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VORWORT

Die liturgische Arbeit ist in den letzten Jahren unverkennbar in ein
neues, vorziiglich der Pfarrei zugewandtes Stadium getreten. Sie begann
vor einem Menschenalter damit, daB man die Liturgie als einen schén
gefiigten Kosmos mit eigentiimlicher Struktur erkannte, als die Norm
des kirchlichen Betens und kultischen Handelns vor Gott. Die litur-
giegeschichtliche Forschung half dazu, dieses in den liturgischen Bii-
chern der Kirche fertig ausgeformte Ganze von seinem Werden her
besser zu verstehen. Aus all dem wuchs eine neue Liebe zur vollendeten
Feier der Liturgie selbst, und aus dem Vollzug gewann die Einsicht in
das Wesen der Liturgie ihre eigentliche Tiefe: man kann nur mysteriis
edoctus iiber die Liturgie wissen; denn das Wissen von der Liturgie ist
Einweihungswissen, das in Gebet und heiligem Dienst seinen Ort hat.
Grundsitzlich war diese, in immer getreuerem Vollzug und immer ver-
tiefterem Wissen sich begebende liturgische Arbeit von Anfang an auf
die ganze Kirche bezogen. Da sie jedoch gegeniiber der Praxis der
jiingsten Vergangenheit ein Neues darstellte, konnte sie sich zuniichst
nur in besonderen Verhiiltnissen ganz entfalten, in den groBen Kathe-
dral- und Abteikirchen und in kleinen geschlossenen Gemeinschaften.
Aber es gibt kein groBeres MiBverstindnis des solcherweise bewuBter
gepflegten liturgischen Dienstes als der dagegen so oft erhobene Vor-
wurf des esoterisch-dsthetischen Absonderungswillens. Wenn in den
besonderen Zentren nicht die ganze Kirche am Werk war, so geschah
dieses Werk doch fiir die ganze Kirche, als Reprisentation eines ihrer
wesentlichsten Lebensbereiche. Es war Werk und Dienst zur Aufer-
bauung des Leibes Christi, welcher die Kirche ist. Und es geschah in
dem klar erkannten Gehorsam gegen die letztwillige Stiftung Jesu. Von
Anfang an auch wuBte man deutlich, daB in der stirkeren Ausrichtung
der Pfarrarbeit auf die Liturgie der entscheidende Ausweg aus den
Seelsorgsniten der Zeit zu finden sei. Nur, wie die unter besonders
giinstigen Verhiiltnissen gewonnenen Einsichten und Erfahrungen in
die Praxis der unbegiinstigten Pfarrgemeinden zu iibersetzen sei, das
war im Anfang nicht ohne weiteres klar.

In der Pfarrseelsorge hatten sich mehr oder weniger gefestigte Metho-
den herausgebildet, denen gegeniiber auf Grund eines geltsamen MiB3-
verstindnisses die Liturgie als Neuerung erschien, d. h. nicht eigent-
lich die Liturgie, sondern ihre Einschiitzung als das Entscheidende,
Zentrale und Gemeinde-Bildende im Gesamtleben der Pfarrei. Man
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hatte sich gewohnt, die Liturgie als das zwar objektiv, in ihrem dog-
matisch-sakramentalen Kern wichtigste, in seiner seelsorglichen Ge-
wichtigkeit aber durchaus nicht an erster Stelle stehende Stiick der
Pfarrarbeit anzusehen. Wer die Liturgie ihrem inneren Rang entspre-
chend auch in das BewuBtsein der Pfarrangehorigen zu heben ver-
suchte, galt leicht als Neuerer, obgleich er damit doch nur die — wie
es kirchengeschichtlicher Erkenntnis sich unzweifelhaft darstellte —
alte Ordnung wieder heraufholte. Aber indem er sich darauf berief,
doch nur das Alte wiederherzustellen, geriet er in den Bann eines
neuen MiBtrauens. Die Berufung nimlich auf die Urkirche ist einer-
seits Ausdruck des im Credo bekannten Glaubens an die apostolische
Kirche, kann aber anderseits darauf hinauslaufen, daB die in allen
Zeiten wirksame Fiithrung der Kirche durch den Geist Gottes gering
geachtet wird. Auf die Urkirche haben sich seit je alle groflen und
heiligen Erneuerungshewegungen in der Kirche, aber auch alle Sekten
auBlerhalb der Kirche berufen. In den Verdacht der falschen Berufung
auf die alte Kirche brauchte die liturgische Arbeit aber deshalb bei
keinem Einsichtigen zu kommen, weil das lebendige Gesetz der Kirche
den Vorrang der Liturgie unter den priesterlichen Diensten immer fest-
gehalten hatte und ihre stirkere Einstrahlung in den christlichen Le-
bensbereich der Gliubigen auf die pipstliche Initiative Pius’ X. zu-
riickging. Man durfte sich dem liturgischen Anliegen also ruhig an-
vertrauen, ohne deshalb Gefahr zu laufen, vom Leben der gegenwiir-
tigen Kirche sich zu entfernen. Es ging nicht darum, die Friihzeit der
Kirche gegen die spiiteren Zeiten auszuspielen, sondern darum, sich
auf das stets gleiche apostolische Fundament der Kirche zu besinnen.

Es ist keineswegs in das Belieben der Christenheit gestellt, wie sie ihren
Gottesdienst einrichtet. Denn das Herzstiick ihres Gottesdienstes ist
ihr von Christus iiberkommen, der am Abend vor seinem Leiden das
Vermiichtnis seines Leibes und Blutes stiftete, die Eucharistie, Dieser
Stiftung gegeniiber gibt es als rechte Haltung einzig den gehorsamen
Vollzug. Und die erste Frage an die liturgische Praxis wird immer die
sein miissen, ob damit der Sinn der Stiftung Jesu ausreichend erfiillt
ist. Man wird das erst bejahen kionnen, wenn die ganze Gemeinde in
Wort und Tat der Feierhandlung einbezogen ist, die Eucharistie also
nicht nur vor ihr und fiir sie, sondern mit ihr begangen wird. Der Stif-
tungsauftrag Jesu ist das MaB der liturgischen Arbeit; das gilt ihn-
lich wie im Bezug auf die Eucharistie so auch in der Hinsicht auf die
anderen Sakramente. Was die Kirche an Vorschriften iiber die litur-
gischen Handlungen erlassen hat, ist um des Stiftungssinnes willen da
und fordert seinetwegen Gehorsam. Die Stiftungen Jesu sind in ihrem
Wesen unveriinderlich und fiir alle christlichen Zeiten gleich verbind-
lich; die Vorschriften der Kirche kann sie selbst indern, eben um die
Erfiillung der Intention Jesu besser zu sichern. Die Liturgie ist also
auf doppelte Weise etwas Objektives: der innerste Kreis ihrer Objek-
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tivitit kommt aus dem Stiftungswillen und der Stiftungstat Jesu; er
wird gleichsam umfaBt von einem #ufleren Ring der Objektivitdt, der
aus den liturgischen Vorschriften der Kirche erwachsen ist. Dieses
objektive Gesamt steht vor der Praxis der Gemeinden als Forderung,
als zu bewiltigende Aufgabe. Die Kriifte und Verhiltnisse der Ge-
meinden aber sind verschieden; es wiire ungerecht und kurzsichtig,
eine falsche Folgerung aus der Objektivitit der Liturgie, wollte man
von allen Gemeinden die gleiche liturgische Verwirklichung verlangen
oder gar von ihnen den idealen Zusammenklang von objektiver Wesen-
heit der Liturgie und liturgischem Vollzug erwarten, der in den beson-
ders begiinstigten Klostergemeinden méglich ist.

Zu Beginn der liturgischen Erneuerung ging es um die Erkenntnis des
Objektiven der Liturgie und darum, da man sich von dieser Erkennt-
nis streng in Pflicht nehmen lie; man hat dabei vielfach die litur-
gische Verpflichtung ohne Riicksicht auf die beschriinkteren Moglich-
keiten der normalen Pfarrgemeinden an diese herangetragen und da-
durch Mutlosigkeit und Widerstand geweckt. Darum war es gut, daf3
sich innerhalb der liturgischen Arbeit eine mehr auf die Pfarrgemein-
den und ihre Verhiltnisse Riicksicht nehmende Linie herausbildete,
die man mit einem zwar tautologischen, aber sonst recht brauchbaren
Namen die »volksliturgische« nannte. Die an ihren Erfahrungen ge-
reifte volksliturgische Arbeit weifl sich, wenn sie sich selbst recht ver-
steht, durchaus an das Objektive der Liturgie gebunden. Auch sie hat
ihren primiren Ausgangspunkt nicht in der Praxis, auch sie darf das
Objektive der Liturgie nicht nach den leichteren und bequemeren
Praktiken hin umbiegen. Sie muB sich ausrichten an einer echten
Theorie, die aus den Ergebnissen der Liturgie-Wissenschaften und aus
dem einweihenden Vollzug gewonnen wird. Zum andern muf sie sich
ausrichten nach den in beharrlicher Arbeit gewonnenen Erfahrungen
der volksliturgischen Praxis. Das hier vorgelegte Werkbuch versucht,
nachdem in mehr als zwei Jahrzehnten die theoretischen und prakti-
schen Grundlagen einer gewissen abschlieBenden Klirung zugefiihrt
worden sind, eine erste Sichtung und Sammlung der Ergebnisse.

Der Erste Teil dieses Werkbuches, der theoretische, arbeitet durch die
Bestimmung des Subjektes der Liturgie die Bedeutung des Volkes, das
heiBt: der mitfeiernden Gemeinde, heraus und versucht eine Einord-
nung der volksliturgischen Arbeit in das Gesamtgefiige des religisen
Lebens der Gemeinde und der Seelsorge. Der Zweite Teil, der der Pra-
xis unmittelbar dienen will, bringt zuniichst einen eingehenden Bericht
iiber die zwei Einheitsformen der Gemeinschaftsmesse, wie sie in zwei-
jdhriger Konferenzarbeit unter Beteiligung von Vertretern der Theorie
und der Praxis erarbeitet worden sind. Dieser Bericht hat den Hoch-
wiirdigsten Herren Referenten, die die Fuldaer Bischofskonferenz mit
der Sorge fiir die liturgischen Fragen betraut hat, den Bischifen von
Passau und Mainz, und der von ihnen berufenen Arbeitsgemeinschaft
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vorgelegen und ihre Zustimmung gefunden. Die anderen Arbeiten des
praktischen Teils befassen gich' mit der Gestaltung des Pfarrhochamtes
und behandeln die Fragen der liturgischen Einiibung und des Verhilt-
nisses von Liturgie und Verkiindigung. Die einzelnen Autoren verant-
worten ihre Arbeiten selbst; die ungezeichneten Artikel des Zweiten
Teiles sind aus einer Gemeinschaftsarbeit hervorgegangen, fiir die Josef
Giilden verantwortlich zeichnet.

Das vorliegende Werkbuch ist vorziiglich fiir die Minner der Pfarr-
arbeit, in erster Linie also fiir die Seelsorgs-Priester bestimmt. Es will
ihnen zu einer Praxis helfen, die auch theoretisch gut begriindet ist.
Herausgeber und Mitarbeiter geben sich der Hoffnung hin, daB ihr
Werkbuch dazu hilft, den vielfachen Wildwuchs auf volksliturgischem
Gebiet zu einheitlicher Ubung zu iiberwinden. Sie méchten mit ihrer
Arbeit dem neuen Stadium liturgischer Erneuerung dienen, das sich
vorwiegend den Aufgaben der Pfarrei zuwendet. DaBl die Pfarrge-
meinde gegenwiirtig neben der Familie der wichtigste Raum christ-
licher Verwirklichung ist, daran kann kein Einsichtiger zweifeln; und
ebenso sicher ist es, daB die Pfarrgemeinde vom Altare her lebt und
sich um ihn aufbauen muB, heute mehr denn je. Solange die Christen-
heit den Altar hat und auf ihm das stindig zu gegenwiirtigende Ver-
michtnis ihres Herrn, solange ist sie reich und stark in eben diesem
Herrn.

Der Herausgeber.
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DER GESAMTZUSAMMENHANG
DES CHRISTLICHEN GEBETSLEBENS

Das persénliche Gebet.

Das personliche Gebet ist jeweils so, wie der Mensch, der es iibt, denn
es driickt sein Eigenstes aus; um so stirker und reiner, je vollkommener
es ist. So eignet sich die Weise, wie der Eine betet, nicht ohne weiteres
fiir den Anderen. Gewi8 nimmt jeder auch andere in sein Gebet mit:
Angehorige, Freunde, Bedriingte. Je selbstloser der Mensch wird, desto
weiter breiten sich seine Sorge und sein Gebet aus; dennoch ist er im
Letzten mit Gott allein. Jenes Wort, das unter den ersten Einsiedlern
der igyptischen Wiiste entstand, dann von Augustinus neu geprigt und
jiingst erst wieder durch Kardinal Newman ausgesprochen wurde: «Gott
und meine Seele, sonst nichts», gilt auch hierfiir. Das personliche Beten
steht in der heiligen und innigen Einsamkeit, die Gott und den Men-
schen — jedesmal aufs neue Ihn und diesen Einzelnen — umschlieBt.
Die Menschen sind nicht im Dutzend vor Gott, sondern jeder ist fiir Thn
o da, als ob er der Einzige wiire.

Das personliche Beten gehorcht bestimmten Gesetzen: Lehren der
Offenbarung, wie sie uns aus der Heiligen Schrift entgegentreten; Re-
geln der christlichen Erfahrung, wie sie in der Uberlieferung der Kirche
herausgearbeitet sind; Normen der Vernunft und Weisheit, die, wie fiir
alles geistige Tun, so auch fiir das Gebet gelten. Trotzdem ist das per-
sénliche Beten in einem besonderen Sinne frei. Wohl kann man bei ihm
von Regeln und Gesetzen sprechen; wie bei allem Lebendigen, das ja
der Ordnung bedarf, um zu gedeihen. Doch sind sie nur ein Schutz;
seinem eigentlichen Wesen nach entspringt das persinliche Gebet aus
dem unmittelbaren Antrieb des Herzens. Je lebendiger es ist, desto
weniger kann man ihm vorschreiben, wie es sich verhalten soll; viel-
mehr wandelt es sich nach dem inneren Zustande des Menschen, nach
seinen Erfahrungen und nach den Verhiiltnissen, in denen er steht.
Diese Freiheit ist wesentlich. Wenn es sie nicht findet, wird es eintonig,
unsicher und unlebendig. So muB die Erziehung zum personlichen Ge-
bet dessen Bewegung urspriinglich und sicher machen. Auch das per-
sonliche Beten steht in einem Dienst. Es entspringt nicht — wenigstens
nicht maBgeblicherweise — dem Bediirfnis, sondern der Pflicht. Es
bildet nicht den bloSen Ausdruck des eigenen Innern, sondern den
Vollzug dessen, was recht ist. Wenn es nur sich selbst auswirken wollte,
wiirde es zuchtlos und unfruchtbar werden. Dennoch gehirt die Freiheit
su seinem Wesen. Der Dienst darf immer nur den Sinn haben, da8 der
Mensch nicht sich selbst, sondern Gott sucht; da er nicht der Willkiir
verfiillt, sondern in der Wahrheit und Ordnung bleibt. Im iibrigen ist
dieses Beten frei, und was seinen Dienst ordnet, ist Bereitschaft und
GroBmut.

18

liturgie.de



Die Liturgie.

Dem personlichen Gebete steht das liturgische gegeniiber. Wenn wir
genau sein wollen, diirfen wir nicht sagen «das liturgische Gebet», son-
dern «das liturgische Geschehen». Die Wurzel der Liturgie liegt nimlich
im heiligen Tun; vor allem in der Messe, welche das Gebot des Hermn
erfiillt, das er beim letzten Abendmahl den Aposteln gab: seiner zu
gedenken, indem sie das Gleiche tun sollten, was er damals getan. Aus
diesem Tun gehen ihre Gebete hervor, driicken es aus und vertiefen es.
Das Nimliche gilt fiir die Sakramente. Auch sie sind wesentlich ein
Geschehen, das von Gott herkommt, sich aber durch den Menschen und
am Menschen vollzieht. Sie wollen ihn in seiner Wirklichkeit erfassen
und zum neuen Leben fiihren; diesem Vorgang dient das Wort des Sa-
kramentes. Das liturgische Geschehen breitet sich aber auch vom Men-
schen in die Welt hinaus; vor allem deutlich in den sogenannten Sakra-
mentalien: heiligen Briuchen und Weihungen, welche das ganze Dasein
durchziehen. Auch ihr Kern ist ein Tun; auf ihm ruht das Gebet. So
miiBte denn auch die Teilnahme der Glidubigen am liturgischen Leben
grundlegenderweise in einem Tun bestehen. Leider ist die Moglichkeit
dazu im Laufe der Zeit gering geworden. Das hiingt einmal mit dem
Anwachsen der Gemeinden, dann aber auch mit der Tatsache zusam-
men, daB das religiose Leben des neuzeitlichen Menschen iiberhaupt
sehr stark ins Gedankliche und Ethische gegangen ist und er die
Fihigkeit zum symbolischen Tun weithin verloren hat. Daher besteht
heute die Teilnahme am liturgischen Vorgang zum griften Teil darin,
daB der Gliubige das Tun des Priesters mitvollzieht; also zum Beispiel
lernt, nicht nur «bei» oder «angesichts» der heiligen Messe zu beten,
sondern wirklich zu schauen, zu héren, dabeizusein. Erst von da aus
ekommen die Gebete ihren eigentlichen Sinn.

1‘: reilich hat die Liturgie auch Teile, die ganz auf dem Gebet aufgebaut
sind, und zwar das sogenannte Chorgebet, das in Kathedral- und Klo-
fterkirchen gemeinsam verrichtet wird. Der einzelne Priester verrichtet
es als «Breviergebet» fiir sich; die verschiedenen Formen des Laienbre-
viers stellen einen Versuch dar, an ihm teilzunehmen. Auch das Chorge-
bet ist mit dem Tun verwandt, denn es geht immer wieder in Handlung
u%)er. Es wird an bestimmten Stellen des Kirchenraums vollzogen: ver-
bindet sich an gewissen Hohepunkten mit liturgischen Handlungen, wie
dﬁ'fl‘l Rauchopfer; ist von Gebiirden, wie dem Kreuzzeichen, der Ver-
neigung, dem Niederknien, Aufstehen, Sitzen und Sich-Erheben be-
gleitet usf.
Das persénliche Gebet vollzieht sich ganz in der inneren Bewegung
des Herzens und im Sprechen des Wortes und geht nur andeutungsweise
In Gebiirde und Haltung iiber; die Liturgie ist wesentlich ein Tun, und
das Gebet entspringt aus dessen Vollzug. Damit sind die beiden Pole
und die beiden Hauptbereiche des religidsen Lebens bestimmt. Sie
gehen jeweils aus eigner Wurzel hervor, haben ihren besonderen Cha-
rakter und ihre durch nichts anderes zu ersetzende Bedeutung.

n personlichen Beten ist der Mensch mit Gott und sich allein, die
L““}'Sie hingegen wird vom christlichen Gesamt getragen. In ihr heiBit
es nicht «Ichy, sondern «Wir»; und nicht so, dal viele Einzelne -
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menkimen, sondern dieses «Wir» ist mehr als nur eine Summe. Was da
spricht, ist ein Ganzes, die Kirche. Sie besteht, auch wenn Dieser oder
Jener oder Viele sich von ihr trennen, weil sie nicht aus dem Verlangen
Einzelner nach Gemeinschaft, sondern aus dem schépferischen Willen
Gottes entstanden ist, der die Menschheit ergriffen und mit sich ver-
bunden hat. Sie wurde durch Christus gestiftet, am Tage der Pfingsten
geboren und besteht von da ab, ob Menschen und Zeiten wollen oder
nicht. Von Christus zur Trigerin seiner Sendung gemacht, hat sie den
Einzelnen und den Vielen gegeniiber Autoritit: «Wer nicht auf die
Kirche hort, sei dir wie ein Heide und Zollner», hat der Herr gesagt
(Mt. 18,17). Ja in ihr ist nicht nur das Gesamt der Menschheit, son-
dern auch, wie Paulus und Johannes lehren, das der Welt verfaf3t.
So ist die Kirche letatlich das geheiligte All; die im Walten des Hei-
ligen Geistes werdende neue Schipfung (Eph. 1, 3—23; Kol. 1, 13—20).
Dennoch besteht sie nicht neben dem einzelnen Menschen, sondern in
shm. Ein und derselbe Mensch ist Glied der Kirche, sofern er zu ihrer
Ganzheit gehort, und wiederum Einzelner, sofern er aus seiner persona-
len Mitte heraus unmittelbar Gott gegeniibersteht.

Diese Kirche ist es, die in der Liturgie handelt und redet. So ist die
Haltung des Einzelnen, wenn er die liturgische Handlung mitvollzieht
und das liturgische Gebet spricht, eine andere als im personlichen Ge-
bet. Weder etwas neben diesem, noch ein Widerspruch dazu; vielmehr
sein im Zusammenhang des christlichen Daseins notwendiger Gegenpol.
Darin tritt der Mensch aus seiner Besonderheit heraus und wird Glied
des Ganzen; lebendiges Organ, in welchem sich das groBe, objektive
Tun und Sprechen der Kirche ausdriickt.

Daher bekommt auch alles, was «Gesetz» heiBt, eine andere Bedeutung.
Das Gebet des Einzelnen bedarf seiner, um gesund und geordnet zu blei-
ben; im iibrigen soll es aus der Urspriinglichkeit der inneren Bewegung
hervorgehen. Im Bereich des liturgischen Betens und Tuns aber hiitte
eine solche Urspriinglichkeit keinen Sinn, sondern wiirde zur Willkiir
und Unordnung. Da gehorcht alles einem heiligen Gesetz. Aus langer
Erfahrung durch immer neue Priifung und Formung hat die Kirche das
liturgische Geschehen geordnet. Diese Ordnung ist nicht nur ein Rat,
sondern eine Norm, welcher der Einzelne gehorchen soll.

In der Liturgie gibt es keine Freiheit. Sagen wir richtiger: keine indivi-
duelle Freiheit, denn eine Freiheit ist auch in ihr. Sie gehort aber nicht
zum Willen des Einzelnen, sondern zu dem der Kirche, worin der
Heilige Geist waltet. Diese Freiheit wirkt gich in grofen, langsamen
Bewegungen durch den Raum der Welt und den Gang der Jahrhunderte
hin aus. Sie duBert sich darin, daB es in der Liturgie keine Zwecke gibt;
daB sie nichts «erreichen», nur vor Gott da sein, atmen und sich entfal-
ten, Thn lieben und loben will, und alles das aus einer inneren Wesens-
gestalt heraus geschieht. Was aber, in sich selbst gesehen, Freiheit ist,
wird dem Einzelnen gegeniiber zum Gesetz.

So ist liturgisches Tun ein Dienst. Die heiligen Handlungen sind in ur-
alter Uberlieferung bis in Einzelheiten hinein festgelegt. Die Texte sind
von der Kirche gepriift und miissen so gesprochen werden, wie sie in den
liturgischen Biichern stehen. Der Glidubige aber, der die Liturgie mit-
feiert, wird es um so reiner und richtiger tun, je aufrichtiger er sich von
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seinen privaten Wiinschen lst. Im personlichen Beten darf er dem An-
trieb seines Herzens folgen; wenn er aber an der Liturgie teilnimmt, soll
er sich einem anderen Antrieb anvertrauen, der aus michtigerer Tiefe
kommt, aus dem Herzen der Kirche, welches durch die Jahrtausende
hin pulst. Hier kommt es nicht darauf an, was ihm personlich gefillt,
wonach ihm gerade der Sinn steht, oder was fiir besondere Sorgen ihn
bewegen. Das alles soll er hinter sich lassen und in die groBe Bewegung
des liturgischen Geschehens eintreten. Ebendadurch, daB er so von sich
selbst weggeht, vollzieht sich die erste, immer wieder zu erfahrende
Wirkung des Liturgischen: es lést vom Tiglichen ab und befreit.

Die Volksandacht.

Mit dem liturgischen und dem personlichen Bereich ist aber das Ganze
des religiésen Lebens noch nicht erschipft. Ein dritter kommt hinzu,
den wir mit einem nicht ganz geniigenden Wort den der Volksandacht
nennen wollen. Zu ihm gehoren die Nachmittags- und Abendandacht in
der Kirche, der gemeinsame Rosenkranz in der Familie, das Meiste des
religivsen Volksbrauchs usw.

Dieses Gebet ist nicht genau zu umgrenzen; am besten sagt man wohl,
es liege zwischen dem liturgischen und dem personlichen. Von beiden
unterscheidet es sich. Dem personlichen Gebet gegeniiber hat es den
Charakter der Gemeinschaft, denn in ihm kommt nicht das Bediirfnis
des Einzelnen, sondern das einer groeren Gruppe zam Ausdruck. Auch
ist es durch Herkommen und Vorschrift geordnet und hat dadurch dem
Einzelnen gegeniiber eine gewisse Autoritit. Andererseits ist es doch
viel privater als die Liturgie; denn die einzelne Volksandacht gilt nicht
fiir die ganze Kirche; oft nicht einmal fiir ein ganzes Land, sondern nur
fiir ein Bistum, wie denn deren jedes sein besonderes Gesang- und Ge-
betbuch hat. Manchmal ist es sogar nach Gemeinden verschieden. So
kommen in ihr der Wandel der Zeit und die Besonderheit des Ortes, die
h!an.nigfaltigkeit des tiiglichen Lebens und seiner wechselnden Zustinde
viel unmittelbarer zum Ausdruck als in der Liturgie, deren Verinderung
viel langsamer und deren Raum viel groBer.

I?.le Volksandacht ist weniger streng als die Liturgie. Thr Wort ist ge-
lt?ster und ergeht sich ausfiihrlicher. Die Phantasie spielt in ihr eine
viel groBere Rolle. Die Stimmung ist unmittelbarer und wirmer. Dafiir
fehlt ihr aber der weite Zug der Liturgie, deren Herbheit und Kraft.
Sie neigt zum Sentimentalen und verfillt nicht selten dem Willkiirlichen
und Absonderlichen.

Sie liebt die Wiederholung. Ein Grundsatz des liturgischen Betens
heiBt: «nichts Gleiches zweimal!»; in der Volksandacht hingegen kehrt
das Gleiche immerfort wieder. Sie hat den Wunsch, vor Gott zu weilen;
da aber bei der Pfarrgemeinde meistens die Voraussetzungen dafiir
ft:hlen, um jene Gebete, mit denen die Liturgie ihre Zeit fiillt, nimlich
die Psalmen, sprechen zu kénnen, wiederholt sie an deren Stelle be-
stimmte Gebetstexte, wie das Vaterunser, oder das Ave Maria. So hat
der Einfachere es leicht, an ihr teilzunehmen; dafiir entsteht aber die
Gefahr der Eintonigkeit und Gedankenlosigkeit.

Da die Volksandacht nicht von der Kirche als Ganzem, sondern von be-
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stimmten, enger umgrenzten Teilen in ihr getragen ist, hat sie auch
stirker den Charakter unmittelbarer Gemeinschaft. Das christliche
«Wir» ist in ihr lebendiger als in der Liturgie; so fiihlt der Einzelne
sich tiefer geborgen. Das Heimische und Trauliche, das man in der
Volksandacht empfindet, kommt nicht nur aus dem gefiihlsmiBigen
Charakter der Texte und Lieder, sondern auch aus dem ungleich nihe-
ren Gemeinschaftszusammenhang, der sie trigt.

Auf etwas Besonderes der Volksandacht mag noch hingewiesen werden,
niimlich die Lieder des Gesangbuches. Sie sind ein unmittelbarer Aus-
druck jener religiosen Tiefe, aus welcher die Volksandacht kommt.
Meistens haben sie nicht die Strenge der liturgischen Gesiinge, nihern
sich vielmehr dem Volkslied. Dadurch holen sie die Tiefe des Volks-
gemiites und die Fiille seiner Phantasie in den religidsen Bereich
herein. Allerdings bringen sie auch eine Gefahr mit sich, denn das
Volkslied wird gern sentimental. Wo das deutsche Kirchenlied nicht
sorgsam gepflegt wird, kommen die herberen, grofler geformten Lieder
leicht auBer Gebrauch, und die gefilligeren, gefiihlsweichen werden
vorgezogen — von den neuen, die fast durchweg minderwertig cind,
nicht zu reden.

Der Zusammenhang.

Diese verschiedenen Bereiche des religiosen Lebens stehen aber nicht
unvermittelt nebeneinander, sondern sind durch die vielfiltigsten Be-
ziehungen verbunden. Die Geschichte zeigt, wie immer wieder Teile
des einen in das andere iibergehen. Manches Element der Liturgie ist
aus dem persdnlichen Leben eines frommen Menschen entstanden —
ebenso wie das Andachtsleben des Einzelnen sich das liturgische Ge-
schehen in personlicher Weise zu eigen machen und Texte aus dem
MeBbuch oder dem Brevier in den eigenen Raum heriiberziehen kann,
Was vollends die Volksandacht angeht, so war vieles in der Liturgie
urspriinglich Ausdruck des religiosen Lebens einer bestimmten Gemein-
de und bekam dann allgemeine Giiltigkeit; ebenso wie umgekehrt
groBe Teile der Volksandacht — man braucht nur an ihre Lieder zu
denken — gelockerte liturgische Texte darstellen.

Bis dahin wiirde es sich um geschichtliche Abhiingigkeiten handeln; die
Beziehungen gehen aber tiefer. Liturgisches und personliches Gebet
tragen einander wechselseitiz. Wohl hat jeder Bereich seine eigene
Wurzel, und es ist gut, daB er rein aus ihr hervorgehe; trotzdem gehi-
ren beide zusammen und bilden das eine, christliche Gesamtleben.

In der Liturgie vollzieht die Kirche immerfort den heiligen, von Chri-
stus selbst grundgelegten Dienst, und der Einzelne geht darin auf. Er
muB aber auch sein personliches, aus eigener Mitte kommendes religitses
Leben fiihren, soll das liturgische Tun nicht unlebendig und duBerlich
werden. GewiB ist es die Kirche, die den heiligen Dienst triigt; sie wird
aber im einzelnen Menschen, in diesem Priester, in diesem Glidubigen
gegenwiirtig und leibhaftig. GewiB ist es der Akt der Kirche, der die
Liturgie vollzieht, doch geht er durch das Innere des jeweiligen Ein-
zelnen hindurch. Wenn nun dieser aber nicht gelernt hat, Gott gegen-
iiberzustehen; wenn sein Ohr nicht zum Vernehmen geiffnet und sein
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Mund nicht zur Anrede gelost sind, dann geht der liturgische Vorgang
nicht durch seine lebendige Mitte, sondern nur durch duBere Organe,
und der da hort, redet und handelt, ist kein echter J emand, sondern ein
unpersonliches Etwas. Damit verliert aber der ganze Vorgang seine
Wahrheit und seinen Ernst. Nur wenn der Einzelne auch als Einzelner
betet, kann das groe Gebet der Kirche zu der ihm eigenen Freiheit und
Wahrheit kommen.

Umgekehrt bedarf aber auch der Einzelne fiir sein personliches Beten
des Zusammenhangs mit dem Gebet der Kirche. Und nicht nur, damit
der Glaube der Kirche ihn trage und die Fiirbitte ihres Gesamts ihn
umfasse, In allem Lebendigen ist die Kraft zugleich die Schwiiche. Was
das Besondere des persnlichen Betens ausmacht, nimlich die Einsam-
keit des inneren Gegeniiber, die Freiheit der Bewegung und die Ur-
spriinglichkeit des Ausdrucks, kann auch zur Gefahr werden. Aus der
Einsamkeit wird dann die Vereinzelung, aus der Freiheit die Willkiir,
aus der Urspriinglichkeit das Sonderbare. Die Personlichkeit bedarf der
Ausweitung ins Objektive und Allumfassende. Die Liturgie ist «Gesetz
des Betensy, nicht nur in dem Sinne, daB8 sie dem Einzelnen, der in
ihren Raum eintritt, sagt, wie er seinen Dienst zu verrichten habe,
sondern auch in dem tieferen, daB sie unvergingliche Normen fiir die
Echtheit und Gesundheit alles Betens enthilt. Es bedeutet einen groflen
Unterschied, ob das Gebet «personlich» oder «subjektivy ist. Jenes ist
es, wenn es aus der Wiirde des sich verantwortenden Menschen, aus der
Urspriinglichkeit des inneren Lebens, aus der Freiheit des Kindes
Gottes kommt — dieses, wenn der Einzelne sich selber sucht und die
angebliche Wahrhaftigkeit an Stelle der Wahrheit setzt. Es gibt die
Hiresie des Glaubens; sie besteht darin, daB der Einzelne den Inhalt
der Offenbarung nach seinem personlichen Erlebnis und Urteil formt.
Es gibt aber auch die Hiiresie des Gebetes, und sie besteht darin, daB
der Einzelne sich damit auf sein eigenes ungereinigtes religitses Emp-
finden und Bediirfen stellt. Der Gliubige mu immer wieder in die
groBe Ordnung der Liturgie treten, die GroBe ihrer Gedanken und die
klare Geformtheit ihrer Handlungen mitvollziehen; sonst gleitet sein
personliches Beten ins Abseitige, Sentimentale, Sonderbare, nicht selten
sogar ins Unnatiirliche und Krankhafte.

Fiir die Volksandacht aber gilt Entsprechendes. Uberall da, wo das ei-
gentlich liturgische Leben nicht verstanden, geliebt und richtig gepflegt
ist, verfillt sie einer eigentiimlichen Zerstorung. Die Gefahr der Volks-
andacht sind die MaBlosigkeit und die ungepriifte Phantasie, die SiiB-
lichkeit und die Unnatur des Gefiihls. Bleibt die Volksandacht dem un-
gereinigten Spiel der religdsen Krifte iiberlassen, dann kommt es zu
schlimmen Dingen, Dazu gehirt auch die Gefahr der falschen Wieder-
holungen, wenn der Inhalt sie nicht mehr rechtfertigt, und der inneren
Entleerung, wenn die groBen Gedanken und echten Bilder fehlen. Eine
Gemeinde, welche der Liturgie nicht den Raum gibt, der ihr zukommt,
nur aus der Volksandacht lebt und die liturgischen Dinge, vor allem die
Messe, nach deren Charakter behandelt, muf3 religios verarmen. Glaube
und Gebet verlieren die Substanz. Die Haltung wird eng und klein. Eine
Stimmung entsteht, in der sich nur noch die Betschwestern wohl fiihlen,
und der Schritt zum Unglauben ist nicht mehr gro8.
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Dariiber darf aber auch nicht die andere Seite vergessen werden. Es
gibt eine Art liturgischer Bemiihung, welche die Volksandacht verach-
tet; in ihr etwas Minderwertiges, Uberfliissiges, im Grunde Schidliches
sieht. Es ist die gleiche Gesinnung, die am liebsten auch das persinliche
Beten nur als die Aneignung des liturgischen auffassen méchte. Sie ist
falsch und gefihrlich. In ihrer Art bedeutet sie etwas Ahnliches, wie
wenn jemand sagen wollte: «Mir geniigt die Menschheit; ich brauche
kein Volk. Mir geniigt die Welt, ich bedarf der Heimat nicht.» Die
Volksandacht ist fiir das religiose Leben etwas Ahnliches wie der Zu-
sammenhang mit Volk und Familie, Heimat und Landschaft fiir das
natiirliche, Jeder bedarf ihrer Tiefe, Wiarme und Innigkeit. Eine gute
Nachmittagsandacht, die wiirdig und fromm gehalten, oder ein Rosen-
kranz am Abend, der gebetet wird, wie es sich gehort, sind etwas so
Schones, daB jeder, der sie ablehnt, sich damit selbst das Urteil
spricht.

So wiire noch manches zu sagen; fiir unsere Absicht geniigt aber das
Dargelegte. Es sollte ja nur mit wenigen Linien jenen groBen Zusam-
menhang andeuten, in welchem das persénliche Beten steht.

Romano Guardini.
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CHRISTUS — GEMEINDE — PRIESTER

Die Neuschopfung, die mit Christus auf Erden begonnen hat, mufite
vor allem auch einen neuen Gottesdienst bringen. Das entscheidende
Ideal, dem der Gottesdienst der Kirche von nun an immerfort zustreben
sollte, ist gezeichnet in dem prophetischen Wort unseres Herrn an das
Weib am Jakobsbrunnen: «Es kommt die Stunde und sie ist schon da,
in der die wahren Anbeter den Vater anbeten im Geist und in der
Wahrheit»> (Joh. 4, 23). Angesichts eines Kultes, der in seinem Wesen
gut (wenngleich nur vorbereitend), aber in Gesetz und Ritus erstarrt
war, schaut der Herr aus nach jenem Gottesdienst, der nicht mehr an
einen bestimmten Ort gebunden ist, fiir den weder Garizim noch Jeru-
salem etwas bedeuten noch der Glanz eines Tempels, in dem aber vom
Aufgang bis zum Untergang neugeschaffene Menschenherzen in schlich-
ter Hingabe den Vater preisen, der im Himmel ist.
Zum ersten Mal ist dieses neue Beten verwirklicht worden — und das
in unvergleichlicher Weise — in Jesus selbst. Wir lesen die Zeugnisse
davon in den Evangelien, wo uns davon berichtet wird, wie er in-
mitten seiner Jiinger zum Vater aufgejubelt hat im Heiligen Geiste,
(Luk. 10, 21) und dann wieder, wie er Niichte auf dem Berge zugebracht
hat im Gebet zu Gott. Welch ein Bild: iiber ihm der sternbesite Him-
mel, der Gottes Werke verkiindet, unter ihm die Nacht, in der die Men-
schen tasten und irren. Hier betet er als Priester der ganzen Schopfung,
die in jhm zum ersten Mal den Kreislauf vollendet zuriick zu Gott, als
der groBe Sprecher der Menschenkinder, die Gott nur suchen, aber
nicht finden konnten. Denn all ihr Beten und all ihr Kult und aller
Glanz ihrer Heiligtiimer und aller Prunk ihrer Feste und selbst der
ienst der Priester und Leviten in Jerusalem waren doch nur ein Stam-
meln, ein unverstindiges Lallen, ein Aufflackern und ein miides Zu-
riicksinken, ein Versuchen und doch wieder Versagen. Wenn aber Er
betet, da gliiht zum ersten Mal ein Menschenherz in reiner Flamme
zu Gott empor, da ist ein Menschengeist ergriffen vom Strom trini-
tarischen Lebens.

Diesem seinem Beten hat nun Christus der Herr immerwiihrende Dauer
geben wollen im Gottesdienst seiner Kirche. Nicht als ob die Menschen
die Hihe seiner Gedanken je erreichen oder erlernen kénnten, aber

enschenkinder werden sich um ihn sammeln und werden sich an-
schmiegen an sein Beten und Opfern — wie die Kiichlein sich sammeln
unter den Fliigeln der Henne oder wie Kinderhinde sich in die Hand
der Mutter fiigen zu einem einzigen gemeinsamen Beten.

r hat die Seinen nicht nur das Vaterunser gelehrt, das seit frithen
:!ﬂhrhundenen nicht nur im Beten des einzelnen, sondern auch im
offentlichen Gottesdienst einen Ehrenplatz einnimmt; er hat sie auch
zusammengeschlossen zu einer Gebetsgemeinschaft, ja zu einem geisti-
gen Tempel hat er sie zusammengefiigt, in dem Gott immerdar ein
wohlgefilliger Dienst geweiht wird, und zwar ein Dienst durch ihn,
“geistiges Opfer durch Jesus Christus» (1 Petr. 2, 5). Denn in diesem
geistigen Bau, in diesem lebendigen Organismus ist er selber das Haupt,
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dessen Leben in allen Gliedern mitgelebt wird, dessen Beten im ganzen
Gefiige dieses Baues widerhallt, dessen Opfern zum Gesamtopfer aller
sich ausweitet. Er selber ist mit seinem Opfer «ins Heiligtum des Him-
mels eingetreten, um nunmehr vor dem Angesicht Gottes fiir uns ein-
zutreten» (Hebr. 9, 24). Hier verrichtet er als Hoherpriester seinen
Dienst im Heiligtum (8,2). Aber es ist eben der Dienst des Hohenprie-
sters, der fiir die Menschen bestellt ist (5,1). Es ist seine Fiirsprache, die
er fiir uns alle immerfort einlegt (7,25). Es ist das Beten der erldsten
Menschheit, das in seinem Beten sich immerfort vollendet.

Diese erloste Menschheit hat Christus zu einer Gebetsgemeinschaft zu-
sammengeschlossen und er hat ihr auch auf Erden einen festen Mittel-
punkt gegeben im Sakrament seines Leibes und Blutes. Er hat damit
den Seinen nicht nur irgendwie seinen Leib, in dem er auf Erden
gewandelt war, als Andenken hinterlassen, sondern er gab ihnen seinen
geopferten Leib und sein hingegossenes Blut. In diesem hingeopferten,
aber doch auch schon vom Licht der Verklirung durchstromten Leibe
und in diesem gottlichen Blute zittert das Beten nach, das er auf den
Bergen Palistinas begonnen, das Hinschenken und Hinopfern an den
himmlischen Vater, das der Grundton seines Lebens war und das seinen
Hohepunkt erreichte, als er am Kreuze sterbend seinen Geist in die
Hinde des Vaters empfahl.

Um dieses Beten und dieses Opfern, dieses Lieben und sich selber Ver-
schenken sollten sich die Gliaubigen immerdar sammeln, um emporzu-
streben zu solcher Hohe, zur GriBle seiner Gottesgedanken, zur Glut
seiner gottmenschlichen Liebe. Um den sakramentalen Leib des Herrn
sollte sein mystischer Leib emporwachsen, aus der sacra communio
sollte die communio sanctorum, die Gemeinschaft der Heiligen wer-
den, als deren verklirtes Haupt er im Himmel «lebt und herrschts.

So ist und bleibt in allem Gottesdienst der Kirche Christus selber
der lebenspendende Mittelpunkt; ja, er ist und bleibt der eigentliche
Priester der Kirche. Einmal insofern er im Himmel sein Beten fort-
getzt und alles Beten der Seinen durch seine Hiinde vor Gott kommt
«per Dominum nostrum Jesum Christum». Dann insofern er der Be-
griinder des kirchlichen Gottesdienstes auf Erden ist: er hat die Sakra-
mente eingesetzt, aus denen sich die Kirche immerfort aufbaut, und das
Opfer, mit dem die Kirche immerfort vor Gott hintritt. Ja, er hat sie
nicht nur eingesetzt, sie werden immer nur in seinem Auftrag voll-
zogen von Menschen, die zu seinem Dienst bestellt sind und die nun
als seine Organe handeln sollen. Denn sowohl das Opfer wie irgendein
sakramentaler Akt kommt nur zustande, wenn der betreffende irdische
Priester die Absicht hat, als Organ des Hohenpriesters Christus zu
handeln, was freilich nicht ausdriicklich formuliert sein muf, sondern
schon im Willen enthalten ist, das zu tun, was die Kirche getan wissen
will. Und schliesslich ist s das Ziel alles sakramentalen Tuns und alles
christlichen Betens und Opferns, einzugehen und immer restloser ein-
zugehen in Sein Beten und Sein Opfern, in die gottmenschliche Gesin-
nung seines Lebens.

So ist es tatsichlich eine iiberragende und ganz einzigartige Stellung,
die Christus als Hoherpriester im christlichen Gottesdienst einnimmt.
Alles weitere Priestertum, das in der Kirche noch vorhanden ist, ist
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nur von dem seinen abgeleitet. Eigener Art ist darum auch die Rolle,
die den geweihten Triigern priesterlichen Amtes in der Kirche zufillt.
Die Empfinger des Weihesakramentes sind gar nicht Priester in jenem
Sinn, in dem die Diener des Heiligtums im Alten Testament Priester
waren und die Diener der heidnischen Tempel Priester zu sein glaubten.
Bei diesen handelte es sich um ein Priestertum, das sie aus eigener
Kraft ausiibten und bei dem sie Gaben darbrachten, die sie nicht erst
anderswoher empfangen muBten. Der Priester der Kirche ist nicht
Priester aus eigner Kraft, sondern aus Christi Kraft und in dessen
Namen. Und die Opfergabe, die er darbringt, muBl er jedesmal erst
in Empfang nehmen.

Man hatte darum durch lange Zeit Bedenken, die aus dem heidnischen
Kult gebriuchlichen Ausdriicke igsdc, sacerdos fiir den Triger der
sakramentalen Vollmachten in der Kirche zu gebrauchen. Dieser ist
nur 7gecfyiego: presbyter, «Priestery. Es ist bezeichnend, daB sich in
den Sprachen der christlichen Vilker dieser neue Name fiir das neue
Amt durchgesetzt hat: prétre, prete, priest. Nur auf Christus selber
wurde schon von Anfang an jener Name angewendet: Er ist iegevs
Goysoevs In ihm ist, was jene sein sollten, zum ersten Mal voll ver-
wirklicht. In ihm — und in allen, die an ihn angeschlossen sind und
die durch ihn den «Zutritt zum Vater» (Eph. 2, 18) haben. Thr Beten
dringt zum Throne Gottes, ihr Opfern ist Gott angenehm, weil es eben
Christi Opfer ist. Darum die auffillige Bezeichnung, daB der alte
Priestername isgepc sacerdos, der in erster Linie Christus zukommt,
in zweiter Linie der ganzen Gemeinschaft der Gliubigen zuerkannt
wurde. Sie sind eine «konigliche Priesterschafts (1 Petr. 2, 5), sie sind
ein priesterliches Volk. Erst in dritter Linie, erst nach einigen Generatio-
nen wurde dieser alte Name auch auf die Triiger des Amtes angewendet,
die innerhalb jener Priesterschaft eine besondere Funktion besitzen und
insofern am Priestertum Christi einen bevorzugten Anteil haben.

Von hier aus fillt bedeutsames Licht auf die innere Struktur des christ-
lichen Gottesdienstes. Christus selber, der eigentliche Priester, ist un-
seren Blicken entriickt: aber er ist der unsichtbare Quellgrund, aus
flem der Gottesdienst der Kirche gespeist wird. Er ist das Haupt, das
in die Wolken ragt, aber auf Erden ist an tausend Orten seine Gemeinde
sichtbar versammelt, sein mystischer Leib. Hier ist der lebendige Tem-
pel, aufgebaut aus lebendigen Steinen. Getragen wird dieser Gottesdienst
in der Sichtbarkeit dieser Welt von der Gemeinde der Glidubigen unter
der Fiihrung der bestellten Amtstriiger. Die gldubige Gemeinde ist eine
priesterliche Gemeinde. Sie ist zugleich der neue Tempel, in dem Gott
wohnen will, wie Gott schon im Alten Testament so oft vorhergesagt
hat, Damit ist wieder ein fundamentaler Unterschied gegeben gegeniiber
dem Kult des Alten Testamentes, noch mehr freilich gegeniiber den
Gotterkulten der Antike. Hier war grofiter Wert gelegt auf den &ufleren
Tempelbau. Dieser war Selbstzweck, selber Kultleistung an die Gottheit.
D_er heidnische Tempel war gar nicht berechnet fiir eine Gemeinde,
die in jhm auch keinen Raum gefunden hiitte. Anders im christlichen
Kult, Zwar werden sich auch im christlichen Kult Gotteshiuser erheben
— und sie werden herrlicher sein als die Tempelbauten vorchristlicher
Zeiten, aber sie werden nur Sinnbild und Hiille des Grofleren sein, das
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in ihnen geborgen ist, des heiligen Tempels, der aus lebendigen Steinen
hoch zum Himmel ragt, der Coelestis urbs Jerusalem, von der im Offi-
zium der Kirchweihe gesungen wird.

Darum ist der christliche Gottesdienst in all seinen tragenden Teilen
auf das «Wir» angelegt: die Gemeinde betet. GewiB kann der Gottes-
dienst als geordnete Feier nur zum geringen Teil aus gemeinsamem
lautem Beten und Singen des Volkes bestehen, aber der zelebrierende
Priester ergreift das Wort zum Gebet und auch zum eucharistischen
Hochgebet nur als Sprecher der Gemeinde, die er vorher angeredet und
zum Beten aufgerufen hat, und die dann mit dem Amen sein Beten
besiegelt. Selbst das Opfer bezeichnet er als «<mein und euer Opfer»
(die Worte sind zuniichst an die Assistenz gerichtet). Im Canon ist die
Rede von den Teilnehmern: qui tibi offerunt hoc sacrificium laudis,
ja nach der Wandlung faBt sich der Priester zusammen mit der ver-
sammelten Gemeinde: nos servi tui, sed et plebs tua sancta, und so wird
von allen zusammen das Opfer Gott dargebracht: offerimus praeclarae
Majestati tuae haec dona, haec munera, haec sancta sacrificia. Die ganze
Gemeinde ist sodann aufgerufen zu jener intensivsten Beteiligung am
Opfer, die im Opfermahl gegeben ist. Und auch bei der Opferbereitung
sind heute noch die Spuren sichtbar von jener sinnvollen Symbolik,
die nicht umsonst durch ein Jahrtausend in Bliite stand, vom Opfer-
gang, in dem dieselbe Gemeinde ihre Gaben zum Altar brachte.

Freilich, alles duflere Zeremoniell und alle vielsagenden Gebetsworte
kénnten eine tinschende Fassade sein. Entscheidend ist das innere Mit-
gehen der Gldubigen, die Erhebung der Herzen und der Geister, das
Emporstreben zu jener Opfergesinnung, die Christus in sein Opfer
hineingelegt hat, mit der er am Kreuz gestorben ist und zu der er uns,
solange wir leben, emporziehen und emporerziehen will.

Das Eingehen auf diese Opfergesinnung, dieses innere Mittun ist nun
immer eine personliche Leistung eines jeden einzelnen. Ja es ist das
Héchste, was die menschliche Personlichkeit leisten kann. Hierin liegt
die GrioBe der Anbetung im Geist und in der Wahrheit — und auch
ihre Gefihrdung. Sie it sich nicht von auBlen her organisieren. Die
Kirche ist wohl darauf angelegt, sich zu dieser Verherrlichung Gottes
im Geist und in der Wahrheit immerfort zu erneuern, sie ist dazu beru-
fen, als Gemeinschaft derjenigen, die Christus angehiren, jeden Tag
sich zu ihr aufzuschwingen. Aber wie weit das gelingt, hiingt vom Grade
ab, in dem die einzelnen Glieder das Leben des mystischen Leibes mit-
leben. Ja auch in der Gesamtheit werden zu verschiedenen Zeiten die
psychologischen Voraussetzungen in wechselnder Stiirke vorhanden sein
und wird darum auch die Klarheit jeweils verschieden sein, mit der
sich die Gemeinde als Triiger des Gottesdienstes der Kirche weiB, und
mit der im besondern etwa das Opfer der Kirche erfat und gelebt
wird. Darum gibt es ja eben, wie eine Geschichte der Dogmen, so auch
eine Geschichte des religiosen und liturgischen Lebens in der Kirche.

Es war sicher eine Erschwerung des vollen Mitschwingens der Gemeinde
mit dem, was am Altar geschieht, als sich seit dem beginnenden Mittel-
alter die Volkssprache von der Sprache der Liturgie zu unterscheiden
anfing. Stiirker wirkte aber ein anderer Umstand. Die Sicherung des
Glaubens an die Gottheit Christi, wie sie zuniichst gegeniiber dem Aria-
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nismus nétig geworden war, hatte dazu gefiihrt, daB in der ikonographi-
schen Darstellung und im liturgischen Gebetswort, wo immer es sich
um den im Himmel fortlebenden Christus handelte, weit mehr seine
Gottessohnschaft als seine verklirte Menschheit und damit seine Stel-
lung als Haupt der Kirche hervorgehoben wurde. Damit wurde aber
notwendig der Gedanke vom mystischen Leibe Christi etwas abge-
schwiicht und damit auch das BewuBtsein von der Zusammengehorigkeit
in Christus, dem neuen Adam, das BewuBtsein von der priesterlichen
Berufung, die alle Gliubigen um den Hohenpriester versammelt.

So konnte es kommen, daB nun das eucharistische Opfer nicht mehr
im gleichen MaBe wie frither als die dankbare Huldigung der in
Christus geeinten Gemeinde der Erlosten gesehen wurde (Gratias aga-
mus Domino Deo nostro!), sondern daB nun eine andere Seite des
Opfers beherrschend in den Vordergrund trat: die Erneuerung des
Opfers von Golgotha, das Christus in seinem irdischen Vertreter am
Altare unblutig vollbringt. Seit dem 6. Jahrhundert nimmt niimlich
in den Predigten und Schriften iiber die Messe jene allegorische Er-
klirung immer breiteren Raum ein, die in der Messe nicht nur im all-
gemeinen die Erneuerung des Kreuzesopfers erkennt, sondern in ihren
einzelnen Zeremonien auch eine Darstellung des erlésenden Leidens in
dessen einzelnen Phasen, ja schlieBlich eine Darstellung der ganzen
Heilsgeschichte zu finden sich bemiiht vom Siindenfall und dem Er-
scheinen der Propheten bis zur Himmelfahrt Christi und seiner Wieder-
kunft. Calderon hat in seinen «Geheimnissen der heiligen Messe» den
Ertrag eines Jahrtausends allegorischer Messedeutung zusammengefafit
und dramatisch gestaltet. Aber es ist bezeichnend, wie hier das MeB-
opfer zum Gegenstand des Schavens geworden ist, zum Erl6sungs-
drama, zu einem Vorgang, an dem nur mehr der Klerus am Altar
handelnd beteiligt ist. Und es ist weiter bezeichnend, da Opferung
und Kommunion auffallend zuriicktreten und keine Spur einer Anteil-
nahme des Volkes zeigen. Wenn die allegorische Deutung in den letzten
Jahrhunderten wieder zuriickgegangen ist, so zeigt doch die dltere
aszetische und homiletische Literatur iiber die Messe noch stark diese
altung: ein von ferne Folgen, ein Gegeniiberstehen und Zeuge sein
l{Eim Opfer Christi, verbunden mit dem Verlangen, so reichlich als mog-
lich von den Friichten des Opfers zu empfangen. Erst in jiingster Zeit
gewinnt nicht nur die #uBere Einbeziehung der Gliubigen ins litur-
gische Geschehen wieder an Kraft, sondern auch die theologische Un-
terbauung eines solchen Strebens, das BewuBtsein von unserer Zusam-
mengehirigkeit mit dem verklirten Erldser.
Zu allen Zeiten ist noch eine andere Tendenz wirksam gewesen. Wir
Menschen sind immer geneigt, an die Stelle der personlichen Leistung
und der Anspannung der eigenen Krifte eine Sache, ein duBeres Gut
Zu setzen, Das gilt auch vom Gottesdienst. Wir sind immer in Gefahr,
durch Gebetskultur uns vom Gebet loskaufen zu wollen. Wir holen die
Kostbarkeiten der Erde zusammen, Gold und Marmor und Licht und
K;hmg und Farbe, daB8 die Schopfung zu ténen beginnt und sich zu
einem Benedicite vereinigt — und vergessen, selber einzustimmen in
den Lobpreis aller Wesen. Die Versuchung ist um so groBer, als der
Gemeinschaftsgottesdienst ja immer auf Formen angewiesen ist, und
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als seines Inhaltes nur die schonsten Formen wiirdig sind. So kann es
geschehen, daBl aus der gliilhenden Herzenshingabe ein in edlen Worten
und wohlgemessenen Riten dahinflieBender duBerer Dienst wird, der
wohl den sakramentalen Inhalt, aber nicht mehr den geforderten Un-
tergrund innerer Andacht bewahrt. So konnte es geschehen, dass prunk-
volle Gotteshiiuser entstanden, in denen die Welt und die Sinnenfreude
allzu hemmungslos triumphierten, da Hochimter gefeiert wurden, in
denen nicht bloB ein Singerchor die Rolle der betenden und singenden
Gemeinde iibernahm (eine in gewissen Grenzen noch mogliche Ver-
tretung), sondern in denen Konzertsinger und OrchestergréBen vor
einem musikfrohen Publikum an heiligen Texten ihre weltliche Kunst
zum Besten gaben.

Es wird immer Grenzfille geben. Die kostbare Perle unseres kirch-
lichen Gottesdienstes mufl immer auch eine vornehme &uBere Fassung
erhalten. Die Liturgie wird immer der Kristallisationspunkt religioser
Kultur und damit iuBeren Werkes sein. Aber unsere Aufgabe wird es
auch immer sein, bei aller Kultur und allem duferen Glanz am inneren
Tempel Gottes zu bauen, daB er immer neu aus lebendigen Steinen
emporwachse, da8 er groB und ragend dastehe, auch wenn das iuBere
Gehiluse wieder einmal zusammenschwindet.

Dann darf sich der Priester am Altar erst recht seines Amtes freuen: daf
er Organ Christi ist, des ewigen und einzigen Hohenpriesters, und daB er
zugleich Sprecher einer Gemeinde ist, die aus Christi Blut entsprossen
und von seinem Geist erfiillt, dem Vater die Huldigung entgegenbringt,
die er erwartet, «die Anbetung im Geist und in der Wahrheit.»

Josef Andreas Jungmann.
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WEIHE- UND LAIENPRIESTERTUM
DAS EINE PRIESTERTUM DER KIRCHE

Es besteht begrifflich und sachlich ein Unterschied zwischen Laien-
apostolat und Laienpriestertum, und es hat seine Griinde, wenn uns
«Laienapostolat» nicht nur vertrauter, sondern auch sympathischer
klingt als «Laienpriestertump». Praktisch sind wir mit dem Laien-
apostolat weiter als mit dem Laienpriestertum, und selbst wenn ein
Pfarrer es noch nicht «eingefiihrt» hat, so weiBl er doch, was er sich
davon versprechen kann, wenn er es einfiihrt, und ist nicht in Ver-
legenheit, wie er es zu «organisieren» hat. Nicht zuletzt stehen ihm da-
iir auch autoritative Richtlinien zu Gebot. Demgegeniiber sind wir
mit dem Laienpriestertum in all diesen Punkten weit weniger giinstig
daran, Begrifflich krankt das Wort schon an einer verdichtigen Un-
larheit: Was heiBt denn «Laiey schlieBlich anderes als Nichtpriester?
Und wenn die beiden Wortbestandteile sich schon nicht aufheben diir-
fen, so kann das Ergebnis ihrer Komposition nur ein Kom—promifl
sein — und man sollte sich wundern, wenn diesem vagen Inhalt nicht
auch praktische Wirkungslosigkeit entspriiche. In der Tat, welchen
inn haben denn diese Bemiihungen bis heute aufzuweisen? Und
was wiire denn damit erreicht, wenn wir den Gliubigen sagten, daB sie
als Getaufte «eigentlich auch gewissermaBen» Priester seien?
Das sind in aller Schiirfe einige der hauptsichlichsten Fragen, auf die
unser Thema in der heutigen Situation der Theologie und Seelsorge
8t68t — sofern sie ehrlich ausgesprochen werden. Wie man in diesem
ahmen erwarten darf, wird unsere Behandlung des Gegenstandes
nicht auf dogmatische Rechtfertigung oder Grundlegung bedacht sein,
sondern auf praktische Verwirklichung. Es werden nur eingangs einige
Gesichtspunkte erwiihnt, die dazu dienen, das Thema richtig einzuord-
nen und die in der Tradition liegenden Ansitze der Verwirklichung
aufzuzeigen.

L

1. Die Frage um das Priestertum aller Gldubigen ist von der praktischen
eelsorgenot her akut geworden: es wurde notig, neue Krifte zum
insatz in der wachsenden Entfremdung aller Lebensgebiete vom

Christentum aufzubieten. Daraus wurde das Laienapostolat. Aber —

“_‘ld das ist bezeichnend — man mufte gleichzeitig nach einer dogma-

tischen Grundlage suchen. Die Glidubigen wurden nicht nur aufgefor-

dert, mitzuwirken am Heil der Seelen, an der Durchchristlichung der
elt, sondern es wurde ihnen gezeigt, daB und warum sie dazu ver-

Pflichtet sind! Dabei wurde neben den Worten der Schrift besonders

das Sakrament der Firmung in Anspruch genommen als Ausstattung

und Sendung in die Offentlichkeit. Und wurde nicht dieses Sakrament
erst von dieser iiufleren Fragestellung her zum aktuellen Interesse und
vielfach aus einer fast schmihlichen Vergessenheit gezogen? Unver-
kennbar dieser eine Vorgang: von auBlen nach innen, von praktischen
Erfordernissen zur Vertiefung des Glaubensgehaltes!
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Neben dieser Entwicklung lief aber eine andere her, die in der Stille
schon linger unterwegs war, und deren Richtung umgekehrt verlief:
von innen nach auBlen — die durch Pius X. autorisierte eucharistische
und im weiteren Sinn liturgische Erneuerung. Und es war sehr gut
fiir die Erneuerung des christlichen BewuBtseins vom allgemeinen
Priestertum, da dank der Initiative Pius’ X. und dank der géttlichen
Vorsehung, die wir darin erkennen miissen, dieses seine Wurzeln zuerst
in der Stille in den heiligens Mutterboden alles christlichen Lebens ein-
senken konnte — wie es andererseits auch gut war, daB ihm zeitig
schon die Welt auBerhalb der Kirche als Aufgabenbereich gezeigt
wurde. Das sind die beiden Stréme kirchlichen Lebens der Gegenwart,
oder vielleicht besser noch der eine Strom in seinen beiden Polen, auf
die das Priestertum der Kirche bezogen bleiben muB, um fruchtbar zu
bleiben. Die liturgische Erneuerung muBte dazu fiihren, daB die von
der Kirche geforderte aktive Teilnahme aller Gliubigen am Gottes-
dienst als eine Betitigung ihres priesterlichen Standes erfaBt wurde,
dieses BewuBtsein aber wird nur dann auf die Dauer echt bleiben
kénnen, wenn ihm auch iiber den liturgischen Bereich hinaus der zuge-
hérige Raum der Verantwortung zugewiesen wird; und die Katholische
Erneuerung muBte dazu fithren, daB die von der Hierarchie geforderte
aktive Teilnahme aller Gldubigen an den apostolischen Aufgaben auf
ein ihnen mit der Hierarchie gemeinsames, wenn auch gegliedertes
oder abgestuftes sakramentales Sein begriindet wurde. In beiden Fillen
aber kann dieses BewuBtsein, welches im christlichen Volk mit der
Zeit die so viel vermiBite, im guten Sinn stolze, mutige, selbstbewuBte,
mit einem Wort «kénigliche» Haltung wesentlich stirken wiirde, nie-
mals durch eine (abstrakte) Lehre allein gegeben oder erhalten oder
vertieft werden, sondern nur dadurch, daB sie zugleich in Akt gesetzt
wird. Was wiirde es einem Menschen niitzen, daB wir ihm Gehen oder
Sehen nahebringen wollten — solang er selbst nicht gehen oder schen
kann! Und hier rithren wir u. E. an den entscheidenden Punkt.

In den letzten Jahren ist schon ziemlich viel um dieses Anliegen
geschrieben worden — ohne daB wir praktisch viel weiter gekommen
wiren! Es war sicher kein Beitrag vergeblich,! aber man hat Miihe,
eine gewisse Resignation zu iiberwinden. Nehmen wir einmal an, es
wiirden wirklich auch alle Beitriige in der Predigt ausgewertet, es hiitte
jede Gemeinde wenigstens einmal davon gehort, daB jeder Getaufte
(Gefirmte) Glied einer koniglichen Priesterschaft sei: wird er den Ge-
danken iiberhaupt innerlich annehmen, realisieren kiinnen? Wird dieser
go in seine lebendige Glaubenssubstanz eingehen, dafl er fortan, wenn
nicht alle, so doch bestimmte religiose Handlungen unter diesem Be-
wuBtsein vollzieht? Schwerlich! Nur mit der Ausiibung bleibt ein
Wissen lebendig und wirksam. Was wiirde es uns bedeuten, Priester zu

1 Besonders sei hier aufl den vorziglichen Aufsatz von Robert Grosche in «Pil-
gernde Kirche», Freiburg i. Br. 1938, S. 159—205, hingewiesen. Die Zeugnisse
hat Engelbert Niebecker in ¢Das allgemeine Priestertum der Gliubigen», Pader
born 1936, mit groBer Sorgfalt zusammengestellt. Vgl. auch Engelbert Krebs:
«Vom kéniglichen Priestertum des Volkes Gottes», Freiburg i. Br. 1925. Einzelne
Fragen zu unserem Thema finden sich zerstreut in der iiberreichen Literatur
zum Laienapostolat.
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sein, wenn wir keinerlei priesterliche Funktion auszuiiben hitten und

nie gehabt hiitten? In dieser Lage sind aber unsere Gliubigen heut-

zutage. Priester sein: welch ein Gedanke — doch ach, ein Gedanke
nur!

Einer Gemeinde von ihrem Priestertum zu sprechen, ohne daf8 ihr

gleichzeitig im Kirchenraum auch eines jener Rechte eingeridumt wird,

an denen sie die Ausiibung dieses Priestertums auch zu erleben ver-
mag, muB daher von vornherein als wirkungslos und verfehlt bezeich-
net werden — nicht weniger verfehlt freilich auf der anderen Seite,
schnell eine «Gemeinschaftsmesse» mit ihr einzuiiben, weil es jetzt

Sitte oder halb und halb Vorschrift ist. Auf beiden Seiten sind also

wichtigste Elemente heute bereitgestellt, sowohl bei der Lehre wie

be; der Ubung, es gilt sie in das richtige Verhiltnis zueinander zu
ringen.

2. Ein kurzer Einblick in die Geschichte dieses koniglichen Priester-

tums des Neuen Bundes wird uns dazu dienen, die schon gewonnenen

Gesichtspunkte noch genauer zu priizisieren und vor allem die Quellen
iir unseren Zweck richtig zu ordnen. Drei Phasen lassen sich leicht

unterscheiden, von denen jede uns Wichtiges gegeben hat.

Die erste Phase hat uns das kostbarste und gewichtigste Zeugnis hinter-
assen im Neuen Testament. Wer das Neue Testament aufmerksam

befragt, findet darin, und zwar in viel breiterer Ausdehnung als man

meist weiB, nur ein Priestertum als solches namentlich benannt: das
aller Getauften! Es kennt freilich grundlegende Amter des Neuen
undes, aber diese werden nicht als priesterlich angesprochen.?
ie zweite Epoche hat uns ein nicht viel weniger kostbares und ge-

Wichtiges Zeugnis in der Liturgie hinterlassen. Dieses Zeugnis gliedert

Sich selhst wieder in drei Gruppen:

2) Die Gesamtgestaltung der Liturgie; eine wesentliche Beschreibung
s gottesdienstlichen Lebens in allen frithchristlichen Kirchen auf
rund der sehr zerstreuten, aber im ganzen auch sehr reichen Zeug-

Nisse wiirde diesen priesterlichen Gesamtcharakter in das hellste Licht

Stellen (auf zwei wichtige Abschnitte werden wir im folgenden zu spre-

chen kommen). Ein Zeugnis von hichstem Rang ist es aber schon, wenn

d?'-' ilteste Beschreiber christlicher Liturgie bereits mit Berufung auf
ie Malachiasweissagung, also ganz sicher das eucharistische Opfer mei-

'éend, von «uns» schreibt, «die wir durch den Namen Jesu Christi im
lauben an Gott, den Weltschipfer, wie ein Mann geworden . . . das

Wahre hohepriesterliche Volk Gottes geworden sind, was Gott selbst

V‘f_*”-eugt, wenn er verkiinden lieB, daB man an jedem Ort unter den
Slkern ihm wohlgefillige und reine Opfer darbringe: Gott aber

Mmmt nur durch seine Priester Opfer an» (Justin Dialog 116,3).

Ausdriickliche (Wort)-bezeugung in der Liturgie; solche findet sich

T.' B. in der Liturgie sowohl des II. wie des VIIL Buches der Aposto-

Slschen Konstitutionen, und zwar immer an ausgezeichneter Stelle, am
chluB des Gliubigengebetes und nach der Wandlung. «Rette dein

e —

§ Ny e
Wle dieser Sachverhalt zu erkliren ist und worin die spitere Zusammenordnung
sich vorbereitet, dafiir vgl. die ausfithrlichere Darstellung in E. Walter, Diener
es Neuen Bundes, Freiburg i. Br. 1940,
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Volk, o Herr, und segne dein Erbe, das du dir zu eigen erworben hast
durch das kostbare Blut deines Gesalbten und berufen hast, ein kinig-
liches Priestertum und ein heiliges Volk zu sein»; oder an der zweiten
Stelle: «Weiter opfern wir dir fiir dieses Volk, damit du es erweist
zum Lob deines Gesalbten als eine konigliche Priesterschaft, ein hei-
liges Geschlecht». Aus diesen und ihnlichen Befunden ergibt sich, was
fiir uns noch wichtiger ist: daB jene Worte im rémischen Canon un-
mittelbar nach der Wandlung «sed et plebs tua sancta», die zwar im
Wortlaut kiirzere, aber dem Sinne nach voll entsprechende Bezeugung
dieses Priestertums darstellen! Und hier sogar in einem Stiick noch
voller: sofern niimlich die plebs sancta hier als aktiv opfernde erscheint
und nicht bloB als passiv empfangende Gott anempfohlen wird!

