mit ihren wenig sachgerechten Auflerungen iiber Sonntag und Sabbat kann
man nur hoffen, dass dieses Gebet in der vorliegenden Form nicht ins kollektive Gedéchtnis
katholischer Kirchengemeinden eindringt.

5 Versuch einer Neufassung

Ich will mich abschlieffend nicht auf die Kritik der Arbeitsleistung anderer beschrinken,
sondern Alternativvorschldge anbieten. Es handelt sich hier nicht um vollstindige Entwiirfe
oder gar eine fundierte Wiirdigung der Strukturelemente der Wort-Gottes-Feier insgesamt,
sondern nur um kleine redaktionelle Umgestaltungen der von mir kritisierten Abschnitte,
von denen ich meine, dass man ihren Gehalt mit wenig Aufwand angemessener zur Sprache

®  Wort-Gottes-Feier (2004) 182-183; vgl. das identische, nur mit einer anderen Akklamation versehe-

ne ,,Feierliche Lob I* in der Schweizer Fassung: Die Wortgottesfeier (1997) 33-35.
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bringen kann, ohne in einer Zeit, in der die Wort-Gottes-Feier iiberhaupt erst einmal in den
Gemeinden ankommen und dort angenommen werden muss, gleich ,,das ganze Paket auf-
schniiren zu miissen”.

5.1Form A

Da das ganze Gebet auf eine Ausfaltung der alttestamentlichen Heilsgeschichte verzichtet und
das Sabbatmotiv nur in dem hier untersuchten Halbsatz prasent ist (einzig das Motiv der
Ruhe kehrt im folgenden Satz wieder), tut es dem roten Faden dieses Gebetes keinen Ab-
bruch, wenn man die Einrichtung des Sabbat gar nicht thematisiert und das Ausruhen Gottes
nur kurz als Referenzmotiv fiir die sonntigliche Ruhe einfiigt, ohne damit direkt Sabbat und
Sonntag namentlich zu parallelisieren. Der Beginn des Gebetes wiirde demnach lauten:

Wort-Gottes-Feier 2004 Vorschlag Neuformulierung

Gepriesen bist du, Schopfer der Welt:

Am Sonntag gedenken wir deiner Giite,

mit der du Himmel und Erde erschaffen hast.
Du bist die Quelle und der Ursprung allen
Lebens.

Du hast am siebten Tag geruht von deinem
Werk; du ladst auch uns nach den Tagen der
Arbeit ein, an deiner schopferischen Ruhe
teilzuhaben.

Du willst, dass wir das Leben feiern,

das du uns immerfort schenkst.

Du lasst uns ausruhen von Mithe und Hast
uns aufatmen im Blick auf deine Treue

zu uns und allen Geschopfen.

5.2 Form G

Gepriesen bist du, Schopfer der Welt:

Am Sonntag gedenken wir deiner Giite,

mit der du Himmel und Erde erschaffen hast.
Du bist die Quelle und der Ursprung allen
Lebens.

Du willst, dass wir das Leben feiern,

das du uns immerfort schenkst.

So wie du selbst von deinem Werk geruht
hast, ladst du uns ein, nach Tagen der Arbeit
auszuruhen von Miihe und Hast und aufzu-
atmen im Blick auf deine Treue zu uns und
allen Geschapfen. (Akklamation)

In der Gestaltung von Lobpreis G muss der Eindruck vermieden werden, Sabbat und Sonn-
tag seien dasselbe. Wenn schon am Sonntag des Sabbat gedacht werden soll, muss gerade der
Unterschied beider Tage und ihr jeweiliger Eigenwert deutlich gekennzeichnet sein, einzig in
ihrem gemeinsamen Charakter als regelméfige wochentliche Festtage lassen sich beide paral-
lelisieren. Die ersten beiden Abschnitte kénnten dabei meines Erachtens wie folgt ausformu-
liert werden, so dass sie ausdriicken, dass der Sonntag als wochentlicher Fest- und Ruhetag
zwar in gewisser Hinsicht in der theologischen Tradition des Sabbat steht, jedoch mit diesem
weder kalendarisch noch inhaltlich identisch ist:
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Vorschlag Neuformulierung

Allmaichtiger Gott,

den Sabbat hast du geheiligt

als Tag des Lobes und Dankes

tiar das Werk deiner Schopfung.

Der Mensch soll ausruhen von der Arbeit,
dein Wort horen und deinen Namen preisen.
Dankbar erheben wir unsere Stimme:
(Akklamation)

Den Sonntag hast du uns geschenkt,

damit wir uns freuen und deines geliebten
Sohnes gedenken.

Er kam in die Welt als dein Wort.

Er lebte mit den Menschen.

Sie tiberlieferten ihn dem Tod.

Du aber hast ihn gerettet. Darum feiern wir
diesen Tag und gedenken seiner Auferste-
hung.

5.3 Form C

Allmaichtiger Gott,

deinem Volk Israel hast du den Sabbat ge-
schenkt.

Du hast ihn geheiligt als Tag der Ruhe,

denn du selbst hast nach deinem Schopf-
ungswerk am siebten Tag geruht.

Du hast ihn geheiligt als Tag der Freiheit,
denn du selbst hast Israel aus der Sklaverei
gefiihrt.

Mit allen, die dich als Schopfer und Retter
bekennen,

erheben wir dankbar unsere Stimme:
(Akklamation)

Deiner Kirche hast du den Sonntag ge-
schenkt.

Du hast ihn geheiligt als den Tag, an dem wir
deines geliebten Sohnes gedenken,

der in die Welt kam als dein Wort.

Er lebte mit den Menschen.

Sie iiberlieferten ihn dem Tod.

Du aber hast ihn gerettet am ersten Tag der
Woche

und durch ihn den Menschen neu geschaffen.
Mit allen, die an diesem Tag

dein Wort horen und deinen Namen preisen,
erheben wir dankbar unsere Stimme: (Akkla-
mation)

Die einfachste Losung bestiinde darin, den kompletten Abschnitt ,,Dies ist unser Tag der
Ruhe und Unterbrechung [...] sehnen wir uns nach der Erfiillung deiner Verheiffungen® zu
streichen; dafiir kann das Motiv des ersten Schopfungstages eingefigt werden. Es bliebe dann
ein christologisch konzentriertes Dankgebet fiir den Sonntag als Tag von Schopfung und
Neuschdpfung tibrig, das mit folgenden Worten beginnt:
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Wort-Gottes-Feier 2004 Vorschlag Neuformulierung

Gepriesen bist du, Herr unser Gott, Gepriesen bist du, Herr unser Gott,

fiir die Gabe des ersten Tages der Woche, fiir die Gabe des ersten Tages der Woche.
Dies ist der Tag,

an dem du das Werk der Schopfung begon-
nen hast, indem du Licht und Finsternis
trenntest.

Dies ist der Tag, Dies ist der Tag,

an dem du durch die Auferweckung deines | an dem du durch die Auferweckung deines
Sohnes mitten in der alten Schopfung Sohnes mitten in der alten Schopfung

die neue Schopfung schon begonnen hast. die neue Schopfung schon begonnen hast.
Dies ist der Tag

der Ruhe und Unterbrechung,

den du uns allen am Berg Sinai

durch dein Sabbatgebot geschenkt hast.
Denn du hast uns deinem geliebten Volk Is-
rael im Neuen Bunde zugesellt.

So halten auch wir einen Tag der Woche fiir
dich frei.

Wie dein Volk Israel sehnen wir uns nach der
Erfillung deiner Verheiflungen. Wir vereinen uns mit allen, die deinen Na-
Wir vereinen uns mit allen, die deinen Na- | men kennen, und rufen: (Akklamation)
men kennen, und rufen: (Akklamation)

6 Schlusswort

Meines Erachtens wire es wiinschenswert gewesen, in die Reihe der Lobpreis-Gebete zumin-
dest eines aufzunehmen, das sowohl die wichtigsten Topoi des Alten Testaments benennt
(Schopfung, Exodus, Tora, Propheten, Weisheit) als auch die des Neuen Testaments (Mensch-
werdung, Wirken Christi, Passion und Auferstehung, Geistaussendung, Parusie). Besonders
die Lobpreis-Gebete C, D und F stellen hierfiir in gelungener poetischer Sprache ausreichend
Material zur Verfigung. Leider konzentrieren sich die Lobpreis-Varianten auf nur jeweils
einen Schwerpunkt und die Verfasser haben darauf verzichtet, den Versuch eines solchen die
ganze Heilsgeschichte umfassenden Gebetes fiir die gottesdienstliche Verwendung zu pra-
sentieren. Es steht daher zu hoffen, dass das Bemiihen der Bearbeiter des ,Werkbuchs®, in
der Wort-Gottes-Feier vermehrt die Geschichte Gottes mit Israel zur Sprache und damit ins
Bewusstsein der Gliubigen zu bringen, mit der Herausgabe des Buches nicht beendet ist,
sondern in fruchtbarer Weise bedacht und fortgefiihrt werden kann. Als einen Beitrag dazu
mochte ich meine Uberlegungen verstanden wissen.
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Winfried Haunerland, Miinchen

Andachten — Gottesdienste
der Betrachtung und Anbetung

Vor der Einfithrung der Abendmesse und der volkssprachigen Liturgie
waren die sogenannten Volksandachten beim Volk im deutschen Sprach-
gebiet sehr beliebt. Wo sie nicht durch die Messfeier verdrangt wurden,
stellte sich die Frage, ob die Andachten nicht durch selbststandige Wort-
Gottes-Feiern, die vom Zweiten Vatikanischen Konzil gefordert wurden,
zu ersetzen sind. Da solche Wort-Gottes-Feiern aber wesentlich auf die
Verkiindigung des Wortes Gottes ausgerichtet sind, konnen die Andach-
ten als meditativ-betrachtende Gebetsgottesdienste weiterhin ein wichti-
ges Element des gottesdienstlichen Lebens sein. Dies setzt allerdings vor-
aus, dass sie ein eigenes Profil behalten oder auch neu erhalten, durch das
sie unverwechselbar Ausdruck vielfiltiger Spiritualititen sein konnen,
die bei aller Unterschiedlichkeit auf die grofiere Gemeinschaft der Kirche
und ihre Liturgie ausgerichtet bleiben miissen.

Verarmt unser gottesdienstliches Leben?“ So fragte 1988 Kurt Kiippers und dachte dabei vor
allem an den massiven Riickgang der vor dem Zweiten Vatikanischen Konzil im deutschen
Sprachraum beliebten Volksandachten.! Was 25 Jahre nach der Verabschiedung der Litur-
giekonstitution ,,Sacrosanctum Concilium® zu beobachten war, stellt sich auch nach weite-
ren 25 Jahren nicht wesentlich anders dar: Von der Vielzahl der Andachten, die mit grofSer
Selbstverstindlichkeit zum gottesdienstlichen Leben der Pfarren gehorten, haben nur wenige
iiberlebt. Wo weiterhin Marienandachten im Mai, Rosenkranzandachten im Oktober und
Kreuzwegandachten in der Fastenzeit gepflegt werden, ist in aller Regel deren Haufigkeit mas-
siv zuriickgegangen.

Im Folgenden soll in einem ersten Schritt nach moglichen Ursachen fiir diese Entwick-
lung gefragt werden, weil nur so eine realistische Perspektive fiir eine Revitalisierung des
Andachtswesens entwickelt werden kann. Vor diesem Hintergrund ist iiber den bleibenden
Eigenwert klassischer Volksandachten im gottesdienstlichen Leben von Gruppen und Ge-
meinden zu handeln - auch in Abgrenzung von anderen Gottesdiensten. Abschliefiend ist
zu iiberlegen, wie die traditionellen Strukturprinzipien der Andachten angemessen fiir die
Zukunft weiterentwickelt werden kénnen.

1. Die Wertschitzung der Andachten in der Vergangenheit

Um die Wertschitzung traditioneller Volksandachten bis zur Mitte des 20. Jahrhunderts rich-
tig verstehen zu kénnen, sind einige Grundgegebenheiten des liturgischen Lebens der katho-
lischen Kirche vor dem Zweiten Vatikanischen Konzil in Erinnerung zu rufen.

! Vgl. Kiippers (1988).
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a) Von elementarer Bedeutung war, dass die Liturgie der Kirche in aller Regel allein auf La-
tein gefeiert wurde. Zwar gab es bei der Messfeier verschiedene Wege, um den Glaubigen ei-
nen Anschluss an das Tun des Priesters zu erleichtern (Messandachten, Betsingmesse, Deut-
sches Hochamt). Weit schwieriger war allerdings der Zugang zu den wechselnden Texten der
Messliturgie, denn die Verwendung der Volksmessbiicher oder die Beteiligung der Gemeinde
durch die sogenannte Gemeinschaftsmesse waren keine allgemeine Praxis, sondern blieben
auf liturgisch interessierte Kreise vor allem der Jugend und der Akademiker beschrénkt. So
erklart sich leicht, dass der amtlichen Liturgie, die weitgehend als Sache des Klerus erfahren
wurde, andere gottesdienstliche Feiern an die Seite gestellt wurden, die nicht den strengen
Regeln romischer Liturgie folgen mussten, sondern den Glaubigen in der Volkssprache einen
direkten Zugang eroffneten.

Die Liturgiekonstitution ,,Sacrosanctum Concilium® und die nachfolgende Liturgiereform
brachten hier eine grundlegende Wende. Nachdem die Liturgie grundsitzlich fiir die Volks-
sprachen gedffnet worden war® und die Messe schon ab 1967 vollstindig in den Volksspra-
chen gefeiert werden konnte, brauchte die Messfeier zumindest aus sprachlichen Griinden die
Erganzung durch die Andachten nicht mehr. Natiirlich blieben auch die deutschen Fassungen
der liturgischen Texte von der Niichternheit der lateinischen Liturgie bestimmt, so dass mit
dem Riickgang der Andachten die in diesen ausgedriickte Emotionalitit nach neuen Aus-
drucksmoglichkeiten suchte. Es wire zu priifen, ob dies allein durch die weitere Integration
des deutschen Kirchenliedes in die offizielle Liturgie gelungen ist, ob diese Bemithungen zu
einer Uberformung der Liturgie gefiihrt haben oder ob mit dem relativen Abschied von den
Andachten auch die emotionale Seite des gottesdienstlichen Lebens verkiimmert ist.

b) Spitestens mit dem Missale Romanum von 1570 galt die Regel, dass die Messe nur am
Vormittag gefeiert werden durfte. Durch diese auch in can. 821 CIC 1917 nur leicht modi-
fizierte Vorschrift® war eine Messfeier am Nachmittag oder Abend verboten. Als Nachmit-
tagsgottesdienst bot sich theoretisch die Vesper aus der Tagzeitenliturgie an. Doch auch diese
wurde als Teil des ffentlichen und offiziellen Gebetes der Kirche in lateinischer Sprache voll-
zogen, so dass selbst die Sonntagsvesper in der Pfarrkirche keine Sache der Gemeinde war,
sondern haufig ein Wechselspiel zwischen Pfarrer und Organist. Die in lateinischer Sprache
gefeierten Horen der Tagzeitenliturgie waren also schon aus sprachlichen Griinden keine
volksgerechte Erginzung des gottesdienstlichen Lebens am Nachmittag oder Abend. Wieder
boten sich Andachten in der Volkssprache als Nachmittagsgottesdienste an.

Nachdem Papst Pius XII. 1957 grundsitzlich Messfeiern auch am Nachmittag und Abend
ermoglicht hatte, waren Andacht und Vesper nicht mehr die einzigen Gottesdienstformen,
die am Abend gefeiert werden konnten.” Auch die Vesper selbst erhielt immer mehr Auf-
merksamkeit, wiinschte doch das Zweite Vatikanische Konzil, dass die Tagzeitenliturgie und
vor allem die Vesper auch von den Laien vollzogen wiirden (vgl. SC 100). Da die Tagzeitenli-

* Vgl dazu Selle (2001).

Nach can. 821 §1 CIC 1917 durfte die Messe frithestens eine Stunde vor Sonnenaufgang und nicht
spiter als 13 Uhr gefeiert werden. Vgl. zum Zeitansatz der Messfeier auch Meyer (1989) 513-515.
Vgl. Pius XII., Motu proprio ,,Sacram communionem". 19.03.1957, Nr. 1; zit. nach Braga/Bugnini
(2000) Nr. 3055.

Willa (2004) 269f. nennt zwei Beispiele, wo die Andacht mit der Einfithrung der (sonntiglichen)
Abendmesse verschwand.
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turgie schon bald regelméfig in der Volkssprache verrichtet werden konnte, fiel ein weiteres
Element fort, das den Andachten eine grofie pastorale Bedeutung gegeben hatte.

c) Eine grundlegende Schwierigkeit ergab sich jedoch aus der Volkssprachigkeit und
Volkstiimlichkeit vieler Andachten. Texte in lebenden Sprachen sind immer davon bedroht,
schneller nicht mehr als zeitgemif zu erscheinen. Gerade wo Andachten moderne Spiritua-
lititen und Sprachformen aufgreifen und damit auch emotional viele Zeitgenossen anspre-
chen, wichst die Gefahr, dass sie bald iiberholt sind. Es wire unter diesem Gesichtspunkt
wiinschenswert, die textliche Entwicklung unterschiedlicher Andachtstypen zu untersuchen.®
Zur Krise der Andachten in der zweiten Hilfte des 20. Jahrhunderts diirfte namlich beigetra-
gen haben, dass Sprache und Bilder der ersten Jahrhunderthilfte und des 19. Jahrhunderts
fiir die nachwachsenden Generationen immer fremder wurden und deshalb auch nicht mehr
vermittelbar waren. Es gehort zu den Tragiken des Einheitsgesangbuches ,Gotteslob’, dass
fiir seine Andachten in den frithen 1970er Jahren neue Texte gesucht oder geschaffen werden
mussten, als nicht nur viele die Zeit der Andachten fiir beendet hielten, sondern auch die
Suche nach einer angemessenen Gebets- und Betrachtungssprache noch keine giiltigen Ant-
worten hervorgebracht hatte.”

2. Sinn und Funktion der Andachten heute

Die Krise der Andacht war in der Tat bei der Arbeit am Einheitsgesangbuch ,Gotteslob® of-
fensichtlich. Dabei ging es nicht nur um eine angemessene Sprache, sondern auch um ein kla-
res Profil der Andachten im Kontext der anderen gottesdienstlichen Feiern. Hans-Bernhard
Meyer hatte in dieser Phase versucht, den Unterschied zwischen den verschiedenen Formen
nichtsakramentaler Gottesdienste herauszuarbeiten.® Meyer wollte alle diese Gottesdienste
Wort-Gottes-Feier oder ,Wortgottesdienste im weiteren Sinn“ nennen und bezeichnete als
Untertyp die ,Andacht, den ,Wortgottesdienst (im engeren Sinn)“ und das ,,Stundengebet
(gesamtkirchlich: sacra liturgia)®.

Dieser Sprachgebrauch hat sich nicht durchgesetzt, eine allseits befriedigende einheitli-
che Nomenklatur existiert allerdings im deutschen Sprachgebiet bisher nicht. Grundsitzlich
kénnte man natiirlich alle diese nichtsakramentalen Gottesdienste als Wortgottesdienste be-
zeichnen. Doch hat sich dieser Begriff weitgehend als Ubersetzung von liturgia verbi durchge-
setzt. Mit dem Begriff liturgia verbi bezeichnen die rémischen Biicher in der Regel die nicht-
selbststindigen Verkiindigungsteile der Liturgie der Sakramente und Sakramentalien. Die
neue Ubersetzung der Grundordnung des Rémischen Messbuchs wihlt dafiir den deutschen
Begriff , Liturgie des Wortes®, der um der Eindeutigkeit willen hier aufgegriffen wird."

Von der (unselbststindigen) Liturgie des Wortes ist eine eigenstandige liturgische Feier zu
unterscheiden, in der es um die Verkiindigung des Wortes Gottes geht. Sie wird in SC 35,4 als

Eine eingehende inhaltliche Interpretation entsprechender Texte bietet selbst die bisher beste
Monographie zur Geschichte eines Andachtstyps nicht; vgl. Kiippers (1987).

7 Vel. Haunerland (2012) 288-290.

8 Vgl Meyer (1974).

?  Vgl. Meyer (1974) 169.

10 vygl. GORM 28 u. 6.
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sacra Verbi Dei celebratio und in der deutschen Fachsprache mittlerweile als ,Wort-Gottes-
Feier“ bezeichnet."

Eigenstindige Wortgottesdienste, die auch zur romisch geordneten Liturgie zdhlen, sind die
Horen der Tagzeitenliturgie. Die verschiedenen Horen setzen dabei im Detail unterschied-
liche Akzente. Grundsitzlich geht es in der Tagzeitenliturgie um das meditative Gebet, das
seinen Ausgang vor allem von den Psalmen nimmt. In den meisten Horen ist die eigentliche
Verkiindigung auf eine biblische Kurzlesung konzentriert, die nur ,.einen Gedanken oder eine
Aufforderung kurz und treffend zum Ausdruck bringen® (AES 156) soll. Lingere Lesungen
finden sich dagegen in der Lesehore. Denn diese ,,soll dem Volk Gottes [...] die Meditation
der schénsten Stellen aus der Heiligen Schrift und aus den Werken geistlicher Schriftsteller
nahebringen” (AES 55). So geht es auch hier um die Meditation, die aber stirker als in den
iibrigen Horen nicht nur von den Psalmen, sondern von den iibrigen Schriftlesungen ausge-
hen soll.

Fiir die Wort-Gottes-Feiern gibt es inzwischen im deutschen Sprachgebiet verschiedene
Modellbiicher, die teilweise im Auftrag einzelner Bischofe oder Bischofskonferenzen her-
ausgegeben wurden.'> Wort-Gottes-Feiern nach diesen Biichern wird man also zu den sacra
exercitia der Teilkirchen zihlen und theologisch also als Didzesanliturgie bezeichnen kénnen.

Als das Zweite Vatikanische Konzil eigenstindige Wort-Gottes-Feiern foérdern wollte, ge-
schah dies vor allem im Blick auf jene Orte, ,wo kein Priester zur Verfiigung steht” (SC 35,4).
Es ist zu bedauern, dass bis heute iiber Wort-Gottes-Feiern hiufig nur dann nachgedacht
wird, wenn eine Messfeier nicht méglich ist. Das Zeremoniale der Bischofe hat dagegen aus-
driicklich empfohlen, dass solche Wort-Gottes-Feiern (verbi Dei celebrationes) ,insbesondere
in der Kathedrale [...] unter Vorsitz des Bischofs vor allem an den Vorabenden der hheren
Festtage, an einigen Werktagen im Advent und in der sterlichen Buf3zeit sowie an Sonntagen
und Festtagen gefeiert werden". Man wird in Analogie dazu sagen konnen, dass eigenstiandi-
ge Wort-Gottes-Feiern auch zum gottesdienstlichen Leben einer Pfarrei oder eines grofieren
Seelsorgeraumes gehdren sollen. Was aber ist deren spezifische Aufgabe?

Nach dem Zeremoniale der Bischéfe sind solche Wort-Gottes-Feiern ,fiir das Leben der
einzelnen wie auch der Gemeinschaft ein grofier Gewinn. In ihnen werden der Geist und das
geistliche Leben gestirkt, die Liebe zum Wort Gottes vertieft und gefestigt und die Feier der
Eucharistie sowie der anderen Sakramente zu grofierer Fruchtbarkeit entfaltet. !

Wort-Gottes-Feiern konnen theologisch als liturgische Feiern interpretiert werden, in de-
nen das Priesteramt Christi vollzogen und die Gegenwart des Pascha-Mysteriums gefeiert
wird. Kennzeichen dieser Feiern ist es allerdings, dass in ihrer Mitte die Verkiindigung des
Wortes Gottes steht — im Verlesen der Heiligen Schrift und in der Homilie, die nach der Vor-
stellung des Zeremoniale die Schriftlesungen fiir die Gldubigen auslegen und auf ihr Leben
beziehen soll.'"* Wort-Gottes-Feiern sind also Verkiindigungsgottesdienste, in denen es um
die Gegenwart Gottes in seinem Wort geht (vgl. SC 7) - sie haben also anamnetischen Cha-
rakter. Zugleich kénnen sie eine stirker belehrende Funktion haben, weil hier Auslegung und

! Vgl. Kriegbaum (2006) 22; zur Sache auch Kranemann (2006).

2 Vgl dazu Diirr (2011).

Zeremoniale (1998) Nr. 223 (dort steht allerdings noch der deutsche Begriff ,Wortgottesdienste®);
vgl. Caeremoniale (1995) Nr. 223.

" Zeremoniale (1998) Nr. 222.

15 Vgl Zeremoniale (1998) Nr. 226.
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Predigt ein grofieres Gewicht als in der Messfeier haben diirfen - Wort-Gottes-Feiern kénnen
also katechetischen Charakter aufweisen.

Von diesen beiden Formen selbststandiger Wortgottesdienste (Tagzeitenliturgie und Wort-
Gottes-Feiern) sind die Andachten zu unterscheiden, die teilweise genuin aus der Volksfrém-
migkeit stammen, ihre Entstehung haufig bestimmten Bruderschaften verdanken, teilweise
allerdings auch durch bischoflich approbierte Ordnungen ihre Form gefunden haben. In der
Differenzierung der Liturgiekonstitution gehéren sie also entweder den gottesdienstlichen
Feiern der Teilkirchen (sacra exercitia) oder den Andachtsiibungen des christlichen Volkes
(pia exercitia) an.'®

Andachten sind - dhnlich wie die Tagzeitenliturgie - Gebetsgottesdienste. Hans-Bernhard
Meyer hat schon 1974 darauf aufmerksam gemacht, dass alle Andachten der Meditation
dienen. Daraus folgte fiir ihn: ,wo ihnen in Anlehnung an die capitula des Stundengebe-
tes Schrifttexte eingefiigt wurden, ist deren Zweck nicht Verkiindigung, sondern Erbauung
[...] Das Element der predigtmifligen Auslegung und Verkiindigung ist ihnen im Grunde
fremd*".

Damit ist auch klar, dass der katholische Begriff der Andacht sich grundlegend von dem
evangelischen Begriff unterscheidet. Mit dem Begriff der Andacht kann in der reformatori-
schen Tradition jeder kleine, nicht agendarisch festgelegte Gottesdienst im Alltag bezeichnet
werden. Nicht selten nimmt man die Andacht als einen kurzen Wortgottesdienst wahr, ,in
dessen Mitte die Andacht im Sinne der Kurzpredigt als Auslegung eines Bibelabschnitts tritt,
die auf die spezielle Gruppe oder den besonderen Anlass hin ausgerichtet ist“’*, So bleibt die
evangelische Andacht ein Predigt- und Verkiindigungsgottesdienst, wihrend die katholische
(Volks-)Andacht von Meditation, Betrachtung und Gebet gekennzeichnet ist und von ihrem
Ansatz her auf das Element der Belehrung verzichtet.

Entsprechend kommt es bei der Andacht an sich nicht auf immer neue Ideen und Gestal-
tungsimpulse an. Jedenfalls war Hans-Bernhard Meyer schon 1974 iiberzeugt, dass sich eine
Andacht ,,im wesentlichen aus gleichbleibenden Textteilen zusammensetzt, die sich nicht von
Mal zu Mal éndern, wie das bei den Lesungen, Fiirbitten, Orationen eines Wortgottesdienstes
selbstverstandlich ist. Man soll deshalb dieser ,Gebetsstunde der Gemeinde’ nicht ihre gesam-
melte Ruhe nehmen, indem man zuviel und zu oft dndert. Die Gefahr der Gewohnheit wird
aufgewogen durch die Chance der Vertrautheit und des immer tieferen Eindringens in die
Heilsgeheimnisse.*!

Gerade weil die Andachten nicht zur amtlichen Liturgie gehéren und damit auch nicht allen
Gliubigen in gleicher Weise vorgeschrieben sind, kénnen Andachten weit unbefangener als
etwa die Tagzeitenliturgie ihren Ausgangspunkt bei Formulierungen unterschiedlicher spi-
ritueller Traditionen nehmen. Mehr noch: Wihrend die amtliche Liturgie eine zentrierende
und einigende Funktion hat, diirfen Andachten auch partikulare Frémmigkeiten aufgreifen,
solange diese nicht in einen Dissens mit der Grofikirche fithren und Spaltungen fordern. Das
diirfte auch der Kern der Mahnung der Liturgiekonstitution sein, dass die sacra und pia exer-
citia ,mit der heiligen Liturgie zusammenstimmen, gewissermaf3en aus ihr herausflieffen und
das Volk zu ihr hinfithren® (SC 13) sollen. Denn es geht nicht nur um einen formalen Vorrang

6 Vgl. SC 13; dazu auch Haunerland (2006).
17 Meyer (1974) 161.
18 Merkel (2003) 923.
¥ Meyer (1974) 175.
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bestimmter liturgischer Ordnungen, sondern um die ekklesiale Uberordnung jener Gottes-
dienste, die allen gemeinsam und fiir alle verbindlich sind, tiber jene Feiern, die soweit zu fei-
ern und zu pflegen sind, wie sie der Frommigkeit und dem christlichen Leben der Einzelnen
oder bestimmter Gruppen zutriglich sind.

3. Grundstrukturen der Andachten

Da die Andachten nicht zur romisch geordneten Liturgie gehéren, gibt es fiir sie keine iiber-
ditzesan verbindlichen Ordnungen. Einzelne Ortsbischéfe haben gelegentlich bestimmte
Andachtsformen erlaubt oder vorgeschrieben. Auch der Abdruck konkreter Andachten in
den amtlichen didzesanen Gesang- und Gebetbiichern oder im gemeinsamen Gebet- und
Gesangbuch ,Gotteslob” verschaffte diesen ,Feierordnungen® einen iiberindividuellen Cha-
rakter. Doch hat es auf dem freien Markt ungezihlte Modellbiicher gegeben, die offensichtlich
vielfach gekauft und verwendet wurden. Dariiber hinaus gab und gibt es in verschiedenen
Pfarren, Gemeinschaften oder Gegenden volkstiimlich gepragte Formen, die neben den Vor-
lagen aus den Gebet- und Gesangbiichern Grundlage fiir die konkreten Feiern vor Ort waren
und sind. Schliefflich waren die Andachten auch das Feld, auf dem Kreativitit erlaubt und
geboten erschien, eine Kreativitat, die im Kontext der romisch geordneten Liturgie als Wild-
wuchs oder Missbrauch qualifiziert worden wire. Es ist nicht bekannt, dass ein deutschspra-
chiger Ordinarius die Feier der Andachten so klar zur Diézesanliturgie erhoben hdtte, dass
ihr Vollzug nur nach den von ihm approbierten Ordnungen erlaubt wire.

Unter diesen Voraussetzungen ist es nicht mdglich, von verbindlichen Ordnungen der
Volksandachten zu sprechen und diese als amtlich vorgegebenen Mafistab zu prisentieren.
Vielmehr soll auf jene Grundstrukturen aufmerksam gemacht werden, die fiir jeden christli-
chen Gottesdienst aus inhaltlichen Griinden normativ sind, und fiir ein Modell pladiert wer-
den, das den Charakter der Andacht als eines meditativ-betrachtenden Gottesdienstes starkt.

a) Unter verschiedenen Aspekten kénnen katholische Andachten unterschieden werden.
Fiir die Dramaturgie der Praxis ist vor allem bedeutsam, ob das Allerheiligste ausgesetzt und
am Ende der Sakramentale Segen erteilt wird oder nicht. Wenn die Andacht mit der Eucha-
ristischen Anbetung und dem Eucharistischen Segen verbunden wird, kann das Allerheiligste
bereits am Beginn ausgesetzt werden. Vor allem wenn der Andachtsanlass nichteucharistisch
ist (z.B. bei marianischen Andachten), gibt es auch die Tradition, dass der Aussetzung und
Anbetung ein nichteucharistischer Teil vorausgeht.

Hier kénnen unterschiedliche Gewohnheiten nebeneinander existieren. Die Monstranz mit
dem Allerheiligsten dréangt in gewisser Weise dazu, den latreutisch-meditativen Charakter
auch in der Korperhaltung und in der Ausrichtung des gesamten Leibes zum Ausdruck zu
bringen. Wo die Monstranz mit dem Allerheiligsten in die Knie ,,zwingt®, ist es offensichtlich,
dass es nicht um Belehrung und Verkiindigung geht, sondern um Gebet und Anbetung, um
Lob, Dank und Bitte, die sich an Christus und durch ihn an den Vater richten.

b) Doch auch wenn die Andacht nicht von Verkiindigung und Belehrung gepriigt sein soll,
so darf doch das Wort der Heiligen Schrift in ihr nicht fehlen. In der Tat sollte es keinen
christlichen Gottesdienst ohne die Bibel als das vorgegebene Wort Gottes geben.” Wiihrend

* Vgl Birsch (2003).
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bei der Feier der Messe und der iibrigen Sakramente sowie in selbststindigen Wort-Gottes-
Feiern formliche Schriftlesungen obligatorisch sind, kann die Heilige Schrift die Andachten
in unterschiedlicher Form prigen. Hiufig werden es vor allem Kurzlesungen sein, die — wie
in den Horen der Tagzeitenliturgie — zwar durchaus ,.echte Verkiindigung des Wortes Gottes"
(AES 45) sind, dabei aber nur ,einen Gedanken oder eine Aufforderung kurz und treffend
zum Ausdruck bringen“ (AES 156). Damit dienen sie in den Andachten faktisch als Meditati-
onsimpuls und geben den Anstof3 fiir das folgende Gebet.

Wo mit der Andacht lingere Schriftlesungen oder auch eine Predigt verbunden werden
sollen, haben diese eher in einem eigenen Verkiindigungsteil Platz, der dem eigentlichen Be-
trachtungsteil der Andacht vorausgeht. Insofern stellt sich die Frage, ob durch die Entschei-
dung fiir eine Ansprache nicht faktisch die Andacht mehr den Charakter einer Wort-Gottes-
Feier annimmt.*'

¢) Fiir die meditativ-latreutische Grundausrichtung der Andacht und fiir eine betrachtende
Teilnahme der Glaubigen ist es eher hinderlich, wenn jeder Mitfeiernde zu jeder Zeit die Ge-
betsvorlage verfolgen und alle Texte mitlesen muss. Deshalb bietet es sich an, in den Andach-
ten verstirkt gleichbleibende Antworten der Gemeinde vorzusehen, die mehrfach wiederholt
werden und so dem Einzelnen die Moglichkeit geben, in die Gebetsbewegung einzuschwin-
gen. Als in den frithen 1970er Jahren an den Andachten fiir das bisherige ,,Gotteslob™ gear-
beitet wurde, standen aber gerade litaneiartige Wiederholungen unter dem Verdacht eines
geistlosen Ritualismus. Hier hat sich in den letzten Jahrzehnten doch die Erkenntnis wieder
gefestigt, dass gerade das betrachtende Gebet durch Wiederholungen geférdert wird und dass
gleichbleibende Gebetsformeln auch die innere Gebetshaltung formen und stirken kénnen.

Wihrend diese Uberlegung eher die Mikrostruktur bestimmter Gebetselemente betrifft,
zielt ein zweiter Hinweis auf die Makrostruktur der gesamten Feier. Andachten, die eine me-
ditativ-latreutische Grundausrichtung haben sollen, haben keine lineare Dynamik, sondern
brauchen eher eine zyklische Struktur. Bei ihrer Feier geht es nicht um einen (Erkenntnis-)
Fortschritt, sondern um eine geistliche Vertiefung. Wie bei der persénlichen Betrachtung ist
es deshalb haufig hilfreich, immer wieder neu ansetzen zu konnen. Deshalb ist es fiir An-
dachten geradezu charakteristisch, dass sie aus mehreren dhnlich strukturierten Abschnitten
bestehen, die das Gebetsanliegen unter verschiedenen Gesichtspunkten aufgreifen.

Sinnvoll ist es etwa, wenn nach einer kurzen motivischen Uberschrift (Einleitung) ein kur-
zer Schrifttext folgt, der als biblischer Impuls das Betrachtungsanliegen an die Offenbarung
riickbindet. Ein litaneiartiges Wechselgebet dient der betrachtend-betenden Vertiefung. Der
jeweilige Abschnitt kann mit einem zusammenfassenden Gebet des Vorbeters oder der gan-
zen Gemeinde sowie einem Lied oder einer Liedstrophe beendet werden.

d) Die Entscheidung fiir einen zyklisch-kreisenden Aufbau des Hauptteils einer Andacht
bedeutet freilich nicht, dass eine Andacht nicht auch einen emotional-dramaturgischen Ho-
hepunkt braucht. Eine Andacht ist nicht schon deshalb zu Ende, weil drei oder fiinf An-
dachtsabschnitte gebetet worden sind. Sie braucht einen Abschluss, der das meditative Gebet
biindelt und zu einem angemessenen Ende kommen ldsst. Unter diesem Gesichtspunkt ist
natiirlich der sakramentale Segen dramaturgisch hochst bedeutsam. Der Sakramentshymnus,

2 Vgl dagegen Versammelt in seinem Namen (2008) 169-385; die dortigen Andachtsmodelle sind

teilweise von sehr langen Schriftlesungen und Meditationstexten bestimmt.
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der Inzens mit Weihrauch und der feierliche Segen heben in bewihrter Weise das eher stille
und ruhige Gebet auf: Sie bringen es zum Abschluss, geben ihm aber durch die liturgische
Inszenierung zugleich einen hoheren Glanz. Feierpsychologisch liegt es nach der damit ver-
bundenen zelebrativen Steigerung durchaus nahe, dann getrost den Gottesdienst zu beenden.

Was hier an der liturgischen Inszenierung des Sakramentalen Segens gezeigt werden konn-
te, ist aber nicht an diesen gebunden. Denn es gibt auch andere Elemente, die als Hohe-
punkt erlebt werden (kénnen). Zu denken ist zuerst an beliebte Litaneien. Sieht man von der
Allerheiligenlitanei ab, so gehoren alle anderen Litaneien grundsitzlich nicht zur rémisch
geordneten Liturgie (sacra liturgia), sondern sind Ausdrucksformen der Volksfrommigkeit
(pia exercitia). Diese liturgierechtliche Qualifizierung entspricht durchaus ihrer Beliebtheit
im Volk. Zu denken ist etwa an die Lauretanische Litanei (GL 769) oder die ,,Griissauer Mari-
enrufe’, deren Aufnahme in das kiinftige Gotteslob sehr zu wiinschen ist. Eine solche Litanei
kann die litaneiartigen Gebete der einzelnen Andachtsabschnitte noch einmal aufgreifen, zu-
sammenfithren und so in intensivierter Form zum Abschluss bringen.

In Andachtsmodellen der Tradition war es hdufig iiblich gewesen, dass die Gemeinde in
den einzelnen Andachtsabschnitten nach den kurzen Betrachtungsimpulsen des Vorbeters
jeweils gleichbleibend drei Gebetsformeln sprach: ,Vater unser®, ,Gegriiflet seist du, Maria*
und ,,Ehre sei dem Vater®. Bei Andachten fiir Verstorbene wurde die kleine Doxologie durch
das kurze Wechselgebet ,,Herr, gib ihnen die ewige Ruhe® ersetzt.” Es ist sicher Ausdruck
einer groflen Wertschitzung des Herrengebetes, wenn dieses nicht mehr als beliebige Gebets-
formel verwendet wird. Umso mehr bietet es sich an, mit dem ,Vater unser” eine Andacht
zu beschlieffen und so zum Ausdruck zu bringen, dass all unser Beten in dem einen Gebet
zusammengefasst ist, das Jesus uns gelehrt hat. Was theologisch aufler Frage sein diirfte, kann
moglicherweise auch erlebt werden, wenn das Herrengebet in feierlicher Form gesungen wird
und so sich auch noch einmal formal absetzt von den zuvor gesprochenen Gebetstexten.

4. Andachten als Bereicherung des gottesdienstlichen Lebens auch in der Zukunft

Obwohl manche der frommigkeitsgeschichtlichen Griinde fiir die Beliebtheit der Andachten
entfallen sind, konnen die Andachten auch in Zukunft einen Beitrag zu einem reichhalti-
gen und vielfiltigen gottesdienstlichen Leben der Kirche leisten. Voraussetzung ist allerdings,
dass der eigene Charakter der Volksandachten ernst genommen wird und diese nicht bis zur
Unkenntlichkeit mit anderen Gottesdiensten vermengt werden. Sie brauchen ihre eigenen
Strukturen und Charakteristika, damit sie nicht nur als die volkstiimlichere Form der eigent-
lich gewollten Tagzeitenliturgie oder als Ersatz fiir die an sich vorgesehene Wort-Gottes-Feier
oder heilige Messe angesehen werden. Andachten haben ihre eigene Aufgabe und bleiben
sinnvoll, um das, was in der amtlichen Liturgie der Kirche gefeiert wird, im betrachtenden
und anbetenden Gebet vorzubereiten, zu vertiefen und ausklingen zu lassen.

Es gibt allerdings gerade in der Gegenwart viele Griinde, dass sich die Glaubigen nicht nur
unter der Anleitung ihrer Priester zum gemeinschaftlichen Gebet versammeln, sondern dass
auch Laien gottesdienstliche Feiern leiten. Neben der Tagzeitenliturgie, die stark von den
Psalmen geprigt ist und schon deshalb nicht allen in gleicher Weise zuginglich sein diirfte,
bieten sich hier gewachsene und neuentstehende Andachten als angemessene Feierformen
an. Wenn in absehbarer Zeit in den Ditzesen Deutschlands und Osterreichs sowie im Bis-

a2 Vgl. mit Beispielen aus der Wiirzburger Tradition Haunerland (2012) 285-287.
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tum Bozen-Brixen das neue ,Gotteslob® erscheinen wird, dann kénnte dies einen wichtigen
Impuls fiir eine Wiederbelegung des gemeinschaftlichen Gebetes und der Pflege der Andach-
ten geben. Mit der Approbation des neuen ,Gotteslob* haben sich die beteiligten Bischofe
mittlerweile auch fiir einen Andachtsteil entschieden, der im Grofien und Ganzen den hier
vorgelegten Uberlegungen entspricht.”
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Achim Budde, Rothenfels

Okumenisches Stundengebet — Motor der Einheit

Christus ist seiner Kirche gegenwirtig, ,wenn die Kirche betet und
singt” (Liturgiekonstitution Art. 7). Die gottesdienstliche Versammlung
ist demnach Sakrament des Auferstandenen; in ihr ereignet sich Kirche
als Leib Christi. Achim Budde, Privatdozent fiir Alte Kirchengeschichte
und Liturgiewissenschaft und Leiter der Bildungsstitte Burg Rothenfels,
zeigt auf, dass dies nicht nur fiir die Eucharistiefeier gilt, sondern auch fiir
die Feier der Tagzeitenliturgie. Dabei wird deutlich, dass es von kaum zu
tiberschitzender 6kumenischer Bedeutung ist und Konsequenzen haben
muss, wenn sich Getaufte tiber die Konfessionsgrenzen hinweg im Na-
men Jesu Christi zum Gebet versammeln. Der Beitrag dokumentiert Er-
fahrungen vom gemeinsamen Tagzeitengebet katholischer und evange-
lischer Christen auf deutschen Kirchen- und Katholikentagen und stellt
die Initiative ,Okumenisches Stundengebet” vor: ermutigende Beispiele
zur Verankerung und Belebung des Tagzeitengebets. (Redaktion)

In der katholischen Kirche fithrt die Fixierung auf das besondere Amt und die Sakramente
immer wieder zu einer Unterbewertung der tibrigen Gottesdienstformen. In vielen Kopfen
scheint sich die Haltung festzusetzen, wofiir man keinen Priester brauche, das konne schon
nicht so wichtig sein. Die mafigeblichen lehramtlichen Dokumente sprechen da eine andere
Sprache. Im Folgenden soll in Kapitel 1 zundchst dargestellt werden, dass auch Gottesdienste
ohne Priester eine theologische und ekklesiologische Bedeutung haben, die kaum hinter der
Eucharistie zuriicksteht. Kapitel 2 zeigt die darin liegende Dynamik auf, die auf lange Sicht
nicht ohne Auswirkungen auf die Frage der Eucharistiegemeinschaft bleiben kann. In Kapitel
3 wird ein Projekt vorgestellt, das auf dieser Grundlage versucht, 6kumenische Fakten zu
schaffen.

1 Singen und Beten: Der Leib Christi in Aktion

Gesang ist ein Vorgang, der den ganzen Menschen erfasst — den Korper bei der Klangerzeu-
gung, den Verstand durch den Text und schliefllich auch die emotionalen Tiefenschichten
der Seele. Als umfassendste Ausdrucksmoglichkeit des Menschen ist Singen anthropologisch
dazu pradestiniert, der vornehmste Modus der Gottesverehrung zu sein: konkret in der Li-
turgie, aber in der Vorstellung auch im Himmel und im Eschaton, wenn die Schopfung zur
Vollendung kommt.

Deshalb stellt man sich seit alters das Leben im Himmel und auch im Paradies am Ende der
Zeiten bildhaft als Jubelgesang und Frohlocken vor. Und wenn die kiinftige, erloste Existenz
der Geschopfe eine singende Gemeinschaft vor Gottes Angesicht ist, dann ist der irdische
Gesang der Kirche ein symbolischer Vorgriff auf diese Vollendung. Wie bereits Psalm 148
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den himmlischen und den irdischen Lobpreis parallel beschreibt, so hat die Kirche seit dem
4. Jahrhundert den biblisch iiberlieferten Liedtext der himmlischen Choére in ihre Liturgie
aufgenommen: das Sanctus aus Jesaja 6,3 in die Eucharistie und das Gloria aus Lukas 2,14 in
das Stundengebet.

Da es nun also das grofle Programm der Heilsgeschichte Gottes mit seiner Schépfung und
somit der zentrale Heilsauftrag der Kirche ist, alle Menschen in den einen grofien Lobgesang
zu versammeln, kann es theologisch und ekklesiologisch nicht irrelevant sein, wenn Christen
unterschiedlicher Konfession genau dies ganz real miteinander tun: Eine Gemeinde aus Pro-
testanten und Katholiken kommt zusammen, stimmt den Lobpreis Gottes an, verschmilzt mit
der Kirche im Himmel und antizipiert damit liturgisch jenen Zustand der Vollendung, dem
das ganze Wirken der irdischen Kirche und letztlich auch die Eucharistie nur dienend und
gewissermaflen ,,provisorisch” untergeordnet sind. Christa Reich fragt zu Recht kritisch an,
ob nicht aus der Leichtigkeit, mit der dkumenisches Liedgut auf einmal erstellt und gesungen
werden durfte, auch eine Missachtung der theologischen Bedeutung spricht, die dem gemein-
samen Lobpreis Gottes eigentlich gebiihrt'.

Noch ungleich gréfiere 6kumenische Relevanz hat das Bittgebet. Dies mag iiberraschen,
weil die Fiirbitten heute weder in der Messe noch im Stundengebet als besonderer Hohepunkt
in Erscheinung treten. Das war frither anders.

Bekannt ist weithin, dass es in der Antike wihrend der Eucharistiefeier — und zwar nach
den Lesungen und vor Beginn des Allgemeinen Gebets und der eucharistischen Handlung -
eine rituelle Entlassung all derer gab, die nicht in voller Gemeinschaft mit der Kirche standen
(also Biifter, Katechumenen etc.). Die wenigsten aber wissen, dass prézise dieselben Entlas-
sungen auch in der Tagzeitenliturgie, im Stundengebet, nach dem Psalmengesang und vor
dem gemeinsamen Bittgebet vollzogen wurden. Dass es sich dabei sachlich um exakt den-
selben Vorgang und dieselbe theologische Dringlichkeit handelte, wird daran deutlich, dass
die Apostolischen Konstitutionen (eine Kirchenordnung des 4. Jh.) in der Beschreibung des
Abendgebets fiir den Wortlaut dieser Entlassungen kurzerhand auf die Texte zur Eucharis-
tiefeier verweisen. Fiir die Teilnahme an den Fiirbitten gelten somit prézise dieselben Zulas-
sungsbeschrinkungen wie fiir den Empfang der Eucharistie.

Den Denkhintergrund dafiir geben die Apostolischen Konstitutionen preis, wo im 2. Buch
die Verpflichtung der Glaubigen zur Teilnahme am Morgen- und Abendgebet eingeschirft
wird: Der Bischof solle das Volk ermahnen, ,bestindig in die Kirche zu gehen am Morgen
und am Abend jeden Tages [...] und nicht die Kirche zu zerstiimmeln, indem sie sich entzie-
hen und den Leib Christi zerteilen®. Dahinter steht die Uberzeugung, dass die Kirche nicht
nur in der Feier der Bucharistie der Leib Christi ist, sondern in ihrem gesamten liturgischen
Leben. Konkret: Fiir das Heil der ganzen Welt vor Gott einzutreten, wird unter Riickgriff auf
die neutestamentliche Diktion als der priesterliche Dienst Christi aufgefasst, den die Kirche
als Leib Christi vollzieht. Nach antiker Vorstellung sollte der Leib Christi dabei unter sich
sein.

Das Fernbleiben von der Tagzeitenliturgie deshalb als ,Verstiimmelung des Leibes Christi®
zu bezeichnen, ist die vermutlich drastischste Formulierung, die in der christlichen Literatur
je gewihlt wurde, um die Bedeutung des gemeinsamen Bittgebets zu unterstreichen. Aber in

! Vgl Reich (1997) 24f. 54.
Constitutiones Apostolorum 8, 35, 2 (= Sources Chrétiennes 336, 246; dt. BKV' 5, 69).
*  Constitutiones Apostolorum 2, 59, 1 (= Sources Chrétiennes 320, 324; dt. BKV! 104).
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ihren Grundziigen ist diese Theologie auch in der Liturgiekonstitution* und im Stundenbuch®
enthalten. Die antiken Zulassungsbeschrankungen erscheinen natiirlich heute ohne ihren
mentalititsgeschichtlichen Hintergrund (Didmonologie) nicht mehr sinnvoll. Aber sie kén-
nen doch sichtbar machen, welche ungeheure Wertschitzung das gemeinsame Stundengebet
frither einmal erfuhr, weil ihm eine vergleichbare ekklesiologische Dignitit eignet wie der
Feier der Eucharistie.

2 Ein Dammbruch mit Folgen

Heute sind diese Dimensionen des gemeinsamen Singens und Betens kaum jemandem be-
wusst. Aber es ist noch gar nicht lange her, dass aus genau diesem Grund jede Form got-
tesdienstlicher Gemeinschaft von katholischer Seite unterbunden wurde: Bis zum II. Vati-
kanischen Konzil war Katholiken die Teilnahme an allen Gottesdiensten anderer Kirchen
grundsitzlich verboten: Im Codex des Kirchenrechts von 1917 heifit es: ,,Es ist den Gliubigen
nicht erlaubt, in irgendeiner Weise aktiv bei Gottesdiensten von Nichtkatholiken anwesend
zu sein oder teilzunehmen™.

Und auch das Konzil selbst duf3erte sich nur sehr zuriickhaltend iiber das gemeinschaftliche
Beten: Moglich sei es ,,zu besonderen Anlissen, zum Beispiel bei Gebeten, die ,fiir die Ein-
heit® verrichtet werden'”. Noch nach dem Konzil erklirten die deutschen Bischofe, dass solche
gemeinsamen Gebete bitte nicht im Kirchenraum stattfinden diirften und dass Geistliche bei
ihnen auch keine liturgische Kleidung tragen sollten.® Gemeinsam zu beten galt demnach
nun in Ausnahmefillen zwar als legitim, vor einer liturgischen Form scheute man aber noch
zuriick.

Seit den spiten 1960er Jahren hat sich in dieser Frage ein regelrechter Dammbruch vollzo-
gen. Im heute giiltigen Okumenischen Direktorium wird nicht nur die Feier im Kirchenraum
und in liturgischer Gewandung zugelassen, sondern sogar ausdriicklich die Fiirsprache fiir
die Welt zur gemeinsamen Ausiibung empfohlen® - also prézise jener Vorgang, dessen theolo-
gische Bedeutung noch kurz vorher und seit der Antike jede Gemeinsamkeit ausgeschlossen
hatte. Diese Offenheit ist moglich geworden, weil die theologischen Argumente von frither
heute nur noch auf sakramentale Liturgien angewandt werden.

Fiir die Okumene liegt darin eine Chance zur gottesdienstlichen Realisierung kirchlicher
Gemeinschaft, die bislang kaum wahrgenommen wurde: Denn iiber Konfessionsgrenzen hin-
weg den priesterlichen Dienst Christi als sein Leib zu vollziehen und gemeinsam in jenen
himmlischen und eschatologischen Lobpreis einzustimmen, dessen irdische Realisierung im-
merhin der zentrale Auftrag der Kirche ist, erscheint in diesem Licht ekklesiologisch hochst
relevant: Jene Getauften, die sich zum Stundengebet oder zu nichteucharistischen Wort-Got-
tes-Feiern versammeln, sind Leib Christi und sind Kirche in einer Weise, die frither einmal
fiir die Identitdt und Abgrenzung der Kirche dhnlich bestimmend war wie die Feier der Eu-
charistie. :

Vgl. Sacrosanctum Concilium Art. 7 und Art. 84,

Vgl. Allgemeine Einfiihrung ins Stundenbuch, Art. 6f. 13, 15, 17.
Vgl. CIC (1917) c. 1258 § 1.

Vgl. Unitatis Redintegratio 8.

Vgl. Sanders (1978) 186.

Vgl. Okumenisches Direktorium (1993) Nr. 109. 112f.

LT T - R
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Aus der heute bestehenden Inkonsequenz kann man zweierlei schlieflen: Entweder, dass
Rom die 6kumenische Offnung der Liturgie besser unterlassen hitte und wieder riickgangig
machen sollte, oder aber, dass es kaum begriindbar ist, nun auf halben Weg stehenzubleiben.
Gemessen am Anspruch einer konsistenten liturgischen Symbolsprache mutet es jedenfalls
seltsam an, wenn evangelische Christen in dem einen Gottesdienst eingeladen werden, den
in der Gestalt seiner Gemeinde real présenten Leib des Herrn selbst mitzubilden, dann aber
im anderen Gottesdienst nicht vom Leib Christi in der Gestalt von Brot und Wein empfangen
diirfen.

3 Die Initiative ,Okumenisches Stundengebet”

Das Stundengebet muss heute in beiden Konfessionen neu erfunden werden. Auf katholischer
Seite macht die dem Priester- und Personalmangel geschuldete Erosion von Werktagsmessen
eine Wiederentdeckung priesterloser und nichteucharistischer Gottesdienstformen notwen-
dig. Dem steht auf evangelischer Seite, besonders in Citykirchen, eine allmihliche Wieder-
entdeckung des liturgischen Alltags mit seiner Lebensnidhe gegeniiber. Beide Konfessionen
stellen sich dabei der strukturanalogen Herausforderung, eine bislang noch weithin unbe-
kannte Form von Gottesdienst im Kirchenvolk neu zu etablieren. Dafiir ist es unerlasslich,
die liturgische Uberlieferung jeweils neu auf die aktuellen Bediirfnisse zuzuschneiden. Wo
einstmals Kleriker oder Ménche auf der Basis einer jahre- oder sogar lebenslangen Schulung
die Gottesdienste professionell durchfiihrten, sollen heute meist ungeschulte, ehrenamtliche
Liturginnen und Liturgen nicht iiberfordert sein. Wo friiher eine tiefe Vertrautheit aller Mit-
feiernden mit dem Regularium vorausgesetzt werden konnte, miissen heute die Vollziige eine
sachgemifle Reduzierung erfahren, damit auch Menschen, die erstmals einen Gottesdienst
dieser Art miterleben, das Geschehen verstehen und, wenn sie mdchten, aktiv mitvollzichen
kénnen.

Aus diesen Einsichten heraus wurde im Advent 2004 im Bonner Miinster ein tigliches
Mittagsgebet eingefiihrt, das seitdem durch ein Team von rund 30 Ehrenamtlichen getragen
wird. Organisatorische Grundlage dafiir waren neu konzipierte Gottesdiensthefte, die auf al-
len pastoralen Ebenen — vom Passanten bis zum Kantor - die nétigen Hilfestellungen geben.
Diese Erfahrungen konnten inzwischen auch an anderen Orten die Praxis befruchten, z. B. im
Rahmen von Tagungen auf Burg Rothenfels am Main. Dabei wurde deutlich, dass die in Bonn
gefundenen Losungen nicht {iberall funktionieren kénnen. Aus den nétigen Anpassungen er-
wuchs ein reicher Materialfundus fiir unterschiedliche Gegebenheiten, von dem schon etliche
Gottesdienste weiterer Standorte, Projekte und Anldsse profitiert haben.

Eine seit 2008 in Kooperation mit dem ,,Deutschen Liturgischen Institut (DLI) in Trier
und der ,Monatsschrift Magnificat® auf Burg Rothenfels durchgefiihrte Tagungsreihe hat
die Weiterentwicklung dieses Systems fiir neue Kontexte zum Ziel und vermittelt zugleich
Kompetenzen gezielt an Ehrenamtliche weiter, die fiir die Vorbereitung und Durchfithrung
solcher Gottesdienste Verantwortung tragen.

Seit dem Jahr 2010 hat das Projekt eine konsequent Skumenische Ausrichtung: Die Koope-
ration wurde auf das Amt der ,Vereinigten Evangelisch-Lutherischen Kirche Deutschlands®
(VELKD) und deren , Liturgiewissenschaftliches Institut“ (LI) in Leipzig ausgeweitet, um auf
dem Okumenischen Kirchentag in Miinchen skumenisches Stundengebet zu feiern und als
Modell zur Nachahmung anzubieten. Wihrend des gesamten Kirchentages luden wir viermal
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taglich zu Gebetszeiten in die Dreifaltigkeitskirche ein. Dieses Kleinod barocken Kirchenbaus
birgt eine Kuppelausmalung von Cosmas Damian Asam, die die laus perennis, den immer-
wiahrenden Lobpreis Gottes im Himmel darstellt (vgl. oben Kapitel 1). Direkt darunter ver-
sammelte sich in gleicher Anordnung nun die irdische Kirche aus Christen unterschiedlicher
Konfessionen zum Stundengebet. Die oft iiber hundert Personen fiillten die kleine Kirche bis
auf den letzten Platz und erlebten dabei ,verséhnte Verschiedenheit“: Konfessionelles Profil
zeigte sich, indem wir morgens dem lutherischen und abends dem katholischen Ordinari-
um folgten. Dann aber nutzten wir gezielt auch die Gestaltungsspielrdume innerhalb jeder
Tradition zur kumenischen Konvergenz: das Mittagsgebet mit Gesangen von Taizé und die
gemeinsame Komplet lieffen sich nicht mehr einer der Konfessionen zuordnen, sondern wa-
ren einfach der gemeinsame Gottesdienst aller. Eine solche gesamtchristliche liturgische Be-
heimatung ist bereits auf dem heutigen Stand konfessioneller Sozialisierung ohne Weiteres
erreichbar. Schlief8lich machten auch die einheitlichen Gottesdiensthefte sichtbar, dass es sich
in Struktur, Repertoire und Koérpersprache um denselben Vorgang handelte. Die Miinchner
Gottesdienste haben nicht nur viele Menschen mit einer praktikablen und schénen Form des
Stundengebets und ihren Materialien vertraut gemacht, sondern auch zu vielen neuen Kon-
takten gefiithrt und dadurch das Netzwerk engagierter Gleichgesinnter verdichtet.

Die Rothenfelser Tagung versteht sich seitdem als ,Werkstatt Okumenisches Stundengebet*.
Neue Partner sind zu der Initiative hinzugestoffen und bringen weitere wertvolle Perspek-
tiven ein: Mit der evangelischen ,, Kommunitit Casteller Ring auf dem Schwanberg® stief3
eine Gemeinschaft dazu, die dhnlich wie Burg Rothenfels aus jugendbewegten Anfingen und
einer engen Bindung an das benediktinische Ménchtum eine auf Dauer tragende Stunden-
gebetsordnung schuf, zu der auch ihre stindig wechselnden Hausgiste eingeladen sind. Das
Gymnasium und die Abtei St. Stephan in Augsburg wiederum schlagen die Briicke zur jiinge-
ren Generation, in der zwar das Anliegen einer regelméfligen spirituellen Auszeit — dem wo-
chentlichen ,, Anstof3 — auf Resonanz stof3t, die konfessionellen Unterschiede und Trennun-
gen hingegen kaum noch jemanden interessieren. Die Mannheimer Liturgieschule widmet
sich der spirituellen Erschlieffung der Liturgie und bildete gemeinsam mit der dortigen KHG
das entscheidende Bindeglied fiir die lokale Verankerung unserer Prasenz auf dem Mannhei-
mer Katholikentag im Mai 2012. Die oben erwihnten Partnerschaften mit DLL, LI, VELKD
und Magnificat bleiben natiirlich bestehen. So wurde die Rothenfelser Werkstatt zu einer Art
Think-tank, um das gemeinsame Anliegen in verschiedenen Stilen, Zielgruppen und Kontex-
ten angemessen umzusetzen.

Auf dem Katholikentag in Mannheim fiihrte die Initiative das offizielle Stundengebet des
»Zentrum Okumene® durch. Als adiquater Ort dafiir hatte sich die evangelische Trinitatis-
Kirche in der Innenstadt gefunden - ein qualitétvoller, moderner Bau aus Glas, Beton und
Stahl mit beeidruckender Atmosphire und Akustik. Diese Verortung stellte einerseits die
Gestaltung vor die Herausforderung, einen groffen Einheitsraum stimmig fiir das Stunden-
gebet zu nutzen. Andererseits unterstrich gerade dieser Bau auch die Notwendigkeit solcher
Lésungen: Denn er wird als Kirche nicht mehr gebraucht und steht zum Verkauf und zur
Profanierung bereit. Diese Konstellation machte in aller Dringlichkeit den Auftrag des Stun-
dengebets deutlich, unsere Kirchen mit jener Sorte Leben zu fiillen, die hineingehért, statt sie
vorschnell aufzugeben. Die Pragung der Gottesdienste fithrte das Miinchener Konzept in gro-
Berer Vielfalt fort: Am Morgen lag das lutherische Ordinarium zugrunde, am Mittag wurde
die Struktur mit der Stilistik des Neuen Geistlichen Liedes gefiillt — mit einem Schwerpunkt
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bei dem derzeit unter Druck geratenen Repertoire von Huub Qosterhuis. Abends feierte man
die Rothenfelser Vespern nach katholischem Ordinarium, am Samstag wurde zudem ein neu
erstelltes Abendlob mit Wochenschluss und Sonntagsbegriifiung nach einer Handreichung
der VELKD vorgestellt. Zur Nacht leiteten die Augsburger Jugendlichen jeweils eine Schiiler-
Komplet mit Gospel und Taizé-Geséngen an. Der Besuch lag deutlich iiber den Miinchner
Zahlen und erreichte im Mittagsgebet Spitzenwerte von um die 200 Personen.

4 Ausblick

Der Katholikentag wirkt in mehrfacher Hinsicht nach und brachte neue Entwicklungen in
Bewegung. Durch die vielen Anfragen und Gespriache im Umfeld der Gottesdienste wurde
klar, dass das Interesse an Informationen und Kontakten dringend auch im Internet bedient
werden muss. So entstand eine Homepage, die in wenigen, kurzen Texten das gemeinsame
Anliegen darlegt und die Partner der Initiative vorstellt. Die Seite www.oekumenisches-stun-
dengebet.de wurde Anfang September 2012 freigeschaltet und soll nach und nach ausgebaut
werden.

Die diesjahrige Tagung auf Burg Rothenfels fand Ende September mit iiber 40 Teilnechmen-
den mehr Anklang als in den Jahren zuvor. Die Arbeit an den Sachthemen und der Austausch
tiber die Erfahrungen vor Ort wurden getragen von dem Bewusstsein, dass in der iiber- und
gemischtkonfessionellen Feier der Tagzeitenliturgie die Einheit der Kirche Wirklichkeit wird.
Neu war, dass die meisten Teilnehmenden aus Tagzeitenprojekten kamen. Dabei brachten die
Teilnehmerinnen und Teilnehmer ganz unterschiedliche Erfahrungen mit: Tagungshéuser
mit oder ohne tragende Kommunitit; die Citypastoral und die kleine Ortsgemeinde; Schiiler-
innen und Studenten ebenso wie Ménche und Ordensschwestern, Pfarrerinnen und Pfarrer
und die vielen ehrenamtlichen Liturginnen und Liturgen vor Ort; schlieflich die liturgischen
Institute der beiden grofien Konfessionen, das DLI Trier und das LI Leipzig. In diesem Pool
verschiedener Perspektiven und Kompetenzen konnten Verbindungen gekniipft, Erfahrun-
gen abgefragt und Materialien ausgetauscht werden, die der Arbeit vor Ort zugutekommen
werden. Es wurde vereinbart, die Tagung im kommenden Jahr linger dauern zu lassen, um
mehr Zeit fiir alles zu haben: fiir Schulungen, die auf konkrete Bediirfnisse der Liturgen-
Teams zugeschnitten sind, fiir mehr Vortrige zu den theologischen und historischen Hinter-
griinden, fiir die liturgische Praxis, aber auch fiir die Begegnung, Austausch und personliche
Kontakte.

In den letzten Wochen sind weitere Projektpartner hinzugestoflen: die Berliner Me-
lanchthonkirche, die katholische Kirchengemeinde in Calw, das kumenische Morgengebet
in Hilpoltstein und das Seminar fiir Liturgiewissenschaft der Universitit Bonn. Weitere ha-
ben bereits Interesse angemeldet. Die weitere Entwicklung wird sich auf der Homepage, auf
Kirchen- und Katholikentagen oder vom 2.-6. Oktober 2013 auf Burg Rothenfels weiterver-
folgen lassen.
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Berichte und Notizen
aus Liturgie und Liturgiewissenschaft

Generalaudienz des Heiligen Vaters — Liturgie als Dienst, Teilnahme und Gebet

Im Zuge seiner Katechesenreihe iiber das Gebet stellte Papst Benedikt XVI. bei seiner Ge-
neralaudienz am Mittwoch, den 26. September 2012, vor den deutschsprachigen Pilgern,
worunter sich viele Schiiler und Jugendliche befanden, die Frage nach der Bedeutung von
Liturgie. Er beantwortete sie einerseits als ,Dienst des Volkes und fiir das Volk“ und ander-
erseits als Teilnahme am Werk Gottes, das in seinem heilbringenden Wirken besteht und
das im Paschamysterium, dem Tod und der Auferstehung Jesu Christi, seinen Hohepunkt
hat. Dieses Geheimnis werde in der Liturgie vergegenwirtigt, besonders im Sakrament der
Eucharistie. Damit Liturgie aber eine gute Feier werden kann, muss sie verstanden werden
als ein Zwiegesprach mit Gott in ,Ubereinstimmung zwischen dem, was wir mit dem Mund
sprechen, und dem was wir im Herzen haben”. Dazu bediirfe es des ,Sursum corda®, der Zu-
wendung unseres Herzens zu Gott, um uns in betender Haltung mit dem Geheimnis Christi
und seinem Zwiegesprach als Sohn mit dem Vater zu vereinen. Denn die Liturgie werde nur
in rechter Weise gefeiert, ,wenn wir in betender Haltung dem Herrn zusammen gegeniiber-
treten, miteinander sind®

Deutschland ,,Umbruch — _Wandel — Kontinuitat (312-2012).
Von der Konstantinischen Ara zur Kirche der Gegenwart”

Unter diesem Titel wird vom 31.10.2012 - 30.1.2013 jeweils am Mittwoch Abend eine Ring-
vorlesung an der Katholisch-Theologischen Fakultit der Universitit Wiirzburg veranstaltet.
Im Zentrum der Thematik steht der Umbruch, den die so genannte Konstantinische Wende
fiir die Kirche bedeutete, der Wandel, der sich seitdem vollzogen hat, und - im Gefolge des
IL. Vatikanischen Konzils - in der katholischen Kirche der Gegenwart erneut vollzieht, ohne
dabei die Kontinuitéten zu iibersehen, die diesen Wandel iiberdauert haben. Der Liturgiewis-
senschafter Prof. Dr. Martin Stuflesser (Wiirzburg) hélt am 28. November 2012 ein Referat
mit dem Titel ,,Im Spannungsfeld von Kreuz und Krone. Liturgie im éffentlichen Raum®.

Universitat Innsbruck — Ringvorlesung zum Zweiten Vatikanischen Konzil

Die Universitdt Innsbruck veranstaltet zum Anlass ,,50 Jahre Zweites Vatikanisches Konzil®
an der Theologischen Fakultit im Wintersemester 2012/13 und im SS 2013 eine Ringvorle-
sung. Am Donnerstag, 8. November 2012, referierte Univ.-Ass. Dr. Liborius Lumma zum
Thema ,,SC 100 - eine ungenutzte Chance. Uber eine lohnenswerte, aber bis heute ausste-
hende Konzilsrezeption. Am 13. Juni 2013, 18.00-19.30 Uhr findet ein Gesprichsabend mit
den Bischofen Dr. Reinhold Stecher (Altbischof von Innsbruck) und DDr. Helmut Kriitzl (em.
Weihbischof in Wien) iiber deren personliche ,,Erfahrungen mit dem Konzil® statt.
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15. Kolner Liturgische Tagung

Von 28. 11.- 1. 12.2013 findet zum 15. Mal die Kélner Liturgische Tagung im Pfarrzentrum
St. Gertrud von Herzogenrath bei Aachen statt. Hauptthemen sind die Erneuerung der Li-
turgie im Sinne der Konzilsviter sowie die Weichenstellungen der Liturgiekonstitution. Refe-
renten und Teilnehmer bei einer Podiumsdiskussion sind u.a. Professor Dr. Helmut Hoping
(Freiburg), Dr. Eduard Nagel (Trier), Dr. Eugen Daigeler (Pius-Parsch-Preistriger 2009).

Schweiz , Liturgie und Konfession” — Liturgiewissenschaftliche Jahrestagung in Chur

Vom 3.-7. September 2012 tagte die Arbeitsgemeinschaft katholischer Liturgikdozentinnen
und -dozenten im Deutschen Sprachgebiet (AKL) an der schweizerischen Theologischen
Hochschule Chur. Mehr als 70 angemeldete Tagungsteilnehmer/innen diskutierten tiber die
»Grundfragen der Liturgiewissenschaft im interkonfessionellen Gesprich® Fragen zu Theo-
logie, Struktur und Praxis des Gottesdienstes in der Perspektive verschiedener theologischer
Traditionen standen im Mittelpunkt des Programms.

Hirtenwort der Bischéfe Osterreichs zum ,Jahr des Glaubens”

Die Osterreichischen Bischdfe mochten das Jahr des Glaubens als Chance zur »Belebung
und Vertiefung unseres christlichen Glaubens® niitzen. Vor allem der Eucharistiefeier miisse
»~unser aller Sorge gelten®, weil gerade mit ihr der ,Lebensnerv der Kirche beriihrt“ sei. Die
Bischéofe stellen fest, dass in den vergangenen fiinfzig Jahren bundesweit einerseits die Anzahl
der angebotenen Eucharistiefeiern gestiegen, andererseits die Zahl der Mitfeiernden beson-
ders an der sonntéglichen Eucharistie hingegen deutlich gesunken ist. Es wird betont, dass die
klare Prioritit der Eucharistiefeier dem Tag des Herrn unter der Vorstehung eines geweihten
Priesters einzurdumen ist und die Grenzen zwischen Eucharistiefeier und Wortgottesfeier
keinesfalls zu verwischen sind. In Zukunft kénnte das ,,Herzstiick des Sonntags* die gemein-
same Eucharistiefeier ,vielleicht von mehr als nur einer Gemeinde® sein.

»Cultus — Feiertage” — eine christlich-spirituelle Fernsehserie auf ORE I1I

Der osterreichische Fernsehsender ORF III startete zu Allerheiligen am 1. November 2012
mit einer 26-teiligen Dokumentationsreihe iiber Feiertage in Osterreich. Im Rahmen des von
der katholischen Kirche weltweit begangenen ,Jahr des Glaubens® informieren Theologen
uber die jeweiligen Feiertage, und in Reportagen iiber die unterschiedlichen Kléster wird
Einblick gewdhrt in das Leben und Glauben von Ordensgemeinschaften. Unterstiitzt wird
dieses Projekt u.a. von der Superiorenkonferenz der Mannerorden unter dem Vorsitzenden
Propst Maximilian Fiirnsinn vom Augustiner Chorherrenstift Herzogenburg (NO). Die Serie
endet mit dem Reformationstag am 31. Oktober 2013.
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Buchbesprechungen

VATER UNSER, Beterinnen und Beter in
der Gebetsschule Jesu, hrsg. von Bernhard
Sill und Reinhard Kiirzinger mit Bildern
von Karin Haslinger, 376 Seiten, Halblei-
nen, ISBN 978-3-8306-7444-3. EOS-Ver-
lag, St. Ottilien 2011.

Bischof Gregor Maria Hanke OSB von Eich-
sttt schrieb diesem 395-Seiten starken Band
ein Vorwort, worin er den Wunsch aus-
driickt, dass viele Menschen in der Gebets-
schule JESU einen ,Lernort der Hoffnung*
fiir das alltdgliche Leben finden und die bei-
den Herausgeber haben die grofie Hoffnung,
dass beim Lesen so vieler Textinterpret/inn/
en des Gebetes Jesu viele die Spannung er-
kennen konnen, welche tiefen Dimensionen
dieses Gebet hat. Vielleicht soll noch besser
herausgestellt werden, dass das ,Vaterunser®
ein judischer Text ist, was nicht heifdt, dass
Jesus es in dieser Form einfach tibernommen
hétte, aber doch seine Wurzeln im Ersten Teil
der Bibel hat und Jesus seine eigenen Akzen-
te (der Barmherzigkeit und des Schuldver-
gebens) hinzugesetzt hat. Zudem muss man
sagen: Es ist das Gebet der Christen, unterlag
der Arkandisziplin und gehort unbedingt
zur Taufvorbereitung, ja es wurde sogar als
eine ,giiltige Glaubensregel® gesehen. Zu
selbstverstandlich — leider — ist es auch ein
Vorbereitungsgebet auf den Empfang der
Heiligen Kommunion und somit ein Verge-
bungsgebet, wie Augustinus hervorhebt.

Es ist erstaunlich, welch eine Sammlung
von Auslegungen in diesem Buch zusam-
mengetragen sind, auch solche, die ,Wider-
texte sind; aber vielleicht sind gerade sie es,
die anregen, iiber die Sprengkraft dieses Ge-
betes wieder mehr nachzudenken. Ich hitte
mir tibrigens gewiinscht, dass die ,alten” Kir-
chenviter (wie Tertullian, Cyprian oder Au-
gustinus) mehr zu Wort kommen. Aber auch

die vielen Autoren des 20/21. Jh. (wie etwa
Silja Walter oder Leonardo Boff) zeigen, dass
das Gebet des Herrn Worte von wunderba-
rer dichterischer Qualitit hervorbringt oder
zu ,systemkritischen® Aussagen geradezu
reizt. Dass es im Anhang eine Kurzbiogra-
phie zu den Autoren gibt, erleichtert den
Zugang und das Verstdndnis der in diesem
Buch gesammelten ,, Auslegungen” zum Ge-
bet des Herrn.

Salzburg, P. Franz Lauterbacher OSB

Kranemann, Benedikt / Raschzok, Klaus
(Hgg.), Gottesdienst als Feld theologischer
Wissenschaft im 20. Jahrhundert. Deutsch-
sprachige Liturgiewissenschaft in Einzel-
portrits (LQF 98), Munster: Aschendorff
2011. Band I + II (1204). ISBN: 978-3-402-
11261-8.

Prosopographie bezeichnet in der Ge-
schichtswissenschaft die systematische Er-
forschung eines ausgewihlten Personenkrei-
ses. Ausgewdhlt wurden in den vorliegenden
beiden Binden 95 Gelehrte des 20. Jahrhun-
derts aus dem deutschen Sprachraum, die
sich in ihrer wissenschaftlichen Reflexion
mit dem Gottesdienst der Kirche auseinan-
dergesetzt haben. Auswahlkriterium war da-
bei nicht ausschlieflich ,die Leistung eines
innovativen Forschungsbeitrags, sondern
auch das forschungs- und fachorganisatori-
sche Wirken und die vermittelnde Tatigkeit
zwischen Wissenschaft und kirchlicher Pra-
xise (15

Wer diese durch Personenportrits gezeich-
nete Geschichte der Liturgiewissenschaft
des 20. Jahrhunderts zur Hand nimmt, wird
zunichst neugierig die Fotos am Beginn der
Beitrdge durchblattern, die so manchen be-
kannten Texten, so manchen Lehrpositionen
ein Gesicht geben und einladen zum Lesen.
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Die einzelnen Beitrdge sind unterschied-
lich lang in ihrem Umfang; sie sind alpha-
betisch geordnet, folgen also nicht einer
lenkenden Systematisierung und auch nicht
einer festgelegten einheitlichen Grundstruk-
tur. Grundsitzlich geben aber alle Portrits
einen Einblick in die Vita der Personlichkei-
ten und vermitteln einen Uberblick iiber de-
ren Schaffen, das jeweils mit einer instrukti-
ven Auswahlbibliographie dokumentiert ist.
Dass hinter den Namen die Beitrdge fiir die
Liturgiewissenschaft in Zusammenhang mit
Fagungen, prigenden Orten, Lehrern und
Einfliissen zum Vorschein kommen, macht
deutlich, ,wie stark die Dimension des Bio-
graphischen wissenschaftliches Handeln und
Tun bestimmt und mit ihm eine unverwech-
selbare Einheit eingeht* (15f).

In der Vielfalt wird eine kurzweilige und
anregende Lektiire geboten, die in der bio-
graphischen Auswahl einen weiten Hori-
zont aufreifit, und zugleich bemerkenswerte
Details sowie hilfreiche Uberblicke bereit-
stellt: So findet man etwa — um nur zwei
beliebig ausgewihlte Beispiele herauszu-
greifen — eine komprimierte Ubersicht der
Baumstark’schen Gesetzmifligkeiten samt
einer kritischen Wiirdigung (vgl.166-167)
oder die spannende Einsicht eines Peter
Browe aus der Erforschung der Kommuni-
onbriuche, ,dass die Dogmatik gar ihre ur-
spriinglichen  Satzungen aufgeben konnte,
wenn diese ,an der christlichen Basis™ nicht
durchsetzbar waren® (214).

Ein spannendes Lesebuch und ein durch
das Namensregister (1185-1204) erschlos-
senes hilfreiches Nachschlagewerk, das man
gerne bei unterschiedlichsten Gelegenheiten
in die Hand nimmt.

Salzburg/Linz, Christoph Freilinger

(Diese Rezension wurde bereits publiziert in
der Theologisch-Praktischen Quartalschrift
160. Jahrgang 2012, 325.)

Buchbesprechungen

Laura Salvi, Das grofle Geschenk. Die hei-
lige Messe fiir Erstkommunion-Kinder
erklart. Innsbruck/Wien: Tyrolia 2012, 60
Seiten, Euro 14,95; SFr.23,50.

Vor dem IL Vatikanum findet man das
Thema ,,Messe® in der Kinderliteratur fast
ausschliefflich in Religionsbiichern, in Lied-
sammlungen fiir den Gottesdienst mit Kin-
dern (in der kirchlichen Umgangssprache
»Schulgottesdienste” oder ,Kindermessen®
genannt) und in so genannten ,Messbii-
chern” fiir Kinder (,,Kinder-Schott*). Letz-
tere waren ihrer Form und ihrem Umfang
nach gedacht als (Mit-)Feierhilfe fiir Kinder
beim Gottesdienst der Erwachsenen. Dem-
gegeniiber sind neuere einschligige Publika-
tionen starker als Verstindnis- und kateche-
tische Vorbereitungs- oder Vertiefungshilfen
konzipiert. Auch Behelfe fiir die Vorberei-
tung der Kinder auf ihre Erstkommunion
orientieren sich heute oft weniger an einer
durch die Dogmatik bestimmten Systematik
als am Verlauf der Messfeier. In diese Ent-
wicklung, die in Zusammenhang mit der Li-
turgiereform des II. Vaticanums zu sehen ist,
fiigt sich auch das vorliegende Kinderbuch
ein. Es ist sowohl fiir die Vorbereitung auf
die Erstkommunion wie auch zur nachberei-
tenden Vertiefung gedacht. Die Autorin ist
Mitarbeiterin in Kinderpastoral und Kinder-
liturgie in der Di6zese Bergamo (Norditali-
en) und Verfasserin einer Reihe italienischer
religitser Kinderbiicher.

Auf den ersten Blick [...] wirkt das Buch
fast wie ein Bilderbuch. Diesen Eindruck ge-
winnt man durch den festen, abwaschbaren
Einband, durch die farbenfrohen Illustratio-
nen, die durch klare Konturen und das Ver-
meiden tberfliissiger Details dem kindlichen
Bildverstandnis entgegen kommen, sowie
durch die formale Gestaltung von je zwei
gegeniiberliegenden Seiten als thematische
Einheit. Kinder, die eine solche Doppelseite
aufschlagen, werden allein schon durch de-
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ren Gestaltung angesprochen werden. Positiv
hervorzuheben sind die liturgiepidagogisch
gut gewihlten Themen der Doppelseiten.
Diese sind in ihrem graphischen Aufbau ein-
heitlich. In 24 Schritten dem Ablauf der Mes-
se folgend, werden zentrale Gehalte, Worte
und Symbole zu erschlieffen versucht. Zwei
diesem Ziel dienende kurze Textfelder auf
der jeweils rechten Seite und der prignante
Seitentitel entsprechen dem Erstlesealter und
der Altersstufe der Erstkommunikanten.

Weniger trifft dies fiir den umfangreiche-
ren Lehrtext in einem hervorgehobenen Le-
sefeld auf der linken der Doppelseiten zu. Die
zentralen liturgiepddagogischen Informatio-
nen sind dort wie mit Schreibmaschine,
engzeilig und fortlaufend geschriebene Tex-
te. Sie [...] gehen formal und inhaltlich iiber
das Erstlesealter hinaus und fordern dadurch
intellektuell begabte Achtjéhrige. Vielleicht
ist dieser Textteil wenn schon nicht primar,
so aber doch auch gedacht fiir jene, die die
Erstkommunikanten bei ihrer Vorbereitung
und Lektiire begleiten (Eltern, Tischmiitter).
Dass diesen fiir das Fruchtbar-Werden des
Buches eine Rolle zukommt, verdeutlicht der
- liturgiedidaktisch exzellent gefasste — An-
hang des Buches (54f).

Sehr stark [...] ausgerichtet ist die eucha-
ristische Unterweisung in diesem Buch auf
ethische ,,Nutzanwendungen® hin. Zum Po-
sitiven aber zdhlen neben schon Genanntem
eine Reihe liturgiepddagogisch guter Ideen
und Ansitze (3, 4, 8 u.a.). So fiihrt es die
Leser gut vom Verstindnis der Kirche als
Gebéude zur Kirche als Gemeinschaft, macht
den Zusammenhang der Vergebungsbitte
mit unserer Vergebungsbereitschaft deutlich,
findet bei den Illustrationen die rechte Mitte
zwischen symbolischer und real-konkreter
Darstellung, betont - altersspezifisch bedingt
- zundchst den Mahlcharakter der Eucharis-
tiefeier (9, 26), bringt aber auch den Opfer-
charakter zum Ausdruck (32f). Den Zusam-
menhang von Kreuz und Eucharistie sollte
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man allerdings ebenso betonen, wie man dies
bei der kindgemifl interpretierten Epiklese
(28f) versuchte. Eucharistie und Kreuz sind
tiefer miteinander verbunden als dies (10f)
zum Ausdruck kommt.

Etwas eigenartig mutet die Uberschrift des
Textkastens ,,IM GEHEIMEN® an [...] Man
kann diese Texte erst lesen, wenn man die
Seite um 180 Grad dreht. Offenbar wollte
man damit durch einen Leseanreiz das be-
sonders Merkens- und Bemerkenswerte her-
vorheben und zugleich einer alterstypischen
Faszination an Geheimnisvollem entgegen
kommen. Man ging davon aus, dass es im
Gottesdienst ,geheime Worte® und ,ver-
steckte Botschaften® gebe, die sich als Bi-
belstellen ,hinter” liturgischen Gebeten und
Gesten verbergen. [...]

Manche Formulierungen sind nicht gerade
gliicklich gewahlt. [...] Auch manche sprach-
lichen Wendungen kénnte man treffender
formulieren: [...]
¢ Ist Kommunion ein ,mit Jesus essen®
(43)? Sie ist ja ,Vereinigung“ (42) mit Jesus
und das ist mehr als: ,,Jesus hat sein Brot mit
uns geteilt® (52). Leib und Blut sind zwar
»Geschenk® Jesu (53). Nach paulinischer
Theologie aber bleibt in diesem Geschenk
er selbst in uns lebendig und das nicht nur
wie es 53 heifft: ,Wenn wir beten®. Die Bei-
spiele zeigen, dass es sinnvoll sein kénnte,
die Wendungen des Kinderbuches vor einer
Neuauflage noch einmal liturgiepadagogisch
zu durchdenken.

0 An einigen Stellen des Buches fragt man
sich: Was stellen Achtjihrige sich wohl vor,
wenn sie bestimmte Sitze lesen? Etwa auf
Seite 29: ,,Der Heilige Geist ist selbst ein Ge-
schenk von Gott - und jeden Tag bringt er
uns neue Geschenke® (29)7 [...]

Uber die [...] sprachlichen Unebenheiten
kann man [...] geteilter Ansicht sein, nicht
aber tiber einige ,,Fehler” [...]:

0 So beinhaltet das Apostolische Glaubens-
bekenntnis zwar den Glauben der Apostel, ist
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aber keineswegs von diesen ,verfasst® (20).
Seine Struktur ist nicht ,Vater-Jesus-Kirche*
(20) [...] Sie sind auch nicht nur Erinnerung
an Jesus, sondern Bekenntnis [...].

¢ Als Eintrittsritus in das Gotteshaus (10)
wire nicht nur das Kreuzzeichen, sondern
auch das Weihwasser-Nehmen zu nennen.

O Der astronomische und der biblische
»Himmel“ werden nicht so klar — wie es fiir
Kinder im Weltraumzeitalter notwendig
wire — auseinandergehalten (36). In ein und
demselben Absatz ist Himmel sowohl jener,
von dem wir Sonne, Regen, Schnee und Wol-
ken bekommen als auch jener, ,der uns be-
schiitzt” und in dem Gott lebt.

¢ An mehreren Stellen fillt auf, dass statt
»Priester” die Bezeichnung ,Pfarrer steht
(16, 36, 42, 46). [...]

¢ Und wer liturgisch streng analysiert, wird
sich fragen: Ist Sitzen die rechte liturgische
Haltung wihrend des Sanctus (26), das die
Prifation abschlief3t?

Blichereingdnge

Kinder und Eltern werden natiirlich iiber
solche theologischen Probleme hinweg le-
sen. Schon das Layout des Buches wird sie
ansprechen und sie kénnen auch aus dem
Inhalt viel Richtiges entnehmen. Der Reli-
gionspddagoge aber wird bei den genannten
Beispielen nachdenklich und kommt bei ei-
ner fachwissenschaftlichen Analyse um kriti-
sche Fragen und Anmerkungen nicht herum.
Vermerkt werden muss in diesem Zusam-
menhang allerdings, dass dem Rezensenten
keine italienische Originalfassung (Ecco il
Dono di Gesu, San Paolo Edizione 2008) vor-
lag und daher nicht festgestellt werden kann,
wie weit kritische Fragen und Einwinde das
Original oder blof die deutsche Fassung be-
treffen.

Graz, Edgar Josef Korherr

(Die vollstindige Fassung dieser Rezensi-
on finden Sie auf www.liturgie.at/Heiliger
Dienst/Heft 3-2012/Buchbesprechungen.)

Blchereingdnge

Straub, Rainer, Die singenden Steine von
Monreale. Uber die Geheimnisse des sizilia-
nischen Kreuzgangs. Salzburg: Anton Pustet
2012. Hardcover 21x21 cm (216 S.). 36,00
Eur[D]/36,00 Eur[A]. ISBN: 978-3-7025-
0678-0.

Kranemann, Benedikt; Sternberg, Thomas
(Hg.), Christliches Fest und kulturelle Iden-
titdit Europas. Miinster: Aschendorff 2012.
Kartoniert (208 S.). 19,80 Eur[D]/20,40
Eur[A]. ISBN: 978-3-402-12997-5.
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Vorwort

Liebe Leserin, lieber Leser!

Am 11. Oktober 1962 eréffnete Papst Johannes XXIII. das Zweite Vatikanische Kon-
zil. Mit der Feier dieses Jubildums sind wir eingetreten in das Jahr des Glaubens, das
gerade auch hinsichtlich der Feier der Liturgie ein besonderes Jahr werden kann.

Es ist das Jahr der Einfithrung des neuen Gotteslob. Nach zehn Jahren der Erarbei-
tung gaben die Bischofe Osterreichs und Deutschlands sowie der Bischof von Bozen-
Brixen im Dezember 2012 die Druckerlaubnis fiir dieses neue Rollenbuch der Got-
tesdienstgemeinde, das mit vielen neu aufgenommenen Liedern und Gesingen und
einem vermehrten Angebot an Modellen fiir das gemeinsame Beten der Tagzeiten
und fiir Andachten neue Impulse geben kann. Es ist auch ein Jahr der Vorbereitung
auf das Jubildum der Verabschiedung der Liturgiekonstitution, der ersten Frucht des
Zweiten Vatikanischen Konzils, mit der viele Anliegen der liturgischen Bewegung
gerade in ihrer dsterreichischen ,volksliturgischen Ausrichtung auf weltkirchlicher
Ebene zur Basis der Reformen wurden.

Die Liturgie als Feier des Glaubens wurde gerade in der Zeit der liturgischen Be-
wegung als ,kleiner Katechismus als Gebets- und Glaubensschule, wiederentdeckt.
Auf diesem Hintergrund kénnte das Jahr des Glaubens zum Anlass werden, ausge-
hend von der Feier des Gottesdienstes den Glauben zu erschlieRen - in Predigten,
bei Vorbereitungskreisen, durch eine Besinnung auf das Wesentliche des Feierns und
eine entsprechende Gestaltung der Liturgie und ihrer einzelnen Elemente.

Anregungen dazu mag auch dieses Heft des HEILIGEN DIENST enthalten, das wir
fiir Sie zusammengestellt haben. Die einzelnen Beitrige sind diesmal keinem ge-
meinsamen Generalthema zugeordnet, sie kniipfen teilweise an die vorausgegange-
nen Nummern dieses Jahrgangs an.

Cornelius Roth, Regens im Priesterseminar von Fulda, hat seine Antrittsvorlesung
als Professor fiir Liturgiewissenschaft und Spiritualitit an der dortigen Theologi-
schen Fakultit fiir die Drucklegung iiberarbeitet. Er geht der Inkulturation des rémi-
schen Ritus nach und vertritt die These, dass die rémisch katholische Kirche, die sich
im Zweiten Vatikanischen Konzil erstmals wirklich als Weltkirche wahrgenommen
hat, regionale Anpassungen fordern oder mindestens akzeptieren muss, wenn sie im
Feiern des Glaubens die Herzen der Menschen erreichen will.

Mit dem Beitrag von Marion Maier erginzen wir unser Themenheft in diesem Jahr-
gang iiber die Predigt. Thre Ausfithrungen {iber die Predigt in der Wort-Gottes-Feier
enthalten zudem einen Aufriss der Geschichte der Predigt.