¢) Deutende Erklirungen der Viter im Anschlu8 an die Liturgie. Alles
in allem haben die Viter nicht einmal so oft in ausdriicklichen Worten
iiber das allgemeine Priestertum gesprochen — und gerade das enthilt
fiir uns die wichtige Lehre, daB dariiber sprechen nicht die Hauptsache
sein kann. Dariiber gesprochen wurde aufler zu 1 Ptr 2, wir diirfen
sagen regelmiiBig, in den Taufkatechesen an die Neugetauften, wenn
ihnen der Sinn und Gehalt der an ihnen vollzogenen Weiheriten er-
schlossen wurde. Aus der Fiille des Uberkommenen sei je ein Beispiel
fiir das Morgen- und eines fiir das Abendland erwiihnt: die mystago-
gischen Katechesen des hl. Cyrill von Jerusalem und die entsprechen-
den des hl. Ambrosius in «De mysteriis» und «De sacramentis». Die Be-
zugnahme auf die Chrisamsalbung ist aber auch, wenn gelegentlich in
anderen Zusammenhiingen dieses Priestertum erwithnt wird, fast immer
wiederzuerkennen — Zeichen, wie grundlegend dies Erlebnis war und
blieb, von dem aus dann die Teilnahme am eucharistischen Gottes-
dienst ihren erhabenen Sinn empfing.?®

3. In der dritten Zeitspanne iibernimmt die Theologie ihre systemati-
sche Aufgabe, aber in einem Zeitpunkt, da die Liturgie nicht mehr wie
im Altertum «Volkswerk» war in lebendigem Gemeinschaftsvollzug,
sondern schon weithin erstarrt in langsam entfremdenden Formeln
(welche dann die Liturgiker in oft seltsamer Weise mit einem oder gar
mehreren Sinnen zu erfiillen sich mithen!) Der hl. Thomas prigt —
und das ist keineswegs nebensichlich — seine Formulierungen nicht
wie ehedem die Viiter in der Ansprache an das zur heiligen Feier ver-
sammelte Gottesvolk, sondern in der Theologischen Summe. Wie er es
durch den Ausbau der Lehre vom «Charakter» (S. th. 3. q. 63) ver-
stand, in meisterhafter Weise das ganze neutestamentliche Priestertum
als eine Teilnahme am Hohenpriestertum Christi zusammenzufassen und
dreistufig zu gliedern, das ist maBgebend geblieben fiir die Theologie,

3 Das gilt auch von der herrlichen Stelle in der Predigt des hl. Leo auf seinen
Weihetag, die wenigstens anmerkungsweise wiedergegeben sein soll. Im Anschluff
an das Wort aus dem Petrusbrief fahrt er fort: €Alle also, die in Christus wieder-
geboren sind, macht das Zeichen des Kreuzes zu Kénigen, wie die Salbung des
HL Geistes sie zu Priestern weiht... Es ist recht, wenn ihr euch iiber den Tag
unserer Erhebung zur hichsten Wiirde wie iiber eine euch selbst zuteil gewordene
Ehre freut, so daB also der ganze Leib der Kirche das eine Sakrament des
Hohenpriesters feiert; wenn dieses auch bei der AusgieBung des Weihebls seine
Segnungen in reicherem MaBe auf die oberen Glieder iibergehen lieB, wurden
doch auch die unteren in nicht kiirglichem MaBe bedacht»
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und darauf hat Scheeben weitergebaut. Es ist aber nicht mehr in der
Erfahrung und im GlaubensbewuBtsein des christlichen Volkes reali-
siert worden, konnte es nicht mehr, und war es schon zu Thomas’
Zeit nicht mehr, weil ein unerldBlich wesentlicher Beziehungspunkt
dafiir bereits weggefallen war: sowohl in der lebendigen Erfahrung der
Taufe wie auch in der Feier der Eucharistie. (Und gerade die Orden
haben durch ihren Priesterreichtum allerdings schon vor den Anfingen
der Bettelorden zur Ablésung und Verselbstindigung des priesterlichen
Tuns viel beigetragen.)

Aus diesem Uberblick ergibt sich darum als dringendste Aufgabe, jene
Ansiitze in der Liturgie (Gegenstand des II. Abschnittes) und im Neuen
Testament (III. Abschnitt) aufzusuchen und Wege zu ihrer Wieder-
erfiillung mit Leben in unseren Verhiltnissen und Méglichkeiten auf-
Zuzeigen.

II.

1. Wenn ich als Gymnasiast in den Ferien aufs Land kam, waren fiir
mich zwei Dinge im Sonntagsgottesdienst ungewohnt und schienen mir
etwas spezifisch Lindliches: neben der Austeilung des Weihwassers
vor und nach dem Gottesdienst jenes lange Gebet nach der Predigt mit
solchen Formeln, die sich ganz besonders dem Gedichtnis einprigten:
«Fiir den Kaiser und das kaiserliche Haus, fiir den GroBherzog und
das groBherzogliche Haus, ... fiir die im Heer zu Wasser und zu Land
dienenden Sthne des Vaterlandes....» Man wird aber ruhig sagen
diirfen, daB keineswegs bloB ein Kind dieses Gebet so erleben konnte
— wiirde es vielen, sehr vielen Erwachsenen nicht dhnlich gehen? Die
groBe Mehrzahl der Stidter, welche so viel wie ausschlieBlich die kur-
Zen (Sing-) Messen besuchen, macht auch heute kaum je Bekanntschaft
mit diesem Gebet, und das um so weniger, als man vielerorts auch im
Hauptgottesdienst statt des vorgeschriebenen <allgemeinen Gebetes»
Irgend ein anderes, vielleicht kiirzeres oder bekannteres betet oder
beten 1iBt, indes sich der Priester an den Altar begibt. Welchen Ein-
ruck miissen da die drei oder fiinf (!) Vaterunser machen, wenn nicht
d‘fn-, daB es gilt, diese technisch notwendige Zeit miglichst auszufiillen?
is auf einen kleinsten Rest sind also die Ubung und das BewuBtsein
von diesem Gebet geschwunden — und auf Grund der angefiihrten
Bﬁobachnmgen wird man sagen miissen: das BewuBtsein noch mehr
als die Ubung. Was ist auch gewonnen, wenn der Priester und durch
lh}‘ liturgisch interessierte Laien gelegentlich gehort haben, daB es
rither einmal an eben der Stelle, d. h. nach den Lesungen bzw. der
redigt und vor der Opfermesse das Gliubigengebet gab, von dem wir
leute immerhin eine noch ansehnliche Reliquie in der Karfreitags-
]ll..urgie besitzen! Damit ist noch nicht gesagt, daf nun eingesehen wird,
;"Le viel mit diesem Brauch eingeschrumpft, wenn nicht verschwunden
8
In Wirklichkeit hatte eben hier in diesem callgemeinen Gebets das
g?MLBtaein von dem einen Priestertum eine seiner lebendigen Wurzeln.
ileses Gebet vollzog sich in einer Weise, dal es immer wieder allen
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zu BewuBtsein kam, was ihr, der Getauften und Eingeweihten Vor-
recht und heilige Pflicht war. Alle Nichtgetauften, mancherorts sogar
die BiiBer, wurden vorher entfernt: «Ne quis catechumenus», rief der
Diakon. Man wei8 wohl, daB hier am Ende der Vormesse eine feier-
liche Entlassung stattfand, aber man meint zu oft, diese sei nur vor
dem Opfer geschehen! Das erste jedoch, was nach dieser Entlassung
stattfand, war die oratio fidelium! Hier ist die Stelle der betenden
Kirche!* Es scheint, da8 man viel zu wenig beachtet, daB sehr vieles,
was iiber die Heiligkeit und Wiirde des christlichen Gebetes von den
Viitern gesagt wird, sich zuniichst auf dieses gemeinsame feierliche
Gebet griindet. Auch die dlteste «Kirchenordnung», in der von diesem
Gebet die Rede ist, und die vom Apostel Paulus selber stammt, macht
davon keine Ausnahme: «Ich will, daB die Minner allerorten reine
Hiinde zum Gebet erheben, frei von Zorn und liebloser Gesinnung;
desgleichen sollen die Frauen in ehrbarer Haltung erscheinen» (1 Tim
2, 8) ; denn es handelt sich hier um die Ausfithrung jener Anordnung:
«Vor allem ermahne ich dich, daB man Bitten, Gebete, Fiirbitten und
Danksagungen verrichte fiir alle Menschen, fiir Konige und alle Obrig-
keiten...» (2, 1 f). Der «offizielles (von officium!) Charakter dieses
Gebetes tritt hier schon zutage.® Wir wissen, daB dieses Gebet sich
dann jahrhundertelang in der feierlichen Gestalt erhielt, in der es uns
heute noch ziemlich genau am Karfreitag bekannt ist — nur daf8 es
eben praktisch heute auch ein bloBes Priestergebet ist, demnach wesent-
lich gesehen, nicht mehr das gleiche wie ehedem. Da fiihrte der Bischof
(bzw. der Priester) wohl dieses Beten, indem er die Intentionen an-
kiindigte (Praefatio), in denen jeweils aller Gedanken und inneres
Flehen sich vereinigen sollten, um so auch Mt 18, 19 zu erfiillen, bis
er es dann in ganz kurzen Worten (Oratio) zusammenfafte, damit
durch das Amen der ganzen Gemeinde das Gebet seine Bekriftigung
erhalte. Im Vergleich mit friiher ist also heute eigentlich nur der Rah-
men des Gebetes iibrig geblieben.®

Wie konnte diese so heilige Einrichtung der altchristlichen Liturgie
in der der Osten mit dem Westen, ja sogar die hiiretischen Kirchen mit
der katholischen iibereinstimmten, wegfallen? Es ist nicht unwichtig,

4 Tertullian wirft es den Hiretikern vor, daB sie diesen Unterschied verwischen:
quis catechumenus, quis fidelis, incertus est; pariter ade'unt. pariter orant, sane-
tum canibus et porcis margaritas — licet non veras — iactabunt! (De Praeser.
41.) Bei Cyprian heifBt es: «Offentlich ist unser Gebet und gemeinschaftlich, und
wenn wir beten, so beten wir nicht fiir einen, sondern fiir das ganze Volk, weil
unser ganzes Volk eins ist» (De Dom. Orat. 8). In der romischen Kirchenordnung
des Hippolyt: «Und danach (nach Taufe und Salbung) sollen sie nunmehr mit
allem Volke beten, wiihrend sie vorher nicht mit den Gliubigen beten, wenn
sie nicht dies alles erlangt haben.»

Das geschichtliche zunichst folgende Zeugnis ist wieder von geradezu authen.

tischem Rang, es stammt niimlich aus dem Brief des Papstes Klemens mach

Korinth, und man bezeichnet diese Kapitel gewéhnlich einfach als ¢das Gemeinde-

gebet der rimischen Kirche»; jetzt in «Gebete der Urkirche» (Reihe «Zeugen
des Wortes»), Freiburg i. Br., S. 40—44.

6 Einige gallikanische Sakramentare verzeichnen nur die Praefatio oder nur die
Oratio: entweder hat man damals den wahren Aufbau des Gebetes schon nicht
mehr verstanden oder man hat absichtlich die durch die veriinderte Ubung un-
notig gewordene Verdoppelung fallen lassen!
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sich dariiber Klarheit zu verschaffen. Heute wiire ja das Haupthindernis
die Sprachverschiedenheit von Volk und Liturgie. Gerade in der romi-
schen Literatur verschwand aber die oratio fidelium am friihesten und
ganz unabhiingig von einer Sprachenfrage. Gregor der GroBe diirfte
bereits den SchluBstrich gezogen haben, sicher nicht aus MiBachtung
des Gebetes! Aber es schien damals wohl schwer vereinbar 1. mit den
Stationsprozessionen und 2. mit dem Opfergang, welche beide schon
geniigend Zeit in Anspruch nahmen, und von denen die erstere schon
Gelegenheit zu idhnlichen Bittgingen gab. 3. Ferner hatten sich die
meisten Anliegen des Gliubigengebetes inzwischen ihren heiligen Platz
auch im Canon selbst erobert — der ja damals noch keinesfalls ein
Stilllgebet des Priesters war! — so da man daran denken durfte, um
der in Rom auch stets geschiitzten Kiirze halber das Verdoppelte oder
Verdreifachte zu vereinfachen. Meistens ging es dabei dann so, daB8 das
Urspriingliche dem Spiiteren weichen muBte.

Die Geschichte kann uns helfen, die noch vorhandenen Ansdtze recht
zu verstehen und sinnvoll zu erneuern.

Was also kann geschehen?
Es wiire dringend nitig, daB die Seelsorger selbst zuerst die Heiligkeit
des «allgemeinen Gebetes» verstiinden, um ihm wenigstens den immer
noch vorgeschriebenen Platz zu erhalten! Sie kénnten und miifiten
dann auch ihre Gemeinde mit Hilfe der altchristlichen Auffassung
wieder zu einer hohen Auffassung dieses Gebetes erziehen. (Ich habe,
auch seitdem ich nicht mehr Gymnasiast bin, noch nie gehirt, da man
versucht hitte, die Heiligkeit dieses Gebetes und die Wiirde der in ihm
sich vor Gott in ihrem priesterlichen Beruf vereinigenden Gemeinde
den Gliubigen zum BewuBtsein zu bringen. Man wird darum auch
grundsitzlich die Gemeinde dabei nicht einfach sich selbst iiberlassen
diirfen — sie wird natiirlich schon fertig mit ihren Vaterunsern — und
sogar immer schneller). Es sollte, wenn irgend méglich, zum Ausdruck
kommen, daB auch der Pfarrer zu dieser betenden Gemeinde gehort,
ferner muB er auch immer dafiir sorgen, daB die Ausfiihrung des
G_E]Jetea seiner inneren Wiirde entspricht. Wenn es nur so hergebetet
Wird, daB man es nicht mehr verstehen kann, und daB ein Andersgliu-
iger davon eher AnstoB als Erbauung nimmt, dann wird daran zwei-
fellos auch das priesterliche BewuBtsein einer Gemeinde nicht mehr
erstarken.
W:il’ kénnen fiir diese wichtige und nie endende Aufgabe von der
turgie viel lernen. Als Wichtigstes dies: jedem Gebet ging eine Ein-
adung voraus (Oremus ist nur die allerkiirzeste!), sie gab zumeist den
genstand des Betens an, enthielt oft echon eine Mahnung zur An-
dacht, welche wiederum durch den Diakon noch einmal unterstrichen
wurde. Das trotz seiner klassischen Kiirze eindringlichste Vorwort die-
ser Art haben wir vor dem Paternoster. Ich glaube, das Gemeindegebet
sollte nie ohne ein paar Worte iihnlicher Art begonnen werden, welche
um so wirksamer sein werden, je weniger sie selbst zur Formel erstar-
ren.” In dieser kurzen Einleitung kann bald der, bald jener Gedanke
——

" Die gallikanischen Liturgien haben fiir jede Messe eine eigene Formel — und in
om war sie mindestens lange Jahrhunderte nicht obligatorisch fixiert,
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stirker betont werden, bald der Sinnzusammenhang mit einem Fest
oder einer Kirchenjahrszeit oder einer besonderen Notlage der Ge-
meinde, bald auch einmal im angedeuteten Sinn die priesterliche
Wiirde dieses Gebetes.® Auf die Dauer werden solche ein, zwei Sitze
jeweils ihren Zweck besser erreichen als eine einmalige Predigt; am
besten aber wohl beides zusammen! °

Das wiire eines.— nur leider beschriinkt auf die Besucher des Haupt-
gottesdienstes, was uns nicht leicht geniigen kann. Was kann fiir die
andern geschehen? Hier bleibt zuniichst das andere: die Gebete der
Messe selbst zum wirklichen Gemeindegebet wieder werden zu lassen!
Nicht diejenigen also, die es nie waren, wie die lange Reihe der
Opferungsgebete, sondern die «Orationen», (d. h. die Kollekte, Sckret
und Postcommunio), damit die Gemeinde durch ihr Amen sie sich zn
eigen mache. Wenn der Behelf auch nicht ganz dem Gemeindegebet
gleichkommt, so wohnt ihm doch eine geschichtliche und weitgehend,
besonders an den Sonntagen, auch eine inhaltliche Berechtigung inne.
Die Orationen sind wahrscheinlich im engen Zusammenhang mit dem
Gemeindegebet entstanden (als Einleitung und BeschluB), und nur
indem man nach dem schon oben erwiihnten Gesetz diese hinzugekom-
menen Teile beibehielt, konnte man es rechtfertigen, das dltere Tra-
ditionsgut aufzugeben. Bei der Kiirze dieser Stiicke gilt daher um so
mehr die Aufgabe des Priesters, immer darauf bedacht zu sein, das, was
er ausfithren 1iBt, nicht nur technisch und rubrizistisch zu erkliren,
sondern in seinen wesentlichen Zusammenhiingen. Im Gruff «Dominus
vobiscum» und der Aufforderung «Oremus» ist an sich Stoff genug vor-
handen. Aber vielleicht ist es hier dem Priester selbst nach so langer
isolierter Gewohnung dieser Formeln fast noch schwerer, ihren ur-
spriinglichen gemeindebezogenen Sinn wieder voll zu verwirklichen.

Wie ernst die priesterliche Funktion der Christen in ihrem Beten (und
wir diirfen hinzufiigen: besonders in ihrem gemeinsamen, <offiziellen»
Beten) in der alten Kirche genommen wurde, moge aus einem Beispiel
erhellen, das uns Origenes in seiner Verteidigungsschrift gegen Celsus
bietet (8, 73). Dieser hatte den Christen vorgeworfen, daf} sie sich vom
sffentlichen Staatsdienst, besonders auch vom Militirdienst fernhielten;
darauf Origenes: «Ihr macht doch auch euren Priestern keinen Vor-
wurf daraus, daB sie nicht zu Felde ziehen!... Wenn dies nun mit
guten Griinden so ist, um wie viel mehr wird es dann verniinftig sein,

8 Wenn etwa ein Beispiel erwartet wiirde: Wir wollen jetzt miteinander die heiligen
Fiirbitten fiir alle Stinde der Christenheit verrichten. Mége jeder von uns sie mit
der griBten Andacht erfiillen. — Oder: Von seinem heiligen und priesterlichen
Volk erwartet Gott nun, daB wir nicht bloB fiir uns selbst, sondern auch fiir
alle ffentlichen Anliegen beten; so wollen wir also mit aller Ehrfurcht vereint
diese Bitten Gott vortragen.

9 Vielleicht wiire von hier aus die Bedeutung mancher Nachmittagsandachten besser
ins Licht zu riicken, in denen solche Bitten auch Platz gefunden haben. Man
darf in diesem Zusammenhang daran erinnern, daB das Glidubigengebet auch
frither keineswegs nur mit der eucharistischen Feier verbunden war, wie es ja
auch kein Zufall ist, daB es uns gerade in einem Gottesdienst erhalten ist, der
auch heute noch keine eigentliche MeBfeier hat. Solche Gebete finden sich in
der Corporis Christi Bruderschaft, «um den hl. AblaB zu gewinnens. — Und
schlieBlich sei auch noch erwiihnt, daB die Preces der Laudes und Vesper nichts
anders sind als eine monastische Form dieses Gebetes.
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daB die Christen, wihrend die andern zu Felde ziehen, als Priester
und Diener Gottes am Feldzug teilnehmen, indem sie ihre Hinde rein
bewahren und mit ihren an Gott gerichteten Gebeten fiir die gerechte
Sache und deren Verteidiger und fiir den rechtmiBigen Herrscher
kimpfen.»
2. Suscipe, quaesumus, Domine, preces populi tui cum oblationibus
stiarum — diese Verbindung von Preces et hostiae findet sich in den
Sekreten des Missale Romanum verschiedene Male.’* Diese Zusammen-
stellung ist wahrscheinlich mehr als ein bloBes Hendiadyoin und weist
auf eine Zeit zuriick, wo die fideles in der Gliubigenmesse beides als
ihr Vorrecht erlebten: Gebet und Opfer. Es wurde bereits angedeutet,
daB die Ausgestaltung der Opferprozession, die gerade eine romische
Eigentiimlichkeit darstellt, mit dazu Veranlassung gab, daBl man das
Gliubigengebet fallen lieB. Um so mehr ist es allerdings zu bedauern,
daB auch diese selbst wieder ginzlich wegfiel — und dies so griindlich,
daB man sich heute ihrer Erneuerung standhaft widersetzt. Cisar von
Arles, den man «vielleicht den grofBten Volksprediger der altlateini-
schen Kirche» (Altaner) nennen muB, scheint als Metropolit und piépst-
licher Vikar kaum eine Visitation gehalten zu haben, ohne dabei ein-
geschiirft und fiir weitere Einschiirfung gesorgt zu haben: «Quando ad
ecclesiam venitis, oblationes, quae in altario consecrentur offerte: eru-
escere debet homo idoneus, si de aliena oblatione communicaverit»
(Siehe Sermo 1, 13, 14, 16, 19, 229 bei Morin). Wir werden die Hoff-
nung und die Vorarbeiten dafiir nicht aufgeben diirfen, miissen unter-
des freilich das Ziel auch so zu erreichen suchen. Es kann uns das
Wiederum eine geschichtliche Feststellung erleichtern. Es 1iBt sich ndm-
lich nicht nachweisen, daB die Gabendarbringung der Gldaubigen von
Anfang an und iiberall diese Rolle gespielt hat. Der Ritus des «GroBen
inzugsy und die ganze darin iiberreich ausgebildete, das «Schlacht-
opfer» antizipierende Gabenbehandlung lieBen in der gesamten orien-
talischen Kirche schon frith andere Gesichtspunkte wirksam werden,
fiehen denen die Gabendarbringung durch die Gliubigen zuriickge-
riingt wurde. Auch im Westen hat sie nicht immer diese Rolle gespielt,
Wie sie uns die Ordines Romani bekunden. Es miiBite also auch unter
anderen Umstinden moglich sein, daB die Gemeinde ihre priesterliche
Mllbeteiligung am Opfer erleben kann.'* Es miiite dann um so mehr
wicht auf die aktive und sichtbare Beteiligung am eigentlichen
pferakt gelegt werden: daB vom Sursum corda ab alles Private weg-
fallen goll, daB die ganze Gemeinde, das, was ihr zusteht, und auch
rall je in geziemender Art ihr zugestanden werden sollte, ausiibt:
schon zu Beginn dieses feierlichsten Aktes ihre Zustimmung zum Opfer-
gebet geben, das sich als Danksagung vollziehen wird, dann den Hoch-

= e

10 In der oben sitierten Fassung an Ostern und am Donnerstag in der Oktav,
aber auch am Mittwoch der 3. Fastenwoche, am 2. Adventssonntag und dem
dl}‘luffolgendm Quatemberfreitag; in ihnlichem Wortlaut am 24. Sonntag nach

fingsten und in verschiedenen Heiligenmessen.

ach der Ausgestaltung, die das «Sammlungswesen> in jiingster Zeit erfahren
hﬂ,_ kann man kaum mehr die Hoffnung hegen, den «Klingelbeutel» seiner Pro-
anitiit zu entkleiden und diese Art der Gabeneinsammlung mit dem eucharisti-
![:hen Opfer in innere Verbindung zu bringen — zumal wenn der Pfarrer glaubt,
sich nicht auf die MeBfeier damit beschrinken zu kénnen.
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preis des Priesters mit innerer Anteilnahme begleiten, im Sanctus und
Benedictus das sich nahende Opferlamm akklamieren, dann in stiller
Weise mit dem Priester der Kirche und der Lebenden gedenken, nach
der Wandlung der Toten, und schlieBlich bei der groBlen Doxologie
das ganze Opfergeschehen mit ihrem Amen ratifizieren.

Das ist nicht wenig. Wem es als wenig vorkommt, der hat von der
«Liturgie» noch nicht viel verstanden. Es ist nur solange wenig, als
man nur die Worte ziihlt, statt ihren Sinn und ihre Funktion zu wigen.
Darum kommt hier wieder alles darauf an, daB nichts in duBerlicher
Weise eingefiihrt wird, bevor die Gemeinde eingesehen hat, daB auch
ihr Amensagen bei diesem heiligen Akt ein heiliges Vorrecht und in
seinem MaBe der Bedeutung der priesterlichen Worte durchaus ihn-
lich ist.

Jawohl, durchaus dhnlich. Haud aliter propemodum lautet die wich-
tigste Formulierung, welche in neuester Zeit iiber die Art der Teil-
nahme der Gliubigen am Opfer das Lehramt der Kirche gesprochen
hat!!? Das gesamte christliche Volk, das vom Apostelfiirsten ein aus-
erwiihltes Geschlecht, eine konigliche Priesterschaft mit Recht genannt
worden ist, muB sowohl fiir sich als auch fiir das ganze Menschenge-
schlecht der Siinden wegen opfern, fast ganz in derselben Weise wie
jeder Priester — so viel also diirfen wir sagen — und sollte man dariiber
hinaus noch mehr sagen wollen? Und doch hat es in neuerer Zeit
Auseinandersetzungen gegeben um einen giiltigen Sprachgebrauch. Ge-
geniiber der hiufiger gehorten Formulierung: das Opfern stehe allen
Gliedern der Kirche in gleicher Weise zu, und alleiniges Vorrecht der
Priester sei nur das Konsekrieren, hat man geglaubt, dem Priester

12 Herz-Jesu-Enzyklika «Miserentissimus Deus» Pius’ XI. vom 8. Mai 1928. Eine ge-
naue Interpretation der Stelle ist nicht ganz leicht. (Sie findet sich im Brevier vom
Dienstag in der Oktay d. H.J.-Festes, und man mige sie dort nachsehen.) Ich
glaube aber, daB sie zu diesem Ergebnis fithrt. Die Hauptlinie der ¢Siihne-
Enzyklikay verliuft freilich in dem Nachweis, daB wir dem Leiden Christi
auch unsere personlichen Genugtuungen hinzufiigen miissen. Es kinnte daher eine
Weile die Frage kommen, ob sich etwa der entscheidende SchluBsatz dieses
Abschnittes nur auf das persénliche Opfern beziehen soll (das man als sittlich-
aszetisches niher kennzeichnen miiite). Kaum ist aber dieses Ziel angekiindigt
worden, da wird zuerst — als offenbar unerldBliches Zwischenglied, das allein
zwischen uns und dem Opfer Christi eine Verbindung ermiglicht — das MeBopfer
eingefithrt! Wir kénnen sowohl zeitlich wie dem Verdienstwert nach nur mittels
der unblutigen dauernden Vergegenwiirtigung auf unseren Altiren in eine Ge-
meinschaft mit dem Kreuzopfer Christi kommen, die uns erlaubt, etwas <hinzu-
zufiigen», und auch dies nur unter der Bedingung, daB, was wir hinzufiigen
kénnen, genauer gesagt iiberhaupt aus dem Kreuzesopfer Christi heraus-
wichst! Das wird mit dem Hinweis auf ein Wort des hl. Cyprian und
mehrere Worte des hl. Paulus gesagt. Und diese inzwischen aufgenommene
Beziehung zum MeBopfer wird in die Formulierungen des SchluBsatzes hinein
aufrechterhalten. Darum das absolut gebrauchte «offerre» und das <haud aliter
propemodum>», Hiitte das liturgische Opfer hier ausgeschlossen sein sollen, so
wiire nicht nur das «offeres ganz und gar unverstindlich, sondern auch die leise
Andeutung eines gewissen Unterschiedes zwischen Priester und Laien in dem
<propemodum>. Der Substanz nach ist die Verpflichtung die gleiche, im ¢modus»
ebenfalls nicht sehr verschieden, ¢kaum anders». Es besteht, so darf man viel-
leicht erliutern, ein solcher Unterschied, wie er in demselben Abschnitt mit den
Worten des Tridentinums erwihnt wurde, zwischen Kreuzesopfer und MeBopfer.
denen ein und dieselbe Opfergabe gemeinsam ist, nur die Art der Dar-
hringung ist verschieden.
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allein auch das Opfern im vollen Sinn vindizieren und jenen neueren
Sprachgebrauch als dogmatisch unhaltbar zuriickweisen zu sollen.
Diese Frage soll hier nicht in aller Breite behandelt werden, aber sie
verdient sehr wohl einige klirende Beobachtungen, die, auch iiber die
oben erwiihnte authentische Fassung hinaus, unnétigen Streit vielleicht
verhindern konnen,

Offerre weist von Anfang an einen doppelten Sprachgebrauch auf: der
eine ist, um nur die nichstliegenden Beispiele zu nennen, die aber
beliebig vermehrt werden kinnten, in den Sekreten und z. T. auch im
Canon der rémischen Messe anzutreffen; offerre wird hier unbefangen
allen Gliubigen zugesprochen. Und es sei, um MiBverstindnissen vor-
zubeugen, auch gleich gesagt, daB8 dieses «offerre» (vel qui tibi offe-
runt) nicht nur vom Herbeischaffen der Opfermaterie zu verstehen
ist, weil das Ganze viel stiirker iiberhaupt als ein Akt galt. Wenn man
heute vielleicht geneigt wire, nach dem Grundsatz zu verfahren: pe-
cunia non olet, so muBte in der alten Kirche einer damit rechnen, daB
seine Oblation abgewiesen wurde...

Daneben steht der andere Gebrauch des Wortes, nach dem es allein
den Priestern zusteht. Der letztere ist allmihlich stirker in den Vor-
dergrund getreten, seit dem Tridentinum mit Nachdruck. Das hing
aber wiederum nicht nur von der theologischen Entwicklung ab, son-
dern von der liturgischen vielleicht noch mehr; denn da war es ja
augenscheinlich geworden, seit nicht mehr die Oblationen der Gliu-
bigen, sondern Oblaten konsekriert wurden, die nie durch ihre Hand
gegangen waren.

Beide Sprachgebriuche stehen letztlich nicht nebeneinander, sondern
ineinander. Der Priester steht auch nicht neben der Gemeinde, der
Kirche, sondern in ihr, auch wenn er der Gemeinde vorsteht. Es ist
eine Gemeinde, eine Kirche, ein Opfer. Alle Einzelakte (oblationes)
miinden in einen einzigen Akt (hanc oblationem). Man kann in diesem
Sinnganzen Unterscheidungen vornehmen, aber man darf es nicht zer-
reiBlen. Die Kirche ist nicht zuerst Priesterkirche, und die Gemeinden
haben dann das sekundiire Recht, bei diesem Opfer sich ihren Anteil
zu suchen. Der Auftrag des Herrn: Tut dies... gilt wesentlich der
Kirche, erst in actu secundo gleichsam gliedert er sich auf in abgestufte
Funktionen. Das diirfte in Ubereinstimmung sein mit dem Trid. Dekret
de sacrificio missae (S. XXII) ... ut dilectae sponsae suae ecclesiae
visibile, sicut hominum natura exigit, relinqueret sacrificium,.....
Apostolis, quos tunc Novi Testamenti sacerdotes constituebat, ut sume-
rent, tradidit; et eisdem, eorumque in sacerdotio successoribus, ut of-
ferrent, praecepit. Mit anderen Worten: jede potestas ist in der Kirche
eine ministeriale potestas, Und man muf diesen Sinn auch in den viel-
berufenen Worten des Apostels erkennen: «Sic nos existimet homo ut
ministros Christi» (1 Kor. 4, 1), wenn man sie wirklich aus dem Zu-
sammenhang verstehen will, der in dem vorausgegangenen Wort gipfelt:
«Alles ist euer, ihr aber Christi, und Christus Gottes» (3, 23).
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II1.

Mit dem Gedanken des Dienstes stoBen wir auf den umfassendsten Be-
griff. In ihm schlieBen sich alle Funktionen zusammen, die es in der
Kirche geben kann. In einem Rahmen, der ganz von praktischen Ge-
sichtspunkten beherrscht ist, brauchen wir uns nicht mit der Frage
aufzuhalten, was begriffs- oder wesensmiBlig zum Priestertum gehort,
tatsichlich erstreckt sich sein Bereich jedenfalls iiber das Sakramen-
tale hinaus als Seelsorge weit hinein in die auBerkirchlichen Riume.
Dort aber ist der Begriff des Dienstes noch weit mehr geeignet, eine
breite gemeinsame Ebene zwischen Priestern und Laien zu bezeichnen.
Eine Ebene ist es freilich noch nicht, wenn der Priester sich Hilfs-
kriifte heranzieht, weil er selbst nicht mehr alles leisten kann. Dabei
kiime gerade die eigenstindige Verpflichtung der Laien und ihre damit
verbundene Wiirde nicht zur Geltung. Es hiitte wohl auch von Natur
aus nie den Anschein gewinnen miissen, als ob die Priester die einzigen
seien, die fiir andere zu sorgen hiitten, indes jedes andere Glied der
Kirche nur seine eigene Seele retten miisse — und fast gar dariiber
hinaus nicht einmal etwas konne. Die Idee der Kirche (nicht eine pla-
tonische, sondern wie wir gleich sehen werden, die der Hl Schrift)
beruht wirklich nicht darauf, daB nur dem Klerus die aktive, allen
andern Gliedern nur die passive Rolle zukomme. Schon der Begriff
«Glied», ohne den wir ja kaum auskommen kénnen, sollte bereits eine
solche Vorstellung ausschlieBen. Denn er wurde vom Apostel Paulus
gerade eingefiihrt, um die prinzipiell gleiche Verpflichtung aller zu
je verschiedenem Dienst zu veranschaulichen!

«Denn wie wir an einem Leibe viele Glieder haben, nicht aber alle
Glieder die gleiche Verrichtung, so sind wir viele ein Leib in Christus,
im Verhiilinis zueinander aber Glieder. Da wir nun verschiedene Ga-
ben haben, je nach der uns geschenkten Gnade — es sei Weissagung,
(so geschehe sie) nach dem MaB des Glaubens, oder Dienstleistung,
dann im Dienen, oder Gabe des Lehrens, dann in der Lehre, oder Gabe
der Trostung, dann im Trésten; wer gibt, (tu es) in Einfalt, wer Vorste-
her ist, mit Eifer, wer barmherzig ist, in Freudigkeit» (Rom. 12,4—8).
Vom Leib zu sprechen hat nur einen Sinn, wenn alle Glieder eine
Funktion haben fiir das Ganze: das eben besagt «Leib».23 Wenn alle
als Glieder aufzufassen sind, sind alle zu einem besonderen Dienst am
Ganzen berufen, alle auch dazu durch gottliche Gnadengabe befihigt,
befihigt also, zum geistlichen Wohl, zum Heil anderer, der Gemeinde,
beizutragen. Und das ist nicht nur Lehre des hl. Paulus allein, Petrus
zeigt dieselbe Anschauung: «Dienet einander, ein jeder mit der Gnaden-
gabe, die er empfangen hat, als gute Verwalter der mannigfachen Gnade
Gottesy (1. Ptr. 4, 10). Paulus freilich hat diese Lehre am weitesten aus-
gebaut, und wir miissen noch zwei, drei genauere Ziige kurz heraus-
greifen. Schon 1. Kor. 12, noch deutlicher aber Eph. 4, 11—16, lassen

12 Mit viel Nachdruck und erfreulicher Griindlichkeit (bei manchen nicht zur
Schriftexegese gehorenden Partien leider etwas ermiidender Ausfithrlichkeit)
hat dies die soeben bei Herder erschienene Studie L. Deimels: «Leib Christi,
Sinn und Grenzen einer Deutung des innerkirchlichen Lebens» herausgestellt.
Auf nichts Besseres kann zu diesem Abschnitt hingewiesen werden.
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gich bestimmte Gruppen von solchen «Charismatay und sogar eine
Rangordnung unter ihnen unterscheiden. Sie waren damals sicher noch
nicht so herausgelost, aber bei allen Aufzihlungen bleiben einige Cha-
rismata immer nebeneinander, z. B. diejenigen, die sich spiter als
«Amter» am meisten, am klarsten oder — leider — allein herausbilden
sollten: Apostel, Vorsteher, Hirten und Lehrer. Man muB sich also
hiiten, was iiber Charismen gesagt ist, ohne weiteres mit jenen aufler-
ordentlichen Erscheinungen gleichzusetzen, die wir allerdings so fast
nur in der Friihzeit der Kirche kennen und mit denen wir heute nicht
mehr zu rechnen brauchen. Gilt das schon fiir die (werdenden) Amter,
80 gilt es ebenso auch fiir die «allerlei Dienstleistungen», die wir als
dritte Gruppe oder als Zusammenfassung einer Vielzahl nicht aus-
driicklich benannter Charismen ansehen miissen. Und allen voran
stehen die fundamentalen Sitze:

«Es gibt also verschiedene Gaben, aber es ist derselbe Geist;
Es gibt verschiedene Dienstleistungen, aber es ist derselbe Herr;
Und es gibt verschiedene Wirkungen, aber es ist derselbe Gott!»
(1. Kor. 12, 4—6).

Vor allem kann es nicht Aufgabe der Amter sein, alle iibrigen Dienst-
leistungen iiberfliissig zu machen, ihnen ihre Funktion und Aufgabe
abzunehmen! Wenn sie eine besondere Aufgabe haben, dann besteht
diese vielmehr gerade darin, «die Heiligen zur Wahrnehmung ihres
ienstes heranzubilden», wie es Eph. 4, 12 so iiberaus treffend heif3t!
amit haben wir in der Fiille des Materials dieser Baustelle jenen
Ort gefunden, von dem aus ein praktischer Plan sichtbar wird. Der
christliche Prediger hatte mit der Sorge um das eigene Heil wohl im-
Mer auch die Verantwortung fiir andere einschirfen wollen — aber bei
en meisten seiner Horer blieb dieses Stiick an den Rand ihres BewuBt-
Seing gedriingt. So ziemlich jeder sagte sich: ja, schon recht, wenn ich
einmal annihernd iiber den Graben bin! Einstweilen muB ich ja grad
froh sein, wenn ich mit mir selber fertig werde, was kénnte ich da
andern niitzen? Und wenn der Prediger mich kennte, wiirde er mir das
auch sofort bestitigen. Mit anderen Worten diese Predigt blieb weithin
Wirkungslos, weil der Horer sich — mit gutem Gewissen — ihres An-
Spruchs entschlagen zu kinnen glaubte. Er meinte, diese Verpflichtung
dme erst auf einer gewissen Stufe, die er jetzt noch nicht habe (und
Praktisch nie haben wiirde!), hinzu! Die Argumente der Predigt kam‘en
auf keinen festen Grund. Fester Grund sollte eben schon gelegt sein,
Wenn man bauen will oder muB8! Der feste Grund besteht aber darin,
aB der Christ das, was er soll, schon in seinem Sein begriindet W'el.B.
8 darf ihm nicht die Méglichkeit bleiben, dieses Sollen erst auf einer
stimmten Stufe als fiir ihn giiltig ansetzen zu konnen, sondern es
Mmuf zum Grundbestand seines Glaubens bzw. GliedschaftshewuBtseins
thiiren. Er muB wissen, da8 Gott ihm schon im voraus ganz gewisse
Ur andere auszuwertende Fihigkeiten verlieh. Dieses grundlegende
BewuBtsein zu erzielen, muBl die erste Aufgabe des Priesters sein. Es
Wird ein Siien auf weite Sicht sein miissen. Er wird damit rechnen
Miissen, daB erst andere ernten kinnen, was er gesiit hat.
Uber dieser Aufgabe erhebt sich die zweite: die Glieder miissen dazu
®rzogen werden, daB sie den konkreten Anruf wahrnehmen. Hier miis-
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sen wir noch einmal etwas weiter ausholen. Bei jenen auBBerordent-
lichen Gaben, die Paulus im Korintherbrief bespricht, war es verhilt-
nismiBig leicht, ihren gottgeweihten Ursprung zu erkennen. Schon
nitiger war es indes, die sich daraus ergebende Folgerung durchzu-
setzen: daB sie als gottverursachte auch nur zum Wohl der Gesamt-
gemeinde gewollt sein kinnen; daB also, wer sich im Besitz einer Gabe
weiB, auch darauf bedacht sein muB, sie anzuwenden, und zwar fiir die
andern, nicht nach seinem eigenen Bediirfnis. Es sollte nicht so schwer
sein, diese Lehre auf unsere Ebene zu iibertragen. Das Aufhiren der
auBerordentlichen Erscheinungen kann nicht das Ausfallen der gegen-
seitigen Dienstleistung iiberhaupt bewirken wollen, sondern — gemifl
einem durchgehenden Gesetz der «gottlichen Haushaltung» — das
stirkere Hervortreten und Inanspruchnehmen der natiirlichen Veran-
lagungen.!* Statt auf das Ausbrechen einer wunderbaren Erscheinung
zu warten, soll der Christ vielmehr den Finger Gottes in seiner gege-
benen Veranlagung zu erkennen suchen. Die Rede von den «Talenten»
ist zwar auch im Munde der Gliubigen sehr verbreitet, aber sie dringen
damit nicht in die geistliche Ebene vor, die Paulus mit den Gaben
meint. Sie wissen, daB sie Rechenschaft iiber deren Verwaltung ablegen
miissen, aber die Sicht bleibt individualistisch, oder es wird besten-
falls damit die Schopfungsordnung realisiert, wo doch dariiber hinaus
darin Auftrige fiir die christliche Gesamtheit und darin ein hiherer
Beruf in der Erlosungs- und Heiligungsordnung gesehen werden sollte.
Wir sollten uns daher darin geiibt haben, in jeder Veranlagung jenen
Sinn und jene Richtung zu erkennen, in der dauernd ihre geistliche
Wirkungsmoglichkeit gegeben ist. Dann erst kinnen wir leichter den
Gliiubigen den Sinn dafiir 6ffnen, daB sie sich selbst besser daraufhin
verstehen.

Als Beispiel konnen auch hier nur Typen genannt werden. Wiire es
denn im Sinne des Apostels keine Dienstleistung, wenn jemand die
verschiedenen Zweige der Musik versteht, welche die Gemeinde zu
ihrer Erbauung in so mannigfacher Weise gebraucht? Keine Dienst-
Jeistung im gleichen geistlichen Sinn, wenn kiinstlerische oder hand-
werkliche Hinde da sind, deren das Gotteshaus, der Gottesdienst, die
Gemeindefeier, oder was immer zum geistlichen Nutzen geschehen
kann, bedarf? Keine Dienstleistung und also kein Charisma, wenn
jemand da ist, der mit Kindern umgehen kann, der sich mit Heran-
wachsenden versteht, der zu den Miinnern oder als Frau zu den Frauen
sprechen kann? Und ist es sogar nicht auch schon eine Dienstleistung,
die der Apostel kriftig in Schutz nehmen wiirde gegen den Hochmut
von gewissen «Pneumatikern», wenn jemand Adressen schreiben und
wieder jemand die Fiile regen kann, um treppauf und -ab die Briefe
des Glaubens oder der Liebe zu besorgen?

Wer konnte alle Gaben aufziihlen, die in einer Gemeinde da sind? Da
sind! Und nur geweckt zu werden brauchten! Vieles geschieht ja,
aber, wenn die Grundlage in der angegebenen Weise verbreitert wiirde,
kinnte noch viel mehr geschehen, und zwar ohne daB der Pfarrer

14 Wir kinnen mit Sicherheit nichts dariiber ausmachen, wie weit diese such bei
den paulinischen Charismata aufgenommen oder iibersprungen waren.
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iiberall vornean steht, weil sonst vielleicht nichts geschihe! Und wie-
derum: es geschihe nicht nur, sondern es wiirde dabei jenes gesunde
demiitige SelbstbewuBtsein erstarken, das dem koniglichen Priestertum
des Volkes Gottes wohlansteht und ihm nottut.
Wir diirfen iibrigens jenes Moment der unmittelbaren Erweckung, die
nicht sichtbar an eine natiirliche Begabung ankniipft, gar nicht véllig
ausschlieBen. Es wird immer unzihlige Fille geben, wo in einer kon-
kreten geistlichen Notlage niemand zur Stelle ist, niemand Kunde hat
oder erhalten soll, auBer einem von sich aus zur Hilfe ungeeigneten
christlichen Mitmenschen. Vielleicht sieht er die Not, bittet Gott, ihn
seine Hilfe fiir seinen Bruder finden zu lassen im Wort oder im Werk,
und erfiillt dann in der Kraft Gottes, was ihm zu tun verliechen wird.
r wie viele werden auch solchen Anruf iiberhiren, weil sie sich
von vornherein fiir unfihig halten: da kann ich ja doch nicht helfen?!
Und das kann es prinzipiell nicht geben! Wenn Gott einen Mitchristen
in die geistliche Notlage eines anderen schauen 1dBt, und er der einzige
ist, der davon weiB, oder der niichste, der helfen kann, dann will Gott
auch durch ihn helfen. Und dabei sind gerade die Laien, die sich so
leicht fiir unberufen halten, diejenigen, die am wirksamsten helfen
onnen!
Das heiBt also, die Heiligen zur Erfiillung ihres Dienstes heranbilden,
und das ist die eigentliche Aufgabe der sichtbar iibergeordneten Glie-
der, der priesterlichen Amtstriger. Dabei haben sie dann noch eine (in
unserer Aufreihung dritte) Aufgabe, von der der Apostel nicht so sehr
spricht als sie vielmehr selbst in Titigkeit zeigt: fiir «Ordnung» zu
sorgen. Kraft seiner apostolischen Autoritit schreibt er ja und trifft
Anordnungen, und nicht zufillig schlieBt der ganze Abschnitt mit dem
Wort «Ordnungy: Ordo (1. Kor. 14, 40).

In einer solchen Vielheit von Gaben, wie sie in einer Gemeinde vor-
hjmden sind, kann nicht auch von vornherein schon in allen Stiicken
€ine «Harmonie» bestehen (vgl. den griechischen Ausdruck Eph. 4, 16:
Synarmologoumenon). Sie wahrzunehmen, ist wichtigste Aufgabe des
Amtes, des Vorstehers. Er ist in der Lage, das Ganze zu iibersehen, er
mufl, wenn er geistliche Bediirfnisse in der Gemeinde feststellt, von
‘1‘?1‘ Uberzeugung ausgehen, daB Gott auch fiir ihre Erfiillung sorgen
will, die verborgenen Fihigkeiten aufspiiren, ermutigen, belehren, oder
muB wenigstens mit der Kraft des erweckenden Wortes jene innere
erithrung erméglichen, die ihm zwar verborgen bleiben, in der Gnade
Gottes aber wirksam werden kann, so daB sein Hérer versteht, was
tt von ihm will.

Das Leibsein der Kirche bzw. das Gliedsein der Christen unterein-
ander ersteht aus den Grundsakramenten: Taufe und Firmung. «Denn
durch den Geist wurden wir alle, Juden wie Heiden, Sklaven wie
reie zu einem Leibe getauft, und alle sind wir mit dem einen Geist
Betriinkt worden» (1. Kor. 12, 13). Fiir diese gegenseitige Dienstleistung
15t daher eine engste Verbindung mit dem sakramentalen Bereich iiber-
'aupt, und zwar gerade mit den charakterisierenden und somit priester-
Ichen Sakramenten gegeben. Darauf muf} in jener Grundlegung, von
er wir oben sprachen, groBes Gewicht gelegt werden, so wie man es
eute schon vielfach tut, wenn man den Eheleuten von ihren beson-
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deren Pflichten auf Grund ihrer besonderen Ausstattung spricht. Erst
dann wird der urspriingliche Vollgehalt des Glied- oder Mitgliednamens
erfiillt, wihrend sonst praktisch die Glieder gar zu gern als die groBe
angegliederte Masse derer aufgefaBt werden, deren Anteil in passivem
Empfangen und Gehorchen besteht. Diese, wenn auch ein- und unter-
geordnete eigenstiindige Befihigung zu aktivem geistlichem Wirken
sahen wir somit in gleicher Weise im engeren gottesdienstlichen wie
auch im auBerliturgischen gemeindlichen Raum, und es gehort nur
wenig Nachdenken dazu, um die notwendige Zusammengehorigkeit der
beiden Sphiren einzusehen, so daB man von vornherein gewill sein
darf: wird die eine verkiirzt, muB auch die andere erlahmen, und wird
nur die eine gepflegt, so wird sie in sich selbst allmiihlich unfruchtbar
werden. Wo man die beiden Antriebe richtig aufgenommen hat, die auf
die beiden letzten Piipste zuriickgehen, den eucharistisch-liturgischen
und den laienapostolischen, wird fiir die nichste Zeit weder die eine
noch die andere Gefahr gro8 werden konnen.

Wir miissen aber auch aus diesen beiden Elementen heraus noch ein-
mal einen weiteren Kreis wenigstens aufzeigen, in dem sich wiederum
eine diesmal noch mehr nach innen gewendete und auf der andern
Seite eine auch noch mehr nach auBen gerichtete Verwirklichung von
Aufgaben entsprechen, die in einem weiteren Sinn auch priesterlich
genannt werden kénnen.

IV.

1. Die Mitarbeit der Laien am hierarchischen Apostolat erschopft sich
nicht im innerkirchlichen oder innergemeindlichen Leben, in der gott-
gewirkten gliedlich-briiderlichen Hilfe. Es bleibt die weitere Aufgabe:
in die Welt hinein.'® Dieser Raum der Welt bliebe auch dann noch
eine eigene Aufgabe, wenn alle Menschen uneingeschrinkt Christen
wiiren. Denn er besteht nicht nur aus Personen, sondern aus jenen im
Laufe der Zeit immer undurchsichtiger anwachsenden gesellschaft-
lichen, staatlichen, mehr oder minder offentlichen Einrichtungen, Gel-
tungen, Regungen, Bewegungen, deren EinfluB oft ebenso groB als
unkontrollierbar ist. Fiir diesen Bereich sind aber die christlichen
Laien in ihrer Gesamtheit in noch hiherem MaBle verantwortlich als
die Priester! Wir konnen hier davon absehen, diesen Teil ausfiihrlicher
zu behandeln, weil es unter dem Namen des Laienapostolats zu ge-
schehen hat. Es muBte nur erwiihnt werden, weil auch dieses «Weltamt»
gerade ob seiner Erstreckung in den Raum der «Offentlichkeit» auf
dem kéniglichen Priestertum griindet durch das Sakrament der Offent-
lichkeit: die Firmung.

9. Dafiir muB aber noch ein anderes Priestertum erwiihnt werden, das
verborgenste von allen. Es beruht nicht so sehr auf dem sakramentalen
Charakter, als auf der in der heiligmachenden Gnade bestehenden Lie-
besverbundenheit im Hl. Geist. Der hl. Augustinus war es, der die
Lehren vom Leib Christi und vom Priestertum in dieser ganz inner-

15 In den heutigen Verhiltnissen sind die beiden Bereiche praktisch nicht reinlich

auseinanderzuhalten, da es ja zumal in den Stidten oft schwer oder unméglich
ist zu sagen, ob ein Mensch noch als Glied der Kirche betrachtet werden kann.
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lichen und geistlichen Weise verbunden hat!® Wenn der Gliubige
heute von der Kirche in aktivem Sinn hért, (daB sie etwas anordnet,
daB sie sorgt usw.), hat er entweder eine unpersinliche Vorstellung
dabei von einer Heilsanstalt, oder soweit er Personliches dabei versteht,
denkt er an die Hierarchie. Das Bild bleibt das gleiche, wenn er von
der «Mutter Kirches hért, obwohl natiirlich wirmere Téne dabei mit-
schwingen werden. Das Wort von der Kirche als Mutter hat nun eine
lange Tradition in der Predigt, aber man sollte wohl auch beachten,
daB die Viiter es besonders an Ostern gegeniiber den Tiuflingen in
seiner ganzen Innigkeit anwendeten (auch gegeniiber den Schwachen
und Gefallenen), und daB die ganze Gemeinde der Heiligen damit mit-
gemeint war und auch Mutterfreuden mitfithlte! Hatten sie ja auch
schon immer fiir diese wie auch fiir alle Heiden usw. gebetet, gefastet
und geopfert! «Durch die Triinen des ganzen Volkes wird reingewa-
schen, wer die BuBe (Lossprechung) empfiingt», sagt Ambrosius,
Und der hl. Augustinus geht sogar so weit, daB8 er diese Gemeinschaft
der Heiligen als die eigentliche Vermittlerin des Hl. Geistes und der
Gnade ansieht. Der Priester allein hat freilich das Recht der Sakramen-
tenspendung, aber er ist das Organ der Gesamtkirche, die nur durch
ihre heiligen Glieder iibernatiirlich fruchtbar — mater ecclesia — ist.
Sollten wir nicht versuchen, diesen Sinn des Wortes von der Kirche als
utter wieder lebendiger werden zu lassen? Ganz fremd ist er nicht
geworden, aber zuriickgedringt durch andere im Kampf um die Kirche
nétig gewordene Begriffe. Alles, was seit Augustinus iiber Franz von
Sales bis zur hl. Theresia von Lisieux iiber die gottliche Caritas gesagt
worden ist, weist in diese Richtung. Es mahnt uns Seelsorger zu zweier-
lei: 1. Die Gliubigen so oft als moglich auf diese miitterlichen Aufga-
ben der Kirche oder der Gemeinde hinlenken (die Erstkommunikanten
an Stelle der fritheren Tiuflinge, die Schulentlassenen, Christenlehr-
Pflichtigen usw. bis zur hochsten, aber auch allgemeinsten Form: nach
der Meinung des H1. Vaters) ; 2. aber auch ihnen fters in aller Demut
Sagen, daB3 wir als Priester und Seelsorger nur das ernten konnen, was
Sie gesiit haben und darum auch ihr «Ruhm und ihre Krone ist im
errn.»
Die heilige Uberlieferung der Kirche ist also in Lehre und Ubung des
al_lgemeinen Priestertums reich. Wir haben auf keinem dieser Gebiete
nitig, Erfindungen zu machen, wohl aber sind wir aufgerufen, was wir
ererbt haben, zu erwerben zum Besitz, und uns darum zu mithen zu

8ein, was wir sind: ecclesia sancta Dei. Eugen Walter.

——

16 Und Fr, Hofmann verdanken wir in seinem «Kirchenbegriff des hl. Aungustinusy,
Miinchen 1933, die gewissenhafte Darstellung dieses nicht ganz leichten Gegen-
standes, bes, in § 19: Die aktive Heilshedeutung der ecclesia sancta.

47

liturgie.de



ZUM VERHALTNIS VON LITURGIE UND SEELSORGE

Zuniichst miissen Liturgie und Seelsorge, in ihrem unmittelbaren Sinn
genommen, klar geschieden werden. Liturgie hat als Gottes-Dienst die
Richtung unmittelbar auf Gott, Seelsorge hat die Richtung zunichst
auf den Menschen, ist Dienst an den Briidern. Liturgie kann so nie
primidr aus der Seelsorge begriindet, als «Seelsorgsmittel», ja auch
nicht als eine Unterabteilung der Seelsorge behandelt werden. Sie hat
ihren Sinn und ihre hohe Wiirde in sich. Ihre Begriindung ist allein die
Gloria Dei. Eher konnte man umgekehrt sagen: Die Seelsorge ist am
Ziel und kann zur Seite treten, wenn sie, soweit es an ihr liegt, den
Menschen zu Lob und Anbetung gefiihrt hat.

Und doch riickt beides aneinander, ja greift ineinander — wie in der
Heilsordnung Ehre Gottes und der Menschen Heil — gerade dann,
wenn wir sowohl Liturgie als Seelsorge in vollem und eigenem Sinn
nehmen, beides von Einengungen und MiBverstindnissen befreien und
sie nicht rein gedanklich, sondern in ihrer lebendigen Verwirklichung
zu betrachten suchen.

Es mag uns das an zwei Wesensziigen katholischer Seelsorge deutlich
werden, die in solchem Bemiihen weithin wieder deutlich ins BewuBt-
sein getreten sind.

I. Katholische Seelsorge ist in ihrem eigentlichen Wesen nicht seelische
Beeinflussung, religiose Erziehungskunst, Wirkung menschlicher Uber-
zeugungskraft, sondern sie hat werkzeuglichen Charakter. Sie ist Mit-
helfer an dem Bau, den Gott aus lebendigen Steinen errichtet: sie ist
ein Pflanzen, Jiten und BegieBen auf Gottes Acker — das Wachstum
aber gibt Gott; sie ist Mithilfe an der Mitteilung, Bewahrung und
Pflege des «neuen Lebensy — aber als Handreichung fiir den Herrn,
der alles in allem wirkt. Mit einem Wort: sie ist sakramental — wenn
auch in verschiedenen Stufen. Thren Héhepunkt und ihre stirkste
Verdichtung hat sie in den eigentlichen Sakramenten, zumal den leben-
spendenden Sakramenten der Taufe und Eucharistie und dem Sakra-
ment der Wiederherstellung, der BuBe. GewiB schliefit die Seelsorge
auch die Mittel und Gesetze allgemeiner Menschenfithrung in sich ein,
soweit sie mit ihrem Ziel und Geist vereinbar sind — aber sie geht
darin nicht auf; ja man kann sagen: je weiter das seelsorgliche Be-
miihen noch von seinem Ziel entfernt ist, desto mehr Raum nehmen
noch die rein menschlichen Dinge ein. Wir wissen, welch zufillige und
am Rande liegende Dinge den Ankniipfungspunkt fiir ein seelsorgliches
Verhiltnis und die Briicke zu einer Begegnung bilden kiénnen — aber
diese Begegnung steht eben auch noch im Vorfeld, ist in demselben
MaBe auch noch vom Mittelpunkt und Ziel entfernt, und nur solange
und soweit sind die rein menschlichen Dinge recht gesehen und ge-
braucht, als sie Wegweiser und Briicke zur Mitte bleiben. Das Wort
von der Bedeutung der «Personlichkeit des Seelsorgers» mufl also in
rechter Unterscheidung gebraucht werden — etwa von der des Lehrers
oder des Offiziers. Sein Wirken deckt sich nicht mit der Kraft seiner
Personlichkeit — das ist sein Trost und seine Last. Je niher sein Tun
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dem Mittelpunkt kommt — der Mittelpunkt aber ist Christus — desto
unwesentlicher wird die Personlichkeit, desto eindeutiger wird sie
Werkzeug, Zeichen und Durchgang des Wirkens Christi. DaB es nicht
gleichgiiltig ist, wie die menschliche Personlichkeit Werkzeug und
Zeichen ist, steht dabei auBer Frage, hebt aber das nicht auf und
schwiicht auch nicht ab, worauf es in diesem Zusammenhang ankommt.
Wir kommen von daher zu der zundchst eigenartigen Feststellung, daf
in der Wirklichkeit die Hohepunkte der Seelsorge, die Sakramente,
zugleich die eminent liturgischen Akte sind. Der Mittelpunkt des Got-
tesdienstes, die Feier der Eucharistie, ist zugleich Hohepunkt und
Erfiillung der Seelsorge. Wie im Leben Jesu die Richtung vom Vater
zu den Menschen und die Richtung von den Menschen und der Erde
rum Vater verbunden sind und ineinander gehen, so auch in dem
hiochsten Lebensakte der Kirche, die sein Wirken fortsetzt. Im Leben
der Kirche ist beides verbunden: Lob Gottes und Brot fiir den Men-
schen. Ihr Gottesdienst ist ein admirabile commercium, ein wunder-
barer Austausch, ein gegenseitiges Sichschenken, Opfer und Sakrament.
Dies wird ofters ausdriicklich ausgesprochen. So im Stillgebet des 10.
Sonntags nach Pfingsten: «Dir, o Herr, moge die Opfergabe geweiht
sein; von dir geschenkt, 1iBt du sie zur Ehre deines Namens so dar-
bringen, daB sie zugleich Hilfsmittel fiir uns werde.» Und am 11.
Sonntag: «Sieh gniidig herab auf unseren heiligen Dienst, auf daf}
unsere Opfergabe ein wohlgefilliges Geschenk fiir dich sei und eine
Stiitze fiir unsere Gebrechlichkeit.»

Das wird nicht ohne praktische Folgen sein.

II. Katholische Seelsorge ist ihrem Wesen nach zuniichst nicht eine
Behandlung einzelner Fiille oder auch Sorge um viele einzelne Seelen,
sondern Dienst an einem Ganzen, an einem corpus: Aedificatio corporis
Christi. Die Seelsorge ist Mitwirken an dem gottgesetzten Heilsweg: der
einzelne erlangt sein Heil nicht als einzelner, sondern als Glied der
Gemeinde, ja die Erlosung besteht in der Angliederung und Einglie-
derung in Christus. Das Eins-werden mit dem Vater und untereinander
durch Christus in der Einheit des Heiligen Geistes ist Ziel der Erls-
sung. Weg und Anfang der Erfiillung zugleich ist die Gemeinde. Das
Leben wird den einzelnen geschenkt und erneuert im Zusammenhang
mit der Gemeinde, deren Haupt Christus, deren Seele der Heilige Geist
ist. Dem Pfarrer, der sein Amt antritt, werden nicht eine grofere oder
!cleinere Anzahl «Seelens zur Betreuung iibergeben, sondern es wird
ihm eine Gemeinde anvertraut. Er wird iiber die Familie Gottes gesetzt,
daB er als kluger und treuer Verwalter ihr das Brot breche — zur
rechten Zeit in rechtem MaB (liegt in der Erfiillung dieses Wortes
nicht alle seelsorgliche Weisheit?); er hat den Leib Christi an diesem
Ort zu pflegen und zu schiitzen, zu nihren und zu heilen. Anders ist z.
B. die Aufgabe eines Studentenseelsorgers oder auch eines Religionsleh-
rers — ihr Wirken ist gerichtet auf eine kleine oder groBe Zahl von
einzelnen, nicht auf ein Ganzes, ein corpus.

Wir beobachten heute eine Analogie im weltlichen Raum: die Wand-
lung im Beruf des Arztes; wir sehen den Unterschied zwischen einem
Arzt, der sich in einem Ort niederldBt und wartet, bis Patienten
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kommen, und der eine groBere oder geringere Zahl von einzelnen
«Fillen» behandelt, und dem modernen Arzt, der fiir die Gesundheit
eines Ortes, eines Betriebes, einer Organisation verantwortlich ist. Er
wird natiirlich auch immer ,Fille’ zu behandeln haben — aber dem
geht voraus die Sorge fiir das Ganze, fiir die Ordnung und den Raum
des Lebens, die den einzelnen bewahren und gesund erhalten; er
kitmmert sich npicht erst um den Kranken oder Verungliickten, der
ihn zu Hilfe ruft, sondern er sorgt sich vorher fiir die gesundheitliche
Ordnung und Sicherheit des Ganzen.

Natiirlich reicht der Vergleich nicht aus — das Verhiiltnis von Pfarrer
und Gemeinde ist noch tiefgreifender und umfassender. Aber — abge-
sehen vom eigentlichen Vergleichspunkt, dem Blick auf das Ganze —
mag die Analogie den Pfarrer daran erinnern, daB er nicht nur Patien-
ten zu behandeln, sondern den Gesunden rechtes Brot zu geben hat —
womit der Seelsorge der Beigeschmack von Krankenhausluft ge-
nommen wird, der so manche Abwehr von Menschen hervorruft, denen
es nicht auf «Behandlung», sondern auf kriftige Nahrung ankommt. Der
Blickpunkt des Pfarrers ist die Gemeinde, ihre Forderung oder Schi-
digung ist der MaBstab seines Handelns. Solches Denken und Handeln
finden wir noch als selbstverstindlich bei Pfarrern in alten geschlos-
genen Gemeinden.

Das bedeutet aber, daB die Aufgabe des Pfarrers nicht nur ist, zu
bewahren und zu heilen, sondern vor allem positiv die Gemeinde dahin
zu fithren, daB sie ihren Beruf erfiillt, an diesem Ort lebendige Kirche
zu sein und hier und heute die Sendung und Aufgabe der Kirche zu tra-
gen. Nicht der Pfarrer oder gar «das Pfarramt» ist die Kirche, sondern
die Gemeinde, deren Glied mit bestimmter Funktion der Pfarrer ist.
Die hichste und letzte Aufgabe der Kirche ist aber Verherrlichung des
Vaters, Anbetung des dreieinigen Gottes, «<Mein Haus ist ein Haus des
Gebetes» — das gilt fiir das Gebiiude der Kirche wie fiir die Gemeinde,
die durch den Bau der Kirche dargestellt wird und Tempel Gottes ist.
Héchste Erfilllung und Mitte und Ziel des «Gemeindelebens» ist also
da, wo die Gemeinde zum «Brotbrechen» und ,Herrenmahl’ zusam-
menkommt und darin «den Tod des Herrn verkiindet, bis er wieder-
kommt» und darin in Christus und mit Christus als «sein heiliges
Volks dem Vater das «Opfer des Lobes» darbringt. Um diese Mitte
gelagert oder als Stufen zu ihr hinfiithrend, liegen die anderen Dinge,
die der Gemeinde aufgegeben sind.

Wieder ergibt sich daraus eine innige Beziehung von Gottesdienst und
Seelsorge. Vornehmste und wichtigste Aufgabe der Seelsorge wird es,
die Gemeinde zum Vollzug des Gottesdienstes zu wecken und zu be-
fiihigen. Denn nicht der Pfarrer ist Triiger des Gottesdienstes, sondern
die Gemeinde, in der der geweihte Priester besonderen Auftrag und
Vollmacht hat. Die Aufgabe erstreckt sich von der geistigen Unter-
bauung iiber die Pflege der inneren und duBeren Haltung und Ord-
nung bis zur technischen Ubung. Das Gemeindebewuftsein muf
vielerorts neu geweckt und immer gepflegt werden. Meist ist heute
geradezu eine Umlagerung und Umformung des BewuBtseins verlangt,
weil die Gliubigen sich zuniichst ganz als einzelne fiihlen, die im
Gottesdienst «ihre Andacht» suchen, ihre «religitsen Bediirfnisse
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erfiillens und als MaBstab nehmen, ob sie «etwas davon haben» und
gerade im Gottesdienst das Bediirfnis haben, «fiir sich zu bleibens». Das
mahnt zur Vorsicht bei der Einfiihrung gemeinsamen Gottesdienstes und
Zu einer guten geistigen Vorbereitung, wenn man nicht auch die jenigen
abstoBen will, die in erster Linie den Gottesdienst der Gemeinde mit-
Zutragen fihig und berufen sind — andererseits mahnt es auch, radi-
kale Kritik nicht ohne weiteres als Meinung «des Volkes» zu ernst zu
nehmen, Eine Umformung und Umgewdhnung ist hier nicht zu vermei-
den — es ist nur zu sorgen, daB nicht statt dessen Bruch und Spaltung
entsteht. Besonders der sonntigliche Pfarrgottesdienst muB8 begriffen
werden als ein Gottes-Dienst, der also fiir den einzelnen eine wirkliche
Dienst-Pflicht mit sich bringt, der Gemeinde in Erfiillung ihrer
Aufgabe zu helfen. Der Gemeinde als Zelle der Kirche sind hier und
Jetzt die Geheimnisse Christi anvertraut, und es ist der Gemeinde, und
damit auch jedem ihrer zur Verantwortung erwachten Glieder, aufge-
geben, sie in den Zeiten und Festen des Kirchenjahres wiirdig zu
egehen. Erkenntnisse und Grundhaltungen, die im politisch-sozialen
ben neu erwacht sind und gepflegt werden, kénnten auch der Ver-
Pflichtung zum sonntiiglichen Gottesdienst als einer Dienstpflicht an
den Aufgaben des Gottesvolkes neue Begriindung geben. Das zu wecken
und zu pflegen — in der Gemeinde im Ganzen und in einzelnen — die
Gemeinde zur Anbetung in Geist und Wahrheit zu fiihren, ist die groBe
Aurgabe, die der Gottesdienst als Wesensaufgabe der Kirche der Seel-
Sorge stellt. Darin findet aber zugleich die Seelsorge selbst ihre Erfiil-
Ung: in der Anbetung wird der Mensch heil und in der Mitfeier der
heimnisse Christi im Laufe des Kirchenjahres wird ihm zugleich die
tlésung zugewandt und in ihm verwirklicht.
8 ergibt sich also nach klarer Unterscheidung von Liturgie und
eelsorge sowohl vom sakramentalen Charakter als vom Gemeinschafts-
\arakter der katholischen Seelsorge eine innige gegenseitige Durch-
Mingung nach klarer Unterscheidung. Es ist daher schon von
Vornherein zu erwarten, daB beides leidet, wenn das eine auf Kosten
8 anderen leben will. Es kann nicht eines verkiimmern, ohne da8
€ides zu Schaden kommt. Sie werden gegenseitig aufeinander angewie-
en sein und Anliegen aneinander haben. Positiv: das recht verstan-
dene gottesdienstliche Interesse kann mit dem recht verstandenen
Seelsorglichen Interesse nicht in Widerspruch kommen, ja mehr: was
8ottesdienstlich wahr und richtig ist, muB auch seelsorglich wahr und
‘ig sein und umgekehrt.
2 1r denken uns zwei benachbarte Pfarrer. Beide miissen, wenn sie
fen Beruf erfiillen wollen, Liturge und Seelsorger sein. Aber die
"*Wichte sind von Natur und Gnade verschieden verteilt. Fiir den
‘Nen ist Einsatz und Ausgangspunkt, daB Gott verherrlicht werde,
daB ey schenkenden Liebe Gottes eine wiirdige Antwort gegeben
Werde in der Eucharistie, dem Dankopfer dieser Gemeinde — vielleicht
' einer Stadt, in der der Name Gottes fast vergessen ist. Wahrlich ein
Yornehmes Anliegen und eine adelige, wenn auch nicht ungefihrliche
altung, Den Andere ist zuerst und vor allem Hirte. Er sah und ward
Von Mitleid gerithrt und méchte Ol und Wein in die Wunden gieSen;
e erbarmt sich des Volkes, das er in der Wiiste hungern sieht, und

e
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méchte ihm Brot geben. Wir wollen hoffen, daB die beiden so zueinan-
der stehen, daB sie einander die Wahrheit sagen und sie von einander
ertragen konnen.

Sie werden sich mancherlei zu sagen haben, manche Warnung, manche
Kritik, manche Forderung. Der «Seelsorger» wird den liturgischen Be-
miithungen seines Nachbarpfarrers sunichst zuriickhaltend und etwas
miBtrauisch zusehen — auch wenn er sich nicht nur von den «Pfarr-
emigranten» unterrichten liBt. Er weiB8 auch, daB mauches Vorurteil
und Unverstindnis erst iiberwunden werden muB. Aber er wird doch
smmer wieder fragen: wird der Gottesdienst dort so gehalten, daB} dieser
Gemeinde eine echte Teilnahme moglich ist? Der Gemeinde, also nicht
einem liturgischen Kreis, einer bestimmten Auswahl, bestimmten
Typen. Er wird schauen auf die Viter und Miitter der guten Familien,
auf Minner, die im Leben stehen und zugleich ihre Kraft aus dem
Leben mit Gott suchen und sich bisher im Leben der Gemeinde
bewihrt haben. Er wird fragen: Kommen die Leute wirklich zam
Beten? Bleibt ihnen auch Raum fiir Stille und personliches Gebet?
Gehen die Miihseligen und Beladenen erquickt und gestirkt nach
Hause, sodaB sie wieder eine Woche hindurch ihre oft so schwere Last
tragen konnen? Haben sie Brot bekommen fiir ihre Seele oder bleiben
gie hungrig? Werden sie angesprochen und gleichsam bei der Hand
genommen an dem Punkt, an dem sie stehen — oder werden sie vor
eine ferne, fremde Welt gestellt, zu der es fiir sie keine Briicke und
keinen Zugang gibt? Wird ihnen geholfen, ihre Sorgen und Leiden,
shre Freuden und Hoffnungen vor Gott auszusprechen? Findet sich die
Gemeinde mit ihren gemeinsamen Noten und Anliegen in jhrem ge-
meinsamen Gebet wieder? Kurz: Schligt der Gottesdienst wirklich
Wurzeln in der Seele des Volkes?

Der «Liturge» wird dem — vielleicht weniger grundsiitzlich als in seinen
praktischen Auswirkungen und Forderungen — mancherlei entgegen-
halten: Bedenken des liturgischen Stiles, des Herkommens, der forma-
len Vollstindigkeit oder dhnlich. Und doch miifite er schlieBlich ein-
sehen, daB groBer als alle Einzelfragen und Riicksichten und Bedenken
nicht nur seelsorglich, sondern gerade goucsdienstlich gesehen das An-
liegen ist, daB der Gottesdienst wirklich ein echter Gottesdienst dieser
Gemeinde sei, daf§ in ihm diese Gemeinde von Herzen und freudig
Gott lobt und dankt, daB die Menschen dieser Gemeinde, wie sie sind,
ihr Leben, wie es ist, in der Opferhingabe durch Christus zum Vater
tragen und mit Gott und untereinander neu verbunden werden. Was
kénnte nicht nur seelsorglich, sondern gerade gottesdienstlich gesehen
wichtiger sein? Und was niitzt alles andere, wenn das verhindert oder
gehemmt wird? Hier scheiden gich Liturgisch und Liturgistisch. Nicht
nur seelsorglich, sondern gerade liturgisch wiire es ein MiBverstiindnis,
wenn z B. unser Pfarrer meinte, es sei ein Fortschritt, wenn er seine
Gemeinde von einer deutschen, der Fassungskraft der Gemeinde ange-
pafiten Form der Vesper oder Komplet zur «vollstiindigeny, vielleicht
gogar lateinischen Form fiihrte. Eine Pfarrei ist kein Benediktinerkon-
vent. Wenn es ihm wirklich um einen echten Gottesdienst seiner
Gemeinde geht, wird er mit der Zeit einsehen, daB hiermit weder seel-
sorglich noch gottesdienstlich etwas gewonnen ist. Vielleicht fithrt ibhn
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diese Erfahrung dazu, sich etwas mit der Geschichte dieser Liturgie zu
beschiiftigen. Er wird daraus manches lernen und seinen Gesichtskreis
erweitern. Er wird vielleicht feststellen, daB sein Verstindnis der
Liturgie zu eng und formalistisch war. Vor allem wird er auch einen
Blick dafiir bekommen, welcher Schatz seelsorglicher Erfahrung in der
iiberlieferten Liturgie aufgespeichert ist — allerdings oft nicht mehr
verstanden und daher im Gebrauch verkiimmert. Er wird sehen, wie
vieles in der bestehenden Liturgie aus seelsorglicher Riicksicht zu
verstehen ist. Er wird GesetzmiiBigkeiten seelischen Lebens und Wachs-
tums entdecken, denen er sich und seine Gemeinde auch heute anver-
trauen kann.
Ein anderes: Der «Seelsorger» wird kritisch beobachten, was sein litur-
gischer Nachbarpfarrer sonst noch in der Seelsorge tut. Vielleicht
glaubt dieser im Anfang, durchdrungen von der Notwendigkeit und
GrioBe des einen Notwendigen, daB alles andere hinzugegeben werde.
Der «Seelsorger» wird ihn vor Tiduschungen warnen. Er wird ihn auf die
wirkliche Lage der Gemeinde hinweisen, wird ihm zeigen, wieviel
Arbeit noch im Vorfeld zu leisten ist; wie weit entfernt die Menschen
noch von dem Verstindnis sind fiir das, was der Gottesdienst im
cigentlichen Sinn voraussetzt; wie belastet die Menschen vom Leben
sind, wie beansprucht von Beruf und Familie. Er wird ihm zeigen,
wieviele Wege und Briicken noch gebaut werden miissen. Der rechte
Gottesdienst der Gemeinde ist seelsorgliches Ziel, aber nicht der
Anfang. Es bleibt alles: Karthotek, Hausbesuche, Seelsorghilfe,
Jugendarbeit, Sorge fiir die Zugezogenen und die wandernde Kirche,
Standesseelsorge und was man sonst an echtem seelsorglichem Bemiihen
und brauchbaren Mitteln aufzihlen mag. Ja, gerade die Sorge um den
rechten Gottesdienst wird eine intensive Seelsorge an der Gemeinde
und am einzelnen fordern. Es bleibt alles — aber, und nun miifite
der Seelsorger zuhiren: es bekommt alles seinen Rang und seinen Ort.
Die Seelsorge dreht sich nicht mehr um sich selbst, sondern sie be-
kommt ihre Mitte, um die sie das Viele kristallisiert. Es ist ein MaB-
stab da, der die notwendigen MaBnahmen und Mittel von Betrieb
und Betriebsamkeit unterscheidet. Es kann sich nun nicht mehr eines
eser guten oder niitzlichen Dinge zum Mittelpunkt machen oder als
Allbeilmittel anpreisen.
Hier hiitte also der «Liturge» dem «Seelsorgers manches zu erwidern —
as bedeutet aber wieder, daB der von der Liturgie kommende Einwand
gerade der Seelsorge hilft, sich zu sich selbst zu finden. Vielleicht muf
der Seelsorger auch neue Unterschiede lernen zwischen dem Eingehen
auf echte seelische Bediirfnisse und Notwendigkeiten und legitime
igenarten des Volkes und einem falschen Nachgeben auf Kosten der
ahrheit, der seelischen Gesundheit oder der religiosen Tiefe und
htheit oder anderer Werte. Wir nehmen nicht an, daB unser Seel-
sorger zu denen gehort, die sich selbst und ihre Gemeinde durch immer
heue Andachten, Feiern, «Weihen» und sonstige fromme Sensationen
ll_ber die Leere und Unfruchtbarkeit hinwegtiuschen miissen oder die
sich billige «Erfolge» verschaffen, indem sie gerade da begieBen und
Wuchern lassen, wo es notig wiire, zu jiten oder wenigstens zu beschnei-
en. Dann kime er wahrscheinlich mit seinem Nachbarpfarrer gar-
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nicht wirklich ins Gespriich. Aber er wird doch viclleicht schirfer
unterscheiden lernen zwischen «Erfolg und Fruchtbarkeit». Er wird
vielleicht einsehen miissen, daB es wichtig sein kann, auch gute Dinge
zueinander in das rechte Verhiltnis zu bringen. Er wird z. B. die Mai-
andacht pflegen (nicht nur als ein «Zugestindnis an das Volk») und
wird sorgen, daB8 Betrachtung, Gebet und Lied echt und gut sind, ohne
daB es etwas «Liturgisches» sein mu8 — er wird es eine echte Andacht
sein lassen, aber er wird zugleich darum besorgt sein, daf Ostern und
ssterliche Zeit, Himmelfahrt und Pfingsterwartung, Pfingsten und
Pfingstoktav nicht davon iiberdeckt und iiberrankt werden. Oft liegt
es an kleinen Dingen, daf die Grundstruktur sichtbar bleibt. Er wird
erfahren, daB auf weite Sicht auch die Seelsorge nur fruchtbar ist,
wenn sie liturgisch richtig ist, d. h., sich einfiigt in das Wirken Christi
in der Kirche, in der Vergegenwirtigung der Heilstaten Gottes.

Besonders deutlich liBt sich die Richtigkeit unserer These zeigen an
der Stelle, wo sich alle Linien schneiden: in der F' eier der Eucharistie.
Wieviel gut gemeinte und mit Eifer betriebene «Eucharistische Bewe-
gung» ist stecken geblieben und, aufs Ganze gesehen, seelsorglich
unfruchtbar geblieben, weil ihr eine zu enge Auffassung von der
Eucharistie, im Unterschied zam biblischen und liturgischen Verstiind-
nis, zugrunde lag. Der «Seelsorger» wird natiirlich immer den Wunsch
und das Ziel haben, daB seine Pfarrkinder «hiufig zu den Sakramenten
geheny. Und doch wird er erfahren (wie wohl schon mancher aus uns),
daB die isoliert als «Seelsorgsmittel» genommene ¢hiufige Kommunion»
nicht die erwarteten Friichte brachte, ja oft zum Argernis wurde. Da
sich der Opfercharakter und der Gemeinschaftscharakter der Euchari-
stie aus dem BewuBtsein verlor, also die Wahrheit verkleinert und die
Auffassung der Eucharistie liturgisch zu eng und ungeniigend war,
wurde (natiirlich wieder aufs Ganze gesehen) eine rein private und
sentimentale Frommigkeit begiinstigt, die dem Sinn der hiufigen
Kommunion geradezu entgegengesetzt ist. Es wiire eine eigene Aufgabe,
im einzelnen zu zeigen, wie eine rein seelsorgliche Auffassung der
Eucharistie, verbunden oft mit einer liturgisch falschen Praxis, gerade
auch seelsorglich die Fruchtbarkeit verhinderte oder doch verringerte:
Es war doch nicht nur ein «Spezialwunsch liturgisch eingestellter
Kreise» oder ein Streit um die AuBerlichkeit, wenn man sich um die
Spendung der heiligen Kommunion am rechten Ort im Zusammenhang
der heiligen Messe bemiihte. Es war zugleich ein wichtiges seelsorg-
liches Anliegen. Das gilt fiir das ganze Bemiihen um eine nicht nur
personlich andichtige, sondern richtige und sinnerfiillte Form der
gemeinsamen MeBfeier und des Gemeinde-Gottesdienstes iiberhaupt.
Unser Seelsorger wird erfahren: Ein solcher Gottesdienst ist beste und
wichtigste Seelsorge.! Er wird verstehen lernen den von den Vitern
gern gebrachten Satz: Nicht die Person des Pfarrers oder Bischofs,
sondern die Kirche, also konkret die Gemeinde ist in ihrem ganzen
Leben Triigerin der Seelsorge.

1 Es sei verwiesen auf den Aufsatz von Eugen Walter «Seelsorge vom Altare aus»
E;:: Jahrbuch katholischer Seelsorge 1939, S. 66 ff. Franz Borgmeyer-Verlag, Hil-
esheim. i
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Dasselbe kénnte im Verhiiltnis von Gottesdienst und Caritas ausfiihr-
lich aufgezeigt werden. Doch mag der Hinweis darauf geniigen, wie in
der ersten christlichen Gemeinde das «Brotbrechen und Gebet» in
engem Zusammenhang steht mit der «briiderlichen Gemeinschafty, wie
das frohe Lob Gottes in einem Atem genannt wird mit dem Einver-
nehmen mit dem ganzen Volk und der apostolischen Wirkung, die von
der Gemeinde ausgeht (Apg. 2, 42f.) — wie andererseits der Zerfall der
briiderlichen Gemeinschaft in der Gemeinde von Korinth nicht nur in
sich getadelt wird, sondern zum Ausdruck kommt, da dadurch das
Herrenmahl selbst in Frage gestellt und darin die unwiirdige Teilnahme
begriindet ist, die zum Gericht wird (1. Kor. 11,17f.) Das Einverneh-
men untereinander ist Voraussetzung fiir die Annahme des Opfers (Mt.
5, 23—24) ; andererseits die Liebe Christi, deren Gediichtnis und sicht-
bares Zeichen die Eucharistie ist, die Quelle der Caritas. Das «Brot-
rechens und die «briiderliche Gemeinschaft» leben voneinander. Sie
werden beide krank, wenn eines von beiden verkiimmert. Der schinste
Gottesdienst «ist nichtsy ohne die Liebe — aber auch die Caritas, das
vornehmste Ziel der Seelsorge, verliert ihren Charakter und ihre
rientierung, verflacht und verkiimmert, wenn sie nicht mehr mit
er Quelle verbunden ist, aus der sie entsprossen ist. Es kommt aus
leser Erfahrung, wenn beide heute wieder einander suchen, und wenn
Man diese Zusammengehorigkeit im Gottesdienst z. B. durch den
«Opfergang der Liebe» sichtbar zum Ausdruck zu bringen und der
einde im BewuBtsein zu halten sucht.?
er dargelegten These kinnten aus der Praxis manche Schwierigkeiten
und Beispiele von «Konfliktsfillen» zwischen Liturgie und Seelsorge
entgegengehalten werden.
Und doch ist es gerade deshalb wichtig, sich mit der Uberzeugung von
er «Lebensgemeinschafts (und daher dem gemeinsamen Lebensin-
teresse) des Liturgischen und Seelsorglichen tief zu durchdringen, weil
vordergriindig oder in bestimmten Einzelheiten das liturgische und
das seelsorgliche Interesse miteinander in Konflikt kommen kénnen.
ehmen wir als Beispiel das Gebiet der Predigt. Es kann die Frage
entstehen, ob und wieweit die eigentlich zu einem Feste oder einem
onntag gehorige Verkiindigung durch ein besonderes seelsorgliches
\nliegen (z. B. ein Wort an die Gemeinde in einer besonderen Zeit-
Situation oder auch Begriindung einer wichtigen Sammlung oder
Sonstiger MaBnahmen) verdriingt werden darf oder muB, Wer von dem
erzeugt ist, was vorher zu zeigen versucht wurde, wird wachsam sein.
T wird miBtrauisch werden, wenn dieser Fall zu oft eintritt. Er wird
Priifen, ob hier nicht das «seelsorgliche Interesse» zu sehr auf das
Yordergriindige, Menschliche, Greifbare, vielleicht nur Niitzliche ge-
Tichtet ist, Nach der anderen Seite kinnte auch das «Liturgische zu eng
Verstanden sein.» Die Predigt des Pfarrers fiir seine Gemeinde ist etwas
nderes als die geistliche Ansprache in einem Monchskonvent oder
€lner Schwesterngemeinschaft nach Form und Inhalt. Aber es bleibt
doch ein Unterschied, ob ein Pfarrer wirklich abwiigt (wissend, daB auf
= =SSN

! Uber das Verhiiltnis von Liturgie und Caritas spricht tiefgehend Alfons Beil in
dem Biichlein ¢Einheit in der Liebe» Alsatia-Verlag Kolmar 1941,
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beiden Seiten Gewichte liegen) und sich dann dafiir entscheidet, daB
die seelsorgliche Situation hier und jetzt etwas verlangt, was gottes-
dienstlich gesehen abtriiglich oder unrichtig ist, im BewuBtsein, dall es
sich hier um eine voriibergehende MaBnahme, um eine Ausnahme und
etwas Uneigentliches handelt, — oder ob nach verschiedensten Zufil-
ligkeiten bald dies bald jenes angesetzt wird und dadurch auf weitere
Sicht auch das seelsorglich Wichtigere und GroBere durch vorliufige,
vorithergehende und vordergriindige «seelsorgliche Interessen» ver-
driingt wird. Um ein Beispiel zu nennen: Ein Diasporapfarrer wiirde
eine wichtige seelsorgliche Aufgabe versiumen, wenn er nicht auch im
pfarrlichen Gottesdienst die Bedeutung der Einheit des Glaubens in
der Ehe und die Gefahren und Schwierigkeiten der religis gemischten
Ehe (heute geht es ja meist schon um Ehe mit einem Nicht-Christen)
darlegen wiirde. Wenn aber ein Pfarrer (factum non fictum!) meint,
dazu sei die beste Gelegenheit die Mitternachtsmesse in der Weihnachts-
nacht, weil das der am besten besuchte Gottesdienst sei, so glaube ich
doch (auch wenn der Pfarrer mit Engelszungen redete!), daB hier
die rechte Ordnung des menschlichen und gottlichen Wirkens nicht
gewahrt ist, daB hier also nicht nur dem Gottesdienst Gewalt angetan,
sondern daB hier auch seelsorglich ein KurzschluB gemacht wird, und
daB der Mann sich tiuscht! Oder wenn ein kirchliches Amtsblatt die
Kollekte fiir den Bonifatiusverein ausdriicklich auf den Pfingstsonntag
ansetzt (nur weil der Pfingstsonntag zufillig der Sonntag nach dem 5.
Juni, dem Feste des hl. Bonifatius war), dazu anordnet, daB «am Tage
der Kirchenkollektey iiber die Aufgaben des Bonifatiusvereins zu pre-
digen sei, und dazu ausfiihrliches Material gibt, das zu dem Fest in
keinerlei Beziehung steht, dann muBl man allerdings die Frage stellen,
ob auch nur dem nichsten Ziel, der Hilfe fiir die Diaspora und die
«wandemde Kirches, wirklich gedient ist, wenn das Pfingstfest zum
Tag der Kirchenkollekte und die pfingstliche Verkiindigung zur Zweck-
predigt geworden ist.

Eine wichtige Aufgabe der volksliturgischen Bemiihungen wird hier
allerdings erfahren: zu fragen, wo und wie die wirklich wichtigen
seelsorglichen Anliegen im Gottesdienst «angesiedelts werden kénnen.
Heute geht oft beides ungeregelt nebeneinander — und beides leidet
darunter. Echte Volksliturgie muB in ihrem eigenen Bereich Raum
geben fiir das, was seelsorglich wichtig ist (z. B. auch fiir das gemein-
same Gebet in allgemeinen und persénlichen Anliegen) — das Seelsorg-
liche aber muB vom Gottesdienst her seinen rechten Ort und das rechte
MaB empfangen. So bestitigt gerade die Praxis mit ihrer Erfahrung
die Uberzeugung, die wir im vorhergehenden aus den Wesensziigen
katholischer Seelsorge zu begriinden suchten: Liturgie und Seelsorge,
obwohl in ihrem Wesen scharf getrennt, sind so miteinander zu einer
Lebensgemeinschaft verbunden, daB keines auf Kosten des anderen
leben kann. Was seelsorglich gut und richtig ist, muf} auch liturgisch
richtig sein und umgekehrt. Damit sind noch nicht alle Schwierigkeiten
im Einzelfall gelost — hier den rechten Weg und die gute Form zu
finden, ist Aufgabe all derer, die sowohl den Eifer fiir die Ehre Gottes
als das Erbarmen mit dem Volk im Herzen tragen.

Theo Gunkel
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GRUNDSATZLICHES UND SELBSTERLEBTES ZUR FRAGE:
LITURGIE UND SEELSORGE

L

Seelsorge, cura animarum, und Liturgie, wie man sie definiert hat: der
«autoritativ geregelte, offentliche Kult der Kirche», haben sie iiber-
haupt etwas miteinander gemein? Oft will es scheinen, als stiinden sie
nur sehr sauber und fein ausgerichtet nebeneinander wie zwei Glieder
in einem groBen Gefiige, die, beide in sich notwendig und in gewisser
Weise auch aufeinander angewiesen, zueinander gehiren, ohne deshalb
voneinander abhiingig zu sein. Denn «Liturgie», das ist doch die treue
und gewissenhafte Erfiillung der mannigfachen von den kirchlich litur-
gischen Biichern geforderten Rubriken, die, exakt und peinlich durch-
gefiihrt, irgendwie wohl auch zur Erbauung der Gliubigen beitragen
mégen, daher also die Grenzen des Seelsorglichen beriihren, ohne aber
das eigentliche Wesen der Seelsorge zu treffen — und Seelsorge, ja, das
sind alle die Dinge, die das Heil der Seelen betreffen, die nicht so sehr
an die Frommigkeit und kultische Gewissenhaftigkeit des guten Prie-
sters appellieren, vielmehr den Eifer des «Pastor bonus» angehen, den
Seelenhirten, der u. U. selbst um der Fiirsorge fiir die Seelen willen —
weil die Liebe ihn dazu antreibt — die liturgischen Vorschriften aufler-
acht liBt, ja auBeracht lassen muB. Es gibt hohere Forderungen als
den Gottesdienst, eben das Heil der Seelen! Dafiir darf die Messe
schon einmal etwas schneller, d. h. fliichtiger, gelesen werden, damit
man wieder um so eher in den Beichtstuhl kommt, oder das Austeilen
der Kommunion kann bereits nach den Kanzelverkiindigungen seinen
Anfang nehmen, weil man sonst nicht damit zurecht zu kommen meint.
GewiB, das ist nicht das Ideal — man wei8 das sehr wohl —, aber wie
soll sonst den groBen Forderungen der Seelsorge entsprochen werden?
Liturgie und Seelsorge, man sieht es, kénnen sogar recht miteinander
in Konflikt geraten. Was mogen sie also zutiefst schon miteinander ge-
mein haben? ¢Liturgie», der Kultus, geht unmittelbar auf Gott. Seel-
sorge will wohl auch zu Gott hinfiihren, aber dazu miissen oft allerlei
Umwege beschritten werden. Hausbesuche, Vereinstiitigkeit, Seelenfiih-
rung, was haben sie mit dem Kult der Kirche zu tun? Nein, allzu oft
steht das eine, die gute Erfiillung des Breviergebetes, die gewissenhafte
Vorbereitung auf die Messe, die sorgsame Danksagung nach der Messe,
dem anderen, der unmittelbaren praktischen Sorge fiir das Seelenheil
der einzelnen, hindernd im Wege.

Und die Folge? Angstlichkeit, Skrupulositiit, oder auch Gleichgiiltigkeit,
giichtiges Hasten oder iiuere Geschiiftigkeit in dem einen oder anderen

ereich.

Man weiB natiirlich um die Anspriiche, die seit einer Reihe von Jahren
zugunsten der Liturgie erhoben worden sind. Aber, das ist etwas fiir
Feinschmecker, Astheten, die von der Praxis nichts wissen. Wohl hat die
Kirche fiir die Beobachtung der Regeln der liturgischen Gesetze einen
eigenen Orden, die Benediktiner, aufgestellt. GewiBl, man erbaut sich,
wenn man dem Gottesdienst in einer Abteikirche beiwohnt, fiir die
Praxis jedoch ist so etwas ohne Bedeutung. Die verschiedenen Zweige
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unserer Seelsorgsobjekte, Frauen, Minner usw., zumal, was sollten sie
von der «Liturgie», eben diesem gepflegten kirchlichen Kultus, abge-
sehen von erbaulichen Eindriicken, die man gelegentlich eines Ausfluges
oder einer Wallfahrt erhilt, auch gewinnen? Verhilt sich nun aber alles
so, wie es nach dem Gesagten den Anschein hat? Haben in der Tat Li-
turgie und Seelsorge nicht mehr miteinander gemein, als daB sie im
letzten vielleicht ein Ziel vertreten, ndmlich Gott, daB sie im iibrigen
ein solches Ziel aber auf verschiedenem Wege erreichen?

Ich muB gestehen, die vorstehenden Gedankengiinge sind dem Verfasser
dieser Zeilen selbst so fremd gewesen, daB er sie erst aus dem Umgang
mit erfahrenen Seelsorgepraktikern kennen lernen mufBite, und zwar
sind sie ihm fremd, nicht etwa, weil er nun ausgerechnet jenem von der
Kirche fiir die Durchfiihrung des «iuBeren Kultus» aufgestellten Orden
angehort, eben den Benediktinern, und weil dieser Orden als Ménchs-
orden von der Welt und ihren Forderungen abgetrennt lebt, also gar
nicht weiB und wissen kann, wie es in der «Praxis» aussieht und worauf
es dabei ankommt. Nein, solche geistige Haltung war mir fremd, weil ich
sie eigentlich nie auf meinem Wege zur Kirche und auch nicht in den
ersten Jahren meines kirchlichen Lebens kennengelernt habe.

Liturgie ist mir nie in diesem Sinne der bloB <iuBere» Kult der Kirche
gewesen. Liturgie bot sich mir von dem Augenblick an, da ich zur Kir-
che kam, als Lebensquelle dar, und wenn man durch sehr groBe Diirre
und Trockenheit gegangen ist und dabei von einem brennenden Durst
gequiilt wurde, dann fragt man nicht lange nach der Definition der
Quelle oder nach der Meinung, die andere von ihr haben, man stiirzt
sich vielmehr darauf und nimmt von ihren strémenden Wassern, was
immer man davon vertragen kann, sicher eher zu viel, denn zu wenig.
So ist es mir mit der Liturgie ergangen! Ich habe sie zuerst nicht theore-
tisch kennen gelernt, nicht in einem Kolleg iiber ihr Wesen und ihre
Aufgaben gehort, sondern sie praktisch im Leben selbst ausprobiert.
Zuerst hat sie bei mir den Beweis erbracht, daf sie nicht «cultus divinus
externus ecclesiaes ist, sondern viel mehr und viel Grifleres, vor allem
aber kein bloBes iisthetisches Spiel. In den Untergrund- und Vorort-
bahnen einer modernen Weltstadt, zwischen der Arbeit im Fabrikbe-
trieb und dem Gewiihl einer gehetzten Menge habe ich zuerst ihre Fiille
gespiirt. Das MeBbuch ist mir damals zum unausléschlichen Kenn-
zeichen dafiir geworden, daB, wo ein solches Buch die Grundlage des
gesamten Lebens bildet — und so schien es mir doch von vorneherein
zu sein —, daB es da um Ewiges gehen, daB Gottes Geist dort wohl
heute noch wirksam sein miisse! Man hiitte sich damals um meine Seele
ernstlich «Sorge» machen kénnen, aber ehe noch ein «Seelsorger» im
eigentlichen Verstande sich meiner angenommen hatte, da war bereits
durch die Berithrung mit der Welt der Liturgie (wie ich sie im MeB-
buch niedergelegt fand) ein Wandel in mir eingetreten, wohlgemerkt
gar nicht etwa durch die dargestellte Liturgie — etwa in der schénen
Form einer Abteikirche —, das kam erst spiiter. Zuerst war ich also
auch irgendwie Objekt der Seelsorge, und als solches habe ich zuerst
unld zuniichst die ungeheure, umgestaltende Kraft der Liturgie kennen
gelernt.

Was ist nun aber die Liturgie, wenn nicht der «iuBeres» Kult der Kir-
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che? GewiBl verlangt Liturgie nach der Darstellung, nach dem Gestalt-
werden im Kultus. Aber sie hat ein Leben auch ohne diese Darstellung.
Denn unabhiingig von einer solchen liegt ihre gewaltige Ordnung fiir
den geistig gebildeten Menschen greifbar da in den liturgischen Biichern
der Kirche, also in Missale, Brevier, Rituale, Pontifikale usw., oder, um
auch ihre musikalische Form einzubeziehen, in Graduale und Antipho-
nale, Was in Jahrhunderten zu dem zusammenwuchs, was wir heute Li-
turgie nennen, das Zueinander von ausgewilhlten Schrifttexten, Worten
aus Altem und Neuem Bund, Lesungen, Psalmen, Hymnen, Sequenzen,
d. h. freien dichterischen Schépfungen, Orationen, dazu die Vertonung
im sog. Gregorianischen Choral und die «rot» gedruckten Zwischenbe-
merkungen ritueller Art, die Rubriken, das alles bietet sich als ein so
gewaltiges Kunstwerk dar, daB man es nur den monumentalsten Dom-
bauten der Christenheit vergleichen kann.

Ein solcher Vergleich kennzeichnet aber nur die duBere Gestalt der Li-
turgie: Threm inneren Gehalt nach bedeutet sie viel mehr. Denn da sie
zum groBten Teil aus vom Geiste Gottes selbst inspirierten Schriftstellen
besteht, so entstrémt ihr der géttliche Geist, zumal die vom Geiste Chri-
sti geleitete Ekklesia iiber dem Werden und Wachsen der Liturgie sorg-
sam gewacht hat.

Gottes Geist also begegnet uns darin, und das ist es wohl, was dem
¢«Armen im Geiste», der neu an die Liturgie herantritt, so ungemein
wohltut. Er fiihlt sich von etwas Uberweltlichem erfaBt und gebannt.
Eine bisher ungekannte geistige Macht tritt ihm gebieterisch ent-
gegen.

Je%loch ist damit das Eigentliche der Liturgie immer noch nicht gekenn-
zeichnet. Es geht bei ihr um noch mehr, und auch dafiir méchte ich
wieder an eine praktische Erfahrung ankniipfen.

IL

Die Liturgie ist Mysterium. Sie ist nicht bloB Kunstwerk, nicht einmal
bloB ein vom Geiste Gottes erfiilltes Kunstwerk. Sie ist gewi8 Gottes-
dienst, Kultus, aber doch nur jener Kult, der vor Gott angenehm ist,
deshalb nur jene Kulttat, die mit dem Einbruch des Reiches Gottes,
d. h. mit der Menschwerdung des Sohnes Gottes ihren Anfang nahm,
in Leiden, Tod und Auferstehung des Herrn ihren dramatischen Hohe-
punkt gewann und in der ersten Wiederkunft des Kyrios im Pneuma am
Pfingstfest auch den Gliubigen die Moglichkeit verlieh, vor Gott «an-
genehm» zu werden und ihm als Erléste und in Christus Geheiligte
einen, nein, den einzig moglichen Kultdienst darzubringen, der dem
Vater wohlgefillig sein kann, nimlich die stindige Wiederhinstellung
der Heilstat Christi als des groBen und einmaligen Erlgsungs- und Siihn-
opfers der Menschheit.

Wenn sonach Mysterium und Liturgie der «Einbruch des Reiches Got-
tesy in diese Welt sind, 1iBt es sich dann ausdenken, dafi das, was wir
die Seelsorge nennen, nicht in allem und jedem von der Liturgie
Seinen Ausgangspunkt nimmt? Denn dann begriindet ja die Liturgie
nicht nur das ganze Sein des Christen als des Menschen, der den Reich-
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tum des ¢Mysteriums» in sich trigt, wie Paulus es sagt: «Christus in
euch, die Hoffnung auf die Herrlichkeit» (Kol. 1, 27). Die Liturgie ist
zugleich auch der Lebensraum, innerhalb dessen das Weilen, Beten und
Handeln und das Vollendetwerden des Christen eigentlich nur méglich
ist.

MuB deshalb die ordentliche und auBerordentliche Seelsorge nicht je-
derzeit aus der Liturgie schopfen und an ihr als der giiltigen Norm sich
stets von neuem orientieren?

Da méchte ich nochmals mit dem Bericht einer Erfahrung ansetzen. Ich
habe die groBe Gnade gehabt, die umstiirzende Gewalt des Tauferleb-
nisses bewuBt zu verkosten. Man spricht heute viel von der Bedeutung
der Taufe fiir das Leben des Christen. Niemand leugnet die Gnadenga-
ben, die die Taufe dem Kinde bereits verleiht, d. h. die Wiedergeburt in
Christus, das Reingewaschenwerden von den Makeln der Erbsiinde, kurz
die neue Geburt des Gotteskindes. Jedermann weil auch, daB die Taufe
heilsnotwendig ist und daB zum ewigen Leben nur gelangen kann, wer
dieses Sakrament empfangen hat. Die Taufe ist also wahrlich eine con-
ditio sine qua non, auch fiir das Heil der Seelen.

Und dennoch hat es im Alltag der Seelsorge allzuoft den Anschein, als
gebe es sie kaum. Nur irgendwo im UnterbewuBtsein liegt sie mit ihren
Wirkungen versteckt, denn sie hat nun einmal der Seele einen «Charak-
ter» verlichen und ein «unauslésliches Merkmal» eingepriigt.

Ich muB gestehen, ich habe die Taufe anders erlebt. Objektiv genommen
ist auch mir einmal die Kindertaufe wohl gespendet worden. Aber als
ich an den Toren der hl. romischen Kirche anklopfte, da hatte man
einige Bedenken, ob die urspriingliche Taufe giiltig sei, und so sollte ich
denn bedingungsweise nochmals getauft werden.

Im vollen BewuBtsein also, worum es dabei ging, habe ich das stromende
Wasser iiber mir gespiirt und wahrlich, das gibt eine andere innere Hal-
tung. GewiB}, die Taufe vollzieht ihre Wirklichkeit als «opus operatumy,
Man darf aber wie iiberall, wenn das Heilsgeschehen auf die Glieder
des Corpus Christi mysticum ausgeweitet wird, das «opus operantis»
nicht vergessen. Mag es also sein, daB die Taufe in meinem Falle, da sie
nur «bedingungsweise» gespendet wurde, als opus operatum nicht mehr
wirksam werden konnte, um so mehr stand diesmal das opus operantis
im Vordergrund. Es kann das wohl nicht damit abgetan werden, daB
es sich dabei nur um einen psychologischen Vorgang gehandelt habe.
Immerhin muBte die ganze innere Bereitschaft zum Empfang alles des-
sen, was die Taufe verleiht und vom Tiufling fordert, wie bei der Taufe
selbst vorhanden sein. Und das war es gerade, was so stark ins Gewicht
fiel.

Taufe, das war fiir mich nicht bloB das Reinwerden von den Siinden-
makeln, obwohl auch danach das Begehren stand. Taufe fiir den erwach-
senen Katechumenen war wahrhaft der Wille, ein im alten Adam geleb-
tes Leben zum Opfer zu bringen, um ein neues Leben der Wiedergeburt
dafiir zu gewinnen! Es stand daher der andere Gedanke stiirker im Vor-
dergrunde, der in der Praxis unserer Seelsorge so sehr verlorenging, dal
die Taufe das Mitsterben und Mitauferstehen mit Christus ist und der
Wiedergewinn des neuen Lebens, oder, wie Paulus es sagt, die Tatsache,
daB wir durch die «Taufe in den Tod» mit Christus zusammen ins Grab
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gelegt wurden; und das geschah, damit, «wie Christus auferstanden ist
durch die Herrlichkeit des Vaters, so auch wir nun in einem neuen Le-
ben wandeln» (Rém. 6, 3). Das eine muBl vorhanden sein, der Wille zum
Tode, zum Mitsterben, daraus folgte das andere dann mit Notwendig-
keit, die sieghafte Freude iiber das neugeschenkte Leben.

Nun erhielt alles auf einmal ein neues Gesicht. Die Lebensumstinde
mochten die gleichen geblieben sein, irgend etwas war dennoch im Ver-
hiltnis zu ihnen anders geworden. Man wuBte plétzlich um innere Krif-
te, fiihlte sich stark in der neuen Anteilnahme an Christus. Denn er, der
Herr des ewigen Lebens, hatte dieses sein Leben in das neue Glied seines
geheimnisvollen Leibes einstromen lassen. So war alles neu geworden,
eine wahrhafte novitas vitae hatte begonnen. Ja, man fiihlte es, die nova
creatura, das neue Gottesgeschopf, war da!

GewiB, das Gesetz der Siinde blieb noch wirksam. Aber das Gesetz des
Geistes war stirker und machtvoller geworden, und im Widerstreit der
beiden feindlichen Gewalten obsiegte der Geist Christi. Wie konnte das
auch anders sein, denn «wenn der Geist dessen in uns wohnt, der Chri-
stus von den Toten auferweckt hat, so wird er auch unsere sterblichen
Glieder zum Leben auferwecken durch seinen Geist, der in uns wohnt»
(vgl. Rém. 8,11).

Daraus ergab sich ein neues Lebens- und Weltgefiihl, das der baptizatus
adultus notwendigerweise stirker erlebte, daraus erwuchs eine mir bis
dahin nicht bekannte ruhige Sicherheit allem duBeren Geschehen gegen-
iiber, denn es galt ja der Satz: «Ich vermag alles in dem, der mich
stiirkt». Und jedes Tun wurde so, mehr oder weniger bewuBt, «ein
Dienst Gottess, weil man zu den Menschen gehérte, «die vom Tode zum
Leben gekommen sind» (Rom. 6, 13).

Es war das alles gewil mehr als nur das BewuBtwerden, ein «unaus-
lsschliches Merkmals in sich zu tragen, mehr auch als das Wissen um
einen geleisteten Taufeid. Hier hatte einmal das ganze Leben in Frage
gestanden und das ganze Leben war in voller, freier Erkenntnis zum
Opfer gebracht worden. Man hatte einmal alles auf eine Karte gesetzt
und spiirte nun fast physisch den erzielten Gewinn.

So mag den Leser dieser Zeilen das Bedauern ankommen, daB wir nicht,
statt der Kindertaufe, wie die Alte Kirche, die Erwachsenentaufe be-
sitzen. Das ist aber hier nicht gemeint. Die Kindertaufe ist um der Heils-
notwendigkeit des Sakramentes der Wiedergeburt willen nicht zu ent-
behren. Aber das Erleben der Taufe als das Mitsterben und Mitaufer-
stehen mit Christus sollte uns deshalb nicht verloren gehen! Wie immer
man dieses Erlebnis erreichen mag, ob durch die Form der Taufbesin-
nung, durch Predigt, Katechese oder das hiufige Mitbegehen der feier-
lich und offentlich im Gemeindeverband gespendeten Taufe, das Be-
wuBtsein von der Tatsache, in Christus von neuem zum Leben erweckt
zu sein, darf nie verloren gehen, ja, es muf8 den Ansatzpunkt fiir die
stindige innere Gegenwart der geschenkten Taufwirklichkeit erzielen.
Daher kann es bei einer nachhaltigen Seelsorgewirksamkeit unméglich
ohne die immer wieder ernenerte Erkenntnis abgehen, eingespannt za
sein in das Mysterium des Todes und Lebens Christi. Die Taufe ist kein
einmaliger Akt, sie begriindet einen Zustand, sie schafft ein neues Sein,
stellt eine neue fortdauernde Wirklichkeit hin, sie gibt eine neue Exi-
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stenz dem Worte Pauli gemiB: «Nicht mehr ich lebe, Christus lebt in
mir»!

Wie kann, so muB} ich daher fragen, ein Seelsorger wahrhaft iiberzeu-
gend der Not etwa eines einsamen Menschen steuern, wenn er dabei
nicht immer wieder von der Wahrheit ausgeht, daB es in Christus keine
Einsamkeit gibt, daB die Taufe uns nicht nur in Christus hineinge-
pflanzt hat, nein, daB wir daher in und durch Christus auch mit Gott,
und so auch untereinander untrennbar verbunden sind im Geist und
Leben Christi? Oder wie vermag man dem blutjungen Menschen, der die
Bitterkeit eines frithen Todes verkosten muB, sein Los anders ertriiglich
za machen, wenn nicht durch den Hinweis auf das in der Taufe schon
gewonnene gottliche und ewige Leben, zu dem unser Aufenthalt in die-
ser Welt immer nur ein kurzes Vorspiel ist? Oder wie kinnen zwei
Menschen vor dem Empfang des Ehesakramentes von der Notwendig-
keit der Enthaltsamkeit iiberzeugt werden, wenn man sie nicht darauf
hinzuweisen vermochte, daB der Leib des einen sowohl wie der des
anderen in Taufe und Firmung templum Domini, Wohnstitte des HI.
Geistes geworden ist, usw.? Denn was die Taufe grundgelegt hat, im Sa-
krament der «Confirmatio» findet es seine Stirkung und Befestigung
durch den lebendigen Geist Gottes.

Es gibt einfach keine Frage christlicher Seelsorge, welche die Sakramen-
te der Initiation auBeracht lassen kann. Denn ohne sie ist unser Leben
bar der seinsmiiBigen Ausrichtung auf Gott hin. Unser Tun mag sonst
menschlich gut und edel sein, die Gottbezogenheit und die letzte heili-
gende und erlosende Kraft geht ihm ab, und alle Tugendlehre bleibt ein
#uBerliches Moralisieren ohne eigentlich verpflichtende Bindung. Was
aber vom Getauften geschieht, der aus dem lebendigen Strom der Gnade
wirkt, das ist in Gott getan! Immer wieder muB8 die Seelsorge daher von
der Tatsache des Getauft- und Gefirmtseins ihren Ausgang nehmen,
denn immer gilt: «Wenn wir mit Christus gestorben sind, so glauben
wir, wir werden auch an seinem Leben Anteil haben» (Rom. 6, 8) und:
«Wer dem Herrn anhiingt, wird ein Geist mit ihm» (1 Kor, 6,17).

Eine erste Auswirkung des Mysteriums oder der Liturgie auf die Seel-
sorge ist sonach hier gegeben, wobei es aber notwendig ist, daB tatsiich-
lich die ganze Taufe ins Auge gefaBt wird, und nicht blo8 ein Teil. Denn
nur so ist die Ganzheit des Mysteriums als des stindig gegenwiirtigen
Heilsgeschehens gewiihrleistet. Es kommt daher nicht nur auf den durch
die Sakramentenspendung erzielten Effekt an, im Falle der Taufe also
auf das Rein- und Freiwerden von den Makeln der Erbschuld; fast
ebenso wichtig, zumal fiir die Auswertung in der Bildung und Erziehung,
der Stiirkung und inneren Haltung der Gliubigen ist der Taufvorgang,
wodurch dieser Effekt erzielt wurde. Wohl schafft die Taufe als ein-
malige Handlung durch ihre Eingliederung ins Corpus Christi mysti-
cum den Zustand des «Angenehm»-seins vor Gott. Aber nur der dyna-
mische Vollzug, die liturgische Mysterienhandlung, eben das Mitsterben
und Mitauferstehen mit Christus kann in der Seele des Getauften inner-
lich nachvollzogen werden. Der Mensch wird immer wieder zur Siinde
neigen. Immer wieder werden falsche, gottwidrige Neigungen und Stre-
bungen im Herzen aufbrechen. Da sollte die innere Wiederholung des
Taufgeschehens einsetzen. Wo Siinde ist, da miiBte eigentlich von Tag zu
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Tag, vielleicht sogar zuweilen von Stunde zu Stunde der Christ mit
Christus und in Christus von neuem sterben, damit so aus der wirksamen
Kraft der Taufgnade unmittelbar oder, bei den entsprechenden Notwen-
digkeiten durch das Sakrament der BuBe als der «miihseligen» Taufe,
der «alte Menschs ertdtet werde und der wiedergeborene Mensch in
Christus das Leben der Auferstehung von neuem gewinne.

Das ist es, was gelernt und erfahren sein will, weil uns im allgemeinen
das Erlebnis der Taufe selbst abgeht, und hier gerade muBl die Seel-
sorge wirksam werden. Denn das alles gewinnt einen so hohen Wert,
weil, was Christus tat, auch unser Tun sein muB, weil unser Leben nur
sein Leben nachahmen kann, wie er es gesagt hat: «Ich habe euch ein
Beispiel gegeben» (Joh. 13,15).

1L

Wir geben uns im allgemeinen wohl nur eine geringe Rechenschaft
dariiber, wie verschieden der Eindruck sein kann, den unsere MeBfeier
auf den AuBenstehenden oder den Neuling im Glauben macht. GewiB3 ist
Messe noch nicht gleich Messe, wir wissen sehr wohl die missa privata
vom feierlichen Hochamt dem Werte nach zu unterscheiden. Dennoch
sind wir fiir die Auswirkung auf die Seelsorge der Ansicht, daB es fiir die
Erfiillung der Sonntagspflicht sich schlieBlich gleich bleibt, ob man
einer Deutschen Singmesse, einem Pontifikalamt in einem hohen Dom
oder der bescheidenen Messe in einer stillen Kapelle beigewohnt hat.
Gut und richtig! Indes darf man sich nicht tiuschen, es gibt auch hier
wieder fiir die Seelsorge ganz wichtige und grundlegende psychologische
Momente, iiber die man unmdglich hinwegsehen kann. An sich bleibt es
fiir den sakramentalen Vollzug vollig gleich, welchen duBeren Verlauf
die MeBfeier nimmt, die missa cantata wird von den Rubriken genau so
gestattet wie die missa privata oder lecta. Etwas anderes ist es aber um
die erzieherische Wirkung der Opferfeier. Wohl ermiglicht es heute
dem liturgisch Gebildeten eine geniigende Auswahl von lateinischen
oder deutschen MeBbiichern, der hl. Handlung in ihrem objektiven Ver-
auf zu folgen, Ist es demnach nicht ganz einerlei, an welcher Form der
Messe man teilnimmt? Ja, es mochte den Anschein haben, als kime die
Vielgestalt der MeBfeiern gerade der individuellen Eigenart l_:lel: ein'zel-
nen Gliubigen entgegen. Das fromme Miitterlein vermag gewif in einer
stillen Messe am besten seinen Rosenkranz zu beten. Der vom harten
ienst der Woche ermiidete Mann wird am ehesten durch eine frohe
Singmesse in seinem Gemiit zu Gott erhoben. Die braven .Kl:an.ken-
Schwestern etwa werden wieder die Stillmesse bevorzugen, weil sie noch
ein Stiick ihres Offiziums persolvieren konnen, zu dem ihre.Nachtwa-
chen ihnen keine Méglichkeit boten. Der Akademiker oder die Ju.gem-i-
lichen der Gemeinde vertiefen sich nach dem Schott oder Bomm in die
hen Gedanken der Opferfeier, und zuweilen mogen sie sich da in
Starkem Gegensatz zu der Art befinden, wie die Messe, Hochamt oder
rivatmesse, der sie gerade beiwohnen, gefeiert wird. Nimmt man dann
Noch die Art des Kommunionempfanges hinzu, wie er leider trotz vieler
guter Anregungen, ja selbst Anweisungen von seiten der Behdrden im-
Mer noch gehandhabt wird — in den letzten Tagen noch habe ich einen
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Anschlag an einem Domportal gelesen, daB die hl. Kommunion vor und
nach allen hl. Messen empfangen werden kénne —, so diirfen wir uns
gar nicht dariiber tiuschen: das Bild in unsern sonntiiglichen Kirchen
in Stadt und Land ist vielfach noch recht betriiblich.
Und nun bedenke man, wenn einem jungen unverbildeten Menschen,
sagen wir im Konvertitenunterricht das Wesen des Mysteriums der
Eucharistie dargelegt worden ist, er hat alle Miihe, sich wiederum in
solche Praxis hineinzuleben. Da ist ihm gesagt worden, die Messe sei
eine Gemeinschaftsfeier, das Opfer Christi werde darin von neuem Ge-
genwart, aber es sei zugleich auch ein Mitopfer der betenden Kirche,
Haupt und Leib brichten gemeinsam das Opfer dar. Nach und nach, in
langsamem Fortschreiten werde die Gemeinde als das konigliche Prie-
stertum, das heilige Volk oder als der Leib des Herm in das Opfer ein-
bezogen, das der Hohepriester Christus selbst als das Haupt darbringt,
im Vorbereitungs- und Lesegottesdienst, der sich gleichsam als eine
Fortfithrung des Katechumenates an die anwesenden Glidubigen richte.
Im Graduale, Alleluja oder Traktus, in Sequenz und wiederum im Cre-
do erklinge das frohe «Ja» der Gemeinde zu der neuen Wortverkiindi-
 Beim Offertorium miisse jeder sich selber wie eine lebendige
Opfergabe bereiten, damit erfiillt werde, worum die Sekret vom 5. Sonn-
tag nach Pfingsten betet: ... «ut, quod singuli obtulerunt ad honorem
nominis tui, cunctis proficiat ad salutem». Bis dann bei der Konsekra-
tion inmitten der Actio des Canon das «Mysterium fidei» geschehe und
das «reine Opfer», das «heilige Opfer», das «makellose Opfer» Gegen-
wart sei und das <heilige Brot> ewiges Leben und der Kelch «immer-
withrendes Heil» enthalte und das ganze Opfer sich von Haupt und Leib
verschmelze. Dann sei die Einbeziehung vollendet, und mit der Fractio
panis beginne die Ausspendung der Opferfrucht an die Circumstantes,
an die mitbetende, mitopfernde und mitfeiernde Ecclesia. Nunmehr
erfiille es sich: was die einzelnen im Offertorium zam Opfer herbei-
trugen, allen gereiche es jetzt in der Kraft des auferstandenen Kyrios
zum Heil, bis endlich im «Ite, missa est!» der Ruf zur Sendung in die
Welt geschiihe, damit das neugewonnene Heil sich auswirke in der
Consecratio mundi.
Nun kann der Neoconversus auf die Suche gehen und schauen, wo er
das Gesagte, das ihm doch so einleuchtete, verwirklicht findet! In der
Stillmesse (immerhin ist hier der Mitvollzug an Hand des MeBbuches
noch am ehesten maglich!), bei der Deutschen Singmesse oder beim
mehrstimmigen Konzertamt? Liturgie und Seelsorge! Hungern heute
nicht Hunderte von Seelen nach der wesensgemiiien Verwirklichung
und Darstellung des eigentlichsten und zentralsten Geschehens der gan-
sen Kirche Gottes, eben der Feier des hl. Opfers? Und haben sie nicht
ein Recht darauf, dabei Gehor zu finden, eben um der cura animarum
willen?
Aber da stehen die hundert Gegengriinde auf: die Leute seien es so ge-
wohnt, man diirfe keine Neuerungen einfithren, das geistige Niveau der
Gemeinde lasse liturgische Gottesdienstgestaltung nicht zu, man miisse
allen etwas geben, usw., usw. Als ob das In-die-Erscheinung-treten-lassen
des eigentlichsten Wesens der Opferfeier, die doch in allen Einzelheiten
der Rubriken festgelegt ist, eine Neuerung bedeute?! Oder als ob es in
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einer Gemeinde nicht eine Jugend giibe, die auch ein Anrecht auf Seel-
sorge hat und oft hart und bitter um die Erfiillung ihrer berechtigten
Wiinsche ringen mu8, und was sonst dagegen gesagt werden kann. Man
komme doch auch ja nicht damit und erklire, eine Gemeinde kionne
oder wolle so etwas nicht. Gewiff mag es schwieriger zusammengesetzte
Gemeinden geben, in denen die Seelsorgearbeit nicht leicht fillt, wer
wiilte das nicht. Im allgemeinen aber wird die alte Erfahrung bestehen
bleiben: eine Gemeinde ist zu allem fdhig, wozu auch der Geistliche
willens ist.

Ich habe oft und oft bei Tagungen erlebt, wie villig ungeschulte Ge-
meinschaften binnen kiirzester Zeit bei ganz wenigen Proben ein groB-
artiges und wahrhaft monumentales Rezitieren der MeBtexte zuwege
brachten. Und daB Ahnliches vom Volks-Choralgesang gilt, dariiber
liegt allmihlich nun eine Fiille von Erfahrungen vor. Allerdings miissen
zuerst die Gliubigen in das Wesen der Messe als Gemeinschaftsfeier
eingefiihrt und mit den Aufgaben vertraut gemacht sein, die ihnen als
der mitbetenden Kirche zufallen. Im Anschlu an solche Einfiihrungen
hért man dann aber nur zu oft die Worte: «Weshalb hat man uns das
nicht schon lingst gesagt?»

Wiederum ist es also keinesfalls gleichgiiltig, wie die Opferfeier gestaltet
wird. Wir leben wahrhaftig in einer bedeutsamen und entscheidungs-
reichen Zeit. Diirfen wir es uns da leisten, weiterhin die immer stirker
aus den Kreisen der Gliubigen laut werdenden Rufe nach einer wesens-
gemiBen Gestaltung der Messe zu iiberhéren? Was aber ist darunter zu
verstehen? Sicherlich kein Experimentieren mit dem liturgischen Gut
nach subjektivem Empfinden, das bald dieses, bald jenes fiir schon,
wichtig oder seelsorglich bedeutsam hilt. Das sind gewiB keine MaB-
stibe. Die Liturgie trigt ihre Norm in sich. Ohne Gefahr, Wesentliches
zu veridndern oder zu verschieben, darf man diese Norm nicht antasten.
Allzuviel Willkiir ist hierbei, oft vielleicht aus besten Absichten, zutage
getreten. Wie es vom seelsorglichen Standpunkt aus falsch ist, die Gliu-
bigen durch ein Aneinanderreihen von deutschen Liedern, die in sich
betrachtet gut und fromm sein mogen, iiber den eigentlichen Gang der
Opferfeier hinwegzutiuschen, ebenso unrichtig ist es, wenn man dem
Volk nach dem vielfach verkehrt verstandenen Worte: «Ihr sollt nicht
in der Messe beten, ihr sollt die Messe beten!» zumutet, vom Beginn
des Staffelgebetes bis zum letzten Evangelium jedes Wort mit dem Prie-
ster gleichzeitig zu sprechen. Die Kirche liBt die Liturgie eben die
Aufgaben verteilen. Wie in einem groBen Gefiige den einzelnen Orga-
nen Sonderauftriige zufallen, so ist es auch in der Liturgie. Freilich in
der Herausarbeitung der Grundsitze, die hierfiir maBgebend sind, stehen
wir noch in den ersten Anfingen. Um so zuriickhaltender muf man im
einzelnen Falle sein. Dennoch, die groBen Richtlinien liegen fest. Die
Liturgie, die wir zu feiern haben, ist diejenige der romischen Mutter-
kirche! An ihr haben wir uns also immer wieder zu orientieren, auch
wenn es gilt, etwa die deutsche Gemeinschaftsmesse zu gestalten.

Andererseits darf keine a]_[zugroBe Vorsicht davon abhalten, iiberhaupt
an die Gestaltung der Gottesdienste heranzutreten, denn, wenn Klagen
laut werden iiber die Gleichgiiltigkeit weiter Kreise dem gottesdienst-
lichen Geschehen gegeniiber, hat das nicht darin seinen Grund, daf8 die
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Gottesdienste zu wenig Substanz aufweisen? Da erklingen vielleicht
Sonntag fiir Sonntag die gleichen sentimentalen Lieder, oder es wird
bestenfalls irgendeine beliebige MeBandacht gebetet, und damit glaubt
man Geniige getan zu haben. Statt dessen bietet die Liturgie der Kirche
die reichste Fiille an erhabensten und griBten Gedanken, an denen wir
unbedingt unseren Gliubigen Anteil gewiihren miiiten, indem wir sie
anleiten, selbst, was ihnen als Getauften und Angehorigen des konig-
lichen Priestertums zukommt, im Vollzug der Opferfeier in Gesang
oder Rezitation betend zum Vortrag zu bringen, also die Gesangstiicke,
das Ordinarium, vor allem aber die Akklamationen.! Und es fehlt doch
heute dazu wahrhaftig nicht mehr an geeigneten Hilfsmitteln! Was ist
es doch anders, wenn eine Gemeinde anstatt des Eingangsliedes: «Hier
liegt vor deiner Majestiit im Staub die Christenheity (solange Choral-
gesang noch nicht méglich ist!) etwa in chorischem Sprechen gemein-
sam und wiederholt den machtvollen Introitus vom 6. Sonntag gebetet
hat:

«Der Herr ist seines Volkes Kraft!
Das Heil seines Gesalbten hiitet er.
Schenke das Heil deinem Volke, Herr,
und segne dein Erbe!

Sei ihm Konig in Ewigkeit!»

Allerdings kostet die Vorbereitung eines in dieser Weise lebendig ge-
stalteten Gottesdienstes mehr Zeit und Miihe. Diirfen wir uns diese aber
verdrieBen lassen? Sollten die Seelen, wenn sie an diesem Sonntag nichts
anderes von ihrer Messe mit nach Hause genommen hiitten als dieses
Wort, nicht wahrhaft erhoben und gestirkt von dannen gehen? Wir be-
sitzen die Moglichkeit, eben in der Form der deutschen Gemeinschafts-
messe das Volk auch an dem Sacramentum Verbi innigsten Anteil neh-
men zu lassen. Und wenn die Zeit schon knapp ist, wird sie nicht besser
und nutzbringender auf die Vorbereitung eines gehaltvollen Gottes-
dienstes verwandt, eines Gottesdienstes, von dem alle in der Gemeinde
einen Gewinn haben, auch die Minner, auch die Anspruchsvollen, auch
die Jugend und die Kritiker, als daB ein paar sicherlich gutgemeinte
Devotionsbeichten von frommen Seelen mehr gehiort werden? Jedoch
hier ist zuvor noch viel Erziehungsarbeit zu leisten! Unendlich viel
miiBte hier, konnte hier aber auch geleistet werden! Zuniichst sollte eine
griindliche Durchschulung des Klerus erfolgen, Kurse und Tagungen
miiBten einfithren in die Theologie der Liturgie, zumal in das Opfer
Christi, in das Mysterium der Eucharistia. Es kann nie genug betont
werden, daB zuerst das Wesen einer Sache ganz erkannt sein muB, dann
erst darf man wagen, sie auch in der Praxis zu gestalten.

Die Messe ist kein Privatgebet des Priesters, dem die Gliubigen blof8
«beiwohnen». Der Getaufte hat ein Anrecht darauf, als Angehoriger der
«plebs sancta» (vgl. Canon) das auch zu vollbringen, was ihm das Me-
mento vivorum verheifit: «vel qui tibi offerunt hoc sacrificium laudis,
pro se suisque omnibus. ..». Das muB aber auch in die Erscheinung tre-
ten, und es ist sicher, daB8 die Seelen davon nur gewinnen werden. Denn

1 Vgl hierzu Jahrbuch kath. Seelsorge 1939, Josef Giilden, Uber den Stand der litur-
gischen Erneuerung, S. 33, Schema; vgl. auch S. 103 dieses Buches.
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es mangelt ja nicht an den Kriiften, die fahig wiiren, bei nur ein wenig
gutem Willen den Gottesdienst auch der bescheidensten Gemeinde zu
einem erhebenden Erlebnis werden zu lassen. Allerdings darf man sich
dabei nicht auf die Schulkinder beschriinken. Haben wir denn nicht
Miinner und Jungmannen in unseren Gemeinden, die stolz darauf sein
werden, einbezogen zu sein in das wiedergegenwiirtigwerdende Heilsge-
schehen Christi? Allzulange ist der Ton unserer gottesdienstlichen Fei-
ern von der Seelenlage der Frau bestimmt worden. Die Frau ist geniig-
sam, sie kann leicht zufriedengestellt werden durch die gemiitvolle
Wirme eines Muttergottesliedes oder die Eindringlichkeit der gleichfor-
migen Anrufungen einer Litanei. Anders der Mann. Er ist kritisch und
anspruchsvoll. Zudem will er in seinem Wesen angesprochen werden,
und er verlangt, daB man ihm etwas zumutet, dal an seine Krifte appel-
liert werde. Er will selber auch aktiv mitwirken und erwartet, da8 das
im Gottesdienst geschieht. Man klagt iiber die Minner und Jiinglinge,
die als «Siulensteher» nicht aus den dunklen Winkeln der Gotteshiuser
ins helle Licht des Kirchenraumes zu bringen sind. Ist aber jemals der
Versuch gemacht worden, ihnen im Verlauf der gottesdienstlichen Hand-
llIngen ortliche Aufgaben zuzuweisen, etwa das machtvolle Rezitieren
oder Singen jener Teile der Messe, deren Vortrag im Gesamtgefiige der
Opferfeier nach der Norm des romischen Hochamtes der Gemeinde oder
einem Teil derselben, etwa dem Chor oder der Schola, obliegt?
Die Sprache der Liturgie ist herb, man mochte fast sagen: minnlich.
Zumal die urtiimlich romische Liturgie weist weniger eigentliche Ge-
miitsmomente auf. Aber wer sich ihr 6ffnet, dem strémt Machtvolles und
Erhabenes in Fiille zu. Man denke etwa an die Kollekte vom 6. Sonntag
hach Pfingsten. In geballter Gedriingtheit sind die Gedanken zuein-
andergefiigt, so daB es im Deutschen fast einer Abhandlung bediirfte,
ren Inhalt nur anniihernd auszuschépfen:
«Gott der Stiirke!
Alles gehort Dir ganz, was vollkommen ist!
flanze unserer Brust die Liebe zu Deinem Namen ein,

Und gib, daB in unserm Innern die wahre Frommigkeit zunehme,

Damit Du niihren kannst, was gut ist, und Du im Eifer

viiterlicher Liebe, was gut ist, auch behiitest!»

Da klingt eine groBe und minnliche Sprache auf, zu deren Verstindnis
©8 gewi} zuerst der Einfiihrung bedarf. Denn — man muB es mit Be-
uern feststellen — unsere Gliubigen sind im allgemeinen eine so krif-
lige Kost bei der Sprache der Gebete nicht gewohnt. Jahrhundertelang
aben sie nur die «Milch der unmiindigen Kinder» verkosten diirfen,
80 daf} es jhnen gewiB schwer werden wird, die «feste Speise» des Voll-
nl_te“ zu genieBen. Sollen unsere Gliubigen aber nicht endlich einmal
Wie Miindige behandelt werden, zumal in einer Zeit, wo so Vieles und
ichtiges von ihnen erwartet wird? Es geht heute um die Zukunft des
ristentums, das sich gegen die «Welt» nicht nur durchsetzen soll, nein,

as gich diese Welt selbst neu erobern muB. Schlachten aber, das wissen
heute wieder viel zu gut, kann man weder mit Kindern noch mit
al,‘en Weiblein schlagen. Da bedarf es der Elite der Militia Christi, und
'ese muBl mit dem Besten ausgeriistet werden, was wir besitzen, sie muf§
1e stiirksten geistigen Waffen sich zu eigen machen, damit sie entschei-
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dend eingesetzt werden kann. Das Beste aber, was wir einzusetzen ha-
ben, ist das Opus Dei, das Gotteswerk, die Liturgie, das Mysterium
Christi. Hier ist in der Fiille des Wortes und in der Kraft des Sakramen-
tes Gott selber, der Gott der Stiirke, der «Deus virtutum, cuius est to-
tum quod est optimum>, wirksam.

Die Nutzung und Auswertung dieses Gotteswerkes allerdings ist auf
unsere verantwortlichen Schultern gelegt! Auch hier bei der Auswirkung
der Eucharistie stehen also Seelsorge und Liturgie wieder in engster Be-
ziehung zueinander. Es gibt die verschiedenen Geschlechter, die ver-
schiedenen Lebensalter und Lebensstinde, die jeder fiir sich eine eigene
geelsorgliche Behandlung erfordern. Haben wir hier einmal mehr die
Belange des Mannes in den Vordergrund geriickt und aufgezeigt, wie
dieser seiner Eigenart entsprechend in echter Auswertung der seelsorg-
lichen Elemente der Opferfeier selbst eingesetzt werden kinnte, so soll
damit nicht gesagt sein, daB die Frau oder Jungfrau nicht auch von einer
an der Liturgie orientierten Seelsorge her wirksam erfaBt und gebildet
werden kénnte, ist die Frau doch Abbild der Kirche selbst und so schon
von vornherein in Beziehung gesetzt zu dem, worin uns das eigentliche
Leben der Kirche entgegentritt, eben zur Liturgie.

Eine wesensgemife Gestaltung der Opferfeier wird aber auch dafiir
wieder Ansatzpunkte bieten. Im liturgischen Verlauf der Messe 1idBt die
Kirche Gesang und erhobenes Sp rechen mit Stille abwechseln. Vor allem
der innerste und geheimnisvollste Vorgang des ganzen Opfergeschehens,
die «Actioy des Canon soll von der Stille umgeben sein. Wir diirfen also
auch hier die Forderung der Liturgie nicht iibersehen und nicht die
Stille durch erneuten Gesang von Liedern oder lautes Beten oder Vor-
beten iibertonen, und zwar wiederum gerade um der Obsorge fiir die
Seelen willen. Ist der Mann als das aktive Element der Gemeinde in den
voraufgehenden Teilen der Messe mehr in die Erscheinung getreten, in
der Stille wird ein mehr weiblicher Zug of fenbar. Die Frau bedarf der
Gtille. Was sie empfangen hat, muB} in der Stille und Ruhe aufwachsen,
damit es gedeihen kann. So will die Kirche, daB8 wiihrend des Hochge-
betes des Kanon ihre mehr frauliche Seite sichtbar werde. Sie, die bis-
her in Gesang, Gebet und Vorbereitung des Opfers ganz aktiv war, jetzt
soll sie still werden, denn nun empfingt sie von neuem die Wirkkraft
des Geistes, und er als der «Deus in medio ejus» vollzieht in ihrer Mitte
die Wandlung der Opfergaben zu dem unter dem Schleier des Myste-
riums gegenwirtigen Opfer Christi. Welche Fiille der Moglichkeiten
also auch hier wieder fiir die Auswirkungen in der Seelsorge!

IV.

Liturgie und Seelsorge, immer mehr zeigt es sich, wie eng sie zuein-
ander gehoren. Und die Seelsorge steht hier wahrhaft vor ihrem uner-
schopflichen Born. Denn die Quellen der Liturgie strémen so unaufhor-
lich und iiber alle Vorstellungen reich, daBl es keine Situation der Seel-
sorge gibt, wo sie versagten. Ich wenigstens habe es nie erlebt, daB ich,
fiir welchen praktischen Zweck der Seelsorge auch immer ich die Litur-
gie befragt hitte, sie mir nicht ihre reichlichsten Hilfen mit aller Be-
reitwilligkeit geliehen hiitte. Mag es der Zuspruch im Beichtstuhl, das
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Thema fiir jedwede Predigt, Konferenz oder Ansprache bei irgendeinem
AnlaB sein, die Liturgie legt stets in irgendeiner Antiphon des Breviers,
in einem Wort der Lesungen des Missales oder sonst wo den rechten
Gedanken nahe. Sie ist eben selber Leben, das vom Geiste Gottes unter
dem Schleier der Worte und Riten geheimnisvolle Leben Christi in sei-
ner Kirche, und weil sie das Leben in Fiille in sich birgt, deshalb er-
schlieBt sie sich stets von neuem dem Leben, befruchtet und bereichert
es mit gottlichem Leben.

Wie das Leben selbst das freie Spiel der Krifte in den groBen Ordnun-
gen der Natur gebannt und geformt zur Darstellung bringt, so offenbart
sich auch das von der Liturgie vermittelte gottliche Leben in festgefiig-
ten Gestaltungen. Im Wechsel von Licht und Finsternis, von Tag und
Nacht, im Nacheinander von Wachstum, Bliite, Reifen und Absterben,
im fortschreitenden Rhythmus von Friihjahr, Sommer, Herbst und Win-
ter, in der Polaritiit der Geschlechter, im Einzelwesen und in den sozia-
len Gefiigen, in den biologischen oder gesellschaftlichen Bindungen von
Zuordnung und Unterordnung, in den physiologisch-psychologischen
Bedingtheiten von Freude und Leid, von Liebe und HaB, von Lust und
Abschen tritt uns die fast unendliche Reichfalt des natiirlichen Lebens
entgegen. Das alles hat seine heilserfiillte Entsprechung in der Welt der
Liturgie. Auch dort begegnet das gottliche Leben in den mannigfaltig-
sten Abwandlungen eines vielgestaltigen Kosmos. Kirchenjahr, liturgi-
sche Woche, liturgischer Tag, die einzelne Stunde, sie alle vermitteln im
stindigen GleichmaB und dennoch in unaufhrlichem Voranschreiten,
jedes auf andere Weise, die erhabenen Giiter der Heilswelt. Es gibt keine
Haltung, keine Stimmung der Seele, zu der die Liturgie nicht das Thrige
zu sagen hitte. Freudige Erwartung, tiefer Schmerz, frohes Hoffen,
bange Furcht, iiberstromender Jubel, ernste Verhaltenheit, sichere
Ruhe, das alles kennt die Liturgie nicht bloB, nein, es ist in ihr so sehr
Leben, daB sie notwendigerweise aus kraftvoller Gedriinglichkeit die
gleichen Stimmungen in der Seele des gliubigen Christen erzeugt, sie
aufmuntert oder mitreiBt, zu stiller Einkehr oder ernster BuBBgesinnung
veranlaBt, wohlgemerkt aber nicht in einer falschen Simmungsmache,
vielmehr in einer echten Antwort auf die von der Liturgie vermittelten
Gnadengeschenke Gottes. Indes nicht nur fiir die Einzelseele bietet die
Liturgie erzieherische und gestaltende Kriifte in reichster Fiille dar, auch
die sozialen Gebilde sind ohne Beziehung zur Liturgie nicht denkbar.
Alle groBen Lebensstinde haben in ihr nicht nur ihre zu erhabener
Monumentalitiit gesteigerten Vorbilder — man denke etwa an Messe
und Offizium der Heiligen —, nein, meist ist das ganze Wi'esen eines
Standes seinsmiBig in der Liturgie begriindet. Ehestand, Pm?stersta:-ld,
das Ménchtum, die Jungfrauen, die Witwen, sie alle hiingen in der ihr
Sein bestimmenden Weihe von der Liturgie ab.