Den Faden des Schwerpunkts iiber die Feier des Wortes Gottes nehmen Liborius
Lumma und Stefan Gugerel auf. Lumma, Assistent an der Theologischen Fakultt
in Innsbruck, zeigt an einem Detail des kirchlichen Nachtgebets die Bedeutung der
veritas horarum auf und vermittelt dabei ein Stiick liturgische Spiritualitat. Militarku-
rat Gugerel ent-deckt die liturgische Bedeutung der alttestamentlichen Klagelieder.
Auch sein Beitrag tiber das Einlassen einer oberdsterreichischen Pfarrgemeinde auf
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diese weitgehend unbekannte Dichtung zeigt die spirituelle — und politische — Di-
mension der Liturgie; auBerdem ermutigt dieses Beispiel zum Lesen ldngerer zusam-
menhéngender Abschnitte aus der Heiligen Schrift auch in der Gottesdienstfeier.

Den Themenbereich der Feier des Wortes Gottes erganzt Alexander Zerfaf, Mainz,
mit seinem Bericht von der Mainzer Studientagung des Vereins ,,Kultur - Liturgie —
Spiritualitat“ unter der Uberschrift ,Wort des lebendigen Gottes. Liturgie und Bibel*

Die Reihe der in den letzten Heften jedes Jahrgangs schon Tradition gewordenen
Vorstellung liturgiewissenschaftlicher Lehrstiihle erginzt in dieser Nummer Peter
Ebenbauer: Graz. Den ebenfalls gewohnten Berichten und Notizen aus Liturgie und
Liturgiewissenschaft von Monika Scala geht diesmal eine Wiirdigung des Griinders
dieser Zeitschrift voraus: Der gegenwiirtige Leiter des Osterreichischen Liturgischen
Instituts portrétiert P. Adalbero Raffelsberger OSB, dessen Todestag sich am 12. Sep-
tember zum 60. Mal jihrte.

Anregende Lektiirestunden wiinschen Thnen
im Namen der gesamten Redaktion
P. Winfried Bachler OSB und Christoph Freilinger

Lesen Sie in der niichsten Ausgabe die Dokumentation des Symposions der Liturgi-
schen Kommission 2012: ,Versammelt im Namen des Herrn. Herausforderungen fiir
das liturgische Feiern in Seelsorgeraumen’,
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Cornelius Roth, Fulda
Von der Globalisierung zur ,Glokalisierung”

Anmerkungen zur Inkulturationsdebatte in der Liturgie!

Die romisch-katholische Kirche hat einen globalen Anspruch, der sich
auch in der Liturgie zeigt. Wihrend in den ersten Jahrhunderten der Kir-
che eine Vielfalt von Riten und ortskirchlichen Eigenheiten die liturgi-
sche Landschaft pragte, kam es ab dem Friithmittelalter im Westen immer
mehr zu einer Globalisierung der Liturgie im Sinne einer Vereinheitli-
chung. Heute ist die Kirche — wie andere Institutionen auch - vor die
Aufgabe gestellt, Globalisierung in neuer Weise als ,,Glokalisierung” zu
verstehen. Global denken, lokal handeln - das gilt auch fiir die Kirche.
Fiir die Liturgie bedeutet dies: Der Wahrung der Einheit des romischen
Ritus im Wesentlichen (vgl. SC 38) steht die Forderung der Vielfalt litur-
gischer Traditionen in den einzelnen Ortskirchen gegeniiber. Beides muss
gut miteinander in Einklang gebracht werden. Vor diesem Hintergrund
fordert die ,,Glokalisierung® der Liturgie alle Beteiligten heraus: der Apo-
stolische Stuhl als oberster Gesetzgeber auch in liturgischen Dingen hat
die Vielfalt und liturgische Anpassung - z.B. in den Ubersetzungen - zu
beachten; die Bischofskonferenzen als Verantwortliche fiir die Liturgie in
ihrem Bereich haben die Einheit mit der Gesamtkirche im Auge zu behal-
ten; und die Seelsorger vor Ort haben zusammen mit ihren Gemeinden
die Aufgabe, zwischen regionalen Sonderriten und gesamtkirchlichen
Vorgaben eine Liturgie zu feiern, die den Menschen von heute mit dem
Geheimnis Gottes in Verbindung bringt.

Hinflihrung

»Einheit der Liturgie - nicht Gleichmacherei®. So war ein Beitrag in der katholischen Wo-
chenzeitschrift ,,Christ in der Gegenwart tiberschrieben. Hintergrund war das Begrébnisri-
tuale von 2009%, das nach den Prinzipien der rémischen Instruktion Liturgiam authenticam
(2001)° iibersetzt worden war und von Anfang an im deutschen Sprachraum auf breite Ab-
lehnung stief’, sodass die Bischéfe schon sehr bald erklirten, ,,dass das neue Rituale in der
vorliegenden Fassung als gescheitert gelten muss*. Inzwischen haben die deutschen Bischofe
eine iiberarbeitete Fassung herausgegeben, und zwar bewusst nicht als ,,Rituale®, sondern als

! Der folgende Artikel stellt die iiberarbeitete Antrittsvorlesung des Verfassers als Professor fiir Litur-

giewissenschaft und Spiritualitit am 17.10.2011 an der Theologischen Fakultit Fulda dar.

Die kirchliche Begriibnisfeier (2009). Zur Diskussion um das neue Rituale und die liturgischen Bii-
cher zur Begribnisfeier allgemein vgl. u.a. Klockener (2011) 42-67.

Vgl. Liturgiam authenticam (2001).

*  Christ in der Gegenwart, Nr. 34/2010, 375.

2
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»Manuale®’ ,Es erginzt das liturgische Buch von 2009 und kann in Zukunft neben diesem
berall dort verwendet werden, wo die pastoralen Bedingungen dies sinnvoll erscheinen
lassen.

Woran stieff man sich bei dem Rituale von 20097 Neben dem unhandlichen Format, das es
fiir die Praktiker weniger brauchbar erscheinen lief}, dem Fehlen eines Formulars fiir die Feier
der Verabschiedung und anschlieender Urnenbeisetzung und den einen oder anderen theo-
logischen Akzentverschiebungen” war es v.a. die Sprache, die Anstof erregte, da wesentliche
Texte wortliche Ubersetzungen aus dem Lateinischen sind und das deutsche Sprachempfin-
den nicht beriicksichtigen. Besonders die ,Ohren deiner (sc. Gottes, CR) Barmherzigkeit*
beim Verabschiedungsgebet der kirchlichen Begribnisfeier® wurden gleichsam zum Fanal
und Beweis fiir die Unbrauchbarkeit des Buches.’

Auch bei der Neuerstellung des deutschen Messbuchs auf Basis der lateinischen Editio typi-
ca 2002 scheint von rémischer Seite die Tendenz dahin zu gehen, nationale Besonderheiten in
der Liturgie, die bisher toleriert, ja sogar als legitimer Ausdruck kultureller Vielfalt geschitzt
wurden, unterbinden oder zumindest einzuschrinken zu wollen.'?

Hinter all diesen Auseinandersetzungen steht eine Grundfrage, die sich in der Kirche nicht
nur, aber derzeit besonders in der Liturgie zeigt: Wie viel Einheit muss sein, wie viel Viel-
falt darf es geben? Anders gefragt: Wie verhilt sich die katholische Kirche, die mit Recht als
»global player” bezeichnet wird, liturgisch im Zeitalter der ,Globalisierung“? Was ist unter
Globalisierung im Kontext der Liturgie zu verstehen? Bevor wir versuchen, diese Frage zu
beantworten, ist zunéchst in aller Kiirze der Begriff der »Globalisierung® allgemein und im
liturgischen Kontext zu kldren (I), bevor wir einen Blick auf die ,Globalisierungsphasen® in
der Liturgiegeschichte werfen (II). In einem weiteren Schritt soll die Inkulturationsdebatte in
der Liturgie beleuchtet werden (III), um schlieflich Kriterien fiir eine Einheit in der Vielfalt
im Sinn einer sinnvollen ,Glokalisierung der Liturgie aufzuzeigen (IV).

I. Was meint Globalisierung?
1. Allgemeine Beschreibung

Nach Peter E. Fifsler muss die Globalisierung'! als ein Prozess verstanden werden, der im
modernen Sinn erst im 19. Jahrhundert ansetzt, wobei Anféinge bis ins 15. Jahrhundert zu-

> Manuale (2012). Vgl. dazu Haunerland (2012) 137-140.

¢  Haunerland (2012) 137.

Hierbei ging es v.a. um die Ubersetzung des Seelenbegriffs und die klassische Lehre der Trennung
von Leib und Seele. Vgl. Manuale (2012), 10f. (Pastorale Einfiihrung Nr. 13); vgl. zum Thema auch
Hoping (2009) 71-88; Haunerland (2012) 139f.

®  Die kirchliche Begrabnisfeier (2009) 50. 101. 138 w.6.

Vgl. Kranemann/Wahle (Hg. 2011). Dort wird im Zusammenhang mit den ,Ohren der Barmher-
zigkeit* allerdings auch auf die biblisch-anthropomorphe Redeweise dieses Begriffs verwiesen. Vgl.
Lang (2011) 166.

Zur grundsitzlichen Problematik vgl. das Standardwerk von Harnoncourt (1974) v.a. 19-59; Hau-
nerland (2002) 135-157, v.a. 150-152; Kranemann / Sobeczko (2010). Vgl. zur aktuellen Diskussion
Haunerland (2010) 173-176.

Als Einfithrung zu diesem vielschichtigen Thema mit seinen wirtschaftlichen, soziologischen, kul-
turellen und religidsen Aspekten vgl. Kaufmann (*2001) 95-113. Vgl. auch den Wikipedia-Artikel
zur Globalisierung in: http:/ /de.wikipedia.org/wiki/Globalisierung#Kulturelle_Globalisierung
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riickgehen. Er unterscheidet drei Phasen: eine erste Globalisierungsphase von 1840-1914, die
durch die industrielle und kulturelle Revolution gekennzeichnet war sowie durch das Auf-
kommen multi- und internationaler Unternehmen; eine zweite Globalisierungsphase nach
dem zweiten Weltkrieg (1945-1990), deren Protagonist die USA waren und die durch eine
noch stirkere wirtschaftliche Vernetzung und die Bildung weltweiter ordnungspolitischer
Organisationen (UNO, UNESCO, WHO, FAO etc.) geprigt ist, aber auch schon erste Regio-
nalisierungstendenzen als Antwort auf eine zu starke Globalisierung kennt'%; und schlielich
die dritte (derzeitige) Globalisierungsphase (seit 1990), deren Hauptkennzeichen die Erosion
verschiedenster Interaktionsbarrieren (politisch-ideologischer, wirtschaftlicher, v. a. informa-
tions- und kommunikationstechnischer) sowie der Wandel von einer bipolaren zu einer mul-
tipolaren Weltordnung sind. Wichtig sind zudem zwei weitere Beobachtungen: Zum einen
kennt die Globalisierung als Prozess Phasen der Beschleunigung und der Entschleunigung
(wie etwa die Zwischenkriegsphase), und zum anderen ist der Prozess als solcher irreversibel
und kann nicht aufgehalten, wohl aber gestaltet und z. T. gesteuert werden.

Als Definition dessen, was Globalisierung allgemein meint, nennt Fifler vier Merkmale"’:
Expansion, Netzwerkverdichtung, Reziprozitit und Transformation. All diese Merkmale sind
auch auf die katholische Kirche anwendbar, die ,entsprechend ihres Selbstverstindnisses ei-
nen globalen Geltungsanspruch“'* erhebt.

2. Globalisierung in der liturgischen Diskussion

Wie wird nun der Begriff der ,Globalisierung® im liturgischen Kontext gebraucht? Hier be-
gegnen zwei ganz unterschiedliche Verstindnisweisen. Auf der einen Seite kann man unter
»Globalisierung® im negativen Sinn eine Tendenz verstehen, die versucht, eine welteinheit-
liche Form des Gottesdienstes zu schaffen, an der sich alle Kulturen zu messen haben. So
warnt etwa Michael Kunzler vor einer ,Globalisierung der Liturgie®, und zwar in doppelter
Hinsicht."” Einerseits gibt es z.B. in den so reichen Liturgien des Ostens ,,Latinisierungsbe-
strebungen’, die sich etwa im Ritus der syro-malabarischen Kirche dadurch ausdriickten, dass
man seit dem IL. Vatikanum die jahrhundertelange Tradition der Gebetsostung aufgab und
die zur Gemeinde hin ausgerichtete Zelebration einfithrte. Ahnliche Erfahrungen macht man
z.T. auch in der griechisch-orthodoxen Kirche.'* Daneben kann man aber auch eine frag-
wiirdige ,Globalisierung™ der Liturgie im Sinn eines ,Sammelsuriums® verschiedener Tradi-
tionen beobachten, ,eine ,globalisierte Einheitsliturgie; die aus allen méglichen liturgischen
Traditionen auswiahlend die Teile heraussucht, die gerade en vogue und dem Zeitgeschmack

(letzter Zugriff 27.10.2012, dort auch Literatur). Wir beziehen uns im Folgenden v.a. auf Filler

(2007).

Der Soziologe Ronald Robertson hat dafiir das Kunstwort ,,Glocalization geprégt (aus ,Globalizati-

on” und ,,Localization®), in: Robertson (1992) 173f. Vgl. auch Robertson (1998) 192-220. Dieser Be-

griff ist fiir die liturgische Debatte hochst aufschlussreich. Zur Hinfithrung vgl. http://de.wikipedia.

org/wiki/Glokalisierung (letzter Zugriff 27.10.2012).

2 Vgl. Fagller (2007) 30.

4 Fifller (2007) 56.

¥ Vgl. zum Folgenden Kunzler (22009) 188-191.

' Vgl. Taft (2003) 140-149. Er beschreibt dort ein Erlebnis, wie ein Altar vor die Kénigliche Pforte der
lkonostase gestellt wurde, an dem der Priester der Gemeinde zugewandt zelebrierte,
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am ehesten entsprechen, oder die der beabsichtigten ,Aussage‘ des zu diesem und jenem
Zweck gestalteten Gottesdienstes am meisten hilfreich sind.“V” Hier geht es also nicht um eine
Latinisierung, sondern um eine Vermischung verschiedener Riten mit dem Ziel, moglichst
allen ,global® gerecht zu werden. Guido Fuchs hat im Zusammenhang mit der Wiederein-
filhrung des altkirchlichen ,,Luzernariums® in den Gemeinden einmal zu Recht angemerkt:
»Eine Zusammenstellung von altspanischen, kappadokischen und rémischen Gebetsformeln,
angereichert durch ostkirchliche Melodien und abgerundet mit einem Spritzer Taizé: so darf
das liturgische Menu nicht aussehen. 8

Auch der evangelische Liturgiewissenschaftler Karl-Heinrich Bieritz setzte sich im Zusam-
menhang einer Skumenischen Liturgiewissenschaft eher kritisch mit der Globalisierung der
Liturgie auseinander."” Mit Kunzler teilt er die Warnung vor dem synkretistischen Charakter
globalisierter Medienreligion und sieht als ,,eine mégliche Antwort“* auf die Identititsver-
luste, die durch die Globalisierung gegeben sind, eine stirkere Profilierung und Identititssi-
cherung. Bieritz versteht darunter allerdings ausdriicklich keine konfessionelle Engfithrung
und erst recht keine ,,Musealisierung®, kein ,,Zuriick zu alten Riten und Formen. Dement-
sprechende Entwicklungen in der katholischen Kirche kritisiert er ebenso wie die manchmal
in der protestantischen Kirche anzutreffende Tendenz, dass ,,sich evangelische Geistliche in
unverstindiger Weise mit katholischen Insignien schmiicken“?'. Vielmehr verbindet er damit
»die Absicht, die Besonderheit der Selbstmitteilung Gottes vor Banalisierung und Nivellie-
rung zu bewahren™, wobei dies durchaus in unterschiedlichen kulturellen Kontexten ge-
schehen kann. Immer schon hat es innerhalb der Liturgie Austausch zwischen den Kulturen
gegeben (wir werden im zweiten Kapitel darauf eingehen), und das ist auch nicht zu kritisie-
ren. Vielmehr gilt es, diese Globalisierungstendenzen durch eine ,Conversio zur Mitte des
christlichen Glaubens - das ist: eine Conversio zum Christusgeheimnis“® zu steuern. Dazu
gehort fiir Bieritz auch eine Horizonterweiterung des berithmten Axioms ,lex orandi - lex
credendi auf eine ,lex agendi, denn es gehort ganz wesentlich zum christlichen Profil, dass
aus dem Gottesdienst und dem Glauben das Handeln erwichst.2

So kann man sagen: Der Begriff der Globalisierung wird bei Bieritz zwar nicht rein nega-
tiv verstanden, aber doch als Herausforderung, der sich die Liturgiewissenschaft zu stellen
hat. Okumenische Liturgiewissenschaft im Horizont der Globalisierung darf weder einer Re-
gression noch einer besinnungslosen ,,Anpassung an den gesellschaftlichen und kulturellen
Wandel“” das Wort reden, sondern sollte sich selbst als »gegenkultureller Impetus® verstehen,
der ,seinerseits gestaltend - also sinn- und formgebend - auf den Wandel“* einwirkt und so
zu einer Kultur des Miteinander beitragt.

7 Kunzler (22009) 191.

Fuchs (1993) 84f. Dass ein solches Vorgehen lange Zeit geradezu ein Gestaltungsprinzip dkumeni-
scher Gottesdienste war, sei nur am Rand vermerkt.

¥ Vgl zum Folgenden Bieritz (2008) 306-331; Bieritz (2010), v.a. 162-166.
2 Bieritz (2008) 311.

2L Bieritz (2008) 315.

2 Bieritz (2008) 313.

2 Bieritz (2008) 317.

Vgl. zu diesem Themengebiet u.a. Stuflesser (2009).

% Bieritz (2008) 329.

% Bieritz (2008) 329.
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Eine positivere Sicht auf den Begriff der ,Globalisierung” innerhalb der Liturgie begegnet
bei den Autoren, die eine interkulturelle Liturgiewissenschaft vertreten. Allen voran ist hier
Teresa Berger zu nennen.” Zwar wird auch bei ihr die ,,sakulare Globalisierung® kritisiert.?
Und das negative Globalisierungsverstindnis Kunzlers erwihnt sie inhaltlich ebenso, wenn
sie schreibt: ,Fiir viele Jahrhunderte handelte es sich bei den verschiedenen Formen der
(west)kirchlichen ,Globalisierung’ doch primir um ein ,in alle Welt exportiertes abendlindi-
sches Christentum’ — einschliefilich seiner Liturgie.“” Doch éffnet sie den Horizont auch auf
eine positivere Sicht, indem sie den dialogischen Charakter der Globalisierung hervorhebt
bzw. einfordert. Niherhin miisse ein vierfacher Dialog gefiihrt werden: der Dialog mit ande-
ren Kulturen dieser Welt; der Dialog mit anderen konfessionellen Kulturen; der Dialog mit
anderen religiosen Kulturen; der Dialog mit der verarmten 2/3-Welt.

»Globalisierung™ der Liturgie bedeutet fiir Berger vor diesem Hintergrund positiv die Off-
nung auf alle Kulturen, Konfessionen, Religionen und Bevélkerungsschichten. Globalisie-
rung ist also letztlich eine multikulturelle, polyzentristische Wirklichkeit, die der Tatsache
Rechnung trigt, dass die katholische Kirche wirklich eine Weltkirche ist, die sich in verschie-
denen Kirchen und Liturgien ausdriickt. Das schliefit fiir Berger auch die ,Schaffung neuer
Ritusfamilien durch Inkulturation in den jungen Kirchen® ein.

Dieser positive Ansatz wird von Frank Walz fiir den deutschsprachigen Raum aufgenom-
men.*' Ausdriicklich pladiert er fiir eine ,,Globalisierung der Liturgie im Sinn einer interkul-
turellen Liturgiewissenschaft im Anschluss an SC 37-40.>? Diese darf jedoch nicht nach dem
sikularen Modell stattfinden, sondern muss die ,Einheit in Vielfalt“ fordern. Auszurichten
hat man sich dabei v.a. an den Kirchen der sog. ,,Dritten Welt“ in Asien, Afrika und Latein-
amerika. Letztlich gehe es in der Diskussion um eine interkulturelle und inkulturierte Litur-
giewissenschaft ,,um den Geist einer Katholizitdt im wortlichen Sinne“*. Die Liturgie habe
sich an der kontextuellen Theologie auszurichten und die nétigen Konsequenzen daraus zu
ziehen. Dazu gehért die Erkenntnis, dass die romische Liturgie ,nicht die universale Liturgie

¥ Wir beziehen uns hier v.a. auf Berger (1989) 253-264; Berger (1995) 332-344.

*  Vgl. Berger (1995) 339. Interkulturelle Liturgiewissenschaft ,,muf sich gegen den Strom der sikula-

ren Globalisierung mit ihrer Orientierung an Konsum und Profit entwickeln’

Berger (1995) 336. Bewusst wird hier das Wort ,Globalisierung® in Anfithrungszeichen gesetzt.

Berger (1995) 340. Es wire zu fragen, ob Berger damit iiber das II. Vatikanum hinaus geht. Die

Liturgiekonstitution spricht zwar vom Erhalt und der Férderung verschiedener, rechtlich anerkann-

ter Riten und auch davon, dass diese ,,im Hinblick auf die Verhiltnisse und Notwendigkeiten der

Gegenwart mit neuer Kraft ausgestattet werden sollen” (SC 4), nicht aber von der Schaffung neuer

Riten. Fischer (1981) 265-275 macht allerdings geltend, dass die Wendung ,,omnes ritus legitime

agnitos” (alle rechtlich anerkannten Riten) in SC 4 Gegenwart und Zukunft umfasst und der Relator

der Kommission, Bischof Joseph Martin aus Kanada, die Konzilsviter vor der Abstimmung aus-

driicklich darauf hingewiesen habe, dass diese Formulierung auch futurisch gemeint sei (ebd. 272).

' Walz (2002) 163-169.

** Dass genau in diesen vier Nummern der Liturgiekonstitution der entscheidende ,Sprengstoff fiir
unsere Fragestellung liegt, zeigt der Vergleich von SC 38 (,Wahrung der Einheit des romischen
Ritus im wesentlichen®) und SC 40 (,tiefer greifende und deswegen schwierigere Anpassung der
Liturgie ist dringlich®), aber auch die Tatsache, dass sich die IV. Instruktion zur ordnungsgemsifien
Durchfithrung der Konzilskonstitution iiber die Liturgie ,,Romische Liturgie und Inkulturation®
(25. Januar 1994) genau mit diesen 4 Artikeln beschiftigt (sieche unten).

* Walz (2002) 167.

29
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der Weltkirche™* ist, und die Suche ,,nach der transkulturellen Basis liturgischen Feierns“*.
Ziel sei letztlich der ,,Schritt von der Westkirche zur Weltkirche**, Genau das meint fiir Walz
eine recht verstandene Globalisierung der Liturgie: regionale und gesellschaftliche Offnung
der Liturgie.

So kénnen wir als Zwischenfazit festhalten: Versteht man ,Globalisierung® als Vereinheit-
lichung oder , Latinisierung” der Liturgie bzw. als synkretistische Mischung aus verschie-
densten Traditionen (wie Kunzler es tut), so muss man diesem Begriff gegeniiber mit Recht
skeptisch sein. Verbindet man aber ,Globalisierung“ mit der Offnung fiir die Welt und einer
Anpassung an die regionalen Gegebenheiten, so kann man (mit Berger und Walz) eher eine
positivere Anschauung dieses Phanomens gewinnen. Bei Bieritz schliefllich scheint ,,Globa-
lisierung® als Gegenpol zu ,Regression” verstanden zu werden im Sinn einer Anpassung an
die gesellschaftlichen globalisierten Gegebenheiten. Globalisierung wird dadurch zu einer
Herausforderung, die eigene Mitte, das Christusgeheimnis, wieder ins Zentrum zu riicken.

Il. Liturgische ,Globalisierungen” in der Geschichte

Fiir die Geschichte der Liturgie gilt nicht dasselbe wie fiir die wirtschaftliche Entwicklung.
»Globalisierungen® im Sinn von Vernetzungen und Vereinheitlichungen gab es nicht erst seit
dem 16. und verstirkt seit dem 19. Jahrhundert, sondern weit frither. Dabei ist im Hinter-
grund immer das Thema der Inkulturation zu sehen. In gebotener Kiirze soll hier auf die
wichtigsten Etappen hingewiesen werden.*’

In der frithen Kirche (1.-3. Jh.) kann von einer ,Globalisierung“ keine Rede sein, da man
sich zunichst in der ,,Findungsphase“ befand. Profilschirfung und Konfrontation (Christen-
verfolgungen) bestimmten das Bild.*

Ab Mitte des 3. Jahrhunderts beginnen erste Assimilierungsprozesse, etwa die Entwick-
lung von der griechischen zur lateinischen Liturgiesprache in Rom im Laufe des 3.-4. Jahr-
hunderts, womit der soziologischen Struktur der Gemeinden Rechnung getragen wurde, die
nicht mehr aus griechisch, sondern aus lateinisch sprechenden Christen bestand.®® In der
konstantinischen Zeit (4.-6. Jh.) wird dann immer mehr altes, teils heidnisches, teils grie-
chisch-rémisches Erbe mit dem neuen christlichen Glauben verbunden. ,,In betrichtlichem
Ausmafs nahm die christliche Liturgie Formen der griechisch-rémischen Kultur an. In Raum-
gestaltung, Gewandung, Gebiirde, Gesang und Sprache waren die Ausdrucksformen der anti-
ken Liturgie die der eigenen, zeitgendssischen Kultur und daher jeder und jedem vertraut,“°

** Walz (2002) 168.

* Walz (2002) 169.

¢ Walz (2002) 169.

" Vgl. dazu Angenendt (*2001); Klauser (1965); Harnoncourt (1974) 37-50; Meyer (1988) 1-31.

* Vegl. Fiirst (2008) 14f: ,,Generell hat sich das Christentum in seiner frithesten Zeit gegen die hellenis-
tischen Religionen und Kulte [...] eher abgegrenzt. Als ein Beispiel einer solchen konfrontativen
Haltung im liturgischen Bereich kann man etwa nennen, dass Altire bis ins 3. Jahrhundert von der
christlichen Gemeinde strikt abgelehnt wurden, weil man in ihnen einen Ausdruck des heidnischen
Gotterglaubens sah. Erst ab dem 4. Jahrhundert wurden feste Altire errichtet und geweiht.”

Es muss jedoch betont werden, dass die lateinische Liturgiesprache nicht der lateinischen Volks-
sprache entsprach, sondern sehr stilisiert war. Vgl. dazu Mohrmann, Sakralsprache und Umgangs-
sprache, in: ALw 10 (1968) 344-354.

Vgl. Fiirst (2008) 15. Dies zeigt sich z.B. im Bau grofier, reprisentativer Kirchenbauten seit dem
4. Jahrhundert, die an die antiken heidnischen Basiliken erinnern, oder auch an der liturgischen
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So entwickelte sich langsam eine eigene rémische Liturgie im fruchtbaren Austausch mit
der Kultur der damaligen Zeit. Gleichzeitig kam es im christlichen Osten zur Herausbildung
verschiedener Ritusfamilien nach dem altkirchlichen Metropolitansystem. Der byzantini-
sche Ritus wurde auf sehr unterschiedliche Weise in den einzelnen Kulturen adaptiert, was
sich nicht nur, aber auch an den verschiedenen Liturgiesprachen ablesen lasst (griechisch,
west- und ostsyrisch, koptisch, altithiopisch/Geez, armenisch, spiter kirchenslawisch, rus-
sisch, ruminisch etc.). Einem aus verschiedenen Einfliissen entstandenen, aber — trotz der
Existenz nicht-rémischer westlicher Riten — doch weitgehend einheitlichen rémischen Ritus
im Westen stand also in der Spatantike eine Liturgie vieler Ritusfamilien im Osten gegeniiber.

Wihrend Papst Gregor der Groffe (590-604) bei der Missionierung der Angelsachsen durch
den Missionar Augustinus noch eine erstaunliche Offenheit an den Tag legte*!, forderte Gre-
gor II. (715-731) bei der Missionsbeauftragung des Bonifatius am 15. Mai 719 diesen dazu
auf, die Taufen ausschliefSlich nach dem rémischen Taufformular (ex formula officiorum sanc-
tae nostrae apostolicae sedis) zu spenden.”” Immer mehr wurde nun darauf Wert gelegt, die
Gebete und Rubriken genau so einzuhalten, wie es in der Liturgie des Apostolischen Stuhles
der Fall ist. Bonifatius hat sich mehrfach in rubrizistischen Fragen an Rom gerichtet.* Es
ist zu vermuten, dass Bonifatius bei diesen Nachfragen nicht nur skrupulése Angste bzgl.
der Giiltigkeit plagten, sondern auch der Wille, eine einheitliche Liturgie in seinem ganzen
Missionsgebiet zu implementieren. In diesem Sinn kénnte man ihn durchaus als ,,Motor der
Globalisierung* bezeichnen.

Zu einer echten Vereinheitlichung im Sinn einer ersten ,Globalisierungsphase® kam es in
der romischen Kirche erst unter Karl dem Grofien (768-814).* Die richtige, einheitliche Aus-
filhrung des Gottesdienstes wurde aus verschiedenen Griinden in der karolingischen Epoche
zu einem wichtigen Faktor. Zum einen gab es eine magische Vorstellung von der Wirkung
der Worte, die korrekt ausgesprochen werden mussten, wenn sie das Heil vermitteln sollten,
zum anderen war es aber auch die Orientierung an den Briuchen und Riten der rémischen
Liturgie. Dabei spielte die Benutzung normgerechter liturgischer Biicher eine wichtige Rolle,
deren Korrektur Karl dem Groflen selbst so am Herz gelegen haben soll, dass er damit die
letzten Jahre seines Lebens verbrachte.* Auch im Gesang zeigten sich solche Globalisierungs-
tendenzen. So kann man in der Admonitio generalis Karls des Groflen aus dem Jahr 789 lesen,
dass jeder Kleriker den rémischen Gesang lernen und im nachtlichen wie tiglichen Stunden-
gebetsdienst anwenden soll.*

Gewandung, die romische Vorbilder (Tunika, Paenula) aufnahm.

Auf die Frage des Augustinus, der in Gallien eine von Rom abweichende Liturgie kennengelernt

hatte, welche Form des Gottesdienstes denn in England eingefiihrt werden solle, hat Gregor — laut

Beda — geantwortet: Aus Rom, aus Gallien oder von wo immer, was Gott am meisten wohlgefalle,

das solle er in der jungen Kirche Englands einfithren. Vgl. Angenendt (1992) 127f.

“ Vgl. Angenendt (1992) 126.

* Vgl Angenendt (1992). So habe Bonifatius etwa angefragt, ,ob bei der Mefizelebration zwei oder
drei Kelche auf dem Altar stehen sollen, ob Pferdefleisch gegessen werden darf, ob eine Taufe bei
falsch gesprochener Formel in nomine patria et filia et spiritus sancti giiltig sei, [...] und wo genau
im Meflkanon die Kreuze zu machen seien.“

* Vgl. dazu Angenendt (1992) 117-135; Angenendt (1997) v.a. 351-515.

®  Angenendt (1992) 133.

* MGH, Cap. 1, 61%* (Nr. 80): ,,Omni clero. Ut cantum Romanum pleniter discant, et ordinabiliter
per nocturnale vel gradale officium peragatur, [...] ob unanimitatem apostolicae sedis et sanctae Dei
aecclesiae pacificam concordiam”
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Bei alldem ist aber eines nicht zu iibersehen: De facto entwickelte sich durch die Vermi-
schung des antik-romischen mit dem germanisch-frinkischen Kulturkreis keine rein rémi-
sche Liturgie, sondern eine rémisch-frinkische ,Mischliturgie’, die sowohl rémische (v.a.
Latein als Liturgiesprache) als auch frankische Elemente (private Begleitgebete des Priesters,
gestisch-zeremonielle Elemente) enthielt.”” Diese wurde zur »globalen® Liturgie im westli-
chen Abendland.

Ein weiterer Gesichtspunkt férderte die Vereinheitlichung im Westen: die Tatsache, dass die
Liturgie immer mehr zur Klerusliturgie wurde. Das Volk verstand kein Latein und konnte,
da es nicht aktiv an der Liturgie beteiligt war (was nicht bedeutet, dass es im privaten Gebet
tiberhaupt nicht Anteil genommen hitte), nicht mehr gestalterisch auf die Abldufe des Got-
tesdienstes Einfluss nehmen, was eine lebendige Vielfalt in der Feiergestalt zur Folge gehabt
hitte. Vielmehr wurde die Volksfrommigkeit, die z. T. mit heidnischen Elementen durchsetzt
war, ganz aus der offiziellen Liturgie in den Privatbereich abgedringt. Die Eucharistie wurde
zu einer Angelegenheit fiir spezialisierte Kleriker.

Dies blieb auch nach der tridentinischen Reform so, die in der Liturgiewissenschaft heute
meist negativ bewertet wird. Der Gerechtigkeit halber sollte man aber bedenken, dass durch
die Abschaffung einiger Missbrauche und die allgemeine Reinigung und Straffung der Li-
turgie die ,globalisierende” Vereinheitlichung in dieser Epoche durchaus eine Verbesserung
brachte.* Durch die Griindung der rémischen Ritenkongregation 1588 kam es zu einer Uber-
wachungsinstanz, die auf die Einheitlichkeit und Giiltigkeit der Eucharistie besonders achte-
te, was zu dieser Zeit vielleicht wichtiger war als wir heute meinen. Die Kehrseite der Medaille
war allerdings: Inkulturationsprozesse gab es faktisch nicht mehr bzw. wurden unterbunden,
was sich besonders in dem beriihmten ,,Ritenstreit” in China zeigte®, aber auch in der bereits
erwihnten ,Latinisierung” der syro-malabarischen Kirche.*

Dass im II. Vatikanum - nach einem letzten ,Globalisierungsversuch® im Missale Romanum
von 1962 - die , Anpassung an die Eigenart und Uberlieferungen der Volker® gefordert und
geregelt wird (SC 37-40), hangt mit der damals schon politisch und wirtschaftlich voll im
Gang befindlichen ,zweiten Globalisierungsphase” zusammen, in deren Rahmen z.B. seit
Ende der 50-er Jahre des letzten Jahrhunderts die rémische Kurie auch personell internatio-
nalisiert wurde. Seitdem wird in Fragen des Gottesdienstes ,Globalisierung der Liturgie® ein
schillernder Begriff, der zwischen der ~Wahrung der Einheit des rémischen Ritus im wesent-
lichen® und der berechtigten ,Vielfalt und Anpassung an die verschiedenen Gemeinschaften,
Gegenden und Vblker, besonders in den Missionen® (SC 38) oszilliert. Immerhin — epochal
bleibt die Aussage: ,,In den Dingen, die den Glauben oder das Allgemeinwohl nicht betreffen,
wiinscht die Kirche nicht eine starre Einheitlichkeit der Form zur Pflicht zu machen, nicht
einmal in ihrem Gottesdienst“ (SC 37). Man kann hier durchaus einen Bruch mit der seit Karl
dem Groflen vorherrschenden Tendenz zur Vereinheitlichung konstatieren. Eine andere Fra-
ge ist, inwieweit ,Globalisierung"“ im Sinn einer tiefer greifenden Inkulturation dadurch eben-

7 Meyer (1989) 170.

*  Vgl. hierzu Haunerland (2002) 436-465.

* Vgl. dazu Mungello (1994).

* Die beriihmt-beriichtigte Synode von Diamper 1599, auf der die syro-malabarische Kirche sich ganz
den Latinisierungsbestrebungen des Westens unterwarf, war allerdings nicht auf Betreiben Roms
zustande gekommen, sondern eine Art ,Rdubersynode” gewesen, die von Erzbischof Menezes von
Goa initiiert wurde, um die Thomaschristen ganz dem portugiesischen Thron zu unterstellen. Von
Rom wurden die Beschliisse der Synode nie konfirmiert, hatten aber dennoch weitreichende Folgen.
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so gewollt wird, und ob nicht in den Texten der Liturgiekonstitution selbst schon wieder eine
globalisierende Tendenz im Sinn einer ,einheitswahrenden” Richtung vorhanden ist. Dass es
ein sehr unterschiedliches Verstandnis davon geben kann, was etwa in puncto Ubersetzungen
in die Volkssprache unter ,, Anpassungen” an die Gegebenheiten der Volker gemeint ist, hat
die Kontroverse zwischen Reiner Kacznyksi und dem damaligen Kurienkardinal Joseph Rat-
zinger um die Instruktion Liturgiam authenticam gezeigt.”

lll. Inkulturation der Liturgie als Antwort auf die Globalisierungstendenzen?

Wie weit kann heute die Inkulturation des Gottesdienstes gehen? Ist es z. B. méglich, in der
katholischen Liturgie Indiens die 1. Lesung im Wortgottesdienst nicht aus dem Alten Tes-
tament, sondern aus den Upanishaden zu nehmen, weil dies ein heiliger Text Indiens ist, der
als ,, Anweg® zum Christusgeheimnis im Evangelium interpretiert werden kénnte? Soll es er-
laubt sein, statt Brot und Wein in anderen Kulturen andere Lebensmittel fiir die Eucharistie
zu verwenden (etwa Reis und Wasser)? Wie sieht es mit den Liedern, Gewindern, Tinzen,
Haltungen des Priesters aus? Kann ich erwarten, dass in einem Dorf in Westuganda dieselbe
romisch-katholische Liturgie gefeiert wird wie im Petersdom in Rom?

All diese Fragen der Inkulturation des Gottesdienstes haben insofern mit der ,Globalisie-
rung der Liturgie® zu tun, als es um das Verhaltnis von Wahrung der Einheit und der Anpas-
sung an die kulturellen Gegebenheiten der Volker geht. Man kénnte — um den Begriff von
Robertson aus der Globalisierungsdebatte aufzugreifen® — auch von der Herausforderung der
»Glokalisierung® der Liturgie sprechen. Wie ist diese umzusetzen?

Die romische Kongregation fiir den Gottesdienst und die Sakramentenordnung hat bereits
1994 mit der IV. Instruktion zur ordnungsgemafien Durchfithrung der Konzilskonstitution
tiber die Liturgie eine Antwort zu geben versucht.” Insgesamt zeigt sich darin eine deutliche
Ambivalenz. Grundsitzlich wird der Inkulturationsprozess des rémischen Ritus — denn nur
um den geht es in der Instruktion - positiv beurteilt. Geschichtlich habe dieser haufig bewie-
sen, dass er fahig ist, andere Texte, Gesinge, Gesten und Riten zu integrieren, wobei es immer
auch ,,Zeiten gab, wo das Bemiihen um liturgische Einheitlichkeit die Oberhand gewann®
(Nr. 17). Wichtig sei eine Offenheit fiir alle V6lker und Linder bei gleichzeitiger Vermeidung
eines ,rassischen oder nationalen Partikularismus® (Nr. 18). Eine wichtige Markierung zu
eventuellen interkulturellen Streitfragen (wie z.B. die Ahnenverehrung in der afrikanischen
Liturgie) gibt das Dokument, wenn es schreibt: ,,Die Liturgie muf} — wie das Evangelium —
die Kulturen achten, aber gleichzeitig fordert sie zur Reinigung und Heiligung auf“ (Nr. 19).
Die Inkulturation diirfe nicht zu einem ,,Riickfall in einen Zustand vor der Evangelisierung*
(Nr. 32) fithren. Sie warnt vor einem ,,Synkretismus®, wiirde man biblische Lesungen einfach
durch Texte und Gebete aus anderen Religionen ersetzen (Nr. 47)** oder Riten aufnehmen,
»die sich mit Magie, Aberglauben, Spiritismus, Rache oder sexuellen Vorstellungen verbin-

*' Vgl Kaczynski (2001) 651-668; Ratzinger (2001) 837-843.

2 Siehe oben Anm. 12.

Ro=Vgl: Kongregation fiir den Gottesdienst (1994). Die Nummern im Text beziehen sich im Folgenden
auf diese Instruktion.

Mit Bezug auf das Apostolische Schreiben Dominicae cenae von Johannes Paul II. (24. Februar
1980) wird aber ausdriicklich darauf hingewiesen, dass solche Texte (aus anderen Religionen) in der
Homilie ihren Platz haben kénnen.
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den” (Nr. 48). Entscheidender Maf3stab ist und bleibt die HI. Schrift, d. h. das Alte und Neue
Testament. Diese kann ,,durch keinen anderen, noch so ehrwiirdigen Text ersetzt werden®
(Nr. 23). Dementsprechend beginnt die Inkulturation auch nicht mit dem Kennenlernen der
anderen Kultur, sondern mit der ,, Aneignung der HI. Schrift durch eine bestimmte Kultur®
(Nr. 28). Allerdings spricht die Instruktion von einer doppelten Kompetenz ,,sowohl in Fra-
gen der liturgischen Tradition des romischen Ritus als auch hinsichtlich der Bewertung der
ortlichen kulturellen Werte* (Nr. 30).
Eine klare Absage wird Inkulturationsbemithungen im Sinn der Neukreierung von lokalen
Ritusfamilien gegeben.* ,,Das Bemiihen um Inkulturation strebt nicht die Schaffung neu-
er Ritus-Familien an; wenn den Bediirfnissen einer bestimmten Kultur entsprochen werden
soll, geht es um Anpassungen im Rahmen des rémischen Ritus® (Nr. 36). Zudem muss immer
die zustindige Autoritét beachtet werden, wobei hier der Reihe nach der Apostolische Stuhl,
die Bischofskonferenzen und der einzelne Bischof genannt werden (Nr. 37).5¢
Positiv gewendet spricht die Instruktion aber auch davon, was konkret geindert werden
kann: In Sprache, Musik und Gesang, Gesten und Haltungen, Korperbewegungen (Tanz,
Prozessionen), Kunst (Farbe der Gewénder, Form der liturgischen Gefifle) und bestimmten
Formen der Volksfrémmigkeit muss es keine starre Einheitlichkeit geben. Bei all dem gilt das
Gebot der Klugheit und das Prinzip eines ,organischen Wachstums“ Zudem soll man bei
den Anpassungen nicht immer nur auf die Eucharistie schauen. Vielmehr gibt es gerade im
Bereich der sakramentlichen Feiern und Sakramentalien (Trauung, Krankensalbung, Beerdi-
gung), der Segnungen, des liturgischen Kalenders und der Stundenliturgie (v.a. hinsichtlich
der 2. Lesung der Lesehore) zahlreiche Anpassungsméglichkeiten, so dass man mit etwas gu-
tem Willen durchaus von einer Vielfalt innerhalb des rémischen Ritus sprechen kann. Gegen
Ende beschwért die Instruktion im Verhiltnis von Apostolischem Stuhl zu den nationalen
Bischofskonferenzen den ,Geist vertrauensvoller Zusammenarbeit und gemeinsamer Verant-
wortung® (Nr. 64).
Vor dem Hintergrund dieser wichtigen Instruktion lassen sich mit Hans Bernhard Meyer
einige Grundsatze und Methoden zur Inkulturation des Gottesdienstes festhalten®’:
¢ Die Inkulturation des Gottesdienstes sollte zunichst mit dem Verstindnis der eigenen
christlichen Liturgie beginnen, und dann zum Kennenlernen der Riten und Briuche der
betreffenden Kultur fithren. Dabei geht es um einen ,,organischen® bzw. natiirlichen Dia-
log, der tiber Jahrzehnte und Jahrhunderte gehen kann. Um ein organisches Wachsen zu
ermdglichen, ist es nicht sinnvoll, am Schreibtisch einfach ,neue” Liturgien zu entwik-
keln. Vielmehr sollte man sehr sensibel fiir die natiirlichen Assimilations- und Transfor-
mationsleistungen der jeweiligen Bevolkerung sein.

0 Die Inkulturation des Gottesdienstes muss Hand in Hand gehen mit Inkulturationsbemii-
hungen auf anderen Gebieten wie der Verkiindigung, der Theologie und der Katechese.
Inkulturation ist etwas Ganzheitliches.

» Vgl oben Anm. 30.

*  Kaczynski macht hinsichtlich der Approbationsvollmacht im Verhiltnis von Apostolischem Stuhl
und Bischofskonferenz darauf aufmerksam, dass aus der ,Bestitigung® (confirmatio) der liturgi-
schen Beschliisse einer Bischofskonferenz durch den HI. Stuhl (in SC 36 und noch in dieser Instruk-
tion Nr. 36) seit dem CIC 1983 eine ,Priifung® (recognitio) wurde, so auch in der V. Instruktion
zur ordnungsgemifien Ausfithrung der Liturgiekonstitution Liturgiam authenticam von 2001. Vgl.
Kaczynski (2001) 664; vgl. zum Ganzen Kaczynski (2011) 33f.

7 Vgl. dazu Meyer (1988) 26-31.
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¢ Die Inkulturation des Gottesdienstes sollte immer die Einheit im Blick haben, sowohl
innerhalb der Kultur (also im Verhiltnis zu den nichtchristlichen Traditionen) als auch
innerhalb der Kirche und Gemeinden. Das heifdt zweierlei: Zum einen muss Liturgie bei
aller spezifischen christlichen Ausrichtung des Gottesdienstes die Kopfe und Herzen
der feiernden Menschen erreichen. Das kann sie aber nur, wenn sie in einer Form und
Sprache vollzogen wird, welche der betreffenden Kultur entspricht. Zum anderen ist die
Einheit der Weltkirche nicht aus dem Blick zu verlieren. Hans Bernhard Meyer meinte
deshalb schon vor 25 Jahren: ,Vielleicht ist es aufs Ganze gesehen oder jedenfalls in der
gegenwirtigen Phase der Kirchengeschichte sogar notwendig, dafl die fiir die Einheit ver-
antwortlichen Amter und Organe der Kirche ihr Gewicht gegeniiber den die Vielheit und
Fille der Kirche reprasentierenden Orts- und Teilkirchen geltend machen, um Einsei-
tigkeiten zu verhindern oder falschen Entwicklungen vorzubauen. [...] Es geht um die
Weltkirche, in der alle Christen [...] aus allen Volkern und Kulturen und mit all ihren
Reichtiimern Heimatrecht haben sollen, und zwar nicht auf Kosten der Einheit, sondern
als deren Fiille.“*®

¢ Die Inkulturation des Gottesdienstes sollte an den ,,Randbereichen” der Liturgie beginnen
(Sakramentalien, Prozessionen, Andachten) bzw. nicht unmittelbar die innere Struktur
und den Inhalt der sakramentlichen Feiern beriihren. In Gesten, Kleidung und Musik
driickt sich ohnehin ganz besonders die Eigenart einer Kultur aus. Daher ist der Ablauf
der Eucharistie kein gutes Feld fiir den Beginn der Inkulturation des Gottesdienstes.”

Fallbeispiel: Das Oficio Divino das Comunidades im Nordosten Brasiliens

Als ein Beispiel gelungener Inkulturationsbemiihungen im Bereich der Stundenliturgie soll
hier kurz auf das ,,gottliche Amt* der Gemeinden Oficio Divino das Comunidades im Nord-
osten Brasiliens eingegangen werden.*® Ziel dieses Stundenbuches fiir die Gemeinden ist eine
~wechselseitige Befruchtung” zwischen (offizieller) Liturgie und Volksfrommigkeit, wobei es
ihm weniger auf rein duflerliche Anderungen und Zusitze ankommt (obwohl am Ende des
Buches Gebete aus der jidischen, islamischen, hinduistischen, indigenen und afrikanischen
Tradition aufgefithrt werden), sondern v. a. darum, die , spiirbare Sehnsucht nach mehr Gebet
in der Liturgie“ ernst zu nehmen. Dies wird u.a. durch haufigere Wiederholungsgesinge
bei der Eroffnung, den Kehrversen der Psalmen und der Antwort auf die Fiirbitten erreicht.
»Die Wiederholung macht ein Feiern moglich, ohne gleichzeitig lesen zu miissen, sie be-
freit so den Blick, konzentriert die Aufmerksamkeit des Herzens.“* Auch die Musik spielt
eine wichtige Rolle. Die Melodien der Psalmen haben ihre Wurzeln in Volksmelodien des
Nordostens Brasiliens, wo v.a. der starke Einfluss afro-brasilianischer Kultur spiirbar ist. Es
ist eine ,,Mischung von Melancholie und Zuversicht, von Rhythmen und Herzweh, Freude
und Schmerzen, von Afrika und Brasilien.“® Ein drittes Element — neben den Wiederho-

% Meyer (1988) 30f.

% Das Problem ist freilich, dass viele Gliaubige heute faktisch nur die HI. Messe als Gottesdienstform
erleben.

% Vgl. dazu Carpanedo (2004) 185-189.

' Carpanedo (2004) 188,

2  Carpanedo (2004) 189,

% Carpanedo (2004) 189.
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lungen und der Musik - ist die Einbeziehung eines , Katholizismus der Armen®, der sich (da
héufig ohne Priester auskommend) durch seinen gemeinschaftlichen Charakter, seine starke
miindliche Tradition und seine Spontaneitit auszeichnet. Der Raum fiir freie, personliche
Gebete (vor der Eroffnung, aber auch im Anschluss an die Fiirbitten) ist daher sehr wichtig,
auflerdem sind als rituelle Elemente eine ,,Besinnung auf das alltigliche Leben® zu Beginn
(zwischen Eroffnung und Hymnus) - ahnlich der Gewissenserforschung der Komplet - und
eine Meditationszeit nach der Lesung ausdriicklich eingefiigt.

Bei all dem will sich das Stundengebet der Gemeinden nicht von der biblischen und li-
turgischen Tradition der Kirche lsen. Von der Struktur her ist das ,gottliche Amt* der Ge-
meinden mit Eréffnung, Hymnus, Psalm, biblischer Lesung, neutestamentlichem Canticum,
Bitten/Fiirbitten (die auch spontan formuliert werden kénnen), Vater unser, Schlussoration
und Segen ganz dem offiziellen Stundengebet der Kirche verpflichtet, nur wird diese Struktur
durch Wiederholungen, eigene Melodien, Zeiten des Schweigens und der Meditation und des
freien Gebetes gleichsam ,,aufgebrochen®* So bietet es einen Ritus an, ,,der den Reichtum an
Elementen, die zur biblischen Tradition und zur liturgischen Tradition der Kirche gehoren,
dem Volk zuriickgibt, und ihm wirklich zuganglich macht, auch gerade jene Elemente, die fiir
das kirchliche Leben in Lateinamerika typisch sind.“6s

IV. Einheit in Vielfalt - Pladoyer fir eine ,Glokalisierung” der Liturgie

Zum Schluss wollen wir versuchen, einige Kriterien fiir eine sinnvolle »Globalisierung” der
Liturgie zu benennen. Wir haben gesehen, dass sich die Kirche auch in ihrer Liturgie der Glo-
balisierung stellen muss und dabei in einer dhnlichen Situation ist wie andere ,, global play-
er’, die einerseits einen weltweiten Anspruch haben (mit einer weltweiten Erkennbarkeit®¢),
andererseits aber auch der Situation vor Ort Rechnung tragen miissen. Vielleicht kann man
auch in der Liturgie von einer solchen ,Glokalisierung® sprechen — think globally, act locally:
Glokalisierung als Maxime fiir die pastoralliturgischen Bemiihungen der Kirche.&

Die Einheit in der Liturgie bei gleichzeitiger Vielfalt ihrer Formen (und zwar sowohl in
altehrwiirdigen Riten als auch in jungen Kirchen mit ihrer je eigenen Kultur) ist schon von
verschiedener Seite angesprochen worden. Grundsitzlich hat Papst Paul VI. bei seinem Je-
rusalembesuch 1964 vor den anwesenden Patriarchen und Bischéfen betont: ,Die Einheit
ist nicht katholisch, wenn sie nicht die rechtmifige Verschiedenheit eines jeden einzelnen
respektiert. Aber ebenso ist die Verschiedenheit nicht katholisch, wenn sie nicht ihrerseits ein
Maf bewahrt, durch das sie die Einheit respektiert, der Liebe und dem Aufbau des heiligen
Volkes Gottes dient.“** Gerade im Verhiltnis zu den Ostkirchen spielt aber die Liturgie eine

* Ein Download (portugiesisch) zu Aufbau und Inhalt des Oficio divino das comunidades findet sich

unter http:f‘f'www.liturgiadacampanha.corn,’site."index.php?option:com_remository&Itemid=368zf
unc=startdown&id=134 (letzter Aufruf 27.10.2012).
% Carpanedo (2004) 187.
Man denke etwa an die Logos grofier Unternehmen (z.B. Google), die weltweit gleich sind, aber
doch eine regionale Ausprigung haben kénnen.
Zum Ganzen vgl. die interessanten Ausfithrungen des evangelischen praktischen Theologen Chri-
stian Grethlien: Grethlein (2002) 280-292. Er spricht von einer »verbindung der Tendenz zur Glo-
balisierung und der Bedeutung von Regionalitit, die gleichsam ein grundsatzliches Vorzeichen fiir
verantwortliche liturgische Reform bildet® (ebd. 291).
Paul VI, Ansprache an alle katholischen Patriarchen, Bischéfe, Priester, Ordensleute und Laien.
Jerusalem, 4. Januar 1964, Zitiert bei Harnoncourt (1974) 52.
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besondere Rolle. Die ,,rechtmiflige Verschiedenheit eines jeden einzelnen” ist hier eine je neu
zu respektierende Pflicht der Catholica.

Etwas anders sieht es mit den liturgischen Akkomodationen in den jungen Kirchen aus.
Zunichst einmal kann gesagt werden, dass eine solche Anpassung legitim ist und theologisch
als Konsequenz der Inkarnation verstanden werden kann. Aber es sollte klug und kritisch -
im Sinn einer geistlichen diakrisis — dariiber gesprochen werden, was sie bedeutet und wie
weit sie gehen kann. Hilfreich scheinen mir in diesem Zusammenhang die Ausfithrungen der
»Erkldrung von Nairobi tiber Gottesdienst und Kultur® des Lutherischen Weltbundes 1996 zu
sein, in denen die Beziehungsmaoglichkeiten zwischen Gottesdienst und Kultur auf vierfache
Weise beschrieben werden®:

- Gottesdienst ist kulturiibergreifendes Geschehen, d.h. es gibt unverinderliche Kennzei-
chen christlichen Gottesdienstes in den verschiedenen Kulturen;

- Gottesdienst ist kontextuelles Geschehen, d.h. durch ,kreative Assimilation® soll der
christliche Gottesdienst in einen bestimmten kulturellen Kontext eingebunden werden;

- Gottesdienst ist ,kontrakulturelles” (kulturkritisches) Geschehen, d.h. es geht um das
Wahrnehmen und die Verinderung der dem Evangelium widersprechenden Verhaltnisse;

- Gottesdienst ist kulturell wechselwirksames Geschehen, d. h. es besteht eine 6kumenische
und kulturelle Wechselwirkung liturgischer Traditionen.

Von katholischer Seite beschreibt es Emil Joseph Lengeling ahnlich: ,, Anpassung vollzieht sich

in zwei Richtungen, [...]: Herabsteigen des Géttlichen und Aufstieg des Menschlichen, das

heiflt: Veranderungen (Adaptationen) in der bestehenden Liturgie, soweit die substantielle

Einheit dies zuldfit, aber auch, ja mehr noch ,taufende’ Aufnahme (Adoption) und Heili-

gung von einzelnen Elementen des ,Brauchtums; wie es die verschiedenen Volker aus ihren

,geistigen Anlagen’ entwickelt haben, soweit es nicht ,unléslich mit Aberglauben und Irrtum

verflochten, sondern mit ,dem wahren und echten Geist der Liturgie vereinbar ist’ (LK 37). So

ist es ja in den Anfingen der christlichen Liturgie nicht selten geschehen.“”

Inkulturation ist also ein Geben und Nehmen: Es wird sowohl der romische Ritus in be-
stimmten Dingen modifiziert (z. B. hinsichtlich der Musik und der liturgischen Kleidung), als
auch die Kultur, in die der rémische Ritus sich hinein begibt (z. B. die Ahnenverehrung in der
afrikanischen Liturgie).” Fiir die ,,Glokalisierung® der Liturgie bedeutet dies: Sie férdert zum
einen Anpassungen an die Gegebenheiten einer Ortskirche, damit der Gottesdienst so gefei-
ert werden kann, dass die Menschen vor Ort mit dem Geheimnis Gottes in Berithrung kom-
men. Dazu gehort in entscheidender Weise auch die Volkssprache. Zum anderen meint sie
aber — im Sinne Kunzlers — immer auch das Bemiithen der Kirche, ,,Standards der Erkennbar-
keit“ und Einheitlichkeit in der Liturgie zu gewihrleisten und im Notfall einzufordern. Diese
beiden Aspekte gehoren zusammen und sollten nicht gegeneinander ausgespielt werden.”

Vgl Grethlein (2002) 285f mit Bezug auf Stauffer (1996/1997) 29-35.

7% Lengeling (1964) 90*,

7' Bezogen auf die volkssprachlichen Ubersetzungen heiflt dies, ,dass das wahre liturgische Gebet
nicht nur vom Geist der Kultur gepragt wird, sondern dass es selbst zur Prigung der Kultur beitrigt*
(Liturgiam authenticam [2001], Nr. 47). Ziel ist die ,,Entstehung einer volkstiimlichen Sakralspra-
che® (ebd.). Vgl. dazu Briiske (2011) 170-183.

Vgl. Haunerland (2002) 151: ,,Es ware [...] fatal, wenn es nur die Alternative von weltkirchlicher
Uniformitét oder ortskirchlicher Individualitit gibe. Territoriale Einheiten, die durch Sprache und
soziokulturelle Entwicklung weitgehend verbunden sind, bieten sich ohne Gefahr der Beliebigkeit
auch als Gebiete an, in denen sich je eigene Traditionen des Romischen Ritus entwickeln kénnen.*

72



248 Cornelius Roth

Soweit die Theorie, die wohl ziemlich unstrittig ist. Der ,Teufel* liegt im Detail bzw. in der
konkreten Umsetzung dieses Prinzips. Nach welchen Kriterien kann die Einheit in der Viel-
falt oder die Vielfalt in der Einheit - schon die Formulierung verrit die Schwerpunktsetzung
- umgesetzt werden?” In diesem Zusammenhang konnte ein Kriterium wieder ins Blickfeld
riicken, das schon von Anfang an in der Kirche galt: dass sie namlich als liturgischer Ge-
setzgeber vor allem dann auftritt, wenn es gilt, Missbriuche abzustellen. So schreibt Philipp
Harnoncourt in Bezug auf die Alte Kirche: ,,Ein Verhalten, das dem Glauben, der christlichen
Sitte oder dem Sinn christlichen Gottesdienstes widerspricht, wird nicht geduldet. Ein der-
artiges Eingreifen der kirchlichen Autoritit ist schon sehr frith festzustellen. So riigt schon
Paulus die Gemeinde von Korinth, daf8 ihre Eucharistiefeier nicht dem Auftrag des Herrn
entspricht (1 Kor 11). Wir haben also festzustellen, dal die Autoritit der Kirche von Anfang
an auch liturgischer Gesetzgeber ist. Aber sie bietet nicht einen ausgearbeiteten Gottesdienst
an, den sie verpflichtend vorschreibt, sondern sie greift lediglich ein, um Unfug abzustellen. 7

Wenn wir dieses Kriterium auf die derzeitigen Auseinandersetzungen um die Liturgie
tibertragen, konnte man sich wiinschen, dass die rémische Gottesdienstkongregation nicht
grundsitzlich in die Gestaltung der Liturgie oder Ubersetzung der liturgischen Texte ein-
greift, sondern die bischéflichen Kommissionen in den Lindern zunichst im »Geist vertrau-
ensvoller Zusammenarbeit und gemeinsamer Verantwortung*” arbeiten lisst, und nur dann
eingreift, wenn es wirklich darum geht, Missstinde abzuschaffen, die sich in der einen oder
anderen Form in den einzelnen Ortskirchen (auch in Deutschland) einschleichen kénnen.
Nach diesem Kriterium wire die vieldiskutierte Instruktion Redemptionis sacramentum (25.
Mirz 2004) - bei aller Diskussion der einzelnen Kritikpunkte — von ihrem Ansatz her durch-
aus berechtigt, denn es ging ihr um die Abstellung von Missbriuchen.’ Auf der anderen Seite
ist eine enge Auslegung von Liturgiam authenticam, wie sie jetzt im Zusammenhang mit dem
Beerdigungsrituale und Messbuch Anwendung gefunden hat bzw. findet, vom Prinzip ,Ein-
schreiten bei Missbrauch nicht gedeckt, weil es ja hier weniger um Fragen der Treue zum
Ritus als um die Verstehbarkeit der liturgischen Texte geht.”” Auch wenn der Vergleich hinkt:
Die Firmenzentrale von McDonald’s wird die Umsetzung ihrer Werbung in Deutschland
auch nicht von einem Manager in den USA machen lassen, der kein Deutsch spricht, sondern
von loyalen Mitarbeitern vor Ort. Die kénnen erstens besser Deutsch, und kennen zweitens
besser die Mentalitit ihrer Kunden. Sicher - die heilige Liturgie ist kein Wirtschaftsunterneh-
men, sondern Geheimnis der Begegnung und des Dialogs zwischen Gott und Mensch. Inso-
fern ist eine behutsame, textgetreue Ubersetzung der jahrhundertealten lateinischen Gebete
schon ein Gebot der Ehrfurcht. Aber weil es Gebete sind, die von den Menschen innerlich
auch mitvollzogen werden sollen™, gilt es, auf eben diese Menschen vor Ort Riicksicht zu

Dabei regt Haunerland - im Anschluss an einen élteren Vorschlag G. Greshakes — ,.eine dritte Ebene
zwischen Rom und den einzelnen Didzesen” analog zu den ostkirchlichen Patriarchaten auch fiir
das liturgische Leben an (ebd.).

Vagl. die ahnliche Frage bei Haunerland (2011) 107: ,Wie viel Einheitlichkeit oder Gleichformigkeit
braucht die Liturgie um der katholischen Einheit willen? Aber auch: Wie viel Verschiedenheit und
Variationen braucht die Liturgie, damit die Einheit Bestand hat?“

™ Harnoncourt (1974) 43,

> Rémische Liturgie und Inkulturation, Nr. 64.

% Vgl. Instruktion Redemptionis sacramentum (2004) 6 (Nr. 4).

Vgl. Klockener (2011) 233; zu Liturgiam authenticam als ,,schiedsrichterliche Instanz® im globalen

Kontext vgl. Ratzinger (2001) 840f,

8 Vgl. die Erste Instruktion iiber die Ubersetzung liturgischer Texte fiir Feiern mit dem Volk vom 25.
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nehmen und den nationalen Autoritéten - sprich den Ortsbischéfen, die durch Liturgiam au-
thenticam nun noch stirker in die Pflicht genommen sind - Vertrauen entgegen zu bringen.

So fordert die ,,Glokalisierung® der Liturgie alle heraus: den Apostolischen Stuhl in Rom,
der auf die kulturellen und mentalititsgeschichtlichen Eigenheiten vor Ort Riicksicht neh-
men muss, gleichzeitig aber eine Verpflichtung fir die Wahrung der Identitdt des romischen
Ritus ,,im wesentlichen® hat; die Ortskirchen, die einerseits das Recht auf nationale Eigenhei-
ten in der Feier der Liturgie haben, andererseits in manchen Punkten sich auch korrigieren
lassen miissen, wenn sich bei ihnen Abldufe im Gottesdienst eingeschlichen haben, die dem
Wesen der Liturgie oder dem christlichen Glauben insgesamt zuwiderlaufen; und den ein-
zelnen Glaubigen, der sich bei aller Berechtigung der regionalen Eigenheiten immer auch
vor Augen halten muss, dass Liturgie nicht etwas ist, was ,je neu” von uns zu gestalten wire,
sondern eine identititsstiftende Funktion fiir alle (katholischen) Christen hat.
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Marion Maier, Sulzbach

Die Predigt in der Wort-Gottes-Feier
Bedeutung, Geschichte und Gestalt

Nicht selten bekommt man heute nach einem Gottesdienst zu héren: ,,Ich
gehore ja eigentlich nicht zu dieser Pfarrei, aber ich komme trotzdem im-
mer hierher zum Gottesdienst, weil hier viel besser gepredigt wird als in
meiner Heimatpfarrei.“ Dieses Verhalten kann man durchaus auch kri-
tisch sehen, doch eines wird daran deutlich: Die Predigt nimmt fiir vie-
le Gléubige eine sehr prominente Stellung im Gottesdienst — sei es eine
Messe oder eine Wort-Gottes-Feier - ein. Ganz gleich, ob sie sich von
ihr neue spirituelle Impulse, Anregungen fiir das Glaubensleben oder
bibelwissenschaftliche Auslegungen erhoffen: Die Mitfeiernden moch-
ten ,etwas mitnehmen® fiir das Herz, fiir den Geist, fiir ihr Leben - und
dafiir nehmen einige es auch gerne auf sich, eine weiter entfernte Kirche
zum Gottesdienst aufzusuchen. Das Wort Gottes und seine Auslegung
scheinen auch heute noch ,,in“ zu sein und durchaus Anklang zu finden.
Auch in der Wort-Gottes-Feier ist die Predigt vorgesehen, unterliegt hier
jedoch etwas anderen Bedingungen als in der Messfeier. Aufbauend auf
den Begriff und die Geschichte soll in diesem Aufsatz die Bedeutung und
Gestalt der Predigt in der Wort-Gottes-Feier untersucht werden.

1 Die Predigt!
1.1 Begriffsklarung

Von ihrem Ursprung her sind die Begriffe ,Predigt‘ und ,Homilie’, die heute meist gleicherma-
Ben fiir die Bezeichnung der Schriftauslegung nach dem Evangelium oder einer gottesdienst-
lichen Ansprache verwendet werden, unterschiedlich gefirbt.

Das Wort ,Predigt’ leitet sich ab von dem lateinischen Wort ;praedicare’ (= laut verkiin-
digen) und ,meint jede lebendige Proklamation des Heilswillens Gottes nicht durch blofes
Verlesen des Schriftwortes, sondern durch die Verkiindigung des Gotteswortes, die der dazu
Bevollmichtigte in der Kraft des Geistes aus seinem Herzen formt.** So ist die Predigt eine
prophetische Rede: ,Verkiindigung der Gegenwirtigkeit von Gottes Eingreifen in Jesus Chri-
stus. [...] Die bevorzugte Form dafiir ist das Zeugnis, d. h., der Akt dessen, der sich in seinem
Wort engagiert und sich dafiir verbiirgt*.

Der folgende Text ist (mit kleinen Veranderungen) entnommen aus meiner Dissertation: Diirr
(2011).

2 Berger (1999) 413.

*  Gelineau (1966) 77.
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Desweiteren ist die christliche Predigt von Anfang an auch mystagogische Rede und hat so
»ihren Sitz (...) in der ,Erstverkiindigung, in der missionarischen Darstellung der Heilsbot-
schaft Gottes vor Menschen, die noch nicht zum Glauben gelangt sind. Sie wendet sich aber
auch an die bereits gliubig gewordenen und getauften Gemeindeglieder, um den Ruf Gottes
und die antwortende Umkehr lebendig zu erhalten.

Wohl hauptsichlich aus diesem Grund stand die Predigt, wie Justin es beschreibt,® schon in
frithester Zeit in den meisten Fillen zwischen den Lesungen und der Mahlfeier. Der Ansatz
der Predigt in der Traditio Apostolica direkt vor der Kommunion® hatte allein diese myst-
agogische Funktion. ,Vor allem in der Osternacht miissen die Neugetauften, die infolge der
strengen Arkandisziplin iiber die Eucharistie noch nicht unterrichtet sind, an dieser Stelle das
Notwendigste iiber die letzte Stufe ihrer Initiation erfahren.*

In jiingerer Zeit hat der Begriff der Mystagogie ein Comeback erfahren (vor allem durch
Karl Rahner) und wird noch viel weiter gefasst: Er ist nicht nur zu verstehen als Auslegung
und Deutung der gefeierten Mysterien, sondern er meint zudem die Hinfithrung des Men-
schen zu einem Bewusstsein, dass er ,es [...] immer schon mit dem absoluten Geheimnis,
Gott genannt, zu tun hat“® und mit ihm und von ihm her schon immer in einer Beziehung
zu Gott steht.” Dem Menschen soll durch die mystagogische Predigt Glaubenshilfe gegeben
werden, die darin besteht, den Menschen ,,zur immer reflexeren Wahrnehmung seiner unab-
leitbaren Verwiesenheit auf das Geheimnis, das wir Gott’ nennen',' hinzufithren und ihm zu
helfen, sein eigenes Leben im Glauben zu deuten.!

Der Begriff ,Predigt‘ ist also verwendbar fiir jede Art von verkiindigender gottesdienstlicher
Rede (weshalb er auch im weiteren Verlauf dieses Beitrags hauptsachlich Verwendung finden
wird), meint im engeren Sinn jedoch auch die liturgische Rede in einem eigenstindigen Got-
tesdienst (Pradikantengottesdienst - siche unten). Diese ist thematisch viel freier angelegt
als die Homilie (Lehnwort aus dem Griechischen: homilia = Unterhaltung, Gesprich, Rede,
Unterricht), welche eine Predigtform bezeichnet," die enger auf die Schrifttexte, einen litur-
gischen Text oder auf die mit ihnen verbundenen Riten und Symbole bezogen, in eine liturgi-
sche Feier eingebettet ist und tiefer in die Texte und die Feier hineinfithren will.**

4 Berger (1999) 413. Ahnlich bei Adam (1976) 247: ,, Mystagogie bedeutet ja urspriinglich, den My-
sten, d.h. den Eingeweihten und Eingegliederten, Geleite zu geben, sie zum inneren Verstehen und
Erleben der Mysterien und zu einem von ihnen gepragten Leben zu fithren®

> Vgl. Justin, Erste Apologie, Justin der Martyrer (PTS 38, 31-133 Marcovich) 67; deutsche Uberset-
zung in: Bibliothek der Kirchenviter 1, 65-138.

® Vgl Traditio Apostolica, Nr. 21.

7 Vgl Fischer (1990) 90. Die Arkandisziplin ist ,,der Brauch der alten Kirche vom 3. bis zum 5. Jh.,
tiber die heiligen Worte (Glaubensbekenntnis, Vaterunser, Heilige Schrift), Riten und Zeichen (Eu-
charistie) vor Ungetauften Stillschweigen zu bewahren. Den Katechumenen [...] wurden die heili-
gen Worte in einem feierlichen Gottesdienst zum Auswendiglernen iibergeben, die Mysterien der
Taufe und Eucharistie in den Mystagogischen Katechesen der Osterwoche aufgeschlossen” (Berger
[1999] 37).

8 Rahner (1966) 269.

° Vgl Haslinger (1991) 59.

' Haslinger (1991) 59.

! Vgl. Haunerland (2007) 25; Richter (1989) 114.

? Vgl.c. 767§ 1 CIC § 1: ,Unter den Formen der Predigt ragt die Homilie hervor

Y Vgl. Berger (1999) 208; Jungmann (2003) 587.
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1.2 Ein kurzer Abriss der Predigtgeschichte

1.2.1 Frihes Judentum und Friihchristentum

Die Form der eng auf die Schrifttexte bezogenen Auslegung findet sich schon in der synago-
galen Liturgie (vgl. Lk 4,16ff, Mk 1,21)," in der die Predigt auf die Lesung der Thora folgt:
»Da die Schrifttexte hebriisch verlesen wurden, folgte der Lesung die Ubertragung in die
Volkssprache; aus dieser Sitte entstand allmahlich die kommentierende Auslegung, eine mehr
oder weniger am Text orientierte Ansprache,“"® die Targumim.

Predigten'® aus dem frithen Christentum neutestamentlicher Zeit liegen nicht vor (wenn
auch der Hebraerbrief Predigtstrukturen aufweist und der 1. Petrusbrief eine urchristliche
Taufansprache enthalten mag), weshalb ein wirkliches Bild der urchristlichen Predigt nicht
zu ermitteln ist.'” Klar ist aber, dass sich die Predigt im Urchristentum in ihrem Selbstver-
standnis von der synagogalen Predigt, die hauptsichlich der Gesetzesunterweisung diente,'®
verschieden ist, denn ,sie versteht sich [...] als Gottes Wort, als Ort und Mittel fiir die Prisenz
Jesu'," wie es in 1 Thess 2,13 auch gut zum Ausdruck kommt: ,,Darum danken wir Gott un-
abléssig dafiir, dass ihr das Wort Gottes, das ihr durch unsere Predigt empfangen habt, nicht
als Menschenwort, sondern als Gottes Wort angenommen habt, was es in Wahrheit ist. Und
jetzt ist es in euch, den Glaubigen, wirksam.*

Die Predigt ist hier ,Verkiindigung von Heilsgeschehen, in der immer neu Heil sich
ereignet“®. Die Intention der Prediger ist es, dass das gehorte Schriftwort aufgenommen und
auf das eigene Leben iibertragen werden soll, wie es auch bei Justin zu lesen ist: ,,Hat der Vor-
leser aufgehort, so gibt der Vorsteher in einer Ansprache eine Ermahnung und Aufforderung
zur Nachahmung all dieses Guten.“*!

Die ilteste uns iiberlieferte Gemeindepredigt ist der sog. Zweite Clemensbrief, der vor 150
n. Chr. in Korinth verfasst und von einem Presbyter in einem Gottesdienst vorgelesen wurde.
Es wird hier keine bestimmte Perikope ausgelegt, sondern der Predigttext, der ,,mit einer zum
Gemeindegebet iiberleitenden Doxologie schliefit*?, stiitzt sich auf viele Bibel- und Herren-
worte.

Im 4./5. Jahrhundert wird auch der zeitliche Rahmen der Predigt immer gréfler - eine bis
zwei Stunden sind durchaus tiblich. Oft predigten in den Kirchen des Ostens auch mehrere
Presbyter in einem Gottesdienst nacheinander, wobei der Bischof den Abschluss bildete.?®
Diese ausufernde Predigttitigkeit im Osten lief§ jedoch schon im 5. Jahrhundert stark nach,
so dass ,,die Trullanische Synode 692 [...] im Canon 19 und 20 den Bischéfen und Presbytern
das Predigen zur Pflicht machen [muss]“*.,

'* Vgl. Jungmann (2003) 584.

* Meyer (1989) 56; vgl. Schiitz (1972) 6.

Im folgenden ist mit dem Wort ,Predigt’ jede Art von lebendiger Proklamation des Heilswillens
Gottes gemeint.

17 Vgl. Schiitz (1972) 7.

¥ Vgl. Hahn (1970) 46.

19 Schiitz (1972) 7.

20 Schiitz (1972) 7; vgl. Nagel (1970) 19.

2 TJustin Apol. 1, 67.

2 Schiitz (1972) 8; vgl. Pratscher (2006), Der zweite Clemensbrief.

Vgl. ConstAp I1,57,9 (Sacrosanctum Concilium 320, 315 Metzger); ebenso auch Egeria 25,1.
% gchiitz (1972) 23.
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1.2.2 Mittelalter

Im frithen Mittelalter lief die Wortverkiindigung allgemein stark nach. Die Predigttatigkeit
im romischen Liturgiebereich war kaum noch vorhanden und in einzelnen orientalischen
Gegenden tiberhaupt nicht mehr iiblich.*® Die ersten romischen Darstellungen der Messli-
turgie, die {iberhaupt die Predigt erwidhnen, sind der Ordo ecclesiae Lateranensis aus dem
12. Jh. und der Ordo Stefaneschis aus dem 14. Jh., in Deutschland der Ordo ,Postquam’ der
Bischofsmesse.”® Sicher aber war auch vorher die Predigt schon Bestandteil der Messfeier,
wie wir es etwa durch die Predigttitigkeit von Chrysostomus, Ambrosius oder Augustinus
bezeugt finden.

In den germanischen Lindern ist jedoch zur gleichen Zeit eine gegenldufige Entwicklung
festzustellen, da ,die Missionierung der germanischen Volker [...] nach einer intensiven,
stark katechetisch ausgerichteten Predigttitigkeit [verlangte].“”” Von groflem Wert fiir die
Volkspredigt in der Landessprache waren die Bemithungen Karls des Groflen, der im 8. Jahr-
hundert nicht nur die regelmafige Predigt forderte,”® sondern auch veranlasste, Homiliare
mit Viterhomilien (z.B. von Chrysostomus, Augustinus, Ambrosius, Gregor 1., Leo I. und
Maximus von Turin) zu verfassen,” welche nicht nur in der Lesehore des Stundengebets (da-
mals wie heute) Verwendung fanden, sondern auch fiir die Predigttatigkeit der Presbyter
notwendig waren: Vom frithen Christentum an war die Predigt iiblicherweise dem Bischof
als Vorsteher der Feier vorbehalten. In Gallien jedoch, wo nicht in jeder Kleinstadt (wie in
Italien oder Nordafrika) ein Bischof verfiigbar war, ,,sprach das Konzil von Vaison (529) auf
Betreiben des hl. Casarius den Presbytern in Stadt und Land ausdriicklich das Recht zu pre-
digen zu*' und auch von anderen Orten sind uns ja von Presbytern wie Origenes, Hippolyt
von Rom, Hieronymus oder Chrysostomus Predigten {iberliefert.’> Da jedoch die Presbyter
oft wegen zu geringer Bildung nicht imstande waren, selbststindig zu predigen, verlasen sie
in den Messen héufig die Viterhomilien.*

Wihrend es im 4. Jahrhundert im Orient sogar Sitte war, dass mehrere Presbyter hinter-
einander predigten (s. o), wurde jedoch an anderen Orten das Predigen den Presbytern nicht
erlaubt. So beispielsweise in Alexandria seit dem Fall des Arius, in Nordafrika (erst zur Zeit
Augustinus wurde das Predigtverbot aufgehoben), dhnlich auch lingere Zeit in Italien.*

Im 12. Jahrhundert tritt die Viterhomilie immer mehr zuriick ,zugunsten der sermones,
thematisch aufgebauter und kunstreich gegliederter Predigten. Die Kathedralschulen in Pa-
ris, Tournai, Poitiers und Reims und die Kloster werden die Pflanzstatten dieser neuartigen
Predigt. Auch die schlichteren Monchspredigten iibernehmen die kiinstliche Gliederung der
frithscholastischen Schulpredigten.“*

Vgl Jungmann (2003) 586; Meyer (1989) 234; Thiimmel (1994) 117.
% Vgl. Bieritz(2004) 401; Jungmann (2003) 585.

¥ Meyer (1989) 234.

2 Vgl. Schiitz (1972) 47.

»  Vgl. Schiitz (1972) 46f.

* Vgl Berger (1999) 207.

' Jungmann (2003) 586; vgl. Nagel (1970) 110f.

* Vgl Jungmann (2003) 584,

* Vgl Berger (1999) 207; vgl. Meyer (1989) 234; Schiitz (1972) 46f.
* Vgl Jungmann (2003) 585,

% Schiitz (1972) 52.
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Im 14. Jahrhundert wurde die Predigt aus der Messfeier ausgegliedert. Zum einen galt sie
als in der Volkssprache gehaltene Rede im Empfinden der Gemeinden ohnehin eher als Ein-
schaltung in die Liturgie und weniger als wesentlicher Bestandteil der Feier,” zum anderen
wurde den Bettelorden die Predigt im Pfarrgottesdienst verboten und ,,nach dem Niedergang
der Mendikantenpredigt seit dem Ende des 14. Jh. [sind] immer mehr Predigtpfriinden ge-
stiftet worden [...], deren Inhaber zwar mit Zustimmung des Pfarrers auch in der Gemeinde-
messe predigen konnten, aber haufig eigene Predigtgottesdienste hielten™’. So wurde es nach
und nach allgemein iblich, die Predigt in eigenstindige Predigtgottesdienste, sogenannte
Pridikantengottesdienste, zu verlegen.”® ,Die sonntégliche Hauptpredigt war bis in das 20.
Jahrhundert hinein nicht selten eine solche Art von Priadikantengottesdienst, indem sie vor
dem Hochamt oder zwischen zwei gut besuchten Messfeiern gehalten wurde, ein Zustand,
der noch vor dem Zweiten Vatikanischen Konzil fast tiberall zugunsten einer in den Sonn-
tagsgottesdienst eingebauten Predigt abgeschafft wurde, allerdings noch vielfach als Unter-
brechung von der Messfeier abgehoben durch Ablegen der Messgewander, Ausldschen der
Kerzen u.a.m.“”, da die Predigt keinen Bestandteil des Messritus bildete.

Ihren Platz hatte die Predigt meist nach dem Evangelium (wenn auch eine erste ausdriick-
liche Vorschrift, die die Predigt auf das Evangelium folgen lasst, erst 1604 durch Clemens
VIIL in das Missale Romanum eingefiigt wurde),” doch auch nach dem Credo,* im Zu-
sammenhang mit dem Offertorium,” nach dem Sanctus, bzw. nach der Elevation (als eine
Art Kommunionansprache).* Letzteres finden wir in der Traditio Apostolica in Kapitel 21
bezeugt. Durch die jeweilige Anordnung der Predigt in den Ablauf der liturgischen Feier
indert sich auch deren Funktion: Wihrend die Predigt bei Justin sich vermutlich, wie in die-
ser Zeit allgemein iiblich, mehr auf die zuvor gehérte Schriftlesung konzentrierte und auch
die mystagogische Aufgabe hatte, in die folgende eucharistische Feier hineinzufiihren, ist die
Predigt in der Traditio Apostolica 21 hauptsachlich darauf ausgerichtet, den Neugetauften
(die Beschreibung bezieht sich ja auf die Tauffeier), die erstmalig am Herrenmahl teilnahmen,
Sinn und Bedeutung der liturgischen Handlungen in der Messfeier zu erldutern,*

1.2.3 Zeit der Reformation

Ein noch nie da gewesenes Aufblithen der Predigt wurde in der Zeit der Reformation erreicht.
Fiir Martin Luther ist Christus Mitte der Heiligen Schrift und deshalb der eigentliche Gegen-
stand seiner Predigten, die sich meistens eng an den Schrifttext binden. ,Glaube und Werke,
Gesetz und Evangelium, Rechtfertigung und Gehorsam, [...] Wort und Sakrament, [...] alle
gewaltigen Themen reformatorischer Theologie kommen in ihnen in schlichter, eindringli-

% Vgl. Bieritz (2004) 401; Jungmann (2003) 583.

¥ Meyer (1989) 235; vgl. Nagel (1970) 110f.

% Vgl. Jungmann (2003) 583; Meyer (1989) 235.

3 Berger (1999) 413.

% Vgl. Jungmann (2003) 584.

1 So bei Durandus (zitiert aus: Jungmann [2003] 583).

So nach dem Ordo der Laterankirche im 12. Jh., auch in der niederdeutschen ,,Laienregel” des 15.
Jh., zur gleichen Zeit dhnlich auch das Pontifikale von Noyon (ebd., 583).

# Vgl. Meyer (1989) 235; vgl. Jungmann (2003) 583f.

# Vgl. Fischer (1990) 90.
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cher und volkstiimlicher Weise zur Sprache.“*® Auch Luthers Uberzeugung, dass der Glaube
vom Hoéren kommt, gibt der Predigt iiberhaupt ein groferes Gewicht als zuvor.*

Auch das gesungene Wort war fiir Luther von grofler Bedeutung. Zum einen war es ein
wirksames Mittel, die evangelische Lehre im Volk zu verbreiten, zum anderen stand dahinter
auch die Uberzeugung, dass das Wort Gottes nicht nur wirkt, wenn es gelesen oder gehort
wird, sondern besonders auch im Singen.*” So schreibt Luther an Georg Spalatin, Beichtvater
und Geheimsekretér des Kurfiirsten: ,,Ich habe die Absicht, nach dem Exempel der Propheten
und der alten Viter der Kirche deutsche Psalmen fiir das Volk herzustellen, das heif3t, geistli-
che Lieder, damit das Wort Gottes auch durch den Gesang unter den Leuten bleibe.**®

Die Psalmen, die fiir Luther von besonderem Interesse waren, tibertrug er teils selbst in die
Form von Gemeindeliedern, teils beauftragte er weitere Dichter damit.*” Diese neue Art des
verkiindigenden Gemeindegesangs in deutscher Sprache, das sogenannte Predigtlied, ver-
breitete sich rasch und es entstanden ,weitere reformatorische Liederzentren [...] u.a. [in]
Konstanz und Strafiburg, wo auch Calvin zu eigenen biblischen Dichtungen auf Straflburger
Melodien angeregt wurde. Nach Genf zuriickgerufen fithrte Calvin dort 1542 den Kirchen-
gesang mit einem Psalmlied vor und nach der Predigt ein’. Nach und nach wird auch das
Evangelium selbst vertont:

~Zuerst, gegen Ende des 16. Jahrhunderts, sind es Spruchmotetten: Innerhalb des kantil-

lierten Evangeliums hebt der Chor einzelne Verse durch mehrstimmigen Vortrag hervor.

Spiter geschieht dies in einem eigenen Stiick nach dem Evangelium: der Evangeliumsmu-

sik. Aus ihr entwickelt sich das Geistliche Konzert: Seit Mitte des 17. Jahrhunderts enthalten

Evangelienmusiken neben dem Text der Tagesperikope einen weiteren, zum Evangelium

passenden Bibelabschnitt oder nur diesen: auch geistliche Dichtungen, vor allem Liedstro-

phen, werden verwendet. Die mehrteiligen Konzerte und umso mehr die sie ablosenden

Kantaten verbinden Textdarstellung, -ausdeutung (explicatio) und -anwendung (applica-

tio), sind also eine Art zweiter Predigt.“*!

Bis heute ist vor allem im evangelischen Bereich das Predigtlied im Anschluss an die Predigt
tiblich. Es greift in verdichteter Form das zuvor Gehorte auf und bringt es bei guter Liedwahl
nochmals auf den Punkt.*

Um den reformatorischen Kirchengesang in den Gemeinden lebendig zu erhalten, wurde
neben Liedplinen und Kirchenordnungen, die die Kirchenlieder mit inhaltlicher Abstim-
mung auf die jeweiligen Lesungen des Sonntags iiber das Kirchenjahr verteilten, auch die
neue Gattung der Liedpredigt geschaffen. Luther selbst hat ,,immer wieder Liedstrophen in
kleineren und gréfleren Auslegungseinheiten in seinen Predigten verwendet® den Schritt
aber zur eigentlichen Liedpredigt, die einen Liedtext in die Mitte stellt, ihn beleuchtet und
auslegt, unternahmen andere: Johann Toltz, Leonhard Jacobi, Johann Spangenberg und
Georg Rhaw waren die ersten Prediger, die zu dem aus vorreformatorischer Zeit schon be-

% Schiitz (1972) 90.

“  Vgl. Schiitz (1972) 90.

7 Vgl. Méller (2000) 69.

*  Martin Luther (hg. 1987) 582.

Vgl Méller (2000) 71.

%0 Maller (2000) 69.

' Pacik (1996) 60f.

2 Vgl. Evangelisches Gesangbuch (1994) 671.
> Rossler (1976) 48; vgl. Franz (2005) 182.
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kannte Lied ,Ein Kindelein so lébelich® Liedpredigten im eigentlichen Sinne hielten.** Im
17./18. Jahrhundert erlebte die Liedpredigt ihren Héhepunkt in Fest-, Katechismus-, und
Bestattungspredigten.® Mit der Aufklarung allerdings wurde der Liedpredigt mit der Kritik
an Traditionen die Grundlage entzogen: ,Mit der Erweichung des Kirchenjahres, aus dem
die Liedpredigt ihre Krifte zog, und mit dem Absterben der Nebengottesdienste, bei denen
sie hauptsichlich gepflegt wurde, hatte die Liedpredigt keine Funktion mehr.*** Mit Martin
Rossler wurde erst in der zweiten Hilfte des 20. Jahrhunderts die Liedpredigt ,,zunéchst im
akademischen, dann auch zunehmend im praktischen Bereich wieder entdeckt™”.

1.2.4 Neuzeit

Mit der Liturgiereform des Zweiten Vatikanischen Konzils wurde nicht nur der Wert der Hei-
ligen Schrift neu entdeckt, sondern auch die Auslegung derselben wurde endlich wieder ,Teil
der Liturgie und wird nachdriicklich empfohlen**®. Gefordert wird jetzt wieder ,,die Homilie
aus dem Heiligen Text (Sacrosanctum Concilium 52), was jedoch nicht nur die Predigt zu den
Texten der Heiligen Schrift meint, sondern auch ,eine Auslegung eines anderen Textes aus
dem Ordinarium oder aus dem Proprium der Tagesmesse unter Beriicksichtigung des Myste-
riums, das gefeiert wird, und der besonderen Bediirfnisse der Horer“* einschliefdt.

Das Predigtlied ist im neuen Messbuch nicht vorgesehen, es steht ihm jedoch auch nichts
entgegen. Es kann ,als Zusammenfassung, Bekriftigung und gemeinsame Antwort auf das
soeben vernommene Gotteswort gelegentlich von grofier Eindruckskraft (sein)“.

2 Die Predigt in Die Wort-Gottes-Feier” [WGF]® und Die Wortgottesfeier [WGFds]*

Zur Predigt, die laut WGF Nr. 21 nach den Schriftlesungen ,,in der Regel® stattfinden soll, gibt
WGF Nr. 67 an: ,,Auslegung und Deutung des Wortes Gottes geschehen in einer der in Nr. 21
beschriebenen Formen“®. Dort werden folgende Moglichkeiten aufgefiihrt:

- ,Predigt (Homilie): Im engen Anschluss an die Schriftlesung wird versucht, die Aussagen
der Schrift fruchtbar zu machen fiir den Glauben und das Leben der Mitfeiernden. Fiir
den Predigtdienst bedarf es einer besonderen Beauftragung.”

— Lesepredigt

— Dialogpredigt

— ,Glaubenszeugnisse: In Verbindung mit dem Schriftwort bringen Einzelne persénliche
Glaubenserfahrungen zur Sprache.”

— ,Geistlicher Impuls: Im Wechsel von geistlichen Gedanken und Zeiten der Stille soll den
Mitfeiernden geholfen werden, sich in das Schriftwort zu vertiefen.®

> Vgl Rossler (1976) 55fF.

5 Vgl Rossler (1976) 205ff; Franz (2005) 182.

56 Rossler (1976) 263.

57 Franz (2005) 182.

5% AEM 41 bzw. GORM 65.

5 AEM 41 bzw. GORM 65.

% Berger (1999) 414.

61 Wort-Gottes-Feier (2004).

2 Die Wortgottesfeier (1997).

6 Wort-Gottes-Feier (2004) 37; zu Nr. 21 vgl. ebd. 25.
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,Bildliche und musikalische Elemente: Sie helfen der Gemeinde, das Wort Gottes ,mit

allen Sinnen’ aufzunehmen.*
Diese Elemente konnen nach WGE Nr. 21 auch beliebig miteinander verkniipft werden. In
WGE Nr. 67 wird auch noch darauf hingewiesen, dass bei Verwendung bestimmter Zeichen-
handlungen (z.B. Predigtlied, Taufgedichtnis oder bestimmte Segnungen) in der Predigt
darauf hingefithrt werden soll. Dass die Predigt nicht zwangsldufig Bestandteil der Wort-
Gottes-Feier sein muss, macht WGF Nr. 61 deutlich, wenn es dort heif3t, dass Auslegung und
Deutung ,,gegebenenfalls stattfinden kénnen.