Dort erschlieBen sich daher auch die Zuginge zu einer das Wesen des
jeweiligen Lebensstandes ins Auge fassenden Standesseelsorge. Wie will
man etwa eine tiefgreifende seelsorgliche Beeinflussung des priester-
lichen Standes vornehmen, wenn man nicht dabei von der Tatsache der
sichenfachen Begnadigung des Priesters durch die Siebenzahl der von
ihm empfangenen Standesweihen ausgeht? In diesen Weiheriten hat die
Kirche ausgesprochen, was ihr der Priester ist, welche Wiirden, welche
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Vollmachten, welche Aufgaben sie ihm verlichen hat, welche Anfor-
derungen sie daher an ihn stellen muB. Standesexerzitien fiir Priester
diirften daher eigentlich niemals an den Weiheriten vorbeigehen. Ahn-
liches ergibt sich fiir die iibrigen Stinde. Die hl. Gertrud die GroBe z. B.
pflegte abwechselnd zwei verschiedene Exerzitien zu machen; fiir den
einen Kurs hatte sie den Ritus der Taufe zugrunde gelegt, fiir den ande-
ren die Jungfrauenweihe. Mit der Taufe war ihr Christsein, mit der
Jungfrauenweihe ihre himmlische Brautschaft begriindet worden. So
ging sie immer wieder zu jenen Quellen zuriick, denen sie ihre Berufung
und Eingliederung in einen erwiihlten Stand verdankte.

Der Ritus des Ehesakramentes, die Brautmesse und der Brautsegen er-
moglichen die tiefsten Einblicke in die Auffassung der Kirche vom ehe-
lichen Stand, zumal von der Aufgabe der Gattin und Mutter. Wiire es
daher nicht selbstverstindlich, bei der Frauen- und Miitterseelsorge oder
beim Brautunterricht dort anzusetzen? Man mochte meinen, ein anderer
Weg wiire iiberhaupt kaum denkbar, und dennoch, wie selten geschieht
das wohl? Das gilt auch fiir die Armen, Kranken, Leidenden und Ster-
benden, die stets eine besondere seelsorgliche Betreuung erfahren miis-
sen. Wenn der Herr selber von neuem in diesen seinen Gliedern leiden
und verherrlicht werden will, wie konnten sie wirksamer getristet wer-
den als mit den Worten, die die Kirche am Krankenbett in der Visitatio
infirmorum oder im Ritus der Krankenslung ihnen als den kostbarsten
Abbildern des leidenden Heilandes zu sagen weil3?

So wird in allem und jedem die Liturgie zur stindigen, niemals versa-
genden Lehrmeisterin, zur Norm und Regel fiir die echte cura ani-
marum.

Liturgie und Seelsorge stehen also iiberall in engster Bezichung zuein-
ander, denn wenn wir abschlieBend fragen, was eigentlich das tiefste
Anliegen der Seelsorge sei, was sie erstrebe und welches Ziel sie sich ge-
steckt habe, so ist letztlich wohl nur das ihre Aufgabe und Sorge, wie
der einzelne Gliubige oder wie die groBen sozialen Gefiige und Gemein-
schaften der Uridee, die der Schopfer und Erléser von Ewigkeit her von
ihnen geschaut hat, unter Auswertung aller zu Gebote stehenden Heils-
mittel am ehesten zugefiihrt werden kénnen. Der Mensch ist als einzel-
ner und als Gemeinschaftswesen zum ewigen Heil berufen. Dieses Heil
hat er durch die Siinde verscherzt. In der Erlosung durch Christus ist
das Heil ihm wieder gewonnen worden, und im Mitsterben und Mitauf-
erstehen mit Christus durch «die Taufe in den Tod» hat er seinen An-
teil am Heil zuriickerlangt. Das Bild Gottes ist in ihm wiederhergestellt.
So vermag er die langsame Stufenleiter der gnadenvollen Berufungen
hinaufzusteigen. Was die Taufe ihm gab, bringt die Firmung zur Vollen-
dung. Das Leben, das aus dem Tode Christi gewonnen wurde, erhiilt in
der danksagenden Hingabe in den Opfertod Christi durch die neue Ver-
gegenwiirtigung im Mysterium der Eucharistie geheimnisvolle Aufer-
stehung. Brot und Wein, an denen sich das Mysterium des Todes und
Lebens manifestiert, werden als Opferfrucht zur heilskriftigen Nahrung
fiir das ewige Leben. Ist das Leben verloren gegangen, kann es von
neuem in einer «miihseligen» Taufe durch BuBle und Beichte gewonnen
werden. Was einmal geschenkt wurde, findet im FluBl des zustrémenden
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Lebens im Ring der Stunde, des Tages, der Woche, des Jahres seine Be-
reicherung.
Ist der gliubige Christ herangewachsen, so ergeht eine neue Berufung
Gottes an ihn. Das Bild Gottes in ihm erfihrt seine bestimmte Auspri-
gung durch die Erwiihlung zu einem der groBen Lebensstinde der Kir-
che, zum Ehestand, Priestertum, zum Ménchtum oder zum Stande der
Jungfriulichkeit, bis das Leben in dieser Zeitlichkeit sich erfiillt und in
der Weihe des Sakramentes der Olung seine letzte Vollendung findet,
seine Ausstattung fiir den Aufstieg in das himmlische Jerusalem. Die
StraBe des Christen durch diese Welt ist demnach ein Weg, auf dem er
stindig von der Liturgie geleitet und gefiihrt wird. Wie kann also die
Seelsorge, die auf jedweder Stufe und an jedem entscheidenden Ab-
schnitt dieses Weges mitwirkend, anregend, férdernd oder auch hem-
mend die tiefere Ausformung des Gottesbildes in dem Wanderer auf
diesem Wege sich zur Aufgabe machen muB, von dem absehen, was das
Fortschreiten und Hohersteigen auf dem Wege allein méglich macht?
Wenn bei der Parusie des Herrn die Posaune ertont, dann wird es sich
erweisen, ob die Seelsorge ihre Aufgabe an den Seelen erfiillt hat, ob sie
aus ihnen Bausteine zu schaffen vermochte, die fihig sind, eingefiigt zu
werden in den Himmelsbau der ewigen Ekklesia, ob brauchbare Instru-
mente aus ihnen geworden sind, dienstbares Werkzeug und klingende
timme zugleich fiir die Liturgie vor dem Throne des Vaters, zu deren
Feier die berufenen und geliduterten Erlosten sich mit den Lobgesingen
der Engel und Erzengel beim groBen und endgiiltigen Opus Dei vereinen
diirfen, Dann, wenn die Hochzeit des Lammes gefeiert wird, erklingt
von den brausenden Choren der Jubelruf des osterlichen Alleluja:
«Amen! Alleluja! Lobt unsern Gott, ihr all seine Knechte, und die ihr
ihn fiirchtet, grof und klein» ... «Alleluja! Der Herr, unser Gott, der
Pantokrator hat die Herrschaft ilbernommen» (Apok. 19, 4 u. 6)!
Die Aufgabe der Seelsorge ist dann erfiillt, die Liturgie aber dauert fort
18 in die Aonen der Aonen!

Theodor Bogler.
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OPFERPRIESTER UND SEELSORGEPRIESTER

Fiir den katholischen Christen — und nicht nur fiir ihn — hat das
Wort «Priester» einen besonderen, ehrfurchtgebietenden Klang. Es
weist auf einen Menschen, der herausgehoben ist aus dem Lirm der
Menge, und den die Luft einer hiheren Welt umweht. Am vollsten
aber erscheint er in diese hohere Welt hineingenommen, wenn er, in
heilige Gewiinder gehiillt, am Altare steht und das Opfer feiert.
Priester ist vor allem Opferpriester. Als solcher bildet er das Ideal,
das dem jungen Priesterkandidaten jahrelang voranleuchtet in dem
Verlangen, einmal auch selbst den Kelch ergreifen, einmal auch selbst
die Worte der Wandlung sprechen zu diirfen. Und so schildert ihn am
Tage der erfiillten Sehnsucht immer wieder die Primizpredigt: als
den Mittler, der im Namen der Menschen vor Gott hintreten darf und
der als Gottes Bote und Bringer seiner Gnade zu den Menschen zuriick-
kehrt. In solchen Gedankengingen sind jedenfalls die ilteren von
uns zumeist aufgewachsen.

Vielleicht entspricht aber ein den Priester so stark isolierendes Bild
doch nicht mehr dem Empfinden der heute heraufsteigenden Genera-
tion. Die liturgische Erneuerung hat uns gelehrt, den Priester weniger
individualistisch zu sehen, ihn zu sehen vor allem als Organ der
Gemeinde, die um ihn geschart ist und die mit ihm beten und opfern
will. Darum scheint er uns seine priesterliche Aufgabe dann am
schonsten erfiillt zu haben, wenn es ihm gelungen ist, aus den stummen
Zuschauern, die, woméglich in alle Winkel zerstreut, bestenfalls in ihre
personliche Andacht vertieft, nur aus der Ferne seinem Tun gefolgt
sind, eine geschlossene, lebendige Gemeinde zu machen, die erfallt
wird vom Gang der heiligen Handlung und getragen vom Rhythmus
des gemeinsamen Betens und Singens, die zu den Worten des Priesters
in heiliger Freude ihr Amen spricht und aus seiner Hand dankbar das
Sakrament empfingt.

Die Sorge fiir schonen, sinnerfiillten Gottesdienst gehort ohne Zweifel
zum Priesterlichsten in unserem priesterlichen Wirken. Und je mehr
wir das Wort vom <«koniglichen Priestertum» (1 Petr. 2, 9) erfassen,
das vom ganzen christlichen Volke ausgesagt wird und das dessen
Beruf ausspricht, dem Vater die wahre Anbetung darzubringen, nach
der er verlangt (Joh. 4, 23 f.), um so mehr wird unser Eifer wachsen,
den Gliubigen dazu die Wege zu ebnen, sie immer tiefer hineinzu-
fithren in die Mitfeier des Opfers und in das sakramentale Leben,
ihnen das Beten der Kirche immer mehr zu erschlieBen und sie das
Jahr der Kirche auch in der Kirche miterleben zu lassen. Solche
Erkenntnisse werden denn auch immer allgemeiner und — immer
selbstverstindlicher, schon durch die Lage, in die sich priesterliches
Wirken heute versetzt sieht. Viele andere Formen der Seelsorge sind
heute nicht mehr méglich. Da hat es schon mancher Seelsorger gelernt,
aus der Not eine Tugend zu machen und um so eifriger die Wege
erlesenen Gottesdienstes zu beschreiten.

Indes kann es hier wohl auch geschehen, daB ein schéner und frucht-
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barer Gedanke unheilvoll vereinseitigt wird. Mehr als einmal ist man
schon von verschiedenen Ausgangspunkten her zu dem Satze gekom-
men, im Grunde sei Liturgie die einzige Aufgabe des Priesters; der
Priester, der seine Gemeinde Sonntag fiir Sonntag und vielleicht zu
einem groBen Teil auch an den Werktagen zu einem vertieften, die
Herzen erwiirmenden Gottesdienst um sich versammelt, der habe schon
seine ganze Aufgabe erfiillt. Ja man ist versucht, weiter at-lsschauende
?ﬁetrebu.ngen als iiberholten «Betrieb», als Anthropoz(?nmk, als sub-
jektivistisches Sich-wichtig-machen abzutun; lassen wir Gott wirken,
80 sagt man wohl, wir haben die Liturgie, das muB} geniigen; wir Men-
chen kénnen mit unserem Tun die Dinge doch nur verderben. Es ist
klar, daB sich aus solcher Uberspannung auf der einen Seite wieder
pannungen nach einer anderen Seite hin ergeben miissen. Nicht
selten wird sich heute der Fall wiederholen, daB der junge Kaplan
seine ganze Kraft auf dieser Linie einsetzt, die schonsten Gemein-
schaftsmessen und Feierstunden gestaltet, die Taufe am Sonntag zu
einem Erlebnis macht, indes der Pfarrer abseits steht, ihn eben nur
gewihren 1iBt und seufzend iiber den Eigenwillen der Jugend, soweit
es angeht, selber die alten StraBen iiberlieferter Seelsorge weitergeht,
alle Vorgiinge in der Gemeinde wachen Auges verfolgt, den Samen des
Vortes eifrig ausstreut, mahnt und warnt, wo sich nur G_elegenhe:t
ietet, sich miiht um regelmiiBiges Beichten und monatliche Kom-
Munion, und was sonst Tugend und Frommigkeit beférdern mag.
§0 ist es wohl am Platz, eine Besinnung anzustellen, und im Lichte
Jener Prinzipien, die der Kirche von Anfang an mit auf den Weg gege-
en worden sind und die uns allen teuer sind, die beiden Wege zu
Priifen, um die rechte Orientierung zu finden.

a ist es einmal sehr auffallend, was wir in dieser Hinsicht finden in
den Schriften des Neuen Testamentes, die uns die Apostel und ihre
C_hiiler an der Arbeit und die junge Kirche in ihrer ersten Bliite
eigen, Es ist darin verhiltnismidBig sehr wenig vom liturgischen
und noch weniger vom Anteil die Rede, den der Priester daran

hat, von seinen priesterlichen Vollmachten, von seiner Gewalt zu
k.o nsekrieren und zu absolvieren, so wenig, daB Luther, nachdem er sich
i‘nmﬂl auf die Heilige Schrift als alleinige Glaubensquelle festgelegt
atte, das hesondere Priestertum samt dem MeBopfer mit emem
rben Fuftritt beiseite stoBen und behaupten konnte, alle priester-
2en Vollmachten kimen der ganzen Kirche und jedem em:el‘nen
dubigen zu und es geniige, wenn in der Kirche fiir tiichtige Prediger
Besorgt werde. Auf der anderen Seite ist die Apost?lgeschﬂibte und
und die Apostelbriefe tatsichlich voll von den Bem':hte_n itber das
irken der Apostel nach dieser anderen Richtung. Sie eilen von Ort
T2 Ort, um iiberall zu predigen, die Gemeinden zu stirken, sie vor
Irrlehren zu warnen, fiir ihre Bediirfnisse zu sorgen. Paulus betont
Een Korinthern gegeniiber, er sei nicht gesandt zu taufen, sondern das
Evangeﬁ“m zu verkiinden (1 Kor. 1, 17), und beim Al'{schle(.i von den
Phesern weist er darauf hin, da8 er «nichts, was niitzlich sein konnte,
Versiumt habe, euch zu verkiinden und euch zu lehren, offentlich
%owohl wie in den Hiusern» (Apg. 20, 20); drei Jahre lang habe er
ficht aufgehort, einen jeden von ihnen unter Triinen zu ermahnen (20,
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31). Und wir miissen gestehen, daB solche Arbeitsweise durchaus
den Auftriigen entspricht, die der Meister selber seinen Aposteln
gegeben hat.

Solche Feststellungen kinnen uns zum BewuBtsein bringen, daB es
jedenfalls verfehlt wiire, wenn wir priesterliche Titigkeit einfachhin
mit der Sorge fiir wesensechten Gottesdienst gleichsetzen und jede
anderweitige Seelsorge, jede unmittelbare Bemithung um die Seelen
fiir iiberfliissig betrachten wollten. Man wird ja auch nicht annehmen
wollen, daB sich die Verhiilinisse seit jener Zeit so sehr von Grund aus
geindert hiitten, daB die Seelsorge der Apostel eine ganz andere
Gestalt aufweisen miiflte als die Arbeit von uns Spitgeborenen, etwa
in der Weise, daB wohl damals Fundamente gelegt, die Heilstatsachen
durch die Predigt zum geistigen Besitz gemacht, christliches Denken
und christliche Sittenordnung im einzelnen umrissen und gesichert
werden muBten, wihrend es in spiteren Jahrhunderten geniigen
mochte, das Vorhandene durch den Gottesdienst bestindig gegenwiirtig
zu erhalten. Anwandlungen zu einer solchen Auffassung und zur
entsprechenden Handlungsweise finden wir freilich zu verschiedenen
Zeiten. Es wird davon noch die Rede sein. Aber es ist von vornherein
unwahrscheinlich, daB die Krifte der Erhaltung und Fortpflanzung
so ganz andere sein sollten als die der Begriindung, zumal wir uns ja
immer wieder gerade heute vor erneute Griinderarbeit gestellt sehen.
Das Christentum ist eine Angelegenheit des Geistes, war es damals und
ist es auch heute. Es baut auf Wahrheit und Wahrheitserkenntnis
auf. Sein Fortschritt vollzieht sich nicht auf dem Wege dullerer Macht-
entfaltung. Auch sein Bestand kann, wenigstens wenn wir ein leben-
diges Christentum vor Augen haben, nicht von auBen gesichert werden,
weder durch bloBe Bewahrung noch auch durch #uBerliche Einwir-
kung, durch Organisationskiinste und Stimmungsmomente, durch
kluge Pflege des Altgewohnten und durch geschicktes Operieren mit
dem Neuen, das heute «zieht».

Echtes religioses und christliches Leben wird immer nur dort gezeugt,
wo das Wort Gottes auf Menschenseelen trifft, sie erleuchtet und
durchhellt, sie erschiittert und zur personlichen Antwort aufruft, und
wo diese Menschenseelen in Glaube, Hoffnung und Liebe sich zu Gott
wenden und von Gott her ihr Leben neu zu gestalten beginnen. Wo
s nicht immer wieder zu dieser lebendigen Begegnung kommt, und
wo die Seelsorge nicht stiindig darauf hinarbeitet, dieser lebendigen
Begegnung die Wege zu bereiten, da hat sie den Kern ihrer Aufgabe
nicht erfiillt, selbst dann nicht, wenn Gottesdienst und Sakramenten-
empfang anscheinend im besten Zustand wiiren.

Das Wirken der Kirche und ihres Priestertums geht nimlich notwendig
immer nach doppelter Richtung: zu Gott hin und zu den Menschen
hin. Gewi letztlich zu Gott hin. Thn suchen wir mit allem, was wir
unternehmen, ihn sucht vor allem unser Beten und Opfern, das Beten
und Opfern der versammelten Gemeinde. Aber dazu muB die Ge-
meinde zuerst durch das Wort, das von Gott kam, erfaBt und gesammelt
sein, mufl immer wieder aufs neue geistig versammelt werden, daB ibr
Leben festgehalten werde von dem einen Mittelpunkt, um den es
kreisen soll, Darum miissen wir das Wort immerfort hintragen zu den
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Menschen, auf vielen Wegen, nach allen Seiten hinaus; darum muB
es die bestindige Nahrung der Gliubigen sein, ja muB es wie ein nie
endendes Pfingsten immer neu iiber sie hinbrausen und alle Seelen
erfiilllen. Die Seelsorge muf8 im Gottesdienst wohl ihr festes Zentrum
haben, aber wie der Zirkel mit dem einen FuB feststehen muB im
Zentrum, mit dem anderen aber ausgreifen nach der Peripherie, um
8o den Kreis zu beschreiben und seine Fliche um den Mittelpunkt
zusammenzufassen, so mufl das priesterliche Wirken von seiner festen
Mitte her immer wieder ausholen, soweit es ihm nur gegeben ist, mu8
das Fischernetz auswerfen nach der Weisung des Herrn, um die Men-
schen immer wieder vor Gott zusammenzufiihren.

Gottesdienst allein ohne die vielfiltigen Bemiihungen der weiteren
Seelsorge wiirde fiir das kirchliche Leben die Gefahr des Erstarrens
bedeuten. Wir haben diesen Fall in einem weiten Ausmal bel den
getrennten Kirchengemeinschaften des Orients. Am gottesdienstlichen
Leben hat es bei ihnen kaum einmal gefehlt. Die Liturgie hat zu allen
Zeiten den Stolz jener Gemeinschaften gebildet. Mit argwéhnischem
Eifer wurden die kleinsten Kleinigkeiten darin gehiitet; wehe dem, cle.r
ein Wort darin hiitte unterschlagen oder verindern wollen! Die Li-
turgie bildet zugleich weithin den Ausdruck der nationalen Be:zm-uha»l:h
heit jener Volker, so sehr, daB wir von den orientalischen «Riten»
sprechen, wenn wir die betreffenden Vilkerschaften, die ko;?liscl}e,
die syrische, die armenische Sonderart meinen. Dabei ist die T:.ltu.:g;le,
was ihre sprachliche Form angeht, wenigstens beim GroBteil jener
Vélker dem Verstehen des einzelnen viel leichter zuginglich, als es
bei uns der Fall ist; so besonders im ganzen weiten Bereich des byzan-
tinischen Ritus. Hier wird die Liturgie in ihrem vollen Umfang in
einer dem betreffenden Volkstum angehérigen Sprache, bei den Slaven
altslavisch, bei den Griechen altgriechisch, bei den Rumiénen rumi-
hisch gehalten. Man wird aber, auf das Ganze gesehen, doch nicht von
¢iner Bliite des kirchlichen Lebens bei jenen Vilkern sprechen kénnen.
Jas Christentum ist vielfach Gewohnheitssache, ist ein Stiick des iiber-
lieferten nationalen Lebens.

Doch brauchen wir gar nicht nach dem Orient auszuschauen. Wir
\atten eine dhnliche Lage der Dinge weithin auch in unserer abend-
lindischen Kirche — am Ausgang des Mittelalters. Das liturgische

ben war, was sein duBeres Zeichen anlangt, zu seiner reichstet.l Ent-
faltung gekommen. Uberall prichtige Kirchenbauten, iibersiit mit den

erken einer hochstehenden bildenden Kunst; fast den ganzen Tag
Widerhallten die weiten Riume der Miinster von der Psalfnothg' der

om- und Kollegiatkapitel, vom Chorgebet, das damals _sein grofites
"f}’-ﬂmaﬁ erreicht hatte, wohl das doppelte von heute. Nie wurde Tag
fiar Tag an so vielen Altiiren die Messe gelesen wie damals, wo es an
Manchen Kirchen neben dem Seelsorgeklerus an die hundert «Al-
taristeny gab. Und jeden Sonntag und an den zahlreichen Festtagen
—= denn jede Woche traf im Durchschnitt mindestens ein gebotener
Feiel'lag — versammelte man sich zum feierlichen Hochamt, und hier
hatye nun auch die musikalische Kunst begonnen, ein wachsendes Auf-
8ebot von Stimmen und von Instrumenten zur Verherrlichung Gottes

zubieten.
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Und doch sehen wir, wie im Sturm der Reformation auf weite Strecken
unseres Vaterlandes nicht nur da und dort die diirren Aste geknickt
wurden, sondern sozusagen ganze Wilder niederbrachen. Wo man
gestern noch sich nicht genug tun konnte, durch Stiftungen und Sti-
pendien sich die Gnaden des heiligen Opfers zu sichern, verwirft man
Sakrament und Priestertum und leitet jene Entwicklung ein, die in so
weitem Umfang nicht nur zur Trennung von der Kirche, sondern iiber-
haupt zur Aufgabe von Christentum und Gottesglauben gefiihrt hat.!
Der Gottesdienst bleibt zwar immer die Grundform des kirchlichen
Lebens, aber der Gottesdienst allein tut es dennoch nicht. Er kann
in sich erstarren, zum Leerlauf werden, zur iuBerlichen Staatsaktion,
und dies um so mehr, je reicher er entwickelt ist. Der Gottesdienst
muB ein geistiger Dienst sein, und darum muB er immer neu durch-
geistigt werden. Der Baum kann nicht lange blithen und noch weniger
Friichte bringen, wenn nicht die Wurzeln seinen Zweigen bestindig
frische Sifte zufithren. Ja der Gottesdienst selber ruft nach bestindig
neuer Durchgeistigung, die nur durch eine intensive Seelsorge, vor
allem durch treue Wortverkiindigung moglich ist.

Von dem wesentlich geistigen Charakter des christlichen Gottesdien~
stes war die alte Kirche besonders lebendig durchdrungen. Man sah
darin geradezu das erste Unterscheidungsmerkmal gegeniiber den
heidnischen Kulten. Wihrend sich diese mit duBerem Gepriinge um-
gaben, prichtige Tempel bauten und darin ein massives Opferwesen
entfalteten, in dem Zahl und Kaufwert der Opfergaben entscheidend
waren und schlieBlich die Gottheit zwingen sollten ohne Riicksicht
auf die innere Gesinnung der Beteiligten — eine Beteiligung des
Volkes war im allgemeinen ja iiberhaupt nicht vorgesehen —, war der
christliche Gottesdienst von gewollter Einfachheit und lnnerlichkeit.
Sein erster Faktor war ein betendes Volk. Alles Lirmende, alles
iuBere Gepringe blieb ausgeschlossen. Nicht einmal Musikinstru-
mente wurden geduldet. Das mochte Gott im Alten Testament seinem
Volke zugestanden haben, entsprechend der fleischlichen Gesinnung
jenes Volkes, ebenso wie ihm die materiellen Opfer gestattet gewesen
waren. Das mochten die Heiden fiir ihre Gotter gebrauchen: Flite
und Lyra und Kithara und Sistron. Im christlichen Gottesdienst
durfte nur die menschliche Stimme ertonen, die das innere Beten zum
Ausdruck brachte, das allein von Gott vernommen wird, und auch
diese menschliche Stimme durfte iiber ein zuriickhaltendes Rezitativ
und eine schlichte Kadenz vielfach nicht hinausgehen.

Der iuBere Apparat und sogar die riumlichen Vorbedingungen fielen
beim Gottesdienst der frithen Kirche so wenig ins Gewicht, daB Mi-
nucius Felix den Heiden erkliren konnte: «Delubra et aras non habe-
mus,? d. h, wir Christen haben keine Tempel, wie ihr sie fiir eure
Gétter errichtet, und wir haben keine Altiire, die fiir den Vollzug des
Opfers nétig wiiren, wie ihr &ie fir notig erachtet. Denn unser Opfer
ist schon heilig, bevor es den Opfertisch beriihrt, und der Tempel, in

1 8, jetzt die Schilderung der erwiihnten Zustiinde bei J. Lortz, Die Reformation
in Deutschland, Freiburg 1939/40, besonders I, 85 ff.; II, 113 ff.
2 Minucius Felix, Octavius c. 32.
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dem der wahre Gott wohnen will, ist nicht das tote Gemiuer aus
Steinen und Holz, sondern das Volk Gottes selber, das ihm in Demut
und mit reinem Herzen dient.» GewiB, auch der christliche Kult hat
seine Bauten geschaffen — und welche Herrlichkeiten sind dabei im
Laufe der Jahrhunderte ans Licht getreten! — aber es ist auch spiter
nie ganz in Vergessenheit geraten, daB nicht das steinerne Gebiiude
das eigentliche Heiligtum ist, sondern die heilige Versammlung, die
Ecclesia, von der jenes den Namen hat.

Im Mittelpunkt dieses Gottesdienstes stand von Anfang an das Opfer.
Aber es war duBerlich eine Gabe von #uBerster Schlichtheit: ein
Stiick Brot und ein Becher Wein, und dies nur als Schatten des
geistigen Geschehens, das sich unter solcher Hiille verbarg. Denn das
Opfer selber war eine oblatio rationabilis, wie noch heute der Canon
der Messe sagt, eine Aoywi] Jvoie, also eine Darbringung, in der der
Logos, der Geist, die Gesinnung entscheidend ist. lhre Seele war die
innere Hingabe des Gottmenschen an den Vater. Ganz geistig war
diese Hingabe des Herrn am Kreuze gewesen, so blutig ihr @uBerer
Vollzug sich darbot; es war der riickhaltlose Gehorsam bis zum Tode;
in der Glut der Liebe, per Spiritum Sanctum (Hebr. 9, 14) hatte er
sich dem Vater geschenkt, und ebenso geistig muBte die Hingabe
sein, in der die gliubige Gemeinde sich immer wieder um sein Opfer
sammelte und in sein Opfer einging. In einem Dankgebet wird die
Gabe emporgetragen, in der «Eucharistia», die der Bischof sprach,
und in die die Gemeinde mit erhobenem Herzen einstimmte. Ja, die
Gabe selbst erhilt schon frith diesen geisterfiillten Namen: Euchari-
stia; ist sie ja ein lebendiges Dankgebet, ein nie endender Lobgesang
vor dem Vater. Das Dankgebet in Worten erschloB der Gemeinde
immerfort den geistigen Sinn christlicher Opferhingabe, und die
Homilie war bestindig bemiiht, in weiterem Umkreis die geistige Welt
aufzuhellen, in der die Gemeinde ihre Heimat hatte. So war der
_Gﬂl.tesdiensl der Kirche von Anfang an gemeint, und so ist sein
Inneres Gesetz durch alle Zeiten.

Wohl bleibt auch der christliche Gottesdienst wie alles menschliche
Tun immerfort der Gefahr der VerduBerlichung und der Erstarrung
ausgesetzt, der Gefahr des Erstickens im Institutionellen und Recht-
lich-Rubrizistischen, der Gefahr der Verhiirtung und der Verholzung:
der Saftstrom des Geistes erreicht nicht mehr die Gewebe, die er auf-
E'Bham hat, die Formen lsen sich ab vom inneren Vollzug, vom eigent-
chen Leben. Gerade wenn wieder einmal alle Kiinste sich ersehf::npft
haben im Dienste der Liturgie, wenn die Kirchenmusik einen H_ohe-
punkt erreicht zu haben scheint und im Kirchenraum alle. Relchtf:mer
de}' Erde sich aufgehiuft und alle Schénheiten der Schbpfungnxhren
Widerschein gefunden haben, gerade dann ist die Gefahr am griBten,
daB schlieBlich ein leeres Gehiuse stehen bleibt, aus dem der Geist
gewichen ist. Aber da melden sich in der Kirche wieder die Lebens-
rifte und beginnen neu zu bauen, zu sichten und zu sondern, zu
}?“{‘lern und zu veredeln, bis der Lebensstrom wieder seine Bahnen
Indet,
Als an der Schwelle der Neuzeit das gottesdienstliche Leben sich weit-

in einem solchen Zustand geniihert hatte, war auch schon die Er-
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neuerung von innen her wieder am Werke. Da wuchs in der Devotio
moderna — wie immer man iiber sie als Ganzes urteilen mag — eine
Bewegung heran, die geradezu ausging auf die Erneuerung persin-
licher Frommigkeit, vor allem in der Pflege der methodischen Be-
trachtung, die so weithin eine Reform des religiosen Lebens zu-
niichst in den Klostern in die Wege leitete. Ignatius von Loyola hat
auf dieser Grundlage weitergebaut, und nach dem Tridentinum be-
ginnt allenthalben ein neuer Friihling des Geistes. Ein neuer
Klerus wiichst heran, dem wieder das Geistliche des geistlichen Stan-
des die erste Sorge ist, und der bemiiht ist, besonders der Jugend in
Predigt und Katechese die Nahrung des gottlichen Wortes reichlicher
zuzufiihren,

Das Zeitalter, in dem das personliche und individuelle religiose Leben
in solcher Weise wieder die ihm gebiihrende erhidhte Pflege fand, war
nun freilich auf der ganzen Linie, in Kirche und Welt, eben ein
Zeitalter des Individualismus. Damit war gegeben die Neigung zu
einer gewissen Minderbewertung von Form und Ausdruck und damit
auch zu einer gewissen Vernachlissigung des Liturgischen. Das Pendel
schliigt also wieder nach der entgegengesetzten Seite aus, nachdem es
sich eben von der Uberschiitzung des Liturgischen gelist hat. Die Gei-
stesgeschichte setzt sich ja fast immer fort in These und Antithese, in
einer bestindigen Dialektik zwischen entgegengesetzten Positionen,
und es ist schon ein Gliick, wenn die nachfolgende Periode den Ertrag
der vorausgehenden wenigstens zu einem gewissen Teile festhilt, bis
eine neue Welle auch sie wieder iiberdeckt, und nur voriibergehend
gelingt es von Zeit zu Zeit, das ideale Gleichgewicht einigermaBen zu
gewinnen.

So muBte sich denn nach dem zeitweiligen Zuriicktreten des Liturgi-
schen im Lauf des 19. Jahrhunderts wieder eine Gegenbewegung vor-
bereiten, die auch das Liturgische wieder in seine vollen Rechte ein-
zusetzen unternimmt, oder vielmehr: die aszetischen Ideale, die zu-
niichst mehr abseits der uralten gottesdienstlichen Formen gepflegt
worden waren, nun auch im Liturgischen lebend zu machen und das
latente Leben dieser Formen selbst wieder zu entbinden sucht. Aber
auch da ging es wieder nicht ab ohne Einseitigkeiten, ohne daBl man
wieder vielfach in das andere Extrem verfiel. Wir wissen es aus eigener
Erfahrung, wie man im Friithstadium der liturgischen Bewegung oft
in naiver Entdeckerfreude an den Formen kleben blieb, einen férm-
lichen Kult mit ihnen begann und z. B. meinte, ja den ganzen priester-
lichen Text der Messe von Anfang bis zum Ende mit dem Priester
mitbeten, ja laut mitsprechen zu miissen; wie in manchen Kreisen
alles Aszetische auf einmal in MiBkredit geriet; wie manche Pfarrge-
meinde férmlich iiberfallen wurde mit der neuen Art, so daB sie nur
auf die Gelegenheit wartete, sie wieder abzuschiitteln. Und auch heute
noch mag es wohl noch vorkommen, da man mit einer unnatiirlichen
AusschlieBlichkeit meint, Gemeinden durch einen hochkultivierten
Gottesdienst geistig ernihren zu kénnen, ohne daB zugleich fiir die
rechte Einfiithrung und fiir die stete seelische Bereitung, kurz fiir die
fortdauernde Durchgeistigung des Gemeindelebens gesorgt wird.

Hier kehren in neuer Form Ubelstinde wieder ihnlich jenen, von
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denen schon die Rede war. Im Oratorium von Leipzig ist demgegen-
iiber der Grundsatz formuliert worden: Die liturgische Erneuerung
muB beginnen mit der Wortverkiindigung, und der weitere Grundsatz:
Es darf nichts Neues angefangen werden, bevor das Volk nicht geistig
80 weit vorbereitet ist, daB es selber darnach verlangt. Esist kein
Zweifel, daB die Liturgie, auch abgesehen von den sakramentalen
Mittelpunkten, in ihren Texten und Formeln einen reichen Inhalt
birgt an religivsen Gedanken und tiefen Einsichten, an hohen Idealen
und michtigen Antrieben. Aber dieser Inhalt muB} eben erschlossen
werden. Zu dieser ErschlieBung gehort wohl die Erklirung der For-
meln und Texte und noch mehr ein solches Eingehen der Glaubigen in
die liturgische Feier, daB sie selber zu deren Mittréigern werden, aber
sie erschopft sich nicht darin.
Das ergibt sich schon vom Standpunkt der liturgischen Erneuerung
selbst. Wir erwarten von ihr ja viel mehr als nur, dal eben die Formen
der Liturgie aufs neue belebt und sinnvoll mitgebetet und mitvollzogen
werden. Wir suchen und sehen darin vielmehr einen Weg, das ganze
christliche GlaubensbewuBtsein wieder von seinem Mittelpunkt her
aufzubauen und auszubauen, von der Erkenntnis Christi und seines
Opfers her, wie er unser einziger Mittler ist hin zum Vater, vom Erleb-
nis der Kirche her, die uns im liturgischen Tun miitterlich umfingt, so
daB der katholische Christ seines Glaubens wieder froh und der
Glaube in seinem Leben fruchtbar wird. Wir haben diese Erneuerung
des GlaubensbewuBtseins heute ja so sehr notwendig, weil nur auf
diesem Wege, auf dem Wege einer Verinnerlichung des Christentums
auch die Verselbstindigung und Festigung des einzelnen zu erreichen
ist. Wir sind heute darauf angewiesen, daB der einzelne katholische
Christ selber das Glaubensgut erfaBt, der Gnade inne wird, die in der
erufung durch Christus liegt, damit er so feststehe im Sturm der
Zeit, auch wo ihm #uBere Stiitzen keinen Halt mehr bieten.

1?al‘um war es ein wichtiger Fortschritt, als die liturgische Erneuerung

Sich auszuweiten begann, als neben ihr die Bibelarbeit wuchs, als man

anfing, auf Seelsorgetagungen weiterreichende Seelsorgefragen in

gleichem Geiste zu erortern, als die Erkenntnis durchdrang, daf die-
selben Anliegen wie im gottesdienstlichen Leben auch in der ganzen
reite der Predigt und der Katechese wiederkehren, als mit gleicher
lickrichtung eine immer reichere aszetische Literatur emporwuchs

Und als schlieBlich sichtbar wurde, daB hinter all diesen Bemiihungen
ie groBen Fragen der rechten Glaubensverkiindigung stehen, einer
la“-bensverkiindjgung, die Christus in den Mittelpunkt stellt, die also

Vor den Menschen vor allem die groBe Erbarmung Gottes im Komn?cn

de'{ Gottessohnes zur Geltung bringt und ihnen den Weg des Heiles

Weist im gliubig-sakramentalen AnschluB an ihn.* Damit ist schon

-‘--__‘_‘—-_

. V:g], F.Lakner S.J., Das Zentralobjekt der Theologie: Zeitsch. f. kath. Theolo-
Bie 62 (1938) 1—36. AuBerdem die an Lakners Aufsatz anschlieBende Literatur zur
F!'ase der kerygmatischen Theologie. Dabei ist festzuhalten, daB das Hauptanliegen
hicht die kerygmatische Theologie, sondern das Kerygma selber ist,-also der Ge-
Eenstand der Glaubensverkiindigung und seine im wesentlichen christozentrische

stalt, im Gegensatz zu der von der scholastischen Theologie im allgemeinen ver-
Iretenen wissenschaftlichen Darstellung des Glaubensgutes.
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angedeutet, daB die Verkiindigung des Wortes Gottes nicht einge-
schrinkt werden kann auf eine bloBe Kommentierung der Liturgie. Sie
ist eine durchaus selbstindige Aufgabe des Priesters und Seelsorgers.
Das Lehramt ist mehr als ein bloBes Anhiingsel zum Priesteramt. In
der Ordnung der Begriffe geht es ihm sogar voraus und bildet den
Unterbau fiir dieses, so wie in der Messe selbst der Lesegottesdienst
der Opfermesse vorausgeht und fiir sie gewissermaflen den Unterbau
bildet.

Wir stehen hier vor einer Grundfrage aller priesterlich-seelsorglichen
Bemiihungen. Christentum ist zwar Gnade von oben, ist Werk Gottes.
Die entscheidenden Wendungen und Wandlungen im Christenleben
vollziehen sich durch Gottes Eingriff, so wie ja auch schon die An-
kunft Christi selber ein Einbruch Gottes in die Menschenwelt und in
die Weltgeschichte gewesen ist. Nur Gott kann das neue Leben wecken
im sakramentalen Geschehen, der Priester kann sich nur der gott-
lichen Gnadenmacht als williges Werkzeug zur Verfiigung stellen.
Und doch tun es die Sakramente und tut es die Gnade' allein nicht.
Es geht auch nicht lediglich um eine wiirdige «Vorbereitung» auf den
Empfang der Sakramente, so wichtig diese ist. Es handelt sich auch,
seelsorglich gesehen, nicht einfach um die Mitwirkung des Menschen
mit der Gnade im Sinne willigen Eingehens auf das, was Gott durch
die Stimme des Gewissens jeweils verlangt, so dafl es genug wiire,
immer wieder dazu zu mahnen und zu ermuntern. Worauf wir hier
stoBen, ist ein tieferes Prinzip, das die ganze Seelsorge beseelen und
formen muB, der Grundsatz: Gnade und Sakrament muf8 der Mensch
auf menschliche, personhafte Weise entgegennehmen.

Wir sind nicht umsonst durch die Geistigkeit unseres Wesens Gottes
Ebenbild. Nicht dem toten Stein, sondern dem geistbegabten Men-
schen schenkt Gott seine Gnade. Wir sollen sie geistig erfassen, also
wissen, was an uns geschieht, wenn Gottes Gnade uns ergreift, und
sollen uns dann mit der ganzen Kraft unseres geistigen Wesens als neue
Menschen aufmachen hin zu Gott.

Es ist bezeichnend, daB8 das neue Leben bei den ersten Fragen des
Priesters vor der Taufe, auch vor der Taufe des Kindes, unter dem
Begriff des Glaubens erscheint: «Was verlangst du von der Kirche
Gottes?» «Den Glauben.» Zuerst ist die gnadenreiche Botschaft von
Gott, die der Mensch im Glauben entgegennehmen darf und soll. Im
Glauben wendet sich der menschliche Geist dem sich offenbarenden
Gott zu und erfaBt die neue Welt, das Reich Gottes, zu dem er berufen
wird. Dann erst wirkt Gott die neue Schipfung, die Wiedergeburt.
Und auch diese Wiedergeburt — und ebenso jedes weitere sakramen-
tale Geschehen, insbesondere jede Kommunion — soll vom erwach-
senen Menschen wissend, im gliubigen Verstindnis entgegengenommen
und festgehalten werden.

Dieses Wissen und geistige Festhalten wird vom hl. Paulus bei ver-
schiedenen Gelegenheiten mit auffilligem Nachdruck betont, so im 6.
Kapitel des Romerbriefes:* «WiBt ihr nicht, daB wir alle, die auf

4 Vgl. zum folgenden E. Walter, Sakrament und christliches Leben, Freiburg
1939, 12—27, und das ganze Biindchen.
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Christus getauft sind, auf seinen Tod getauft sind? .., Wir wissen, dafl
unser alter Mensch mitgekreuzigt wurde, damit der Leib der Siinde
vernichtet wiirde und wir der Siinde nicht mehr dienten... So be-
trachtet auch ihr euch als tot der Siinde, fiir Gott aber lebend in
Christus Jesus unserem Herrn.» Und wo er den Korinthern die Ord-
nung beim eucharistischen Mahle einschiirft, da erinnert er sie daran,
daB sie damit ja den Tod des Herrn verkiindigen sollen (1. Kor. 11,
26), daB sie also den Auftrag des Herrn noch lange nicht erfiillt haben,
wenn sie nur den d@uBeren Ritus richtig vollzogen haben, aber eben
nur iuBerlich, ohne daB er ihre Gesinnung und ihr Verhalten
beriihrt.
Was also damals in der Taufe geschehen ist, was jedesmal in der
Eucharistie geschicht, das miiite der Christ sich immerfort gegen-
wirtig halten. Denn seine ganze freie, also sittliche Lebensfithrung
soll sich auf dieser neuen Basis aufbauen, sie soll ein bestindiges
Weiterfithren, ein Nachvollziehen und Mitvollziehen dessen sein, was
damals in sakramentaler Weise geschehen ist,® also ein bestiindiges
Sterben mit Christus, um so an seinem neuen Leben immer reicher
Anteil zu haben, ein bestindiges Sichlésen von der Welt, um so immer
vollstindiger einzugehen in Gottes Reich.
Ahnlich wie wir in der Christologie zwar von der Gottheit Christi aus-
gehen miissen, weil sie der Grundpfeiler ist, auf dem sich alle weitere
Erkenntnis der Person Christi aufbaut, aber nicht bei ihr stehen
bleiben diirfen, weil uns Christus als Mensch erlost hat, so miissen
wir in der Sakramentenlehre wohl das opus operatum betonen, weil
es das entscheidende Werk Gottes in sich schlieBt, diirfen aber bei
ihm nicht stehen bleiben, weil gerade das opus operatum wieder nach
dem opus operantis ruft, nach unserem freien Tun, das nun den Ein-
klang wahren soll mit dem Tun Gottes, das nun das Tun Gottes in
unserer menschlichen Freiheit weitertragen und in der Kraft des
Heiligen Geistes zu Ende fiihren soll.
Dabei ist aber dieses freie Tun nicht aufzufassen nur als ein bloBes
Ja zur jeweiligen sittlichen Forderung, aber ohne eigene Einsicht und
ohne Wissen um Ziel und Richtung, als ein auf das hichste gesteigerter
guter Wille, der aber blind bliebe; sondern der wahre Christ, wie er
der Seelsorge als Idealbild vorschweben muB, hat das Geheimnis
risti gesinnungsmiBig in sich aufgenommen, es ist das Herzstiick
des Weltbildes geworden, an dem er sich orientiert, es ist in ihm zum
bestiindigen Antrieb geworden, voranzuschreiten auf den Wegen Gottes
und so an seinem Teil beizutragen zur Vollendung seines Reiches.
Anders ausgedriickt: Indem der Christ die gottliche Botschaft, die
Elnladung zum groflen Gastmahl vernommen und erfait hat, hat er
das hichste Gut erfaBt, hat auch sein bewuBtes Leben den Gravita-
Uonspunkt gefunden, um den es nun immerfort kreisen mul}, in
Glaube, Hoffnung und Liebe zu ihm hingewendet, bis es dem Zuge
der gisttlichen Sonme villig erliegen darf und hineinstiirzen in das
ben des dreieinigen Gottes.
Es ist des niiheren eine nicht eindeutig geldste theologische Frage, wie

L= TR P

® Vel. zu diesem Begriff des Mitvollzichens Walter a. a. 0. 50 ff.
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nun der Zusammenhang zwischen Christi Wirken, sakramentalem
Geschehen und freiem Tun genauer zu umschreiben sei. Es sei nur
hingewiesen auf die Gedankenginge von Gottlieb Sohngen,® so wie er
sie zunichst fiir die Eucharistie durchgefiibrt hat. Er betont, daB3
darin der Christus passus gegenwirtig ist, er selber, aber mit seiner
Leidenstat, die zwar nicht in ihrem geschichtlichen Vollzuge, aber im
cakramentalen Abbild darin festgehalten ist und so in der Kommunion
den Empfinger beriihrt, um ihn nach dem Willen Christi zu gestalten,
ihn also in sein Leiden und Auferstehen hineinzuziehen. Jeder
Empfang eines Sakramentes ist darnach also eine neue Bestitigung
und Bekriftigung des Grundverhiltnisses, in das der Christ zu Christus
getreten ist, eine neue Gnadenmitteilung und Heiligung zwar, aber
in der Weise, daB damit auch jedesmal aufs neue der Ruf an den
Empfinger ergeht, auch mit seinen bewuBten Kriiften einzugehen in
das Mysterium Christi und so den Plan Gottes in seinem Leben ver-
wirklichen zu helfen. Aus dem Gesagten ist es schon deutlich gewor-
den, wie weit ein Priester noch hinter seiner wirklichen Seelsorger-
aufgabe zuriickgeblieben sein kann, der den Erfolg seiner Arbeit ledig-
lich nach der Statistik des Sakramentenempfangs bemiBt, ohne zu
fragen, ob seine Gemeinde auch wirklich in der geistigen Christusnihe
lebt; wie bedenklich es ist, fiir den Hinzutritt zu den Sakramenten
aussehlieBlich auf die Erfiillung der kasuistisch abgewogenen Mindest-
forderungen zu achten; wie unberechtigt die Klage wiire iiber die
Unwirksamkeit der Sakramente, wenn das, was die Sakramente wollen,
im bewuBten Seelenleben nicht die entsprechende Pflege findet; kurz
wie unzuliinglich, weil ungeistig und personlichkeitswidrig ein asze-
tisch-seelsorgliches Denken ist, das nur durch die gehiufte Anwendung
der «Gnadenmittely ein moglichst hohes MaB von seelischem Gewinn
und sittlichem Fortschritt zu erreichen sucht.”

Das Ernstnehmen der menschlichen Personlichkeit und damit der
Geistigkeit und der Freiheit des Menschen ist ein Grundzug des Chri-
stentums, ja bestimmt seine ganze innere Struktur. Darum konnte
auch die Kirche zu allen Zeiten als Anwalt der verletzten Menschen-
wiirde auftreten, wenn diese wieder einmal mit Fiilen getreten wurde.
Christus ist zwar mit dem Anspruch vor die Welt getreten, ein Reich
zu griinden, das alle Vilker umfassen soll, aber er hat dem Pilatus
auf die Frage nach dem Sinn seines Kénigtums nicht nur geantwortet,
sein Reich sei nicht von dieser Welt, sondern hat vor ihm auch die
Natur dieses Reiches niiher umschrieben: «Ich bin dazu geboren und
dazu in die Welt gekommen, um fiir die Wahrheit Zeugnis abzulegen.
Jeder, der aus der Wahrheit ist, hort aufl meine Stimme» (Joh. 18,
37). Das Christentum ist also darauf gegriindet, daf} dem freien, gei-
stigen Menschen die Wahrheit entgegentritt, und daB der Mensch, der
bereit ist, sein Leben auf die Wahrheit zu bauen, in freier Entschei-

6 G. Sohngen, Symbol und Wirklichkeit im Kultmysterium (Grenzfragen zwic
schen Theologie und Philosophie IV), Bonn 1937, bes. S. 32—50; dazu F, Lak-
ner, Zeitschr, f. kath. Theologie 62 (1938) 124—129.

7 Hierher gehort z. B. das Wort, mit dem mir einmal die Leiterin einer Waisenanstalt
die zur Regel gewordene tiigliche Kommunion aller Kinder begriindete: Der Hei-
land ist doch der beste Erzieher.
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dung sich ihr beugen soll. Nur so will Christus seine Jiinger gewinnen,
nur so will er herrschen in der Welt — per fidem credentium. Darum
hat er auch die Ausbreitung seines Reiches in der Welt nicht auf
Waffengewalt oder auf politische Macht gegriindet, ja nicht einmal
auf ein imponierendes Auftreten seiner Abgesandten, sondern nur auf
das schlichte Zeugnis, das sie fiir die Wahrheit ablegen wiirden, fiir
as, was sie «gehort und mit eigenen Augen gesehen, was sie geschaut
und mit ihren Hinden beriihrt haben» (vgl. 1 Joh. 1, 1 £.), getreu dem
Auftrag: «Ihr werdet mir Zeugen sein in Jerusalem und in ganz Judia
und Samaria und bis an die Enden der Erde» (Apg. 1, 8).
Auf diesem Grunde wird sich zu allen Zeiten katholisches Priestertum
entfalten miissen. Wohl ist uns die Ausspendung der Geheimnisse
ttes anvertraut, und das ist das Késtlichste, was wir zu leisten m.x.d
zu geben haben. Aber gleichzeitig und vorher sind wir Z.eug?n fttr
Christus, Zeugen, die selber gepackt sein miissen von der Wirklichkeit
der Offenbarung Gottes in Christus, denen die christliche Botschaft
zZum innersten Besitz und zum Gesetz des Lebens'geworden ist, Zeuge?.,
die es darum driingt, auch vor anderen «Zeugnis zu Ee!)en», und d}e
reit sind, fiir ihr Zeugnis einzustehen und, ‘wenn notig, alles dafiir
einzusetzen.  Magprvgeiv heifit es im Griechischen, mit dem Wort_e,
das uns den #uBersten Ernst dieses Zeugnisses zum BewuBtsein
bringt,
So heilig also das Opferpriestertum ist, das wir verwalten diirfen, und
80 sehr es die Wiirdigkeit seines Triigers fordert, Hoheres Poch, den
ganzen Reichtum der priesterlichen Personlichkeit fordert die seelsor-
gerliche Aufgabe, von der das erste ist, Zeuge sein fiir Christus. Qlem
eugeseinkonnen ist es in erster Linie, das die lange Vorbereltun_g
ordert, die aszetische Vorbereitung, die ja nie zu Ende geht und die
darauf hinzielt, daB man eingegangen sei in die Gedanken des Meisters
und in jhnen aufgehe, die theoretische Vorbereitung, die ja ebenfalls
Mit den Studienjahren nicht abgeschlossen sein sollte und die den
Tiester instand setzen muB, die Botschaft nicht nur zu verkiindeq,
Sondern auch iiberall zu vertreten, auch gegen die Ausfliichte des kri-
tschen Menschengeistes und gegen die Angriffe des menschlichen
ochmutes, Mit diesem Zeugnis muB der Priester immer wieder,
onntag fiir Sonntag, vor seine Gemeinde hintreten, mit diesem Zeug-
Dis mufl er seine Briider stirken. Die Predigt hat also im priesterlichen
irken eine durchaus selbstindige Funktion. Sie ist mehr als nur eine
ljlﬁutemng liturgischer Texte, so sehr sie auch den Zusammenhang
ln-n; Kirchenjahr und MeBfeier wahren wird.
leses Zeuge sein ist dann aber doch wieder nur der Anfang des seel-
sorglichen Wirkens. Das Wort Gottes muB ja den Menschen unserer
€it gebracht werden, es muB also in ihr Dunkel, in ihre seehsc!le
Ot hineingetragen werden. Die Seelsorge muB darum oft weite
Yege machen hinaus an die Peripherie des Gottesreiches, um den
enden und suchenden Menschen entgegenzugehen. Sie muB sich oft
Weit entfernen vom Altar, um alle letztlich wieder um den Altar zu
Versammeln,
abei ist der Radius dieses Ausgreifens in die entfernten Bezirke des
enschenlebens nach Zeit und Ort verschieden. Wir sehen die Kirche
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schon frith ein weitverzweigtes Fiirsorgewesen, eine groBziigige Caritas
aufbauen. Wir sehen sie die Elemente der Bildung und die Werke
der heidnischen Klassiker weitertragen. Wir sehen sie die verschie-
densten Wissenschaften pflegen, bis in die entlegensten Gebiete der
Naturwissenschaft. Wir sehen sie wirken fiir den sozialen Aufstieg
des Arbeiters und fiir die Versohnung der Klassen. So tief hinein ins
Weltliche sind zu Zeiten die VorstoBe des apostolischen Arbeiters
gedrungen, daB man wohl bangen konnte, ob nicht die riickwiirtigen
Linien abreiBen und die einsamen Kimpfer die Verbindung mit
ihren festen Stiitzpunkten verlieren wiirden. Andere Zeiten sehen sich
wieder auf stirkere Konzentrierung der Kriifte hingewiesen. Wie beim
menschlichen Herzen folgt auf die Diastole wieder die Systole, das
Hereinholen der Lebenskrifte, ihre Liuterung und Erneuerung. Aber
smmer bleibt die Kirche darauf angewiesen, da8 ihr Priester sich nicht
damit begniige, am Altar das Opfer zu feiern und im Gotteshaus ein
Abbild der jenseitigen Welt erstehen zu lassen. Immer bleibt er zu
den Menschen des Diesseits ausgesandt, zu den Getreuen, um sie zu
bewahren, und zu den armen Siindern, um sie heimzuholen, zur
Jugend, um sie zu unterweisen, und zu den Kranken, um sie zu tristen,
zu allen, die noch zuginglich sind fiir das Wort ihres Hirten.
Letztlich ist es dann freilich doch wieder der Altar, die Stiitte des
Opférpriestertums, an der auch das Seelsorgepriestértum immer seinen
festen Halt finden und seine besten Antriebe empfangen muB. Im
Opfer hat der Gute Hirte sein Leben fiir die Schafe hingegeben. Im
heiligen Opfer treten wir mit ihm Tag fiir Tag in die innigste Gemein-
schaft. Hier muB es geschehen, daB seine Gesinnung mehr und mehr
unsere Gesinnung wird: seine Hingabe an den Willen des Vaters und
sein priesterliches Verlangen, ihn zu verherrlichen, aber auch sein
Erbarmen mit den Menschen, seine Hirtensorge, die immer das Vor-
bild und Urbild bleiben wird fiir unsere Seelsorge.

Josef Andreas Jungmann.
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THEOLOGIE UND SEELSORGE

1. In einer Zeit, da das Auseinanderklaffen von Sein und Erkennen noch
nachwirkt oder sich vielleicht erst ganz und gar auswirkt, wird auch
dag Verhiiltnis der wissenschaftlichen Theologie zur Seelsorge zu
einem neuen Problem. Jede Zeit ist geneigt, — wenigstens in bestimm-
ten Bereichen — zu iibersehen, daB alle wirklichen Probleme des
Menschenlebens, auch die religiosen, immer von neuem zu echten
Fragen werden und nach Lésung verlangen, erst recht dann, wenn sie
sich als Idee in einer Institution konkretisiert haben. Wie es ein
Zusammenwachsen von Idee und konkreter Erscheinung gibt und oft
ein gewisses Optimum an Kongruenz erreicht wird, genau so kann, —
vielleicht darf man sagen: muB die geschichtliche Entwicklung immer
von neuem zu einem Auseinanderstreben von Ideengehalt und sicht-
barer Gestalt fiihren. Deshalb muf8 die Menschheit immer von neuem
mit den Fragen der hichsten Spekulation ringen, wenn diese iiber-
haupt zum Leben Bezug haben. Vor allem aber wird das Verhiltnis
zwischen dem gestalteten und sich gestaltenden Sein zu der formenden
Idee in jeder Zeit von neuem durchdacht werden miissen. Nun ist die
Theologie nicht nur ein abstraktes, aber geformtes System der Lehre
der Kirche, sondern sie ist aullerdem eine Institution. Sie hat in
theologischen Fakultiten und Schulen ihren institutionellen Charakter
und sie geht in Formen einher, die teilweise auf eine ehrwiirdige
Tradition zuriickblicken. Aber auch die Seelsorge ist nicht nur prak-
tische Anwendung einer Lehre, sondern gleichzeitig eine in Institu-
tionen sich ausdriickende Praxis. Infolge des unmittelbaren Kontaktes
mit dem Leben wandeln sich hier die Imstitutionen hidufiger. Aber
es wiire ein Irrtum, zu glauben, daB das Beharrungsvermdgen jeder
geschichtlichen Institution hier nicht vorhanden wiire. Die Theologie
ist nicht in ihrem ganzen institutionellen Bestand der reine Ausdruck
der katholischen Lehre; ebenso ist die Seelsorgepraxis nicht in allem
die reine Darstellung und Ausfithrung des christlichen Missionsbe-
fehles. Wenn man das Verhiltnis der beiden Institutionen zueinander
betrachtet, so muB man fragen, welche Bedeutung der Theologie und
theologischen Unterweisung in bezug auf die konkrete Titigkeit des
Seelsorgers heute zukommt, und zwar vom Standpunkt des katholi-
schen Glaubens aus. Der Glaube an die Kirche und ihre Sendung
ist also vorausgesetzt. Die Frage kann nur gestellt werden fiir unsere
Zeit, da die Losungen der vergangenen Zeit trotz aller Wesensgleich-

eit ein anderes Gesicht zeigen, als wir es aus dem Leben von heute
kennen. Gewi8 hat es von Anbeginn Theologen gegeben — das
Johannesevangelium und die Paulusbriefe bezeugen es —, aber es hat
lange gedauert, bis es Schulen der Theologie und eine Systematik
gab. Noch viel linger hat es gedauert, bis die Theologie sich im
System der Wissenschaften den ersten Rang eroberte und maBgeblich
den Kosmos der Wissenschaften beeinfluBte.

Seelsorge hat es von Anfang an gegeben, aber sicher zuniichst in
anderen Formen als heute. Weil die Zielsetzung dieselbe blieb,
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glauben wir oft, daB auch die Formen, in denen das Ziel erreicht
wurde, dieselben waren. Aber im Anfang stand die Feier des Herren-
mahls so sehr allem anderen voran, daB deutlicher, als es heute
moglich ist, das im Mysterium (sacramentum) geschenkte «Neue
Leben» das BewuBtsein der Christen beherrschte. Das «Neue Leben»
bedeutet, daB der alte Sauerteig ausgefegt war und durch die Tauf-
gnade, also durch die Einweihung in das Mysterium, der neue
Mensch in Christus geschaffen wurde. Diesem neuen Menschen war
auch ein gottgeschenktes Wissen eigen, das dem DrauBlenstehenden,
Nichtbekehrten, verwehrt war. Er durfte, wissend um das Geheimnis,
an dem Herrenmahl teilnehmen,! mufite sich aber auch der Ordnung
und Disziplin der Kirche unterwerfen. Alles, was die Kirche ihm
bot, gliederte sich um das innerste Geheimnis der Kirche herum, auch
die Lesung der Briefe der Apostel und der Evangelien. Wie die Ge-
schichte des Urchristentums zeigt, lebte die Gemeinde nicht ohne
tiefere Erklirung des Gotteswortes, die aber nicht unbedingt von dem
ordinierten Priester oder dem Bischof der Gemeinde gegeben werden
muBte. Die Gnadengaben waren verschieden, aber sie wurden bei
jedem anerkannt. Der Apostel Paulus sagt (1. Kor. 14, 1): «Habt
eifriges Verlangen nach den Geistesgaben, vor allem, da ihr prophe-
seien konnt.» Er verwirft sogar das Zungenreden nicht, mdochte aber,
daB jeder, der etwas vorbringt, es auch erkliren konne. «Ich wollte,
daB ihr insgesamt in Sprachen reden konntet, mehr aber, daB ihr
prophezeit. Wer prophezeit, steht nimlich hoher, als wer in Sprachen
redet, es sei denn, daB er auch die Auslegung noch giibe, damit die
Gemeinde erbaut werde.» (1 Kor. 14, 5). «Wenn die Gemeinde sich
versammelt und alle in Sprachen reden, und es kommen dann Un-
gliubige oder Unkundige hinein, werden diese dann nicht sagen: ,Thr
seid verriickt?” Wenn aber alle prophezeien, und es tritt dann ein Un-
gliubiger oder Unkundiger hinein, so wird ihm von allen ins Gewissen
geredet.s (1. Kor. 14, 23; 24). «Wenn ihr zusammenkommt, mag jeder
einen Lobgesang besitzen, eine Lehre, eine Offenbarung, eine Sprache
sowie eine Auslegung; doch alles soll zur Erbauung dienen. Wenn man
in Sprachen redet, so collen es nur zwei oder hochstens drei tun und
diese nacheinander, und einer soll die Auslegung geben. Ist aber
keiner da, der auslegt, so schweige er in der Versammlung. Er mag
dann mit sich selbst und mit Gott reden. Propheten sollen nur zwel
oder hiochstens drei reden; die anderen sollen priifen. Wird aber
einem anderen, der noch da sitzt, eine Offenbarung zuteil, so soll der
erstere schweigen. Ihr konnt ja alle nacheinander prophezeien, daBl
alle lernen und alle belehrt werden.» (1 Kor. 14, 26—31). Liest man
diese Worte, so sieht man die Mannigfaltigkeit der Gnaden, die hier
zugegeben ist, die aber ausgerichtet sein sollen auf das eine Ziel: die
Erbauung, oder, wie der Apostel im Epheser- und Kolosserbrief sagt:
die Auferbaunung. Die Gnadengaben werden verlichen nach dem von
Christus ausgeteilten MaBe (Eph. 4, 7). Das Ziel gibt der Apostel im
Epheserbrief an: es ist «der Aufbau des Leibes Christi»> <«Sie (die

1 Vgl. die im Brevier gelesene Lektion vom hl. Augustinus, Traktat 11 in Domn.s
post init.
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Apostel, Propheten, Evangelisten, Hirten und Lehrer) sollen so die
Heiligen zur Ausiibung des Amtes bilden, zum Aufbau des Leibes
Christi, bis wir alle zur Einheit im Glauben kommen und zu der Er-
kenntnis des Gottessohnes und zur vollkommenen Mannesreife, zur
Vollreife des Mannesalters Christi.» Es ist nicht notwendig zu betonen,
flaB das sittliche Leben hier eingeschlossen ist. Denn in der Taufgnade
ist ja der neue Mensch geschaffen, der sich in der Gnade Gottes von
dem Leben der Siinde befreit hat. Er kann also nicht mehr wandeln
wie die Heiden (vgl. Eph. 4, 17—24; Phil. 2, 12—19; 3, 7—16). Feier
der hl. Geheimnisse, Unterricht, Unterweisung und Predigt gehoren
also aufs engste zusammen. Aber es kann nur der unterweisen, der
durch das Amt (die Handauflegung der Apostel oder ihrer Nachfol-
ger) oder durch das Charisma dazu befihigt ist. Hier liegen die
Keime der spiiteren Entwicklung deutlich zutage. Die Bahnen, in
denen sie verlaufen muB, sind im Evangelium (Gehet hin und lehret
alle Vilker und taufet sie) und in den Briefen der Apostel vorge-
zeichnet.
2. Wichtig ist der organische Zusammenhang, der hier so deutlich her-
vortritt, Alles geschieht zu dem letzten Ziel und Ende der Aufer-
bauung des lebendigen Leibes Christi. Da aber die Gemeinde ein
Organismus ist und auf ein Ziel hin lebt, und zwar aus einer Lebens-
kraft heraus, die nicht irdisch, sondern von Gott geschenkt ist, so muf
alles, was geschieht, diesem organischen Zusammenhang entsprechen.
Das christliche Leben ist kein rein individuelles Gefiihl, kein blindes
Fl‘ommaein, kein mystisches Streben, «sich einem Hoheren, Reineren,
Unbekannten aus Dankbarkeit freiwillig hinzugeben, entriitselnd sich
dem ewig Ungenannten»,® sondern es ist ein in Christus erkannter
eg zu immer groBerer Gottnihe, wobei sich der Mensch freilich
bewuBt bleiben muB, daB die groBen Worte — Gnade, Erlisung, Leib
C]““us Volk Gottes, Gottnihe — nur allzu oft einer kleinen und
héchst kleinlichen menschlichen Wirklichkeit begegnen. Christus
hat mitnichten die Erkenntnis ausgeschaltet, sondern im Gegenteil
erklirt: ¢Ich bin der Weg, die Wahrheit und das Leben». Er sagte,
aB er in diese Welt gekommen sei, um der Wahrheit Zeugnis zu
geben, Man kann diese Worte nicht dadurch unwirksam machen, daf
man von Lebenswahrheiten spricht. Schon aus dem erstgenannten
orte wird deutlich, daB Christus nicht an abstrakte, lebensferne
ahrheiten denkt, da er sie ja in seiner lebendigen Person verkorpert.
rotzdem aber verlangt er fiir die von ihm geoffenbarte Wahrheit
;“ch Einsicht, trotz ihres Geheimnischarakters. Auch der A_post?l
d&ulug spricht von einer offenen Verkiindigung der Wahrheit, die mit
em Verstand aufgenommen wird (2. Kor. 4, 2): «Sollte aber_unser
vangelium auch verhiillt sein, so ist es nur fiir die verhiillt, die ver-
oren gehen, wie die Ungliubigen, denen der Gott dieser Welt den
d"“land geblendet hat, damit der lichte Glanz des Evangeliums von
er Herrlichkeit Christi, der Gottes Abbild ist, nicht aufleuchte» (2.
or. 4, 3 f). Darum ist auch stets in der Kirche das Nachsinnen iiber
i Offenbarungswahrheiten nicht eine zufiillige Angelegenheit dieses

2
Mlu'ienbader Elegie.
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oder jenes Christen gewesen, sondern ein Ausdruck des organischen
Lebens der Kirche. Zwar ist es nicht sofort zur Bildung von Schulen
und Systemen der Theologie gekommen, aber im Laufe der Entwick-
lung muBten Formen der genannten Art entstehen. Die Theologie
ist eine Funktion der heiligen Kirche, nicht eine nebensiichliche, son-
dern eine wichtige und notwendige. Sie ist auch nicht nur ein Mittel,
um dem Seelsorger die nétigsten Anweisungen zur praktischen Aus-
ilbung seines Berufes zu geben, sondern sie ist Selbstbesinnung der
hl. Kirche auf ihr Wesen und ihre Mission. Sie soll und mu8 den-
jenigen, die zu ihr berufen sind, und durch sie allen Gliedern der
Kirche das tiefere Eindringen in den Kosmos der Glaubenswahrheiten
ermoglichen. Die, welche sich ex professo mit der Wissenschaft der
Theologie befassen, bilden ebenso einen eigenen Stand wie die
Ménche, die sich dem asketischen Leben widmen. Ob die Theologie
eine Wissenschaft in unserem heutigen Sinn werden mubBte, ist eine
andere Frage, die wir nicht zu entscheiden brauchen. Aber man darf
wohl sagen, daB sie im Abendland zu einer Wissenschaft werden
muBte. Es ist den besonderen geschichtlichen Umstinden zu danken,
daB sie den gesamten Aufbau der weltlichen Wissenschaften so mal-
geblich beeinflusste. Das Fragen und Forschen der Theologie ist zwar
nicht identisch mit frommer Betrachtung, aber die fromme Betrach-
tung allein wiirde keineswegs den Anforderungen geniigen, die das
Evangelium an den menschlichen Geist stellt, nimlich mit seinen
Kriften auf dem Wege der Pilgerschaft in die Offenbarung immer
tiefer einzudringen und, soweit iiberhaupt méglich, den Sinn des
Gotteswortes zu erfassen. Es war nicht notwendig, daB die Theologie
sofort zum System wurde, wohl aber war es fiir die Entwicklung der
abendlindischen Theologie notwendig. In dieser Welt gibt es kein
Wissen, das der Mensch nicht zum System abzurunden sucht. DaBl
die Wirklichkeit auf die Dauer jedes System sprengt, ist kein Einwand
dagegen. Die Systematisierung entspricht sowohl dem menschlichen
Geiste wie auch der Wirklichkeit, von der wir die Harmonie der
Kriifte nicht nur voraussetzen, sondern immer von neuem zu erfahren
glauben. So ist es auch schon im Altertum und erst recht im Mittel-
alter zu groBen Systembildungen gekommen. Wir wollen uns dariiber
klar sein, daB die Theologie in der Neuzeit gerade darunter leidet, dal
die Kraft zu groBen und wirksamen Systembildungen geschwunden
jst. Man kann genau so von Systemverlust reden, wie man von
Stilverlust gesprochen hat. Wie man bei den groBen Baustilen die
Zeiten des romanischen und gotischen Stiles, der Renaissance und des
Barock deutlich unterscheidet und in ihren groBen Mustern als den
fiir eine bestimmte Zeit giiltigen Ausdruck erkennt, so kénnte man
auch fiir die Theologie die Abfolge der Systeme als den echten Aus-
druck des geistigen Lebens der Kirche in einer gewissen Zeit erkennen.
Aber wie mit dem Barock die groBe starke Kraft des Abendlandes
zu Stilbildungen abgerissen zu sein scheint, so auch — trotz bedeu-
tender Versuche — in der Systembildung der Theologie. Gewil3 hat
es auch in der Neuzeit groBe Systematiker gegeben, aber zu einem
bleibenden, fortwirkenden System ist es nicht gekommen.

Die Fortentwicklung der historischen Ficher hat zwar die Theologie
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auBerordentlich befruchtet und dadurch auch die Seelsorge. Wir lesen
heute die Hl. Schrift mit anderen Augen als der hl. Augustinus und
der hl. Bernhard. Wir haben eine geschichtliche Kenntnis der Ent-
wicklung der Kirche und ihrer Lehre, wie der hl. Thomas und der
hl. Bonaventura sie nicht hatten. Aber diese Ficher sind doch nur
Teile — wenn auch wichtige — der Theologie. Aber abgesehen davon,
daB Fiicher wie Exegese und Kirchengeschichte manchmal den Zu-
sammenhang mit der eigentlichen Theologie nur lose wahren, so ist
auch in die systematische Theologie vielfach die Systemlosigkeit
eingezogen. Das ist einer der Griinde dafiir, daB die Theologie an
Ansehen und Wirksamkeit verloren hat. Jede Funktion und jede
Titigkeit in einem Organismus, die gesund und ihrem Wert ent-
sprechend ausgeiibt wird, nimmt auch in dem BewuBtsein der Ge-
meinschaft den ihr gebiithrenden Rang ein. GewiB} ist die Theologie
und sind die Vertreter der theologischen Lehre micht das Lehramt
der Kirche. Sie haben auch nicht die gnadenhafte Garantie der
Unfehlbarkeit. Aber diejenigen, die nach der Lehre der Kirche diese
Gabe haben, wachsen in den Schulen der Theologie in die tiefere
Erkenntnis des Glaubens und in das gliubige BewuBtsein der Zeit
hinein. Auch sie sprechen, was sie gelernt haben, und das magisterium
ordinarium hiingt sozusagen ganz und gar von den Vertretern der
Theologie ab. Weil aber diese in der bewuBten Rangordnung der
Kirche mnicht an der richtigen Stelle stehen, werden sie vielfach
geringer bewertet, als ihnen zukommt.
3. Was hat die Theologie mit der Seelsorge zu schaffen? Die Theolo-
gie ist die systematische Entfaltung der Offenbarung; sie ist das immer
larer werdende BewuBtwerden der in der Offenbarung enthaltenen
Heilswahrheiten, die aller Welt verkiindet werden sollen. Aus der
Theologie empfingt der Seelsorger die Deutung seiner Sendung und
den Inhalt seiner Aufgabe. Sie ist nicht berufen, ihm eine Mission
und eine Aufgabe zu iibertragen, denn das tut die Kirche durch ihre
von Gott berufenen Hirten. Die Kirche beruft indes niemand zum
Amt, von dem sie nicht die Uberzeugung hat, daB er sowohl durch
seine menschlichen Eigenschaften, wie auch durch seine geistige Vor-
ildung in der Lage ist, die ihm gestellte Aufgabe zu erfiillen. Diese
E‘Bﬂ'ﬂng ist zu verschiedenen Zeiten verschieden beurteilt worden,
denn die Mission des Priesters vollzieht sich innerhalb einer ganz
konkreten Menschheit. Er muB die Sprache der Menschen sprechen,
denen er predigt, nicht nur im Sinn des gesprochenen Wortes, sondern
auch der besonderen im Wort mitschwingenden und mit bestimmten
Worten sich assoziierenden Tendenzen. Das Evangelium ist sicher
etwas Einfaches. Was Jesus wollte, ist in seinem Namen bereits aus-
gedriickt: Er kam, um die Menschen zu erlsen. Aber der Begriff
der Erlésung ist schon durch den Gebrauch so abgeschliffen, daB wir
ihn hiiufig nicht ganz verstehen. Die Erlosung setzt die Notwendigkeit
der Erlosung, also die Erbschuld und die Siinde, voraus. Erbschuld
und Siinde bedeuten aber, daf8 die Menschheit sich gegen Gott erhoben
atte und mit Gott wieder versohnt werden muB. Durch die Siinde
War nicht nur eine wesenhafte Unordnung in der Beziehung des Men-
schen zu Gott eingetreten, sondern auch der Menschen untereinander.
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Es gilt also, den Menschen mit Gott und gleichzeitig — Wenn man so
sagen darf — mit der Menschheit zu versshnen oder wieder zu einigen.
In Christi Botschaft ist Gottes- und Menschenliebe auf das innigste
miteinander verbunden, und die Nichstenliebe das einzige Kriterium
der Gottesliebe. Beides verbindet sich darum auch in dem zentralen
Mysterium des Christentums, in dem Kreuzesopfer und Herrenmahl,
die in der Messe eins geworden sind. Das Opfer Christi zur Versh-
nung der Menschheit besteht darin fort, und in der Kommunion einigt
sich die Menschheit in Christus und Gott. An sich sind das einfache
Wahrheiten, die auch jemand verkiinden konnte, der nicht Theologie
studiert hat. Aber niemand konnte sie verkiinden ohne die genaue
Kenntnis der Botschaft Jesu Christi und der Apostel. Daraus ergibt
gich, daB der Seelsorger der Zeit entsprechend auf das innigste ver-
bunden sein muB mit den Gliedern der Kirche, denen es obliegt, die
Botschaft des Heiles immer von neuem zu formulieren und in der
wissenschaftlichen Sprache, aber auch in der Sprache der Zeit weiter-
zugeben. Der Seelsorger mufi mit der Systematik der Theologie
vertraut sein, weil er nur aus dem lebendigen Erfassen des Zusammen-
hanges der Theologie die Wahrheiten in ihrer richtigen Wertordnung
erkennt. Der Seelsorger ist ja der Lehrer der Gliubigen, er ist «Die-
ner am Worty. Man sage nicht, da fiir ihn eine schlichte Auslegung
des Glaubensbekenntnisses und der HL Schrift geniigen wiirde. Sie
geniigt deshalb nicht, weil in der menschlichen Tradition jede Lehre
nur in einem Lehrgebiiude, d. h. also in einer wirklichen Systematik
Bestand hat, wobei es selbstverstiindlich bleibt, daf diese Systematik
immer von neuem verlebendigt werden muB.

Die Theologie gibt ihm also nicht nur das Material der Lehre, son-
dern sie sucht ihm auch den inneren Zusammenhang, die tiefsten
Grundlagen und die Wertstufe der einzelnen Lehren darzutun, Fiir
uns Menschen erscheint die Bedeutung der einzelnen Lehren nur im
Zusammenhang des Ganzen; es sind nicht alle Lehren gleich wichtig.
Wir wissen, daB Jesus nicht ein System gelehrt oder geschrieben hat,
wohl aber hat er die Zentralwahrheiten des Christentums deutlich
herausgehoben, so daBl aus den wenigen uns iiberlieferten Worten
Jesu — denn im Grunde genommen sind es wirklich nicht viel —
dieser uniibersehbare Reichtum von Theologie und theologischen
Systemen herauswachsen konnte. Die Kirche hat selbst in gelegent-
lichen AuBerungen erklirt, was an Glaubenswahrheiten unbedingt
Besitz des Menschen sein miisse, damit er gerettet werde, und sie
folgte darin dem hl. Paulus.

Aus der theologischen Zielsetzung folgt eine bestimmte Werthierarchie
im seelsorgerlichen Tun und Arbeiten. Wie schon oben gesagt wurde,
hat sich auch die Seelsorge in gewissen institutionellen Formen ver-
kirpert, die zu allen Zeiten dem Wechsel unterliegen, migen auch
die Veriinderungen noch so unbemerkt bleiben. Das Ziel ist immer
dasselbe und im BewuBtsein auch wohl immer dasselbe geblieben.
Aber die Akzentverschiebung sehen wir ja heute sehr deutlich in der
Wiederbetonung der zentralen Wichtigkeit der Opferfeier der Messe.
Die Seelsorge als praktische Titigkeit hat wie jede zielbewuBte
Titigkeit des Menschen ein Zentrum und eine Peripherie. Dieselbe
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Schwierigkeit wie bei jeder menschlichen Erfiillung einer grofen
Aufgabe tritt auch bei ihr in Erscheinung, namlich, daB es leichter
ist, an der Peripherie zu arbeiten als unmittelbar an dem unverriick-
baren zentralen Ziel. Es ist wahr: bei golchen Aufgaben miissen
manchmal Umwege gemacht werden, um auf den Weg zum Ziel zu
gelangen. Aber beim Christentum und bei der christlichen Verkiindi-
gung kann es keinen Zweifel dariiber geben, daB es eine Wert- und
Pflichtenhierarchie nicht nur in der Theologie, sondern genau so und
ebenso ernst zu nehmend in der Seelsorge gibt. Das Ziel der Seelsorge,
nimlich die Versshnung des Menschen mit Gott in Christus, vorausge-
setzt, ist das sakramentale Leben und der Vollzug dieses Lebens der
Mittelpunkt des gesamten Tuns des Seelsorgers, und es darf als Mittel-
punkt nicht nur in seinem Wissen da sein, sondern es muB auch in der
Form und Methode seiner dffentlichen Titigkeit hervortreten. Auch
dem Gliubigen muBl diese Werthierarchie deutlich werden. Es ist
selbstverstindlich, daB die Predigt, also die Darl:zgung der Offen-
barung und die Hinfithrung zu ihrer Aneignung mit zum sakramen-
talen Leben gehort. Auch das Wort ist ein Sakrament. Denn es ist
Sichtbarmachung, Verleiblichung der unsichtbaren Geheimnisse und
Gnaden Gottes. Als die Apostel beschlossen, einen Teil der Caritas-
aufgaben, nimlich die Versorgung der Armen, den Diakonen zu
iibertragen, erklirten sie: «Es geht nicht an, daB8 wir das Gotteswort
hintansetzen, um die Tische zu besorgen» (Apg. 6, 2). Und ihre eigent-
lichsten Aufgaben faBten sie in das Wort zusammen: «Wir aber
werden weiter dem Gebet sowie dem Dienst des Wortes uns widmeny.
Gebet und Wort — Gebet = Liturgie — gehoren also aufs engste
zusammen. Wir sehen gelegentlich eine Akzentverschiebung, wenn
in der Ostkirche der Gliubige fast nur die Liturgie erlebt, oder wenn
im Abendlande nach der Reformation Predigt und Unterricht ganz
stark in den Vordergrund geriickt wurden. Nun ist ja in der Liturgie
der Lesegottesdienst eigentlich ein Unterricht und eine Belehrung
fiir die Gliubigen, die an ihm teilnchmen und das «Wort» hioren —
wenn sie es leider auch oft nicht horen. Die Predigt kann nichts
anderes sein als die menschliche, aber im Auftrag Christi vollzogene
Bemiihung, dem Gliubigen das Gotteswort in die Sprache der Gegen-
Wart und des Alltags zu iibersetzen und ihn auf Grund der .theolog,l:
Schen Bemiihung tiefer eindringen zu lassen in die Wahrheit, w.obel
Wieder zu bemerken ist, daB die Wahrheit des Christentums nichts
mit abstrakten, nur gewuBten Wahrheiten zu tun hat.
4. Nun ergeben sich aus der zentralen Titigkeit des Se.elsorgers und
den Bediirfnissen der Gemeinde neue Aufgaben. Das Emswgrden der
M.enschheit in der Gemeinde kann sich ja micht nur beschrinken auf
lie mystische Einheit in der Kommunion, sondern mqﬂ praktische
olgerungen in der konkreten menschlichen Wirklichkeit haben. Der

deutlichen und faBbaren Worten beschrieben. Bezeichnend ist aber,
daB im 1. Petrusbrief (1, 22) die Worte stehen: «Durch Folgsamkeit
d_el' Wahrheit gegeniiber weiht eure Seelen zu beharrlicher Bruderliebe
¢in und habt von Herzen einander innig lieb.» Die Nichstenliebe ist also
Nichts anderes als Dienst an und in der Wahrheit, eben der Wahrheit,
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die uns lehrt, wider allen Augenschein in jedem Niichsten das Abbild
Gottes und den Bruder des Gottessohnes zu erkenmen. Deshalb hat
auch die Urkirche den Dienst fiir den Nichsten mit dem Gottesdienst
verbunden: die Armen sollten genau so wie die Diener des Altares
vom Altare leben. DaB die Caritas in ihren Formen wechselt, daf
sie in der Kirche, solange sie in ganz kleinen Gemeinden organisiert
war, anders aussah als in der Weltkirche, in der die Gemeinden zum
Teil uniibersehbar groB sind, ist verstindlich.

Im Wechsel der Zeit und in der Veriinderung der soziologischen Lage
und des natiirlichen Gesichtes der Gemeinschaft miissen der Seelsorge
neue Aufgaben zuwachsen. Wenn auch das Ziel und die zentralen
Mittel, um dieses Ziel zu erreichen, dieselben blieben, so muf8 doch
alles das neu werden, was die Seelsorge an menschlichen, methodi-
schen Mitteln gebraucht, um ihre Erziehungsarbeit leisten zu konnen.
Die Gnade wird ja den Menschen einer bestimmten Zeit angeboten,
und das Gotteswort begegnet Menschen, die von einer bestimmten
Geistigkeit und den jeder Zeit eigenen charakteristischen Tendenzen
geprigt sind. Genau so wie der Missionar in China chinesisch und
nicht lateinisch predigt, so wird der Prediger im 20. Jahrhundert eine
andere Sprache reden miissen als der Apostel in der ausgehenden
Antike.

Die Erlésung geht ja zudem auf die Welt. Das Neue Testament
spricht es deutlich aus, daB der Logos Mensch wurde, um die «Welt»
zu erlosen (Joh. 1, 29; 3, 165 16, 51; 1. Joh. 2, 2; 4, 14; 2. Kor. 5,
18—21), daB er kam, um alle Menschen zu erlésen (1. Kor. 15, 22; 2.
Kor. 5, 14 f). Das Evangelium soll der Sauerteig sein, der diese Welt
durchdringt. Es gibt also keine Ordnung, keinen Bereich in dieser
Welt, der nicht der Erlosung bediirftig und von ihr durchdrungen
werden sollte. Jesus kam zwar nicht in diese Welt, um das Paradies
auf Erden wiederherzustellen, wohl aber, um das Reich Gottes mitten
in diese Welt hineinzustellen. Daraus ergibt sich, dafl die Seelsorge
auch allen Ordnungen in dieser Welt begegnet und nie ohne Beziehung
zu ihnen ist; ja noch mehr, daB sie das Antlitz der Erde von innen
heraus neu zu schaffen suchen mufl. Sie hat nicht die Aufgabe, eine
dieser Ordnungen, soweit sie wirklich natiirliche Ordnungen sind, zu
verdringen oder zu ersetzen, sondern nur sie zu erlisen und mit dem
Geiste Christi zu erfiillen. Jedermann wird zugeben, dal die Welt
anders aussihe, wenn alle das Gebot der Nichstenliebe von Herzen
erfiillten, wenn alle barmherzig, mildtitig, freigebig wiiren und wirk-
lich jeder den Niichsten liebte wie sich selbst. Die meisten werden
das nur fiir eine Utopie erkliren, obwohl Christus nicht zum Triumen
einer Utopie, sondern zur Gestaltung der Wirklichkeit aufgerufen
hat. Wenn die Christen zu gewissen Zeiten, zum Beispiel im Mittel-
alter, allzufriih glaubten, das Gottesreich schon in sichtbaren Ordnun-
gen geschaffen zu haben, so ist das ein begreiflicher KurzschluBl, der
mindestens ebenso oft oder éfter bei dem Suchen nach dem vollkom-
menen Staat wie bei der Verwirklichung des Gottesreiches gemacht
wurde. Das Gottesreich ist, solange die Menschen auf der Pilgerfahrt
sind, nie identisch mit der irdischen Wirklichkeit und nie vollkommen
da, sondern stets nur so weit im Werden, als die Menschen mit ganzer
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Seele das Gottesreich herbeiwiinschen und die Wahrheit aufnehmen

— in dem BewuBtsein, daB es trotzdem hier auf Erden unvollkommen
bleibt.

5. Die Seelsorgepraxis hat indes auch Riickwirkungen auf die Theo-
logie. Wir haben in unserer Zeit besonders stark erfahren, daB neue
Aufgaben an den Seelsorger herantraten. Die moderne Zeit hat —
vielleicht eines der wichtigsten und nicht oft genug betonten Fakta —
die groBte Umschichtung erlebt, die es bisher in der Weltgeschichte
gegeben hat. Die franzisische Revolution machte nur einen Anfang
— sie ist der Beginn einer Vilkerwanderung ganz anderen AusmafBes,
als es die Wanderung am Ende des Altertums war, und mit ganz
anderen Wirkungen. Diese Umschichtung vollzog sich erst langsam,
dann immer schneller und schlieBlich in einem kaum faBbaren
schnellen Tempo im 19. und 20. Jahrhundert. Die Probleme, die damit
verbunden waren, kamen dem Menschen der Zeit erst langsam, dann
aber mit einer solchen Wucht zum BewuBtsein, da er nach allen
Seiten Ausschau um Hilfe hielt. Wenn das Christentum in diese
Welt gekommen ist und in ihr in lebendiger Gemeinschaft verkérpert
stand, muBte es dann nicht den Schliissel zur Losung der Ritsel und
das Heilmittel zur Behebung der Schiden in dieser menschlichen
Gesellschaft haben? Zum Ungliick stromen die in der menschlichen
Gesellschaft auftretenden Schwierigkeiten zum griBten Teil aus
Skonomischen Quellen und haben daher zahlreiche Menschen auf den
Plan gerufen, die auf einzelne Mittel und Systeme sannen, um die in
nordnung geratene menschliche Gesellschaft wieder in eine ertrig-
liche Ordnung hineinzubringen. Die hochgehenden Wogen des sozialen
Kampfes und soziologischen Streites beriihrten mit ihrem Wellen-
schlag auch die Theologie. Wurde der Theologe fiir diese Zeit richtig
vorbereitet? MuB nicht das Gefiige der theologischen Wissenschaften
elastisch genug sein, um neue Wissenszweige aufzunehmen? MuB der
eologe nicht um die Quellen der modernen Unordnung wissen und
ebenso um die wissenschaftliche Bewiltigung der modernen Gesell-
schaftsfragen?
]?ﬁﬁ theologische System, das unseren heutigen Lehranstalten zugrunde
liegt, zeigt in seinem Aufbau deutlich, da man den jungen Menschen,
er spiiter einmal Seelsorger sein soll, zuniichst durch profane Ficher
indurchfiihrt, die zum Teil der formalen Bildung dienen, zum Teil
er auch der materiellen Wissensbeherrschung. Wenn auch die soge-
Nannten Humaniora nicht in unserem Lehrplan der eigenthclufn
theologischen Bildung zu finden sind. so gehdren sie doch notwendig
Zu der in der Kirche gepflegten Ausbildung, traten aber bisher bei
uns nicht in die Erscheinung, weil wir sie gliicklicherweise den Mittel-
Schulen iiberlassen konnten. Es ist interessant zu bemerken, daf} die
Kirche nicht nur den Zusammenhang mit ihrer Friihzeit und der
ultur des Altertums immer lebendig erhalten wissen will, sondern
all sie auBerdem den Wunsch hat, daBl dem jungen Menschen das
Sprachliche und logische «Gewissen» schon in seiner frithesten Aus-
lnldu.ng geschiirft werde. Ein beriihmter Altphilologe hat einmal bei
d?" Empfehlung der strengen sprachlichen Bildung des alten humani-
Stischen Gymnasiums einen sehr treffenden Vergleich gebraucht. Er
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sagt ungefihr, es sei bisher erwiesen, daB keine sprachliche Kultur
so tiefgehend und eo dauernd Geist und Gesittung der abendlindischen
Menschen beeinfluBt habe wie die strengste humanistische Schule. Alle
Versuche, diese Schulung (die nebenbei gesagt auBer Latein und
Griechisch auch Mathematik umfaBt) durch andere Sprachen oder
Fiicher zu ersetzen, seien ebenso fehlgeschlagen, wie es der Versuch tun
wiirde, das Brot durch ein anderes Nahrungsmittel zu verdriingen. Es
werde schwer fallen zu beweisen, daB das Brot das beste Nahrungs-
mittel sei. Aber man werde trotz aller Fortschritte der Chemie stets
zum Brote zuriickkehren. Es ist einer der groBiten Ehrentitel der
katholischen Kirche, daB sie unentwegt daran festhilt, daB der junge
Mensch durch die Vorhallen antiker Kultur und Kunst den Tempel
der Wissenschaft, auch der theologischen Wissenschaft, betritt. Sie
will, daB der Theologe sich der Quellen der abendlindischen Kultur
bewuft wird und um die Abhiingigkeit unserer ganzen Gesittung von
diesen antiken Quellen weiB. Sie will auch, daB der junge Mensch
durch diese kulturellen und geschichtlichen Paradigmata, die trotz
allem Neuwerden in allen geschichtlichen Abwandlungen wiederkeh-
ren und darum und dadurch einen Leitfaden durch die immer kompli-
zierteren Verhiltnisse jeder unmittelbaren Gegenwart bieten, den
nitigen Abstand von den Dingen gewinnt. Die Kirche weil, daB in
dem Fortleben der Antike ein michtiger Schutzwall gegen herein-
brechende Barbarei gegeben ist.

Zu der formalen Schulung des Theologiestudierenden gehdren auch
noch Logik und Erkenntnistheorie. Im iibrigen macht die Philosophie
ihn bereits mit den allgemeinen Zeittendenzen bekannt, da die
Probleme, die alten und ewigen Probleme der Philosophie, nicht
erdrtert werden konnen, ohne auf das Denken und die Sprache der
Zeit Riicksicht zu nehmen. Die Ausbildung geriit also bereits hier mit
den verschiedensten Zeitstromungen zusammen. Aber Philosophie und
Theologie sind zumeist Prinzipienwissenschaften. Sie haben beide ihre
eigenen Quellen, Methoden und Gegenstinde. In einer Zeit, die so
weitgehend Vernunft, Glaube und Offenbarung bekimpft, besteht
darum die Gefahr, daB Philosophie und Theologie von ihren eigensten
Aufgaben zu weit abgedringt werden in die Auseinandersetzung mit
den Gegnern des Christentums. Wir haben diese Gefahr allzu deutlich
gesehen in der Verbreiterung der Apologetik, die schlieBlich zu einem
Sammelbecken aller moglichen Bekimpfung von Zeittendenzen wurde.
Aber auch die Hineinnahme fremder Wissenszweige, die so oft
empfohlen wurde, bedeutet fiir die Theologie eine Gefahr. Natiirlich
ist es fiir den Theologen wichtig zu wissen, auf welchen Grundlagen
die Wirtschaft eines Zeitalters ihr Leben aufbaut. Aber muBite man
ihn deshalb in die Fragen der Nationalokonomie einfiihren? Es ist fiir
den Theologen nicht ohne Bedeutung, zu wissen, welche geistigen
Stromungen in Schichtung und Aufbau der Gesellschaft als Formkriifte
wirken. Aber muB er deshalb auBer der Theologie auch irgendein
System der Soziologie studieren? Philosophen, die in der Zeit stehen,
werden auf den Geist der Zeit Riicksicht nehmen. Ein Theologe, der
wissenschaftlich iiber Gott und die Schopfung spricht, kann an der
Tatsache der modernen Bestreitung dieser Lehre aus naturwissen
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schaftlichen Griinden kaum voriibergehen. Wer wissenschaftlich iiber
Menschwerdung und Erlosung spricht, kann nicht iibersehen, wie
fragwiirdig oder gar anstoBig diese Begriffe vielen Menschen des 20.
Jahrhunderts geworden sind. Wer von dem Ubel und der Siinde
spricht, wird nicht versiumen, darauf hinzuweisen, daB die Tatsache
des Ubels in dieser Welt nicht nur fiir das Individualleben, sondern
noch viel mehr fiir das Kollektivleben von Bedeutung ist. Kurz, die
wichtigsten Probleme, die den Menschen und die Gesellschaft bewe-
gen, miissen an sich positiv in den Aufbau der Theologie hineinge-
nommen werden. Zu verlangen, dafl man neben echt theologischen
Fiichern den Unterricht ausdehnen miisse auf Nationalokonomie, auf
Soziologie oder Religionsgeschichte, kann nur den zentralen Fiichern
der Theologie abtriiglich sein.

6. Die die Seelsorge bewegenden Fragen der Neuzeit waren aber
auBerdem zu einem groBen Teil organisatorischer Natur. Die Mensch-
heit ist im 19. Jahrhundert technisch geworden. Sie hat dabei eine
Entdeckung gemacht, von der wenig gesprochen, aber um so mehr
Gebrauch gemacht wird, nimlich: daB man die Menschen organisieren
kann. Die zugrundeliegende Sache wird auch manchmal mit weniger
schnen Namen bezeichnet. Dieses Organisieren liBt sich lernen,
es ist in Wirklichkeit eine zéy. Einmal war Amerika das gelobte
Land dieser Kunst, heute sind es lingst andere Linder. MuBl nicht
der Theologe, ehe er in die Praxis hinausgeht, diese Kunst mit all
ihren technischen Erfordernissen schon in seiner Vorbereitungszeit
lernen? Miissen nicht theologische Fakultiten und Seminarien in
ihrem Unterricht Vorkehrungen treffen, damit der Theologe mit all
diesen Dingen vertraut in die Welt der Praxis hinauskomme? Auch
das ist gelegentlich vertreten worden. Sicher ist aber, daB man diese
Forderungen kategorisch ablehnen muB. Mehr denn je gehirt heute
die Zeit des theologischen Studiums ganz und gar der Theologie, und
zwar im strengsten Sinne des Wortes. Keine und noch so ausgekliigelte
und vollendete Organisation wird die Kirche in den Gefahren der
modernen Zeit retten, wenn nicht die Kiinder des Evangeliums wirk-
lich Theologen sind, Theologen, die wissend um den Sinn und den
Aufbau der Theologie das, was sie lehren, auch leben.

Gerade weil die Probleme, die heute an den Seelsorger herantreten,
so kompliziert und ihre weltlichen Lisungen so brutal einfach und
bezeichnend sind, muB er zuerst und vor allem anderen Theologe sein,
um sich aus der unerschiitterlichen Festigkeit seines vertieften Glau-
bens mit den Problemen auseinandersetzen zu kénnen. Er bedarf auBer
den theologischen Tugenden des Glaubens in hohem MaBe der Tugend
der Klugheit. Der hl. Thomas ® fithrt bei der Erérterung dieser Tugend
ein Wort des hl. Isidor an, in dem es heit: «Prudens dicitur, quasi
Porro videns; perspicus enim est et incertorum videt casus.y Der Kluge
ist der, der von weitem schaut; wir kénnen sagen: der aus unerschiitter-
ichen Prinzipien heraus urteilt. Er ist der, der durch die Dinge hin-
durchschaut und vor allem durch die Unsicherheit und Verwirrung der

reignisse hindurch richtig vorausschaut. Die Klugheit ist eine Tugend
-_-_‘_-_—_-4—

¥ Summa Theol. I1. 1L q. 47 art. 1. «.
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der ratio, aber bezogen auf das opus. In der Erkenntnis spricht der
hl. Thomas von einem Habitus principiorum, der es dem Menschen er-
moglicht, aus festen Prinzipien heraus die Wahrheit zu finden und
wahre Urteile zu formulieren. In analoger Weise ist die Theologie ein
Schatz von Prinzipien, die den Seelsorger befihigen, in der konkreten
Gegenwart das Richtige zu tun und es in der richtigen Weise zu tun.
Der Jahrmarkt des Lebens ist heute erheblich lauter und bewegter
geworden, als es zu den Zeiten unserer Viiter der Fall war. Auch die
Schar derer, die Heilmittel fiir die Schiiden der Zeit und die Note des
Menschen feilbieten, ist bunter und reichhaltiger als noch vor dreiflig
Jahren, und sie beherrschen die Technik der Reklame und sogar die
Psychologie der Massen. Aber eines fehlt ihnen, niimlich die Sendung
und das Wissen um den Inhalt und das Endziel der Sendung. Zu nahe
liegt die Verfithrung, die Handhabung der technischen Mittel zur Be-
herrschung der Menschen wichtiger zu nehmen, als sie es sind, und da-
nach die theologische Vorbereitungszeit auszurichten. Es kann nur zum
Vorteil fiir den Seelsorger und sein Werk sein, wenn er in einigen
Jahren wirklicher Zuriickgezogenheit und Stille abseits vom Lirm und
Streit der StraBe mit der Theologie so vertraut wurde, dal er nie das
BewuBtsein verliert, das der groBte Seelsorger unter Christi Aposteln
also formuliert: «Das Wort vom Kreuz ist denen Torheit, die verloren
gehen, doch Gotteskraft fiir uns, die wir gerettet werden. Steht doch
geschrieben: Vernichten will ich der Weisen Weisheit und den Ver-
stand Verstindiger verwerfen (Is. 29, 14). Wo bleibt der Weise, wo der
Schriftgelehrte und wo der Wortfechter dieser Welt? Hat Gott denn
nicht die Weisheit der Welt zur Torheit werden lassen? Nachdem die
Welt ja Gott in der Weisheit Gottes mit ihrer Weisheit nicht erkannte,
hat es Gott gefallen, gerade durch die Torheit der Predigt die Glau-
benden zu rettens (1. Kor. 1, 18—21).

Je tiefer der Theologe in die Weisheit der Theologie eindringt, desto
deutlicher wird ihm auch die Zeitgebundenheit vieler Mittel der Seel-
sorge und die GewiBheit, daB die Seelsorge nicht mit den Mitteln, sie
durchzufiihren, identisch sein kann. Wie oft sind die Mittel zum Zweck
geworden im Laufe der Geschichte und muBten darum der Fortent-
wicklung der Zeit zum Opfer fallen. Viele haben solchen Verlusten
nachgetrauert, and wir wollen dieser Trauer menschliches Verstindnis
entgegenbringen. Aber Christi Botschaft lehrt uns, immer in die Zu-
kunft zu schauen, die denen gehort, die sie in christlichem Glauben und
christlicher Hoffnung bereiten.

Paul Simon.

96

liturgie.de



ZWEITER TEIL

7 Volksliturgie und Seelsorge

liturgie.de



GRUNDSATZE UND GRUNDFORMEN
DER GEMEINSCHAFTSMESSE IN DER PFARRGEMEINDE

VORBEMERKUNGEN:

1. Die innere Anteilnahme der Gliubigen am heiligen MeBopfer.

Papst Pius X1, dem die liturgische Erneuerungsbewegung viel Forderung und An-
regung verdankt, sagt in der Einleitung seiner Apostolischen Konstitution: Divini
cultus sanctitatem, daB «die Gliubigen bei der Feier der Liturgie in der Absicht in
das Gotteshaus kommen, um dort die Frommigkeit gleichsam aus erster Quelle zu
schipfen durch aktive Teilnahme an den verehrungswiirdigen Mysterien der Kirche
und dem ffentlichen, feierlichen Gebet (veneranda Ecclesiae mysteria ac publicas
solemnesque preces actuose participando)». Die caktive Teilnahme an den Mysterien
der Kirche» muB eine innere und eine iuBere sein. Die erstere ist selbstverstindlich
die wichtigere, Man kann immer noch den Hinweis héren, daB doch das Miitterchen,
das sich mit dem Rosenkranz in der Hand betend in das Geheimnis des Erlosungs-
todes unseres Herrn und Heilandes am Kreuze versenke, viel tiefer in die Opferge-
ginnung und Verbindung mit dem Altare eingehen konne als der ¢liturgisch Gebil-
dete», der mit dem MeBbuch in der Hand die innere Andacht vernachliissige. Das
muB man ohne weiteres zugeben, und dieses Miitterchen soll ruhig bei seinem
Rosenkranz bleiben. Die innere Bereitschaft der Gemeinde, mit ganzer Hingabe der
Seele in die Opfergesinnung Christi bei der Feier der heiligen Messe einzugehen, ist
das Wichtigste. Diese immer mehr zu vertiefen, muB auch alle volksliturgische Arbeit
erstreben. Darum sollte iiberall der erste Schritt in der liturgischen Erneuerung einer
Gemeinde sein, daB dem Gliubigen das Wesen der heiligen Messe als des einen neu-
testamentlichen Opfers unseres Herrn und Heilandes und als das Sakrament unserer
Erlésung nahegebracht wird. Hier hat die Predigt und Katechese eine stindige Auf-
gabe, und auch bei der Gestaltung der MeBfeier muf8 auf dieses wichtigste Ziel
besonders geachtet werden. Gleichzeitig mache man den Gliubigen durch eine tief-
gehende eucharistische Erziehung zum innersten Besitz, daff die eigentliche und volle
Anteilnahme am heiligen Opfer im Empfang der Opferspeise, der heiligen Kom-
munion besteht. Wie providentiell war es fiir die ganze liturgische Erneuerungsarbeit
de:l'n:::!uten Jahrzehnte, daB sie mit den Kommuniondekreten Pius X. ihren Anfang
na

Wichtig fiir den inneren Mitvollzug des eucharistischen Kultes durch die Gemeinde
ist auch die stindige Bemithung um die richtige Vorbereitung und Danksagung.
Zur echten Anteilnahme am eucharistischen Geschehen und zu seiner Fruchtbar-
machung im christlichen Leben fithrt am stirksten die richtige Feier der Liturgie
selber. Wer sich von ihr als der bewihrten Lehrmeisterin des christlichen Lebens
fithren 1iBt, indem er sich ihrer Mitfeier in der richtigen Weise hingibt, erkennt, daB
die Liturgie selber auch die beste Religionspiidagogin ist. Allerdings muB man sich
dabei ihren Formgesetzen in ehrfiirchtigem Gehorsam und auf Grund der rechten
FErkenntnis anschlieBen. So sollen alle Bemithungen um die iuBere Form der Anteil-
nahme dazu dienen, die innere zu erleichtern, damit die Gliubigen in Christus zu
sammen mit ihren Priestern Gott nicht nur eine wohlgefillige Opfergabe darbringen,
sondern selber Opfergabe werden. Warum gibt sich die Kirche soviel Mithe mit der
duBeren Formung des liturgischen Geschehens? Welchen Sinn haben die vielen Ru-
briken, durch die sie bis in die letzten Einzelheiten alles festgelegt hat? Sie alle
sollen dem heiligen inneren Vorgang dienen, den gottlichen Schatz in bewiihrten
menschlichen Gefifien sammeln und erhalten. Um das gleiche Ziel geht es in den
folgenden Anregungen fiir die duBlere Gestaltung der Gemeinschaftsmesse in der
Gemeinde. Wir miissen die Ordnung in der heiligen Messe, wie sie aus ihrem eigenen
Bau ersichtlich ist und durch die Rubriken erliutert wird, sinngemii auf die aktive
Beteiligung des Volkes an der Liturgie anwenden.

Der Hinweis auf das alte Miitterchen mit dem Rosenkranz in der Hand erledigt nicht
die Frage nach der Gestaltung der MeBfeier in der Gemeinde. Das innere Verstiindnis
des Gottesdienstes und die Verbindung mit dem Geschehen der heiligen Messe ist
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heute auch innerhalb der Schar der noch praktizierenden Katholiken weithin nicht
mehr vorhanden. Das hat die Erfahrung im Arbeitsdienst, beim Militir und bei den
Riickwanderern sehr deutlich werden lassen. Wie gewinnen wir inshesondere die
Jugend wieder von innen her fiir die Teilnahme an der heiligen Messe und fithren
sie dahin, daB ihr das erschiitternd GroBe aufgeht, das _der Herr uns in seinem
Abendmahlsvermiichtnis iiberliefert hat? Der Hinweis auf die Erfiilllung der Sonntags-
pflicht geniigt natiirlich nicht; kein Gebot als solches l'ﬁ:llt unsere Kirchen da, wo
sie einmal leer geworden sind, sondern nur das Verst_ir-ldms fiir llien Sinn der Pflicht,
wodurch die innere Verbindung mit der Feier der heiligen Ge.he:mnisge wieder ange-
kniipft wird, Hier geniigen auch Predigten und Erkldrungen mcht_allcl'n, sondern die
heilige Messe muss selber so gefeiert werden, daff durch ihre Feier die Herzen wie-
der erobert und zuriickgefithrt werden. Sonst kommen die Suchfznden und R'lngenden
nicht. Die Erfahrung in der Jugendarbeit hat oft und oft bewiesen, dal die jungen
Menschen durch die rechte Feier der Liturgie wieder zum inneren Verst_indn'ig der
heiligen Messe zuriickgefithrt werden kionnen. Also geht es in der volksliturgischen
Arbeit nicht um aesthetische, sondern um religiése und seelsorgliche Anliegen.
Diese Bemerkungen werden dem Weiteren vorangeschickt, damit die nachfolgenden
eingechenden Bemiithungen um die Form der Feier nicht wiedcr dem alten MiBlver-
stindnis ausgesetzt sind. In vielen Gemeinden scheiterte der religiose Erfolg bei der
Einfiihrung der Gemeinschaftsmesse an der unméglichen #uBeren Form.

2. Ausserungen der letsten Pipste und die Intention der
Rubriken iiber die aktive Beteiligung des Volkes an der Liturgie.

Papst Pius X. empfiehlt in seinem Motu proprio (L3) die Einfiihrung des gregoriani-
schen Gesanges beim Volk mit den Worten: «damit die Gliubigen an der Feier des
Gotteslobes und der heiligen Geheimnisse wieder titigeren Anteil nehmen, so wie es
frither der Fall war> Auch der heilige Vater, Papst Pius X1, wies auf die alten
citen als Vorbild hin, wenn er in der Einleitung seiner Apostolischen Konstitution:
ivini cultus sanctitatem berichtet, daB das <officium divinum... einst Tag und
acht unter reger Anteilnahme des christlichen Volkes verrichtet worden sei». Er
spricht auch von der missionarischen Wirkung der liturgischen Gesiinge in den alten
asiliken, «wo einst abwechselnd Bischof, Klerus und Volk das Gotteslob sangen»
und ¢wo fast die ganze Biirgerschaft einen gewaltigen Chor bildete.» Und auch heute,
sagt er, wie wir schon oben berichteten, tkommen die Gliubigen in der Absicht in
s Gotteshaus, um dort die Frommigkeit gleichsam aus erster Quelle zu schopfen
durch die aktive Teilnahme an den verehrungswiirdigen Mysterien der Kirche und
dem sffentlichen feierlichen Gebet.» Er nennt als erfreuliche Folge der Bemiihungen
Pius X.: «.. daB das christliche Volk, das so in den liturgischen Geist tief eindrang,
sich mehr und mehr daran gewihnte, am eucharistischen Kult, am heiligen Psalmen-
Eesang und an den &ffentlichen Gebeten teilzunehmen.» Auch er ist ﬂ{lr die Ein-
‘ihl"l-lng des Volkschorals, «damit die Gliubigen aktiver am Gottesdienst teilnehmen» ;
enn ¢es st in der Tat durchaus notwendig, daB die Gliubigen nicht wie fremde und
Stumme Zuschauer, sondern von der Schonheit der Liturgie ganz ergriffen, an den
eiligen Zeremonien so teilnehmen, daB sie mit dem Priester und dem Singerchor
Nach den gegebenen Vorschriften im Gesang abwechseln... Wenn c'las gut gelingt,
dﬂ'ml wird es nicht mehr vorkommen, daB das Volk entweder gar nicht oder kaum
it einem leisen, unverstindlichen Gemurmel auf die gemeinsamen Gebete antwortet,
ie in der liturgischen oder in der Landessprachel vorgebetet werden> ufig
ist also der Wille der beiden groBen Pipste der jiingsten Vergangenheit, die
liubigen zur aktiven Anteilnahme am eucharistischen Kult, an d_el'l Gessn;e;n und
ten der Liturgie zuriickzufithren. Der in letzter Zeit erfreulicherweise im ka-
tholischen Volk erwachte Wille, diese Forderungen der Piipste zu erfiillen, lieB auch
ie Gemeinschaftsmesse immer weitere Verbreitung finden. Denn im Lichte dieser
orte war die Lage, wie sie vorher meist gegeben war und in vielen Fillen heute
Noch ist, unhaltbar geworden: daB der Priester weit vorne am Altar die stille Messe
s und das Volk im Kirchenraum entweder vollig schwieg oder irgendwelche mehr
Oder weniger passende Gebete von einem Vorbeter verrichtet wurden.
Es Ty

! Man beachte, da diese Praxis des Vorbetens in der Landessprache durchaus vor-
gesehen jst; es fragt sich nur, welche Gebete hier gemeint sind.
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Eine solche Form, das heilige Opfer der Kirche zu feiern, widerspricht auch den
klaren Forderungen der Rubriken der Missa privata, die keine ganz stille heilige
Messe kennen, sondern vorschreiben, daB fast die gesamte Vormesse mit Ausnahme
der in persona gesprochenen stillen Gebete des Priesters in Teilen des Stufengebetes
und zur Einleitung des Evangeliums, die Gesangsstiicke, die Lesungen, die Orationen
mit Ausnahme der Sekret, die Priifation und das Paternoster clara voce (Rubricae
generales Missalis_e. XVI; im Ritus servandus in celebratione Missae heilit es:
intellegibili voce) vom Priester zu sprechen seien. Die Verpflichtung, wenigstens
auf diese Weise mit den Umstehenden in Kontakt zu treten, wird sehr ernst genom-
men; denn es heiBt: Sacerdos autem maxime curare debet, ut ea, quae clara voce
dicende sunt, distincte et apposite proferat, non admodum festinanter, ut advertere
possit quae legit, nec nimis morose, ne audientes taedio afficiat; neque etiam voce
nimis elata, ne perturbet alios, qui fortasse in eadem Ecclesia tune temporis cele-
brant (wenn das nicht der Fall ist, fiillt diese Einschriinkung weg) ; neque tam
submissa, ut a circumstantibus audiri non possit?, sed mediocri et gravi. Es wird
auch ausdriicklich gesagt, worauf die ganze Bestimmung hinauswill: quae (vox)
et devotionem moveat et audientibus ita sit accomodata, ut quae leguntur intellegant.
Die Zuhorer sollen also das Gelesene verstehen, und zwar hiérend verstehen, damit
sie unmittelbaren und inneren Anteil nehmen kénnen. Also liegt es ganz im Geiste
dieser Rubrik, einer Gemeinde, die den Priester wegen der lateinischen Kirchen-
sprache hirend nicht verstehen wiirde, die betreffenden Stiicke in deutscher Uber-
tragung von einem Vorbeter parallel zum Priester vorlesen zu lassen. So ging man
auch in der Entwicklung der Gemeinschaftsmesse vor. Diese fand bei uns in
Deutschland ihre Billigung in den Richtlinien der Fuldaer Bischofskonferenz fiir
die allgemeine Pfarrjugendseelsorge, in denen die «Pflege des liturgischen Lebens
durch die Gemeinschaftsmesse und durch weitgehende Heranziehung der Jugend
zum liturgischen Beten und Singen...» mit anderen gottesdienstlichen Aufgaben an
die Spitze aller Forderungen gestellt wird.

L

GRUNDSATZLICHES ZUR GESTALTUNG
DER GEMEINSCHAFTSMESSE

1. Die Lage:

In den einzelnen Gemeinden feiert man die Gemeinschaftsmesse in
sehr verschiedenen Formen. Anfinglich ging man dabei so vor, daB
fast alle Gebete des Ordo Missae vom Staffelgebet bis zum letzten
Evangelium, manchmal sogar Canongebete, laut und z. T. gemeinschaft-
lich deutsch vom Vorbeter oder der Gemeinde parallel zum Priester
gesprochen wurden. Dabei hat sich aber im Laufe der Jahre in der
Praxis herausgestellt, dass diese Art, alles laut mitzubeten, aus man-
cherlei Griinden auf die Dauer fiir die innere, religivse Anteilnahme
nicht giinstig ist. Die andauernde Beschiftigung im lauten Beten lifit
nicht den notwendigen Raum fiir die personliche Beteiligung, fiihrt
zu hastigem Beten und zur Gefahr der Veriusserlichung. Um dieser
Gefahr zu begegnen, ging man dazu iiber, verschiedene Gebete still zu
lassen oder durch Lieder zu ersetzen. Da man aber meistens ohne eine
bestimmte Norm vorging, herrschte in der Praxis mancher Gemeinden
eine zu groBe Willkiir. Dazu trugen auch die vielen Unterschiede in

2 Clara voce proferuntur verba, quibus minister liturgicus alloquitur fideles (put®
erudiendos vel exhortandos), et textus, qui per se etiam a populo recitandi sunt*
M. Gatterer: Praxis celebrandi ... Oeniponte, 1926, p. 51.
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den erschienenen MeBtexten das ihrige bei. Seit sechs Jahren bemiiht
man sich nun von den verschiedensten Seiten, Wege zu einer Ver-
einheitlichung in der Gestaltung der Gemeinschaftsmesse zu finden.
Im Jahre 1935 trafen sich zum ersten Male einige Vertreter der volks-
liturgischen Arbeit in Maria Laach. In den Jahren 1936/37 fanden
weitere Beratungen unter der Leitung der damaligen bischiflichen
Hauptarbeitsstelle in Diisseldorf statt, an welchen Vertreter der litur-
gischen Wissenschaft wie der praktischen volksliturgischen Arbeit teil-
nahmen. Als Ergebnis der Beratungen erschienen danach: «Richtlinien
der Gestaltung der Gemeinschaftsmesse in den Pfarrgemeinden.»* Im
Jahre 1939 wurde die Arbeit in Besprechungen in Fulda fortgesetat
in der Hauptsache mit den Bearbeitern bzw. Herausgebern des Schott-
Messbuches und des «Kirchengebetes» und einigen Vertretern der
Theorie und Praxis der volksliturgischen Arbeit. Zwar konnte, spiter
auch in den Konferenzen der Arbeitsgemeinschaft des Liturgischen
Referates der Fuldaer Bischofskonferenz, nicht in allen ?unkterf (?ine
einhellige Auffassung erzielt werden, aber im wesentlichen einigte
man sich auf die Ergebnisse, die im folgenden dargelegt werden.*)

2. Der Ausgangspunkt fiir die Schaffung einer Einheitsform der
Gemeinschaftsmesse: die Hochamtsregel.

In der ganzen Arbeit handelte es sich zuniichst darum, eine objektive
Norm fiir die Gestaltung der Gemeinschaftsmesse zu gewinnen und
jede Willkiir in der Auswahl der Gebete zu vermeiden. Der Ausgangs-
punkt bei den zunichst am weitesten verbreiteten Klosterneuburger
Texten und spiiter auch bei der Schaffung des «Kirchengebetes», das
vom ersten Gebrauch bei den Jugendlichen der Kirche weithin in den
allgemeinen Gebrauch der Gemeinden iibergegangen ist und fiir die
Entwicklung wesentlicher Frommigkeit in der Jugend wie fiir die all-
gemeine liturgische Erziehung groBe Bedeutung erlangt hat, war die
Stillmesse. Man ging zuniichst von dem wichtigen Anliegen aus, die
Kluft zwischen dem Priester am Altare und dem Volke im Kirchen-
faum, das entweder iiberhaupt ganz schwieg oder irgendwelche mehr
oder weniger passenden Gebete abwechselnd mit einem Vorbeter ver-

—_—

% Sie wurden in dem volksliturgischen Sonderheft der Werkblitter H. 4/5 1937/38
8. 159 ff. abgedruckt, Vgl. auch das «Jahrbuch katholischer Seelsorge» 1939 hg. von
Wilhelm Wiesen, Franz Borgmeyer-Verlag. S. 30 ff. i :
Durch seinen Artikel: «Erzichung zur MeBopferteilnahmes im Juni-Heft von .Bibel
und Liturgie’ Jg. 1940, S. 121 ff. hat sich auch Pius Parsch den gleichen Er-
gebnissen angeschlossen: «..Halten wir uns in der Gemein?chnhqnease an die
durch Jahrhunderte geheiligte Form des Choralhochamtes; dieses gibt uns genan
das MaB der Aktivitit des Volkes an. Was nicht vom Priester und vom Siingerchor
gesungen wird, soll auch nicht in der Gemeinschaftsmesse vom Vol'k gesungen
oder laut gesprochen werden. Die Ausnahme von dieser _Rese.l wufde':ch fiir den

nfang nur aus pidagogischen Griinden gestatten: wenn sich die Gliubigen anfangs
noch nicht in der Stille beschiftigen konnen ... Man klagt iiber die vielen Ar!en
der Gemeinschaftsmessen; in jeder Kirche wird ein anderes Formular und eine
andere Form gebraucht. Wenn wir aber diese Grundregel, die Jet_icr _Knuk stand.
hiilt, festhalten, dann gibt es nur eine einzige Form, zumal da wir einen Einheits.
text besitzen (mag dieser auch immer noch nicht vollkommen sein). Halten wir uns

o an den Grundsatz: das Choralamt ist das Paradigma der Gemeinschaftsmesse.
S. 123; vgl. auch seine «MeBerklirung» (1929) S. 44 und 51. Anm.
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richtete, zu iiberbriicken und von der «MeBandachi» zu einer sinn-
volleren Mitfeier der heiligen Messe zu fiithren. So begann man, das
Volk an der heiligen Handlung und dem Gebete der heiligen Messe
gleichzeitig mit dem Priester auf Grund der Stillmesse zu beteiligen.
Zunichst lieB man dabei den ganzen Text der Stillmesse, abgesehen
vom Canon, laut beten. Uber die Gefahren dieser Methode wurde
oben schon gesprochen. Wir fiigen noch hinzu, daB so die Struktur
der heiligen Messe und die Verteilung der F unktionen an die eigent-
lichen Triiger nicht deutlich wurden.

Wie gut das aber wiire, kann aus folgendem Gleichnis deutlich werden.
Bei den Besprechungen in Fulda verglich einer der Teilnehmer die
stille Messe mit dem GrundriB des Laacher Miinsters. Aus dem Grund-
rif} allein 1iBt sich noch nicht das Bild des ganzen Baues in der Fiille
seiner Gestalt entwickeln. Ahnlich ist es bei der Stillmesse. Als das
Volk sich nicht mehr aktiv bei jeder heiligen Messe beteiligte, Lektor
und Schola nicht mehr vorhanden waren, muBlte der Priester alle
Funktionen selber iibernehmen. Dadurch riickten diese wie auf einer
Ebene nebeneinander. Will man sie nun wieder in der alten Weise
entfalten, geniigt der Grundrif der Stillmesse allein noch nicht. Es
kénnte ja einer iiber dem Grundrifl des Atriums des Laacher Miinsters
statt der kleinen Siulenvorhalle grofle Tiirme errichten. Es mufl aber
doch die schéne Stufung des Ganzen, hinstrebend zum Hohepunkt
der Vierungskuppel, gewahrt bleiben. So kinnte auch einer den Plan
des Baues der heiligen Messe verindern und in seiner urspriinglichen
Schénheit auflésen, wenn er etwa durch das stindig feierlich und
laut gebetete Stufengebet iiber dieser Vorhalle gleichsam das West-
werk, oder durch die gemeinschaftlich von allen gesprochenen Offer-
toriumsgebete — die in den Rubriken als Stillgebete des Priesters
gedacht sind — gleichsam die Vierungskuppel iiber dem ersten Drittel
des Baues wolben wiirde.

Woher soll man nun die MaBstibe fiir die Bestimmung der dritten
Dimension des «Raumes» der Gemeinschaftsmesse nehmen? In den
Arbeitsergebnissen der Laacher und Diisseldorfer Besprechungen war
gum ersten Mal darauf hingewiesen worden, dass man dazu eine giiltige
Norm aus der Liturgie selber finden konne, wie sie auch heute noch
gefeiert wird: nimlich aus der missa cantata, dem Choralhochamt, in
manchen Gegenden auch einfach Hochamt genannt. In diesem «Hoch-
amty kommt ja noch sehr deutlich zum Ausdruck, daB nicht alle Teile
der MeBfeier von gleicher Wichtigkeit sind. Weniger bedeutsame Ge-
bete werden wiihrend des Gesanges vom Priester leise gesprochen, z. B.
das Stufengebet wiihrend des gesungenen Introitus, usw. Die Liedteile,
die in der Stillmesse nur wie kurze eingeschobene Verse des Priesters
wirken, haben noch ihren alten Charakter bewahrt. Im Gesang der
Lesungen wird das Wort Gottes noch feierlich an die Gemeinde ver-
kiindigt. Beim Offertorium ist im levitierten Hochamt noch eine Ga-
benprozession erhalten. Dadurch wird ganz von selbst den Gliubigen
verstindlich gemacht, daB8 das Hauptgewicht des Offertoriums in der
Gabenbereitung und in der dadurch angedeuteten Vorbereitung der
Gemeinde zur Opferhingabe liegt. Endlich verteilt das Hochamt in
richtiger Weise die Funktionen auf Priester, Lector, Gemeinde und
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Siingerchor. So muB auch in der Gemeinschaftsmesse moglichst die
richtige liturgische Stellung des Priesters, des Vorbeters und der Ge-
meinde sichtbar werden.

Man hat, um die Norm des Hochamts fiir die Gestaltung der Gemein-
schaftsmesse zu begriinden, auch darauf hingewiesen, daB die feier-
liche Gestalt des Hochamtes fiir die sonntigliche MeBfeier in jeder
Pfarrgemeinde vorgeschrieben ist, ebenso wie das tiigliche Konventamt
in den Klgstern ein Hochamt sein soll (CJC c. 413). Es hat auch gegen-
iber der Stillmesse bis heute seine besonderen Privilegien. Die
Geschichte lehrt, daB in alter Zeit das Amt die einzige Norm der

Eucharistiefeier war.

Das Diisseldorfer Protokoll brachte da
bild des Hochamtes das folgende Sche
dann fiir die Gestaltung der Gemeinsc

ma der Aufgab

rum im Anschlufl an das Vor-
enverteilung, das
haftsmesse richtungweisend sein

eoll,

Texte der Gebete
Sdcholn }{‘ein Ten}i des Lesungen E?;l);r“d:fs del: Priesters
oder mehrere Yolkes (Lector) . mehr privaten

Vorbeter) des Liturgen Charakters

Introitus Siaffelgebet
Kyrie
Gloria
Responsa Oratio
Epistel
Graduale und
Alleluja Munda cor
Evangelium
Credo
Offertorium
Offertoriums-
Secreta gebete
Priifatio
Sanctus
Canon
Pater noster
Libera
Agnus Dei
Communio Kommunion-
Post-Communio gebete
Segen
Placeat
Schlufl-
Evangelium

Die hier entwickelte
nach der Regel des Hochamts wurde
Mung aufgenommen und in
meinden praktisch erprobt.
“hpl_'all da, wo man zur ti
heiligen Messe gekommen

8 wurden aber auch Be

esonders, daB auf Grund dieser
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Norm fiir die Gestaltung der Gemeinschaftsmesse
von vielen mit groBer Zustim-
der Feier der Liturgie in mehreren Ge-
Sje hat sich durchaus bewihrt, besonders
glichen Anteilnahme des Volkes an der
ist.
denken gegen sie laut. Manche bedauerten
Norm regelmiBig das Staffelgebet
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und die Offertoriumsgebete nicht mehr von der Gemeinde laut gebetet
werden sollten. Auf das Fiir und Wider werden wir noch niher ein-
gehen. Man sagte, bei der Gemeinschaftsmesse seien nicht alle Funk-
tionen des (levitierten) Hochamts vertreten. Es fehle z. B. der Gesang
des Chores. Jedenfalls werde er nicht ersetzt durch die kurzen vor-
gelesenen Antiphonen und Psalmverse des Vorbeters. Man betonte
fernerhin die Unterschiede zwischen der gesungenen und gesprochenen
MeBfeier: Es klingt ganz anders durch eine groBe Kirche, wenn der
Priester die Priifation singt, als wenn er sie nur vom Altar her spricht.
Man fragte weiter, ob das Hochamt in seiner feierlichen Gestalt nicht
die Form nur fiir den Sonntag sein solle und auf ihn zu beschriinken
wiire; daB man aber fiir den Werktag von der Stillmesse ausgehen
solle. Besonders betonte man, daB fiir die Gestaltung der Gemein-
schaftsmesse nun jahrelang die Stillmesse der Ausgangspunkt gewesen
sei. Es galt dabei als echtes Anliegen, das Volk am Gesamtgeschehen
der heiligen Messe lebendig zu beteiligen. Die Jugend der Kirche habe
sich, so sagte man, nun vielerorts durch jahrelangen Gebrauch etwa die
Gebete des Staffelgebets, der Darbringung und Bereitung der Gaben
und der verschiedenen Priifationen zum Eigenbesitz erworben.

Von anderer Seite wurde geltend gemacht, da8 mit der Norm des
Hochamtes nicht alles gegeben sei. Man miisse noch tiefer graben und
von den geschichtlichen Grundformen der liturgischen Feier aus-
gehen.® Es enthalte auch schon das Hochamt einige Verschiebungen
gegeniiber diesen Grundformen. Das zeige sich z. B. bei den Orationen.
Diesen kurzen priesterlichen Gebeten gingen urspriinglich lingere
Gebete des Volkes voraus. In ihnen kamen die Anliegen des Volkes
in volkstiimlicher Weise zum Ausdruck. Im heutigen Hochamt fehlen
diese Stiicke.

Alles Fiir und Wider wurde in den Besprechungen in Fulda im August
1939 noch einmal griindlich durchberaten, insbesondere mit dem Her-
ausgeber des «Kirchengebetes»., Wer die Entwicklung des darin ent-
haltenen MeBtextes von der ersten bis zur letzten Auflage aufmerksam
verfolgt hat, erkennt, wie auch hier vom ersten Ausgangspunkt der
Stillmesse her insbesondere durch die Einfithrung der roten Klammern
ein Weg zur Beriicksichtigung der Norm des Hochamts gefunden
wurde. — Man einigte sich darauf, festzulegen: «Das Hochamt gibt im
allgemeinen die Norm fiir die Gestaltung der Gemeinschaftsmesse. An
einigen Stellen konnen liturgiegeschichtliche Erkenntnisse oder reli-
giés-pidagogische Erwigungen eine Abweichung begriinden.»

Im folgenden werden die Arbeitsergebnisse iiber die Einzelheiten in
der Gestaltung der Gemeinschaftsmesse dargelegt. Dabei kommen
neben der Anwendung der Norm des Hochamts auch die anderen zum
Teil schon erwiihnten Gesichtspunkte zur Geltung. Wo in einigen
Punkten ein villiges Einverstindnis noch nicht erreicht werden
konnte, wird die weitere Entwicklung und Erfahrung den rechten Weg
weisen und zur wiinschenswerten einheitlichen Gestaltung fiihren.

5 Wie sie P. Josef A. Jungmann in seinem Buch: Die liturgische Feier, Regensburg
1939, dargelegt hat,
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IL.

ORDNUNG DER GEMEINSCHAFTSMESSE IM EINZELNEN

1. Die Vorbereitung:

Stufengebet.

Die Feier der heiligen Messe (d. i. des Gedichtnisses des Herrn)
umfaBt heute zwei Hauptteile: die Vormesse (Wortgottesdienst) und
die Opfermesse (Eucharistie). Im ersten wird den Gliubigen, so sagen
die Viter, das «Brot des Wortes Gottes», im zweiten das «Brot des
Sakramentes» dargereicht.® Priester und Volk miissen sich auf den
doppelten Empfang vorbereiten. Dazu ist zuniichst eine innere Samm-
lung notwendig. In dieser Besinnung wird erst die Liuterung und
Reinigung des Herzens geschehen, ohne die niemand wagen darf, das
Allerheiligste zu betreten.

Welche Gestalt hat nun diese Vorbereitung in der Gemeinschafts-
messe? — Man kann daran festhalten, daB das Stufengebet, das die
Kirche fiir Priester und MeBdiener vorschreibt, auch fiir das Volk die
rechte MeBvorbereitung ist. Besonders das Confiteor, das von altersher
geiibte gegenseitige Siindenbekenntnis, hat tiefe Wurzeln im Beten
des Volkes gefaBt.” Allerdings stellt es, wenn es wirklich 8'118 reuiges
Bekenntnis vollzogen werden soll, hohe Anforderungen an die betende
Gemeinde. Bei hiiufigem oder gar tiglichem Beten der Gemeinschafts-
messe wird das gemeinsame laute Beten des Stufengebetes wohl bald
von allen als zu viel empfunden; so wird man den Psalm weglassen,
oder auch die Gemeinde an das stille Gebet und die stille Vorbereitung
gewohnen.®

Wer das Prinzip des Hochamtes gleich zu Beginn der heiligen Messe
anerkennt, wird das Stufengebet normalerweise nur von Priester und
MeBdiener beten lassen.

Das Diisseldorfer Protokoll fiigte dazu folgende Begriindungen:

a) Gerade das Staffelgebet erhiilt durch das laute gemeinsame Sprechen ein zu

starkes Ubergewicht gegeniiber allen iibrigen Teilen der heiligen Messe; kein an-

derer Text in der ganzen MeBliturgie ist so lang und durch den Chorwechsel so stark

gegliedert; es wiirde also die Struktur des Ganzen schon zu Beginn eine starke
erschiebung erleiden.

b) Fiir die personliche Sammlung ist eine besinnliche Stille geeigneter als der stets

gleichbleibende Wortlaut des Staffelgebetes.

Alle waren sich dariiber einig, daB bei einer tiglichen Beteiligung des Volkes an
er heiligen Messe in einem zur Regel gewordenen Gcmeimchsl'm_;auegd:eml die

stille Vorbereitung oder doch das gekiirzte Stufengebet die Regel sein wird.

e —

% Vgl. Origines, Geist und Feuer, hg. von Urs von Balthasar, Verlag Otto Miiller,
Salzburg-Leipzig, S. 386. :

7 In kleineren Kreisen und mit einer geeigneten Tednehmmcha_ft kann man dem
Stufengebet der Gemeinde wieder seinen friiheren Platz geben, indem man es vor
dém Einzug des Priesters (vielleicht sogar noch im ‘K‘*l!ehf{'"nﬂmﬂ) W}Sthﬂ'l
Vorbeter und allen abwechselnd verrichtet. Dann kann beim Einzug des Priesters
gleich der Introitus angestimmt und in der feierlicheren Form mit dem _ganzen
Psalm vollendet werden. Wihrenddessen betet der Priester rubrikengemil sein
Stuf engebet. So kitme man auch bei solchen Anlissen zum Vollzug des gegenseitigen

s Siindenbekenntnisses. i
Fiir die Kindermesse gelten eigene Prinzipien.
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In der Betsingmesse iibernimmt das gemeinsame Singen selbst die
Funktion der Vorbereitung bis zum Introitus.

Sehr anzuraten ist eine kurze Einfithrung in die Tagesmesse vor Beginn
der Feier. Wenigstens sage der Vorbeter das Fest an und lese die kurzen
Vorbemerkungen zum Tage aus dem MeBbuch. So erfiillt er wenigstens
kurz die Funktion des Martyrologiums im feierlichen Stundengebet.
Die Gemeinde hat natiirlich reicheren Gewinn, wenn der Priester
selber zur Vorbereitung kurz die Texte des Tages erkliren kann.

Introitus — Eingangslied:

In der Grundform der Gemeinschaftsmesse spricht der Vorbeter
deutsch aus dem MeBbuch den Text des Introitus. Das Volk kann sich
beim zweiten Teil der Doxologie beteiligen und gemeinsam sprechen:
«Wie es war im Anfang...» Der Brauch ist uralt (vgl. die Erlasse der
mittelalterlichen Kaiser).

Besser ist es, wenn statt des einen mehrere Vorbeter als eine kleine
Schola den Introitus (insbesondere die Antiphon) gemeinsam sprechen.
P. Jungmann schreibt dazu: «DaB fir die antiphonischen Gesinge
nicht nur ein, sondern zwei Vorbeter genommen werden, wiirde ich
als das Normale betrachten. Es soll gegeniiber den Lesungen und
Orationen, die wesentlich von einem einzigen gesprochen werden, der
Chorcharakter und damit in etwa das Lyrische (das Verweilen —
nicht Weiterbauenwollen) zum Ausdruck kommen, falls dies unschwer
moglich ist.»

Mit einer vorbereiteten und geeigneten Teilnehmerschaft kann man auch die lingere,
iltere Form wihlen, wobei der ganze Introituspsalm (statt des einen Verses) benutzt
wird, Nach je zwei Versen des Psalmes, die von zwei Vorbetern vorgebetet werden,

wiederholt dabei die Schola oder die ganze Gemein'schaft die Antiphon. Man beginnt
in diesem Falle schon gleich beim Einzug des Priesters.

Kyrie

wird abwechselnd von Vorbeter und Gemeinde gebetet. Fis hat als Rest
der alten volkstiimlichen Litaneien im liturgischen Aufbau der heiligen
Messe eine groRe Bedeutung. Hier wird in allen neun Bitten Christus
als der Fiirsprecher und Mittler zum Vater angerufen und tritt als der
Kyrios in die Mitte der betenden und opfernden Gemeinde. Im Hoch-
amt wird es ganz von der Schola gesungen. Es ist im wahrsten Sinne
Volksgesang. So ist es auch richtiger, den Vorbeter mit dem Volk ab-
wechseln zu lassen. Der Vorbeter ist ja der vermittelnde Fiithrer bei
den Volksgebeten. Am besten ruft der Vorbeter jeweils das erste Kyrie
bzw. Christe eleison jeder Dreiergruppe, und das Volk antwortet
zweimal hintereinander. Wo die Verhiltnisse so liegen, daB der Priester
solber mehr fithren muB, kann auch er das Kyrie abwechselnd mit der

Gemeinde beten.
Gloria

wird lateinisch vom Priester angestimmt. Dann spricht der Vorbeter
laut: «Ehre sei Gott in der Hohe», und alle beten gemeinsam weiter
bis zu Ende. So hat es sich beim Rezitieren in der Gemeinde am besten
bewihrt. (Anders ist es beim Gesang; da liBt man Schola und alle
abwechseln. )
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Oration — Kirchengebet.

Beim deutschen Vorbeten soll im allgemeinen nur eine Oration ge-
nommen werden.? Die Hiufung der Feste erschwert dem Volk das
Festverstindnis. Nur wichtige Kommemorationen bilden eine Aus-

nahme.

Die Oration ist so sehr Priestergebet, daBl der Priester sie streng ge-
nommen allein beten sollte (so daB dab_el mfht die d_eutache Uber-
setzung parallel vorgelesen wiirde.) Wir miissen zwischen Texten
unterscheiden, die sich dem Volke und solchen, die sich Gott zuwen-
den. In der Oration haben wir nun den Vorgang, dal der Vater durch
den Sohn im feierlichen und (frither das ausdriicklich vorausgegangene
Volksgebet) zusammenfassenden Wort des Priesters im Namen der
Gemeinde angeredet wird. Wichtig ist es, die Gemeinde in diesen
Vorgang hineinzubringen, vielleicht wichtiger, als daB der kurze Satz
der Oration im gleichen Augenblick von einem Vorbeter verdolometsicht
wird. Das Volk gibt dazu sein Amen. Allerdings betonen die Viter
sehr oft, daB das Volk nur zu etwas, das es v_erstanden hat, sein Amen
geben soll. Da die Frage vorlidufig noch offen ist, werden beld? Formen,
das laute lateinische Beten der ersten Oration durch t}en Priester, als
auch das parallele deutsche Vorbeten als moglich bezeichnet.
Zur Vertiefung der inneren Beteiligung bei dieser Hochform des liturgischen Betens
diene noch folgende Anregung: Man kénnte nach dem ¢Oremus» des Priesters,
bevor der Vorbeter die Oration beginnt, eine kurze Pause stillen Betens lnss?n.
So bliebe Zeit, zuniichst noch einmal und intensiver zu Gott aufzuschauen, sich
von neuem zu besinnen, bevor man zu beten anfingt. Das Volk kinnte fl“th seine
Anliegen im Stillen vor Gottes Angesicht tragen.10 Dann wiirde die Oration mec!er
ie Zusammenfassung bedeuten.11 In den alten Messen der Quatembertage und beim
Gliubigengebet am Karfreitag erschallt bis heute noch nach dem Oremus des
Priesters der Ruf: Flectamus genua, durch den das Volk zum Niederknien und
stillen Beten aufgefordert wurde.l2 Auf jeden Fall verlangt die Oration einen sehr
ehrfiirchtigen Vollzug. Darum muBl auf gutes und deutliches Spre!:heg Wert selegl
werden, Das Volk moge dazu erzogen werden, sein €Amen», wie u})erhaupl' die
A}ﬁklamationcn ernst und wichtig zu nchmen; hier besiegelt ja die Gemeln'de
die Oration des Triigers des priesterlichen Amtes und zeigt so, daB das Amt im
Dl_enste Christi fiir die ganze Kirche und Gemeinde steht. b
Nicht bewiihrt hat es sich, daB der Priester fiir den Fall, daB die Oration vom
Vorbeter deutsch gesprochen wird, den Schluf: «<Per Dominum nostrum ...» wieder

lateinisch laut vorbetet. Wenn iiberhaupt, dann sollte der Vorbeter auch die ganze
€rste Oration zu Ende sprechen.