WGFds 36 hilt sich im Bezug auf die Predigt knapper und ldsst auch offen, in welchen For-
men die Predigt gehalten werden kann. Hier wird nur angegeben, dass die Predigt an allen
Sonn- und Feiertagen vorgeschrieben und von dem Vorsteher zu halten ist. Sollte der Vor-
steher ein Laie sein, der keine Predigtbeauftragung hat, kann er einen Text des fiir die Pfarrei
zustindigen Seelsorgers verlesen. Nach WGFds 26 ist es in diesem Fall aber auch méglich,
die Predigt entfallen zu lassen und stattdessen eine lingere Einfithrung in die Feier zu geben.

Diese Angaben zur Predigt in den beiden Biichern sollen im Folgenden niher betrachtet
und diskutiert werden.

2.1 Die Predigt als Reslimee der Schriftlesungen

Beide Werkbiicher sehen fiir den reguldren Ablauf der Wort-Gottes-Feier am Sonntag ganz
selbstverstandlich die Predigt vor, wie sie fiir die Sonn- und gebotenen Festtage nach Sacro-
sanctum Concilium 52 und auch AEM 42 bzw. GORM 66 ja auch fiir die Messfeier vorge-
schrieben ist. In ihrem Stellenwert ist die Predigt in der Wort-Gottes-Feier von nicht gerin-
gerem Wert.

In der Frage, welche Aufgabe der Predigt heute zukommt, stimmt WGF Nr. 67 mit Sa-
crosanctum Concilium 52 im Wesentlichen iiberein: In der Homilie werden ,,im Laufe des
liturgischen Jahres aus dem heiligen Text die Geheimnisse des Glaubens und die Richtlinien
fiir das christliche Leben dargelegt® (Sacrosanctum Concilium 52). Die Predigt sollte also ih-
ren Grund im Schriftwort haben und daher homiletischer Art sein, jedoch darf sie ,,unter
Beriicksichtigung des Mysteriums, das gefeiert wird, und der besonderen Bediirfnisse der
Hoérer“® laut AEM 41 und GORM 65 auch Texte des Ordinariums oder Propriums der Messe
unter einem bestimmten Gesichtspunkt darlegen, was im Falle der Wort-Gottes-Feier sicher
auch fiir die dort verwendeten Texte gilt; WGF Nr. 67 nimmt diesen Gedanken jedenfalls auf,
wenn es hier heifSt, dass die Predigt auf die ihr nachfolgenden Zeichenhandlungen bereits
hinfiihren soll. Die Aufgabe der Predigt ist somit schon abgesteckt: Sie soll als prophetische
Rede Christus, das Wort Gottes, zum Inhalt haben. Dabei soll sie aber nicht ein exegetischer
Vortrag sein, der aus den Gottesdienstteilnehmern Experten macht, sondern die Predigt hat
— wie schon im frithen Christentum - eine mystagogische Aufgabe: sie soll die Glaubigen
hinfiihren zu einer inneren Beziehung zu Christus und der liturgischen Feier, in der er selbst
aufscheinen und erkannt werden will.®*

Insofern ,davon auszugehen (ist), dass im Normalfall nur diejenige Lesung im Gedécht-
nis der Horenden iiberlebt, die auch Thema der Predigt ist,*® ist auch fiir die Predigt die
Konsonanz der zuvor vorgetragenen Schriftlesungen von grofilem Wert: Da alle Texte the-

% AEM 41 und genauso auch in GORM 65, hier jedoch statt ,,Bediirfnisse” das Wort ,,Erfordernisse®.
% Vgl. Guardini [1942] 158.
66 Franz (2002) 301.
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matisch zusammen hingen, kann sich nun in der Predigt der rote Faden, der sich durch die
Schrifttexte zieht, fortsetzen. Der Dialog der Texte schafft schon im Vortrag der Lesungen
eine gegenseitige Auslegung - die Predigt hat so gesehen also schon mit der ersten Lesung be-
gonnen. Die eigentliche Predigt nach dem Evangelium ist dann nicht nur Predigt allein tiber
das Evangelium oder der Versuch, thematisch unterschiedliche Texte irgendwie miteinander
in Verbindung zu bringen, sondern sie ist das Resiimee, das der Prediger aus den gehérten
Texten zieht und der Gemeinde anbietet - er stellt Zusammenhinge her, stellt Fragen und
versucht zu antworten, verkniipft die Schriften mit Beispielen des alltiglichen Lebens unserer
Zeit, bringt auf den Punkt und gibt Zeugnis. Von der ersten Lesung spannt sich da der Bogen
bis in die Predigt hinein - und kann sogar noch in einem darauf folgenden Predigtlied weiter
klingen.

2.2 Die Gegenwart Christi im gepredigten Wort

Auffallend ist die Einordnung der Predigt in WGF: Sie wird hier der Verkiindigung
zugeordnet,” wodurch sie ihren urspriinglichen Stellenwert, den sie im Urchristentum hatte,
zuriick erhilt, den aber das Zweite Vatikanum nicht gewagt hat, ihr ausdriicklich zukommen
zu lassen: die Gegenwart Gottes im gepredigten Wort. In Sacrosanctum Concilium 7 ist ledig-
lich von Christi Gegenwart im gelesenen Wort die Rede, nicht aber von der Auslegung der
Heiligen Schrift, was allerdings im Entwurf der Liturgiekonstitution noch enthalten war.®
»Immerhin wird in einer Reihe von anderen Aussagen (vgl. Sacrosanctum Concilium 6. 9. 24.
33. 35.48. 52. 56) der Zusammenhang von Schriftlesungen und Homilie, also von gelesenem
und gepredigtem Wort, implizit oder explizit festgehalten. Wenn Sacrosanctum Concilium
35,2 feststellt, dass ,die Predigt ein Teil der liturgischen Handlung ist‘ (ebenso Sacrosanctum
Concilium 52: Homilie ist ;Teil der Liturgie selbst), muss auch fiir das gepredigte Wort gel-
ten, was den liturgischen Vollzug im Ganzen kennzeichnet: dass hier in Wort und Antwort
Christus selber wirksam gegenwirtig ist.“” Dies macht auch die Enzyklika Mysterium Fidei
deutlich:
»Auf eine andere Weise zwar, aber ganz wirklich ist er seiner Kirche gegenwirtig, wenn sie
predigt, da das Evangelium, das verkiindet wird, das Wort Gottes ist, und nur im Namen
und in der Autoritit Christi, des fleischgewordenen Wortes Gottes, unter seinem Beistand,
verkiindet wird,“7
Auf diesem Hintergrund sprechen heute viele Theologen von der Gegenwart Christi im ge-
predigten Wort,” da sich die Predigt auf die Heilige Schrift griindet und damit das Wort Got-
tes ,fiir den Lebens- und Verstehenskreis der versammelten Gemeinde“” iibersetzt. Auch der
Prediger leiht dem Schriftwort nicht nur seine Stimme, sondern ,,in einem eigentlichen Sinne
seine Sprache und mit ihr all jene Erfahrungen, die in diese Sprache eingegangen sind, die
ihm in dieser Sprache gegenwiirtig sind und ihn als Menschen in seiner konkreten Existenz
begriinden und bestimmen. Das heifdt: Der Prediger stellt sich als Person — in allen seinen

5 Vgl. Wort-Gottes-Feier (2004) 21; 61; 67; S. 44.

% Val. Lengeling (1971) 172

Bieritz (1990) 70; dhnlich auch Adam (1976) 244.

* Papst Paul VL, Enzyklika Mysterium Fidei (1965) 227.

"' Vgl z.B. Berger (1999) 524; Bieritz (1990) 72f; Adam (1976) 243; Werbick (2002) 17.
7 Berger (1999) 524.
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Beziigen — diesem Wort zur Verfiigung. ,Gottes Wort in Person™” ist die Predigt, ob sie nun
die Heilige Schrift direkt auslegt oder eine Glaubensfrage oder liturgische Handlung darlegt.”
»In dem lebendigen Zeugnis der Predigt tritt der Anspruch Gottes konkret und fordernd
vor den einzelnen hin und zwingt ihn zur Entscheidung. Auch von der Predigt gilt: Sie ist
nicht menschliche Uberredungskunst, sondern Aufweis (Fassbarwerden) des Geistes, der
lebendigen Wirklichkeit; sie redet nicht bloff davon, wo das Heil zu finden ist, sie macht

vielmehr Christus prasent und stellt den Hérer unmittelbar in die Krisis zum Heil. s
Dies jedoch erfordert von dem Prediger eigene spirituelle Erfahrung, weshalb es sich die Kir-
che wohl auch vorbehilt, die fiir diesen Dienst geeigneten Personen eigens zu berufen: Der
Prediger muss ,.ein Lauschender” sein, der den Schrifttext nicht nur exegetisch beleuchtet,
sondern der es sich zur Lebensaufgabe gemacht hat, ,die biblischen Biicher in ihrer Eigenart
und in ihrem Zusammenklang immer tiefer zu erfassen. [...] Der berufsmiRige Verkiindiger
wird mit innerer Notwendigkeit zum Beter aus Beruf.“”” Nur wer Jesus Christus, das Wort
Gottes, aufnimmt und bei sich wohnen lisst, kann ihn auch in seinen Worten aufscheinen
lassen: ,Gott ist gegenwirtig, wo das, was ihn selbst zuinnerst ,bewegt’ auf Menschen iiber-
greift: von ihnen mitgewollt, mitgefiihlt und zur Sprache gebracht wird, eine Antwort her-
vorruft, in der es menschlich zur Geltung kommt. Gott kommuniziert sich, indem sein Geist
Menschen dazu inspiriert, seinen guten Willen zu kommunizieren.“”

Hier kommt eine weitere Dimension in den Blick, ohne die auch die Worte des spirituellsten
Predigers ihr Ziel verfehlen wiirden: die dialogische Ebene der Predigt. In 1 Kor 13,2 ist zu
lesen: ,Und wenn ich prophetisch reden kénnte und alle Geheimnisse wiisste und alle Er-
kenntnis hétte; wenn ich alle Glaubenskraft besifle und Berge damit versetzen konnte, hitte
aber die Liebe nicht, wire ich nichts“ (1 Kor 13,2) - damit ist genau das ausgedriickt, was auch
fiir die Predigt zentral ist: Ohne die Liebe zu Gott, aber genauso auch zu den Menschen (das
eine kann man nicht von dem anderen trennen®), gehen die Worte ins Leere. Die Liebe zu
Gott und zu den Menschen ist ohne Beziehung zu ihnen nicht méglich. Der Prediger muss
also sowohl zu dem Wort Gottes in Beziehung sein wie auch zu den Menschen. Er muss mit
ihnen leben, ihnen zuhoren und ihre Sorgen und Néte kennen, sie zur Sprache bringen und
mit dem Wort Gottes in Beziehung bringen, so dass ein Dialog entstehen kann zwischen
Christus und den Menschen. Die Predigt ist also Dienst an Gott und Dienst am Menschen:®!
Sie geht aus dem Gesprich ,des Predigers mit seinen Horern hervor, setzt dieses Gesprich
auf ihre Weise fort - ein Prediger, der seine Stimme nicht auch den Fragen, Hoffnungen und
Angsten, Erfahrungen seiner Horer leiht, verfehlt seine Aufgabe - und zielt auf vertiefende,
erginzende, weiterfithrende Gespriche jenseits des gottesdienstlichen Rahmens.“®

7 Bieritz (1990) 72f.

" Vagl. Berger (1999) 524.

> Berger (1999) 524.

76 Scheen (1980) 137.

77 Scheen (1980) 137; vgl. auch Lengeling (1981) 116.
8 Val. Jalics (2008) 109f; vgl. auch Bieritz (1990) 73.
7 Werbick (2002) 17.

%0 Val. Jalics (2005) 61f.

Bl Vel Wiirdinger (2006) 133.

82 Bieritz (1990) 73.
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2.3 Die Laienpredigt

Aus dem Gesagten wurde deutlich: Die Predigt ist — auch in der Wort-Gottes-Feier — nicht
nur eine gottesdienstliche Rede, sondern prophetische, mystagogische und dialogische Ver-
kiindigung Christi. In der Auslegung der Schrifttexte oder auch anderer Texte oder Zeichen-
handlungen der liturgischen Feier will die Predigt ,,Gottes Wort in Person® sein. Darin liegt
ihr grofier Wert, den auch die Gottesdienstteilnehmer zu schitzen wissen, wie eine reprisen-
tative Umfrage aus dem Jahr 2001 in der Erzdiézese Miinchen und Freising zeigt: 70% der
bis zu 30-Jahrigen, 77% der 30-60-Jahrigen und 81% der {iber 60-Jihrigen gaben an, dass fiir
sie ein Sonntagsgottesdienst ohne Predigt nicht vorstellbar sei.* Fiir WGFds dagegen ist dies
erstaunlicherweise trotz dem Hinweis auf die vorgeschriebene Predigt an Sonn- und Fest-
tagen in WGFds 36 durchaus vorstellbar, da in WGFds 26 auch die Mdglichkeit in Betracht
gezogen wird, die Predigt ganz entfallen zu lassen, wenn dem Laien eine entsprechende Pre-
digtbeauftragung durch den Bischof* fehlt. Jedoch raumt WGFds 26 fiir diesen Fall auch die
Mabglichkeit ein, dass der Vorsteher ,,dann eine etwas lingere Einfithrung” in die Schrifttexte
geben oder nach WGFds 36 einen vom zustindigen Seelsorger verfassten Text verlesen kann.
Hier kommt wieder die pastorale Situation der Gemeinde in den Blick, welche oftmals der
Situation in den ersten Jahrhunderten des Christentums nicht ganz unihnlich ist: Wie die
Presbyter Viterhomilien verlasen, wenn sie selbst nicht imstande waren, zu predigen, so sol-
len heute Laien, die keine Predigtbeauftragung des Bischofs besitzen, eine Predigt des fiir
die Gemeinde zustindigen Seelsorgers vorlesen.* Wihrend jedoch die Presbyter aufgrund
mangelnder Bildung nicht predigen konnten, ist es heute eher der ,Beauftragungsmangel; der
die Vorsteher der Wort-Gottes-Feiern daran hindert, selbst zu predigen. Der Beschluss ,Lai-
enverkiindigung’ der Gemeinsamen Synode der Bistiimer in der Bundesrepublick Deutsch-
land (1971-1975) sieht klar, dass sich ,in jedem Milieu und in allen Bildungsschichten [...]
Menschen finden [lassen], die als Christen leben, mit der Heiligen Schrift und dem Glauben
der Kirche vertraut sind und sich ausdriicken kénnen, so dass sie die Voraussetzungen da-
fiir mitbringen [...], einen ausdriicklichen Auftrag zur Verkiindigung des Wortes Gottes zu
empfangen*. Sie fordert daher, dass Manner und Frauen, die fiir den Dienst am Wort geeig-
net sind, eine dementsprechende Aus- und Fortbildung hierfiir erhalten und auch die Beauf-
tragung durch den Bischof, die sie brauchen, um diesen Dienst voll ausfithren zu kénnen.®
Zwar ist auch das Verlesen der Predigt des zustindigen Priesters eine Moglichkeit, der Ge-
meinde das Wort Gottes auszulegen, doch dies diirfte sowohl fiir den Vorsteher der Feier als
auch fiir die Gemeinde unbefriedigend sein: ,Gerade die Orientierung am Horer, also an der
aktuellen Gottesdienstgemeinde, die ein Prediger vor sich hat, dringt dazu, die Schrift bei
einer Wort-Gottes-Feier in der Predigt eigenstandig auszulegen.“®® Nur Worte, mit denen sich
der Prediger selbst beschiftigt hat, um die er selbst gerungen, die er mit eigenen Erfahrungen

8 Bieritz (1990) 72.

8 Vgl Wiirdinger (2006) 131.

Vgl Die Deutsche Bischofskonferenz (1988); Kongregation fiir den Gottesdienst (2.6.1988); Zum
gemeinsamen Dienst berufen (1999) 30.

Vgl. Zum gemeinsamen Dienst berufen (1999), 25; 30.

7 Beschluss Laienverkiindigung, in: Bertsch (1976) 174.

® Vagl. Bertsch (1976) 178; Meyer (1998) 141.

% Wiirdinger (2006) 133f.
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verkniipft hat und sie mit seiner ganzen Person bezeugt, konnen ,,Gottes Wort in Person®
sein und sie werden den Menschen auf jeden Fall tiefer treffen und anrithren als eine vorgele-
sene Predigt eines noch so guten anderen Autors.

Auch die Moglichkeit, anstelle der Predigt eine lingere Einfiihrung in die Schriftlesungen
zu geben, sollte nicht der Normalfall sein: Abgesehen davon, dass es ohnehin sehr schwierig
ist, zu einem Text, der noch nicht zu Gehor gebracht wurde, etwas zu sagen, ohne den Inhalt
schon vorweg zu nehmen, wire es fiir diese Form nur denkbar, vor der ersten Lesung einen
Aspekt, der alle Lesungen durchzieht, schon hervorzuheben (ausgehend vielleicht von All-
tagserfahrungen der Menschen), um damit einen Blickwinkel zu schaffen, aus dem heraus
man die folgenden Lesungen horen kann. Solch eine Einfithrung als Hérhilfe fiir die Gemein-
de kann sicherlich auch von groflem Wert sein, dennoch fehlt die Auslegung und Deutung
der Schrifttexte nach dem Evangelium durch die Predigt, die als ,Gottes Wort in Person™
Geleit geben mochte zu ,einem inneren Verstehen und Erleben der Mysterien und zu einem
von ihnen geprégten Leben.“” Anstelle der Predigt herrscht dann - im besten Falle — Stille
und die Gemeinde ist allein gelassen mit den gehorten Schrifttexten; vielen Gottesdienstbesu-
chern fehlt nicht nur haufig biblisches Grundwissen, sondern auch das Verstindnis und Ge-
spiir fiir ihre tieferen Botschaften und damit auch der Bezug zum eigenen Leben. Mit Recht
macht Sacrosanctum Concilium 52 und auch AEM 42/GORM 66 die Predigt zur Pflicht an
allen Sonn- und Festtagen, da die Menschen das Wort Gottes nicht nur héren, sondern auch
mit in ihr Leben nehmen sollen. Was aber fiir die Messfeier gilt, sollte in besonderer Weise
auch fiir die Feier gelten, die das Wort Gottes in ihre Mitte stellt.

Es ist also mehr als angebracht, beauftragte Laien von Wort-Gottes-Feiern auch mit dem
Predigtdienst in dieser Feier zu beauftragen und sie ,ausdriicklich zu ermutigen, sich dem
Predigtdienst nicht zu verschliefen, und ihnen alle Hilfestellungen zu gewihren, damit sie
diesem nachkommen kénnen.“”

Fehlt es aber dem Wortgottesdienstleiter an der nétigen Predigtbeauftragung, gibt WGF
Nr. 21 auch Predigtformen an, die nicht der Beauftragung bediirfen, da sie nicht in direkter
Weise Schriftauslegung sind: Die gerade schon erwihnte Lesepredigt, weiterhin aber auch die
Dialogpredigt, Glaubenszeugnisse, ein geistlicher Impuls oder bildliche oder musikalische
Elemente, die das Wort Gottes nochmals ,illustrieren’

Die dialogische Ebene der Predigt, die fiir jede Predigt unbedingt erforderlich ist, kann
beispielsweise in besonderer Weise in Form der ,Dialogpredigt’ geschehen. Hier sollen die
Gottesdienstteilnehmer iiber ,,Fragen und Probleme angesichts der Schriftlesung® (WGF Nr.
21) miteinander ins Gesprich kommen. Vermutlich wird hier an eine kleine Gottesdienst-
gemeinde gedacht, da diese Form mit einer groRen Gemeinde kaum durchfiihrbar wire. In
einer kleinen Gemeinde jedoch kann diese Form der Predigt sicher gewinnbringend sein
- allerdings erfordert das von dem Prediger viel Fingerspitzengefiihl fiir die Gemeinde und
auch Erfahrung mit solcher Art von Gruppengesprachen: Er muss darauf achten, dass jeder,
der etwas sagen mochte, sprechen kann, aber er muss auch mit grofSer Sensibilitit den Viel-
rednern’ helfen koénnen, zu einem Ende zu finden. Ebenso muss er auch in der Lage sein,
die Auflerungen aus der Gemeinde aufzugreifen, damit sie nicht ein reines Nebeneinander

% Bieritz (1990) 72.
°L Bieritz (1990) 72.
%2 Adam (1976) 247.
% Wiirdinger (2006) 133f.
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verschiedenster Gedanken sind, die leicht auch von den Schriftlesungen weg fithren. Er muss
die einzelnen Stimmen moderieren und miteinander verbinden konnen und am Ende mit
eigenen Gedanken zusammenzufassen und noch einmal in das Licht der Schrifttexte stellen,
damit aus den vielen Auflerungen ein Ganzes wird, das seinen Grund in dem gehérten Got-
teswort hat.**

Nimmt die Predigt die Form eines Glaubenszeugnisses an, so weist sie gegentiber der klas-
sischen Predigt einen eher antwortenden oder lobpreisenden Charakter auf, da hier jemand
in Verbindung mit dem Schriftwort seine eigenen Erfahrungen mitteilt und sich zu Gott be-
kennt, wie es ja Auftrag aller Christen ist. Allerdings ist bei dieser Form sehr darauf zu achten,
dass das Glaubenszeugnis nicht belehrend wirkt oder eine stark moralische Farbung aufweist,
damit es von der Gemeinde auch aufgenommen und hilfreich fiir das eigene Glaubensleben
werden kann.*

Dagegen erhilt die Predigt wieder eine andere Firbung, wenn sie in der Form eines geist-
lichen Impulses oder mit einem akustischen oder visuellen Element gehalten wird, bei dem
eher der meditative Charakter im Vordergrund steht, da es hier nicht in erster Linie um Aus-
legung und Deutung der Schrift geht, sondern um das Innewerden der Schrifttexte mithilfe
geistlicher Gedanken und Zeiten der Stille, durch welche der einzelne jedoch wiederum im
Inneren auch schon Antwort auf das gehorte Wort geben kann. Dabei sollte darauf geachtet
werden, dass die Gedanken, Bilder und Klidnge zu den gehorten Schrifttexten passen, sie aus-
deuten, illustrieren oder weiterfithren, sie aber nicht durch zu starke Eindriicke iiberlagern
oder in den Hintergrund treten lassen. Auch sie miissen dem mystagogischen Anspruch der
Liturgie insgesamt entsprechen, so dass sie den Menschen zur persénlichen Begegnung mit
Christus verhelfen. Im Mittelpunkt der Wort-Gottes-Feier steht schlieflich das Wort Gottes
- seine Worte sind es, die auch in verwendeten Gedanken, Bildern oder Klingen aufscheinen
miissen, damit sie tiefer in die Herzen einsinken kénnen.
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Liborius Olaf Lumma, Innsbruck

»Herr, schlieBe meine Lippen”
Der Sitz im Leben der Komplet!

Gemafd den Reformvorgaben des II. Vatikanischen Konzils soll die Kom-
plet — das kirchliche Nachtgebet — unmittelbar vor dem Schlafengehen
gehalten werden (AES 84). Das Bemithen um das tempus verum der Tag-
zeitenfeiern (SC 94) findet darin unmittelbar Ausdruck. Wie prizise die
heutige Norm dem urspriinglichen Sinn der Komplet entspricht, zeigt ein
Blick in deren élteste lateinische Quelle: Ps 141(140),3 (,,Herr, stell eine
Wache vor meinen Mund, eine Wehr vor das Tor meiner Lippen!*) bildet
in der Regula Magistri (6. Jh.) den Schlussvers dieses Gebetsrituals. In der
Verortung von Ps 141(140),3 im klosterlichen Tagesablauf manifestiert
sich Wesentliches tiber den Sitz im Leben der Komplet, das bleibende Re-
levanz auch fiir die heutige liturgische Praxis hat.

1 Einleitung

Ich konzentriere mich in meinen Ausfiihrungen auf ein Detail meiner aktuellen Forschungs-
arbeit iiber die Komplet: ein liturgisches Element, das - zugegebenermaflen - gewiss nicht
das Herzstiick der Komplet darstellt und zudem ein Stiick liturgische ,Verlierergeschichte*
darstellt. Sofern es iiberhaupt jemals breit praktiziert wurde, ging es jedenfalls sehr schnell
wieder verloren. Aber: Es ist ein Detail, das man fast wie einen Indikator, oder besser: wie
einen Schliissel heranziehen kann, wenn man der Frage nachgehen méchte, welche Stellung
die Komplet im christlichen Gebetsleben hat — beziehungsweise haben sollte. Oder positiv
gesprochen: An welchem Sitz im Leben kann die Komplet ihre volle Bedeutungsfiille am bes-
ten entfalten? Das ist eine Frage, die auch fiir das heutige Gebetsleben relevant ist, jedenfalls
sofern man - spitestens dem Ruf des II. Vatikanums folgend - das Stundengebet als ein Zen-
trum christlicher Spiritualitit, christlichen Gebetslebens ansieht.

2 Der Zeitansatz der Komplet: Ein Beispiel aus dem frithen 20. Jahrhundert

Den ersten Zugang soll die Frage bilden: Was ist der vorgesehene Zeitansatz der Komplet? Die
vielfach aufgelegte , Katholische Moraltheologie“ von Heinrich Jone beispielsweise in ihrer 8.
Auflage aus dem Jahr 1935 schrieb Folgendes — und dabei geht es zunichst um den brevierbe-
tenden Kleriker, also den Priester, der das Stundengebet als sein »Lesegebet® privat verrichtet:
»Als Zeit, in der man die Brevierpflicht erfiillen mug, gilt ein natiirlicher Tag, also von Mit-
ternacht bis Mitternacht. [... Man darf] mit der Antizipation zu jeder Jahreszeit schon um

' Es handelt sich hier um die - fiir den Druck nur geringfiigig iiberarbeitete ~ schriftliche Fassung

eines Probevortrags im Rahmen des Berufungsverfahrens fiir die Professur ,Liturgiewissenschaft
und Sakramententheologie® an der Universitit Salzburg am 20. Juni 2012.
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zwei Uhr nachmittags beginnen. [...] Nach gegenwirtiger Gewohnheit werden die kleinen

Horen vormittags, Vesper und Komplet aber nachmittags gebetet. [... Es] besteht die Pflicht,

Vesper und Komplet schon am Vormittag zu beten, wenn man nachmittags verhindert ist.

[...] Es scheint erlaubt zu sein, aus Andacht die Komplet auf den Abend zu verlegen [...].“?
Man erkennt hier, wie weit sich die Praxis des Stundengebets vom realen Tagesablauf gelost
hat. Die Vesper, benannt nach der vespera, also dem Abendstern bzw. davon abgeleitet der
Stunde des Sonnenuntergangs, und die Komplet, von completorium, also Abschluss, Vollen-
dung, sind am Nachmittag oder bei Bedarf sogar schon am Vormittag zu verrichten. Ja, es
muss sogar eigens nach der Erlaubtheit der Komplet am Abend gefragt werden — und diese
Frage wird dann noch nicht einmal eindeutig entschieden (,,Es scheint erlaubt zu sein...).
Wie gesagt: Dies gilt vor allem fiir den bei Jone vorausgesetzten Fall des fiir sich allein Brevier
betenden Klerikers. Wie wir aber aus anderen Zeugnissen aus jener Zeit wissen, waren solche
Vorverlegungen des Stundengebetes auch in Monchskléstern, in denen die Tagzeitenliturgie
gemeinschaftlich begangen wurde, zumindest nicht uniiblich.’

3 Der Zeitansatz der Komplet: Die Vorgabe des Il. Vatikanischen Konzils und ihre
Umsetzung

Mit der Liturgischen Bewegung und deren Rezeption im II. Vatikanischen Konzil wurde ein
anderer Umgang mit den Tagzeitenfeiern angestrebt. Sacrosanctum Concilium, also die Kon-
zilskonstitution iiber die Liturgie, formuliert in Artikel 94 aus:
~Wenn der Tagesablauf wirklich geheiligt und die Horen selber mit geistlicher Frucht ge-
betet werden sollen, werden sie besser zu einer Zeit vollzogen, die moglichst nahe an die
eigentliche Stunde einer jeden kanonischen Hore herankommt.**
Auf die Komplet angewandt bedeutet das in der Umsetzung eine vollig neue Norm. Diese
Norm finden wir in der ,,Allgemeinen Einfithrung in das Stundengebet“ (AES), also in den
— wenn Sie so wollen - ,,amtlichen Ausfithrungsbestimmungen” fiir die Praxis der Tagzeiten-
liturgie:
»Die Komplet ist das letzte Gebet des Tages und soll unmittelbar vor der Nachtruhe gehal-
ten werden, gegebenenfalls auch nach Mitternacht.®

4 Die alteste Quelle der Komplet: Die Regula Magistri
4.1 Die Magisterregel und ihr liturgisches Umfeld

Man konnte an dieser Stelle fragen, warum das denn eigentlich so wichtig ist, ob man die
Komplet nun um 17 Uhr, 19.30 Uhr, 21.27 Uhr oder direkt vor dem Schlafengehen hilt. Ich
meine aber, auf sehr einfache Weise zeigen zu kénnen, dass man die Komplet in ihrem Selbst-
verstandnis und ihrer Bedeutung fiir das christliche Gebetsleben tiberhaupt nur verstehen
und ihre Wirkung sich nur entfalten kann, wenn sie tatsdchlich an genau der hier beschriebe-
nen Stelle, also unmittelbar vor dem Schlafengehen, gehalten wird.

2 Jone (1935). Art. 159-160.

*  Vgl. auch noch 1955 die Andeutung iiber die Vesper bei Lohr (1955) 634.

*  Praestat, sive ad diem revera sanctificandum, sive ad ipsas Horas cum fructu spirituali recitandas, ut in
Horarum absolutione tempus servetur, quod proxime accedat ad tempus verum uniuscuiusque Horae
canonicae. Ubers, nach Rahner/Vorgrimler (2008).

>  AES 84,
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Man wird dabei doch wohl eines konstatieren diirfen — und das hat nichts mit einem mitt-
lerweile ja zum Schimpfwort gewordenen Archiologismus zu tun, also einer Riickkehr zum
Alten, nur weil es alt ist: Wenn man die Kernbedeutung, die innere Logik der Komplet sinn-
voll erschlieflen méchte, dann wird man sich denen anvertrauen miissen, die die Komplet
erfunden bzw. die sie im christlichen Gebetsleben etabliert haben. Und das waren — anders als
etwa beim feierlichen Morgen- und Abendgebet, das wir heute Laudes und Vesper nennen —
monastische Kreise der Spitantike. Die Komplet stammt eindeutig aus dem Ménchtum, nicht
aus der Gemeindeliturgie, und sie stellt eine Art Verdopplung des Abendgebetes - der Vesper
— dar®: eine Verdopplung, deren Entstehung im klésterlichen Tagesablauf begriindet ist.

Im griechischen Ménchtum bezeugen etwa die Monchsregeln des Basilius des Grofien be-
reits zwei Abendgebete ~ eines zum Sonnenuntergang, eines zum Schlafengehen.” Ahnlich
ist es Anfang des 6. Jahrhunderts bei Cisarius von Arles — da sind wir dann im lateinischen,
westlichen Monchtum. Auch Augustinus kennt ,iibliche Psalmen vor dem Schlaf“®. Aller-
dings sind die Informationen in diesen Quellen nicht ausreichend, um daraus ein vollstin-
diges liturgisches Ritual zu rekonstruieren. Bemerkenswert ist aber immerhin, dass schon
bei Basilius Psalm 91(90) fixer Bestandteil der Komplet ist. Dieser Psalm sollte dann auch in
der romischen, lateinischen Komplet das Herzstiick bilden und eine grofie Erfolgsgeschichte
verzeichnen.

Die dlteste uns erhaltene lateinische Quelle, aus der die Komplet als kldsterliche, vollstindi-
ge Liturgie sinnvoll rekonstruiert werden kann, ist die Magisterregel, Regula Magistri, die aus
der ersten Hilfte des 6. Jahrhunderts stammen diirfte und die eine der wichtigsten Quellen
fiir die Benediktregel, Regula Benedicti, bildete, die bekanntlich eine ungleich grofiere Wir-
kungsgeschichte entfalten sollte.

Der Magister sieht fiir den klosterlichen Tagesablauf folgenden Abschluss vor:®

Auf das gemeinsame Abendgebet folgt das Abendessen, danach nétige Arbeiten sowie zu-

gleich eine Fulwaschung. Dieses Ritual findet bereits im Schlafsaal statt, und dort — also

nicht im Oratorium, sondern im Dormitorium - folgt dann die Komplet, anschlieflend so-

fort die Nachtruhe, bis der nachste Tag mit der friithmorgendlichen Liturgie - beim Magi-

ster nocturnae genannt — beginnt.
Das Abendgebet wiirden wir heute Vesper nennen, der Magister benutzt den Begriff lucern-
aria (lucernarium), also Lichtentziindung, Lichtritus. Das Luzernar als liturgisches Element
ist ja fiir das Abendgebet jener Zeit — und in den meisten nicht-rémischen Liturgien auch
heute noch - prigend. Beim Magister hat sich der Name ,Luzernar“ als Bezeichnung fiir
das Gesamtritual erhalten, obwohl diese Feier iiberhaupt keinen Lichtritus mehr enthilt. Es
zeichnet sich hier in Ansdtzen'® schon die Bestimmung der Benediktregel ab: Abendgebet
und Abendessen sollen bei Benedikt noch bei Tageslicht gehalten werden!! - ein Lichtritus,
der rituell Christus als das ,,Licht in der Dunkelheit“(vgl. Joh 12,46; 2 Kor 4,6; Eph 5,14) in-
szeniert, ist damit hinfillig. Der Grund fiir diese Vorverlegung der Vesper ist ein rein pragma-

Vgl. Lohr (1955) 634.

Basilius von Caesarea, Lingere Regeln 37.

Vgl. die Angaben bei Frank (1989) 384.

Vgl. zum Folgenden Regula Magistri 29, 30, 37.

Regula Magistri 34,12 unterscheidet zwischen Sommer- und Winterhalbjahr.
"' Regula Benedicti 41,8-9.
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tischer: Es ist fiir geniigend Schlaf zu sorgen, da sonst die Krifte der Ménche iiberstrapaziert
wiirden.'?

Durch den Ablauf des Abends entsteht nun aber gewissermafien eine liturgische Liicke.
Zwischen Abendgebet und Schlafengehen liegt eine lingere Zeit ohne Gottesdienste, und so
entwickelt sich nun ein zusatzliches Nachtgebet, die Komplet im Klosterschlafsaal.”®

4.2 Der Ablauf der Komplet

Beim Magister lduft die Komplet wie folgt ab:" Ein besonderes Eréfinungselement wird nicht
genannt — der Magister ist aber, anders als Benedikt, im Allgemeinen recht spirlich bei der
Schilderung liturgischer Details, so dass hier nur spekuliert werden kann, ob es iiberhaupt
keine erkennbare rituelle Eroffnung der Komplet gegeben hat —, die Darstellung des Magisters
setzt unmittelbar mit drei Psalmen ein. Der Magister benennt diese Psalmen nicht. Es konnte
sich demnach um Lectio currens handeln, also Bahnlesung des Psalters der Reihe nach, al-
lerdings bezieht der Magister diese Bestimmung explizit nur auf die kleinen Horen und die
Vesper."* Die Kommentatoren gehen stattdessen eher davon aus, dass schon der Magister jene
feste Psalmenreihe fiir die Komplet kennt, wie wir sie dann auch bei Benedikt finden und
wie sie von dort bis zur Brevierreform durch Pius X. im Jahre 1911 tagtéglicher Bestandteil
der Komplet sein wird, namlich Psalm 4, der bereits erwihnte Psalm 91(90) sowie Psalm
134(133), auf die ich hier allerdings nicht niher eingehe.'¢

Es folgen - wie in jeder Tagzeit beim Magister — ein Wechselgesang (Responsorium), eine
Apostellesung, eine Evangelienlesung und eine Oration und schliefllich ein auf den ersten
Blick ganz unscheinbares Element, ein Versikel: ein biblischer Vers, der die Komplet beendet.

4.3 Der Schlussversikel der Komplet

Zu diesem Schlussversikel bestimmt der Magister:
»[... Wenn] sie die Komplet gebetet haben, sollen sie am Schluss diesen Vers sprechen:
,Setze, Herr, eine Wache vor meinen Mund und ein verriegeltes Tor an meine Lippen.® (Ps
141[140],3) Danach sollen sie in das Schweigen eingehen und sich in ihre Betten legen; in so
tiefes Schweigen sollen sie sich zuriickziehen, dass man bis zu den Nokturnen den Eindruck
hat, kein einziger Bruder sei dort.“"’

Und weiter heif’t es:
»Nach der Komplet miissen wir ndmlich deshalb schweigen, damit wir mit Recht bei den
Nokturnen als erstes zum Herrn sagen kénnen: ,,Herr, 6ffne meine Lippen, und mein Mund
wird dein Lob verkiinden” (Ps 51[50],17). Das heif3t doch, dass wir den Herrn bitten, unsere
Lippen in den Nokturnen zu 6ffnen, die er durch seine Wache bei der Komplet geschlossen
hatte.*!’

2 Regula Magistri 34,13.

2 Vgl Léhr (1955) 633-634.

' Vgl. Regula Magistri 37.

' Vgl. Regula Magistri 35,2; 36,1.

Vgl. Regula Benedicti 18,19 und dazu die Stellungnahmen von de Vogiié (1964) 195 sowie Frank
(1989) 384.

"7 Regula Magistri 30,12-13.
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Der Vers ,Herr, 6ffne meine Lippen“ ist Beterinnen und Betern des Stundengebetes ver-
traut: Das ist ndmlich bis heute die Er6ffnung der tédglichen Gebetsfolge. Der zuvor genannte
Schlussvers ,,Setze, Herr, eine Wache vor meinen Mund® bildet das abendliche Gegenstiick;
diese beiden Verse - vereinfacht gesagt ,,Herr, schliefle meine Lippen” und ,,Herr, &ffne meine
Lippen” - bilden den Rahmen um die nichtliche Ruhezeit. Schon bei Benedikt aber ist ,Herr,
schliefle meine Lippen“ nicht mehr bezeugt, und dieser Vers spielt dann fiir die weitere romi-
sche Liturgiegeschichte auch keine Rolle mehr.

Wir sehen in dieser Bestimmung des Magisters ein geradezu herausragendes Beispiel fiir
den monastischen Umgang mit der Heiligen Schrift, die — durchaus nicht nach den Regeln
historisch-kritischer Methodik, sondern in einem eher assoziativen, spirituellen Spiel — un-
mittelbar und mit existenzieller Ernsthaftigkeit auf die eigene Lebenserfahrung bezogen wird.
Der Magister geht so weit, dass er sogar vorschreibt, dass ein Ménch, der in der Nacht wegen
eines Notfalls unbedingt reden muss, zunichst den Vers ,,Herr, 6ffne meine Lippen® auszu-
sprechen hat.’ Wenn Gott die Lippen am Abend geschlossen hat, dann kann auch nur er sie
wieder offnen, und das muss erbeten werden — genau das geschieht durch Ps 51(50),17.

4.4 Die Komplet als ,Sterberitual”

Hinter dieser Praxis scheint allerdings noch eine weit tiefere Bedeutung auf. Der Abt soll
den besagten LippenschlieSungsvers am Ende der Komplet einleiten mit dem Satz Iam enim
hora est, ut nos Domino commendemus, ,,Das ist nimlich schon die Stunde, dass wir uns Gott
anempfehlen. Nacht und Dunkelheit in der Hoffnung auf den nichsten Morgen, die Kom-
plet im Ubergang zum néchsten Morgengebet, das Schliefen der Lippen durch Gott und das
Offnen der Lippen durch Gott, der lateinische Terminus commendere, der auch aus Psalm
31(30) bekannt ist und spiter sowohl als Responsorium als auch als Teil der Komplet-Psal-
modie bezeugt sein wird (Ps 31[30],6: In manus tuas commendo spiritum meum, ,In deine
Hénde empfehle ich meinen Geist): Das alles erhilt eine besondere Bedeutungstiefe dann,
wenn man es als liturgisch-rituelle Abbildung, als Antizipation von Sterben und Auferstehen
interpretiert. Nicht von ungefihr wird noch im 1. Jahrtausend nicht nur der eben erwihnte
Psalm 31(30) Eingang in die Komplet finden, sondern auch das Nunc dimittis (Lk 2,29-32:
»Nun ldsst du, Herr, deinen Knecht, wie du gesagt hast, in Frieden scheiden...“) sowie der
Segensspruch Noctem quietam et finem perfectum concedat nobis Dominus omnipotens: ,Eine
ruhige Nacht und ein vollkommenes®” Ende gewshre uns der allmichtige Herr®: Texte, die
ganz eindeutig von der Sterbethematik imprigniert sind.

Wenn aber die Komplet eine liturgische Chiffre fiir die Einiibung in das eigene Sterben ist
- ein Sterben, auf das nach christlicher Uberzeugung die Auferstehung folgen wird! -, dann
erklirt sich auch, warum nur Gott es ist, der die Lippen schlieft, und warum auch nur Gott
die Lippen wieder 6ffnen kann.”' Tod und Leben liegen allein in Gottes Hand, und genau
aus diesem Grund legt der Magister eine fiir ihn ungewdhnliche Akribie an den Tag, wenn
es darum geht, den liturgischen Tagesabschluss, die Nachtruhe und den darauf folgenden
Tagesbeginn zu ordnen.

'8 Regula Magistri 30,14-15.

" Regula Magistri 30,20-22.

Regula Magistri 30,9.

Im liturgischen Gebrauch: ,seliges”.
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Soweit mein Befund bzw. meine These zur Bedeutung der Komplet: Die Komplet ist aufs
engste an das nachtliche Schweigen gebunden, sie ist das Ritual, mit dem die Nachtruhe er-
offnet wird, hinter der als tieferer Sinn die Konfrontation mit der eigenen Sterblichkeit auf-
scheint. Die Komplet ist gewissermaflen eine ,,Sterbe-Ubung®, freilich ein vertrauensvolles
Sterben in die Hand Gottes hinein. Dieses Vertrauen wiederum scheint besonders in dem
schon erwihnten Psalm 91(90) auf, der beim Magister moglicherweise, spitestens aber bei
Benedikt im Kern der Komplet-Psalmodie steht — das ist hier aber angesichts der Kiirze der
Zeit nicht mein Thema.”

5 Folgerungen fir die liturgische Praxis heute

Was bedeutet dieser Befund fiir die heutige liturgische Praxis?

Zunichst: Die heutige, durch das II. Vatikanum grundgelegte Norm fiir den Zeitansatz der
Komplet kann nur vorbehaltlos unterstiitzt werden. Sie weist der Komplet genau den Platz zu,
den Sitz im Leben, der ihrem urspriinglichen Gehalt entspricht: Die Komplet soll unmittelbar
vor dem Schlafengehen gehalten werden.

Von da aus stellt sich die Frage, ob die Komplet iiberhaupt als Gemeindegottesdienst geeig-
net ist. Wo Menschen sich &ffentlich an einem zentralen Ort versammeln und dann anschlie-
8end noch die tibliche Kontaktpflege betreiben, den Heimweg antreten, sich woméglich noch
zur abendlichen Entspannung vor den Fernseher setzen und dann erst Stunden spiter schla-
fen gehen, entsteht ja gerade wieder jene Liicke im Tagesablauf, die doch durch die Komplet
gefiillt werden sollte.

Daher scheint mir die Frage bemerkenswert, wie weit pastoralliturgische Bemiithungen um
eine Belebung der Tagzeitenfeier im Gemeindegottesdienst sich nicht doch eher auf die Ves-
per konzentrieren sollten, wihrend die Komplet sinnvollerweise sich auf Einzelbeterinnen
und -beter, Kleinstgruppen wie Partnerschaften und Familien sowie auf geistliche Gemein-
schaften beschrinken sollte, die sie dann wirklich als ,,Liturgie zum Einschlafen® halten kon-
nen. Ungeachtet dessen ist mir durchaus bewusst, dass die Komplet durch ihre strukturelle
Klarheit, inhaltliche Eindeutigkeit und zeitliche Kompaktheit fiir die meisten Menschen, die
Stundengebet erleben und mitfeiern, oftmals die beliebteste Tagzeit ist. In der Liturgischen
Bewegung hat ja die ,Deutsche Komplet zu den erfolgreichsten Projekten gehért und iib-
rigens auch in den diistersten Zeiten des 20. Jahrhunderts bei Beterinnen und Betern im
deutschen Sprachraum eine erstaunlich grofle Kraft entfaltet. Nichtsdestotrotz: Der Sitz im
Leben der Komplet ist eben der Ubergang zum Schlaf, und das kann in aller Regel in gréfieren
Gruppen und &ffentlicher Feier kaum praktisch umgesetzt werden.? Nicht ohne Grund legte
das rémische Provinzkapitel der Dominikaner 1241 fest, dass die Ordensbriider, wenn sie
nach der Komplet noch gemeinsam Wein trinken, die Komplet wiederholen miissen!?* - Das
mag man vielleicht skurril oder gar neurotisch-rubrizistisch finden, es zeigt aber doch auch,
wie sehr man sich der engen Bindung der Komplet an das Einschlafen bewusst gewesen ist.

Es ist ja nicht ausgeschlossen, dass man auch dort, wo man ein Abendgebet, eine Vesper
kultiviert, auch Elemente des Ubergangs in die Nacht einbezieht — Nunc dimittis, Segen, eine

* Vgl Regula Magistri 30,16.
*  Vgl. dazu zumindest andeutungsweise meinen Beitrag: Lumma (2012).
* Tugwell (1979) 57.
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in die Nacht {iberleitende Oration oder thematisch passende Hymnen oder Lieder®. Die
Komplet als Komplet verlangt aber in ihrem eigenen inneren Anspruch die engstmégliche
Anbindung an den Schlaf.