Epistel-Lesung.
Mit der Lesung beginnt die Darreichung des «Brotes des Wortes Got-

9 Vgl. Fisenhofer: Grundrif der katholischen Liturgie, Herder, Freiburg, S. 139.

10 Vgl, Eisenhofer a. a. 0. S. 47: «Hochstwahrscheinlich aber gnldeu das ,Oremus
stets eine an die Gemeinde gerichtete Aufforderung zum stillen Gebet, we]cl':les
der Leiter der gottesdienstlichen Versammlung mit der laut gesprochenen Oration
abschloB ... Das Oremus, das so oft in der katholischen Liturgie den Gliubigen
entgegentint, ist jedesmal fiir sie eine Aufforderung, ihr Gebet durch Z_usamm_en.
schluB mit dem Gebet der Kirche fruchtbar zu gestalten, fiir den Priester eine
Mahnung, seiner Mittlerstellung stets eingedenk zu bleiben.» — . ;

11 Zur Geschichte dieser Gebetspause vgl. auch P. Jungmann «Die liturgische Feiers,
S. 86 ff, ’

12 Hemcf:w}n nach dem Flectamus genua allerdings in der Rubrik {Ritus servandus
in celebratione Missae V, 4): et sine mora surgens, Nach dem Oremus aber heillt
es einfach: tum extendit manus.
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tes»1 an die empfangende Gemeinde. Die Wichtigkeit dieses liturgi-
schen Aktes ist durch die Form, in der er meistens geschieht, im Volk
in Vergessenheit geraten. Viele rechnen es sich micht zur Schuld an,
wenn sie erst nach den Lesungen im Gottesdienst erscheinen. Daran ist
die Lehre des Katechismus von den sogenannten drei Hauptteilen der
heiligen Messe, deren erster mit dem Offertorium beginnt, nicht ganz
unschuldig. Dem Wesen der heiligen Messe entsprechender und auch
aus piidagogischen Griinden besser wire es, von den beiden Haupt-
stiicken, dem Wortgottesdienst (Vormesse) und der Eucharistie (Opfer-
messe), zu sprechen. Auch die Bezeichnung «Vormesse» fiir das ganze
erste Hauptstiick bis zur Opfervorbereitung ist wenig gliicklich; denn
auch dieser Ausdruck verfithrt dazu, die Verkiindung des heiligen
Wortes Gottes weniger wichtig zu nehmen. Vormesse im eigentlichen
Sinne ist nur das Stufengebet.

Wie sollen die Lesungen nun praktisch in der Gemeinschaftsmesse
vorgetragen werden? — Es ist kein durchschlagender Grund dafiir vor-
handen, die Lesungen dem Priester vorzubehalten, so daB er selber
Epistel und Evangelium nach seiner lateinischen Lesung vorlesen
miiBte. Das hat beim Evangelium seinen Sinn, wenn der Priester etwa
des Sonntags sofort daran seine Homilie anschlieBen méchte. Sonst
aber sollte man geeignete Jungminner oder Minner auswihlen. Sie
sollten vortreten und mit dem Gesicht zum Volke stehen. (Dies kommt
nicht in Betracht, wenn ein Kind vorliest.) Wenn auch solche Lektoren
keine Lektorenweihe empfangen haben, so handeln sie doch im Auf-
trage des Pfarrers vor der Gemeinde. Man achte darauf, dafl die
Lesung erst beginnt, wenn der Priester die Orationen zu Ende gebetet
hat.

Das «Deo gratiasy braucht nicht am SchluB der Lesung von allen ge-
sprochen zu werden So kann die Gemeinde in gréBerer Ruhe einfach
bei der Lesung zuhoren, statt auf ihr Ende achthaben zu miissen. Die
meisten vergessen es doch erfahrungsgemiB. Es handelt sich hierbei
urspriinglich auch nur um ein Zeichen, das dem Lektor zur Beendigung
der sonst fortlaufenden Lesung vom Celebrans gegeben wurde,

Es wiire fiir die religiose Wirkung der Lesung wichtig, wenn ihre Heiligkeit auch
im Vollzug irgendwie zeichenhaft sichtbar wiirde. Das Buch, aus dem gelesen wird,
miiBte maglichst schén und kostbar sein. Es sollte, wie in der Ostkirche, seinen
Platz wieder auf dem Altare finden, damit dadurch zum Ausdruck gebracht wiirde,
dafl auch dieses «Brot» der Seele vom Altare Christi her uns geschenkt wird. So
hiitte die Bemiihung, in Predigt und Katechese die Ehrfurcht vor dem heiligen
Worte Gottes, durch das Er selber zu seinen Auserwiihlten spricht, zu vertiefen,
auch einen GuBeren Ankniipfungspunkt. — Nach der gleichen Richtung weist auch
die Bedeutung der Lektorenweihe. Noch im Tridentinum steht, daB die niederen
Weihen wieder lebendig werden sollten.

Zwischenlieder:

Sie werden vom Vorbeter, bzw. den Vorbetern oder der Schola rezi-
tiert. P. Jungmann schreibt dazu: «Will man beim Graduale die
Grundform wieder andeuten, so wire nicht der erste, sondern der
zweite Vers von dem Vorbeter allein zu sprechen; dieser stellt den Rest

18 Die Viter predigen dariiber sehr hiiufig, vel. Augustinus, De doctrina christiana II,
11; De cat. rud. IX, 13; vgl. zu Ps. 36, 111, 5.
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des Psalmes dar (und hat darum auch das Zeichen «V»), der vom
Psalmisten vorzusprechen, bzw. zu singen war.»'* In gréBerer Feier-
lichkeit kann man das Graduale wieder in der klassischen Form der
Responsorien beten lassen: Antiphon, Wiederholung der Antiphon,
Psalmvers, Wiederholung der Antiphon.

Das «Munda cory» wird immer vom Priester allein still gebetet.

Evangelium :

Tiefer noch als die Epistel muB8 das Evangelium als Wort Gottes
genommen werden, Wort nach Inhalt und Form. Nur dann bekommt
es — soweit die #uBere Form hier helfen kann — seine richtige
Macht und Gewalt, wenn es auch in seiner Leibhaftigkeit, in seinem
Klang an das Ohr und durch das Ohr verstindlich in die Seele hinein-
klingt. Darum soll das Evangelium — wie auch die Epistel — vom
Volke nicht mitgelesen, sondern in Sammlung und Ehrfurcht und
Ruhe und Bereitschaft angehirt werden. So kann das gliubige Herz
die Frohbotschaft wie ein Samenkorn in sich aufnehmen und sich
ihren Sinn aneignen.!® Sehr wichtig wiire es auch, wenn wir nach den
Lesungen wieder zu einer regelmiiligen kurzen Wortverkiindigung'®
kommen wiirden. Jedenfalls gehirt sie zu jeder sonntiglichen heiligen
Messe und jeder Gemeinschaftsmesse mit der Jugend; allerdings ver-
langt immer gerade die kurze Predigt eine gute Vorbereitung.

Wer liest das Evangelium? Normalerweise der dazu bestimmte Lektor
— nach griindlicher Vorbereitung, durch die er sich Inhalt und Form
angeeignet hat.

Wo steht der Lektor bei den Lesungen? Am besten wohl in der Mitte
vor der Gemeinde. Es wirkt leicht spielerisch, wenn er, wie Subdiakon
und Diakon, die Seiten wechselt.

Auch beim Evangelium wird der SchluB des «Laus tibi Christe» im
allgemeinen nur von den MeBdienern gesprochen. Der Gruf der
Gemeinde an den redenden Herrn geschah schon im Anfang: «Gloria
tibi, Domini!»

Credo: wie Gloria.

Damit endigt der Wortgottesdienst.

2. Die Feier des heiligen Opfergeheimnisses.
a) Die Bereitung und Darbringung der Gaben:

Um die rechten Grundsiitze fiir die Mitfeier dieses Teiles der MeB-
liturgie in der Gemeinschaftsmesse zu gewinnen, soll zunichst darge-
legt werden, worauf es hier bei der Teilnahme des Volkes wesentlich
ankommt.

Wir nennen diesen Teil «Gabenbereitung», nicht mehr «Opferung»,
weil diese erst spiiter im wahren Sinn geschehen kann, wenn die
wirklichen Opfergaben der heiligen Messe auf dem Altare liegen:
die verwandelten Gaben,

14 Vgl. auch P. Jungmann: Liturgische Feier, S. 75.
16 Vgl. Guardini: Besinnung vor der Feier der hl. Messe, I. T. Matthias Griinewald-

Verlag, Mainz, S. 106 ff.
16 Vgl g'am die Anregungen des Tridentinums und Pius XL
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Es handelt sich nicht um eine Bereitung des Opfers im vollen theologi-
schen Sinne. Im Alten Bunde konnte der Priester wohl seine Opfer
selber bereiten. Das Opfer bestand ja in den Gaben, die er auf den
Altar legte. Im Neuen Bund sind aber die einzigen Opfergaben, die
diesen Namen im vollen Sinne verdienen: der «Christus passus», wie
Thomas v. Aquin sagt, unter den Gestalten von Brot und Wein.

Diese Opfergaben des Neuen Bundes kann aber der Priester nicht selber in der
Opferbereitung auf den Altar legen. Er riistet nur die Gaben zu, in deren Gestalt
uns die wahren Opfergaben geschenkt werden sollen. Sie selber kénnen uns nur vom
Vater im Himmel im Opfer des Sohnes, das sich auf unsere Altire herabsenkt, dar-
gereicht werden. Wir miissen uns vorbereiten, Christus als unseren Opferpriester
unter uns gegenwiirtig zu empfangen. Gottes Gnadengeschenk fiir uns ist es, daB
wir durch den Dienst des priesterlichen Amtes das Opfer Christi mitfeiern. Dabei
diirfen wir dann allerdings als Glieder der Kirche, des fortlebenden Christus, im
wahren Sinne mitopfern. Und endlich werden wir selber danksagend in die Hingabe
Christi an den Vater mit einbezogen, so daB in Ihm als dem Haupt auch die Glie-
der seines Leibes mitgeopfert werden. Die Opferfeier beginnt also erst, wenn der
Priester im Namen des Herrn das eucharistische Hochgebet anstimmt. Christus
selber beginnt hier als der eigentliche Triiger der Liturgie sein Opfer. Der Priester
leiht ihm zuniichst nur als sein berufener Diener seinen Mund und seine Hand.
An zweiter Stelle spricht der Priester hier im Namen der Kirche.

Was kionnen wir also dann zur Bereitung dieses Opfers tun? Zunichst
miissen die Gaben des Brotes und Weines, in deren Gestalt das Opfer
Christi dargebracht werden soll, auf den Altar gelegt werden. Die
ganze Gemeinde hat sich eigentlich an diesem Tun des Priesters zu
beteiligen und dafiir ihre Gaben darzureichen. Das geschah in alter
Zeit so, daB die Glidubigen ihre Gaben selber in Naturalien zum Altare
trugen; und zwar nicht nur fiir das eucharistische Mahl, sondern fiir
die Kosten des ganzen Gottesdienstes der Gemeinde, fiir den Unterhalt
des Priesters und fiir die Not der Armen. Heute und schon lange
werden an dieser Stelle Geldspenden der Gliubigen eingesammelt.
Zwar werden heute nur noch sehr wenige, wenn sie ihren «Opfer-
pfennig» in den Klingelbeutel oder auf den Teller werfen, an die Zurii-
stung der Gaben denken. Und doch miiite der Sinn dieser Handlung
wieder zum Leben erweckt werden, damit die Glaubigen wenigstens
durch diesen letzten Rest des mitfeiernden Tuns in das Geschehen am
Altare mit einbezogen werden. Darum ist es zu begriilen, daBl sich
inzwischen in vielen Gemeinden der caritative Opfergang, an manchen
Orten auch «Opfergang der Liebe» genannt, eingebiirgert hat. Dabei
bringen die Gliubigen einmal im Monat sonntags ihre fiir diesen
Zweck gesammelten Ersparnisse zur Gabenbereitung nach’ vorne und
legen sie auf Tischen in der unmittelbaren Nihe des Altares nieder.
Dieser Gebrauch wird fiir die katholische Armenpflege von immer
groBerer Wichtigkeit werden. T s

Die Gabenzuriistung ist nicht das einzige, was an dieser Stelle des
Gottesdienstes zu geschehen hat. Weil auch wir, Christi Glieder, mit
ihm vereint, vom Vater angenommen werden méchten, miissen wir uns
innerlich darauf vorbereiten. Die ganze liturgiefeiernde Gemeinde
muBl sich Gott und seinem heiligen Willen 6ffnen, noch einmal alles
abtun, was zwischen Mensch und Gott steht, und sich seinem heiligen
Willen in Liebe ergeben. Diese innere Bereitung kann schweigend
geschehen. Frither geschah sie einmal in den Liedern zum Opfergang
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der Gemeinde; wenn man den Inhalt der alten Offertorien, der Sonn-
tage nach Pfingsten etwa in der friiheren lingeren Fassung studiert, so
erkennt man ihren Buf- und Liuterungscharakter. Ferner wurde der
Weg zum Altar mit der Gabendarbringung symbolisch als Weg der
inneren Bereitschaft verstanden, in das Opfer Christi mit einzugehen.
Und endlich hatte man in alter Zeit (in dstlichen Liturgien auch heute
noch) ein zweites duBeres Zeichen, sozusagen ein Erprobungszeichen
der Gottesliebe: im Friedenskuf3 als Sinnbild der christlichen Bruder-
liebe. Was kénnen wir davon heute noch tun?

Es helfen uns zur inneren Anteilnahme des Volkes in der Gemein-
schaftsmesse wenig die kurzen nur vom Vorbeter oder der Schola
gesprochenen Offertoriumstexte; diese sind auch inhaitlich, besonders
an den Heiligenfesten, nicht auf eine solche Bereitung eingestellt.
Fiir die Betsingmesse miiiten wir hier geeignete Lieder bekommen.
Die gebriiuchlichen sind meist schon Opferlieder im vollen Sinn und
passen darum oft besser nach der Wandlung als zur Gabenzuriistung.
Wir haben auch die Pax an dieser Stelle nicht mehr. Wohl kénnten
unsere Gaben fiir die Armen der Gemeinde ein Zeichen und eine Probe
auf unsere Gotteslieche und Opferbereitschaft sein. Wenn das unsere
Gemeinden bedichten, wiirden wahrscheinlich die Pfennigsamm-
lungen ein anderes Gesicht und Gewicht bekommen. Wahrscheinlich
wiirde es uns allen schlecht ergehen, wenn Gott unsere Opfergesinnung
nach unseren Gaben im Klingelbeutel beurteilen und unsere Gottes-
liebe auf Grund dieser «Spenden» fiir den Altar und die Armen der
Gemeinde messen wiirde. Rln manchen Gemeinden wiirde allerdings
die prﬁfgpudi keit sofort eine ganz andere werden, wenn die Gliu-
bigen wiilten, daB die Kollekten der heiligen Messe auch wirklich

nur fiir diese beiden Zwecke verwendet werden. — Wir haben jeden-

falls dieses Zeichen noch und konnten es in der oben angedeuteten
Weise vertiefen. Man sollte sich also dabei nicht nur mit caritativen
Beweggriinden begniigen.

Die Zuriistung der Gaben miifite (natiirlich innerhalb der Méglichkeiten der heuti-
gen Rubriken) wiederum so geschehen, daB sie ein Symbol fiir die Hingabebereit-
schaft in das beginnende Opfer wiire und gleichzeitig ein mahnender Ruf an die
Gemeinde, Wohl riistet heute noch immer der Priester ¢seine» Gaben zu. Die Ge-
meinde aber empfingt in den meisten Fillen schon frither konsekrierte Gaben,
weil sich aus duBeren Griinden die Gewohnheit eingebiirgert hat, nur selten und
dann gleich fiir mehrere Tage, oder sogar Wochen zu konsekrieren. Kionnte aber
nicht ebenso i;gt oder besser jeden Tag konsekriert werden?17

17 Vgl. die Zuschrift «von hoher kirchlicher Seite» im dritten Heft der in Japan
erschienenen Werkblitter fiir Liturgie «Phos Christous Jg. 1939, S. 140 f. Hier
wird berichtet, wie die tigliche Konsekration in einer Gemeinde bei Gelegenheit
eines Ziboriendiebstahls eingefithrt wurde und bald alle praktischen Bedenken
durch die neue Erfahrung iiberwunden waren. Man belieB im Tabernakel nur eine
kleine Pyxis mit den iiberziihligen Hostien fiir Kranke und Sterbende, konsekrierte
aber unter_der Woche immer so viele Hostien in_einem Kelche, als un. ihr Gliiu-
bige da waren. Zur richtigen Zeit wurden die Hostien aus dem Tabernakelziborium
ausgeteilt und erneuert. Zum SchluBl des Berichtes heiBt es: «Warum ich diesen
Fall im Ausland erziihle? Weil ich selbst immer wieder und wieder diesen Gedan.
ken mit mir herumtrug und seine Ausfithrung méglichst iiberall verbreitet wissen
méchte. Wie schon wire es zum Beispiel, wenn Tiuflinge und Firmlinge, Erst-| -

kommunikanten oder Brautleute, oder in Orden und Kongregationen die Neupro- {

fessen, ja selbst eine groBe Gemeinde dieser Opfercommunio mit dem Priester und
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Das liBt sich mit etwas Sorgfalt ohne viel Miihe in den meisten Fillen durchfiihren.
Bald wird der Pfarrer (und auch der Kiister) wissen, wieviele Hostien er jeden
Morgen ungefihr einlegen muB. Die Hostien, die beim Austeilen der heiligen Kom-
munion iibrig bleiben, werden in einem Ziborium gesammelt, das des Sonntags,
oder auch dann, wenn einmal die eingelegten Hostien nicht reichen sollten, mit-
benutzt wird, Man mufl nur darauf achten, daB die Hostien dieses Ziboriums zeitig
ausgewechselt werden. So wiirde der Satz des Canons wieder fiir alle Teilnehmer
am heiligen Opfermahl seine volle Erfiillung finden: «Quotquot ex hac altaris
participatione . .. sumpserimus».

Schéner wire es, wenn die Pyxis mit den Hostien von den MeBdienern, die sie mit
einem Tiichlein anfassen, zugleich mit Wein und Wasser zum Altar gebracht wiirde.
So-entstinde, wenn die Kredenz an der richtigen Stelle steht, schon eine Gaben-
prozession, welche den Gliubigen zum Zeichen und Aufruf fiir die richtige innere
Haltung werden konnte. Deutlicher kommt freilich die Opferbereitung des Volkes
zum Ausdruck, wenn die Pyxis oder das Ziborium am Eingang der Kirche auf
einem kleinen Tisch steht und die Kommunikanten beim Eintritt in die Kirche
selber eine Hostie einlegen; sie bedienen sich dabei einer kleinen flachen Schaufel
(rund, mit einem bequemen Stiel). Die Hostien liegen dabei in einer geeigneten fla-
chen Schale auf einem Tuch. Von diesem konnen die Hostien erfahrungsgemiB
auch von den iiltesten Miitterchen leicht in die Pyxis eingelegt werden. Zum Offer-
torium holen dann die MeBdiener oder im feierlichen Hochamt die Leviten das
Ziborium und bringen es in Prozession zum Altar. Am Gang der heiligen Messe
wird dadurch nichts veriindert.13 Um einen Opfergang im eigentlichen Sinne, wie
er in einigen Diozesen ausdriicklich verboten ist, handelt es sich hier nicht; denn
die Gliubigen bringen nicht selbst die Gaben zum Altar. Es handelt sich auch
nicht um eine Neuerung (im Sinne von Canon 818 des CJC), die gegen die Rubri-
ken verstoBt. Der genannte Canon macht es dem zelebrierenden Priester zur Pflicht,
sich genau an die Rubriken und Gebete der Liturgie zu halten und keine neuen
Zeremonien oder Gebete anzufiigen. Nun entstehen aber aus der geschilderten Form
der Gabenbereitung keine neuen Zeremonien fiir den Priester. Dariiber, wer vor
Beginn der heiligen Messe die kleinen Hostien in das Ziborium einlegt, ob der
Pfarrer oder der Kiister oder jeder Empfinger der heiligen Kommunion selber,
gibt es iiberhaupt keine Rubriken; ebensowenig dariiber, ob das Ziborium vor der
Messe oder erst zu Beginn des Offertoriums auf den Altar gestellt wird, oder wer
es zum Altare bringt. Im levitierten Hochamt bringen die Leviten die Gaben. Sonst
aber kann es der Kiister oder ein geeigneter MeBdiener tun. Der Betreffende faBt
das Ziborium mit einem weiBen Tiichlein an. Auch die kurze Wartepause, die fiir
den zelebrierenden Priester manchmal zwischen dem Abdecken des Kelches und
der oblatio panis entsteht, bevor das Ziborium zum Altar gebracht wird, ist nicht
eine verbotene Unterbrechung der Liturgie; diese kurze Pause ist ja in jedem
Hochamt vorgesehen, bevor die Leviten die Gaben bringen (vgl, auch iiber die Er-
laubtheit gewisser Unterbrechungen, das Lehrbuch der Pastoraltheologie von Pruner-
Seitz, 1. B., S. 93, Paderborn 19234).

Man kiénnte vielleicht noch gegen das Einlegen der Hostien durch die Kommuni-
zierenden sagen: manche Gliubigen werden sich dagegen wehren. Aber es wird auch
niemand dazu gezwungen; ja, wenn der Tisch beim Eingang der Kirche steht, kann

miteinander und untereinander teilhaft wiirden! Wie miiBte es anregend fiir die
Gemeinde sein, wenn sie wiiBite, daB sie durch die Teilnahme am selben Opfermahl
in dem einen mystischen Leibe Christi mehr und mehr mit dem Herrn, aber auch
miteinander vereinigt werden. Die Symbolik der Communio ist etwas so unendlich
Tiefes und Ergreifendes, daB wir Priester doch alles tun miiiten, um ihren Sinn
und Gehalt unseren Gliubigen recht wirksam zu BewuBtsein zu bringen.»

18 Prof. Brinktrine urteilt, daB in diesem Ritus der Gabenbereitung nichts Rubriken-
widriges zu finden sei. In den Diasporastationen und iiberall da, wo das Allerhei-
ligste nicht aufbewahrt werden kann, haben wir so einen guten Ausweg, um die
Frage nach der Zahl der Kommunikanten zu sparen. — Wenn es in griBeren
Kirchen geschieht, muB man daran denken, immer noch einige Hostien mehr ein-
zulegen fiir diejenigen, die es einmal vergessen haben sollten. Ubrigbleibende
legt man wieder in das Tabernakelziborium. — Fiir sehr groBe Stadtkirchen mit
sehr viel Kommunionempfang kommt eine solche Gabenbereitung wohl nicht in
Frage. Hier ist selbstverstindlich zweckentsprechend zu handeln. Aber auch hier
kionnte man wenigstens tiglich konsekrieren.

112

liturgie.de



niemand merken, ob einer eingelegt hat oder nicht. Der Kiister oder Ministrant
wird jedesmal selbst fiir solche noch einige Hostien mehr einlegen. Und sollte ein-
mal eine groBere Anzahl fehlen, so stinde das zweite Ziborium mit konsekrierten
Hostien im Tabernakel zur Verfiigung. Man kann auch nicht auf Grund praktischer
Erfahrung sagen, daB so der Empfang der heiligen Kommunion erschwert werde,
so daB die Zahl der Kommunikanten abnehmen wiirde. In mehreren Gemeinden,
in denen diese Praxis erprobt wurde, nahm die Zahl eher zu. Die weitaus meisten
Gliubigen lieben bald dieses kleine, bescheidene Zeichen eigenen Mittuns vor der
Liturgie und wiirden es nur ungern wieder entbehren. Es muBl natiirlich vorher
griindlich erklirt werden und in einer wiirdigen und praktischen #uBeren Form
geschehen. Das aber ist erfahrungsgemiil sehr wohl miglich.

Fiir die Ablehnung des Opfergauges im altchristlichen Sinn, bei welchem die Gliu-
bigen ihre Gaben zum Offertorium selber zum Altare trugen, fithrt man heute
folgende Griinde an: Es entstehe dadurch in der Kirche eine zu groBe Unruhe
(darauf nimmt man allerdings in rein katholischen Gegenden beim Opferrundgang
wiihrend eines Begribnisamtes, bei dem alle den Altar umschreiten, ein Almosen
geben und den Totenzettel empfangen, keine Riicksicht); es sei fiir die Nicht-
kommunikanten zu peinlich, stehen und sitzen bleiben zu miissen, wiihrend alle
andern vorgehen; es lasse sich so schwer die rechte Methode finden, wie man die
Hostien nehmen soll; und endlich nehme er zu viel Zeit in Anspruch. Alle diese
Einwiinde treffen nicht zu, wenn man die Hostien in der beschriebenen Weise
vorher cinlegen liBt. Das laBt sich werktags und in kleineren Kirchen_sehr leicht
durchfiihren; aber erfahrungsgemiiB auch _sonntags in E[m“ﬂg;en Kirchen. Man e

den Gliubigen eingehend den inneren Sinn dieses Mittuns und laBt ihnen dann
selbstverstindlich doch Freiheit. In gréBeren Kirchen und Gemeinden teilt man
meist doch zu zweien die heilige Kommunion aus. Dabei nimmt dann der eine das

Tabernakelziborium mit den darin aufbewahrten Hostien. Daraus empfangen auch
diejenigen, welche keine Hostien eingelegt haben.

Wir sprachen bisher iiber das Mittun der Gliubigen bei der Gaben-
zuriistung. Nun kommen wir zu der umstrittenen Frage, ob und
inwieweit die Oblationsgebete in der Gemeinschaftsmesse von allen
oder vom Vorbeter allein laut gesprochen werden sollen. Nach den
Rubriken der missa privata werden sie vom Priester still verrichtet;
ebenso auch im Hochamt. Wer sich also nach der Regel des Hochamtes
in der Gemeinschaftsmesse richtet, wird sie nur vom Priester still
beten lassen. Wir wollen aber einmal die Frage stellen, wieweit sie
inhaltlich, besonders da, wo man noch nicht zum dargestellten Mittun

des Volkes gekommen ist, geeignet sind, der doppelten Aufgabe der
Gabenzuriistung und der Bereitung des Volkes zu dienen.

Hier gehen die Auffassungen auseinander. Die ersten Gebete zur Darbringung des
Brotes und des Kelches sind ebenso wie das Schlussgebet: Suscipe Sancta Trinitas . ..
keine Zuriistungsgebete, sondern ihrem Wortlaut nach schon vielmehr Opfergebete.
Proleptisch werden hier die natiirlichen Gaben schon hostia genannt (hostia imma-
culata und calix salutaris). Der Priester, der sie still betet, weiB sie recht zu deuten.
Werden sie aber von der ganzen Gemeinde oft laut gebetet (das erste und das
dritte sogar gemeinschaftlich), so besteht die Gefahr, daB die Gliubigen die Gebete
im Sinne der «Opferung» miBverstehen, wie sie hier in der Tat noch nicht geschieht.
Die Kirche schreibt sie nur als Stillgebete fiir den Priester vor, und es ist nicht
gesagt, daB sie alle Priestergebete auch fiir Volksgebete hiilt. Ein Zuriistungs-
gebet fiir die Gliubigen wiirde etwa auf den Ton gestimmt sein: «Wir legen Dir,
o Herr, Brot und Wein auf dem Altare nieder, damit sie durch das Wort unseres
Herrn Jesus Christus in der Kraft Deines Heiligen Geistes bei der Wandlung zur
heiligen und himmlischen Gabe Deines Sohnes werden...» Sehr klar und einfach
bringt fiir die Gliubigen das Gebet: In spiritu humilitatis die andere Aufgabe der
cigenen Hingabe in das kommende Opfer zum Ausdruck. Darum eignet es sich
von allen Offertoriumsgebeten am ehesten zum gemeinschaftlichen Sprechen.

Man weist auch noch auf folgende praktische Bedenken gegeniiber dem lauten und
gemeinschaftlichen Sprechen dieser Oblationsgebete hin: daB sie erfahrungsgemaB
bald zu laut und zu schnell heruntergebetet werden, und dafl sie die Stille verhin-
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dern, die gerade an dieser Stelle notwendig zur inneren Bereitung unmittelbar
vor Beginn der eigentlichen Opferhandlung gehért. Wohl muBl die Gemeinde immer
wieder Anregung und Hilfe erfahren, da sie mit dieser lingeren Stille das Rich-
tige anzufangen weiB. Dadurch werden die Gldubigen lernen, sich selbst in ihrer
konkreten Lage an diesem Tag in Vereinigung mit Christi Opfergesinnung in den
Willen des Vaters zu ergeben und die Anliegen ihrer Nichsten in christlicher
Bruderliebe mit in.das Opfer hinein zu nehmen. So werden sie vor allem, wenn
sie in der oben dargelegten Form auch bei der Gabenzuriistung mittun kénnen, den
Sinn dieses Teiles der MeBliturgie richtig erfiillen.

Anderseits gibt es auch Forderer der volksliturgischen Arbeit, die nach reiflicher
Uberlegung weiter an dem laut und gemeinsamen Beten der Oblationsgebete fest-
halten. Sie sagen, man solle auch in diesem Punkte vom heute gegebenen Text der
Liturgie ausgehen; sie glauben, daB die Gefahr des MiBverstiindnisses dieser Gebete
durch eine gute Erklirung vermieden werden kann. Sie weisen darauf hin, welch
wichtiger Teil liturgischer Erzichung gerade durch diese gemeinschaftlichen Gebete
in den letzten Jahren geschehen sei, da gerade sie mit geholfen haben, den Opfer-
charakter der heiligen Messe immer deutlicher ins BewuBtsein zu heben. Das «Kir-
chengebets hat, wie der Herausgeber dazu schreibt, ¢auf Grund der vorausgegan-
genen Diskussion und Klirung seinen fritheren Standpunkt geiéindert. Die Opfer-
gebete sind in Klammern gesetzt und damit als fakultativ bezeichnet. Sie konnen
und sollen gebetet werden, wo es fiir die Erziechung zur lebendigen Mitfeier der
heiligen Messe als zweckmiBig erscheint. Sie kénnen unterlassen werden, wo bei
hiiufigem Beten der Gemeinschaftsmesse mehr Stille wiinschenswert erscheint. Sie
werden selbstverstindlich weggelassen, wenn wiithrend der priesterlichen Opfergaben-
bereitung eine aktive Teilnahme der Gliiubigen bei der Gabendarbringung sich
vollziehen kann.»

Dariiber, daB8 der Lavabopsalm zur Hindewaschung nur still vom
Priester gebetet werden soll, diirften sich wohl alle einig sein.

Zum «Orate fratres» und der Sekret: Nach dem Prinzip des Hochamtes
wird auch das «Suscipiats nicht laut gebetet. Es folgt nach der Ge-
betsaufforderung des «Orate fratres» parallel zu dem «Oremus» bei der
Kollekte die Stille, abgeschlossen durch die Sekreta des Priesters
(und eventuell durch das Vorbeten der Sekret parallel zum Priester.)
In der Entscheidung der Ritenkongregation iiber die Missa dialogata (Act. Ap.

Sedis 1922, S. 505) ist formell nur verboten, daf die «fideles» die Sekret usw.
gemeinsam sprechen. Die Titigkeit eines Vorbeters ist micht beriithrt.

Gelegentlich kommt aber auch in der liturgiegeschichtlichen Entwick-
lung die Formel vor: Orate fratres et sorores! Danach wiirde hier vom
Priester die ganze mitfeiernde Gemeinde angesprochen. Ferner: es
sollte an dieser Stelle unmittelbar vor Beginn der eigentlichen Opfer-
handlung die Verbindung zwischen Priester und Volk noch einmal
deutlich zum Ausdruck kommen. — Hier, wie auch bei der Praxis der
Sekret bleiben noch Fragen offen.

P. Jungmann schreibt dariiber:

«Auch die Gliubigen sollen still fiir sich beten, sollen zugleich mit den Opfergaben
in dem Gebet ihre Anliegen Gott darbringen, wie es in den Sekretaformeln oft
angedeutet ist: hostias et preces populi tui, quaesumus, domine, propitius respice.
Aber auch da ist man schon frith im Mittelalter dazu iibergegangen, diese stillen
Gebete des Volkes durch Formeln zu unterstiitzen: Zuerst tauchte die Aufforderung
des Priesters auf, der sich noch einmal umwendet und das frither laut gesprochene
Oremus gewissermaBen wiederholt durch das «Orate fratres», In den iltesten Texten
ist eine Antwort darsuf noch nicht angemerkt; die Mitglieder der Chorassistenz
gind nur gemahnt, daB jeder fiir sich bete. Dann aber erscheint... die Weisung,
man solle Ps. 19 und 20 beten..., und schiieBlich wird daraus ein besonderer
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formulierter Gebetsspruch, das Suscipiat.»19 Die Sekret gehirte lange Zeit schon als
Einleitung zum Canon. Als man also den ganzen Canon laut sang, gehérte auch
die Sekret dazu.20

b) Das Hochgebet:

Die Priifation und der Canon.

Priifation und Canon bilden mit ihrem Kernpunkt, dem Einsetzungs-
bericht eine unlosliche Einheit.?! In diesem ganzen Gebet tut der
Priester das, was der Herr tat, da es von ihm heiflt: »eucharistesas« =
danksagend nahm er das Brot.

Den Namen «praefatio» bezog man urspriinglich auf den ganzen Canon.
Erst spiiter verstand man ihn als «Einleitung> und beschrinkte ihn
auf den Beginn des Ganzen. Die Einheit aber muf im BewuBtsein
erhalten werden. Der Gesang der heutigen Priifation und des Schlus-
ses des Canons: «Per omnia saecula saeculorum. — Amen» umfaBt
das Ganze ja auch im heutigen Hochamt noch wie mit einer Klammer.
Hier war beim Abendmahl Christus allein der Sprecher. Er allein
konnte das «mysterium fidei» wirken. Und darum gebiihrt eigentlich
auch ihm allein hier das Wort.

So sagt heute noch der Priester an Seiner Statt: «Hoc est enim corpus meum» und:
«Hic est enim calix sanguinis meis.

«Diese Worte waren vom Rang jener, welche einst die Welt geschaffen. Dem Herrn
aber hat es gefallen, daB sie ihr schipferisches Werk nicht nur einmal vollbriichten,
an jenem Abend, sondern von da ab immer wieder — wie Paulus sagt: «bis daf
er wiederkommen wiirde» (1. Kor. 11, 26). Diese Worte sollten im Lauf der Ge-
schichte immer wieder ertonen und jenes Neue weiterwirken, das sie zuerst damals
gewirkt hatten. So iibergab er sie den Seinen mit dem Auftrag: <Tuet dieses zu
meinem Gediichtniss,

Wenn also der Priester die Worte spricht, dann werden sie nicht nur berichtet,
sondern sie erheben sich und schaffen. So ist es auch klar, daB hier nicht nur ein
Mensch steht und redet. Wohl spricht der Priester die Worte, doch sie gehéren ihm
nicht. Er triigt sie nur. Wodurch er sie aber triigt, ist nicht sein persénlicher Glaube
oder seine Frommigkeit oder seine sittliche Kraft, sondern sein Amt. Durch sein
Amt vollbringt er die Weisung des Herrn. Der diese Worte eigentlich spricht, ist
nach wie vor Christus. Er allein kann sie sprechen ... Diesem Charakter der Worte
mufl auch unsere eigene Haltung entsprechen. Hier handelt es sich nicht einfach
um ein Horen und gliubiges Entgegennehmen — aber auch nicht um einen Vollzug
im eigentlichen Sinne. Das erste wire zu wenig, das zweite wahrlich zu viel. Den
richtigen Hinweis gibt uns wohl der Ruf des Diakons, der zwischen den heiligen
Siitzen auftaucht: «mysterium fidei — Geheimnis des Glaubens». Der Ruf kiindigt
an, daB sich nun der innerste Ernst und die letzte Liebe Gottes 6ffnen. Er fordert
uns auf, wach zu werden und uns mit aller Kraft, die unser Glaube hat, hinein-
zugeben »22

Diese Worte gebiihren darum auch allein dem Triiger des Amtes, dem Priester,
der die Funktion Christi werkzeuglich ausiibt. Niemand sollte darum auf
den Gedanken kommen, sie gleichzeitig laut vom Vorbeter deutsch sprechen zu
lassen. Die Form der Teilnahme des Volkes ist eben die der schweigenden gliubigen

19 Liturgische Feier, S. 93 f. Dabei muB man allerdings beachten, daB das «Oremus»
vor dem Offertorium, sich zuniichst auf das hier ausgefallene Gliubigengebet
bezog, (nach Brinktrine zweifelhaft).

20 Vgl. die sekretartige Einleitung zur «Priifations im Exsultet der Osternacht.

21 Vgl. die altkirchliche Auffassung von Konsekration und Canon, siche J. R. Geisel-
mann: «Die Abendmahlslehre an der Wende der christlichen Spiitantike zom Friih®
mittelalters, Miinchen 1933, G. spricht gleichnishaft von den Konsekrationsworten
als der Entelechie des ganzen Canon und von einem organischen Begriff der alt-
kirchlichen Zeit von der Konsekration.

22 Guardini: Besinnung vor der Feier der heiligen Messe 1, S. 118 f.
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Hingabe. Die Viiter nennen sie die Haltung des <Sursum cor».23 Sie verlangen sie
nicht nur fiir das <vollzichende Wort»24 im engsten Sinn (die Konsekrationsworte
des Einsetzungsberichtes), sondern fiir die ganzen <acta Deis, wie Augustin25 den
ganzen Canon nennt. Die Haltung des Volkes soll dabei sein: ¢groBe Ruhe, tiefes
Schweigen».26 Das ist sozusagen die Funktion des Volkes wiihrend des Canons;
aber ein gefiilltes und darum vor Gott mehr als mit eigenen Worten redendes
Schweigen. Wohl hat auch das Volk «sein» Wort zum Canon dazuzugeben: niimlich
in den Akklamationen zu Beginn, zum Sanctus und im «Amen» am SchluB. Diesen
Akklamationen kommt darum auch im Rahmen der ganzen Eucharistiefeier eine
besondere Wichtigkeit zu. Durch sie — sagen die Viter2? — wird auch das eucha-
ristische Hochgebet, — die «schauerregenden», <groBen und wunderbaren Gebete»,28
— beiden (Priester und Volk) ¢gemeinsam; denn nicht er allein feiert die Dank-
sagung, sondern auch das ganze Volk feiert sie mit; denn das Eucharistiegebet
beginnt erst, wenn jene mit der erhobenen Stimme (des Priesters) die ihrige ver-
einen, auf daB es,...wiirdig und recht geschehes»

Ziehen wir aus dem Gesagten die Folgerungen fiir die Form, wie man
in der Gemeinschaftsmesse Prifation und Canon betet. Es diirfte dar-
aus klar geworden sein, warum in den Beratungen immer wieder der
Vorschlag unterstrichen wurde, man moge doch den ganzen Canon
mit Ausnahme der Akklamationen und des Sanctus und des Amen
dem Priester iiberlassen — und zwar nur dem Priester. Dadurch soll
das katholische Volk immer wieder erneut an den einen Opferpriester
des neuen Bundes erinnert werden, auf Seine Stimme lauschen und
sich in den Akklamationen freudig in Sein Opfer hineinnehmen lassen.
Nur so wird auch der Canon in seiner einzigartigen Bedeutung
(Cyprian nennt ihn «das» Gebet®?) und in seiner Einheit und Zusam-
mengehorigkeit (als der gehorsame Vollzug des <eucharistesas» des
Herrn) wieder allmihlich in das lebendige BewuBtsein der Glaubigen

kommen.

Nach dieser Auffassung ist also in jeder Gemeinschaftsmesse die Pri-
fation nur vom Priester laut lateinisch zu beten. Es wird als eine
religios-piidagogische Vorstufe gewertet, wenn sie auch deutsch vom
Vorbeter vorgebetet wird. Die Erziehung der ganzen Gemeinde soll
aber dahin gehen, daB8 ihr die wenigen Prifationen inhaltlich so ge-
liufig werden, daB sie im Gebet auch dann mitkommt, wenn sie vom
Priester allein gesprochen werden; fiir die selten vorkommenden soll-
ten die Gliubigen einen MeBtext zur Hand haben, in dem eine Uber-
setzung steht, die sie — solange wie notwendig — mitlesen kénnen.
Prifationen und Canon sind darum auch ein wichtiger Stoff der Kin-
der- und auch der Erwachsenenkatechese. Freilich folgt daraus auch
fiir den Modus der Celebration dieses Hauptstiickes der heiligen Messe,
daB der Priester gerade diese Gebete (sowohl die laut gesprochene
Priifation wie auch genau so den still gesprochenen Canon!) langsam
und sehr wiirdig vollzieht. Die Glaubigen miissen mitkommen. Hier

23 Vgl. z. B. Augustinus, Sermo 227.

24 Guardini a. a. 0. S. 114 ff.

25 Sermo VI iiber das Sakrament des Altares. Ad Infantes. vgl. Aug. opera tom.
XVIII, Bassani 1797 Sp. 1044 — 46.

26 Johannes Chrysostomus Migne 53,397.

27 Vgl. Johannes Chrysostomus in der 18. Homilie zu 2 Kor. Migne 61,527.

28 Migne 61,399 (Johannes Chrys.,) und Athanasius, Rede an die Neugetauften (bei
Eutychius, Uber Ostern und die hl. Euch. 8).

28 Uber das Gebet des Herrn, BiblL. d. KV. I, 191,
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ist zu groBe Eile mit nichts zu entschuldigen — im Interesse des Hei-
ligen. Lieber sollte man an anderen Stellen — wenn nétig — eilen, nie
aber hier. Auch das Anliegen, daB trotzdem die heilige Messe nicht
zn lange dauert, ist ein Beweggrund dafiir, daB man — dem Canon
gegeniiber — weniger wichtige Gebetsteile der heiligen Messe, wie z. B.
Stufengebet *° und die Oblationsgebete der Gabenzuriistung lieber
still vom Priester gebetet wissen will. Es gibt eben auch Texte der
heiligen Messe, die, wie z. B. der Lavabopsalm, nur das priesterliche
Handeln begleiten und darum ruhig schneller gebetet werden diirfen.
Bei diesen braucht die Gemeinde nicht mitzubeten.

Die noch bestehende andere Auffassung,®! die die Prifation wie die
Oration deutsch vom Vorbeter vorbeten liBt, begriindet dies damit:
Wichtiger als die Einhaltung der Funktion allein durch den Priester
ist es, daB die Teilnehmer den groSen schinen Text der Priifationen
horen und gleichzeitig unmittelbar verstehen. Es sei ja auch im eigent-
lichen Sinne keine Funktionsverschiebung hier gegeben. Auch wenn
der Vorbeter diese Gebete deutsch vorbetet, habe er damit keine eigent-
liche Funktion, ebensowenig wie bei den Orationen, sondern iibe nur
eine durch die Doppelsprachigkeit gebotene Hilfsfunktion aus. DaB3
gerade diese Gebete besondere Funktion des Priesters im Namen Jesu
Christi des Hohenpriesters sind, muB8 dann den Gliubigen durch die
entsprechende MeBerklirung und Gebetserziehung vermittelt werden.
Zum Sanctus beteiligt sich das ganze Volk, und zwar stimmen alle
sofort am SchluB der Prifation gemeinsam ein: «Heilig, heilig, hei-
lig!» In dieser Summe der inhaltschweren Akklamationen verbindet
sich die Stimme von Priester und Volk zusammen mit den Engeln
und himmlischen Michten, die hier die Danksagung ¢mitfeiern» («con-
celebranty heiBt es in den Prifationen).

Zum stillen Canon ist nicht mehr viel zu sagen. Wer die Aufgaben-
verteilung von Priester und Volk dabei bedenkt, wie sie eben dar-
gelegt wurde, der wird ihn auch bei Betsingmessen in der Regel still
lassen. Lieder nach der Wandlung statt des Mitbetens der groBien
Canongebete sollten nur aus piidagogischen Griinden in Kindermessen
(und in Spitmessen mit den entsprechenden Teilnehmern) infrage
kommen, und zwar nur Lieder, die zum Opfercharakter des Canons
passen.®?

¢) Letzte Vorbereitung und Kommunion.

Paternoster: In der Geschichte der Liturgie wird das Paternoster von
einigen mit dem Canon verbunden; so tritt Gregor d. Gr. dafiir ein, das
ciiberlieferte Herrengebet iiber seinen Leib und sein Blut zu spre-

30 Das allein schon, wenn es gut gebetet wird, fast 5 Minuten dauert. Eine normale
Gemeinschaltsmesse in dem vorgeschlagenen Stil dauert bei der tiglichen Feier
(mit 20—30 Kommunikanten) 33—35 Minuten, nicht mehr, auch wenn, wie ge-
fordert, der Canon langsam verrichtet wird, Eine Betsingmesse am Sonntag mit
Austeilung der hl. Kommunion an mehr K ommunikanten und kurzer Ansprache
dauert erfahrungsgemii % Stunden.

31 Vgl. die neueste Ausgabe des «Kirchengebetess.

32 Bis vor kurzem kam hier fast nur das Lied: «Sieh, Vater, von dem hichsten
Throne» in Frage. In neueren Gesangbiichern stehen jetzt auch noch andere (vgl.
2z B. das Ermlinder Dibzesangebetbuch!).
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chens.3% Er bezieht sich also auf eine vorliegende Tradition, wihrend
er weiB, daB es <apostolischer Brauch war, daB sie nur mit dem
Opferungsgebete das Opfer konsekrierten». Er sieht also, wie es scheint,
im Gebet des Herrn ein iiberliefertes letztes Element des Canon. So
1iBt er es auch vom Priester noch allein beten. Johannes Chrysosto-
mus 3¢ scheint es vor der heiligen Kommunion zu kennen. Zur Zeit
des heiligen Hieronymus®® betete man es ebenfalls vor der heiligen
Kommunion. Nach den Predigten des heiligen Augustinus sieht es so
aus, als ob es in der Hauptsache wegen der Bitte: «Und vergib uns
unsere Schulden wie auch wir vergeben unseren Schuldigern» einge-
fiigt worden wiire. «Warum spricht man es vor dem Empfang des
Leibes und Blutes des Herrn? ... Weil alles, was man sich aus der
Versuchung dieser Welt zugezogen hat, durch das Gebet des Herrn
zugedeckt wird, wenn es heiflt: «Und vergib uns unsere Schuldens; so
daB wir heil hinzutreten.»?¢ Hier riickt es innerlich nahe an die Pax
heran: daB man einander vergibt, um Verzeihung zu erlangen. Dabei
lag es nahe, daB es alle beteten. In den ostkirchlichen Liturgien®" wird
es ausdriicklich fiir das ganze Volk vorgeschrieben.

In der mozarabischen Liturgie fiel das Volk mnach jeder Bitte mit
seinem «Amen» ein. Das Bediirfnis des Volkes, das Gebet des Hermn
vor der heiligen Kommunion gemeinsam zu sprechen, ist jedenfalls
sehr groB gewesen. So hat es sich auch seit zwei Jahrzehnten in der
deutschen Gemeinschaftsmesse eingebiirgert. Es erscheint wohl be-
griindet, hier von dem Prinzip des Hochamtes, nach dem das Pater-
noster vom Priester allein gesungen wird, Abstand zu nehmen und
es von allen gemeinsam beten zu lassen. — Man einigte sich in den
Besprechungen darauf, beide Moglichkeiten stehen zu lassen.
Wichtig wiire es, wenn unsere Gliubigen in die augustinische Auf-
fassung, wie er sie oben in seiner Predigt dargelegt hat, wieder ein-
gefithrt wiirden; wir haben ja auch fiir das Volk an dieser Stelle keine
Pax mehr; und doch wire es so wichtig, daB nur die wahrhaft Ver-
sohnten zum Tisch des Herrn gehen wiirden. So konnte die heilige
Gemeinschaft des Mahles eine lebendigere Quelle des Friedens und
der Liebe werden.

Der Embolismus: Libera nos:

wird entsprechend der Norm des Hochamtes still gelassen. So bezieht
man das «<Amen» am SchluB dieses Gebetes vor dem «Pax Domini. . .»
auf das Paternoster. Wenn man aber das Paternoster vom Volk beten
liBt, so kann kein zwingender Grund angefiihrt werden, daB man
nicht auch die Fortfithrung der letzten Gebetsbitte, die aus der Not-
zeit Gregors d. Gr. stammt, in den heutigen Tagen und Niten der
Kirche von einem Vorbeter deutsch beten lift.

33 Gregor, Brief an Johannes von Syrakus, Ep. IX 26, Migne PL 77,956; vgl. dazu:
«Das Selbstzeugnis Gregors des Groflen iiber seine liturgischen Reformens, v. P.
Gabriel GaBner OSB im Jahrbuch f. Lit. Wissenschaft 6. Bd. 1926 S. 218 {f.

84 In Gen. XXVII 8.

35 Vgl. Gassner a. a. 0. S, 222,

36 Sermo VI ad infantes.

37 In der Joh. Chrysostomus-, Jakobus-, Basilius-, Markusliturgie.
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Das Agnus Dei:
wird vom Vorbeter angestimmt und vom Volke deutsch weitergebetet.

Die Stillgebete des Priesters vor der heiligen Kommunion:

In der neuen Ausgabe des «Kirchengebetes» sind auch diese Gebete
mit roten Klammern bezeichnet, das heift, sie kénnen gemeinsam
oder still gebetet werden. Sie eignen sich inhaltlich zum stillen Gebet
vor der heiligen Kommunion — nicht nur fiir den Priester, sondern
auch fiir die Gliubigen. — Nach der Ordnung des Hochamtes bleiben
sie still. Sie miissen sicher still bleiben bei hiufigen oder gar tiglichen
Gemeinschaftsmessen.®®

Das Confiteor vor der heiligen Kommunion:

Alle waren sich dariiber einig, da man es nicht gemeinsam vom Volk
an dieser Stelle verrichten lisst. Es ist in den MeBritus hier vom
Gebrauch bei der Krankenkommunion auBerhalb der heiligen Messe
hereingekommen. Also werde es den Rubriken gemiB vom MeBdiener
allein gebetet. — Der Buf- und Liuterungsgedanke ist schon an fol-
genden Stellen in der Gemeinschaftsmesse zum Ausdruck gekommen:
in der Vorbereitung (sei es im stillen Gebet oder im Confiteor des -
Stufengebetes), dann im Offertorium und in der Gabenzuriistung,
ferner im Paternoster und Agnus Dei und noch ein letztes Mal im:
«Herr, ich bin nicht wiirdig».

Dann folgt das heilige Mahl in der Kommunion von Priester und Volk.
Die Austeilung der heiligen Kommunion an der richtigen Stelle inner-
halb der heiligen Messe ist nun schon fast zur Selbstverstindlichkeit
geworden. Allerdings gibt es noch viele Gemeinden, in denen man
ohne geniigenden Grund an einer anderen Praxis festhilt.

d) Die SchluBgebete der heiligen Messe:

Thre Gestaltung ergibt sich nach allem von selber. Die Stillgebete der
Danksagung des Priesters bleiben still, zur Communio vgl. das zum
Introitus und zur Postcommunio das zur Oration Gesagte. Das letzte
Evangelium wird der Regel des Hochamtes entsprechend mit seiner
Einleitung vom Priester (und MeBdiener) gebetet. Mit dem Amen
des Segens hat die gemeinsame Feier fiir die Gliubigen ihr Ende er-
reicht. Von dem SchluBlied war schon oben die Rede.

38 Fiir die Kindermesse vgl. die Anregungen zum stillen Gebet vor und nach der
heiligen Kommunion in der Feier des heiligen MeBopfers fiir Kinder von Klemens
Tilmann. (Hegner-Verlag, Leipzig.)
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III.

DIE MOGLICHEN FORMEN DER GEMEINSCHAFTSMESSE

Zum SchluB sollen noch auf Grund der Ergebnisse des 2. Kapitels
dieses Beitrags kurz die miglichen und vertretbaren Formen der Ge-
meinschaftsmesse zusammengestellt werden. Wir beriicksichtigen da-
bei nicht die «missa cantatas.

A. Die Normalform der Gemeinschaftsmesse.

Sie hiilt sich im allgemeinen an die Norm des Hochamts. Sie stellt die
Funktionen von Priester, Vorbeter, Lektor und Gemeinde klar heraus.
Sie liBt mehr betende Stille. Diese Form empfiehlt sich iiberall dort,
wo die heilige Messe hiiufig oder gar tiglich als Gemeinschaftsmesse
gefeiert wird. Sie setzt eine entsprechend tiefe liturgische Einfithrung
voraus.,
Die Funktionen werden in folgender Weise verteilt:
1. Die Gliubigen
a) geben in der Kirchensprache die Akklamationen und Responsa.
b) Sie sprechen gemeinsam in deutscher Sprache das Gloria, Credo,
Sanctus, Pater noster, Agnus Dei und das dreimalige: «Herr,
ich bin nicht wiirdig» nach dem Ecce Agnus Dei.
Stille bleibt:
wiithrend des Stufengebetes; man kann es auch in der gekiirzten
Form ohne den Psalm mit dem Confiteor bis zur Oration, die
zur MeBfeier iiberleitet, abwechselnd zwischen Vorbeter und
Volk beten lassen;
wiihrend der Opferbereitung;
wiihrend des Canon;
nach dem Agnus Dei bis zur Kommunion des Volkes,

2. Der Vorbeter (bezw. der Lektor):

a) stimmt Kyrie, Gloria, Credo, Pater noster («Durch heilbrin-
gende...»), Agnus Dei deutsch an;

b) kann die (erste) Kollekte, Sekret und Postcommunio deutsch
vorbeten, ebenso auch die Priifation;

¢) liest die beiden Lesungen: Epistel und Evangelium; wo es sich
machen liBt, ist es passender, dafiir neben dem Vorbeter einen
eigenen Lektor aufzustellen;

d) liest aus dem MeBbuch die Gesangsstiicke: Introitus, Zwischen-
lieder, Offertorium und Communio; besser wiire es, hier zwi-
schen dem Vorbeter und einer Schola abwechseln zu lassen, so
daB der Vorbeter die Antiphon anstimmt und die Psalmverse
liest, und alle die Antiphon wiederholen.

3. der Priester:
verfihrt nach den Rubriken der missa privata.
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a) in besonderer Weise sind die Orationen, Prifationen und der
Canon seine Funktion. Darum leitet er auch die erste Oration,
das Paternoster und die erste Postcommunio da, wo sie deutsch
vom Vorbeter gebetet werden, durch das «Oremus», die Pri-
fation durch das «Sursum corda» usw. ein. (Wo die Orationen
und die Priifation vom Priester nur lateinisch vollzogen wer-
den, muB} es zwischen ihm und dem Vorbeter vereinbart sein.
Er spricht dann diese Gebete laut und langsam.)

Er wartet mit dem Beginn des stillen Canons, bis die Gliu-
bigen das Sanctus beendet haben, und betet ihn dann so lang-
sam, daB die Gliubigen die Gebete still fiir sich mitverrichten

kénnen.

b) Er spricht die Anrufe an das Volk laut und in einer nicht zu
hohen Tonlage; nur beim Initium des letzten Evangeliums
entsprechend leiser, weil hier nur der MeBdiener antwortet.

¢) Er leitet die Lesungen ein.

B. Die Gemeinschaftsmesse in erweiterter Form.

Auch bei ihr bleibt in der Verteilung der Funktionen im allgemeinen
die Grundstruktur des Hochamtes gegeben, allerdings nicht so weit-
gehend wie in der Normalform. Es werden hier ndmlich zu den unter A
genannten Teilen der hl. Messe auch noch das Stufengebet, ganz oder
nur das Confiteor, die Offertoriumsgebete und die Vorbereitungsgebete
vor der hl. Kommunion vom Vorbeter, bezw. von allen laut gebetet
(vgl. die Ordnung der letzten «Kirchengebet»-Ausgabe).

Es ist das die Grundform der Gemeinschaftsmesse, wie sie fiir die ge-
meinsame MeBfeier Ausgangspunkt war, und wie sie auch weiterhin
durchgefiihrt werden kann, um die Gliubigen in ihrem Mitbeten in-
niger (in dem Sinne, wie es S. 104 erklirt worden ist) mit dem Priester
zu verbinden.,

Vorbeter, Lektor und Volk beten den deutschen Text der heiligen
Messe gleichzeitig mit dem zelebrierenden Priester. Die Akklamationen
gibt das Volk lateinisch. Still bleiben der ganze Canon bis zum Pater-
noster und einige Stillgebete des Priesters. Zum Beginn und Beschluf8
der ganzen MeBfeier soll ein Lied gesungen werden. (Das kann auch
in der Normalform geschehen, wenngleich man es bei der taglichen
Gemeinschaftsmesse nicht immer zur Regel machen kann.)

Auch hier wird ein Vorbeter und woméglich ein Lektor bestimmt. Die
gleichbleibenden Texte werden vom Vorbeter, bezw. der Gemeinschaft
gebetet. Die verinderlichen Texte werden aus der Tagesmesse des Me8-
buches vom Vorbeter gelesen. Introitus und die anderen Gesangstiicke
sollen nach Méglichkeit von einer Schola (Gruppe geeigneter Sprecher)
vorgetragen werden. Epistel und Evangelium sollen als Verkiindigung
dem Volke zugewandt in der Mitte vor den Biinken gelesen werden.
Auch hier wird im allgemeinen nur die 1. Oration der Tagesmesse
vorgebetet.

Im einzelnen verstindigen sich immer vor der Messe Priester, Vor.
beter, Lektor und Organist.
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C. Missa recitata.

Sie kommt nur fiir entsprechende Gemeinschaften in Frage, die der lateinischen
Sprache kundig sind. Hier betet die Gemeinschaft laut lateinisch, was in der Ge-
meinschaftsmesse deutsch von ihr gesprochen wird. Entsprechend den beiden Typen
der Gemeinschaftsmesse gibt es auch zwei Arten der Missa recitata.

D. Die Betsingmesse.

Sie verbindet mit dem gemeinsamen Gebet das Singen. Hier soll ge-
meinschaftlich gebetet werden: Kyrie, Gloria, Credo, Sanctus, Pater-
noster und Agnus Dei und die Akklamationen. Der Vorbeter liest die
wechselnden Teile wie sonst bei der Gemeinschaftsmesse. Die Lieder
sollen in sinnvoller Auswahl und rechter Zeitbemessung eingefiigt
werden: wihrend des Stufengebetes und der Opferbereitung, nach
dem Sanctus, zur Kommunionvorbereitung nach dem Agnus Dei,
wihrend lingerer Kommunionausteilung und nach dem Segen. Nach
der Priifation singt man entweder unmittelbar ein Sanctuslied, das sich
wegen der hohen Wiirde des Sanctus im Text méglichst nahe an das
Sanctus anschlieBt, oder man spricht zuerst gemeinsam das Sanctus und
singt danach ein anderes Lied des Lobes, das zum Canon vor der
heiligen Wandlung paBt. In der Praxis kommt der Betsingmesse wohl
die griflite Bedeutung zu.

Einen Schritt weiter fiihrt die Betsingmesse, in der auch Kyrie, Gloria,
Credo, Sanctus und Agnus Dei nicht mehr deutsch im Chor gesprochen,
sondern deutsch gesungen werden (abwechselnd zwischen einer Schola
und allen). Es liegen schon mehrere brauchbare Gemeindesingmessen
dieser Art vor.
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DIE EINFUHRUNG DER PFARRGEMEINDE f
IN DIE LITURGIE

KLARE ZIELSTELLUNG

Die Einfithrung liturgischer Gebetsformen kann weder der Anfang noch
das Ziel der liturgischen Emeuerungsarbeit in der Pfarrei sein. Anfang
und Ziel ist die Anbetung Gottes im Geiste und in der Wahrheit. In
diesem Raum des Gebetslebens steht die Hinfithrung zu den Formen
liturgischen Betens.

Die liturgische Erneuerungsarbeit kann und darf aber auch nicht ge-
trennt und isoliert von der iibrigen Aufbauarbeit der Pfarrei angefaBt
werden. In der Feier der Sonntagsmesse muf schlieBlich alles miinden,
was an Katechese und Caritas, an Haushesuchen und Erziehung der
Laienapostel, an seelsorglichem Gesprich und Kreisarbeit geleistet
wurde. Und von der Sonntagsmesse her muB all diese Arbeit geheiligt,
verklirt und in das eine groBe Strombett gelenkt werden: Verherr-
lichung Gottes und Heiligung der Menschen. Darum miissen wir von
Anfang an im Auge behalten: Wenn durch das liturgische Beten und
Feiern in der Gemeinde nicht die Ehrfurcht wichst, das Verstindnis
groBer wird, der Glaube reicher, lebendiger und tiefer wird, wenn die
Frommigkeit nicht zunimmt, der Bekennermut nicht erstarkt und die
Bruderliebe nicht neu belebt wird, dann hat der Priester die Aufgabe
falsch verstanden oder falsch angefaft.

I. DIE VORBEREITENDE ARBEIT
DES PRIESTERS AN SICH SELBST

Aber auch fiir die liturgische Arbeit an sich ist es notwendig, da der
Priester eine klare Zielvorstellung hat; daB er weiB, um was es geht,
und daB er sich die Verwirklichung dieser Aufgabe zum eigenen Anlie-
gen gemacht hat,

Niemand gibt, was er nicht hat. Leben kommt nur aus Leben und
Glaube nur aus Glauben. Wie man durch Befehle und Verordnungen
Menschen nicht zum Christentum fiithren kann, so fithrt man auch nicht
durch Befehle und Verordnungen eine Gemeinde zum liturgischen Be-
ten, dies geschieht vielmehr durch Verkiindigung und innere Er-
neuerung, durch Besinnung und Vertiefung, ja durch die immer wieder
notwendige Bekehrung, und diese muB beim Priester beginnen.

1. Das Studium

So wird es das erste sein, daB der Priester sich in das Beten der Kirche
von neuem hineinstudiert, -lebt und -betet. Fiir das Studium wird dieses
Buch und das darin angegebene Material wichtige Schritte weiterhelfen

kénnen.
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2. Die liturgische Arbeitsgemeinschaft

Besonders fruchtbar wird das Studium, wenn man es nicht nur fiir sich,
sondern zugleich als Vorbereitung fiir eine liturgische Arbeitsgemein-
schaft macht, die man mit Erwachsenen oder mit der Jugend der Pfar-
rei hiilt. Dadurch zwingt man sich am leichtesten, sich die néitige Zeit
zu nehmen und die Dinge so in sich aufzunehmen, da man auf Fragen
und Einwiirfe Rede und Antwort stehen kann. Zugleich aber erkennt
dabei der Geistliche, wo seine Gliubigen innerlich stehen, welchen Weg
sie noch zuriickzulegen haben, was ihnen den besten Zugang gewihrt,
was sie besonders schiitzen. Diese Erkenntnisse braucht er ja dann sehr
fiir die Predigt iiber liturgische Themen. So bewahrt ihn ein solcher
Arbeitskreis, zu dem er sich méglichst selbstindig denkende und aufge-
schlossene Teilnehmer zusammenholen wird, davor, bei rein histori-
schen Erklirungen stehen zu bleiben und zu iibersehen, daB das litur-
gische Geschehen fiir die Christen unserer Zeit begreiflich und religis
fruchtbar gemacht werden muf}.

Wenn er spiiter mit der Verwirklichung in der Gemeinde beginnt, be-
kommt er von hier Bestiitigung, Kritik und Rat und ist so der Gefahr
enthoben, zu vorsichtig zu sein oder zu schnell voranzugehen.
SchlieBlich ist der liturgische Arbeitskreis die Schule der Vorbeter.
Diese miissen wirklich vorbeten lernen, langsam, andichtig, verstindlich
und so, daB sie die Horenden in den Geist des Gebetes hineinziehen.
Dazu gehort Liebe zu der Aufgabe, inneres Verstehen und technisches
Kénnen und Frommigkeit.

3. Meditation und Liturgie

Zum Hineinleben des Priesters gehort aber noch mehr. Er braucht die
Betrachtung. Liturgisches Gebet und das Gebet im Kimmerlein gehs-
ren lebensnotwendig zusammen. Liturgisches Beten ohne Meditation
ist in Gefahr, formelhaft und dadurch tot zu werden. Privates Beten
ohne liturgisches aber 16st sich leicht von Ordnung, MaB und Gestalt
der geoffenbarten Wahrheiten.

So ist es eine zweite Vorbereitung des Priesters, daB er die liturgischen
Texte und Handlungen in der Betrachtung neu erschaut, sich von ihnen
tragen 1iBt und sie mit dem Herzblut seines persénlichen Betens durch-
stromt.

4. Betender Vollzug

Ein Drittes ist es dann, daB die so betrachteten Stiicke des Gottesdien-
stes bei der heiligen Feier selbst aus der Haltung der Betrachtung
heraus vollzogen werden. Betet der Priester z. B. das Kyrie eleison, so
soll er es vollziehen als den neunfachen Ruf zum erhéhten Christus, der
fiir die heilige Feier herbeigerufen wird, daB er ihr vorstehe als Herr,
Hoherpriester und Gastgeber, daB er sein Wort der Gemeinde sage, in
den Herzen der Gliubigen bete, das Opfer darbringe und sie mit seinem
Opferleib und Opfergeist erfiille.

Ahnlich wird er es beim Pater noster machen, jede Bitte im Vollsinn
beten und vollziehen, und zwar in dem Zusammenhang, in dem sie dort
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steht, mitten zwischen eucharistischem Opfer und Mahl. Beim Sanctus
vereinigt er sich betend mit den Chiren der Engel und 1ift sein Beten
miinden und aufgenommen sein in das Beten der himmlischen Kirche.
Die stille Pause vor dem Oremus, die Art, wie er betend das Dominus
vobiscum seiner Gemeinde sagt, die Weise, wie er vor der Predigt das
Evangelium der Gemeinde vorliest, mit hochstem Ernst und gréBter
Ehrfurcht, all das sind Vorbereitungen, die nicht iibersprungen werden
kénnen. Dann erst, wenn der Priester so an sich arbeitet, wenn er selbst
diese Sorgfalt auf den heiligen Gottesdienst verwendet, wenn sein Zele-
brieren Zeugnis ablegt fiir die Heiligkeit Gottes, dann ist er fihig, die-
selbe Ehrfurcht und Andacht im gliubigen Volk wachzurufen, die die
Voraussetzung aller liturgischen Erneuerung ist.

IL. DIE VORLITURGISCHE ARBEIT AN DER GEMEINDE

Aber auch in der Gemeinde sind bestimmte Voraussetzungen zu erar-
beiten. In einer Gemeinde, in der eine liederliche Kirchendisziplin
herrscht, ist es vergeblich, mit liturgischer Arbeit zu beginnen. Wo die
MeBdiener schlampig sind, die Zuspitkommenden noch wiihrend der
Opferung lirmend hereinkommen, wo nur ein Viertel der Gldubigen
bei den Liedern mitsingt, wo der Kiister jede Ehrfurcht vermissen
liisst, wo nach der heiligen Wandlung das drihnende Nasenschneuzen
beginnt, wo vor dem letzten Segen ein Drittel der Kirche sich leert,
dort fehlen noch die Grundlagen zum Aufbau. Dort muB8 man erst die
Liederlichkeit zum Ernst, den Lirm zur Stille, die Unordnung zur Ord-
nung fiihren. Und zwar ganz planmiiig, ernst und giitig; taktvoll,
stufenweise, aber unerbittlich.

Bei der Erzichung der MeBdiener und des Kiisters ist es klar. Sind
einmal die geachteten Jungminner der Gemeinde zum Dienst beim
Hochamt herangebildet; werden zum Ministrantendienst nur die besten
Jungen zugelassen; hat der Kiister Ordnung und Ehrfurcht gelernt, so
geht schon vom Altar eine starke Missionierung der Gemeinde aus.
Manchmal sind sichtbare Verinderungen nétig, daB in die klappernde
Opferbiichse ein Filz eingelegt wird, daB der Kiister nicht mehr bei
jedem Geldeinwurf sein «Gott bezahl's» in die Stille des Canon mur-
melt, daB vom «Klingelbeutels die Klingel abgeschnitten wird, die als
das einzig gleichbleibende Geriiusch durch die ganze Opfermesse er-
klingt. Aber alles dieses darf nur in der Predigt erklirter Ausdruck
sein vom Ringen der Gemeinde um Ehrfurcht vor Gott und einen wiir-
digen Gottesdienst. Verschwinden kdnnen allerdings solche l’fﬁBbrﬁuche
nur, wenn spiter im positiven Aufbau liturgischen Gottesdienstes und
liturgischer Gebetserziehung die Gemeinde empor gefiihrt ist und nun

begreift, daB diese MiBbriuche so nun nicht mehr weiter gehen.

III. DIE EINFUHRENDEN PREDIGTEN

Die liturgische Arbeit in der Gemeinde beginnt mit der Wortverkiin-
digung. Bevor man irgend etwas Neues einfithrt, muBl es der Gemeinde
erklirt und von der Gemeinde verstanden sein.

Aber nicht nur einzelne Teile und Gebete des Gottesdienstes miissen
so erklirt sein, sondern es mufl zuerst ein gewisses geistiges Fundament
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gelegt werden. Werte, die verkiimmert oder vergessen sind, miissen neun
verkiindigt werden. Neue Werte miissen vor der Gemeinde erstehen, fiir
die es sich lohnt, etwas zu tun. Werte, die Freude spenden, die Gabe
und zugleich Aufgabe fiir jede Gemeinde sind.

1. Predigtgedanken fiir das Thema «Gemeindey

Zunichst miissen die Gliubigen begreifen, daB eine Gemeinde nicht
nur eine Gelegenheit zum Gottesdienst, «<zur Erfiillung der Sonntags-
pflicht> oder gar «zur Befriedigung religioser Bediirfnisse» ist. Von
der Taufe und dem Weinstockgleichnis her wird man ihnen zeigen,
daB die Gemeinde die Kirche Christi an diesem Ort ist. Das Erken-
nungszeichen ist aber nach Christi Wort, «daB sie einander lieben...»
Die Christen miissen lernen, nicht nur als Einzelpersonen der heiligen
Messe beizuwohnen, sondern in ihr Beten die anderen Anwesenden
hineinzunehmen, miissen lernen, in der Wir-Form zu beten.

Weiter werden sie immer wieder das Wort Christi hren miissen: «Wo
zwei oder drei...». Das Geheimnis und die Wiirde der versammelten
Gemeinde muB ihnen tief eingepriigt werden. Gerade weil wir versam-
melt sind, sind wir mehr als nur die Summe der einzelnen, ist Chri-
stus betend unter uns, der unser Beten in sein Beten erhebt und darum
kostbarer macht, als es je durch der Menschen Tun allein sein
koénnte.

Dann miissen sie die Aufgabe der Gemeinde sehen. Sie birgt in sich
das gottliche Leben Christi. Ihr ist die dreifache Aufgabe anvertraut,
Trigerin der Wahrheit, der Liebe und des Gottesdienstes zu sein. Nicht
der Pfarrer ist der Triiger der Wahrheit, sondern auch jeder in seiner
Familie, an seiner Arbeitsstiitte, in seinem Lebenskreis. Christus will
durch dich die Wahrheit in die Welt sprechen. Ebenso ist die Ge-
meinde Triigerin der Liebe Christi. Diese muf8 man in der Gemeinde
erfahren konnen, in ihrer Caritas, Jugendarbeit, Sorge um die Zuge-
zogenen, in ihren Familien, in ihrer Nachbarschaft. Da muf} die Liebe
Christi sichtbar werden, sonst fehlt das Erkennungszeichen, und der
wahre Glaube rettet uns dann nicht. Als Triigerin des Gottesdienstes ist
die Gemeinde der Mund und das Herz der Schiopfung, die Gott ant-
wortet. Thr ist das groBte Heiligtum, die Eucharistie, in die Hinde
gegeben; ihr sind die heiligen Feste anvertraut. In ihr lebt Christus
und will leben in ihrem Gotteslob und Gottesdank. Sie ist Salz der
Erde, von ihrem Beten lebt die verirrte und gottferne Welt.

Aus diesen Gedanken erwiichst das GemeindebewuBtsein, die Gemein-
deliebe und der Gemeindstolz, die ja Grundlagen der christlichen Exi-
stenz sind.

2. Eine Predigtreihe iiber das Thema «Heilige Messe»

Dieses zentrale Thema muf8 ebenfalls in einer Reihe von Predigten
die Voraussetzungen fiir die liturgische Arbeit schaffen. Wir diirfen
es aber nicht so anfassen, daB wir die erste Predigt iiber das Staffel-
gebet halten und die 24. iiber das letzte Evangelium. Das wiire un-
organisch und mechanisch. Empfehlenswerter wiire fiir die erste Grund-
legung folgende Gedankenreihe.
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a. Das Leben Jesu war ein Leben der Hingabe an den Vater in Ge-
horsam und Liebe. Dieses Grundmotiv des Lebens Jesu wiire aus
dem Evangelium zu zeigen.

b. Diese Grundrichtung des Lebens Jesu ist wie in einem Brennpunkt
zusammengefaBt in seinem Kreuzestod.

¢. Diesen Kern des Lebens Jesu, die Hingabe in Gehorsam und Liebe,
zusammengefaBt im Kreuzesopfer, gab uns Jesus als sein Andenken
in der Eucharistie. Was verlangt die Teilnahme an dieser Opfer-
feier von uns an Hingabe unserer selbst? Wie feiere ich innerlich
das eucharistische Opfer mit?

d. Die Teilnahme durch die heilige Kommunion. Hierbei wachsen wir
in das Wesen und Leben Christi hinein. Jede Messe eine neue Be-
kehrung, und Christus wandelt uns mehr und mehr in sein Wesen
um.

e. Das Wort Gottes und die Vormesse. Christus spricht die Gemeinde
an. Aufnehmen des Wortes Christi und der Wahrheit ist eine Art
Kommunion,

f. Diese ganze Feier begehen wir als Gemeinschaft und Gemeinde.

Diese Predigtreihe kann an aufeinander folgenden Sonntagen bei der

heiligen Messe gehalten werden. Sie liBt sich aber durchaus als Zyklus

fiir Fastenpredigten ausarbeiten, weil jede der Predigten Umsinnen und

Bekehrungen bis in den personlichsten Bereich fordert, wenn man die

Gedanken konsequent fiir den Christen weiter denkt.

3. Eine Predigtreihe iiber die einzelnen Teile der heiligen Messe

«Ich werde gestort> wird manchmal ein Bedenken gegen eine liturgi-
sche Mitfeier der heiligen Messe sein. Man darf solche Einwiirfe nicht
leichthin iibergehen. Es steht ein echtes Anliegen dahinter. Es ist dar-
um notwendig zu erkliren, da man nicht an der Sonntagsmesse teil-
nimmt, um Zeit zum privaten Beten zu haben, sondern um als Glied
der Kirche an der gemeinsamen Feier der Messe teilzunehmen. Zwar
ist in jeder geordneten Form der Mitfeier Raum fiir privates Beten;
darauf ist unbedingt zu achten. Aber primir ist die Messe Feier der
Gemeinde, der Kirche.

Darum ist es gut, auch das Thema der richtigen duBeren Mitfeier zu
withlen. Es wiire da zu erkliiren, wie sich die Aufgaben beim Gottes-
dienst an Priester, Lektor, Schola und Gemeinde verteilen, warum ge-
rade das Sanctus gemeinsam gebetet wird und nicht die Prifation, das
Gloria, aber nicht der Canon. Wieder aber darf das nicht eine bloBe
Wissensvermittlung sein — das ist bei der Predigt nie moglich — son-
dern sie muB zugleich anleiten, wie die Gebete zu verstehen sind,
was man sich bei ihnen denken soll, und wie man sie fruchtbar beten
kann. Bei dem Sanctus oder Agnus Dei ist das sicher sehr wichtig.

So werden die Gliubigen auch lernen, daB das bloBe Dabeisein nicht
die Hauptsache ist, nicht einmal das Verstehen, sondern, daf das Ver-
stehen im Tun miinden muB. Sie miissen Freude daran bekommen und
allmihlich fragen: Ja, wenn das eo ist, warum tun wir das dann nicht?
Warum antworten wir dann nicht auf das Dominus vobiscum?

So kommt man vom Erkliren zum Tun. Ein Pfarrer fithrte die Ge-
meinschaftsmesse mit den Worten ein: «Meine lieben Christen, ich
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sage euch jeden Sonntag einen so schénen GruB. Der kommt mir aus
dem Herzen und ich kann euch eigentlich nichts Schéneres wiinschen.
Dieser GruB heiBt: Dominus vobiscum. Aber ihr gebt mir darauf
keine Antwort . ..» Eswar das in einer Schwesternkapelle einer Pfarrei.
Ein Akademiker, der aus der Pfarrkirche wegen des gemeinsamen Be-
tens dorthin geflohen war, sagte danach zum Pfarrer: «Ja, jetat habe
ich verstanden, warum Sie das alles so beten lassen.» Und er machte
von da an gern mit. Soviel hingt an dem richtigen Erkliren.

IV. DIE PRAKTISCHE EINFUHRUNG

1. Wo fange ich an?

Beginne ich mit der Komplet, mit der Vesper oder mit der MeBfeier?
Fange ich bei der Frithmesse, der Spiitmesse oder beim Hochamt an;
beim Kindergottesdienst, am Sonntag oder am Werktag?

Das alles wird nach Verhiiltnissen verschieden sein. Praktisch fingt
man dort an, wo es am leichtesten geht. Nur miissen wir uns klar sein,
daB das Entscheidende nicht diese oder jene «volksliturgische Veran-
staltung» ist, sondern vor allem die Gestaltung der Sonntagsmesse der
Gemeinde. Vielleicht ist es nétig, daB die Gemeinde durch Uben und
Singen der Komplet erst einmal zu liturgischem Beten und Singen
erzogen wird, bevor man sich an die Sonntagsmesse wagt, zumal wenn
man beim Nachmittags- oder Abendgottesdienst meist einen Kreis von
bereitwilligeren Gliubigen hat und keinen Ballast mitzuschleppen
braucht. Vielleicht ist aber auch der Schritt zur Bet-Singmesse der
kleinere, zumal, wenn sie bei der Jugend und bei den Kindern bereits
in Ubung ist.

Sehr ratsam ist es jedenfalls, mit dem Uben der MeBgebete bei der
Jugend, den Kindern und dem Kirchenchor zu beginnen und diese bei
der ersten Ubung in der Kirche zu verteilen, damit so die Ubrigen mit-
gezogen werden und Mut bekommen.

Als erste Form, die geiibt wird, nimmt man am besten die Betsing-
messe, wie sie Seite 122 beschrieben ist. Da behalten die Gliubigen
ihr gewohntes Singen; es ist eine Zeit gegeben zu personlichem Beten
und die Zahl der Gebete ist so bemessen, daB es fiir keinen zuviel
wird.

Diese liiBit sich am leichtesten in einer fritheren Messe einfiihren, weil
dort meist die bereitwilligsten Glidubigen sind. Wie es nun fiir seine Ge-
meinde gut ist, wird der Pfarrer am besten selbst beurteilen konnen.

2. Das Uben

Unbedingte Voraussetzung alles liturgischen Betens ist das Uben. Nichts
darf gebetet werden, ohne daB es vorher geiibt ist. Denn nur das, was
technisch beherrscht wird, kann schén und fromm gebetet werden.
Darauf aber kommt es an.

Die Gliubigen miissen fiir die Ubung so gestimmt sein, daf sie es gern
tun, weil ihnen nun an einem wiirdigen Gottesdienst etwas liegt. Man

achte darauf, daB man es nett mit den Leuten macht, damit sie auch
Freude daran haben.
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3. Wann iiben?

Die Betsingmesse des Sonntags muBl in Zusammenhang mit dem Sonn-
tagsgottesdienst selbst geiibt werden. Sonst sind zur Ubung die Leute
nicht da, die spiiter mitbeten sollen. Praktisch macht man es so, da8
man zu der betreffenden Messe diejenigen bestellt, mit denen bereits
im kleineren Kreise geiibt worden ist. Dann liBt man entweder die
Predigt ausfallen, besser aber noch, man verkiirzt sie an drei aufein-
anderfolgenden Sonntagen und sagt den Glidubigen: «Heute ist die
Predigt 5 Minuten kiirzer, damit wir nach der Messe 5 Minuten Zeit
zum Uben haben. Alle, die nicht unbedingt fortmiissen, mégen so
lange hier bleiben. Wir werden genau 5 Minuten iiben.» Daran muBl
man sich strikte halten. Wenn der eine oder andere nicht zur Ubung
bleibt, ist es nicht so schlimm. Nach drei Sonntagen kann eine Ge-
meinde dann tadellos die Gemeinschaftsmesse beten. Nicht aber ver-
trigt sich mit der Wiirde des Gottesdienstes ein Uben an Stelle der
Predigt nach dem Evangelium. Das wiirde einreien, was man gerade
aufbauen will: das Ernstnehmen des Gottesdienstes.

Fiir Vespern, Metten und Komplet sind als Ubungszeit besonders die
Advent- und Fastenzeit zu empfehlen. Auch im Hinblick auf den Got-
tesdienst sollen sie Wochen der Vorbereitung fiir das groBe kommende
Fest sein. Die Predigt am 1. Advent oder 1. Fastensonntag stellt dieses
Uben der Gemeinde als besondere Aufgabe fiir die kommende Zeit
dar. Zur gewohnten Zeit der Nachmittags- oder Abendandacht beginnt
3ithbung, vielleicht 20 Minuten, danach kommt die verkiirzte An-

acht.

DaB eine volksliturgische Woche zur Einfithrung und Einiibung beson-
ders geeignet ist, braucht nur erwihnt zu werden.

4. Was iiben?

Zuniichst das langsame Beten und das frische Singen. Meist wird zu
schleppend gesungen (so wirkt sich die Trigheit beim Singen aus)
und zu hastig gebetet (so wirkt sie sich beim Sprechen aus). Der Prie-
ster oder Kantor, der die Ubung hilt, probiere vorher einmal das
Vaterunser in 30—35 Sekunden zu sprechen mit Pause bei jedem
Strich. Das ist das richtige Tempo. So iibe er alle Gebete mit der Ge-
meinde.

Das langsame Tempo muB nachhaltig betont werden. Fast iiberall er-
lebt man, daB die Gemeinschaftsmesse hastig oder «zackig», ﬂb?l' mch't
ruhig und andichtig gebetet wird. Es gibt kein sichereres Mittel, li-
turgisches Beten in MiBkredit zu bringen, als das schlampige, hastige,
zu laute und darum unandichtige Sprechen. An der Ru.'ne des Spre-
chens hiingt es einfach, ob der einzelne Christ die Moghc}:keu hat,
sich die gebeteten Worte zu eigen zu machen, sie mitzuvollziehen und
so mit seinem personlichen Beten in das Gemeinschaftsgebet zu miin-
den. Andernfalls bleibt alle Form hohl und leer, und das Sprechen der
liturgischen Texte wird kein Gebet.

Zu iiben ist ferner, daB auf gleicher Tonhihe gebetet wird. Bei der
Jugend heiBt das, daB alle in derselben Tonhohe beten. Der Vorbeter
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darf nicht zu hoch anstimmen. Ein Bariton oder BaB eignet sich dar-
am besser fiir dieses Amt als ein Tenor.

Auch bei manchen Gemeinden wird es sich erreichen lassen, daf alle
auf derselben Tonhohe beten. Oft aber auch nicht. Dann ist es besser,
daB jeder seine Tonhihe wihlt, als daB8 nur ein paar aus dem einheit-
lichen Ton heraus fallen.

7Zu achten ist aber darauf, daB der einzelne in dieser Tonhihe nicht
schwankt, z. B. am Ende eines Satzes nicht die Stimme sinken liBt,

sondern daB jeder gradlinig auf seinem Tone bleibt,

Dann wird beim Uben festgehalten, dal man immer und nur bei einem
der Pausestriche eine Pause macht, dort aber keine Angstpause ein-
treten liBt, bei der sich jeder fiirchtet, weiter zu sprechen, sondern
gie so hilt, daB der FluB des Sprechens nur gegliedert, aber nicht un-
terbrochen wird.

Trotz der Beachtung dieser technischen Dinge darf das Uben keine
nur technische Angelegenheit sein. Es muB von der Ehrfurcht des
Gottesdienstes getragen werden, denn es soll zum andichtigen Mit-
vollzug der Gebete hingeleiten. Ein erklirendes Wort iiber den Text,
der gesprochen wird, wird das Uben gelegentlich beleben und wieder
von neuem in die rechte Bahn lenken.

Ab und zu ist es vielleicht notig, das gemeinsame Beten zu «iiber-
holen». Das muB man tun, wenn sich Fehler einzuschleichen drohen,
oder wenn das ganze Beten nachlissig wird. Zumal bei den Kindern
kann das kommen. Da ist es gut, gleich zu Beginn der Messe den Kin-
dern zu sagen: <Liebe Kinder, heute miissen wir erst einmal iiben.
WiBt ihr, wie ihr das letztemal gebetet habt, das kénnen wir Gott
nicht anbieten. Fiir Gott miissen wir uns die groBte Miihe geben. Dann
ist es gerade gut genug fiir ihn.»

Uben muB man schlieBlich mit dem Vorbeter. Er mufl mit seiner
Stimme die Kirche beherrschen. An allen Stellen muB man ihn miihe-
los verstehen kénnen. Denn wenn man ihn nicht miihelos versteht,
kann man auch nicht andichtig zuhoren und mitbeten. Dann bleibt
alles eine duBere Anstrengung, geht aber nicht in die Tiefe. Der Vor-
beter muf3 ebenfalls ganz langsam, hochdeutsch und andichtig spre-
chen und beten lernen. Sonst kann er nicht Kiinder des Wortes Gottes
sein. Diese Forderung gilt auch dann, wenn der Vorbeter ein Geistli-
cher ist!

5. Vorher nicht vergessen

Ist fiir die Texte gesorgt? Jeder Glaubige mufl vor der Ubung und
vor Beginn der Gemeindemesse (Betsingmesse) einen Text in den Hin-
den haben. Das muB stets vor dem Gottesdienst geschehen, damit durch
die Verteilung weder eine Storung noch eine Verzogerung eintritt.
Der Pfarrer empfiehlt am besten den Gliubigen, daB sie sich die Texte
anschaffen. Trotzdem wird es unvermeidlich sein, daB die Pfarrei selbst
eine Anzahl besorgt und an die verteilt, die noch keine besitzen. Diese
Ausgabe darf der Pfarrer nicht scheuen, denn sie ist notwendig fiir ein
gemeinsames Beten.

Ist alles mit dem Vorbeter geklirt? Betet er die Prifation deutsch vor
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oder der Priester lateinisch? Ist alles mit dem Organisten klar? Diese
Verabredung muB8 man sorgfiltig machen, zumal im Anfang. Es darf
dabei kein Fehler vorkommen. Wissen die Leute iiber die Haltung
Bescheid, wann sie knien, stehen und sitzen sollen? Auch das wird
vorsichtigerweise beim Uben mitbedacht und getan; und vorher ist es
ihnen erklirt worden, warum das so sinnvoll ist, und was das Stehen,
das Knien und das Sitzen bedeutet.

6. Der erste volksliturgische Gottesdienst

Wenn nun alles so vorbereitet ist, kann man zum erstenmal den Gottes-
dienst wagen. Er muB fiir die ganze Gemeinde ein Erlebnis sein. Wie
der Pfarrer abwechselnd mit der Gemeinde das Kyrie eleison ruft,
wie er sein Dominus vobiscum spricht, wie die Gemeinde in das Drei-
malheilig einfillt, was sie heute singt, all das muB von neuem Leben,
neuer Kraft und neuer Innerlichkeit zeugen.

Die Gemeinde muf wissen, daB Christus heute mehr als sonst unter
ihr war, muB sich gliicklich und beschenkt fiithlen und zugleich auch
von dem frohen und stolzen Gefiihl getragen sein, daB sie sich etwas
erarbeitet hat und nun etwas besitzt, was sie reich macht.

V. DIE WEITERFUHRUNG, DER AUFBAU
1. Bewahren und Vertiefen

Nun ist ein erstes Ziel erreicht. Ein Erfolg ist errungen, aber ein Er-
folg, den man nicht einfach in Ruhe besitzen kann. Lebendiges kann
nur erhalten bleiben, wenn es wichst; und die erste Stufe liturgischen
Betens kann nur dann fruchtbar bleiben, wenn es geniihrt wird und
weiter wiichst in die Tiefe. Die Sorge des Pfarrers wird nun sein, das
neuerwachte Leben zu hiiten, zum Wachstum und zu immer groferer
Fiille zu fiihren. Der Geist des Betens, das Verstindnis, der Reichtum
an Glaubenswissen muB in enger Verbindung mit den neu erworbenen
Formen sich entfalten, das Gloria, das Vaterunser in der heiligen Messe
usw. miissen immer mehr mit Inhalt gefiillt und in der betrachtenden
Predigt vertieft werden, der Reichtum der wechselnden Gebetsteile
muBl immer von neuem vor den Gliubigen erstehen. Wiichst so die gei-
stige Kraft der Gemeinde, so wird sie bald fihig sein, ein neues Gebiet
des Gottesdienstes sich zu erarbeiten; ja sie wird sich freuen, dafl
das innere Wachstum neue Méglichkeiten und Formen findet, in die
es sich ergieBen kann und in denen es bewahrt wird. Die Weiterfiih-
rung und Vertiefung in der Predigt ist also die nichste Aufgabe.

2. Ausweitung

Ideen haben ihre Konsequenzen und ihre eigene innere Dynamik, Ist
der Gemeinde einmal durch die Einfithrung der Betsingmesse klar
geworden, daB es Sache der Gemeinde ist, bei jedem: Dominus vobis-.
cum mit dem: Et cum spiritu tuo zu antworten, dann wird sie es nur
als selbstverstindlich empfinden, wenn die Antworten beim Hochamt
nicht mehr der Kirchenchor allein singt, sondern die ganze Gemeinde
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antwortet (und zwar schon und nicht mit einer finffachen Dehnung
der letzten Note).

Ist die Betsingmesse oder Gemeinschaftsmesse bei der Jugend noch
nicht eingefiihrt, dann wird es jetzt fiir sie Zeit. Ebenso bei den Kin-
dern, bei denen sie freilich nur eine seltenere Form sein wird, weil
bei diesen noch die pidagogische Vorstufe notwendig und das Gesetz
der Abwechslung unerlidBlich ist.

Auch eine Gemeinschaftsmesse der Frauen an einem Werktag wird nun
gut verstanden und gern aufgegriffen werden.

Ein schwierigerer Schritt ist dann die Gestaltung der Spiitmesse. Hier
sind die Besucher schwerfilliger, zuriickhaltender und weniger willig.
Oft wollen sie sich mit einem Minimum von gottesdienstlicher Betiiti-
; begniigen. Trotzdem muB auch dieses Missionsfeld angefaBBt wer-
den. Vielleicht beginnt man erst damit, daB bei der Singmesse wenig-
stens das Vaterunser gemeinsam gebetet wird, dann aber auch langsam
nach den Einteilungsstrichen. Ohne Erklirung und Ubung kommt man
auch hier nicht durch, ja hier erst recht nicht. Spiter folgt das Gloria;
dann die ganze Betsingmesse.

3. Reinigende Arbeit

Neben dem Aufbau geht eine Arbeit der Sichtung und Priifung des
Vorhandenen her. Nachdem die Gliubigen in den Sinn der Liturgie
eingefiihrt worden sind, ist es notwendig, alles zu vermeiden, was den
Sinn des liturgischen Geschehens stort oder ihm zuwider lduft. Nach-
dem z B. iiber den Sinn des eucharistischen Opfers gepredigt worden
ist und die Gliubigen sich bemiihen, in der Stille zwischen Wandlung
und Paternoster sich mit Christus und in Christus dem Vater darzu-
bringen, geht es nicht mehr an, daB gerade zu dieser Zeit vom Orga-
nisten etwa das Lied «Maria zu lieben» angestimmt wird.

Wenn die Liedauswahl noch keiner Kontrolle unterzogen worden ist,
muB dies jetzt geschehen. Von jedem Lied, das gesungen wird, muf
gefordert werden, daB es den Gedanken des MeBteiles nicht stort, son-
dern richtig mitzufeiern hilft. Das erfordern der Sinn der heiligen
Messe und die Ehrfurcht vor dem heiligen Geheimnis. Wir miissen
gerade hierzu freilich auch neues geeignetes Liedgut bekommen.
Dariiber hinaus wird sich in manchem Fall empfehlen, das Dibzesan-
gesangbuch einmal nach unbekannten Liedern durchzusehen, die sich
fiir die MeBfeier vielleicht besonders eignen. Auch in der Liedauswahl
ist oft ein Gesetz der Triigheit im Spiel, das wertvollere Lieder beiseite
1iBt, weil sie vielleicht in nicht so ganz bequemem Rhythmus dahin-
schreiten, und das dazu treibt, daB immer weniger und nur die bekann-
testen Lieder gesungen werden. Die Reinigung des Liedgutes aber ver-
langt, daB minder wertvolles Gut mehr und mehr ausgelassen und
wertvolles an die Stelle gesetzt wird, und da8 alle Lieder so gewiihlt
sind, daB sie sich in die Feier der heiligen Messe einfiigen.

Eine weitere Kontrolle ist fiir das Beten bei der Messe notwendig.
Pidagogische Vorstufen zu liturgischem Gebet sind berechtigt und
notwendig. Falsch aber ist es, bei der Messe etwas zu beten, was mit
dem MeBgeschehen in keinem Zusammenhang steht, mag das Gebet,
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ein Morgengebet z. B., so wertvoll sein wie immer. Man muB} sich fiir
das eine oder das andere entscheiden. Vereinigt stoflen sie sich.

Eine ihnliche Zusammenschaltung zweier Vorginge haben wir auch,
wenn die Anbetung des Allerheiligsten Altarsakramentes und die MeB-
feier verbunden werden zu einer Messe vor ausgesetztem Allerheilig-
sten. Die ganze Weltkirche hat sich darin bereits erneuert, indem iiber-
all verboten ist, die Messe vor ausgesetztem Allerheiligsten zu halten.
Nur Deutschland war damals fiir diese Erneuerung noch nicht reif,
sodaB die deutschen Bischéfe baten, dieses Gebot nicht auf Deutsch-
land auszudehnen. Heute ist das Verstindnis dafiir sicher fortgeschrit-
ten, und wo die Aussetzung wiihrend der heiligen Messe nicht von der
bischéflichen Behirde vorgeschrieben ist, werden wir aus Ehrfurcht
vor dem ausgesetzten hichsten Gut und vor der Feier der heiligen Messe
diese Gewohnheit sicher nicht mehr pflegen, sondern jedem der beiden
Kulte seine eigene Zeit und Ubung geben.

Auch bei der Kollekte miissen wir uns auf eine gute Form besinnen.
Das Geldopfer nach der heiligen Wandlung ist sicher eine Stérung
des Gebetes. Es soll nach dem Credo beginnen und vor der Prifation
jedenfalls fertig sein. Das l@Bt sich bei einer guten Einteilung gicher
in den meisten Fillen durchfithren. Wir haben ja so viele MeBdiener.
Wenn sie mit Beginn der Opferbereitung nach gutem Plan auf die
Kirche verteilt werden und sammeln, wird das gesteckte Ziel wohl
kaum unerreichbar sein.

Andere Mingel wird der Pfarrer selbst kennen und zu beseitigen wis-
cen: den ungeordneten Kommuniongang, die Riicksichtslosigkeit des
Zuspiitkommens usw. Hier ist oft ein entscheidender Ort, wo man mit
der Bruderliebe in der Gemeinde ernst machen muf}, und die Motive
des Anstandes, der Riicksichtnahme und der Achtung vor der Gemein-
de, dem Worte Gottes und dem Gebete wirken da bisweilen mehr als
der Hinweis auf die teilweise Verletzung der Sonntagspflicht.

4. Weitere Neueinfiihrungen

So vergeht ein halbes Jahr, vielleicht auch ein ganzes. Die Fastenzeit
naht heran und der Pfarrer setzt der Gemeinde als Aufgabe fiir die
Fastenzeit: Erarbeitung der Ostervesper. Wieder wird zunichst der
Sinn des Gebetsopfers am Abend erschlossen. Die Gliubigen miissen
hier allerlei lernen: was offizielles Beten der Kirche ist, an dem die
Gemeinde in ihrer Weise Anteil nimmt; was ein Psalm ist, was das
Magnificat ist, im Ursprung und dann im Munde der Kirche als ihr
Erlisungslied, in dem sie sich selig preist, das zugleich der Hohepunkt
der Vesper ist usw.

Auch geiibt wird die Vesper. Am ersten Osterfeiertag wird sie dann
gesungen. Die Psalmen und ihre Beziechung zum Osterfest sind erklirt,
der Hymnus verstanden, das Ganze gekonnt. Da erfiillt sich fiir die Ge-
meinde das Wort «Singt dem Herrn ein neues Lied, denn Wunderbares
hat er an uns getans. Nach den Psalmen und der Lesung spricht der
Pfarrer ein kurzes Wort iiber das, was die Gemeinde jetzt tut, und die
Freude, die sie aus dieser Feier empfingt. Beim Magnificat umschrei-
tet er den Altar mit dem Weihrauch, und die Gldaubigen wissen aus
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der Ansprache, daB8 dieses Rauchopfer das Sinnbild des «sacrificium
laudis», des Gebetsopfers der Gemeinde ist und zugleich die Riicker-
innerung an das, was am Morgen auf diesem Altar geschah.

Die ganze Osterzeit hindurch bis zu Pfingsten wird die Gemeinde
die neu erworbene Vesper singen. Von einer Gemeinde weil ich, daB
sie sie bis zum September gesungen hat. Dann war sie ganz ihr eigen.
Und wieder eine Zeit und es folgt die Komplet. Und wieder eine Zeit
und es folgen die Weihnachtsmette und die Weihnachtsvesper, die
Karmetten und die Vesper fiir die gewdhnlichen Sonntage.

Dann ist es fiir die MeBfeier wieder einmal Zeit, einen Schritt weiter
zu gehen.

Die Gregorianische Singmesse wird geiibt, und der Kirchenchor, der
bisher vielleicht jeden Sonntag sang, wird nun einmal im Monat zusam-
men mit der Gemeinde singen. In einer eigenen volksliturgischen
Woche wird schieBlich sogar ein Choralamt eingeiibt und an die Ge-
staltung der groBen Feste wird man allmihlich auch herangehen.

5. Das Tempo der Erneuerung

Dariiber 1i8t sich fast nur ein Gemeinplatz sagen: Nicht zu schnell und
nicht zu langsam. Nicht zu schnell, damit der Gottesdienst nicht fiir
die Gliubigen miihsam und anstrengend und dadurch unfromm wird.
Nicht zu schnell, indem man erst dann einen Schritt weiter geht, wenn
die eine Form leicht bewiiltigt wird, wenn die Gldubigen die Gebete
oder Gesinge schon fast auswendig konnen und so fihig sind, diese
miihelos betend zu sprechen oder zu singen. Es kommt gar nicht auf
die Geschwindigkeit an, sondern darauf, daB alles gesund wiichst, daB
es verstanden wird, gern aufgenommen wird und im Gebete bewiltigt
werden kann.

Vor allem aber achte man darauf: Man darf der Gemeinde nichts
nehmen, bevor man ihr nicht etwas Besseres gegeben hat. Wo morsche
oder iiberlebte Formen sind, verfahren wir nach dem Grundsatz: Le-
ben wird nur durch Leben iiberwunden. Das bessere, reinere, sichere
Leben muB das kiimmerliche verdringen. Volksandacht, Maiandacht,
Rosenkranz und Kreuzweg aber diirfen nicht verdringt werden, son-
dern sollen nur ihren richtigen Ort bekommen im Aufbau des gesam-
ten Gottesdienstes der Gemeinde.

Die Emeuerung darf aber auch nicht zu langsam geschehen. Glaubt
jemand, er hiitte mit der Einfithrung der Betsingmesse fiir drei Jahre
genug getan, so iibersieht er hichstwahrscheinlich die Wachstumsge-
setze, in denen sich solche Erneuerung vollzieht. Entweder pflegt er
den Geist des Betens der Kirche nicht weiter, und dann wird auch bald
die Betsingmesse ausgeleiert sein, oder er pflegt ihn, und dann verlangt
er nach weiterer Verwirklichung im Gottesdienst und nach weiterer
Gestaltung des Vorhandenen.

Hierbei zeigt sich wieder die Wichtigkeit eines liturgischen Kreises,
von dem wir im Anfang sprachen, oder eines Laienapostolates, jeden-
falls des engen Kontaktes mit der Gemeinde, wodurch allein der Pfar-

rer wissen kann, wann wieder der rechte Augenblick ist fiir den niich-
sten Schritt.
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6. Erneuerung von Kirche und Gerit

Das neu erwachte Leben in der Gemeinde wird in vielen Fillen auch
auf eine Erneuerung des Kirchenraumes und der kirchlichen Gerite
driingen. Die Lage der Erneuerungsbediirftigkeit ist in den einzelnen
Pfarreien natiirlich ganz verschieden. Grundsatz aber muB} sein, da8
z. B. das Taufgeriit und das Ziborium nicht weniger gut sein darf als
das beste Teegeschirr bei den Wohlhabendsten der Gemeinde!

Auch hier besteht ein echtes Wachstumsgesetz, daBl geistige Erneue-
rung sich verkérpern mufl in Erneuerung von Raum und Gerit, und
daB der erneuerte Raum und das edle Geriit mithilft, den neuen Geist,
die neue Ehrfurcht lebendig zu erhalten. «Der Eifer fiir Dein Haus
verzehrt michs. Auch das vertieft den Ernst, die Anbetung und die
Freude vor Gott.

7. Totalitat falsch und richtig

Die liturgische Emeuerung unterscheidet sich dadurch von vielen an-
deren frommen Bestrebungen in der Kirche, daB sie nicht eine neue
oder nicht notwendige Andachtsform einfiihren will, sondern dal} sie
darum ringt, daB das Notwendige und Unentbehrliche in richtiger und
wiirdiger Weise getan und mitgetan wird. Falsch wiire es darum, wenn
einer glaubte, das liturgische Beten sei die einzige Form des Betens
der Gemeinde, und etwa den Kreuzweg verdringte oder aus der Mai-
andacht, die ja gerade Volksandacht ist, eine «liturgische Maiandacht»
machen zu miissen glaubte.

Richtig aber ist es, wenn die Forderung erhoben wird, da# alles, was
liturgisch getan wird, auch liturgisch richtig getan wird. Zuniichst ein-
mal nach den Rubriken richtig; innerhalb dieses Rahmens aber mu8
es weiterhin Ziel sein, auch alles dem Sinne nach richtig zu machen.
Wenn z B. jedes Et cum spiritu tuo, das der MeBdiener sagt, ein
Ersatz ist, so wird im Lauf der Jahre die Entwicklung in der Gemeinde
dahin gehen, daB in jeder Messe, die die Gemeinde mitfeiert, die Ge-
meinde auch das tut, was ihr zusteht, nimlich diese Akklamationen
selbst spricht. Nach Jahren der Ermeuerungsarbeit wird dann die Ge-
meinde dahin gekommen sein, daB sie auch bei der Werktagsmesse
dieses MindestmaB von Teilnahme zeigt, das gegenwiirtig im idufleren
Ausdruck nur noch beim Aufstehen zum Evangelium in allen Gemein-
den zu Tage tritt.

Es wird dann auch nicht mehr der Einwurf gehort werden: ich werde
dabei in meiner Andacht gestort. Denn alle, die zur he:ﬂlgen Meﬂﬂe
kommen, kommen ja gerade zur MeBfeier und nicht zu einer privaten
Andacht, die durch den gemeinsamen Vollzug ‘d.‘-'-l' Merele{.- gestort
werden konnte; dem privaten Beten bei der hexl:g.en Messe ist genii-
gend Raum gegeben, und sein wichtigster Raum liegt auBerhalb der
MeBfeier, Fehlen die Antworten auf diese Anrufe des Priesters und
s0 der mindeste Ausdruck der gemeinsamen Feier, dann wird denen,
die die MeBfeier verstehen, einfach etwas fehlen, nimlich die Gemein-
samkeit der Feier, auf die die Kirche in jhrer liturgischen Form nie
verzichtet.
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8. Und noch einmal Predigtgedanken

Aus der Erkenntnis heraus, daB Uberholung und Vertiefung immer
wieder notwendig ist, wird sich der Pfarrer nicht damit begniigen, dafl
viele seiner Predigten mit einer Uberleitung zur MeBfeier endigen.
Es ist dieses zwar sehr fruchtbar, wenn so zu dem, was nun begangen
wird, von der Predigt, und mag sie noch so «praktisch» gewesen sein,
ein neuer Zugang gewiesen wird. Es hilft dieses, die Haltung der Mit-
feier stets zu beleben.

Der Pfarrer wird aber merken, daB nach Jahren wieder eine thema-
tische Behandlung dieses zentralen Glaubensgeheimnisses gut ist. Dar-
um seien hier noch einmal einige Gedanken einer solchen Predigt-
reihe angedeutet. Die einzelnen Themen gehen von einem wichtigen
Teil der heiligen Messe aus, dringen aber vor in den Hintergrund. Die
Ausdeutung und Anwendung ist nur angeregt und kann so oder so
ausgebaut werden.

a. Das Kyrie eleison

Es wendet sich an den erhéhten Gottmenschen Jesus Christus. Entfaltet
wird das Tun Christi vom Himmel aus, vielleicht beginnend mit der
Berufung des heiligen Paulus iiber Christi Wirken und Leben im Ge-
bet des Christen bis zu seinem Tun in allen Sakramenten, zumal in
der heiligen Messe.

b. Das Gloria

Die Grundhaltung des Christen ist das Lob Gottes im tiglichen Leben,
besonders im Gebet, am vorziiglichsten in der MeBfeier.

c. Die Lesungen

Wir besitzen nicht nur Christus im Brot, sondern Christus im Wort.
Im Evangelium redet er uns an. Vom Héren und Glauben und Bewah-
ren im Herzen. Wie man die Woche iiber vom Brot des Wortes Gottes,
das man am Sonntag hérte, leben kann. Wie man es im Morgengebet
neu empfangen kann.

d. Die Opferbereitung
Das Brot und der Wein als Sinnbild der Gemeinde, Das Brot ist un-
sere Arbeit, unsere Nahrung, von der das Leben abhiingt, unsere Freude.

Aber: es ist Sinnbild der Gemeinde (Didache). Wie man sich selbst
und die Arbeit der Woche Gott schenken kann und soll.

e. Das Opfer

Die Heiligkeit Gottes. Oder: Die Anbetung. Oder: Der eine Mittler
Jesus Christus. Oder Gedanken aus der ersten Predigtreihe (Seite
2T

f. Das Mahl

Ausgehend vom Agnus Dei: Christus kommt als der Geopferte, der
Hingegebene an den Vater. Er vollendet unser Opfer, indem er als
der Geopferte, der in Gehorsam und Liebe Lebende, bei uns einkehrt.
Er nimmt hinweg die Siinden der Welt, die ja alle aus der Unbekehrt-
heit flieBen, aus dem Mangel an Hingabe in Gehorsam und Liebe.
Er erbarmt sich unser, indem er kommt und uns nach seinem Urbilde
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umgestaltet, oder auch: Der dienende Christus, FuBwaschung. Oder:
Der gute Hirt.

g. Das Mahl

Es verbindet uns untereinander. Voraussetzung der Kommunion ist
die Bruderliebe, das Verzeihen. Alle werden gleichmiBig ausgerichtet,
alle haben eine Lebensrichtung: Den Willen des Vaters, zu dem sie
Christus von neuem bekehrt. Dieses Leben Christi mufl gich in der
Gemeinde offenbaren. Die Grundrichtung des Lebens Christi: Ehre
des Vaters und Bruderliebe miissen in der Gemeinde sichtbar werden.

9. Das Ende?

Wann ist die liturgische Emeuerungsarbeit zu Ende? Nie. Oder doch:
An dem Tage, nach dem wir ausschauen: Dies venit, dies tua, in qua
reflorent omnia. An dem Tag, an dem wir an der himmlischen Liturgie
fiir alle Ewigkeit teilnehmen. Einstweilen aber beginnen wir nur und
hoffen, daB der Herr, der das gute Werk in uns begonnen hat, es auch
vollenden wird bis zum Tage Christi Jesu.

Josef Giilden.
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DAS PFARRHOCHAMT

Fiir das Pfarrhochamt am Sonntag ist an sich eine strenge Form vorge-
schrieben, lateinisch gesungenes Ordinarium (Kyrie, Gloria, usw.) und
Proprium (Introitus, Graduale, usw.). Fiir eine ganze Anzahl deut-
scher Didzesen ist allerdings der Brauch zugelassen, im Hochamt
deutsche Kirchenlieder zu singen, sodaB dort das lateinische Ordina-
rium durch die «Singmesses, das Proprium durch Lieder der Kirchen-
zeit ersetzt werden kann. So entsteht die sehr volkstiimliche Form des
«Deutschen Hochamts»; sie wird sich in den betreffenden Didzesen
fiir kleinere, vor allem fiir dorfliche Gemeinden geradezu als die best-
geeignete Form des Pfarrhochamts empfehlen.

GroBstidtische Gemeinden aber mit ihren reicheren Méglichkeiten
und der daraus erwachsenden Verpflichtung werden es auch in diesen
Diszesen fiir ihre Aufgabe ansehen, den Pfarrgottesdienst als latei-
nisches Hochamt zu halten, der Hauptgottesdienst des Sonntags soll
mit voller Unmittelbarkeit die heilige Liturgie der Kirche, wie sie
iiberkommen ist, in Erscheinung treten lassen.

Seit Jahren ist — vorerst im Rahmen der Gemeinschaftsmesse, als «ge-
sungene Gemeinschaftsmesse» — eine Form im Werden, die ein Mitt-
leres zwischen den oben genannten Formen darstellt, es ist die MeBfeier
mit Deutscher Gregorianik. Sie wiirde ihren Platz haben kénnen in
den Didzesen des «Deutschen Hochamts». Hier wird statt der Singmesse
mit ihren gereimten Liedstrophen der deutsche Wortlaut des litur-
gischen Gloria usw. nach einer im Geiste des gregorianischen Chorals
gebildeten Melodie gesungen, ebenso sind die Gesiinge des Propriums
(Introitus, usw.) iibertragen und treten an die Stelle der Lieder der
Kirchenzeit.

Wenn diese Ansiitze gebilligt werden und ausgebaut werden kénnen,
tritt neben das lateinische Pfarr-Hochamt des Sonntags und Festtags
eine Form, etwa fiir den Gottesdienst der reiferen Jugend verwendbar,
die sehr zugiinglich und zugleich liturgisch wesentlich ist.?

Wenn wir im Folgenden von der musikalischen Durchfithrung des la-
teinischen Pfarrhochamts sprechen, so gelten die meisten Bemerkungen
auch von der Form der MeBfeier mit deutscher Gregorianik.

Wir sprechen hier nicht von der Aufgabe und Rolle des Kirchenchors.
Der Kirchenchor hat seine Aufgabe und wird sie behalten. Nur wird
er auf keinen Fall — wir sehen von den Domchéren ab — die Aufgabe
haben kénnen, Sonntag fiir Sonntag im Hochamt mehrstimmig zu
singen; damit wiirde er weder der heiligen Musik noch der Gemeinde
einen Dienst tun.

Die Gemeinde steht also vor der Aufgabe, gleichsam «aus eigenen Mit-
teln» das Hochamt zu erstellen, d. h. sie mufl selbst singen, und sie
mufl einen zweiten Chor aus ihrer Mitte ausgliedern, der nicht wie der

1 Fiir das Ordinarium sei beispielsweise auf die «Gemeindesingmesse» des Werk-
bund-Verlags und die <¢Gregorianische Singmesses» des Heller-Verlags (frither
Hegner,) Leipzig verwiesen, fiir andere Gesiinge in deutscher Gregorianik auf die
«Deutsche Auferstehungsfeier» des Werkbund-Verlags.
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Kirchenchor unter dem Gesetz der Mehrstimmigkeit und der gemisch-
ten Stimmen steht, sondern um des Gregorianischen Gesanges und des
ausschlieBlich liturgischen Dienstes willen zusammengetreten ist. Man
nennt diesen Chor seit alters die «Schola».

Die gregorianische Schola

Die Schola besteht nur aus Minnern — es brauchen, das kommt den
Kriegsverhilltnissen entgegen, nicht viele zu sein — und Knaben. Miin-
ner des Kirchenchors, die fiir den gregorianischen Gesang Sinn und
Begabung haben, kinnen den Kern der Schola bilden, andere aus der
Gemeinde werden mit Freuden hinzutreten. Dadurch und durch die
Trennung der Aufgaben wird eine Spannung zwischen Kirchenchor und
Schola leicht zu vermeiden sein. Die Schola hat nun ihre eigene Ubungs-
stunde und ihre eigenen Studienkurse und kann tief in ihre Aufgabe
wachsen. Mit dem Verstindnis und dem Konnen wiichst aber die
Freude, und wenn das Verstindnis tief genug angesetzt war, ist es
geistliche Freude und baut die Gemeinde auf.

Die Aufgabe der Schola ist neben der Fiihrung der singenden Gemeinde
der Vortrag der Proprien (Introitus, usw.). Die einfachste Vortragsart
ist die gesungene Rezitation. Eine mittlere Form zwischen dieser und
der reichen des Gradualbuches ist die Psalmodie; sie kommt fiir das
Graduale in Betracht. So hat die Schola stets die Moglichkeit, sich zu
behelfen, sie ist in der Lage, jene Stiicke, die sie in der reichen Form
vortriigt, griindlich zu iiben und zugleich dem Vortrag der andern, also
der psalmodischen und rezitativen Stiicke, die unerliBliche Vorberei-
tung zukommen zu lassen.

So kénnte sich fiir die Sonntage des Jahres etwa folgende Ordnung
ergeben:

Der Introitus wird in der Form des Gradualbuches gesungen. Das Gra-
duale wird psalmodiert. Der Psalmton kann nach dem Ton des Alle-
luja gewiihlt werden, im Anfang kann auch einer der leichteren Psalm-
tone (etwa 5., 6., 8.) durch einige Zeit beibehalten werden; denn der
Siinger soll ohne Aufregung und Angstlichkeit mit ruhiger Hingabe
und mit Freude singen. — Das Alleluja kann so wie im Gradualbuch
gesungen werden. Der Vorsinger (Cantor) kann den Vers singen, nn-d
zwar zuniichst bis zu Ende, sodaB die Schola nur den Jubilus Alleluja
wiederholt, es ist aber auch hier fiir das erste Jahr eine leichtere Fm.-m
zu empfehlen: die Schola lernt 2—3 Alleluja-Formen (z. B. 3. Weih-
nachtsmesse, WeiBer Sonntag, 3. Sonntag nach Ostern, Bittage, Sonntag
nach Himmelfahrt, Fronleichnam) ; zwischen diesen W}rd abgewechselt,
und der Vers wird vom Cantor rezitiert oder psalmodiert. Zu beachten
ist, daB diese Form auf einer spiiteren Stufe von der amgenden Ge.
meinde aufgegriffen werden kann. Die genannten Alleluja-Melodien
sind von einer gut gefiihrten Gemeinde erlernbar und, was wichtiger ist,
sie konnen in ihren festen Besitz eingehen — das ist durch Erfahrung
belegt. Die Ausfiihrung des Alleluja kann dann so geschehen, daB Can-
tor und Schola die ersten beiden Alleluja singen, der Cantor darauf
den Vers rezitiert oder singt und die ganze Gemeinde bei der Wieder-
holung des Alleluja einfillt. So entsteht sekundiir eine sinnreiche Be-
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wegung: in dem Augenblick, da die Altardiener sich wenden, um das
Evangelienbuch in ehrfiirchtigem Zuge der Gemeinde zuzutragen, be-
ginnt das ganze Volk Alleluja zu singen. Mit dem Alleluja griit das
Volk den im Worte kommenden Herrn. Kurz darauf wird es IThn mit
dem Zuruf «Gloria tibi Domine» ein zweites Mal griiBen.

Das Offertorium ist zunichst zu rezitieren, die Communio kann wie im
Gradualbuch gesungen werden.

Einem «gewiegten Chorsiinger», der gewohnt ist, in den letzten 10 Mi-
nuten der Singstunde die «Choral-Einlagen» «schnell einmal durchzu-
singeny, wiirde diese Aufgabensetzung fiir eine Schola, die doch einen
ganzen Ubungsabend zur Verfiigung hat, auffillig klein vorkommen.
Aber mit dem Respekt vor der Aufgabe fingt die Arbeit der Schola an.
Es gehért lange, hingebende Arbeit dazu, in die Art der gregorianischen
Kunst einzudringen. Es wird gewi8 manchen geben, der fehlerlos vom
Blatt die Tongiinge des gregorianischen Stiickes reproduziert, aber vom
Rhythmus und Aufbau, und darum vom Geist der Melodie hat er nichts
verspiirt, er ist vor der Schwelle geblieben.

Es wird kaum moglich sein, daB eine Schola autodidaktisch vorgeht,
dazu ist die Gregorianik nicht leicht genug zuginglich, ihre Art ist zu
wenig vergleichbar mit anderer, vertrauter Musik. Es ist notwendig,
es geniigt aber auch, daB der Cantor geschult worden ist. Er hat dann
die Schola zu fiihren und zu bilden. Dafiir miissen mehr und systema-
tischer als bisher Moglichkeiten geboten werden, etwa in Wochenend-
Kursen, die im Auftrag des Bischofs an dieser und jener Stelle der
Dibzese gehalten werden.

Aber nicht nur die richtig eingeschiitzte GroBe der musikalischen Auf-
gabe wird der Schola den Ernst der Bemiihung geben, ein Blick auf
ihre geistliche Funktion im Aufbau der Gottesdienste erhoht den
Ernst.

Die Proprien sind zum groBten Teil Stoffe der Kontemplation; man
darf wohl sagen: daB8 es iiberhaupt die Proprienstiicke, wie den In-
troitus, die Communio usw. gibt, ist eine Frucht der christlichen Kon-
templation. Sie hat die gehorte Schriftlesung in den Zwischengesingen
(Grad., Allel.) in ihren Bereich iibernommen, sie hat die Prozessionen
der heiligen Handlung mit dem kultischen Wort versehen: den Eingang
der Altardiener, die Gabenbereitung der Gemeinde und den Kom-
muniongang. DaB8 der Priester am Altar die Worte dieser Gesiinge mit-
liest, ist sekundire Funktion; die primiire liegt bei der singenden
Schola. Sie hat also ein Eigenes zu tun und darin der Kirche zu dienen,
sie hat ein geistliches Amt und versieht einen Dienst an der Familie
Gottes. Dieser Dienst ist charismatisch; d. h. Gott begnadet sein Volk
durch die Wirksamkeit derer, die da singen. Aus dem Munde der Siinger
hért die feiernde Gemeinde die heiligen Worte und die heiligen Melo-
dien, die mit dem Worte eins sind, und betet und singt sie im Herzen
mit.

In diesem Sinne hat die Schola eine charismatische Dienstfunktion.
Denn wenn sie auch nicht, wie der Prediger, das Wort Gottes neu zu
sprechen hat, so hat sie es doch wie der Leser zum T6nen, also zur
_W’irldichkeit des Wortes zu bringen, ja, weil sie singt, nicht nur um
in die Kirche die Botschaft zu rufen, wie der Leser, sondern um dem
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Worte in der Melodie eine neue Gestalt erwachsen zu lassen, so ist ihr
Dienst wohl noch stirker charismatisch als der des Lesers.

Dann ist also die Aufgabe der Schola nicht im gewohnten Begriff eine
musikalische, so wenig wie die des Predigers eine rhetorische ist. Die
saubere musikalische Darstellung wird in ein geistliches Wirken er-
hoben, und in diese Wirkart muf} die Schola wachsen. Der Weg ist also
weit, und es ist gut fiir die Sanger, den Cantor und den Seelsorger, der
die Arbeit der Schola anzuregen und geistlich zu betreuen hat, sich
dariiber klar zu sein. Erfordert sind Bescheidung, Innerlichkeit, Ver-
meidung aller Selbstgefilligkeit, FleiB und Sorgfalt bei der musika-
lischen Arbeit, Erweckung des Verstindnisses und Mehrung der Liebe
qur erhabenen Schonheit der gregorianischen Melodiekunst, Schulung
zur selbstindigen Kontemplation, Erfassung der heiligen Worte, und
vor allem der stetige Blick auf die feiernde Gemeinde, ecine dienst-
bereite Liebe zum Volke Gottes und Dankbarkeit gegen die viterliche
Giite, die sie solchen Dienstes gewiirdigt hat.

Die singende Gemeinde

1. Die Akklamationen

Es mag sich mancher Seelsorger, der die Gemeinschaftsmesse einfiihrt
oder zuliBt, iiber die Tragweite dieses Beginnens tiuschen. Es sieht
zuerst aus wie eine besondere Art von «MeBandacht», aber es ist mehr.
Was die MeBfeier zur «Gemeinschaftsmesse» macht, ist nicht das Vor-
tragen der Proprien, auch nicht das gemeinsame Sprechen des Ordina-
riums — selbst das kann noch im Typus MeBandacht bleiben —, son-
dern das Eine: daB die Gemeinde vom Liturgen angerufen wird und
selbst zuriickruft, also die Ausfithrurg der «Akklamationen», Hierin
wird der Gemeinde ihre Wiirde bezeugt. Vor allen Gebeten griift der
Liturge das heilige Volk, jedes eriffnet er mit der Einladung «Oremus»,
und zu jedem erwartet er die Bestitigung der Teilnahme im «Amen>.
Das groBe Priestergebet des Canon hat auch die grofere Aufrufung
der Gemeinde: dem GruB folgt der Ruf: Erhebet die Herzen! — und:
Lasset uns danken dem Herrn unserm Gott! Und immer wieder ruft
die Gemeinde zuriick.

Wenn die Gemeinde einmal ins Verstindnis dieses liturgischen Han-
delns und in das Verstindnis ihrer Wiirde, die in der lex.oral.:dl bezeugt
wird, wirklich eingedrungen ist, wird es schwierig sein, ihr klarzu-
machen, da diese Form — gedacht ist jetzt nur an clm fkkklamauo_nen
— nur am Mittwoch um %7 Uhr fillig sei, in allen iibrigen Megifeiern
aber der Gemeinde nicht beifallen soll, auf die etwa s B
Worte «per omnia saecula saeculorum» mit «Amen» zu antworten oder
zu den Worten «Gratias agamus», etwa zu bestiitigen: «Dignunm et
justum est»; vor allem wird aber eine solche Gemeinde nicht mehr
darauf verzichten wollen und konnen, im Pfarrhochamt des Sonntags
die Akklamationen zu geben. ) -
Hier beginnt also die Arbeit; die Gemeinde lernt, die Akklamationen

richtig zu singen. Praktisch heiBit das an den meisten Orten wohl dies:
a) Sie lemnt, etwa fiir das «Et cum spiritu tuo» n,“h dem c?ax Domini
sit semper vobiscum>» die richtigen Tone, wie sie durch die Vaticana
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vorgeschrieben sind, zu singen, oder, beim festlichen «Habemus ad Do-
minum» den durch das Quilisma gegebenen Rhythmus zu beachten.
Nicht unbedingt notwendig erscheint, vor allem bei einer zahlreichen
Gemeinde, ein kurzes Atemholen nach «Dignum» und «Habemus» ab-
zustellen. Auf keinen Fall diirfte gerade damit die Arbeit beginnen,
sie beginne leicht mit einer Entmutigung. — b) Sie lernt den Ruf
vom Gesang zu unterscheiden. «Agnus Dei» ist ein Gesang, «Amen>» ein
Ruf und muB als solcher erkennbar werden. Die Singenden miissen
dazu ermutigt werden, den gewohnten Rahmen kirchlichen Singens ein
Stiick auszuweiten und klar und frisch «Amen» zu rufen. Von da aus
wird der Singmeister es leicht haben, die verbreiteten musikalischen Un-
arten schnell und griindlich auszutreiben und eine frische und geord-
nete Singweise zu erreichen, die von religioser Lebendigkeit zeugt.

2. Das Ordinarium

Auf der zweiten Stufe lernt die Gemeinde das Ordinarium zu singen.
Sie wird sich daran erinnern, wie sie in der Feier der Osterliturgie —
es ist wohl ratsam, mit der feierlichen Begehung des Osterfestes und
der dazu gehbrigen Vorbereitung die tiefere Einfiihrung in das gottes-
dienstliche Mithandeln der Gemeinde geschehen zu lassen— die Aller-
heiligenlitanei gesungen hat und mit dem neunférmigen Kyrie ab-
schloB. So singt sie nun auch an den Sonntagen, mit der Schola wech-
selnd, das Kyrie. Das Sanctus zeigt ihr neu die Wiirde des heiligen
Volkes; da wird sie gewiirdigt, das Eucharistische Hochgebet ein Stiick
weit mit zu vollbringen, das Hochgebet weitet sich auf die Gliubigen
aus, und die ganze Kirche bringt mit allen Stimmen, beigesellt den
Chéren der heiligen Engel, den Hymnus der Anbetung dar. Diese bei-
den Stiicke des Ordinariums werden die ersten sein und die wichtigsten
bleiben.t

Nun hat das Vaticanische Gradualbuch achtzehn Vertonungen des Ordi-
nariums; mit welcher soll man beginnen? Wihrend friiher meist die 8.
(«Engel»)-Messe empfohlen wurde, ist man in den letzten Jahren mehr
und mehr fiir die einfachen, ferialen Messen eingetreten, die 15., 16.
und 18. vor allem. Es wurde eine Zusammenstellung der iltesten Stiicke
angegeben: Kyrie 16, Gloria 15, Sanctus 18, Agnus 18. Bleiben wir bei
Kyrie und Sanctus. Zuniichst sehen wir, da sie sehr einfach gebaut
und leicht singbar sind. Die Melodie hat sich noch wenig entfaltet, das
erste Kyrie ist ein schlichter, aber eindringlicher Ruf auf wenigen
Ténen, das Sanctus ist die Weiterfithrung der werktiglichen Prifations-
melodie (und soll vom Cantor auch in gleicher Hohe mit der Priifation
und ohne Pause intoniert werden).

Nun kommt die musikalische Einfachheit des Kyrie 16 und Sanctus 18
aber nicht von ungefihr und ist darum auch nicht allein «technisch»
willkommen, als Lernstoff fiir Anfinger; nein, diese Stiicke haben die
Einfachheit des Ursprungs, das ist der Hauptgrund, warum man hier
beginnen sollte.

1 Sollten nicht selbst an Tagen, wo der Kirchenchor mehrstimmig das Ordinarium
vortriigt, diese beiden Stiicke bei der singenden Gemeinde bleiben? Man kanu ihr
das Kyrie, als das «Volksgebet» vor der Oration, und das Sanctus, als Erklingen
jeglicher Stimme zum Lobe Gottes des Vaters, doch nicht gut abnehmen.
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Bei einem Kurs fiir Priester war die ersten Tage das Kyrie 16 gesungen
worden als ein Pfarrer in der Singstunde anfragte, ob nicht auch ein-
mal «so ein schones Kyrie», etwa das 2. gesungen werden kinne, wurde
sein Wunsch sofort erfiillt, nur wurden die Teilnehmer gebeten, beim
Hochamt des niichsten Tages hellhorig zu gein. In der folgenden Sing-
stunde wurde, zur Freude des Kursleiters, gesagt: das Kyrie 2 ist sehr
feierlich und fromm, aber es ist mehr «Musik», withrend das Kyrie 16
noch elementarer Gebetsruf ist, und «Herr, erbarme Dich» ist ja eigent-
lich ein elementarer Gebetsruf. — Ahnlich steht es mit dem Sanctus.
Das 18. Sanctus hat die erhabene Schlichtheit des Eucharistischen
Hochgebets; als der Canon noch Jaut vollzogen wurde, setzte sich nach
dem Sanctus das Gebet «Te igitur in der gleichen Melodie fort. Auch
hier bedeutet die Erhebung zum melodiereichen Gesang zugleich ein
Mehr und ein Weniger. — So wird klar, daB der Beginn mit den
iltesten und einfachsten Stiicken des Gradualbuchs in doppeltem Sinne
ein Anfang ist, ein Anfang, der nie vergessen und zuriickgelassen wer-
den darf. Von dieser Basis kann mit den Fortschritten der singenden
Gemeinde zu entwickelteren Formen fortgeschritten werden. Dafiir
kénnen neben den beiseite gelassenen Teilen der Messen 15, 16, 18 etwa
die 1., 8., 10. und 11. Messe empfohlen werden. Aber man wird immer
bedenken, daB man hier bereits im Gebiete des Kunstgesangs steht, der
nicht mehr aus dem singenden Volk, sondern aus der Schola, also einer
Schar von Kunstsingern, erwachsen ist.

3. Die Singiibung

DaB die Gemeinde diese Gesiinge lernen und iiben muB, bedarf keiner
Begriindung mehr. Wie kann man praktisch vorgehen?

a) Die Akklamationen kinnen zu Beginn des Hochamts geiibt werden,
jeweils nicht linger als zehn Minuten. Diese Zeit ist dann an der Pre-
digt abzuziehen, mit der 5 Minuten-Predigt wird der Seelsorger seiner-
seits der Gemeinde den guten Willen beweisen. Wenn ein Geistlicher
die Ubung hilt, was wiinschenswert ist, eo kann er zu einem der ge-
iibten Stiicke, etwa iiber den GruB «Dominus vobiscum», ein Wort
zu tieferem Verstindnis sagen; das kann selbst schon eine herzliche,
gute Predigt sein. :
Wo in einer Gemeinde das Zuspiitkommen eingerissen ist, empfiehlt
es sich, um die Siumigen nicht noch leichtfertiger zu mach_en, die
Ubung an den SchluB zu legen. Dann kann die 5 Minuten-Predigt zum
Verstindnis der Ubungsstiicke fiihren. ;

Wenn die Gemeinde freundlich und mit guter Begriindung eingeladen,
wenn die Singiibung mit Geschicklichkeit gehalten ﬂnd.d‘? angesagte
Zeit genau beobachtet wird, gibt es wohl kaum eine Schwierigkeit, auch
wo eine Singiibung in der Kirche eine Neuerung darstellt.

b) Auch die Ordinariumsteile miissen in Zusammenhang mit dem
Sonntagsgottesdienst eingeiibt werden, aber der Ubung mit dem Gros
der Gemeinde miissen Voriibungen vorausgehen. Zuerst lernt die Ge-
meinde horend: die Schola oder der Chor singt das zu lernende Ordi-
narium lingere Zeit im Hochamt vor, die Gliubigen erfahren, dal sie
diese Dinge einmal lernen sollen, und werden auf den Notenanhang in
den MeBbiichern hingewiesen. Dann werden Sonderiibungen in kleinen

143

liturgie.de



Kreisen, Jugend, Laienapostolat usw. gehalten. Sodann wird die ganze
Gemeinde zu einer Singiibung zu passender Abendstunde, vielleicht in
Verbindung mit einer kurzen Andacht, eingeladen. Da werden wohl
nicht allzu viele kommen, aber immerhin, ein Teil der Gemeinde wird
vorgeschult. — Wenn nun die erste Sonntagmorgen-Ubung stattfindet,
treten die verschiedenen vorgeschulten Kreise zum «Stamm» zusammen
__ gie alle kommen an diesem und den folgenden Sonntagen ins Hoch-
amt — und geben dem Singen der Gesamtheit den nétigen Halt und
Schwung. Spiter, wenn erst einmal die Gemeinde Freude am Singen
und Selbstvertrauen gewonnen hat, sind solche Vor-Ubungen nicht mehr
nétig, vielleicht nicht einmal gut; es darf ja keine Tiuschung dariiber
entstehen, was wirklich gelernt ist.

Wir konnen uns also vorstellen, daB die Gemeinde eines Tages das
Kyrie 16 vor dem Hochamt singen lernt, das bisher der Chor vorge-
sungen hatte. Am folgenden Hochamt nun singt sie es zum ersten Mal
mit dem Chor abwechselnd, so allerdings, daB8 der Chor den Teil der
Gemeinde stiitzend mitsingt. Am folgenden Sonntag wird dasselbe wie-
derholt. Dann folgen in gleicher Weise das Sanctus und die andern
Teile.

¢) Noch ein Wort iiber die Haltung des Singlehrers gegeniiber der
Gemeinde und iiber seine Methode.

Er darf nicht kommandieren, er muB iiberzeugen und vor allem ge-
winnen. Er muB mit Menschenfreundlichkeit den Gliubigen begegnen.
Mit Geduld und Nachsicht, mit Ernst und Achtung wird er ihre Fehler
und ihr schwaches Konnen verbessern; er wird sich vor dtzendem Tadel
hiiten, aber auch vor einer gewissen Art von werbender Witzigkeit, die
nur die Oberflichlichen erfreut, die Ernsten aber als unpassend im
heiligen Raum abstéB8t. Ein Lehrer, der, wenn auch nur heimlich, die
Menge verachtet, wird weder Freude gewinnen noch stiften, und sein
Lob bleibt kalt, ein verdichtiges «pidagogisches Mittel». Wer das Volk
liebt — Volk ist hier die vom Uberlegenen auf Grund eines Ver-
trauens gefithrte Menge — wird geduldig das Mégliche erproben, wird
ermutigen und das Geleistete anerkennen, wird nicht nur das Koénnen,
sondern auch den treuen Willen sehen — was da erwirkt wird, ist ja
nicht nur das Hochamt der singenden Gemeinde, sondern die Gemeinde
selbst, die Gemeinschaft der Jiinger des Herrn!

Von dort aus wird sich auch eine Methode einstellen. Sie wird nach
den Verhiltnissen verschieden sein. Meist wird gelten, daB nicht zu-
viel von der Notenschrift erwartet werden darf. Sie gibt den meisten
nur eine Erinnerung, eine Stiitze des Gedichtnisses. Sie sagt, ob es
hinauf oder hinabgeht, viel oder wenig, lang oder kurz, — darum er-
scheint mir als die brauchbarste Notenschrift die alte gregorianische.
— Die Ubung wird also das Sehwergewicht im Vor- und Nachsingen
haben; vor allem der Rhythmus, dessen Theorie ja nicht vermittelt
werden kann, wird so den Ubenden fast unvermerkt eingehen. Der
Singlehrer wird vielleicht manche Melodiestiicke mit iibertonten Rhyth-
mus-Stiitzen vorsingen und einmal iiberbetont nachsingen lassen —
das scheint mir die beste Art der Vermittlung.! Fast immer wird der

1 Weiteres zur Methode bei Gregor Schwake: Das Volk lernt gregorianischen Choral
(1932) ; Volkshochamt (71933).
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Singlehrer, der so seine Arbeit eine Zeit lang unverdrossen getan hat,
mit Staunen sehen, welche Fortschritte die singende Gemeinde macht,
sobald sie nur einmal in die Eigenart der Gregorianik eingedrungen
ist; oft ist eine Schwelle deutlich zu verspiiren, auf einmal nehmen die
Leute neue Melodien mit Leichtigkeit auf, und vor allem: das wirklich
Begriffene behalten sie mit erstaunlicher Festigkeit.

Danach wird ein Weiteres moglich: die Ubungen werden seltener, sie
beschriinken sich moglichst auf die Vorbereitungszeiten des liturgischen
Jahres, also die Fastenzeit und den Advent, vielleicht noch auf die
Zeit vor Kirchweih, weil es verstindlich ist, daB die Gemeinde zu
diesem Fest sich selbst ein Geschenk machen will. Ubungsstunden ge-
hiren weder in den Rahmen des Gemeindelebens, noch entsprechen sie
ganz dem Ernst des gottesdienstlichen Tuns — daBl die Schola iibt,
liegt im Charakter des Kunstgesanges begriindet —; also miissen sie
mehr und mehr zuriicktreten, sobald eine Singtradition begriindet ist,
in die alle durch den stindigen Vollzug hineinwachsen kiénnen. Umso
kriftiger wird die Teilnahme sein, wenn einmal eine neue Aufgabe und
eine neue Ubungsperiode angesetzt wird.