6 Schlusswort

Ich habe versucht, in diesem Beitrag ein Stiick liturgischer Verliergeschichte zu erschliefien.
Uber die konkrete Fragestellung hinaus mag der Beitrag anregen, grundsitzlich sensibel auf
die vom II. Vatikanischen Konzil fiir die Praxis der Tagzeitenliturgie eingeforderte hora apta
und die situative Verankerung gottesdienstlichen Feierns zu achten. Denn nur wenn der ge-
feierte Inhalt und die duflere Gestaltung — und Zeitansatz wie Sitz im Leben gehoren hier
wesentlich dazu - einander entsprechen, kann die Liturgie ihre lebensprigende Kraft voll
entfalten.
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,Weh, wie einsam sitzt...“

Klagelieder als Begleiterinnen durch die Fastenzeit

Die nur fiinf Kapitel umfassende Schrift der Klagelieder ist in vielen Gemeinden véllig unbe-

Das in unseren Gemeinden weitgehend unbekannte Buch der Klagelieder
enthilt fiir Juden und Christen neben der poetischen Verarbeitung der
Ratlosigkeit von Glaubigen angesichts der Katastrophe Jerusalems unter
den Babyloniern die immer giiltige Frage: Wie sieht unsere Gottesrede
angesichts des Leidens aus? Versuchen wir, Gott vom Leid fernzuhalten,
um in keinen Erklarungsnotstand zu kommen? Machen wir ihn fiir alles
verantwortlich und unterschlagen den konkreten menschlichen Beitrag
zum Leiden anderer Menschen?

Etwa vierzig Manner und Frauen der Pfarrgemeinde St. Marien (Dekanat
Enns-Lorch) in der Didzese Linz liefen sich in der Fastenzeit 2012 auf
die Klagelieder ein; dieses biblische Buch wurde fiir sie zu einer iiberra-
schenden Vertiefung ihres christlichen Glaubens und zum unbequemen
Denkanstof3. In Verlauf der vorosterlichen fiinf Wochen vertieften ein-
ander liturgische Praxis, theologische Begleitung und personliche Aus-
einandersetzung, da Singen, Predigen und Austausch dariiber Hand in
Hand gingen.
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kannt, obwohl Motive und selbst Zitate den volksfrommen Brauch der Kreuzwegandachten!
bestimmen. Die erschiitternden Texte, die das Leben und Sterben Jerusalems nach der Erobe-
rung durch die Babylonier 587 v.Chr. dichterisch fassen und von der christlichen Liturgie auf
das Leiden und Sterben Jesu gedeutet worden sind, sollten neu ins Bewusstsein der Glaubigen
treten. Damit sollte auch der Blick auf gegenwirtige Kriege gegen Zivilbevolkerung gelenkt
und deren Leid ein uniiberhérbarer Ausdruck gegeben werden.

Klagelieder im jlidischen Kontext

Da die Klagelieder jiidische Poesie tiber ein Ereignis jiidischer Geschichte sind, muss die Fra-
ge zuerst nach dem zugrundeliegenden Ereignis, dann nach der Entstehung des Buches und
zuletzt nach dem heutigen jiidischen Gebrauch der Texte gestellt werden.

1

Dort kommt z.B. oft auf Maria bezogen Klgl 1,12ab ,,Ihr alle, die ihr des Weges zieht, schaut doch
und seht, ob ein Schmerz ist wie mein Schmerz® vor, unter Auslassung allerdings von Klgl 12¢ ,den
man mir angetan, mit dem der Herr mich geschlagen hat am Tag seines glithenden Zornes.“
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Die Zerstorung Jerusalems

Die Zerstorung des Jerusalemer Tempels und vollstindige Plinderung der Stadt durch die
Babylonier hat eine wichtige Vorgeschichte: Unter Konig Jojakim (609-598) lehnt sich das
Siidreich Juda gegen den babylonischen Konig Nebukadnezzar auf, der daraufhin eine mili-
tarische Strafaktion entsendet. Jojakims 18-jihriger Sohn Jojachin (597)° iibergibt die Stadt
kampflos, um sie vor Zerstérung zu bewahren und geht mit einem Teil der Oberschicht in die
Gefangenschaft nach Babylon. Nebukadnezzar setzte Jojachins Onkel Mattanja ein, den er in
Zidkija (597-586)* umbenennt.

Zidkija schliefit sich gegen den ausdriicklichen Rat des Propheten Jeremia (Jer 27-28) ei-
ner antibabylonischen Gruppe an und vertraut auf dgyptische Unterstiitzung®. Diese wird
von den Babyloniern vernichtend geschlagen und der personlich briiskierte® Nebukadnezzar
ordnete Rache fiir den Vertragsbruch an. Zidkija, der aus der Stadt geflohen ist, wird gefasst,
geblendet und nach Babylon deportiert, nachdem man zuvor seine Séhne vor seinen Augen
erschlagen hat.

Zur Plinderung meint der Klageliederspezialist Ulrich Berges:

»Es erstaunt, dass zwischen Jerusalems Einnahme am 29. Juli 587 (9. Tammuz) und der
eigentlichen Zerstérung von Stadt und Tempel um den 25. August 587 (7. bzw. 10. Ab; so 2
Kon 25,8; Jer 52,12) eine Zeitspanne von etwa einem Monat liegt. Die Babylonier liefen sich
wohl Zeit, um die Plinderung Jerusalems und des Tempels mit Préazision und Effektivitit
durchzufiihren (2 Kén 25,13-17).“7

Die Deportation der Fithrungsschicht und Priesterschaft wird umfassend fortgesetzt, das
Land an Arbeiter verteilt, die als Wein- und Ackerbauern den eigenen Bedarf und Tribute fiir
Babylon erwirtschaften. Diese unteren Schichten bzw. Vertreter der nicht aristokratischen
Gruppen profitieren sogar von den Deportationen, da Bewirtschaftung und Selbstverwaltung
nun in thren Hinden liegen.

Die Abfassung und Kanonisierung der Klagelieder

Die drastischen Schilderungen der zerstorten Stadt lassen darauf schlieflen, dass die Klage-
lieder in nicht zu weiter Ferne vom Ereignis verfasst wurden. Sie sind damit ein Versuch,
das Unaussprechliche in Worte zu fassen und angesichts umfassender Vernichtung die Frage
nach der Prisenz Gottes inmitten dieses Chaos zu wagen und zu formulieren. Sie geben der
gedemiitigten Stadt ihre Stimme zuriick und lassen sie nicht in der stummen Bestiirzung
liegen. Die hochpeoetische Form schrankt den Kreis moglicher Verfassergruppen ein: Alle
Gedichte nehmen Bezug auf das Hebréische Alphabet; die ersten vier durch akrostichische
Form?, das fiinfte durch die 22 Verse nach der Anzahl der Buchstaben.

Vgl. 2 Kén 23,36-24,7.

Vgl. 2 Kén 24,8-16.

Vgl. 2 Kon 24,17-25,7.

Vgl Klgl 4,17.

Schliefflich hatte er Zidkija als Mann seines Vertrauens tiberhaupt erst auf diesen Posten gehoben.
Berges (2002) 67.

Jeder Vers (Klgl 3) bzw. jede Strophe (Klgl 1; 2 und 4) beginnt mit einem fortlaufenden Buchstaben
des hebriischen Alphabets.
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»Fiir die Frage nach den Tragerkreisen der Klgl ist der Verbleib dieser sicherlich schriftkun-
digen Bevolkerungsgruppen von nicht geringer Bedeutung. Anders als Priester und Pro-
pheten (4,13; vgl. 2,14) werden die »Altesten« (oupr) (1,19; 2,10; 4,16; 5,12.14) an keiner
Stelle fiir die Katastrophe verantwortlich gemacht: Sie sind immer ein Opfer der allgemei-
nen Not. Sie stehen auf der gleichen Hohe mit der priesterlichen und prophetischen Elite,
aber scheinbar ohne deren Schuldenlast.”

Auch wenn in der heutigen Forschung kaum noch die Verfasserschaft durch den Prophe-
ten Jeremia (im dgyptischen Exil) vertreten wird, so hat doch gerade das dritte Klagelied
mit seinem ménnlichen Beter und die Stelle 2 Chr 35,25 fiir Jahrhunderte jiidischen und
christlichen Auslegern den Bezug zu dem Propheten selbst und zu dieser Epoche radikaler
Zerstorung hergestellt. Auch der hebraische Titel des Buches ,,quinot® (mrp), der sich im
Buch selbst gar nicht findet, scheint die genannte Chronikstelle als Ausgangspunkt zu haben.
Trotz dieser engen Verkniipfung mit Jeremia wird das Buch in den letzten Teil des Kanons,
die Ketubim oder Schriften, eingereiht. Die genaue Stellung im Kanon ist dabei noch nicht
fixiert, wird aber durch die Einreihung in die Rollen, die zu bestimmten Festen ganz gelesen
werden (Megillot), bestimmt:

»Doch finden sich auch Textausgaben aus dem 15./16. Jh. aus Italien, die die Megillot zwi-
schen Pentateuch und Propheten platzieren, wohl in der Absicht, alle liturgisch gelesenen
Biicher beieinander zu stellen. Dariiber hinaus gibt es Textausgaben, in denen die einzelnen
Festrollen sogar zwischen die Biicher der Tora gesetzt sind, um deren Lesung im Jahres-
zyklus zu begleiten [...]. Ab dem 12. Jh. setzt sich die liturgische Reihenfolge gemaf3 der
Festabfolge im Jahreskreis durch, was Klgl an die dritte Stelle vorriicken ldsst: Hld = Pessach;
Rut=Wochenfest; Klgl =9. Ab; Koh = Laubhiittenfest und Est=Purim.“"

Die griechische Bibeliibersetzung, die unter dem Namen Septuaginta bekannt und fiir Chris-
ten zu einer Hauptquelle der AT-Rezeption geworden ist, hilt an dieser Tradition fest und
bestarkt sie nicht nur durch die Einordnung zwischen das Buch des Propheten Baruch und
den Brief des Jeremia, sie fiigt auch eine erginzende Uberschrift vor das erste Klagelied ein:

,Und es geschah, nachdem Israel in die Gefangenschaft weggefiihrt und Jerusalem verwiistet
war, da safl Jeremias weinend da und sang diesen Klagegesang iiber Jerusalem und sprach
[...]“1. Als griechischer Titel wird 8pfjvot (Threnoi = Totenklagen) gewihlt.

Der heutige judische Gebrauch

Der heutige strenge Fasttag Tischa BAb (9. Tag des Monats Ab) erinnert an mehrere Ereig-
nisse: Die Zerstérung des Jerusalemer Tempels unter Nebukadnezzar (587 v.Chr.) wie die
Zerstérung des zweiten Tempels durch den spiteren Kaiser Titus (70 n.Chr.), auflerdem die
Niederschlagung des Bar Kochba-Aufstandes und véllige Zerstorung Jerusalems unter Julius
Severus (135 n.Chr.). Spater wird auch das Gedenken an das Alhambra-Edikt der spanischen
Konige Ferdinand und Isabella (1492), das zur Ausweisung von ca. 132 000 Juden aus Aragon
und Kastilien zumeist nach Portugal oder Nordafrika fiihrte, an diesem Tag der Erinnerun-
gen an Zerstorung und Vertreibung angeschlossen.

°  Berges(2002) 70.
10 Berges(2002) 32.
! Ubersetzung nach Kraus/Karrer (2009).
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»Die erste Bezeugung der synagogalen Lesung der Klgl am Vorabend des 9. Ab stammt aus
dem Traktat Soferim 18,4 (nicht vor der Mitte des 8. Jh.s[...]). An diesem Tag des Geden-
kens an die oben genannten Katastrophen und deren Opfer ist das Studium der Tora, der
Grund und die Quelle aller Freude, verboten. Das Buch der Klagelieder, die Unheilsankiin-
digungen des Propheten Jeremia und das Buch Jjob diirfen dagegen sehr wohl gelesen und
studiert werden, da sie dem Charakter dieses Trauertages angemessen sind.“!?
Zum &ufleren Ritual gehoren das Sitzen auf dem Boden/der Erde (vgl. Klgl 2,10) und das
Essen eines in Asche getauchten Eies (vgl. Klgl 3,15). Diese Speise wird im Gegensatz zu
allen anderen Festen nicht gemeinschaftlich, sondern allein (vgl. Klgl 1,1) und schweigend
verzehrt.

Der Erniedrigung und dem Teilnehmen am Leid der ungerecht Verfolgten schlieft sich in
der jiidischen Uberlieferung eine Zeit der Aufrichtung an:

»Der dem 9. Av folgende Sabbat ist der ,Sabbat Nachamu® (, Tréstet!), benannt nach Jes 40,1:
sTrostet, trostet mein Volk!'. Mit ihm beginnt eine siebenwdchige Trostzeit, die bis zum Jah-
resende andauert, und die Sabbate dieser Zeit, an denen alle Prophetenlesungen Jes 40-66
entnommen sind, werden als ,die Sieben des Trostes' bezeichnet. So will die Liturgie der
Klage ein Ende bereiten und den Juden in aller Welt Heil zusichern.“?*

Klagelieder im christlichen Kontext
Die Kanonisierung der Klageglieder

Fiir die ersten Christen war zumeist die Septuaginta der Zugang zur jiidischen Bibel. Dieser
Text liegt auch den meisten Zitaten im Neuen Testament zugrunde. Die Klagelieder werden
so als Teil des Jeremianischen Corpus iibernommen.

Die christliche lateinische Bibeliibersetzung Vulgata verwendet fiir das Buch den Ausdruck

»lamentationes” (Klagelieder). Sie ordnet das Buch Baruch hinter die Klagelieder ein und
schliet den Brief des Jeremia als 6. Kapitel an Baruch an. Die Klagelieder erscheinen nicht
als eigenes Buch, sondern als letzter Teil des Buches Jeremia.*

Die dem II. Vatikanischen Konzil folgende Liturgierefom hat in der Pastorale Einfithrung in
das MeBlektionar der neueren wissenschaftlichen Forschung Rechnung getragen und folgen-
de Klarstellung formuliert: ,Man benutze die Namen ,Klagelieder und ,Hebréerbrief* ohne
Nennung von Jeremia beziehungsweise Paulus. (PEML 122¢)

Die Verwendung in der Tagzeitenliturgie

Als liturgischer Ort der Verkiindigung der Biicher bzw. einzelner Passagen aus den Klagelie-
dern lafit sich schon in den friihesten Textzeugen die Hohe Woche oder Karwoche nachwei-
sen, und zwar der nichtliche Lesegottesdienst der Vigilien. So bestimmt der Ordo Romanus
X1l aus dem 8. Jh.: ,,Feria V in caena domini legunt lectiones tres de lamentatione Hieremiae

2 Berges (2002) 33.

B Koenen (2010).

" Wie sich auch daran zeigt, dass in der Kanonliste des Konzils von Trient die spezielle Wendung
»leremias cum Baruch® gebraucht und die ,lamentationes* nicht ausdriicklich erwihnt werden. Vgl.
Concilium Tridentinum, sess. IV, decretum primum: recipiuntur libri sacri et traditiones apostolo-
rum, in: Wohlmuth (2002) 664.
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[...] In parasceven similiter tres lectiones de lamentatione Hieremiae [...] In sabbato sancto

in psalmis, in lectionibus, in responsoriis similiter omnia complenda sunt.“!®

Der Bezug ist nun weniger die Stadt Jerusalem als Ort der Gegenwart Gottes, sondern Jesus
Christus als Leidender. Die Wahl dieser Texte hier kénnte kaum kithner sein. Ursache des
Leidens ist nimlich in den Klgl nicht unmittelbar ein duflerer Feind, etwa die Babylonier,
sondern der Herr selbst, er bringt Zerstérung und Tod, er wendet sich gegen seine Stadt und
seinen Tempel, er verweigert den Betenden die Erhérung und verschliefit jeden Ausweg.

Das in dieser Ordnung auf den Karsamstag kommende fuinfte Klagelied weckt nicht nur
Assoziationen zum Karfreitags- und Passionspsalm 22 (in Bezug auf die Zu[riick]wendung
zu Gott: Klgl 5,21 ,,Converte nos Domine ad te et convertemur innova dies nostros sicut a
principio'®; im Vergleich zu Ps 22,28 ,reminiscentur et convertentur ad Dominum univer-
si fines terrae et adorabunt in conspectu eius universae familiae gentium*” und in Bezug
auf die Verlassenheit: Klgl 5,1 ,,Recordare Domine quid acciderit nobis intuere et respice ob-
probrium nostrum®®; im Vergleich zu Psalm 22,2a ,,Deus, Deus meus respice me: quare me
dereliquisti?“'’. Als Gegner Jesu werden weder Romer noch Juden sondern Gott dargestellt.
Es bleibt die Frage wie im biblischen Buch offen: ,Oder hast du uns denn ganz verworfen,
ziirnst du uns iiber alle Maflen? (Klgl 5,22).

Im eine Ordnung der Peterskirche wiedergebenden Ordo Romanus XIV (ebenfalls 8. Jh.)
wird ebenfalls in der Karwoche aus den Klageliedern gelesen.?

Zur dramatischen Ausgestaltung der Vigilien, die im Volksmund auch ,Trauermetten” ge-
nannt werden, kommt ab dem 9. JTh. das Ausloschen einzelner Kerzen hinzu. Bischof Duran-
dus (1230-1296) von Mende erwdhnt diesen Brauch, der allerdings noch sehr unterschied-
lich - und bis heute ohne schliissige Erkldrung — praktiziert wurde:

»Die Zahl der Kerzen war zur Zeit des Durandus noch nicht einheitlich geregelt. In einigen
Kirchen brannten 24, in andern 15, 14, 12, 9, 7 Kerzen. Auch pflegte man nicht iiberall die
Kerzen nach den einzelnen Psalmen auszuldschen. Nach dem ersten romischen Ordo wur-
de je ein Drittel der Kerzen nach den einzelnen Nokturnen, die um den Altar herum stehen-
den Kerzen wihrend der Laudes ausgeloscht. Indes wird schon im Ordo von St-Amand das
Ausloschen nach den einzelnen Psalmen erwéhnt.“*

Der mittelalterliche Liturgiedeuter Rupert von Deutz (1070-1130) schreibt iiber die beson-
dere Feier dieser Nachtwachen im Verhaltnis zur schlichten Form der tibrigen Teile der Stun-
denliturgie:

»Denn in den Tageshoren bringen wir zeichenhaft die Gegenwart des Leidens des Herrn
zum Ausdruck, in den nachtlichen Vigilien aber die fritheren Zeiten, in denen die Pro-
pheten dieses Leiden als zukiinftiges vorausverkiindet haben. Die Propheten sind, weil sie
nicht schwiegen, getétet worden, darum werden, wihrend wir ihre Worte vortragen, die
Kerzen ausgeldscht, wie oben gesagt worden ist, deren letzte, die zum Canticum aus dem

5 Ordo Romanus X111 A, 3-4 nach Andrieu (1960) 304f.

EU: ,Kehre uns, Herr, dir zu, dann kénnen wir uns zu dir bekehren. Erneuere unsere Tage, damit
sie werden wie friither.”

EU: ,,Alle Enden der Erde sollen daran denken und werden umkehren zum Herrn: Vor ihm werfen
sich alle Volker nieder.”

EU: ,Herr, denk daran, was uns geschehen, blick her und sieh unsere Schmach!*

EU: ,Mein Gott, mein Gott, warum hast du mich verlassen?*

2 Ordo Romanus XIV, 3.

2L Eisenhofer (1932) 515.
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Evangelium ausgelscht wird, zeichenhaft den Herrn selbst darstellt, der das Evangelium
verkiindend getétet worden ist.“%
Der urspriinglich ganz auf Schriftverkiindigung und -verstindnis aufgebaute Stil der Got-
tesdienste der Hohen Woche wurde durch dramatisierende Uberformungen vor allem unter
Einfluss der Pilgerliturgien aus Jerusalem mehr und mehr verindert. Das gilt nicht nur fiir die
hier betrachteten westlichen Liturgien, sondern auch fiir das kirchlich sonst so selbstbewus-
ste und kreative Konstantinopel:
»In the case oft he Byzantine Paschal Triduum rites, this creativity as I have tried to depict it
has been the story of a gradual shift from a sober, Constantinopolitan scriptural anamnesis
of the Passion mysteries concentrated in Good Friday Vespers to a hagiopolite-influenced'
system that spreads the scriptural anamnesis throughout the services in a more historici-
zing manner, gives far greater play to the expression of religious emotions and theological
reflection via a massive infusion of liturgical poetry so charateristic of the Byzantine neo-
Sabaitic books, and, finally, allows free play to the mimetic ceremonial so dear to Medieval
and later piety in both East and West.“
Diesem Hang zur Dramatisierung, der bei weniger gelungener Ausfithrung leicht in Licher-
lichkeit umkippen kann, verwehrte sich der Text der Klagelieder immer. Gesungen nach ei-
genen Tonen, beantwortet in speziellen Responsorien, verzichteten diese Texte auf jede dra-
matisierende Ausgestaltung. Der Ernst der Hohen Woche, die nicht nur den Blick auf Leiden
und Sterben Jesu Christi gerichtet hat, sondern in ihm auch auf das Leiden und Sterben der
vielen Menschen, kommt in den Liedern, die im Lauf der Geschichte verschiedentlich aufge-
teilt wurden, in hohem Maf zur Geltung.

Im Rahmen genereller Kiirzungen fithrte das Reformbrevier von Trient den Gebrauch der
Klagelieder im Kontext der letzten drei Tage der Heiligen Woche weiter, versehen mit auf die
Passion Jesu bezogenen Responsorien®:

Klgl1,1-6  In monte Oliveti oravit ad patrem: pater, si fieri potest, transeat a me calix iste.
Spiritus quidem promptus est, caro autem infirma. Fiat voluntas tua.

V: Vigilate et orate, ut non intretis in tentationem.?

Klgl 1,7-11  Tristis est anima mea usque ad mortem: sustinete hic et vigilate mecum: nunc
videbitis turbam, quae circumdabit me: Vos fugam capitis et ego vadam immo-
lari pro vobis.

V: Ecce appropinquat hora, et filius hominis tradetur in manus peccatorum.®

Klgl 1,12-16 Ecce vidimus eum non habentem speciem, neque decorem: aspectus eius in eo
non est, hic peccata nostra portavit: et pro nobis dolet, ipse autem vulneratus
est propter iniquitates nostras: Cuius livore sanati sumus.

*  Rupert von Deutz, Liber de divinis officiis, 773.

2 Taft (1997) 89.

2 Sodi/Tracca (1999) 376-386.

» ,Am Olberg betete er zum Vater: Vater, wenn es moglich ist. soll dieser Kelch an mir voriibergehen.
Denn der Geist ist willig, das Fleisch aber schwach. Dein Wille geschehe. V: Wacht und betet, damit
ihr nicht in Versuchung geratet.“ Vgl. Mt 26,30.39.41.

»Betriibt ist meine Seele bis zum Tod: Haltet hier durch und wacht mit mir: bald werdet ihr die
Menge schen, die mich umgeben wird: Ihr werdet die Flucht ergreifen und ich werde gehen, um
geopfert zu werden. V: Siehe, es naht die Stunde, und der Menschensohn wird gegeben in die Hinde
der Stinder.” Vgl. Mt 26,38.31.45.

26
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V: Vere languores nostros ipse tulit, et dolores nostros ipse portavit.”’

Klgl 2,8-12 Omnes amici mei dereliquerunt me, et praevalerunt insidiantes mihi: tradidit

me, quem diligebam. Et terribilibus oculis plaga crudeli percutientes, aceto po-
tabant me.
V: Inter iniquos proiecerunt me, et non pepercerunt animae meae.?®

Klgl 2,13-18 Velum templi scissum est, et omnis terra tremuit, latro de cruce clamavit di-

cens: Memento mei domine, dum veneris in regnum tuum.
V: Petrae scissae sunt, et monumenta aperta sunt, et multa corpora sanctorum,
qui dormierant, surrexerunt.”

Klgl 3,1-12 Vinea mea electa: Ego te plantavi. Quomodo conversa es in amaritudinem, ut

me crucifigeres, et Barabam dimitteres?
V: Saepivi te, et lapides elegi ex te, et aedificavi turrim.*

Klgl 3,22-33 Sicut ovis ad occisionem ductus est, et dum male tractaretur non aperuit os

suum, traditus est ad mortem. Ut vivificaret populum suum.’*

Klgl 4,1-7 Hierusalem surge, et exue te vestibus iucunditatis, induere cinere et cilicio.

Quia in te occisus est salvator Israel.
V: Deduc quasi torrentem lacrymas per diem et noctem, et non taceat pupilla
oculi tui.*

Klgl 5,1-16  Plange quasi virgo plebs mea: ululate pastores in cinere et cilicio: Quia veniet

dies domini magna et amara valde.
V: Accingite vos sacerdotes, et plangite ministri altaris, aspergite vos cinere.”

Die Texte sprechen fiir sich und bezeugen klar, dass diese Liturgie unter der leidenden Stadt
Jerusalem bzw. dem leidenden Menschen des dritten Klageliedes Jesus Christus versteht, auf
den konkret auch alle Responsorien Bezug nehmen. Diese Responsorien verkniipfen die Vigil
zugleich auch mit den Hauptgottesdiensten dieser Tage, wie am Karfreitag der Bezug zum
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»Seht, wir sahen ihn, der keine Gestalt und keine Schénheit hat: Sein Anblick ist nicht in ihm, er
trug unsere Siinden: und fiir uns leidet er, er aber ist verwundet worden wegen unserer Ungerech-
tigkeiten: Durch seine Wunde sind wir geheilt. V: Er selbst hat wahrhaft unsere Krankheit ibernom-
men, und unsere Schmerzen hat er selbst getragen.” Vgl. Jes 52,2.5-5.

»Alle meine Freunde haben mich verlassen, und die mir einen Hinterhalt legten, haben mich iiber-
waltigt: der hat mich ausgeliefert, den ich liebte. Auch die unter schrecklichen Blicken mich mit ei-
nem grausamen Schlag erschiittern, trinkten mich mit Essig. V: Zwischen die Ungerechten schleu-
derten sie mich, und sie verschonten meine Seele nicht.“ Vgl. Ps 38,12; 69,22.

»Der Vorhang im Tempel ist zerrissen und die ganze Erde bebte, der Riuber schrie vom Kreuz und
sagte: Gedenke meiner, Herr, wenn du in dein Reich kommst. V: Die Felsen sind zerrissen worden
und die Griber sind gedffnet worden und viele Korper der Heiligen, die schliefen, erhoben sich.”
Vgl. Mt 27,51-52.

»Mein geliebter Weinberg: Ich habe dich gepflanzt. Warum hast du dich in Bitterkeit verwandelt,
sodass du mich kreuzigst und Barabbas freildsst? V: Ich habe dich umziunt, und die Steine aus dir
herausgenommen, und ich habe einen Turm gebaut.“ Vgl. Jes 5,1-2 und Mt 20-26.

»Wie ein Schaf wurde er zum Téten gefithrt, und als er schlecht behandelt wurde, 6ffnete er seinen
Mund nicht, er wurde dem Tod iibergeben. Damit er sein Volk lebendig mache.“ Vgl. Jes 53,7.
»Jerusalem, erhebe dich, und zieh dein Gewand der Freude aus, kleide dich in Asche und Bufige-
wand. Denn in dir ist der Retter Israels getotet worden. V: Lass deine Trinen wie eine Strom flieflen
Tag und Nacht, und lass dein Auge nicht ruhen!” Vgl. Vgl. Jes 60,1; 63,1 und Klgl 2,18.

»Weine wie eine Jungfrau, mein Volk: heult, ihr Hirten, in Asche und Bufigewand: Denn es wird der
grof3e und sehr bittere Tag des Herrn Kommen. V: Giirtet euch, ihr Priester, und weint, ihr Altardie-
ner, bestreut euch mit Asche!” Vgl. Joél 1,8; 2,17 und Zef 1,14.
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Weinstock- bzw. Weinbergmotiv deutlich macht: Das 3. Responsorium greift Ps 80,9 bzw. Jer
2,21 - im Vers auch Jes 5,2 — auf. Im Rahmen der Kreuzverehrung werden die Improperien
diese Wendungen wortlich wiederaufgreifen und als Anfrage/Anklage Jesu Christi, des am
Kreuz erhéhten Herrn, an die Kirche richten (die zur Verehrung des Kreuzes versammelt ist).

Der Karsamstagsgottesdienst ist dariiber hinaus iiber das 3. Responsorium mit dem Ascher-
mittwoch*, dem Beginn der Osterlichen Bufizeit, verkniipft und fasst damit auf knappstem
Raum die Quadragesima zusammen, deren Ziel nun bevorsteht. Durch den Verweis auf den
»groflen und bitteren Tag® (Zef 1,14) wird der eschatologische Bezug der bevorstehenden
Osternacht deutlich: In ihr wird die Wiederkunft Christi erwartet, die der Ungerechtigkeit,
die durch uns mitverursacht wird, das Ende bereitet.

Die Singenden werden, insofern sie Unrecht getan haben, zum Anwalt der von ihnen Be-
driickten und zu Ankldgern ihres eigenen Handelns. Darin liegt die Bitterkeit dieses Tages.
Die Vernichtung, die die Klagelieder besingen, ist aber nicht absolutes Ende, sondern Boden
neuer, veranderter Lebensweise. Da auch die Taufe ein Bild der tddlichen Vernichtung im
Wasser und des Herausgerissen-Auferweckt-Werdens ist, fiigen sich die Bilder ineinander, ja,
die Taufe fithrt dort weiter, wo die Klagelieder mit einer offenen Frage geendet haben. Ostern
als liturgischer Kontext der Klagelieder sagt, dass Gott uns nicht ganz verworfen hat und
nicht iiber alle Maflen ziirnt.

Der heutige Gebrauch

Im Gegensatz zu allen fritheren Belegen der lateinischen Liturgietradition ist die letzte Re-
form davon abgegangen, die Klagelieder jedes Jahr in der Karwoche zu singen. Stattdessen
kommen sie nun nur noch jedes zweite Jahr vor, verteilt iiber die ganze Karwoche. In den Jah-
ren dazwischen wird Jeremia gelesen. Bei dieser Praxis verwundert, dass — wenn man schon
seltener und auf mehr Tage verteilt das Buch liest — nicht alle Texte zu Gehor gebracht werden.
Konkret bietet die heute geltende Ordnung folgende Zusammenstellung:

Tag Jahr I Jahr II

Dienstag der Karwoche Klgl 1,1-12.18-20 Jer 8,13-9,8
Mittwoch der Karwoche Klgl 2,1-9 Jer 11,18-20; 12,1-13
Griindonnerstag Klgl 2,10-22 Jer 15,10-21
Karfreitag Klgl 3,1-33 Jer 16,1-15
Karsamstag Klgl 5,1-22 Jer 20,7-18

Bei der heutigen christlichen Verwendung der Klagelieder — unabhingig von der konkreten
Aufteilung - sind vor allem drei Aspekte besonders sensibel zu beleuchten: Das Verhaltnis
von Judentum und Christentum, die Achtsambkeit fiir gendergerechte Sprache im Gottes-
dienst und die Frage nach der Sichtbarmachung und liturgischen Thematisierung von Gott
angesichts des Leides der Welt.

Das Verhaltnis von Judentum und Christentum

Die Frage nach dem Verhiltnis von Judentum und Christentum wird gerade im 6sterlichen
Kontext jedes Jahr neu zugleich zum Zerreiflen gespannt intensiv ins Bewusstsein gehoben.

*  Lesung der Messe: Joél 2,12-18.
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Der Bezug des heutigen judischen Pessachfestes und des christlichen Osterfestes auf gemein-
same Motive, etwa der Welterschaffung, Priifung Abrahams, vor allem aber der Exoduserfah-
rung und der Verheiflung bzw. Einfithrung in das Gelobte Land, stellt eine gute Ausgangsba-
sis fiir gemeinsame Gespriche dar.

Zugleich kann die unterhinterfragte christliche Praxis der Anwendung von - aus ihrer Sicht

- ,alttestamentlichen” Texten auf christologische Ereignisse das noch grofiere Problem wer-
den; und zugespitzt als ,Raub“ verstanden werden. Dass gerade das umgekehrte Denken der
Fall war, ist leider in der Geschichte oft mehr verdunkelt als erhellt worden: Die vorbehaltlose
Akzeptanz der ganzen Bibel und der Gebrauch aller Schriften sind das christliche Bekenntnis
zur vollen Offenbarungsdignitét der jiidischen Bibel, der zu folgen daher nicht falsch sein
kann. Dies hat die Kirche gegen jede Form offener und verdeckter Abwertung des Alten Tes-
taments als ,,iberholt™ oder ,,nicht linger von Bedeutung" stets festgehalten.”

Das noch groflere Problem der durch Liturgie geforderten Hassausbriiche christlicher Ge-
meinden gegen jiidische Gemeinden®, die als Gottesmorder, undankbare und treulose Ex-
Kinder Gottes dargestellt wurden, ist in neuerer Zeit durch die Erkldrung des II. Vatikani-
schen Konzils ausdriicklich angesprochen und definitiv abgestellt worden:

4Obgleich die judischen Obrigkeiten mit ihren Anhingern auf den Tod Christi gedrungen
haben, kann man dennoch die Ereignisse seines Leidens weder allen damals lebenden Ju-
den ohne Unterschied noch den heutigen Juden zur Last legen. Gewiss ist die Kirche das
neue Volk Gottes, trotzdem darf man die Juden nicht als von Gott verworfen oder verflucht
darstellen, als wiire dies aus der Heiligen Schrift zu folgern. Darum sollen alle dafiir Sorge
tragen, dass niemand in der Katechese oder bei der Predigt des Gotteswortes etwas lehre,
das mit der evangelischen Wahrheit und dem Geiste Christi nicht im Einklang steht.
Gerade die Verwendung alttestamentlicher Texte in der christlichen Liturgie sollte zur umfas-
senden Anerkennung der gemeinsamen schriftlichen Wurzeln fithren, aus denen das heutige
Judentum wie das Christentum als zwei unterschiedliche Interpretationsweisen erwachsen
sind.

Die Achtsamkeit fiir gerechtere Sprache

Die Exegetin Maria Hausl stellt in einem Beitrag iiber die Klagelieder gleich zu Beginn fest:
»Dabei machen die Texte Frauen, Miitter und Witwen nicht unsichtbar und lassen Zion, die in
weibliche Rollen gekleidet ist, selbst sprechen. Trotz dieser Einblicke in die *Welt von Frauen
ermoglicht weder das Benennen der Frauenschicksale, noch die Stimme der Frau Zion einen
unmittelbaren Zugriff auf Frauenerfahrungen.“*® Die bloffle Erwidhnung von Frauen ist also
noch kein ausreichendes Argument dafiir, dass durch die Verwendung der Klagelieder im
liturgischen Kontext eine gerechtere Sprache bzw. Motivauswahl erzielt wird.

In der Einleitung zum Buch der Klagelieder heif3t es in der ,,Bibel in gerechter Sprache®:
»Jerusalem, Zion, Juda und auch das Volk werden weiblich personifiziert als ;Tochter® und
,junge Frau’ Dahinter steht die Ehemetaphorik fiir die Beziehung zwischen Gott und Israel

** Vgl Dei Verbum 11 und Pipstliche Bibelkommission (2001).

* Vgl. Gerhards (2005) 269-285.

7 Zweites Vatikanisches Konzil, Erkldrung iiber das Verhiltnis der Kirche zu den nichtchristlichen
Religionen, Nr.4; zitiert nach Wohlmuth (2003).

3 Hausl (1998) 270.
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(Hos 1-3; Jer 2-4; Ez 16 und 23).“*” Andere Deutungen, die eher mit orientalischen Vor-
stellungen von Stadtgéttinnen in Zusammenhang zu stehen scheinen, haben ebenfalls gute
Griinde fiir sich.* Die Leiden von Eroberten unter Eroberern werden generell und fiir die
einzelnen Gruppen spezifisch dargestellt. Auch hierbei leiden Frauen nicht mehr, aber auch
nicht weniger als Manner. In einem Fall wird aber doch ein spezifisch weibliches Motiv ge-
braucht — zugleich als Festlegung auf die soziale Rolle der Mutter: ,,Miitterlichkeit, die als
Fiirsorge fiir die Nachkommenschaft verstanden wird und einem Naturgesetz gleichkommit,
wird kontrastiert mit dem Elend der Kinder und pervertiert im Handeln der Miitter gegen
die Kinder. Die Perversion liegt in der Aufhebung des Naturgesetzes, was auch ein Vergleich
mit den Tierweibchen deutlich macht (4,3).“4' Obwohl also viele weibliche Motive explizit zur
Sprache gebracht werden - mehr als in den meisten anderen biblischen Biichern — muss doch
die Festschreibung von sozialen Rollen und damit verkniipften Verhaltensregeln kritisch ins
Bewusstsein gehoben werden. Trotzdem lenkt das Buch den Blick auf spezifisch weibliche
Formen des Leidens unter mannlicher Kriegspolitik und Machtdemonstration. Dadurch er-
offnet es vielleicht auch die Méglichkeit fiir Kirche, diese Form der Kriegs- und Aufstandsfol-
gen mutig anzusprechen und entschiedener als bisher dagegen aufzutreten.

Frage nach der Anklagbarkeit Gottes

Eine letzte Frage, die vor allem aus den konkreten Diskussionen nach der liturgischen Feier
der Lieder entstanden ist, bildet hierbei die Rede von Gott angesichts radikalen Leidens bzw.
volligen Zusammenbruchs staatlicher, gemeindlicher und familidrer Strukturen. Die Klage-
lieder tun dies, indem sie — an der Leiter des Alphabets entlang - sich zu Wort melden, sich
nicht mundtot machen lassen. Ihr Glaube bleibt nicht weltfremd-unberiihrt, ein Annehmen
der Existenz irgendeines ,hoheren Wesens®, sondern die konkrete Erfahrung: Gott hat sich
vollig gegen uns gewandt: Er beniitzt uns als Zielscheibe, er verbaut uns den Weg und ver-
schliefit jede Hoffnung. Durch den Tod der Kinder scheint sogar die letzte Rettung in der
nichsten Generation verunmaoglicht.

In unseren Wohlstandsgesellschaften werden Menschen selten in eine solche Ausweglosig-
keit getrieben, wie die Klagelieder sie schildern. Mehr oder weniger unbeachtet und kaum
kritisiert oder bekimpft bleibt aber die Praxis einer sogenannten ,westlichen Welt", die den
ganzen Erdkreis nicht nur mit Waffen versorgt, sondern auch, sei es aus ausdriicklich wirt-
schaftlichen Interessen, sei es aus dem missionarischen Antrieb, alle Volker mit ,Freiheit,
Frieden und Demokratie“ auszustatten, mit militdrischen Interventionen und kriegerischen
Handlungen iiberzieht. Wer hier die Klagelieder singt und denen seinen Mund leiht, die ge-
gen wie auch immer begriindete Zerstérungen auftreten, der ist auch politisch und gesell-
schaftlich herausgefordert, solche Praktiken mit allen ihm mdglichen Mitteln abzustellen -
ohne selbst zum Gewalttéter zu werden.

Diese politische Dimension der Liturgie, die gerade nicht Opiumhéhle oder spirituelle Ku-
schelecke, sondern Aufwecken und Ermutigung zum Widerstand ist, wurde von den autori-
tiren politischen Gegnern der Kirche oft viel besser erkannt und deshalb massiv bekimpft als
von den vielen Frauen und Ménnern, die sie mehr oder weniger regelmiflig mitfeiern.

¥ Wengst (2007) 1319.
1 Vgl Berges (2002) 52-63.
41 Hausl (1998) 277.
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»Mit den Klageliedern auf Ostern zugehen” — Rezeption und Aktualisierung in der
Pfarre St. Marien

In der konkreten Gemeinde St. Marien werden wie in vielen Gemeinden trotz ausdriicklicher
Einladung der liturgischen Biicher* keine ,Trauermetten” gefeiert. Selbst wenn sie gefeiert
wiirden, hétte nur der sehr kleine Teilnehmer/innenkreis die Klagelieder liturgisch erfahren
kénnen. Deshalb wurden die Klagelieder - verteilt auf verschiedene Gottesdienstformen - in
vierfacher Weise zu Gefihrtinnen in der ganzen Osterlichen Bufizeit. Diese Gefihrtinnen-
schaft zeigte sich in der Prisenz des Textes in der Mitte der Gemeinde, in der Diskussion im
Rahmen des Bildungswerk-Vortrags, aber auch jeden Sonntag nach den Gottesdiensten vor
allem aber im Mitgehen der Texte in schriftlicher Form nach den Gottesdiensten.*

In der Vigil des ersten Sonntags dieser Zeit wurden nach einem exegetischen Vortrag zu
Entstehung und Gestalt der Lieder alle fiinf Lieder gesungen*. Der Text kam so als Ganzes
der Gemeinde entgegen. Der traditionelle Ruf , Jerusalem, Jerusalem, kehr um zum Herrn,
Deinem Gott!, dessen unmittelbare Bedeutung sich nicht gleich erschliefit, wurde zu ,,St.
Marien, St. Marien kehr um zum Herrn, Deinem Gott!” umgetextet. Die in der ersten Reakti-
on beheimatende, ja humorvolle Reaktion wich dabei sehr schnell dem Gedanken, dass diese
Identifizierung auch fiir das weniger offensichtliche Leid in der Gemeinde hellhérig macht,
will man nicht ein dhnliches Szenario der (sozialen) Verwiistung erleben.

An den fiinf Sonntagen der Osterlichen Buflzeit wurde je ein Klagelied als Introitus und
Communio der Messe (jeweils in der Mitte geteilt) gesungen, wieder mit dem oben genannten
Schlussruf. Der klagende Ton und die ungeschminkte Sprache schockierten zahlreiche Fei-
ernde, die erstaunt dariiber waren, dass sich solche Texte in der Bibel fanden. Aufmerksame
Horerinnen bemerkten auch, dass der Text sehr direkt Anklagen gegen Gott ausspricht, der
solches Leid nicht nur irgendwie zuldsst, sondern sogar als direkter Verursacher dargestellt
wird. Besonders die Stellen, die sich auf das Sterben der Kinder, ja sogar die Ermordung der
Kinder und den Kannibalismus beziehen, l6sten heftige Reaktionen aus.

In den Predigten wurde jeweils auf den Text eingegangen. Auch ergab sich eine gute Wech-
selwirkung aus Klagelied 4 und einer Solidarititsaktion der Katholische Frauenbewegung am
4. Sonntag der Osterlichen Bufizeit: Dem erschreckenden ,Die Hinde liebender Miitter koch-
ten die eigenen Kinder. Sie dienten ihnen als Speise beim Zusammenbruch der Tochter, mei-
nes Volkes“ (Klgl 4,10) korrespondierte das Bemiihen solidarischer Frauen im wohlhabenden
Osterreich mit armen und hungernden Frauen in anderen Teilen der Welt.

An den Wochentagen werden in der Pfarre St. Marien regelméflig Wortgottesfeiern gefeiert.
In diesen wurde das jeweilige Klagelied gemeinsam im Wechsel gesprochen und meditiert.
Das am Sonntag Gehorte konnte so wihrend der Woche verdichtet und nochmals betrachtet
werden.

# Vgl AES 210. Am Karfreitag und Karsamstag soll, wenn moglich, vor den Laudes die Lesehore

offentlich und gemeinsam mit der Gemeinde gefeiert werden.

Alle Feiernden konnten jeweils das ,Lied der Woche® vom Schriftenstand mitnehmen; jedes Lied
war auf einem andersfirbigem Papier gedruckt, sodass zu Ostern eine funffarbige Bliite aus den
Liedern geformt wurde.

Die Klagelieder 1, 3 und 5 wurden je von einer Kantorin bzw. einem Kantor in directum vorgesun-
gen und von den Teilnehmenden mit einer Antiphon gerahmt. Das 2. und 4. Klagelied wurde im
Wechsel Kantorin / Alle gesungen. Dem ging eine kurze Einfithrung in den Lamentationston voraus.

43
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An den Mittwochen wurde jeweils eine Kreuzwegandacht gefeiert, die ebenfalls aus den
Klageliedern und den Sonntagslesungen zusammengestellt war. Das Konzept der Deutung
der Passion Jesu Christi durch andere Texte wurde damit deutlicher entfaltet. Ein grofier Er-
kenntniszuwachs ergab sich gerade aus dieser ungewohnten Perspektive: Ziel der Kreuzweg-
andacht ist nicht, das Leiden als solches hochzuhalten oder gar anzustreben, sondern das
Leiden Jesu als zusammenfassenden Protest gegen die vielfiltigen friitheren und spéteren For-
men jeder Unterdriickung zu verstehen — und deshalb dagegen aufzutreten.
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Peter Ebenbauer, Graz

Liturgische Institute stellen sich vor: Das Grazer Institut fir
Liturgiewissenschaft, Christliche Kunst und Hymnologie

Zum aktuellen Arbeitsprofil einer bald 40-jahrigen
Lehr- und Forschungsstatte?

Seit 1973 besteht an der Grazer Katholisch-Theologischen Fakultit das Institut far Litur-
giewissenschaft, Christliche Kunst und Hymnologie. Mehr als 25 Jahre lang gepragt durch
em.Univ.-Prof. Dr.Dr.h.c. Philipp Harnoncourt, ist es einer 6kumenisch und interdisziplinér
ausgerichteten Liturgiewissenschaft und Sakramententheologie verpflichtet.? Dies gilt unge-
brochen bis heute. Seit mehr als zehn Jahren leitet Univ.-Prof. Dr. Basilius J. (Bert) Groen
das Institut.’ Zur wissenschaftlich-personellen Ausstattung gehoren neben ihm gegenwirtig
Ao.Univ.-Prof. Dr. Peter Ebenbauer als vollbeschiftigter Dozent fiir Liturgiewissenschaft,*
und zu einem geringen Ausmafl Ao.Univ.-Prof. Dr. Erich Renhart, der das Vestigia-Zentrum
zur Erforschung des Handschriftenerbes an der Universitit Graz und die Handschriftenab-
teilung der Universititsbibliothek wissenschaftlich leitet.® Als Lektoren fiir Christliche Kunst
wirken regelméfiig Dr. Johannes Rauchenberger (Leiter des Kulturzentrums bei den Mino-
riten in Graz) und MMag. Alois Kolbl (Hochschulseelsorger und Leiter der Katholischen
Hochschulgemeinde Graz) an der Arbeit des Instituts mit; vor ihnen war die Kunsthistori-
kerin Dr. Wiltraud Resch mit dieser Aufgabe betraut. O.Univ.-Prof. Dr. Franz Karl Praf?l (In-
stitut fiir Kirchenmusik und Orgel an der Kunstuniversitit Graz) kooperiert mit dem Institut
im Bereich der Gregorianik sowie mit speziellen kirchenmusikalischen, hymnologischen und
liturgiegeschichtlichen Lehrveranstaltungen. Das Sekretariat betreut in langjahrig bewéhrter
Weise Frau Margareta Mollich. Von 2008 bis 2010 hat Frau Saskia Loser die Arbeit am Institut
als Studienassistentin tatkraftig unterstiitzt.

Bereits mit der personellen Konstellation wird deutlich, dass die im Institutstitel genann-
ten Fachbereiche Christliche Kunst und Hymnologie ein fixer Bestandteil des Lehrprogramms
sind. In diesem Zusammenhang ist zu betonen, dass beide Bereiche in ihrer inneren Ver-
schrankung mit den liturgischen Traditionen der christlichen Kirchen und mit der Liturgie-
wissenschaft behandelt werden; eine von der Sache her absolut notwendige Verbindung, die
in der Praxis von Lehre und Forschung vielerorts immer noch zu wenig berticksichtigt wird.

! Ich danke Bert Groen und Margareta Mollich fiir ihre Mithilfe bei der Erstellung dieses Instituts-

Portraits.

Zur Entwicklung und Ausrichtung des Instituts von seiner Griindung bis 1999 vgl. die beiden publi-

zierten Institutsberichte: Renhart (1999) und Renhart (1994).

Die Berufung von Bert Groen auf die Professur des Instituts erfolgte im Jahr 2002.

*  Peter Ebenbauer habilitierte sich im Jahr 2009 an der Katholisch-Theologischen Fakultit der Uni-
versitit Bonn. Die Habilitationsschrift (Ebenbauer [2010]) wurde mit dem Balthasar-Fischer-Preis
des Deutschen Liturgischen Instituts 2010 ausgezeichnet.

> Erich Renhart leitete das Institut in der Zeit der Lehrstuhlvakanz von 1999-2002 und verlagerte
in den Folgejahren seinen Arbeitsschwerpunkt auf das von ihm gegriindete Handschriften-For-
schungszentrum Vestigia.
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Diese Fokussierung reicht jedoch weit iiber das einschldgige Lehrangebot des Instituts hin-
aus. Die theologische Bedeutsamkeit der in der konkreten Feier des Gottesdienstes realisier-
ten Gestalt steht im Brennpunkt des Interesses. Die dsthetischen Dimensionen der Liturgie im
weitesten Sinn, ihre Kldnge, Bilder, Rdume, Bewegungen usw. gehoren zur Substanz des gefei-
erten Glaubens und sind theologisch hoch bedeutsam. Dieses Potential liturgischer Asthetik
moglichst umfassend zu erschlieflen, darum geht es in der institutsspezifischen Verbindung
von Liturgiewissenschaft, Christlicher Kunst und Hymnologie. Dies zeigt sich nicht zuletzt in
der am Institut geleisteten Forschung; aktuell etwa mit einer Dissertation und weiteren Publi-
kationen zu Fragen christlicher Bildkunst und ihren liturgisch-theologischen Implikationen®
oder mit Arbeiten {iber das Verhiltnis zwischen Kirchenlied und Gottesdienst in verschiede-
nen Epochen und Traditionen christlicher Liturgie.”

Die vom Institut angebotene Lehre umfasst zundchst alle liturgiewissenschaftlichen und
sakramententheologischen Themen, die fiir das Studium der Katholischen Fachtheologie er-
forderlich sind. Konkret handelt es sich um folgende Pflichtficher: ,Einfithrung in die Li-
turgiewissenschaft” (2 Semesterwochenstunden); ,Ritual ~ Symbol - Sakrament I und I1“ (4
Semesterwochenstunden); ,,Volk Gottes heute” (2 Semesterwochenstunden) in Kooperation
mit der Pastoraltheologie; ,,Liturgie und Sakramente im Kontext spitmoderner Gesellschaft®
(2 Semesterwochenstunden) und ,, Kunstraum Liturgie“ (1 Semesterwochenstunde). Fiir das
Bachelor- und das Masterstudium Katholische Religionspidagogik sowie fiir das Lehramts-
studium im Unterrichtsfach Katholische Religion sind zum Teil eigene Lehrveranstaltungen
vorgesehen, die den spezifischen Anforderungen der damit verbundenen Berufsfelder ent-
sprechen und auch brisante Gegenwartsfragen im Kontext der aktuellen religionssoziolo-
gischen Verhiltnisse und sikularer Ritualkulturen thematisieren. Seminare zu liturgiewis-
senschaftlichen Spezialthemen und Privatissima/Forschungsseminare zur Erstellung von
Diplom- bzw. Masterarbeiten und Dissertationen bieten Moglichkeiten zur eingehenden
fachlichen Spezialisierung.

Insgesamt sind wir bestrebt, eine fundierte liturgiewissenschaftliche und sakramententheo-
logische Bildung zu ermdglichen, die sowohl die historischen als auch die systematischen und
die praktischen Dimensionen des Faches berticksichtigt. Aktuelle Fragestellungen und der
Bezug zur konkreten liturgischen Feierpraxis sind uns im Rahmen der Lehre ein besonderes
Anliegen; ebenso der Blick iiber die eigenen Konfessionsgrenzen und kulturellen Prigungen
hinaus.

Einen speziellen Akzent bildet die Beschiftigung mit dem Verhiltnis zwischen jiidischer
und christlicher Liturgie und mit genuin jiidischen Fest- und Feiertraditionen. Damit lei-
sten wir auch einen Beitrag zum Masterstudium Religionswissenschaft an der Grazer Theo-
logischen Fakultdt; zudem besteht {iber diesen Akzent eine kontinuierliche und fruchtbare
Zusammenarbeit mit dem Komitee fiir christlich-jiidische Zusammenarbeit auf lokaler und
nationaler Ebene. Daraus resultieren regelméfig stattfindende Bildungsveranstaltungen, Got-

S  Markyan Filevych (2009); Groen (2006); Groen (2007); Groen (2012); Ebenbauer / Renhart (2012)
(= Dokumentation des Grazer Trinitits-Symposions 2011, das zusammen mit einer grofen Trini-
tits-Kunst-Aktion anlasslich des 80. Geburtstages von Philipp Harnoncourt veranstaltet wurde).

7 Vgl. etwa Ebenbauer (2006).
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tesdienstgestaltungen® und wissenschaftliche Veranstaltungen, wie z. B. eine Tagung tiber das
Judentum in der christlichen Bildkunst im Jahr 2012,° und andere Aktivititen.

Eine enge Kooperation besteht auch mit dem Institut fiir Kirchenmusik und Orgel an der
Kunstuniversitdt Graz, und zwar sowohl im Bereich der Lehre als auch der wissenschaftlichen
Spezialisierung und der Forschung. Peter Ebenbauer und Franz Karl Prafil sind an beiden
Instituten tatig. Gemeinsame Veranstaltungen zu Themen im Kreuzungsbereich von Litur-
giewissenschaft und Kirchenmusik bringen diese Kooperation auch nach aufien hin zur Gel-
tung.' :

Neben diesen lokal geprigten Charakteristika sind internationale Kooperationen und Ini-
tiativen fiir das Institut kennzeichnend, die weit iiber den deutschen Sprachraum hinaus
reichen. Bert Groen pflegt viele internationale Kontakte und Kooperationen, sowohl in die
westliche Welt als auch nach Siid- und Osteuropa und in den Mittleren Osten. Er fiihrte lan-
gere Forschungsaufenthalte in Rom (1. Mirz 2008 bis 30. Juni 2008) und in den USA (vom
1. September 2011 bis 31. Mai 2012 eine Forschungs- und Gastprofessur am Institute for
Sacred Music der Yale University) durch. Weiters hat er seit 2007 den UNESCO-Chair for
Intercultural and Interreligious Dialogue in Southeastern Europe inne. Dazu kommen wich-
tige Funktionen in internationalen wissenschaftlichen Gremien und Vereinigungen: Unter
anderem ist er Prasident der Society of Oriental Liturgy, Koordinator der &ésterreichischen
Sektion der Arbeitsgemeinschaft Katholischer Liturgiedozent/innen, Vorstandsmitglied der
dkumenischen Stiftung Pro Oriente (2005-2009: Leiter der Grazer Sektion dieser Stiftung),
Vorstandsmitglied der A. A. Bredius-Stiftung fiir byzantinische Studien, Mitglied des Koordi-
nationsausschusses des internationalen katholisch-orthodoxen theologischen Arbeitskreises
St. Irendus und Kuratoriumsmitglied des Afroasiatischen Instituts in Graz. All dies trigt we-
sentlich zur internationalen Profilierung der Institutsarbeit bei.

Ein spezielles forscherisches Interesse des Instituts richtet sich auf gesellschaftliche Um-
wilzungen und ihre Auswirkungen auf Religiositit, Glaubens-Praxis und Theologie. In en-
gem Kontakt mit kultur- und geisteswissenschaftlichen Disziplinen (Gender Studies, Ritual
Studies, Religionssoziologie und Kulturanthropologie) sind wir Transformationen ritueller,
kultischer bzw. gottesdienstlicher Praxis sowohl in sikularen als auch in religiésen bzw. kirch-
lichen Kontexten auf der Spur, die fiir Glaube und Theologie heute bedeutsam erscheinen.
Unter dem Arbeitstitel Theologie im cultural turn beteiligt sich das Institut an der Entwicklung
innovativer Fragestellungen und Forschungsprojekte der Universitit Graz iiber Fakultits-
grenzen hinweg. In eine dhnliche Richtung zielt auch das universitire Doktoratsprogramm
Visual cultures, an dem das Institut beteiligt ist. Der Grofiteil der Forschungstitigkeiten des
Instituts ist — gesamtuniversitdr betrachtet — dem Grazer Forschungsschwerpunkt Kultur-
und Deutungsgeschichte Europas zuzuordnen.

Wesentlich stérker als in den meisten anderen Disziplinen sind innerhalb der Liturgiewis-
senschaft die historischen und die praktischen Dimensionen ihres Gegenstandes miteinander
verkniipft. Liturgie versteht sich ja von Grund auf als symbolisches Handeln, das die Gegen-

8 Hier ist der jahrlich stattfindende 6kumenische Gottesdienst zum ,Tag des Judentums® (17. Jinner)

hervorzuheben.
® Vgl Gerzabek (2012).
Im Studienjahr 2011/12 wurde etwa eine dffentliche Vortragsreihe unter dem Titel ,Voices of Wor-
ship. Liturgien und ihre Musik in Judentum und Christentum® veranstaltet. Dariiber hinaus beteiligt
sich das Institut an den Arbeiten zum neuen Gesang- und Gebetbuch der katholischen Kirche im
deutschen Sprachraum.
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wart und das konkrete Leben der Gottesdienst feiernden Gemeinschaft mit ihrer Herkunft,
ihrer Tradition und jhrer Zukunft verbindet; sie ist Erinnerung, Darstellung und Vorweg-
nahme der letzten Sinnbestimmung und des transzendenten Grundes menschlichen, ge-
schopflichen Lebens und Handelns. Als je konkrete Lebens-Gestalt religidser Praxis, als eine
verdichtete und faszinierende Form religios gepragter living culture bertihren alle liturgiewis-
senschaftlichen Erkenntnisbemiihungen letztlich die praktische und existentielle Dimension
des Menschseins und seine religiosen und kulturschaffenden Krifte. Daher sehen wir uns
fakultdtsintern am stirksten mit den benachbarten Disziplinen der Praktischen Theologie
verbunden, ohne jedoch die historischen und systematischen Aspekte unserer Arbeit gering
zu achten.

Neben den bereits erwahnten Lehr- und Forschungsakzenten spielt seit der Antrittsvorle-
sung von Bert Groen als Professor und Leiter des Instituts die Frage der liturgischen Sprache
und ihrer fiir die jeweilige Zeit und Kultur aktuellen Gestalten eine bedeutsame Rolle."! Es
ist ja gerade die Sprache in ihren konkreten Ausprigungen, die das kulturelle und religiose
Potential des Menschen in individueller wie in sozialer Hinsicht entscheidend zum Ausdruck
bringt. Zusammen mit ihren dsthetischen und performativen Gestaltungsweisen nimmt sie
innerhalb der Liturgie einen zentralen Stellenwert ein, der liturgiewissenschaftlich nicht nur
in historischer und philologischer Hinsicht bedeutsam ist, sondern mehr noch im Blick auf
ihre konkreten Moglichkeiten und Wirkungen im liturgischen Vollzug selbst.

Unser Interesse an der konkret gefeierten Liturgie geht schliefflich iiber das (distanzierte)
wissenschaftliche Beobachten, Analysieren, Rekonstruieren, Reflektieren, Systematisieren,
Auswerten und Schlussfolgern noch ein Stiick weit hinaus: Indem wir uns auch an der Gestal-
tung von liturgischen Innovationen und Regelungen'? sowie an konkreten gottesdienstlichen
Konzeptions- und Durchfithrungsprozessen beteiligen,'® sind wir selbst auch als gottesdienst-
liche Gestalter tatig und sammeln auf diese Weise wichtige Erfahrungen fiir die Erforschung
der Liturgie und fiir Erfordernisse der liturgischen Bildung.

Neue Institutshomepage

Mit dem neuen Webauftritt der Karl-Franzens-Universitit Graz erhielt im Spitherbst 2012
auch das Institut eine neu gestaltete homepage. Die Adresse lautet: http://liturgiewissenschaft.
uni-graz.at

Antrittsvorlesung am 11. Mai 2004: Die Volkssprache im Gottesdienst. Chancen und Probleme,
publiziert: Groen (2005). Ein Buch mit dem Titel ,,Adequate Liturgical Language and Vernacular
Tongues® ist in Vorbereitung.

Im Rahmen unserer Mitarbeit an regionalen, nationalen und internationalen liturgischen Gremien
und Kommissionen.

Dies betrifft vorwiegend spezielle bzw. innovative Gottesdienste im Kontext des Lebens an der Gra-
zer Theologischen Fakultat, aber auch dariiber hinaus. So wurde unter Mitarbeit des Instituts zu
Pfingsten 2012 erstmals in Graz eine Pfingstvigil mit Einbeziehung zeitgengssischer kiinstlerischer
Ausdrucksformen (musikalische Improvisationen, Licht, Poesie, Tanz etc.) gefeiert, die mit dem
Innovationspreis der Ditzese Graz-Seckau 2012 ausgezeichnet wurde. Fiir die nichsten Jahre sind
Fortsetzungen geplant.
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Diplomarbeiten, Dissertationen und Habilitationen (seit dem Jahr 2000)

Diplomarbeiten
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Berger Helga Maria, 2001: Erstkommunion. Liturgiewissenschaftliche, psychologische
und religionspadagogische Aspekte zur Vorbereitung und Gestaltung der Feier der
Erstkommunion.

Vysanethu Philip, 2001: The mystical character of the Malankara liturgy enriched by the
Indian music.

Reingruber Johannes, 2002: Das ,,Allgemeine Gebet® der Glaubigen im romisch-katho-
lischen Ordo Missae. Theologische, historische und liturgiepraktische Aspekte der soge-
nannten Fiirbitten.

Rohrer Ingeborg, 2002: Die Feier des Wortes Gottes. Tradition und Anspruch.

Scala Monika, 2002: Der Tempel Salomos und Traditionen von der gottlichen Gegenwart.
Wasserbauer Elisabeth, 2003: Die steirische Fleischweihe. Speisensegnungen im Kontext.
Gjergij Kolé, 2003: Johannes der Taufer. Seine Verehrung und seine Feste in der Liturgie
der Kirche.

Grinwald Dietmar, 2003: Die Relevanz der Transsubstantiation in den christlichen
Kirchen.

Szabdé Tamads, 2004: Die Feier von Tod und Auferstehung Christi in der Byzantinisch-
Orthodoxen Kirche und in der Griechisch-Katholischen Kirche in Ungarn.

Nika Renate, 2005: Laudate Dominum omnes gentes conlaudate eum universi populi. Die
musikalische Gestaltung von Gottesdiensten unter besonderer Beriicksichtigung des Ge-
sanges der feiernden Gemeinde.

Filevych Markiyan, 2005: The Iconography of the Byzantine Sanctuary Screen in the Con-
text of the Liturgy and the Church’s Interior.

Zwitter Valentin, 2005: Chormusik im rémisch-katholischen Gottesdienst. Liturgiewis-
senschaftlich-empirische Studie zur liturgischen Praxis steirischer Jugendchore.

Weiner Alexander, 2005: Liturgie mit behinderten Menschen in Kainbach.

Lehofer Johanna, 2005: Gesangbuchentwicklung im deutschen Sprachraum. Analysen
und Vergleiche exemplarischer Gesangbiicher des 20. Jahrhunderts.

Toczydlowski Irendus Tomasz Br., 2006: Das gesungene Stundengebet bei den Grazer
Franziskanern in der Mitte des 18. Jahrhunderts.

Alteneder Gudrun, 2006: Liturgische und pastorale Aspekte des Firmsakramentes. Mit
einer Untersuchung der Firmvorbereitung in der Pfarre Fohnsdorf.

Tropper Karl, 2007: Christi Kreuz ... das unauslesbare Buch. Das Handeln des auferstan-
denen Gekreuzigten in den Sakramenten. Kapellen, religitse Flurdenkmaler und Krieger-
denkmaler in der Pfarre St.Veit a. V.

Kopp Stefan, 2007: Zum Stellenwert der Bildkunst in der Liturgie der westlichen Traditi-
on. Prunk versus Purismus.

Monschein Andreas, 2008: Neues oder iibersetztes Wort? Untersuchungen zur deutschen
liturgischen Gebetssprache mit Fokus auf die Tagesgebete zur Auswahl im Messbuch 1975.
Woijtyczka Lukasz, 2008: ,,Sollt ich meinem Gott nicht singen?“ Das Kirchenlied im Got-
tesdienst der romisch-katholischen Kirche und der lutherischen Kirchen.

Lehr Markus, 2009: Zeichen der Einheit — Vollgestalt der Liturgie. Zur neueren Entwick-
lung des Konzelebrationsritus in der rémisch-katholischen Messliturgie.
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0 Sperl Markus (Br. Benedict), 2011: Die Osternacht und ihr typologischer Inhalt in liturgi-
scher Musik und bildender Kunst.

¢ Ogbunambala Charles Tkechukwu, 2011: A Comparative Study of some Studies on Litur-
gical Theology.

0 Heidlberger Franz, 2011: Praeparatio ad missam. Die Vorbereitung auf die Feier der Mes-
se in der Geschichte der romischen Liturgie.

¢ Nwachukwu Anthony, The Eucharistic Prayer and the Holy Spirit. An analysis of the Epi-
clesis and its effects in the celebration of the Roman Mass, 2011.

0 Loser Saskia, 2012: Tagzeitenliturgie als Gebet des Volkes Gottes nach dem Zweiten Vati-
kanischen Konzil.

Dissertationen

O Pretterhofer Robert, 2001: ,,Bei den Kreuzen® Liturgisches und volksfrommes Leben am
Grazer Kalvarienberg im Spiegel schriftlicher und bildlicher Quellen vom Beginn (1606)
bis in die Gegenwart (2001).

¢ Lichtberger Gerda, 2001: Kritische Uberlegungen zum Thema: Kunst als prophetische Li-
turgie am Beispiel von Hermann Nitsch.

0 Poier Simon, 2002: Die Gelobniswallfahrt der Pfarre Judenburg nach Maria Waitschach in
Zusammenschau mit Alltagserfahrung, Frommigkeit und Volksfrommigkeit.

0 Schmiedbauer Martin, 2003: Rithr uns an mit deiner Kraft. Segnen - Benedeien - Beriih-
ren. Segensgesten durch Beriihren.

0 Vysanethu Philipp Mathew, 2003: The musicality makes the Malankara Liturgy mystical:
a study on the mystical nature of the Malankara Liturgy and the formation of a liturgical
musicality based on the Indian Music System in the context of ecumenism and inter-
religious dialogue.

0 Hintner Anna, 2005: Heilsgeschichte in Kalenderdaten. Wie sich in der Gestaltung des
Kalenders das Heilsversténdnis der Kirche zeigt, dargestellt anhand der gregorianischen
Kalenderreform.

0 Csanady Thomas, 2008: Breviarium monialium Seccoviensium - iiber einige so genannte
Seckauer Nonnenbreviere. Liturgiewissenschaftlicher Beitrag zur Frage der Lokalisierung
einer Handschriftengruppe an der Universititsbibliothek Graz.

0 Kopp Stefan, 2009: Der liturgische Raum in der westlichen Tradition: Fragen und Stand-
punkte am Beginn des 21. Jahrhunderts.

0 Scala Monika, 2009: Der Exorzismus in der Katholischen Kirche: Ein liturgisches Ritual
zwischen Film, Mythos und Realitiit (Erstgutachten: Bert Groen / Promotion in Wien).

¢ Filevych Markyan, 2009: Iconography and Theology of the Deesis Image in Eastern Slavic
Art. From its Origins until the 15th Century.

{ Huber Johannes, 2011, Der Ministrantendienst: Historische und aktuelle Aspekte.

Habilitation

0 Wernert Frangois, 2012: Sammelhabilitation: Liturgie im Spannungsfeld von Theorie und
Praxis.
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Aktuelle Publikationen von Bert Groen und Peter Ebenbauer (seit 2008)
Bert Groen

1. Biicher

0
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2008: (Hg. mit Benedikt Kranemann), Liturgie und Trinitét, Freiburg i.B.: Herder (Quaes-
tiones Disputatae 229).

2008: (Hg. mit Valery Stojanow), Patjat na Balgarija: Cdrkva, DérZava, Obstestvo — Bul-
garien auf dem Weg: Kirche, Staat, Gesellschaft. Varna und Wien: Omophor und Stiftung
Pro Oriente.

2011: (Hg. mit Saskia Loser), Der Balkan: Religion, Gesellschaft und Kultur. Innsbruck
und Wien: Tyrolia (Theologie im kulturellen Dialog 21).

2012: (Hg. mit Steven Hawkes-Teeples und Stefanos Alexopoulos), Inquiries into Eastern
Christian Worship: Selected Papers of the Second International Congress of the Society
of Oriental Liturgies, Rome, 17 — 21 September 2008. Leuven: Peeters (Eastern Christian
Studies 12).

2012: (Hg. mit Anneliese Felber und Michaela Sohn-Kronthaler), Toleranz und Religions-
freiheit 311-2011: Internationales Symposium an der Katholisch-Theologischen Fakultit
der Karl-Franzens-Universitdt Graz, 14.-15. April 2011 Hildesheim: Olms (Spudasmata
144).

2012: (Hg. mit Christian Gastgeber), Die Liturgie der Ostkirche. Ein Fihrer zu Gottes-
dienst und Glaubensleben der orthodoxen und orientalischen Kirchen. Freiburg/Ba-
sel/ Wien: Herder.

. Beitrage in wissenschaftlichen Sammelwerken

2008: Liturgie und Armut: Der Gottesdienst vor und nach dem Gottesdienst, in: Leopold
Neuhold und Livia Neureiter (Hgg.), Muss arm sein? Armut als Argernis und Heraus-
forderung, Innsbruck und Wien: Tyrolia (Theologie im kulturellen Dialog 15), 104-156.
2009: Religion in Bulgaria after the Second World War, in: Ines A. Murzaku (Hg.), Quo
Vadis Eastern Europe? Religion, State and Society after Communism, Ravenna: Longo
(Collana di studi sui Balcani e Europa Centro-Orientale 30), 165-196.

Verfolgung und Neuanfang: Die Religionsgemeinschaften in Bulgarien nach dem Zweiten
Weltkrieg: in: Pitjat na Bélgarija — Bulgarien auf dem Weg (siehe oben), 469-530. Bulga-
rische Ubersetzung: Presledvane i novo nacalo: Religioznite ob3tnostu ve Bilgarija sled
Vtorata svetovna vojna, in: Patjat na Balgarija — Bulgarien auf dem Weg, 405-467.

2008: (mit Peter Ebenbauer), Mannerliturgie — Frauenliturgie — und dann? Beobachtun-
gen und Impulse auf dem Weg zu einer geschlechtergerechten Liturgie, in: Sigrid Eder
und Irmtraud Fischer (Hg.), ,,...midnnlich und weiblich schuf er sie...” (Gen 1,27): Zur
Brisanz der Geschlechterfrage in Religion und Gesellschaft, Innsbruck und Wien: Tyrolia
(Theologie im kulturellen Dialog 16), 217-256.

2009: Papst Pius XII., die Shoa und der rémisch-katholische Episkopat in den Niederlan-
den: Der Papst, die Bischofe, die Juden und die Laien, in: Sohn-Kronthaler, Michaela / Ru-
dolf K. Hofer (Hgg.), Laien gestalten Kirche: Diskurse, Entwicklungen, Profile — Festgabe
fiir Maximilian Liebmann zum 75. Geburtstag, Innsbruck und Wien: Tyrolia (Theologie
im kulturellen Dialog 18), 109-142.
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2010: Liturgie mit Kranken und Sterbenden, in: Ruckenbauer, Hans Walter/Walter
Schaupp (Hgg.), Macht Religion gesund? Christliches Heilsangebot und Wellness-Kultur,
Innsbruck und Wien: Tyrolia (Theologie im kulturellen Dialog 14), 189-229; auch publi-
ziert: 2008: Liturgie mit Kranken und Sterbenden, in: Ordensnachrichten 47/3, 16-48.
2010: Einige liturgische und 6kumenische Aspekte des Frauendiakonats, in: Dietmar W.
Winkler (Hg.), Diakonat der Frau: Befunde aus biblischer, patristischer, ostkirchlicher,
liturgischer und systematisch-theologischer Perspektive, Miinster, Berlin und Wien: LIT
(orientalia — patristica — oecumenica 2), 89-115.

2010: Kirchliche, religitse und gesellschaftliche Umbriiche in Bulgarien seit 1989, in: Diet-
mar W. Winkler (Hg.), Vom Umbruch zum Aufbruch? Kirchliche und gesellschaftliche
Entwicklungen in Ostmitteleuropa nach dem Zerfall des Kommunismus - Beitrige des
1. Salzburger Kardinal-Konig-Symposiums vom Mai 2009, Innsbruck: Tyrolia, 109-149.
2010: Ein Kasus der Kleinen Wasserweihe: Beobachtungen zu Liturgie und Pastoral in
Griechenland, in: Aigner, Maria Elisabeth u.a. (Hgg.), Riume des Aufatmens: Pastoral-
psychologie im Risiko der Anerkennung - Festschrift zu Ehren von Karl Heinz Laden-
hauf, Berlin und Miinster: LIT (Werkstatt Theologie: Praxisorientierte Studien und Dis-
kurse 17), 201-218.

2011: Liturgische Spiritualitdt in der ostkirchlichen Orthodoxie und im Katholizismus,
in: Pernkopf, Elisabeth / Walter Schaupp (Hgg.), Sehnsucht Mystik?, Innsbruck und Wien:
Tyrolia (Theologie im kulturellen Dialog 22), 157-181.

2011: Religion am Balkan: Situation sowie dkumenische und interreligiése Beziehungen
am Beispiel Bulgariens und Griechenlands, in: Groen, Basilius J./Saskia Loser (Hgg.),
Der Balkan: Religion, Gesellschaft und Kultur, Innsbruck/Wien: Tyrolia (Theologie im
kulturellen Dialog 21), 29-58.

2011: Homogeneity and Otherness: The Greek Orthodox Church, the Greek People,
and Heterogeneous Cultures and Religions, in: Oikonomou, Maria/ Maria Stassinopou-
lou/Ioannis Zelepos (Hgg.), Griechische Dimensionen stidosteuropéischer Kultur seit
dem 18. Jahrhundert: Verortung, Bewegung, Grenziiberschreitung, Frankfurt: Peter Lang
(Studien zur Geschichte Siidosteuropas 17), 14-153.

2012: Trinitarische Theologie aus den Schitzen des byzantinischen Ritus, in: Peter Eben-
bauer und Erich Renhart (Hg.), Trinitdt: Die Drei-Einheit Gottes im theologischen und
kiinstlerischen Diskurs - Dokumentation des wissenschaftlichen Symposiums vom 19. bis
22. Juni 2011 in Graz, Graz: Grazer Universitétsverlag — Leykam (Grazer Universititsver-
lag: Allgemeine wissenschaftliche Reihe 28), 131-154.

2012: Der Stellenwert heiliger Bilder in der christlichen Liturgie, in: Dohmen, Chri-
stoph/Christoph Wagner (Hgg.), Religion und Bild - Bild und Religion, Regensburg:
Schnell & Steiner (Regensburger Studien zur Kunstgeschichte 15), 83-101.

2012: Anders-Sein und Okumene: Einige persénliche Uberlegungen zum Abschluss, in:
De Mey, Peter/ Andrew Pierce/Oliver Schuegraf (Hgg.), Mission und Einheit: Gemein-
sames Zeugnis getrennter Kirchen? — Mission and Unity: Common Witness of Separa-
ted Churches? Proceedings of the 16th Academic Consultation of the Societas Oecume-
nica, Leipzig: Evangelische Verlagsanstalt (Beihefte zur Okumenischen Rundschau 91),
231-242.

2012: Challenges for Interfaith Relations in the Balkans: The Bulgarian Case, in: De Mey,
Peter / Andrew Pierce/ Oliver Schuegraf (Hgg.), Mission und Einheit: Gemeinsames Zeug-
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nis getrennter Kirchen? — Mission and Unity: Common Witness of Separated Churches?
Proceedings of the 16th Academic Consultation of the Societas Oecumenica, Leipzig:
Evangelische Verlagsanstalt (Beihefte zur Okumenischen Rundschau 91), 259-270.

2012: The Alliance between Liturgy and Diakonia as Witness of the Church: Theologi-
cal Foundation and Several Examples, in: Lossky, André/Manlio Sodi (Hgg.), La liturgie
comme témoin de I'Eglise: LVIle Semaine d’Etudes Liturgiques, Institut Saint-Serge, Paris,
28 juin - 1 juillet 2010, Rom: Libreria Editrice Vaticana, 2012 (Monumenta studia instru-
menta liturgica 66), 239-255.

. Artikel in ,Peer-Reviewed’ Zeitschriften

2008: Liturgijske i ekumenske dimenzije u hri§¢anstvu, in Bogoslovlje 67, 55-68.

2008: Anti-Judaism in the Present-Day Byzantine Liturgy, in: The Journal of Eastern Chri-
stian Studies 60, 369-387. Auch publiziert in: Verheyden, Joseph /Herman Teule (Hgg.),
Heretics and Heresies in the Ancient Church and in Eastern Christianity: Studies in Ho-
nour of Adelbert Davids, Leuven: Peeters, 2011 (Eastern Christian Studies 10), 369-387.
2009: Theologie und wissenschaftliche Forschung: Eine katholische und ékumenische
Perspektive, in: Ostkirchliche Studien 58, 91-122.

2009: Der ,,Himmel auf Erden”: Konstantinopel und die byzantinische Liturgie, in: Welt
und Umwelt der Bibel, Nr. 53/3, 66-70.

2010: Bulgarian Spirituality after 1989: Several Developments and Turning Points, in: Re-
ligioni e Societa: Rivista di scienze sociali della religione 25, Nr. 67 (Mai-August 2010),
20-24.

2011: The Long Way to a Common Easter Date: A Catholic and Ecumenical Perspective,
in: The Journal of Eastern Christian Studies 63, 353-376.

2012: Die Liturgie: Das Konzil, das gottesdienstliche Leben und die religiése Volkskultur
heute, in: Theologisch-praktische Quartalschrift 160, 248-253.

. Kongressberichte u. A.

2008: Bericht aus der AKL: Sektion Osterreich (Studienjahr 2007/2008), in: Benedikt Kra-
nemann, Mit neuen Perspektiven: Die deutschsprachige Liturgiewissenschaft im Studien-
jahr 2007/08, in: Liturgisches Jahrbuch 58, 237-240.

2008: Salve! Kurzbericht iiber meinen Forschungsaufenthalt in Rom (Sommersemester
2008). Graz: Privatausgabe.

2009: Bericht aus der AKL: Sektion Osterreich (Studienjahr 2008/2009), in: Benedikt Kra-
nemann, Mit Scharnierfunktion zu den Geistes- und Kulturwissenschaften: Die deutsch-
sprachige Liturgiewissenschaft im Studienjahr 2008/09, in: Liturgisches Jahrbuch 59,
278-281.

2010: (mit Peter Ebenbauer) The Rationale for the Liturgy Curriculum at the Institute of
Liturgical Studies, Christian Fine Arts, and Hymnology, University of Graz, in: Benedicti-
ne Culture: A Journal of Practical Theology Nr. 4 (September 2010), 9-12.

2010: Bericht aus der AKL: Sektion Osterreich (Studienjahr 2009/2010), in: Benedikt Kra-
nemann, Tradierte religiose Praxis in sédkularisierter Gesellschaft als Arbeitsfeld der Litur-
giewissenschaft: Die deutschsprachige Liturgiewissenschaft im Studienjahr 2009/10, in:
Liturgisches Jahrbuch 60, 262-265.
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2011: Societas Liturgica, “De doop: riten en christelijk leven”, Reims, 8-13 augustus 2011,
in: Nieuwsbrief Instituut voor Liturgische en Rituele Studies, 14, Nr. 2, 5-6.

2012: Bericht aus der AKL: Sektion Osterreich (Studienjahr 2010/11), in: Benedikt Krane-
mann, Liturgie im innerkirchlichen Gesprichsprozess: Die deutschsprachige Liturgiewis-
senschaft im Studienjahr 2010/11, in: Liturgisches Jahrbuch 62, 47-50.

Peter Ebenbauer

0

0
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P. Winfried Bachler OSB, Salzburg

P. Dr. Adalbero Raffelsberger OSB

Promotor der Liturgischen Bewegung in Osterreich

P. Adalbero Raffelsberger OSB, der Griinder des Osterreichischen Liturgischen Institutes
starb am 27. September 1952, also vor 60 Jahren, das ist zehn Jahre vor der Eréffnung des
Zweiten Vatikanischen Konzils. In Sacrosanctum Concilium, der Liturgiekonstitution des
Zweiten Vatikanischen Konzils, findet sich Vieles von dem, worum er sich bemiiht und fiir
das er sich eingesetzt hatte - zusammengefasst: die wiirdige Feier der Liturgie. Der 60. Jahres-
tag seines Todes ist Anlass, seiner in der von ihm gegriindeten Zeitschrift ,,Heiliger Dienst”
zu gedenken.

Alois, wie er mit seinem Taufnamen hief}, wurde am 19. Mérz 1907 in Linz geboren. Sei-
ne Eltern hatten einen Gasthof und fithrten ein Sigewerk in Ebensee. Nach seiner Pflicht-
schulzeit in Ebensee und Traunkirchen arbeitete er zunichst im elterlichen Gewerbebetrieb
in Ebensee, doch bald tibersiedelte er nach Salzburg, besuchte dort ab 1924 das Staatsgym-
nasium (heute: das Akademisches Gymnasium) und wechselte ab der 6. Klasse in das erzbi-
schéfliche Privatgymnasium Borromdum, an dem er 1930 mit Auszeichnung maturierte. Er
entschied sich fiir den priesterlichen Dienst und suchte im Herbst desselben Jahres an um
Aufnahme in das Salzburger Priesterseminar. Sein besonderes Interesse galt der Liturgie und
dem regen liturgischen Leben in Salzburg, das vor allem durch Professoren an der Theologi-
schen Fakultit Salzburg gefordert wurde.

Nach seiner Weihe zum Subdiakonat am 17. Miarz 1934 bat er um Aufnahme in das Bene-
diktinerkloster St. Peter in Salzburg. Am 21. Oktober 1934 wurde Alois als fr. Adalbero in St.
Peter eingekleidet. Seine erste Profess legte er am 22. Oktober 1935 in die Hinde des Erzabtes
Jakobus Reimer OSB ab. Am 29. Mirz 1936, nach Abschluss seiner theologischen Studien,
empfing P. Adalbero die Priesterweihe und am 24. September 1938, am Fest des hl. Rupert,
des Griinders von St. Peter, legte er die feierliche Profess ab.

Da P. Adalbero Raffelsberger vom Erzabt Jakobus Reimer ausersechen war, an dem 1935
gegriindeten St. Peter-Gymnasium zu unterrichten, begann er in Innsbruck das Lehramts-
studium fiir Latein, Germanistik und Philosophie. 1939 promovierte er zum Doktor der
Philosophie. Durch die von der NSDAP erzwungene Authebung des Gymnasiums wurden
aber weitere Studien gegenstandslos. Noch im Sommer 1939 wurde P. Adalbero OSB zum
Kirchenrektor an der Stiftskirche St. Peter in Salzburg bestellt.

In seiner Seelsorgearbeit stand das Bemithen um die Feier der Liturgie im Vordergrund.
Bereits mit Oktober 1939 hat P. Adalbero in den sog. ,,Dienstagvortragen” Einfithrungen in
die Liturgie gegeben. Ab 1941 wurde tiglich die rezitierte Gemeinschaftsmesse (auf Latein)
gefeiert. Seine sonntiglichen Homilien erinnerten in der Sprache an die Jugendbewegung,
die wesentlich Trigerin der liturgischen Bewegung in Salzburg gewesen war. In der Stiftskir-
che St. Peter wurde in dieser Zeit auch der Volksaltar aufgestellt, wohl einer der ersten Altd-
re dieser Art in Osterreich. Durch den ebenfalls neu eingefithrten Wechselgesang zwischen
Monchschor und Volk wurde die vom Zweiten Vatikanischen Konzil geforderte titige Teil-
nahme aller (SC 14) schon vorweggenommen und der Anordnung des Konzils entsprochen:
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»Bei den liturgischen Feiern soll jeder, sei er Liturge oder Glidubiger, in der Ausiibung seiner

Aufgabe nur das und all das tun, was ihm aus der Natur der Sache und gemifd den liturgi-

schen Regeln zukommt™ (SC 28).
Riickschldge in seinem Bemithen um die Liturgie gab es auch hier in der Schreckenszeit des
Zweiten Weltkrieges und durch die von der NSDAP erzwungene Authebung der Erzabtei
St. Peter in den Jahren von 1942 - 1946 und der damit verbundenen Ausweisung der Kon-
ventualen aus dem Kloster. Nur P. Adalbero als Kirchenrektor und ein weiterer Mitbruder
als Sakristan konnten weiterhin in einem Nebengebdude des Klosters verbleiben. Selbst in
dieser Zeit ist das Chorgebet in der Stiftskirche nicht verstummt, denn jene Mitbriider, die
anderswo in der Stadt eine neue Bleibe gefunden hatten, kamen téglich zum Chorgebet in die
Stiftskirche St. Peter. Zudem fand sich auch bald ein Kreis von liturgisch interessierten Laien,
die P. Adalbero sammelte und begleitete. Nach der Wiederherstellung des Klosters am 24.
September 1946 konnte P. Adalbero mit thnen das liturgische Leben in St. Peter neu beleben.

Zur Forderung der Vertiefung der liturgischen Bewegung in Osterreich griindete P. Adal-
bero Raffelsberger OSB 1947 das Institutum Liturgicum (heute: Osterreichisches Liturgisches
Institut) und das Rupertuswerk (heute: Verlag St. Peter).

P. Adalbero Raffelsberger hat das Institutum Liturgicum dem Leitgedanken unterstellt: ,,Li-
turgieerneuerung, besser, Liturgie und reguldre Seelsorge aus ihrem scheinbar bestehenden
Nebeneinander zu jener grofien Einheit zuriickzufithren, die Pfarreien und Dibzesen als le-
bendige Familien um den geweihten und weihenden Liturgen, Priester und Bischof, begreift.
Die Zeichen unserer Zeit deuten nicht nur auf dieses Ziel hin, man kann sagen, dass sie es
fordern, dringender als vielleicht je zuvor.*!

Das ebenfalls neu geschaffene Liturgische Referat der Osterreichischen Bischofskonferenz,
dessen Fithrung in den Handen von Bischof Dr. Joseph Calasanz Fliefler, dem Bischof von
Linz, lag, begriifite die Griindung des Instituts und die damit verbundenen neuen Initiativen.
Durch die rege Zusammenarbeit mit dem Liturgiereferenten der Bischofskonferenz und mit
Liturgie-Fachleuten — unter ihnen Abt Benedikt Reetz OSB (Abtei Seckau), Prof. Andreas
Jungmann §] (Innsbruck) und Pius Parsch CanReg (Klosterneuburg) sowie Kan. Dr. Karl
Rudolf (Seelsorgeamt Wien) - erlangte das Institutum Liturgicum seine fiir ganz Osterreich
zentrale Bedeutung im Bereich der Liturgie. Eine der vordringlichsten Aufgaben war, ,,den
Wildwuchs der Formen volksliturgischer Mefifeiern einzuddmmen und durch klare, aber
grofiziigige Bestimmungen eine organische Entwicklung zu echten Formen und zu einer
gesamtosterreichischen Einheit anzubahnen (Allgemeine Mef8ordnung fiir die volksliturgi-
schen Messfeier in Osterreich 1947).“2

Mit Unterstiitzung der amerikanischen Besatzungsmacht konnte P. Adalbero 1946 das no-
tige Papier fiir den Druck des ,,Kleinen Messbuches® und der Einlagebldtter ,,Messtexte fiir
alle Sonn- und Feiertage des Kirchenjahres® organisieren. Die Texte des Ordinariums und
die Texte der Proprien wurden getrennt herausgegeben. Gedruckt wurden 20000 Stiick vom
»Kleinen Messbuch® und etwa zwei Millionen Stiick von den Einlageblattern.

Die Zeitschrift , Heiliger Dienst” mit den ,Werkblittern® gab er als zweimonatliche Doppel-
nummern ab 1947 heraus. Zur Grindung des , Heiligen Dienstes“ schrieb P. Adalbero: ,,Der
Gottesdienst muss von allen, die an Gott glauben, wieder als heiliger Dienst erkannt und
vollzogen werden; als Dienst mit Leib und Seele, mit dem ganzen Menschsein. Als heiligen

I Michels (1952) 116.
2 Michels (1952) 114.
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Dienst wollen wir aber auch die Arbeit unserer Institutes auffassen.“® P. Adalbero Raffelsber-
ger redigierte diese Zeitschrift, die er ab 1950 als Quartalzeitschrift fithrte, bis zu seinem Tode
1959;

Einer der ersten Aufgabenbereiche fiir das Institutum Liturgicum war die Sichtung des in
Osterreich geniitzten kirchlichen Liedgutes und die Erstellung eines Osterreichischen Ein-
heitsliederkanons. Nach intensiven Vorarbeiten von der dafiir eingesetzten Sonderkommis-
sion konnten 1949 im Auftrag der Osterreichischen Bischofskonferenz ,Die Einheitslieder
der 6sterreichischen Bistiimer“ herausgegeben werden. Diese Liedsammlung erwies sich
als wertvolle Vorarbeit fiir das 1975 publizierte ,Gotteslob®, das erste linderiibergreifende
deutschsprachige Gesang- und Gebetbuch. Im Osterreich-Eigenteil (Nummer 800 bis 858)
und in den Didzesan-Eigenteilen (ab Nummer 900) finden sich viele Lieder und Gesénge aus
diesem 1949 erstellten Kanon der osterreichischen Einheitslieder. Auf diesen Schatz griff man
auch wieder zuriick beim Erstellen des neuen ,Gotteslob', das mit Advent 2013 zur Verfiigung
stehen wird.

Fiir P. Adalbero OSB war die zeitgerechte Feier der Osterliturgie ein weiteres brennendes
Anliegen. Von der Ritenkongregation in Rom wurde fiir das Jahr 1951 die Feier des Ostergot-
tesdienstes zur Nachtstunde versuchsweise genehmigt. Vom Institutum Liturgicum mussten
die seelsorglichen Erfahrungen mit der Nachtfeier in Osterreich gesammelt und nach Rom
gemeldet werden. 1955, also einige Jahre spéter, reformierte Papst Pius XII. die Feier der Kar-
woche und der Osterliturgie grundlegend.’

Der grofite Hemmschuh bei seinen umfangreichen Arbeiten war fiir P. Adalbero seine
schwere Andmie-Erkrankung. Auch seine wiederholten Aufenthalte in verschiedenen dster-
reichischen und schweizerischen Sanatorien konnten ihm dabei wenig helfen. Im Alter von
nur 45 Jahren starb P. Adalbero Raffelsberger am 27. September 1952.

Zehn Jahre nach seinem Tod, am 11. Oktober 1962, eréffnete Papst Johannes XXIII. das
Zweite Vatikanische Konzil. Die erste Frucht des Konzils war die Liturgiekonstitution Sacro-
sanctum Concilium. Darin finden sind viele Impulse aus der Liturgischen Bewegung, fiir die
P. Adalbero Raffelsberger ein reger Promotor gewesen war.
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Alexander Zerfal3, Mainz

~Wort des lebendigen Gottes. Liturgie und Bibel”

Bericht zu einer Studientagung des Vereins , Kultur — Liturgie — Spiritualitat”

~von grofitem Gewicht fiir die Liturgiefeier ist die Heilige Schrift. Der mit diesen Worten
beginnende Artikel 24 von Sacrosanctum Concilium, der Liturgiekonstitution des II. Vatika-
nischen Konzils, hebt nicht nur einen liturgietheologischen Grundsatz heraus, sondern mar-
kiert auch einen Eckpfeiler der durch das Konzil initiierten Liturgiereform. Im Vorfeld des
2013 anstehenden 50-jahrigen Jubildums der Konstitution hatte es sich eine Studientagung
der Interdiszipliniren Vereinigung ,Kultur - Liturgie - Spiritualitit e. V.“ als Ziel gesetzt,
diesen Impuls des Konzils zu bedenken und dem wechselseitigen Verhiltnis von Heiliger
Schrift und Liturgie als den Zentralorten des kulturellen Gedichtnisses des Christentums
nachzugehen. Mitveranstalter der Tagung, die vom 29. bis 31. Mérz 2012 in Mainz (Haus am
Dom) stattfand, waren die Akademie des Bistums Mainz Erbacher Hof sowie die Professur
fiir Liturgiewissenschaft und Homiletik der Johannes Gutenberg-Universitit Mainz. Den the-
matischen Leitfaden bildete der erste Teil des eingangs erwahnten Artikels SC 24: ,Von grof3-
tem Gewicht fiir die Liturgiefeier ist die Heilige Schrift. Aus ihr werden nimlich Lesungen
vorgetragen und in der Homilie ausgedeutet, aus ihr werden Psalmen gesungen, unter ihrem
Anhauch und Antrieb sind liturgische Gebete, Orationen und Gesiinge geschaffen worden,
und aus ihr empfangen Handlungen und Zeichen ihren Sinn.“ Die Vortrige beleuchteten das
vielschichtige Beziehungsgeflecht zwischen Gottesdienst und Bibel aus liturgiewissenschaftli-
cher, exegetischer und homiletischer Perspektive.

Das Auftaktreferat von Martin Klockener (Fribourg) nahm unter dem Titel ,,,.Von grofitem
Gewicht fiir die Liturgiefeier ist die Heilige Schrift’ (SC 24). Kritische Bestandsaufnahme zu
einem Grundanliegen des Konzils“ eine Standortbestimmung vor. Auf dem Hintergrund der
Aussagen des Konzils zum inneren Zusammenhang von Liturgie und Heiliger Schrift sowie
der Rezeption und Weiterfithrung dieser konziliaren Theologie in nachkonziliaren Doku-
menten bis hin zum nachsynodalen apostolischen Schreiben Benedikts XVI. ,Verbum Do-
mini“ aus dem Jahr 2010 wurden exemplarische Konkretionen der Schriftverwendung in der
erneuerten Liturgie vorgestellt. Dabei wurde zugleich deutlich, dass den - verglichen mit den
vorkonziliaren liturgischen Biichern - essentiellen Verbesserungen im Bereich der Schriftver-
kiindigung bleibende Anfragen angesichts der pastoralliturgischen Praxis gegeniiber stehen.

Drei Vortrage waren zentralen Aspekten einer Hermeneutik der liturgischen Schriftverkiin-
digung gewidmet. Reinhard Mefsner (Innsbruck) ging unter dem Titel ,, Anamnese: Schriftver-
kiindigung als Vergegenwirtigung der Heilsgeschichte® schwerpunktmaflig von einer Analyse
des Rituals der Evangelienlesung in der westsyrischen und in der byzantinischen Liturgie aus.
Das Ritual stellt als sinnlicher Vorgang eine Welt her, hier durch die éffentliche Proklamation
einer identitdtsstiftenden Ursprungssituation in der Sprachform der Erzihlung. Dabei geht es
um eine leiblich erfahrbare Prasenz am Ort der stindigen Gegenwart Gottes (,,Tempel“ bzw.
~Himmel®).

Clemens Leonhard (Miinster) befasste sich mit der ,,Inszenierung der Schriftlesung in Syna-
goge und Kirche®. Ausgehend von der Liturgie am Sabbat-Vormittag wurde das rituell kon-
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stituierte Verstindnis der Toraverkiindigung als Inszenierung der Offenbarung am Sinai auf
inner- und auflerliturgische Implikationen befragt und mit christlicher Liturgie verglichen.
Daraus ergaben sich zahlreiche interessante Gesichtspunkte, etwa der Hinweis auf struktu-
relle Parallelen zwischen der Ausgestaltung des Torarituals und der (zeitgendssischen!) hoch-
mittelalterlichen Eucharistieverehrung (Schaufrommigkeit), aber auch kritische Anfragen an
die Valenz der beispielsweise in SC 7 propagierten Theologie der Gegenwart Christi in der
Schriftverkiindigung.

Prinzipielle Uberlegungen ,,Zum Verhiltnis von liturgischer und exegetischer Schriftherme-
neutik® stellte der evangelische Alttestamentler Manfred Oeming (Heidelberg) an. Nach einem
perspektivenreichen Uberblick iiber wissenschaftsgeschichtliche wie gegenwirtige akademi-
sche und pastorale Spannungsfelder wurde ein Pladoyer fiir eine Hermeneutik formuliert,
die die Pluralitit von Sinn ernst nimmt und so neue Briicken zwischen Exegese und Liturgie
zuldsst — ankniipfend auch an altkirchliche und jidische Traditionen. Als Koordinatensystem
dieses Schriftverstindnisses dient das ,hermeneutische Viereck” aus den Elementen: die Sa-
che und ihre Welt, der Autor und seine Welt, die Leser und ihre Welten, die Texte und ihre
Welten.

Unter dem Gesichtspunkt der Homiletik niherte sich dem Tagungsthema Heinz-Giinther
Schottler (Regensburg) in seinem Vortrag ,,Predigt und Wort Gottes itn Kommunikationspro-
zess der Liturgie®. In einem ersten Schritt konturierte er den re-inszenierenden Charakter
gottesdienstlicher Schriftlesung aus interreligioser Perspektive (Islam, Judentum, Christen-
tum). Im zweiten Schritt wurde die Homilie als offener Kommunikationsprozess im Horizont
einerseits des Kanons als des Primarkontexts der verkiindeten Perikopen, andererseits der
Auslegungsgemeinschaft Kirche sowie der jeweiligen lebensweltlichen Rezeptionsbedingun-
gen bestimmt.

Drei ganz unterschiedliche Vortrége zielten auf die Inspiration liturgischen Sprechens, Sin-
gens und Betens durch die Heilige Schrift. Ludger Schwienhorst-Schinberger (Wien) ging der
»lempelmetaphorik in ausgewdhlten Antiphonen nach. Dazu wurden tempeltheologisch ge-
prégte Psalmen ausgewihlt, deren Verwendung in der Messfeier — als Mess-Antiphon (bzw.
Eingangs- und Kommunionvers) oder als Antwortpsalm - exemplarisch interpretiert wurde.
Insbesondere wenn man die betreffenden Psalmen im Kontext der ganzen Schrift versteht,
ergeben sich reichhaltige Sinndimensionen, die nicht zuletzt zu einer Theologie der Eucharis-
tiefeier beitragen konnen.

Einen breit angelegten Uberblick lieferte Albert Gerhards (Bonn) unter dem Titel ,, Bibel als
Quelle und Priifstein liturgischer Sprache”. Nach theologischen Voriiberlegungen zum Spre-
chen in der Liturgie auf der Basis von Sacrosanctum Concilium kam zunichst das Phinomen
der Intertextualitdt in den Blick, das fiir das Verstindnis liturgischer Schriftverwendung von
hoher Relevanz ist. Anschlieflend wurde anhand verschiedener Beispiele das - in direkter
oder indirekter Form - sprachkonstitutive Potential der Bibel fiir die Liturgie entfaltet.

Annette Albert-Zerlik (Mainz) widmete sich der ,Rezeption biblischer Themen in Liturgie
und Kunst am Beispiel der Erzihlung von den drei Jiinglingen im Feuerofen (Dan 3) Die in
der Liturgiegeschichte reichhaltigen Verwendungskontexte der Perikope Dan 3, insbesondere
des Canticum trium puerorum, offenbaren eine grofie Bandbreite an Deutungsoptionen. Dies
zeigten die vorgestellten Antiphonen und Troparien aus verschiedenen christlichen Traditio-
nen, die aus unterschiedlichen Perspektiven ihr hermeneutisches Scheinwerferlicht auf Dan
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3 werfen. Beispiele aus Malerei und Lyrik liefen erkennen, wie die liturgisch vermittelten
Deutungen in der Kunst weiterwirken.

Der abschlieflende Vortrag von Jiirgen Bdrsch (Eichstdtt) stand unter dem Titel: ,,,... aus ihr
empfangen Handlungen und Zeichen ihren Sinn‘ (SC 24). Biblische Interpretamente liturgischer
Symbole und Riten am Beispiel des Kommunionteils der romischen Messliturgie®. Besonderes
Augenmerk lag dabei auf den Riten der Brotbrechung sowie der Kommunion selbst, deren
Deutungen im biblischen Resonanzraum erhoben, auf ihren sprachlichen Niederschlag im
eucharistischen Hochgebet befragt und hinsichtlich ihrer Implikationen fiir einen sachge-
rechten und sinnenfilligen Vollzug fruchtbar gemacht wurden.

Eine essentielle Erginzung im Blick auf die Erfahrungsdimension der Liturgie erfuhr die
Tagung durch die Gottesdienste zum Tagesabschluss. Dabei stand einer schlicht gestalteten
Komplet am ersten Abend eine elaborierte Vigil zum Buch Hiob am zweiten Abend gegen-
tiber. Die Vigil folgte dem in Mainz bereits seit 1979 alljahrlich erprobten Modell': Ein Rah-
menteil nach dem Vorbild altkirchlicher Kathedralliturgien (Licht- und Weihrauchritus, Fiir-
bittgebet) umschliefSt den Mittelteil aus drei Nokturnen mit Psalmodie, Lesungen und Medi-
tationsgesdngen. Die Auswahl der Lesungen stellte den Versuch dar, das ganze biblische Buch
Hiob in seiner Struktur zu reprisentieren und in einem kanontheologischen Wechselspiel
mit den Psalmen und einer abschlieffenden Lesung aus der Johannespassion, dariiber hinaus
auch mit kirchenmusikalischen Rezeptionsgestalten ins Gesprich zu bringen.

Die Publikation der Tagungsvortrige, ergianzt um weitere Beitrage, erfolgt in einem Band
der Reihe ,Pietas Liturgica®, der voraussichtlich im Herbst 2013 erscheinen wird.

! Einfithrend zur Form vgl. Franz, Ansgar, Klage als Ernstfall des Betens. Zur Vigilfeier ,Hoffnung
wider alle Hoffnung. Hiobs Botschaften des 93. Katholikentages in Mainz 1998, in: Ulrich Willers
(Hg.), Beten: Sprache des Glaubens. Seele des Gottesdienstes, Tiibingen / Basel: Francke Verlag 2000
(Pietas Liturgica 15), 435-475, hier: 437-440; vgl. ferner beispielhalber Becker, Hansjakob / Erhard
Bertel / Mechthild Bitsch-Molitor, ,,Die grofie Erbarmlichkeit und das grofie Erbarmen’. Vigil der 5.
Theologischen Studientagung in Nothgottes, in: Becker, Hansjakob/Bernd Jochen Hilberath / Ul-
rich Willers (Hgg.), Gottesdienst — Kirche — Gesellschaft. Interdisziplindre und 6kumenische Stand-
ortbestimmungen nach 25 Jahren Liturgiereform, St. Ottilien: EOS-Verlag 1991 (Pietas Liturgica 5),
465-498.
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Monika Scala, Klosterneuburg

Berichte und Notizen
aus Liturgie und Liturgiewissenschaft

Rom/Vatikan: Motu Proprio , Lingua Latina“

Im Gedenken an den heiligen Papst Leo I. (440-461) und in der Fortfithrung der Aposto-
lischen Konstitution Veterum Sapientia unter Papst Johannes XXIIL (1962) erlief Papst
Benedikt XVI. am 10. November 2012 das Motu Proprio Lingua Latina zur Hervorhebung
der besonderen Bedeutung der lateinischen Sprache fiir die Katholische Kirche. Es wird in
Erinnerung gerufen, dass Latein die Gebetssprache fritherer christlicher Gemeinden sowie
die vornehmliche Sprache der Theologie und der Liturgie des Westens war, da sowohl die li-
turgischen Biicher des Romischen Ritus als auch die wichtigsten Dokumente des papstlichen
Lehramtes im Original lateinisch abgefasst wiren. Deshalb sollen die Kenntnisse der lateini-
schen Sprache und Kultur fiir das Studium der Quellen - vor allem der theologischen Ficher
Liturgie, Patristik und Kanonisches Recht (vgl. Dekret Optatam totius, 1965) - verstirkt ver-
mittelt werden. Zu diesem Zweck errichtete der Papst gemeinsam mit dem Pipstlichen Rat
fiir Kultur im Vatikan die Papstliche Akademie Pontificia Academia Latinitatis zur Férderung
der lateinischen Sprache.

Liturgiereform als Synthese von Kontinuitit und Erneuerung

Der Prisident des Papstlichen Einheitsrates und Kurienkardinal Kurt Koch betonte auf ei-
ner Tagung des Romischen Instituts der Gorres-Gesellschaft (RIGG) zum Thema ,Operation
am lebenden Objekt - Roms Liturgiereformen von Trient bis zum Vaticanum I1% dass die
Liturgiereform des Zweiten Vatikanischen Konzils keineswegs abgeschlossen sei, vielmehr
bediirfe es einer neuen liturgischen Bewegung mit dem Ziel, das eigentliche Erbe des Konzils
zu erwecken und in der heutigen Situation der Kirche fruchtbar zu machen. In der Fortfiih-
rung des Kommentars zur Konstitution iiber die Heilige Liturgie von J. A. Jungmann meine
Liturgiereform nicht einen Bruch mit der Tradition, sondern eine Wiederherstellung der ur-
spriinglichen Form im Sinne einer organischen Entwicklung, in der die Identitit und Konti-
nuitét erhalten bleiben. Vielmehr sollte die Liturgie orthodoxer im urspriinglichen Sinne des
Wortes werden, indem sie mehr Gott und seine Anbetung in den Blick nehme. Liturgie solle
als Handeln Gottes selbst verstanden und vollzogen werden. Als das Herz der Kirche baue die
Liturgie die Kirche nicht nur auf, sondern halte sie am Leben, sodass Kirche und Liturgie im
Letzten identisch seien.

Osterreich, Deutschland, Bozen-Brixen: Neues »Gotteslob” kommt 2013
Mit 1. Advent 2013 wird das neue Gebet- und Gesangbuch in den Diézesen Osterreichs,

Deutschlands und in Bozen-Brixen eingefiihrt. Nach zehn Jahren intensiver Zusammenarbeit
von rund 100 Expert/inn/en aus den Bereichen Liturgie, Kirchenmusik, Pastoral, Bibelexege-
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se, Dogmatik und Spiritualitit haben die zustdndigen Bischofe nun das Einverstandnis fiir die
Drucklegung in der Katholischen Bibelanstalt Stuttgart erteilt. Zuvor mussten die Gesédnge
und Lieder fiir die liturgische Verwendung von der romische Kongregation fiir den Gottes-
dienst und die Sakramentenordnung bestatigt werden. Papierbeschaffung, Druck und Binden
der insgesamt 3,6 Millionen bestellten Exemplare (543000 fiir Ostereich) stellen eine grofie
logistische Herausforderung dar, die bis zum Frithherbst bewiltigt werden soll.

Nationaler Eucharistischer Kongress 2013 in K&ln

Unter dem Motto ,,Herr, zu wem sollen wir gehen?* (Joh 6,68) findet auf Beschluss der Deut-
schen Bischofskonferenz vom 5. bis 9. Juni 2013 in Koln ein Nationaler Eucharistischer Kon-
gress statt. Der Erzbischof von Koln, Joachim Kardinal Meisner, und der Vorsitzende der
Deutschen Bischofskonferenz, Erzbischof Dr. Robert Zollitsch, laden anldsslich des 50-jah-
rigen Jubildums der Liturgiekonstitution ein, sich erneut den eucharistischen Fragen und
Anforderungen zu stellen. Im Zentrum des Kongresses stehen die Themen Gottesdienst,
Anbetung, Glaubensverkiindigung, Glaubensvertiefung und die Frage nach der Lebensfiih-
rung aus dem Glauben. Wortgottesdienste, theologische Vortrige und gemeinsame Gebete
werden auf das spezielle Kongressthema abgestimmt. Ein Gottesdienst im Freiburger Miins-
ter er6ffnete bereits den mehrmonatigen, geistlichen Vorbereitungsweg, den die so genannte
»Miinchener Monstranz“ vom Internationalen Eucharistischen Kongresses 1960 in Miinchen
begleiten wird. Sie wird jedem deutschen Bistum jeweils eine Woche zur Verfiigung stehen
und die Glaubigen vor Ort zur Eucharistischen Anbetung einladen zum Zeichen, dass die
Christen ,,neu auf Gott héren” wollen und ,,gestirkt durch die Eucharistie, aufbrechen und
neue Wege zu den Menschen gehen, um sie zu Christus zu fithren",

Societas Liturgica — Kongress 2013 in Wiirzburg

Die Liturgiereformen in den Kirchen werden vom 5. bis 10. August 2013 in Wiirzburg, dem
deutschen Zentrum der Societas Liturgica, dem kumenischen Weltverband der Liturgiewis-
senschaftler, im Brennpunkt des Interesses stehen. Liturgiewissenschaftler aus aller Welt und
aus verschiedenen christlichen Konfessionen werden zu Gast sein und iiber unterschiedliche
Aspekte von Geschichte, Quellen und Ekklesiologie der Liturgiereform referieren; themati-
siert werden auch die theologischen Grundlagen sowie das Verhiltnis der Liturgiereform zu
Kultur und Sprache, zu kirchlicher Kunst und Architektur. Eingeladen zum Kongress sind vor
allem auch junge Liturgiewissenschaftlerinnen und Liturgiewissenschaftler; eine Kostenun-
terstiitzung ist moglich, wenn sie sich mit einem Vortrag beim Kongress einbringen. (Niheres
unter: http://societas-liturgica.org/ bzw. unter der Emailadresse: Hans.Krech@web.de).

Schweiz: 50 Jahre Liturgisches Institut der deutschsprachigen Schweiz

1963 begann das Kompetenzzentrum fiir Fragen des Gottesdienstes in der schweizerischen
katholischen Kirche unter Anton Hinggi (1917-1994), dem damaligen zustindigen Professor
in Freiburg, mit der fruchtbaren und lebendigen Umsetzung der Liturgiereform. Seit 1968
ist das Institut in sprachregionale Zentren aufgeteilt, namlich in das Centre Romand de Pa-
storale Liturgique (CRPL) in Bex und das Centro di Liturgia (CL) in Lugano. Das Institut
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der deutschsprachigen Schweiz, mehr als drei Jahrzehnte in Ziirich angesiedelt, kehrte nach
einem Intermezzo in Luzern 2004 an den Ursprungsort Freiburg zuriick. Zum 50. Jubildums-
jahr finden von Februar bis Oktober 2013 an verschiedenen Orten der Schweiz Veranstaltun-
gen statt, die sich mit dem Verhiltnis der Liturgie zu Spiritualitdt und Ethik befassen werden.
(Programm siehe unter http://wwwliturgie.ch/ds/dcms/sites/lich/jubilaeum/index.html).

Wien — Orthodoxer Ritus der GroRen Wasserweihe

Jeweils am 6. Janner, zum Gedenken an die Taufe Jesu am Tag der Erscheinung des Herrn
(Epiphanie), zelebrieren die orthodoxen Kirchen Osterreichs die so genannte Grofe Wasser-
weihe. Den Hohepunkt der Zeremonie bildet jener Moment, in dem der griechisch-orthodo-
xe Metropolit von Austria Arsenios (Kardamakis) ein goldenes Kreuz ins Wasser des Wiener
Donaukanals taucht. Die orthodoxe Theologie lehrt, dass durch die Taufe Jesu durch Johannes
im Jordan das Wasser dieses Flusses und aller Fliisse weltweit gesegnet und zugleich die ganze
Natur und Schépfung geweiht wurde. Seit 2007 wurde die Tradition dieses feierlichen Ritus
aus Jerusalem, Konstantinopel und Osteuropa tibernommen, womit das christliche Anliegen
zur Bewahrung der Schopfung zum Ausdruck gebracht werden soll. Der Wiener Metropolit
kritisierte in seiner diesjdhrigen Predigt die Verschmutzung und kommerzielle Ausbeutung
des Wassers und rief anlasslich des Festes der Epiphanie die Christen aller Kirchen auf, sich
auf die grofie lebenswichtige Bedeutung des Wassers als Gabe Gottes zu besinnen.

Erzdiozese Wien: Zweites Vatikanisches Konzil online

Zum 50-Jahr-Gedenken des Beginns des Zweiten Vatikanischen Konzils bietet die Katholi-
sche Zeitschrift Kathpress wochentlich die orginialen Konzilsmeldungen online an. Somit
kann nachgelesen werden, was sich vor 50 Jahren im Vatikan ereignet hat, wer in die Diskus-
sionen der Weltkirche involviert gewesen ist, wie um die heiklen theologischen Themen ge-
rungen wurde und woraus unser heutiges Verstdndnis von Glaube und Kirche geworden ist.

Ditzese Graz-Seckau: ,Didzesaner Weg“ 2012-2018

50 Jahre Konzilsjubilium und 800 Jahre Diézese Graz-Seckau sind fiir die katholische Kirche
in der Steiermark wichtige Impulse fir den Weg in die Zukunft. Das 2012 von Papst Benedikt
XVI. weltweit ausgerufene ,,Jahr des Glaubens® wird zum Anlass genommen, einen di6zesa-
nen Weg fiir die Erneuerung der Kirche und des Glaubens zu beginnen, der im Jahr 2018 in
das 800-Jahr-Jubilaum der Di6zese Graz-Seckau miinden wird. Als Wegweiser und Kompass
werden der Geist und die Dokumente des Konzils dienen. Ein weiterer Akzent soll den zen-
tralen konziliaren Begriff der Kirche als pilgerndes Volk Gottes erfahrbar machen. Im Blick
auf das Leben der Menschen und auf die konkreten Zeichen der Zeit wollen neue Wege der
Verkiindigung und der Seelsorge entwickelt werden. Der Glaube als Orientierung fiir ein-
zelne soll dabei gestirkt werden, und die ganze Gesellschaft ist eingeladen, mit zu gestalten.
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Buchbesprechungen

Hanns Sauter, Bilder des Lebens. Ikonen
als Antworten auf heutige Glaubensfragen.
Wiener Dom-Verlag 2012. 216 S. gebun-
den, 44 Abbildungen. ISBN 978-3-85351-
244-9. 23,50 Eur[D]/23,50 Eur[A]/33,90
CHEF

Ab 2007 verdffentlichte Hanns Sauter, titig
in der Seniorenpastoral der Erzdiézese Wien
und dortiger Diozesanreferent des Andreas-
Petrus-Werks (Catholica Unio), in der Wie-
ner Kirchenzeitung theologisch-spirituelle
Ikonenbetrachtungen. Aus dieser Artikelse-
rie ist nunmehr unter dem Titel ,,Bilder des
Lebens® ein Buch hervorgegangen. Es um-
fasst neben einem Geleitwort von Erzbischof
Alois Kothgasser (als Generalprisident der
Catholica Unio) (4-5) und einem Vorwort
des Autors (10-11) insgesamt 44 Betrachtun-
gen einzelner Tkonen, meist {iber 4, manch-
mal iber 6 Seiten. Den Anfang macht die
Tkone ,,Der Evangelist Lukas malt die Gottes-
mutter” (12-15), danach folgen thematisch
geordnet 6 Christusikonen (18-45), 20 Fest-
tagsikonen (48-135), 4 Marienikonen (138-
153) sowie 13 Heiligenikonen (156-209).
Glossar (211), Literaturhinweise (212-213),
Bildnachweis (214-215) und Angaben zum
Autor (216) schlieffen das Buch ab.

Jede Ikone ist auf einer einzelnen Seite ab-
gedruckt — dabei hat sich Sauter Darstellun-
gen aus allen Jahrhunderten bedient - und
mit einem kurzen ,Untertitel” versehen, im-
mer in der Form ,,Die Ikone von ... antwortet
auf die Frage nach ...": Dieser Untertitel fasst
die Auslegung in einem pridgnanten Satz zu-
sammen.

Das Buch ist als Hardcover gedruckt, hat
in seinem schmalen Format [...] hohen Wie-
dererkennungswert, verwendet neben der
schwarzen Hauptschrift vor allem sehr war-
me Brauntone fiir Uberschriften und Hin-

tergrund; die Ikonenabbildungen sind trotz
ihrer geringen Grofle qualitativ hochwertig.
Der geringe Verkaufspreis von 23,50 € stellt
fiir ein solches Buch eine angenehme Uber-
raschung dar.

Sauter versteht sein Werk als ,Glaubens-
buch® (10) und als ,Meditation® (11). Zu-
gleich zeigt er, dass die spirituelle Grundaus-
richtung durch wissenschaftliche Erldute-
rungen nicht nur nicht behindert, sondern
vielmehr fundiert und bereichert wird. In
gelungen unaufdringlicher Weise reichert
Sauter seine Ikonenbetrachtungen mit ge-
schichtlichem und dogmengeschichtlichem
(z.B. 12, 18-20, 128, 172, 180), exegetischem
(z.B. 28, 48, 80) und liturgischem (z.B. 58,
102, 160) Wissen an und tritt damit einem
verkitscht-naiven Zugang, der derzeit sicher
manche vermeintlich fromme Seele beim
Umgang mit Tkonen anleitet, entschieden
entgegen. Der Ursprung des Buches, nim-
lich Tkonen einer kirchlichen Offentlichkeit,
die nicht byzantinisch, sondern lateinisch
gepragt ist, zu vermitteln, tritt im Buch offen
zutage, wenn Sauter Querverbindungen zur
romisch-katholischen Praxis aufzeigt (z.B.
52, 90, 160) und besonders, wenn er unter
den Heiligenikonen auch solche westlicher
Provenienz aufnimmt (192: Benedikt, 200:
Klara). Die vom II. Vatikanischen Konzil
geschlagene Briicke zwischen West und Ost
wird hier lebendig.

Aus dem Buch spricht sowohl hohe Fach-
kompetenz und zugleich grofie Néihe zur
Glaubenspraxis.

Vor allem fiir Leserinnen und Leser ohne
ostkirchliches Vorwissen wire es hilfreich
gewesen, wenn Sauter noch deutlich mehr
Begriffe ins Glossar aufgenommen hatte. Ge-
wiss hétte auch ein systematisch einfithren-
der Abschnitt tber die Praxis und Bedeutung
der Ikonenverehrung in den Kirchen by-
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zantinischer und koptischer (vgl. 206-209)
Provenienz gut getan. Auch die verwendete
(hebraische) Psalmenzahlung (vgl. 94) hitte
vielleicht geklart werden sollen.

Sauter ist es gelungen, ein Buch zu ver-
fassen, das inhaltlich fiir breite Zielgruppen
geeignet ist und das bei alledem auch noch
unaufdringlich, ohne erhobenen Zeigefinger,
ohne frommelnden Unterton, sondern im
Gegenteil sehr behutsam und bescheiden,
dabei aber duflerst kompetent daherkommt.
Zweifellos zu empfehlen!

[Vollstindiger Text unter www.liturgie.at]
Innsbruck, Liborius Olaf Lumma

YOUCAT, Jugendgebetbuch, hrsg. von Ge-
org von Lengerke und Dorte Schrémges,
176 Seiten mit zahlreichen Abbildungen,
€ 10,30, kart, Miinchen: Pattloch-Verlag
2011.

Der Jugendkatechismus entwickelt sich zu

einem Renner. Nun erscheint sozusagen als
konkrete Umsetzung des Glaubens im Ge-
betsleben dieses Buch. - Schon das Angebot
des zweiwdchigen Gebetsteiles (im 1. Teil) ist
eine gelungene Zusammenstellung von Psal-
mengebet (wobei zu Recht schwer verstind-
liche Psalmverse weggelassen wurden) und
kann vielen Menschen helfen, ihren Glauben
zu vertiefen. Denn Gebet ist Atem der See-
le und ,um ein gutes Gebet zu verrichten,
ist nur eines notwendig, nimlich unseren
Herrn in unseren Armen zu halten(Franz
von Sales). Der zweite Teil des Buches trigt
den Titel ,Du hast uns Freunde genannt®
und enthilt neben allen Grundgebeten des
Glaubens weitere Gebete zu verschieden-
sten Lebenssituationen — allem voran auch
dahingehend, den Weg, den Gott mit uns
vorhat, im Gebet besser erkennen zu kén-
nen. Den Abschluss bildet der Rosenkranz.
Eingestreut sind viele Zeichnungen und Fo-
tos junger Menschen, die das Buch auch von
der ,,Optik” her sehr ansprechend machen. -

Buchbesprechungen

Wer jungen Menschen ein echt brauchbares
Gebetsbuch schenken will, wird mit diesem
Buch sicher grofie Freude bereiten.

Salzburg, P. Franz Lauterbacher OSB

Benediktinisches Brevier. Hrsg. von der
Abtei Miinsterschwarzach. 2., erweiterte
Auflage, Miinsterschwarzach : Vier-Tirme-
Verlag 2011. 302 Seiten. Zahlreiche Noten.
3028.-17,5x 12,5 cm. ISBN 978-3-89680-
516-4. 26,90 Eur[D]/27,70 Eur[A]/36,90
CHE

Mit dem ,Benediktinischen Brevier legt
die Abtei Miinsterschwarzach in handli-
chem Format (vergleichbar dem ,Kleinen
Stundenbuch) Laudes, Mittagshore, Vesper
und Komplet in jener Form vor, wie sie in
Miinsterschwarzach und anderen Benedik-
tinerklostern des deutschen Sprachraums
praktiziert wird und in Vollgestalt in den
drei Bianden (+ ein Vorsdngerband) des ,,Be-
nediktinischen Antiphonale” (BA) zu finden
ist (vgl. auch den ,Minsterschwarzacher
Psalter”, der die Ubersetzung der Psalmen
in einer eigenen Publikation zuginglich
macht). Fiir das ,Brevier® wurde die Vigil
weggelassen, das Druckbild verkleinert und
zu jedem Psalm nur eine einzige Antiphon
ausgewdhlt. Die Bezeichnung ,Brevier” ist
insofern etwas irrefithrend, als sich das Buch
nicht nur als ,,Lesebuch® fiir Einzelpersonen
eignet, sondern - erfreulicherweise! — voll-
standig fiir den gesungenen Vollzug in Ge-
meinschaft eingerichtet ist. Es stellt daher
auch eine Fundgrube fiir all jene dar, die an
qualitdtsvollem liturgischem Psalmengesang
in deutscher Sprache und gemaf3 den Gesetz-
mafligkeiten des gregorianischen Chorals in-
teressiert sind, jedoch die Anschaffung des
kompletten BA scheuen.

In Erweiterung zur 1. Auflage umfasst die 2.
Auflage neben dem Wochenpsalter (9-188)
nun auch Capitula, Responsorien, Hymnen
und Versikel der geprigten Zeiten im Kir-
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chenjahr sowie die O-Antiphonen (189-263)
— leider ohne das Triduum Sacrum, fiir das
bereits 2001 ein eigener Sonderband vorge-
legt wurde. Ein einfithlsam und einladend
geschriebenes Vorwort zur 1. Auflage (3-5)
erlautert das Grundanliegen des Buches, ei-
nes zur 2. Auflage (7) die vorgenommene
Erweiterung. Am Schluss stehen die Ordi-
narien der vier Horen (265-274), die Maria-
nischen Antiphonen in lateinischer Sprache
(275-278) sowie ein Anhang mit Psalmténen
(281-284), dem Versikelton (285), Melodien
fiir die Doxologien der Responsorien (285-
287), vortreffliche Hinweise zur Ausfiihrung
der Gesiinge (288-289) und schliefflich ein
Register (291-298), eine Ubersicht iiber die
Psalmenverteilung (299) und ein Inhaltsver-
zeichnis (300-302).

Dass die Herausgeber diese handliche Fas-
sung wesentlicher Teile des BA in einem an-
genehmen Format, einem festen Einband mit
vier Lesebdandchen und einem Verkaufspreis
von unter 30 € vorlegen, ist ein besonderes
Verdienst und wird diesem grofien musikali-
schen, poetischen und spirituellen Schatz zu
breiterer Wirkung verhelfen kénnen.

Vielleicht wire es eine Uberlegung wert
gewesen, statt der - nahezu vollstindig aus
dem BA iibernommenen - Eigenteile der ge-
prigten Zeiten in der 2. Auflage besser all-
gemeine Auswahlformulare fiir Festtage und
Festzeiten zu treffen. Wer sich das ,,Benedik-
tinische Brevier” als Stundengebet zu eigen
machen mochte, dem wire vermutlich mit
einem Formular fiir Karfreitag und Pfings-
ten, fiir Marienfeste und Martyrerfeste, fiir
Epiphanie und Allerseelen eher geholfen ge-
wesen als mit simtlichen Melodiefassungen
des Komplethymnus ,,Bevor des Tages Licht
vergeht®, allen Werktagsresponsorien und
Versikeln zwischen Christi Himmelfahrt
und Pfingsten u. dgl. Womoglich wollten
die Herausgeber hier primar die Mitfeier des
Miinsterschwarzacher Chorgebetes erleich-
tern (vgl. 3); eine andere Prioritdtensetzung
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bei der Auswahl des Zusatzmaterials hatte
aber das Ziel noch besser erreichen konnen,
»es all jenen zu erleichtern, die gerne das Ge-
bet der Ménche zu Hause beten wollen® (4),
ohne dabei einen Buchumfang zu erzeugen,
der das Mitfithren des Breviers als Gebet-
buch fiir ,kleine Zeiten im Alltag“ oder auf
Reisen (vgl. 3-4) erschwert — hier hat das
Werk namlich bereits das auflerste Maf} er-
reicht.

Wo immer Tagzeitenliturgie gemeinschaft-
lich oder privat begangen wird oder wo nach
qualitativ hochwertigen Modellen fiir den
gemeinsamen Psalmengesang gesucht wird,
kann das ,Benediktinische Brevier® eine
tiberaus sinnvolle Erginzung, mehr noch:
eine lohnenswerte Alternative zu vielen an-
deren Entwiirfen darstellen. Es verdient gro-
Re Verbreitung in der Praxis, besonders bei
Verantwortlichen fiir die Etablierung von
Tagzeitenliturgie im Gemeindeleben.

Innsbruck, Liborius Olaf Lumma

Monika Scala, Der Exorzismus in der Ka-
tholischen Kirche. Ein liturgisches Ritual
zwischen Film, Mythos und Realitdt. Re-
gensburg: Pustet 2012 (Studien zur Pa-
storalliturgie 29), gebunden, 496 S., 39
Farbabb. 22,0 x 14,0 cm ISBN: 978-3-7917-
2382-2. 52,00 Eur[D] /53,50 Eur[A]/ 69,90
CHE

»Letzte Rettung: Exorzismus. Eine Theologin
hat die Austreibung des Teufels erforscht —
und warnt vor seinem Einfluss in der Welt*
schreibt Maria Sterkl fiir die Zeit Online Nr.
32 am 2.8.2012. Zwei Monate spater, von 21.-
25. Oktober 2012, strahlt der Fernseh-Sen-
der 3Sat im Rahmen einer philosophischen
Themenwoche rund 15 Dokumentationen,
Spielfilme und Gesprache iiber die Natur des
Bosen aus, wobei in mehreren dieser Beitra-
ge ebenfalls der Exorzismus erortert wird.
Die Liste liefle sich mithelos fortsetzen. Of-
fenbar handelt es sich bei der Frage nach dem
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Bosen und ganz konkret dem Exorzismus in
gewisser Weise um ein Thema von offentli-
chem Interesse, wobei freilich der liturgische,
rituelle Aspekt in der offentlichen Diskussion
kaum eine Rolle spielt.

In der innerkirchlichen Diskussion ver-
halt sich dies seit einigen Jahren ganz an-
ders. Nachdem in einigen Regionen der
Weltkirche das Interesse am praktizierten
Exorzismus virulent ist, wurde an der ro-
mischen Universitit ,Regina Apostolorum®
im Wintersemester 2005 und 2006 sogar
erstmals ein eigener Kurs fiir ,Exorzismus
und Gebete um Befreiung" gestartet. Was in
vielen europdischen Lindern maximal ein
Randthema ist, stofit beispielsweise in Itali-
en auf zunehmendes Interesse und dies nicht
nur im kirchlich-religiosen, sondern auch im
medizinischen Sinn: Trance- und Besessen-
heitszustinde sind nach der ,International
Statistical Classification of Diseases and Re-
lated Health Problems® (ICD-10-Codierung,
F44.3) ,offizielle” psychische Storungen, bei
denen ein ,zeitweiliger Verlust der personli-
chen Identitit und der vollstaindigen Wahr-
nehmung der Umgebung auftritt*

Die Liturgiewissenschaftlerin Monika Sca-
la beschiftigt sich nun in ihrer (als Band 29
in der Reihe StPaLi publizierten und aktua-
lisierten) Dissertation mit dem ,,Exorzismus
der katholischen Kirche® als ,,ein liturgisches
Ritual zwischen Film, Mythos und Realitét".
Diesen drei Begriffen folgend analysiert sie
nach einem Vorwort, einer Einleitung ins
Gesamtthema (14-24) und einer ausfiihrli-
chen, 10-gliedrig begriindenden Hinfithrung
(25-39) im ersten Teil ihrer Arbeit (40-144)
den mittlerweile zum Klassiker gewordenen
Film ,The Exorcist®, wobei sie sowohl die
Exorzismuswelle der 70 Jahre, als auch den
Film selbst ,,als Medium zur Darstellung von
theologischer, liturgischer und soziokultu-
reller Relevanz des Exorzismus® bespricht.
Im zweiten, umfassendsten Teil (145-311)
beschreibt sie ,,biblische und frithchristliche

Buchbesprechungen

Einfliisse auf die Bedeutung von Besessenheit
und Exorzismus®, Der dritte Teil (312-436)
dokumentiert das ,Quellenmaterial fiir li-
turgische Exorzismusrituale aus der Zeit der
frithen Kirche bis zum Rituale Romanum®
Im vierten Teil versucht Scala ein ,Resiimee
und Aus-blick® (437-445) bevor sie dann in
einem ausfiihrlichen Anhang (446-490) ne-
ben Literaturangaben, Personenregister und
diverser Verzeichnisse auch Internetbeitrige,
eine kurze Filmographie und Film-Websites
auflistet.

Das vorliegende Buch ist plausibel, inter-
essant und fliissig zu lesen und wird seinem
Titel voll und ganz gerecht. Wenn womog-
lich auch die grundsitzlich-theologische
Frage nach dem Bdsen, nach seiner Gestalt
und seiner Bedeutung im 21. Jahrhundert
und auch die Einordnung in den groflen li-
turgische Rahmen ,Gebet um Schutz und
Befreiung” etwas kurz kommt (vgl. z.B. die
aktuelle Bedeutung des Taufexorzismus/Ge-
bet um Schutz vor dem Bosen [...]), so ist
doch insgesamt das Thema sehr akribisch
und umfassend behandelt. Der originelle
und fruchtbringende Zugang zum Thema
tiber den Film ,,The Exorcist” ist ganz sicher
mehr ist als nur eine ,,Hinfithrung®. In gewis-
ser Weise darf wie die Kunst im allgemeinen
auch die Kunstgattung Film in ihrem fremd-
prophetischen Wirken nicht unterschitzt
und wombglich theologisch ignoriert wer-
den. Das ,internationale, interdisziplinire &
interreligivse Forschungsprojekt: Religitse
Rituale im Film. Liturgiewissenschaftliche,
religionssoziologische, filmwissenschaftliche
und medienethische Zuginge“ angesiedelt
am Institut fiir Historische Theologie der
Katholisch-Theologischen Fakultit Wien ist
deshalb ein wichtiges Forschungsprojekt,
dessen zeitgendssisches Anliegen auch, v.a.
mit dem ersten Teil dieses, nicht nur fiir ein
Fachpublikum lesenswerten Buches, vertre-
ten ist.

Salzburg, Frank Walz



Buchbesprechungen

Fuchs, Guido (Hg.), Gastlichkeit. Thre
Theologie, Spiritualitit und Praxis im Got-
tesdienst. Regensburg: Pustet. ISBN: 978-3-
7917-2437-9. Gebunden (168, 10 Textab-
bildungen). (19,95 Eur[D] /20,50 Eur[A] /

28,50 CHE

Dem Thema ,Gastfreundschaft*/,Gastlich-
keit“ kommt zurzeit in der Theologie, und
zwar nicht nur in der Praktischen Theologie,
eine hohe Aufmerksamkeit zu. Der Grund
dafiir wird im erdffnenden Beitrag deutlich,
einer biblischen Grundlegung des Neutesta-
mentlers Gerhard Hotze, der ,,Gast“ als ,,Chri-
stus-Titel von geradezu hoheitlicher Wiirde*
(12) in seinen verschiedenen Aspekten und
Dimensionen beleuchtet. Gastfreundschaft
spielt als eine , Frucht christlichen Glaubens
und Lebens in den Kirchen von Anfang an
eine zentrale Rolle® (106). Insgesamt 18 Bei-
trige hat Guido Fuchs, Liturgiewissenschaft-
ler und Leiter des ,,Instituts fiir Liturgie und
Alltagskultur in Hildesheim, versammelt;
die Hilfte davon stammt vom Herausgeber
selber, der bekannt ist fiir seine Publikatio-
nen zu den Themenfeldern ,Essen®/,,Mahl-
halten®/,,Fest®, Die breite Palette der Themen
reicht vom schon genannten biblischen Zu-
gang, in dem ,Jesus als Gast und als Gastge-
ber* (16-25) vorgestellt wird aber ,,Aspekte
zu Theologie und Gestaltung der Eucharistie
als Gastmahl® (35-45) und die tiefe Verwur-
zelung des Gast-Themas im Kirchenlied hin
zu Fragen der Diakonie als Sorge fiir die Be-
diirftigen (,Gastmahl der Armen. Wenn der
Kirchenraum zur Tafel wird®, 93-99), aber
auch im Sinne liturgischer Gastfreundschaft:
,Giste im Gottesdienst” (69-74), ,nieder-
schwellige Gottesdienste als Gottesdienste
mit Gisten (75-83). Die Gastlichkeit einer
Gemeinde in Zusammenhang mit dem Got-
tesdienstes driickt sich — so macht der Her-
ausgeber in seinen Gedanken iiber ,Gastlich-

311

keit rund um den Gottesdienst® (106-111)
deutlich - ,,in der Vorbereitung auf den Got-
tesdienst aus, in der Gestaltung des Raumes
[~ vgl. dazu auch den Beitrag ,.Von einladen-
den Riumen und ihrer Erschlieffung®, 84-92
-], im Umgang miteinander und im An-
schluss an die Liturgie. Gastlichkeit beginnt
nicht erst an der Kirchentiir (107).

Drei Beitrage befassen sich mit Fragen und
Beispielen der dkumenischen Gastfreund-
schaft. Besonders vor dem Hintergrund von
Kirchenschliefungen und -umwidmungen
muss es nachdenklich machen, wenn ,,Kir-
che® in ihrer Bedeutung als ,,Rast-Haus" und
~Gast-Haus® fiir die Erdenpilger/innen vor-
gestellt wird (,Von der Kirche als Heimat und
vom ,Haus unterwegs™, 128-137). Pilgern
und Heimat als Aspekte des Gast-Themas
sind Thema der letzten, dezidiert spirituell
ausgerichteten Aufsitze: ,Gastfreundschaft
auf dem Jakobsweg” (138-144) und ,.Von der
Heimat in Gott und Gottes Heimat in uns®
(145-155). Der Anhang enthilt neben wei-
terfithrender Literatur und Autorenverzeich-
nis einen ,Fragebogen zur Reflexion [der
Gastgeberrolle] in den Gemeinden® (157f.).

»Gastfreundschaft bedeutet: Geistlich ini-
tiativ zu werden, titige Liebe und selbstlose
Gite iibern, personlich und als Glaubensge-
meinschaft bereit sein, andere mit offenen
Armen zu empfangen® (111).

Die Worte des Hebrierbriefs: ,Vergesst die
Gastfreundschaft nicht® (Hebr 13,2), sind
eine bleibend aktuelle Mahnung fiir einzelne
Christ/inn/en und ganze Christengemein-
den. Der ansprechend gestaltete Sammel-
band gibt vielfiltige Anregungen zur geistli-
chen Vertiefung und praktischen Umsetzung
dieses Auftrags.

Linz, Christoph Freilinger

(Diese Rezension wurde auch publiziert in:
ThPQ 161. 2013).
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Voranklindigung zum Jubildaum

50 Jahre Liturgiekonstitution des
Zweiten Vatikanischen Konzils

3.-4. Dezember 2013

Am 3. Dezember 1963 verabschiedeten die Vater des Zweiten Vatikani-
schen Konzils als erste Frucht des Konzils die Liturgiekonstitution. Zum
50-jahrigen Jubildum laden die Osterreichischen Bischofe, die Liturgi-
sche Kommission Osterreichs, die Theologische Fakultit der Universi-
tat Salzburg sowie die Arbeitsgemeinschaft Katholischer Liturgiewis-
senschaftler/innen — Sektion Osterreich und die Erzditzese Salzburg
ein zum

Jubilaumsgottesdienst im Dom zu Salzburg mit
anschlieBendem Empfang im erzbischoflichen Palais

am 3. Dezember 2013, 18:30 Uhr

Festakt mit Vortrag von Erzbischof Piero Marini, Rom
im Bildungszentrum St. Virgil, Salzburg

am 4. Dezember 2013, 10:00 Uhr

Symposion 2013 der Liturgischen Kommission Osterreichs

».-. €in Hindurchgehen des
Heiligen Geistes durch seine Kirche”
(Liturgiekonstitution Art. 43)

Das Symposion beginnt am 3. Dezember 2013 um 10:00 Uhr im Bil-
dungszentrum St. Virgil, Salzburg, und widmet sich in grundséatzlichen
Beitragen der aktuellen Relevanz von Grundanliegen der Liturgiekon-
stitution.
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