Das Kirchenlied im Pfarrhochamt

Eine Gemeinde, deren Singfreude erweckt wird, bewiihrt diese Freude
auch am kostbaren deutschen Kirchenlied; sie wird wahrscheinlich
eine Geschmackswandlung durchmachen, sowohl in der Wahl der Lie-
der, alsin der Weise, sie zu singen, aber gerade dann kommen die wahren
Schiitze des deutschen Liedgutes zu Ehren. Daraus entsteht eine prak-
tische Frage, die kurz beantwortet sein will: Wir erwiihnten in der Ein-
leitung Typen des Pfarrhochamtes, wo das Proprium oder das Ordi-
narium oder beides durch deutsche lGrcEeEﬁe%er ersetzt_ist. Oben
aben wir nun einen reinen 1yp des gregorianischen Hochamts voraus-
gesetzt. SchlieBt dieser das Liedsingen aus? — Wir mochten zweifach ,( 2
antworten. Zuniichst: dieser Typ 1iBt wohl kein Kirchenlied i innerhalb X'
des Hochamtes zu. Aus doppeltem Grund: 1. weil eme sinnwidrige
Uberfiillung entstiinde, wenn zu dem Stoff des Ordinariums und des
Propriums noch ein weiterer kiime, 2. weil sich die Wiﬂ_ L
orianischen Gesinge mit der der meisten Kirchenlieder stobt — was -
&eme asthetische Angelegenheit ist, sondern eine solche der _6%1_9_“3_‘3_‘?
Richtigkeit! Wenn wir uns auf die Andeutung beschriinken 1::1ﬂ'én
Ein geistiger Raum, der durch die Gregorianik erbaut wurde und von
Gesang zu Gesang wirksamer erstand, wird in dem :Aug?nbhck zs:—-
stort, wo Rhythmus und Tonart des K.irchex.ﬂiedﬂ“’ordmgt' Dsnn. abor

ein zweites: De

an denke etwa an die Osterfeier. Die

erhabene Liturgie des Lichtes und der Taufe, die Aufer;telfxrmglsverk.iin 3
digung, die Oster-Eucharistie, die Vesper ist mit dem 3 : ‘dim ﬁlsﬂa
est» und «Deo gratias, alleluja, alleluja> beschlossen worden, die Altar-

etwa der Gesang €Nun bitten wir den Hei-
dern Deutsche Gregorianik. (Es gibt aller-
den Festkreisen, die gregorianischen

1 Was eine Ausnahme zu bilden scheint,
ligen Geists, ist kein Kirchenlied,- son
dings noch ein paar andere alte Lieder aus

Charakter haben. Anm. d. Hg.)
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diener sammeln sich in Reihen zum Auszug vor den Stufen des Altars,
und nun intoniert die Orgel das erste Osterlied der neugeborenen Fest-
zeit, alle stehen, Priester und Gliubige, und singen aus Osterlicher
Freude das «neue Lied», 2 Strophen, 3 Strophen, dann leitet die Orgel
iiber, ein zweites Lied ertont, und so ein drittes, wihrend der Altar-
raum leer wird, singt das Volk weiter, und es kann leicht bis auf fiinf
Lieder kommen. So wie in dieser Stunde klingen sie in der ganzen
Osterzeit nicht mehr, die Lieder haben Anteil am Ostergeheimnis. das
Paulus in das Wort kleidet: «Das Alte ist vergangen, siche, alles ist
neu geworden.»

Se kann auch an den einfachen Sonntagen mach dem «Ite missa est»
‘stets ein gutgewiihlies Lied stehen, eines nur, aber mit mehreren, wenn
Zeit ist, mit allen seinen Strophen.

In_gegebenen Verhiltnissen wird auch der Kommuniongang dem Kir- -
chenlied Raum._gewihren, Eine kleine Gemeinde oder eine geringe
Zahl von Kommunizierenden — etwa wenn das Pfarrhochamt am
spiten Vormittag liegt — wird den kurzen Kommuniongang in Stille
halten, in einer groBen Kirche und bei linger withrender Kommunion-
spendung aber wird es nétig sein, die Gemeinde zusammenzuhalten und
geistig zu binden. Wenn der gregorianische Kommuniongesang diese
Aufgabe nicht erfiillt — an Festtagen wird die Schola ihn auf die alte
Weise, als Antiphon, die einen Psalm durchzieht, singen — so tritt das
Kirchenlied helfend ein. Man wird sorgfiltig auswihlen. Es miissen
nicht unbedingt eucharistische Lieder sein. Der groBere Teil von diesen
sind ja «Aussetzungsy-Lieder, aber alle miissen eine gewisse Ruhe und
Innerlichkeit haben, die zum Kommuniongang paBt.

Der Dienst der Orgel

Die Erfahrung, nicht nur die schlechte, auch die gute, lehrt, daB sich
auch iiber den Dienst der Orgel einiges Grundlegende sagen oder zu
bedenken geben liBt. Wir reden hier nicht davon, welche Art von
Musik die Orgel vortragen und in welchem Stile sie begleiten soll —
das wiirde zu weit aus dem Rahmen dieses Buches fithren und eine
besondere Kompetenz voraussetzen —, wir iiberlegen nur, welches die
Rolle der Orgel im gregorianischen Hochamt sei, also genau: wann sie
spielen soll und wann nicht, und wenn sie spielt, welche Haltung ihr
zukommt.

1. Die Orgel bei den Akklamationen

Die Kirche wiinscht, daf die Akklamationen unbegleitet gesungen wer-
den — davon, daB Priifation und Paternoster nicht begleitet werden
diirfen, auch nicht mit den zartesten und himmlischsten Stimmen,
brauchen wir wohl nicht erst zu sprechen. Man wird also die Ge-
meinde ohne Begleitung antworten lassen. «Fremd» klingt das nur,
solange man den fritheren Klang im Ohr hat. Nachher zeigt sich, wie
kraftvoll solches unbegleitete Singen wirkt. Weiter zeigt sich, da8 die
Gemeinde sich anders einsetzt, da keine Orgel ihr den Dienst halb
abnimmt. Ferner erhiilt das Singen einen andern Zusammenhalt: die
lebendigen Singstimmen miissen mit einander Fiihlung halten, und ihre
stiirkste Hilfe ist der Rhythmus. Die etwa nitige Fiihrung aber wird
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ebenfalls von Singstimmen gegeben, von denen der Schola. Es ist ja
oft darauf hingewiesen worden, daB Gesang nicht durch Instrumente,
sondern durch Gesang am wirksamsten gefithrt wird. Es ist schon vor-
gekommen, daB eine Schola beim Liedsingen die ganze Gemeinde iiber
den Widerstand einer lahm spielenden Orgel hinweg mit sich gerissen
hat. — Sobald die «singende Gemeinde» erstanden ist, darf die Orgel
zu den Akklamationen getrost schweigen. Damit fallen zugleich die
Tonangaben fiir den Liturgen mit ihren leidigen Modulationen weg.
Klar und kriftig tritt das Grundgeschehen der MeBfeier heraus, das
Handeln des Liturgen und das Mithandeln des Volkes.

2. Zum Ordinarium

Niemand wird verlangen, da auch hier die Orgel schweige. Nur sei
es erlaubt, auch hier ein wenig das Gewohnte auf’ zuloc_kem; wir wollt_en
ja von der «Haltung» der Orgel sprechen. Da zeigt sich, daB Gemein-
den, die etliche Jahre an Werktagen, etwa bei mitll-eren Festzeiten
oder an einem festgesetzten Wochentag, ein gregorianlgehes Hochan‘m
ohne Orgel gesungen haben, vielleicht nur deshalb, weil der Organ_l'st
wiihrend der Woche nicht zur Verfiigung war, diese Amter als sc!zon
und feierlich, und keineswegs als «Begribnismusik» empfinden. Eine
Bauerngemeinde, die zu einem Hochamt eingeladen worden war, das
von 50 Minnern ohne einen Ton Orgel gesungen wurde, war voll ehr-
fiirchtigen Staunens. Eine Stimme sagte: Es war so heilig, emne andere:
Es war, als ob die Gesiinge um den Altar herumschwebten. P

Aber das Ordinarium soll ruhig begleitet sein, unser Gehor ist auf
Mehrstimmigkeit geordnet, und es soll, wo es angeht, das Seine haben.
Nur wird die Orgel nicht vergessen, daB die Fiihrung des Volokee Si}_i:he
der Schola, ihre Sache aber die Begleitung des Gesanges ist, ein gxruck-
haltendes, biegsames, dienstfertiges Begleiten. Wenn die Orgel sich auf
diese Rolle nicht beschriinken kénnte, weil sonst Verwirrung droht,
wiire die singende Gemeinde noch nicht dort, wo sie hinkommen muB.

3. Zum Proprium

Auch hier wird niemand rigorose Forderungen stellen wollen; eine
ganz zuriickhaltende Begleitung wird am Platze sein. Die Forderung
richtet sich auch hier zuerst an die Singer: es wiire eine schidliche
Selbsttiuschung zu meinen, die Orgel konnte ihnen — ﬂbsﬁehm Jo
der Angabe der Tonhshe zu Beginn — etwas geben, was sie nicht selbst
schon haben. Eine Schola, die ohne Orgel entgleisen wiirde, singt auch
mit der Orgel nicht musikalisch iiberzeugend; sie mulB ihre Singsicher-
heit aus der verstandenen inneren «Richtigkeit» der Melodu_a gewinnen,
nicht aus einem stindigen Horchen auf die Orgel; den nitigen Halt
aber gibt ihr der Cantor. Unter diesen Voraussetzungen “’“'d gegen die
gebriuchliche Begleitung des Propriums, vor allem. s P!'arrg_otles-
diensten, nichts eingewendet werden. Es soll aber wenigstens berichtet
sein, daB an einigen Stellen auch mit der strengeren Praxis, dle_ Jja
allein der musikalischen Eigenart der Gregorianik voll g?recht wird,
erfolgreiche Versuche gemacht worden sind. Dort Iff'aCht d“—? 0_"8?1 nur
das Vorspiel, und dann erhebt gich rein und klan: dle. Melodie in ihrem
eigenen Reichtum. Wenn die Schola der Melodie nicht nur in ihrem
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Verlauf und ihrem Rhythmus, sondern auch der darin verborgenen
Dynamik Gestalt gibt — die Gregorianik kennt auch das forte! —
wird niemand mehr das térichte Schlagwort von den Begriibnisgesiingen
herreden.

Der Versuch des unbegleiteten Scholasingens brachte die Losung noch
einer andern Schwierigkeit mit. Die Schola soll der singenden Ge-
meinde Fithrung geben, das verlangt ihre Aufstellung im Kirchenschiff,
sie hat eine liturgische Dienstfunktion; das verlangt ihre Aufstellung
im Altarraum oder in seiner Nihe. Die Kirchen haben aber kaum eine
Chor-Orgel. So wird es viel zu schwer, bei der Bewegtheit der Pro-
priumsgesiinge die Verbindung zwischen Gesang und Orgel zu halten.
Ganz schwierig wird die Lage bei akustischen Verhiiltnissen, die be-
dingen, daB die Tonhshe der Orgel im Altarraum anders vernommen
wird als im Riickteil der Kirche. Unter solchen Verhiltnissen wiirde
sich der Versuch mit unbegleitetem Scholagesang sehr empfehlen.

4. Das Eigenspiel der Orgel

Wir sind an den meisten Orten gewohnt, die Orgel fast ohne Unter-
brechung von Anfang bis zam Ende des Gottesdienstes spielen zu hiren.
Sie macht Vorspiele, Nachspiele, Zwischenspiele und Begleitungen
und ist auBer den Priestergesingen und der einzigen Schweigepause
in den Augenblicken der Wandlung stindig am Werk. Die oben an-
gestellten Uberlegungen haben bereits eine andere Vorstellung erweckt,
die auf manchen zuniichst fremd wirken wird. Wir miissen gie zunichst
noch erweitern, allerdings auch diesmal nur durch eine «Uberlegung»
and einen Vorschlag, von dem mit Riicksicht auf lange eingewdhntes
Em;:lfinden garnicht gewiinscht wird, daB er ohne weiteres praktiziert
werde.

Es handelt sich um den Canon. Die Kirche erhebt das Geheimnis durch
das verehrende Schweigen. Das Hochgebet, das zuerst in einfachem
Sington vorgetragen wurde, sodaB alle dem gehiorten Worte folgend
mitbeten konnten, ist unter der Ubermiichtigkeit des Geheimnisses ver-
stummt, aber eigentlich nicht verstummt, sondern in csprechendes
Schweigen» umgegossen worden. Die Macht dieses Schweigens beginnt
das Volk in der Gemeinschaftsmesse zu erfahren; der Wortgottesdienst
ist abgeschlossen, die Gaben sind bereitet worden, das Hochgebet hat
grof8 begonnen, und alle haben noch einmal ihre Stimme erhoben, da
war die Schwelle iiberschritten, und Stille herrschte bis zu jenem Amen
vor dem Vaterunser, das das Hochgebet beschlieBt. Da braucht es nur
geringe Hinweise und AnstiBe, und das Volk beginnt die Stille als
Ehrfurchtsgabe zu verstehen, und von da ab wiichst es von selbst ins
unmittelbare Empfinden. Eine so vorbereitete Gemeinde kénnte wohl
ertragen, daB auch im Hochamt die Ehrfurchtsstille klar und unerbitt-
lich heraustriite. Stille ist Stille und nicht Orgelmusik, sei sie andichtig
wie sie wolle; die groBe Andacht liegt in diesem Augenblick nicht im
musikalischen Ausdruck, sondern im Schweigen. Nun hat sich sogar
die Orgel, die doch noch Maoglichkeiten hiitte, auf ihre Weise etwas
zu sagen, dem Chor des Schweigens beigesellt.
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Man sieht auch an dieser Stelle, daf fast alle Gestaltungsmoglichkeiten
ihr MaB finden am Stande des geistigen Verstindnisses der Gemeinde.
Kein Schritt darf getan werden, ohne daB seine Voraussetzung sicher
gegeben ist; diese zu schaffen ist aber nicht nur Sache einer tief auf-
schlieBenden Unterweisung, sondern auch eine Frage der Reife, also
die Frage, ob sich eine Einsicht bis ins spontane Empfinden durch-
gewachsen habe, nicht bei einzelnen, sondern beim Grofteil der Ge-
meinde. Zwischen der ersten Unterweisung und der Durchfiihrung des
folgerichtigen Tuns kann also eine Frist von Jahren, die dem Wachs-
tum gehéren, liegen.

Nur miiBte am Stand der Gemeinde das einzige MaB gegeben sein, nicht
etwa auch am mangelnden Verstindnis des Organisten. Der Organist ist
mit dem Cantor der niichste Mitarbeiter des Pfarrers i der Gestaltung
des Gottesdienstes. Manches Gesprich wird der Pfarrer mit ihm haben,
ehe er mit der Gemeinde zu arbeiten beginnt, und immer wieder wer-
den die beiden sich verstindigen. Der Organist muB vollkommen erfafit
haben, worauf es ankommt, und muff Freude haben an seiner Weise,
bGott zu dienen, die nach dem bisher Gesagten in lauter Bescheidung
estand.

Aber ein Orgelspieler mit einem kraftvollen musikalischen Empfinden
wird es ja garnicht auf die mengenmaBige Beteiligung der Ol'g*il 8]9'
sehen. Er freut sich, weil er ein Kiinstler ist, daB eine klare, kriftige
Gestalt des Gottesdienstes hervortritt und die Orgel von der zweifel-
haften Funktion befreit wird, iiberall die ganz natiirlichen Pausen oder
gar das silentium mysticum mit einem Spiel — man erlaube den Aus-
druck — zu verschmieren, das bei den wenigsten ein echtes tllld inner-
lich notwendiges musikalisches Geschehen, bei der Mehrzahl ein etwas
ratloses — man erlaube auch hier den geraden Ausdruck — «Dudeln>»
sein wird.

Wie klar und erfreulich wird die Aufgabe der Orgel, wo sie ihr Eigenstes
geben kann, wo sie allein und auf ihre Art etwas zu sagen hat.

Das ist der Fall bei der Gabenbereitung, nach dem Offertoriumsgesang
der Schola, withrend der grofien Inzensation, an manchen Sonntagen
noch hinausgeschoben durch den «Opfergang der Liebe», bis zum Be-
ginn der Priifation. Hier spricht die Orgel. Sie hat die Moglichkeit,
groBe, echte Musik zu machen, die wie eine rechte Rede ﬁ_her{eugend
aus ihrem Ursprung aufsteigt und sich ohne Dehnung und .Verzogem-ng
ihrem Gesetz gemi erfiillt und beschlieSt. Und wie herrlich erscheint
nun das Spiel des «koniglichen» Instrumentes, W9 das Ohr der Men-
schen nicht ermiidet und eingeschlifert ist durch_ einen Klangneibzlg
der sich sonst, dichter und diinner, aber undurchdflﬂngh?hv fiir d:; o
des Gottesdienstes iiber das Gehor legt. Nun horen sie h:: a _den
Hymnus der Orgel, und der fromme Spieler kann fruchtbar seinen
Dienst zum Ruhme Gottes an der feiernden Gememde. tom.
Zu Anfang des Hochamts gibt sich Raum zu_einem klelflenadkralll':lgep
Vorspiel, vom SchluB der Asperges-Oration bis zum Beginn des ::rhm-
tus reichend, sei es ein eigenes Orgelstiick oder eine wohldurchdachte
Introduktion zur Introitus-Melodie. ‘

Ein groBes, feierliches Spiel ist wieder das Nachspiel, das den Gottes-
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dienst beschlieBt, wihrend der Kommuniongang, wo er ohne Gesang
gehalten wird, nach einem sehr ruhigen, verinnerlichten Spiel, aber
wiederum nach einem iiberzeugenden Stiicke Musik verlangt.

Ein Uberblick iiber das Gesagte — und hier war nur erst von der Musik
die Rede — macht klar, wieviel Wachsamkeit den Gottesdienst pflegen,
wieviel FleiB ihn besorgen muB. Es gibt keine Moglichkeit, dieses
reiche Gefiige groBer AuBerungen der Gottesverehrung der Gewohn-
heit, der «Selbstregelung» zu iiberlassen. Mit wohliiberlegter Ordnung,
die echte Gewohnung ermoglicht und die schidliche Beunruhigung
durch Improvisationen abstellt, muf sich Lebendigkeit und Wachheit
in der Ausfithrung aller liturgischen Vorginge verbinden — aber ist
es nicht das gleiche «vom Schlafe Aufstehn», das auch im umfassenden
Gebiet des Glaubens stets neu die faule Gewohnheit iiberwinden muf3?
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PFARRJUGENDSEELSORGE UND LITURGIE

In den «Bischéflichen Richtlinien zur Jugendseelsorge» vom Jahre
1936 ist fiir die allgemeine Pfarrjugendseelsorge die Pflege der Liturgie
als erste Aufgabe und Forderung allem anderen vorangestellt. Es heifit
darin, Abschnitt VI, Ziffer 1: ;

Die allgemeine Pfarrjugendseelsorge mufl planmiBig ausgestaltet
werden, «in der jugendgemifBen Gestaltung des Gottesdienstes, der
Predigt und des Sakramentenempfangs.... .- in der Pflege des liturgi-
schen Lebens durch die Gemeinschaftsmesse und durch weitgehende
Heranziehung der Jugend zu liturgischem Beten und Singen (z. B.
kirchliches Abendgebet und liturgische Feiern), in der Forderung des
eucharistischen Lebens, in der Feier der monatlichen gemeinschaft-
lichen und der Erziehung zur sonntiglichen heiligen Kommunion . ...
in der Anleitung zu tatkriftiger Mitarbeit . ...in der Ausgestaltung
des Gottesdienstes, Ehrendienst am Altar, Pflege des Kirchengesanges,
Schmuck des Gotteshauses, Paramentenpflege usw.»

Es kann hier nicht der Ort sein, die Richtlinien im einzelnen darzt.:-
legen und auszudeuten, wie im pfarrlichen Gottesdienst der grofien wie
der kleinen Gemeinde die Dinge gestaltet und gehalten werden miissen,
um jugendgemiB zu sein, um der Aufgabe, die Jugend zu Christus
zu fithren und religios zu erfiillen, wirksam damit zu dienen. Es sollen
nur einige wesentliche Gesichtspunkte herausgestellt werden, die dem
Seelsorger die Tragweite wie die Moglichkeiten und die innere Not-
wendigkeit dieser ersten Forderung der Jugendseelsorge klarmachen,
und so zu ihrer allgemeinen Durchfiihrung neuen AnstoB geben.

Die heilige Liturgie als solche, der Gottesdienst, ist ein opus divinum,
das in sich sein Wesen und seinen Wert hat, also Selbstzweck in
der Verherrlichung Gottes. Sie ist nicht Mittel zum Zweck, gar ¢pida-
gogisches Mittel», um die Glaubigen «im Zauber des Geheimnisses»
zusammenzuhalten und so im kirchlichen Gehorsam treu zi halten. Sie
ist auch nicht Mittel der Jugendseelsorge in dem Sinne, daB sie um
der Jugend willen jugendgemi8, d. h. etwa nach j icher Art und
aus Motiven der Jugendtiimlichkeit besonders gestaltet werden miifite.
Das ist ja das Gnadenhafte und Wunderbare, daf die Jugend, wenn =€
sich wahrheitsuchend und heilsoffen dem Geheimnis nihert, VoI, My-
sterium selbst, von der Liturgie selbst, aus ihrem Wesen, in ihren
wesensechten Formen, religios ergriffen und exfiillt wird. Jugendge-
miifle Gestaltung des Gottesdienstes ist darum nichts anderes alt_l wesens-
gemiifle Gestaltung; wesensgemiB aus dem Inhalt des Geheimnisses und
aus den daraus flieBenden inneren Forderungen und kirchlichen
Rubriken der Liturgie selbst. g e
Also kann eigentlich alles beim alten bleiben? Nein, eben mﬂht-_Daﬂ
wiire fiir die Jugend der Tod des Religiosen, wenn der Gotleed.lenst
schablonenhaft in der Verarmung, Verﬂachm}s und__Ver_folmuns jahr-
aus, jahrein und Sonntag fiir Sonntag und Dienst fiir Dienst durchge-
fiihrt wiirde, wie es entgegen dem Geist und den Forderungen der
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Liturgie aus den vergangenen Entwicklungen her vielfach und weithin
gewesen ist,

Soll die Jugend im Gottesdienst der Kirche fiir Gott gewonnen, vom
Géottlichen erfiillt werden; soll sie vom Altar her heiliges Licht
empfangen, um ihres Glaubens hell und froh bewuBt zu werden; soll
sie vom Altare her heilige Glut empfangen, um stark zu werden fiir
alle Forderungen des Kommenden, heilige Glut der Liebe, zu einer
echten tiefen Religiositiit als Gloria Dei in amore Dei; soll sie aus der
communio des heiligen Opfers zur heiligen Gemeinschaft der commu-
nicantes, zur Kirche, zur Gemeinde wachsen, und darin und daraus zur
Kraft, das Leben Christi zu leben:

Dann muB der Gottesdienst in allen seinen Formen, des Hochgottes-
dienstes am Tag des Herrn, wie in der Werktagmesse, des Stundenge-
betes in Prim und Vesper und Komplet, der Prozession und des
Segens und der Abendandacht gestaltet werden aus der ganzen Fiille,
dem ganzen Reichtum, der ganzen Schénheit und Tiefe der Liturgie
und des Kirchenjahres, in dem heiligen Wechsel und Rhythmus, wie
ihn die Rubriken und das Brauchtum der Kirche vorschreibt und dar-
bietet; und in einer Feierlichkeit und GroBe, die des Mysteriums
wiirdig ist und durch die Symbolik des heiligen Geschehens die innere
Wahrheit, das Géttliche ahnen und finden ldBt.

Dann muBl der Gottesdienst als sakramentales Leben, d. h. die sieben
Sakramente in Spendung und Feier miissen wieder mehr in ihrer
organischen Verbindung mit dem Opferaltar als die Quellen des Heils
gesehen und in ihrer symbolischen Sprache hérbar und erkemnbar,
reich und schén und wiederum als Gottesdienst der Gemeinde gestaltet
werden.

Dann muf8 der Gottesdienst in allen seinen Formen, nicht nur im
Hauptgottesdienst, in Friih- und Spiitmessen, sondern auch im Nach-
mittags- und Abendgottesdienst, bei der Sakramentenspendung und erst
recht bei allen besonderen Jugendgottesdiensten mit der rechten Wort-
verkiindung verbunden werden, um dadurch das objektive Geschehen
der Liturgie noch stirker zum subjektiven Erleben zu machen.

Dann miissen Kirchenraum und Kirchenschmuck, Kirchenchor und
Kirchengesang, Kirchenordnung und Kirchendienst go gestaltet werden,
daB die Jugend der Kirche darin Raum und Aufgabe hat und froh
wird ihres Herrn im Hause des Herrn.

Dann miissen die besonderen Gottesdienste der Jugend und fiir die
Jugend, Christenlehre und kirchliche Jugendstunde, die monatliche
Kommunionfeier und die kirchlichen Feierstunden so gestaltet werden,
das sie in echt liturgischem Geist, in schéner Form und Ordnung und
in lebendiger Gemeinschaft ein starkes religioses Erleben, BewuBitsein
und Leben junger Kirche werden lassen; das heilige «Wir», in dessen
Kraft der junge Christ steht und widersteht, schenkt und schafft,
kdmpft und kiindet.

Wer dabei niichtern und wahrhaft Zustand und Aufgabe sieht, dem ist
Klar: das alles kann nicht anders geschehen, als mit mancher Anderung
des bisherigen Zustandes; wird nicht geschehen konnen ohne manche
Anderung der iiblichen Gottesdienstordnung und Kirchenordnung,
Aufhebung einiger alter Gewohnheiten und Einfiithrung einiger neuer
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Dienste und Dinge. Wird auch nicht geschehen kénnen ohne einige
Widerspriiche solcher, die, in den bisherigen Formen aufgewachsen
und eingelebt, solche Anderung und Neuerung ablehnen oder nur
schwer und langsam mit vollziehen kénnen; mehr aber noch Wider-
spriiche der ewig Gestrigen im Klerus, die immer noch die Zeichen der
Zeit und die Sehnsucht des Geistes nicht verstehen, und sogar Gefahren
wittern in diesen Dingen, Gefahr nicht nur fiir ihr ruhiges Leben,
Gefahr gar fiir den Glauben und den Frieden der Gemeinde.
Zugegeben: ein iibereiltes Vorgehen und iiberspitzte Forderungen von
einseitigen Nur-Liturgikern, die aus liturgiegeschichtlicher Belesenheit
und liturgieaesthetischem Empfinden heraus eine ganz <liturgische
Gemeindes aufbauen wollen, dabei aber die drtlichen und psychischen
Gegebenheiten nicht kennen und beachten — das kann eine Gefahr
sein, insofern solche wohl einen Teil ihrer Gemeinde und ihrer
Jugend fiir die Dinge begeistern, die anderen aber, den GroBteil, der
dafiir noch garnicht aufgeschlossen und vorbereitet war, verstimmen,
unzufrieden machen bis zur passiven Resistenz, und so den Frieden und
die religiose Entwicklung der Gemeinde und ihrer Jugend als Ganzes
gefihrden. Solche Einzelginger zuriickzurufen und zu korrigieren,
diirfte aber fiir die geistlichen Behorden nicht schwer sein.

Dagegen sind eine wirkliche Gefahr die, die wir die ewig Gestrigen
nannten, die starr und steif am «guten alten Herkommen» festhalten
und jede liturgische Entwicklung gegeniiber dem Gottesdienst-Betrieb
von gestern ablehnen. Sie haben nicht Wissen genug und nicht Liebe
genug, um aus sich selbst die Dinge zu spiiren und die neuen Wege
liturgischer Gestaltung mitzugehen. Sie haben aber auch nicht Demut
genug, um sich von den Fachleuten auf dem Gebiet der Liturgie und
Seelsorge, wie von den Fachleuten auf dem Gebiet religioser J ugend-
erzichung darin fiihren zu lassen:; ja nicht einmal Gehorsam und
Diensteifer genug, um den Weisungen der Bischofe, die in den Richt-
linien gegeben sind, zu folgen. Gott sei Dank, sind wir heute doch so
weit, daB nicht die Fachleute erst noch vorschlagen und anregen und
wegbereiten miissen, daB vielmehr die kirchliche Autoritit selbst
deutlich genug gesprochen und sich, gerade um der Jugendseelsorge
willen, fiir die eine lebendige liturgische Entwicklung und Gestaltung
des Gottesdienstes eingesetzt hat.

Wiirde solche Entwicklung nicht kommen und nicht bald und allge-
mein kommen, dann bestiinde wirklich die Gefahr: daB die J“Senc‘in_'
und gemeint sind damit nicht die Kinder, gemeint ist die junge 4
ration! — daB die Jugend, die, vom Geiste des Unglaubens “"S‘; ume
geben und bedroht, schwer sich zum Lichte ringl, lﬂ;'ii ‘}:!rLe]::n
Heiligen. DaB sie einfach nicht mehr kommd, das gt?tteedlem c BGah n
der Gemeinde nicht mehr mitmacht; oder wenn si€ ko'mm‘- sae dao'r-
sam und Treue der Tradition, doch nicht so lebendig rfmlr"'lgl:: -
ergriffen und erfiillt wird, wie es das wi;kohc}l; L"bﬂ“ 5 d° wfem; ok
Tiuschen wir uns nicht! Das Kirchengebot & ein — ULy -
Religionsunterricht der Kindheit tausendmal als ein Gebot, e
Gebot sub gravi, eingehimmert wonl_en ist — e;! ithrt aussmk allein
den jungen Christen nicht mehr zor Kirche; zur Messe, zum Sakrament.
Von innen her muf der Gehorsam, muf die Teilnahme kommen. Das
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helle GlaubenshewuBtsein von dem Mysterium des liturgischen Ge-
schehens, das durch die richtige Glaubensverkiindung dariiber lebendig
geworden ist, und der heilige Lebenswille, der im Miterleben und
Mitvollzug des Mysteriums durch Wort und Form der Liturgie lebendig
geworden ist, dieser Geist und Wille nur wird die Jugend zum Altar
hinfiithren, und immer wieder hinfithren «ad Deum, qui laetificat
juventutem nieam.» Die Erfahrungen iiber den Gottesdienstbesuch der
Jugendlichen zeigen ganz klar und eindeutig, daBl die Entscheidungs-
kraft zur Anteilnahme an Gottesdienst und Sakrament eben nicht aus
der eingehimmerten Gehorsamspflicht kommt, sondern ganz wesentlich
und fast ausnahmslos aus der religiosen Erziehung in Liturgie und
Gemeinschaft. .
Und téduschen wir uns nicht: Jugend geht immer dorthin, wo Leben ist,
und sie geht todsicher dort weg, wo kein Leben ist! Das gilt auch im
Bereich des Religiosen, des Gottesdienstlebens. Und gilt heute erst
recht. Das ist einfach ein Gesetz des jungen Lebens! Rechter Gottes-
dienst ist Leben im hichsten Sinn, communicatio des gottlichen Lebens.
Wird er als solches erkannt und erlebt in hohen Formen und leben-
diger Gestaltung durch die mitfeiernde, mitopfernde Gemeinde, =o
wird Jugend dabei sein und junges Christentum darin wachsen. Bleibt
Gottesdienst eine unlebendige Sache, mehr oder minder einférmig und
langweilig, dann wird lebendige Jugend nicht nur nicht angezogen —
aus der passiven Assistenz wird eine passive Resistenz —, sie bleibt weg
von den Quellen des Lebens. Dabei mag erwogen werden: je mehr der
Gottesdienst einzige Form der Gemeinschaft der Christen wird, auch
der jungen Christen, umsomehr gilt diese Forderung nach Leben, umso
entscheidender wird die Frage des liturgischen Lebens!

Und noch eine Tduschung muBl hierbei «enttiuschty werden, die
Meinung niimlich: ob es nicht vielleicht nur gewisse Kreise einer
religivs gebildeten, in Gemeinschaft erzogenen Jugend der Kirche sind,
fiir die solche liturgischen Forderungen gelten mégen, wiithrend die
groBe Masse der einfachen schlichten biuerlichen Jugend und Arbei-
terjugend dafiir garnicht anfnahmefihig, lieber die gewohnten Wege
weitergeht, und eine solche jugendgemife Gestaltung des Gottes-
dienstes ablehnen, jedenfalls nicht mitgehen und mittun wiirde.

Sicher ist die Landjugend, d. h. die Dorfjugend stiirker traditionsge-
bunden; nimmt, solange sie in der Geborgenheit des Heimatortes lebt,
vielfach noch zu einem groBen Teil und auch gern und bewuB8t an dem
iiblichen pflichtmiiBigen Gottesdienst und Sakramentenempfang teil.
Aber wie ist es — wenn diese Jugend aus der heimatlichen Geborgen-
heit und Gewohnheit heraus in der Fremde vor die religiose Entschei-
dung gestellt wird! Die Erfahrungen sind nicht gut! Und wenn sich
auch aus der Traditionsgebundenheit und aus der vielfach schon einge-
tretenen religiosen Gleichgiiltigkeit und Unlebendigkeit solcher Land-
jugend heraus manche Erschwerung ergibt — die Aufgabe muf gelist
werden! Und sie kann auch gelést werden, das zeigt die Erfahrung klar
genug: iiberall, auch in der kleinen Landpfarrei und in der schwieri-
gen Vorstadtgemeinde, wo der Priester — freilich innerhalb einer
verniinftigen und lebendigen Gesamtseelsorge — die Aufgabe der litur-
gischen Erneuerung im Gottesdienst der Gemeinde gut vorbereitet und
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im rechten Aufbau und Tempo durchfiihrt, da gewinnt er die Jugend,
und gewinnt sie zu einer freudigen Bereitschaft und religitsen An-
teilnahme, wie er sie vorher nicht gesehen hat.
Und selbst wenn es richtig wiire, daB die liturgische Emeuerung im
jugendgemiBlen Aufbau des Gottesdienstes zuniichst nur notwendig
erscheint um jener Schicht der religios Aufgeschlossensten und Leben-
digsten willen, so miiBte sie um derentwillen allein geschehen. Denn
diese Schicht ist die entscheidende, ihr Gewinn oder Verlust entscheidet
das Leben junger Kirche!
Noch eins: was wir sagten, sagten wir fiir die Jugend der Kirche, ihre
Freude in Gott und ihr Heil. Die Kirche ist aber Kiinderin der Wahr-
heit fiir alle. Auch die Zweifelnden und Schwankenden, auch die
Irrenden und Unwissenden und Abgefallenen geraten manchmal aus
Zufall oder Neugier oder aus einem religidsen Suchen und Sehnen in
einen Gottesdienst der Kirche. Was sie da sehen und erleben, und sei es
nur fiir Augenblicke — Liturgie in hoher und heiliger Gemeinschaft,
oder Kirchenbetrieb ohne GriBe und Ordnung und Wiirde —, es kann
den letzten Rest des Religisen, des Christenglaubens nehmen und
Spott und Zorn auf ihre Lippen treiben — oder es kann in dem heili-
gen Geschehen der Lichtstrahl der Gnade sie treffen zur Entscheidung
fiir Christus; es kann wenigstens das eine ihnen bleiben: eine tiefe
Achtung, ein ehrfiirchtiges Staunen, eine heilige Unruhe zu Gott hin.
Gloria Dei!
Liturgie und Pfarrjugendseelsorge — die Aufgabe steht groB und schin
vor uns. Wir brauchen aber nicht erst damit beginnen, der Anfang
ist lingst gemacht, die ganzen letzten Jahre her. Die Wege klﬁmfl sich
und werden weiter und hoher. Es war ein wunderbares Erleben in der
Jugend der Kirche, wie sie in jenem religidsen Aufbruch, nicht zu-
niichst aus Wissen und Lehre, sondern wie vom Geiste getrieben, F‘Ch
der Liturgie zugewandt und aus ihr wesentlich ihr Leben Iund ihre
Kraft geschopft hat, wie da ein religiGser Friihling eines gm}bewul.’-ten
und lebensstarken jungen Christentums wuchs. Und immer wieder kann
man es héren von solchen, die die Entwicklung von Anfang mitge-
gangen sind, daB fiir den jungen Christen der Schott, die d,ieﬂ;gg
Zeicheny, die Gemeinschaftsmesse und alle liturgische Gemeinsc de:
der Anfang war, der Anfang einer personlichen inneren Wende,
Anfang hin zu «Christi junger Gemeinde.» ; d
‘Was noch fehlt, das ist die einheitliche Ausrichtung der P-farl:'jugﬂlll;
seelsorge in dieser Linie. Dahin aber geht der Ruf der Kire e’h a;"'l
durch die Richtlinien der Bischofe, daB nun wirklish e 3
Dibzesen und alle Gemeinden die groBe schone Aufgabe begonnen un
durchgefiihrt wird. Cra ko G
Was dazu nottut: Der Jugendseelsorger muB selbst in sich cfile ) igea um
Liturgie und Seelsorge vertiefen, durch eigenes Studium, ulr)c. Dl?m’
durch Beratung mit den Dekanatsjugendseelsorgern. '——P r:ii ms:;
miissen in der Pfarrgemeinde durch Wort unfl Ubung, in #- ite::l
Christenlehre gut vorbereitet werden; 8115;{:9“ ‘ﬁgﬁm Vorbet e':_'
. er — L]
von Herzen dafiir gewonnen }:vend eachult werden. — Die not-

Sin Schola miissen enisprec ; ) !
Wexf(%;;;pgilff;;i;g]!? wie MeBbuch, Kirchengebet und Kirchenlied, die
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Komplet der Oratorianer und éhnliches miissen in der nétigen Anzahl
beschafft werden. — Das Ganze mull dem Kirchenjahr folgend und
der Fassungskraft der Gemeinde entsprechend organisch aufgebaut
werden, ohne Ubereilung und Ubertreibung, aber in konsequenter
Folge. Und was gemacht wird, muB reif sein, muBl ganz gut und schin
gemacht werden, so daB heilige Freude daraus quillt, wie in einer
neuen Epiphania Domini. Dann wird es gelingen, und es muf} gelingen!
Liturgie ist nicht alles — es muf in der religiosen Rettung und
Erziehung der Jugend das andere dazu kommen: die richtige Glaubens-
verkiindung und die kirchliche Gemeinschaft als das Ergebnis der
Liebe Gottes und der Briider. Aber Liturgie ist Ausgangspunkt und
Kernpunkt einer neuerfafiten Jugendseelsorge.

Und das so wirklich und so sehr, da8 wir nicht anstehen zu sagen: Es
geht in dieser Aufgabe, ihrer Erfiillung oder Nichterfiillung, um Leben
und Tod junger Kirche
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DIE MYSTAGOGISCHE PREDIGT

L

Nach friihchristlicher Anschauung ruht das christliche Dasein auf dem
immerfort vorsichgehenden Handeln Gottes. Dieses Handeln bildet die
heilige Geschichte, die sich mitten durch die weltliche hindurch voll-
zieht, Thr Inhalt ist das verborgene Werden des neuen Menschen, des
«neuen Himmels und der neuen Erde», auf die Stunde hin, da der
Herr wiederkommen und alles offenbaren wird. Von diesem Geschehen
bildet die Liturgie die sinnfilligste Erscheinung. Was aber die Predigt
angeht, so ist sie zwar nicht auf den Raum der Liturgie beschrinkt,
aber doch tief in ihm verwurzelt.

In der Neuzeit wird das anders. Diese sieht, auch wo sie gliubig ist,
die Welt nicht mehr als etwas, das unmittelbar aus der Hand Gottes
hervorgeht, sondern als ein wohl von IThm geschaffenes, aber nun nach
eigenen Gesetzen laufendes Ganzes. Dementsprechend riickt auch der
Schwerpunkt des religiosen Lebens vom geheimnisvollen, auf das offen-
barende Ende zudringenden Weltwirken Gottes weg in die Innerlich-
keit, in das Denken, Fiihlen und Gesinntsein des einzelnen. Die Litur-
gie wird nicht mehr als die wichtigste Vollzugsstelle und immerfort
aufleuchtende Erscheinung jenes heiligen Geschehens, sondern als
Mittel zur Erbauung empfunden. Die Predigt aber verliBt weithin
ihren unmittelbaren Zusammenhang mit dem Kult und tritt in den
allgemein menschlich-geistigen Raum. Sie hort weithin auf, Ausdruck
und Werkzeug jenes «opus Dei» zu sein und wird zum Sprechen
des priesterlichen Lehrers, der Gedanken darlegt, Gefiihle anruft und
WillensentschlieBungen herbeifithrt, Sie tritt in Nachbarschaft zur
Wissenschaft auf der einen, zur Literatur auf der anderen Seite.

Seit einiger Zeit scheint abermals eine Verinderung vorsichzugehen.
Die ihrer selbst gewisse Sicherheit des neuzeitlichen Welthi!des ist
erschiittert. Der Mensch empfindet das Dahingestellte des Daseins, das
Unvorhersehbare des Geschehens und das Unabsehliche seines eigenen
Vermigens. Die Wirklichkeit wird elementar erfahren und verringert
das Gewicht des bloBen Wissens und Erlebens. Der En.l_tscheidtfnga-
punkt der Gottesfrage liegt nicht im Ideellen oder GefiihlsmiBigen,
sondern darin, wie er sich bezeugt, und wie er im Leben des Glauben-
den steht. Die Zukunft des christlichen Daseins scheint davon abzu-
hiingen, wieweit es lernt, Gott in der so intensiv “_’lrkhc}len We!t am
Werke zu sehen; ihn als noch miichtiger und wirklicher zu empfinden
als diese; die Welt wieder gleichsam Gott in die Hand zu geben und
sich selbst aus Seinem Schaffen und Handeln heraus zu begreifen.
Wiihrend in der Neuzeit, besonders in 1hrem Ausgang, tErken-l-len»
gleichbedeutend war mit «Denken», scheint nun das theﬂ«- Héren,
Greifen, Tun eine ganz neue Bedeutung zu hek_ommen. Du? Erkenntnis
driingt aus dem abgeleiteten Bereich der Begriffe wieder in jenen der
ersten Erfahrung, der Sinne, die aber damit eine ganz andere Michtig-
keit bekommen. Der alte Satz «nichts ist im Intellekt, was nicht vor-
her in den Sinnen wary, enthiillt eine Bedeutung, die iiber das, was
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ihm Spiritualismus wie Positivismus zugetraut haben, weit hinausgeht.
Die Sinne horen auf, das niedrige Werkzeug des Verstandes zu sein
— was wiederum voraussetzte, daB man als Triger der Erkenntnis
bloB den «Geist», und den «Kérper» nur als dessen nun einmal nicht
zu entbehrendes Substrat sah. Der Mensch riickt in den Mittelpunkt.
Nicht «der Geist», sondern «der Mensch» erkennt. Was er erkennt,
sind nicht Begriffe, sondern die Wirklichkeit; die Organe aber, mit
denen er der Wirklichkeit begegnet, sind die Sinne. Die Sinne sind
der Mensch, sofern er auf die Begegnung mit der Wirklichkeit angelegt
ist; Einheit von Geist und Leib; und wenn man die alte Lehre von
den «inneren» und «geistlichen» Sinnen hinzunimmt, erstrecken sich
ihr Akt und Gegenstand durch die ganze Breite, Tiefe und Hohe der
Wirklichkeit hindurch.

Von hierher bekommt die Liturgie eine ganz neue Dringlichkeit, Thre
Aufgabe ist nicht, Lehrgedanken zu verdeutlichen, das Gemiit zu er-
bauen oder religios-iisthetische Eindriicke zu vermitteln. Sie ist leben-
diges Geschehnis, in welchem Gottes Walten sich den Augen, Ohren,
Hinden des Menschen darstellt; Raum von Dasein, in welchem der
Mensch aufgenommen und zu einem neuen Menschentum, auf einer
neuen Erde und unter einem neuen Himmel umgeschaffen wird.
Liturgie ist vor allem Handlung. Ihr entscheidender Akt ist der Voll-
zug. Der einzelne wird in diesen Vollzug hineingerufen; findet sich in
ihm vor und versteht sich aus ihm heraus; wird von ihm erfaB8t und
geformt. Damit bekommt auch die Predigt einen neuen Sinn. Sie ist
nicht bloBe religitse Lehre, die an sich iiberall dargelegt werden
konnte, aber mit dem Gottesdienst verbunden wird, weil zu diesem
die Gemeinde regelmiBig zusammenkommt und sich in besonders auf-
nahmefihigem Zustand befindet, sondern hiingt aufs engste mit dem
liturgischen Vorgang selbst zusammen. Sie fiithrt zu ihm hin und geht
aus ihm hervor, dient seiner Entfaltung, ja bildet selbst eine Form sei-
nes Vollzuges. Natiirlich gibt es auch, und in den verschiedenen For-
men, die fiir sich allein dastehende Lehre, von der Predigt am Abend
bis zum Vortrag im Gemeindesaal; ebenso wichtig wie sie, wenn nicht
sogar die eigentliche und wichtigste aber ist jene Verkiindung der
heiligen Wahrheit, welche in die Liturgie eingebettet ist und einen
Teil von ihr bildet.

IL

Der Zusammenhang der Predigt mit dem liturgischen Vorgang kann
in verschiedener Weise zur Geltung kommen. Das geschieht schon
durch die Auslegung der Epistel oder des Evangeliums der Messe —
vorausgesetzt allerdings, dal diese wirklich ausgelegt und nicht nur
zum AnlaB genommen werden, um irgendeinen Gedanken thematisch
zu entfalten. Die Homilie, welche sich bemiiht, den Text nach Zusam-
menhang und Einzelheiten aufzuschlieBen, ist ja iiberhaupt die wich-
tigste Form der Predigt. Sobald sie die Texte des Tages zum Gegen-
stand nimmt und ihrer ganzen Haltung nach aus der Stimmung des
Gfﬂtesdienstes hervorgeht, gewinnt sie echten liturgischen Charakter.
Sie stellt dann jenes Sprechen und Verkiinden dar, welches dem Vor-
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steher der eucharistischen Feier oblag, wenn er den Genossen des hei-
ligen Mahles vom Wirken und Leben Dessen erzihlte, der nachher im
Vollzug des Herrengediichtnisses unter sie treten sollte. Allerdings setzt
das die Erfiillung eines alten und sehr dringenden Desiderats voraus,
nimlich die breitere Entfaltung des Perikopensystems. Der gegenwiir-
tige Zyklus der Lesungen ist auf ein einziges Jabr beschriinkt. Da
auBerdem noch mancher Sonntag durch ein Fest verdringt wird, ist
die Zahl der biblischen Texte gering, sodaB die Predigt sich leicht
wiederholt. Eine Abhilfe wiire also sehr notwendig. Dazu konnte das
jetzige Jahressystem der Lesungen selbst unangetastet bleiben — wenn-
gleich sich auch da manches verschoben hat und zurechtgeriickt wer-
den miiBte — aber zwei bis drei weitere zur Auswahl hinzukommen.
Das wiirde die Fiille der Heiligen Schrift im sonn- und festtiglichen
Gottesdienst zur Geltung bringen, und der Prediger hiitte eine breitere
Moglichkeit, aus dem liturgischen Bestand selbst zu sprechen.

Hier soll aber von einer anderen, besonders intensiven Maglichkeit
liturgischer Predigt die Rede sein, nimlich jener, die unmittelbar in
den Dienst des liturgischen Vorgangs selbst tritt, der «mystagogischen
Predigty. Sie kann die heilige Handlung vorbereiten oder in einem
bestimmten Augenblick aus ihr hervortreten und sie entfalten, oder
sie in der Seele ausklingen lassen. Aus langjihriger Erfahrung mochte
ich dafiir einige Beispiele anfiihren.

I11.

Der erste Versuch ging vom Gedanken aus, daB die G!a."bigen’ bt
das Staffelgebet beginnt, noch sehr wenig auf die heilige Handlung
vorbereitet sind. Sie befinden sich mehr oder weniger im gleichen Zu-
stand wie vor der Kirchtiire oder auf dem Wege von Hau!fe.. Sie sind
zerstreut, ja haben oft iiberhaupt noch keine wirklich religiose Hal-
tung. Vor allem fehlt das, was «Gemeinde» heiBt. Diese besteht nicht
aus einer bloBen Anzahl religios gestimmter einzelner, s'onde_m o
einem lebendigen, das heilige Tun tragenden Ganzen. Khric w:.lrd. das
groBere, durch die ganze Welt sich erstreckende Ganze der gliubigen
Menschheit, die Kirche, gegenwiirtig. Diese Gemeinde kommt aber
nicht von selbst zustande; so hat die religidse Emel:_lung o 2] i
daB es geschehe. Vor allem, indem der Priester zu Beginn der heiligen
Messe eine kurze Unterweisung gibt, die ganz auf den Zweck angelegt
ist. Diese kann von den verschiedensten Gegicl_nspunkten ausgehen;
vom Problem der Sammlung oder von den liturgischen Symbolen oder
von der Messe selbst, ihrem Gesamtsinn wie ihren einzelnen Teilen,
Als Beispiel diene die folgende Ansprache.!

1 Ich entnehme sie mit einigen Ausnahmen meiner _Scl.lrift: ¢Besinnung vor der
Feier der heiligen Messe», Mainz 1939, von der bis jetat die beiden Bindchen
«Die Haltung» und «Die Messe als Ganzes> erschienen sind. Die ganze Schrift
ist aus wirklich gehaltenen Ansprachen dieser Art entstanden.

Der Verfasser dieses Aufsatzes hat den Herausgeber gebeten, an dieser Stelle den
nachfolgenden, auf das vorgenannte Buch beziiglichen Brief zu veréffentlichen:

«Sehr geehrter Herr Doktor! Wie Sie wissen, habe .ich vor einiger Zeit eine Schrift
unter dem Titel «Besinnung vor der Feier der heiligen Messe» herausgegeben. Das
siebente Kapitel ihres zweiten Teils handelt von der Gestalt der MeBfeier, An
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Liebe, zur heiligen Feier versammelte Christen!

Wenn die heilige Messe richtig gefeiert wird, verstummt in ihrem Fortgang zu-
weilen das laute Sprechen des Priesters sowohl wie auch das der Gliubigen. Der Prie-
ster spricht leise oder verrichtet ohne Worte, was der heilige Dienst vorschreibt; die
Gemeinde folgt in schauendem und betendem Mitvollzug. Was bedeuten diese stillen
Augenblicke? Was fangen wir mit ihnen an? Ja, was ist iiberhaupt die Stille?

Vor allem einés: daB wirklich geschwiegen und nicht geredet werde. DaB auch
sonst kein Geriusch, weder Riicken noch Blittern, weder Husten noch Riiuspern
su vernehmen sei. Wir wollen nichts iibertreiben; die Menschen sind lebendig
und riihren sich, und ein gezwungenes Wesen wiire nicht besser als Unruhe. Aber
Gtille ist eben doch Stille, und sie tritt nur ein, wenn man sie wirklich will. Es
kommt darauf an, was sie einem bedeutet; danach fiilhlt man sich in ihr wohl
oder unbehaglich. Der eine sagt: «Ich kann das Husten nicht bezwingen», der an-
dere: <lch kann mich nicht so ruhig halten> — wenn sie aber in einem Konzert
oder Vortrag sind und werden gepackt, dann vergessen sie alles Husten und Riicken,
und im Saal entsteht etwas vom Schénsten, was es iiberhaupt gibt: der Raum des
Lauschens, worin die wahrhaft wichtigen Dinge hervortreten. Nein, man mufl die
Stille ernstlich wollen und sie sich auch etwas kosten lassen; dann kommt sie. Hat
man sie aber erst einmal erfahren, dann begreift man nicht mehr, wie man ohne
sie bestehen konnte.

Die #uBere Stille ist da, wenn nicht geredet und herumgeriickt wird. Dabei kann
sich aber innerlich alles in Unruhe befinden. Also muf8 auch die innere hinzukom-
men: die Gedanken, die Gefiihle, Geist und Herz miissen ruhig werden. Die Stille
muB immer tiefer ins Innere einsinken, und keiner kann absehen, wie sie ans Ende
gelangt, denn die inwendige Welt ist abgriindig.

Versucht man aber diese innere Stille herzustellen, dann merkt man, daB es nicht
leicht geht. Man darf es also nicht nur wollen, sondern mufl es iiben. Dafiir sind
vor allem die Augenblicke vor Beginn der heiligen Messe in der Kirche gut —
und das bringt etwas weiteres mit sich: man muB so zeitig kommen, daB man diese
Augenblicke der Vorbereitung auch wirklich hat. Dann soll man nicht unnétig
herumsehen und an unniitze Dinge denken, auch nicht im Buch herumblittern
oder sonst etwas treiben, was nicht hergehért, sondern sich sammeln und innerlich
zur Ruhe bringen. Noch besser wiire es, sich schon auf dem Wege zur Kirche ein
wenig zusammenzunehmen. Man geht doch zur heiligen Feier — so kinnte der
Weg dorthin selbst zu einer Ubung der Sammlung werden; einer Einleitung ge-
wissermaBen, in welcher das Kommende vorausklingt. Ja, wenn der Leser es nicht
als Ubertreibung ansehen will, so méchte ich sagen, daB die Vorbereitung der hei-
ligen Stille eigentlich schon am Tage vorher anfingt. Nach dem Sinn der Liturgie
gehort ja der Samstagabend schon zum Sonntag. Wenn man da — vielleicht im

dieses Kapitel hat sich eine Eriorterung gekniipft, die zeigt, daB seine Ausfithrungen
mifverstanden worden sind. Diese waren offenbar nicht klar genug; da ich aber
fiirs erste keine Gelegenheit finden werde, sie noch einmal durchzuarbeiten, bitte
ich, an dieser Stelle etwas zum Gegenstand sagen zu diirfen.

Im genannten Kapitel wollte ich eine Besonderheit deutlich machen, die der heili-
gen Messe eignet und sich, soviel ich sehe, in keinem anderen liturgischen Vorgang
findet: etwas eigentiimlich Verhiilltes, welches dem Geheimnis, um das es sich hier
handelt, wunderbar entspricht. Dazn habe ich zwischen dem verborgenen Wesens-
gehalt, von dem uns die Offenbarung spricht, und der sichtbaren Erscheinung,
genauer, der Grundgestalt dieser Erscheinung, wie sie vom verstindnisvollen Auge
aufgefaBt wird, unterschieden. Beide Momente aber schienen mir so zu einander
zu stehen, daB sich bei der heiligen Messe der Wesensgehalt nicht — wie etwa
bei der Taufe oder der Beichte — ohne weiteres in der Gestalt ausdriickt, sondern
auch zugleich darin verhiillt. Und zwar dadurch, daB8 die Erscheinung der Messe in
maBgebender Weise nicht von der Grundgestalt des Opfers, sondern von der des
Mahles bestimmt wird.

Damit sollte nichts iiber jene Frage gesagt sein, die in den Auseinandersetzungen
mit der Reformation eine so groBe Rolle spielt; ob nimlich die heilige Messe an
sich ein Opfer sei. DaB sie das ist, wird als selbstverstiindlich vorausgesetzt und
auch ausdriicklich gesagt.

Abgesehen davon handelt es sich aber in meinem Buche um keine theologische
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AnschluB an eine entsprechende Lesung — eine kurze Zeit der Sammlung einfiigte,
wiirde die Wirkung am nichsten Tag sehr bald zu spiiren sein.

Bis jetzt wurde nur gesagt, was die Stille nicht sein solle. Sie bedeutet aber nicht
nur, daB etwas fehlt — eine bloBe Liicke gleichsam zwischen Gesprichen und
Geriiuschen — sondern ist selbst etwas, Freilich muBl man sie auch als solche emp-
finden konnen. Manchmal entsteht im Fortgang eines Vortrages oder einer Andacht
oder irgendeines offentlichen Tuns eine Pause: dann wird man fast immer die
Beobachtung machen, daB sofort einer hustet oder sich riuspert. Er empfindet
die Stille als ein Loch und tut etwas hinein, irgend ein Gerdusch. Fiir ihn war
die Stille nur ein Fehlen, eine Leere und verursachte ihm Unbehagen. In Wahrheit
ist sie etwas Volles und Reiches. Sie ist die Ruhe des inneren Lebens. Sie ist die
Tiefe des verborgenen Stroms. Sie ist gesammelte Anwesenheit, Offenheit und Be-
reitschaft, Daraus ergibt sich auch, daff sie nichts Dumpfes bedeutet, keine Triig-
heit, kein untitiges Lasten in sich selber, Die echte Stille ist wach und voll Be-
reitschaft. Vor allem ist das jene Stille, die uns hier angeht: die vor Gott.

Was ist denn eine Kirche? Zunichst ein Bau: Wiinde, Wélbung, Siulen, Raum.
Der bildet aber nur erst einen Teil von dem, was «Kirche» eigentlich bedeutet.
Wenn wir sagen, die heilige Messe vollziehe sich «in der Kirche», meinen wir
noch etwas anderes dazu, nimlich die Gemeinde. «Gemeinde> — nicht nur Leute.
Damit, daB die Besucher zur Tiir hereinkommen und in den Biinken knien oder
sitzen, ist noch keine Gemeinde da, sondern nur ein feierlicher Raum, in welchem
sich mehr oder weniger fromme Menschen befinden. Gemeinde ist mehr. Sie entsteht
erst dann, wenn diese Menschen auch innerlich anwesend werden, miteinander
Fiihlung bekommen und zusammen in den_geistlichen Raum treten, ja diesen
Raum iiberhaupt erst éffnen und wiélben. Dann ist «Gemeinde» d.“ und  bildet
— zusammen mit dem #uBeren Bau, der sie ausdriickt — jene ‘K"che.” worin
sich die heilige Handlung vollzieht. Das alles ;eschi-eht_nur m qler Stille. Aus
ihr erhebt sich das eigentliche Heiligtum. Es ist wichtig, das einzusehen. Die
duBeren Kirchen kénmen zerfallen oder verlorengehen; dann kommt alles darauf
an, ob die Gliubigen fihig sind, «Gemeindes zu bauen, «Kirches aufzurichten,
wo sie gerade sind, wenn auch der #uBere Ort noch so armselig ‘3.'1 er preisgegeben
ist. Also muB diese Kraft des inneren Wolbens entdeckt und geiibt werden,

Wir wollen die Stille ernst nehmen. Von ihr hiingt viel ab. Wenn mich _jemand
fragte, womit liturgisches Leben anfange, wiirde ich antworten: daﬂ man die Stille
lernt. Ohne sie bleibt alles unernst oder doch vergeblich. Damit ist auch gesagt,
daB es sich um nichts Absonderliches oder Asthetisches handelt. \_Ven.n man die
Stille so verstiinde — als etwas, womit man «sich hat» — wire wieder. alles ver-
pfuscht. Uns geht es um etwas, das sehr ernst, sehr wichtig und sehr verwahrlost
ist: um die erste Voraussetzung jedes heiligen Tuns.

oder philosophische Untersuchung, sondern um eine prsktischt_!. Hilfe fiir das reli-
giose Verstindnis und die persinliche Vorbereitung. Sollte die Frage nach dem
Verhiiltnis zwischen Wesensgehalt und ausdriickender Erschem.nng und ferner,
zwischen den verschiedenen Elementen innerhalb dieser Emchemm'lg selbst ent-
sprechend erértert werden, dann miiite das in einer ganz anderen Weise geschehen.
Dabei wiirde sich wahrscheinlich zeigen, daB man mit der Annahme einer einzigen
Gestalt nicht auskommt; vielmehr in die Gestalt des Ma_hles an bestimmten
Stellen die des Opfers eindringt. DaB also die ¢Ul‘{k]lrhEI”| von welcher das
Kapitel redet, nicht nur — wie z B. bei der Opfcrbemfmng — auf sekundiire, son-
dern auf wesentliche Ursachen zuriickgeht. Vielleicht ist der Vorgang, um den es
sich hier handelt, von solcher Art, daff er mit den aus dem unml_l‘tﬂlbaren religia-
sen Leben stammenden Schemata tberhaupt nicht zu fassen ist. Aus alledem
wiirden sich gegeniiber den Ausfithrungen des genal}nl,en Ka[;'lllels eine Reihe von
Unterscheidungen und Einschriinkungen ergeben, die dort nicht gemacht werden.
Einmal deshalb, weil sie fir Zwecke des Buches nicht nur iiberfliissig, sondern
belastend gewesen wiiren — dann aber auch, wie ‘Fh gern gestehe, weil mir die
Tragweite des Problems erst allmiihlich aufgegangen ist.

Die geforderte Untersuchung hoffe ich in einem anderen Zusammenhang durch-
fiihren zu kénnen. Bis dahin mochte ich betont haben, daB die Ausfihrungen des
kleinen Buches weder das ganze Problem noch auch meine genaue Stellungnahme
zu ihm enthalten. (gez.) Romano Guardini.»
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Eine solche Ansprache triigt unmittelbar dazu bei, daB aus einer An-
sammlung mehr oder weniger andiichtiger einzelner eine innere Ein-
heit wird, welche die darauf folgende Feier trigt. Durch lingere Zeit
hin fortgesetat, iibt sie eine sehr tiefdringende Wirkung aus. Auch
wird dann die eigentliche Predigt in der Messe selbst eine viel groBere
Empfinglichkeit finden.

Hier haben wir eine echte mystagogische Predigt. Sie will nicht die
heilige Lehre erschlieBen oder die Sitten bessern oder im allgemeinen
Sinne religis erbauen, sondern jene Haltung schaffen, in welcher die
Gliubigen das liturgische Geschehnis allein richtig mitvollziehen kén-
nen; das aufrufen, was nur aus dem lebendigen gliubigen Tun entsteht,
niimlich die Gemeinde. So ist auch klar, daB sie nicht die Predigt in
der Messe selbst ersetzt.!

V.

Als zweites Beispiel soll die Taufrede dienen. Vorausgesetzt ist aller-
dings dabei, daB die Spendung der Taufe aus der Unansehnlichkeit
befreit wird, in der sie sich oft vollzieht. Letzteres geht natiirlich
auch auf iuBere Ursachen zuriick: daB dieses Sakrament so oft ge-
spendet wird, der Geistliche vielfach mit Arbeit iiberlastet ist und
mehr derart. Der eigentliche Grund liegt aber doch wohl darin, daB
die Taufe im allgemeinen BewuBtsein nicht die Bedeutung hat, die ihr
zukommt. Sobald sie wieder deutlicher als das gesehen wird, was sie
ist, nimlich der liturgische Vollzug der «Wiedergeburt aus dem Wasser
und dem Heiligen Geiste», dndert sich die Situation von selbst. In
diesen Dingen gibt es keine wirklichen Unméglichkeiten, sondern sie
gestalten sich so, wie sie — nicht theoretisch gedacht und bei be-
stimmten Gelegenheiten gesagt, condern — wirklich empfunden und
gewollt werden.

Die heutige Taufe stellt die aufs duBerste gekiirzte Zusammenfassung
einer Handlung dar, die sich einst reich entfaltete und iiber lange Zeit
hin erstreckte. So miifite gefragt werden, ob das Wesen des Vorganges
zu Tage tritt, ob die einzelnen Symbole verstindlich sind, und was
geschehen konnte, damit es so sei. Es wiire weiter zu fragen, ob sich
die Wiirde der Handlung erhdhen lieBe, wenn man mehrere Taufen
susammennihme und dafiir das Ganze feierlicher gestaltete. Etwa
kénnte man sie hin und wieder am Sonntagnachmittag an Stelle der
Andacht vor der versammelten Gemeinde halten; sie mit einer An-
sprache verbinden und die Gliubigen durch entsprechende Gebete und
Lieder am Vollzug beteiligen. Auch wiire es sinnvoll, wenn mit dem
Kinde nicht nur die Amme und ein verlegener Pate, sondern nach
Moglichkeit die Familie erschiene; vor allem der Vater es als etwas

1 Man kénnte einwenden, der Seelsorgsgeistliche habe fiir eine solche Hiunfung
der Ansprachen keine Zeit, oder eine derartige Beeinflussung sei nur in bestimmt
gearteten Gemeinden, nicht aber in der allgemeinen Pfarrseelsorge maglich und
dergleichen mehr. Daran wiire vieles richtig; im Grunde kommt es aber nur darauf
an, ob der Seelsorger erkennt, dafi die Liturgie kein Luxug, sondern von entschei-
dender Wichtigkeit ist. Geschieht das, dann findet er auch Zeit und Kraft, um das
Erforderliche zu ihrer Entfaltung zu tun; geschieht es nicht, dann hat er Griinde
genug, um jeden Vorschlag als unméglich abzulehnen.
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Wichtiges und Schones empfinde, teilzunehmen. Doch kann auf diese
Fragen nicht weiter eingegangen werden.

Setzen wir also voraus, das Kind werde von jemand getragen, der gern
und verstindnisvoll den Dienst tut; die Paten, die Familie und die
Freunde seien versammelt, so ist damit noch keine wirkliche Tauf-
gemeinde da. Vor allem sind die anwesenden Minner meistens verle-
gen. Man muB ihnen also helfen, sich mit Selbstverstindlichkeit in
die Situation zu stellen. Abgesehen davon sind aber auch die Gefiihle,
welche die Anwesenden erfiillen, sehr unklarer Art. In der Regel wer-
den es einfache Familienempfindungen sein: Freude iiber das Nen-
geborene, Stolz auf den Stammbhalter, Befriedigung oder Sorge wegen
der wachsenden Kinderzahl und mehr derart. Tiefer Veranlagte wer-
den sich durch die Tatsache bewegt fithlen, daB hier ein Menschen-
leben begonnen hat, und das verhiillte Schicksal ahnen und mehr der-
art. Dieses Ganze muf die Taufrede ins Liturgische hiniiberfithren;
die Menschen aus dem nur Familidr-Menschlichen ins Heilige holen.
Als Beispiel mochte ich eine Ansprache anfiihren, die ebenfalls wirk-

lich gehalten wurde.

Liebe Freunde!
Wir sind hier zur Feier der Taufe versammel!- Bevor ‘_"il' aber mit _der heiligen
Handlung beginnen, wollen wir einen Augenbl.ltk \ren?ellm. damit wir verstehen,
worum es geht, und fihig seien, es lebendig m‘“‘“‘"’nnehﬂ;ﬁ i sl Wi
Von sorgenden Armen getragen, befindet sich in unserer tte_ein enn
wir es anblicken, berithrt uns der Zauber dieser zarten Ge'“h.‘ Em Men!ch.enlehen
hat begonnen, und unwillkiirlich kommen uns die Worte auf die Lippen, mit denen
einst die Verwandten und Freunde des neugeborenen Johannes fragten: «Was wird
aus diesem Kinde werden?» (Lk. 1, 66) heriihet den Nachdenklich
Ein Kind ist ganz Anfang. Sein junges Dasein beriihrt den Na en mit
dem Geheimnis des noch nicht Geschehenen. In dem kleinen Wesen lebt schon
der Geist; noch schlummernd, aber bereits am Werke. Bald wird er sich rithren:
klopft, einstweilen nur im Gang seines

suchen, fragen, denken. Das kleine Herz .
unbewuBten, von miitterlicher Liebe umbhiiteten Lebens. Bald wird es aber fithlen:

wird Freude empfinden, Schmerzen dulden, staunen. Jetat ist es ganz auf die Sorge
der Seinen angegﬁese:.n'trigt aber doch schon die Wiirde der menschlichen Person
in sich. Bald wird es anderen Menschen begegnen; wird Verantwortung iiberneh-
men, lieben, Schicksal erfahren. Noch ist es schwach; aber in ihm sch'lummem
Kriifte, die bald handeln und wagen, schaffen und gestalten werden. In ihm sind
Charakteranlagen verschiedener Art: gute und schlimme, hiitende und gefiihrdende;
einstweilen aber moch verhiillt; doch bald werden sie sich regen, und in seinem
Leben, seinen Beziehungen zu den anderen M?nschen zu Tage treten. Wie wird
es ihm bei alledem ergehen? Das alles ist in die groBe, ravhe Welt hineingestellt.
Ringsumher walten die Michte des Daseins, und die es lieben, empfinden die hof-
fende und bangende Frage: «Was wird aus diesem Kinde werden?»

So wollen wir ihm geben, was wir haben: aus aufrichtigem und gutem Herzen
den Wunsch, es moge sein Leben recht bestehen, zur Wahrheit durchdringen,
das aufgetragene Werk vollenden, Menschen fmd-en, die ihm Treue und Liebe
schenken, und im Gang der Schicksale behiitet sein.

Das alles ist wichtig und geht uns nahe. Wir !ir_ld aber nicht zusammengekommen,
um das junge Leben in die menschliche (_;ememschafl aufzunehmen und uns der
Verpflichtung bewuBt zu werden, die wir ihm gegeniiber haben, sondern hier soll
sich ein Geheimnis von Gott her vollziechen, Als in jener Nacht Nikodemus zum
Herrn kam und ihn nach dem Sinn des Daseins fragte, sprach Jesus: «Wer nicht
wiedergeboren wird aus dem Wasser und dem Geiste, kann nicht in das Himmel-
reich eingehens. Nikodemus wundert sich, wie ein Mensch, der doch geboren sei,
nochmals die Geburt erfahren solle; Jesus aber erwidert ihm: «Du bist Lehrer in
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Israel und weiBt das nicht?» (Joh. 5. 11). Es muB sich also um etwas handeln, das
ein gottliches Geheimnis und doch dem glaubenden Menschen zutiefst verstiindlich
ist.

Den Kern der Taufhandlung bildet jener Vorgang, in welchem der Priester dem
Kinde mit dem Wasser dreimal die Stirn benetzt und dabei die Worte spricht:
¢Ich taufe Dich im Namen des Vaters und des Sohnes und des Heiligen Geistes».
Der Sinn dieses Vorgangs ist verdeckt, weil seine urspriingliche Gestalt auf eine
bloBe Andeutung zusammengeschmolzen ist. Urspriinglich war es so, daB der Tiuf-
ling in das Becken stieg und in dessen Wasser niedergetaucht oder damit iiber-
gossen wurde. Dieses Bild wiirde sofort und eindringlich zu uns reden. Von An-
fang an weiB die Menschheit um das Symbol des Wassers, in welchem das Leben
untergehen und sterben, aber auch erquickt und neu werden kann. Es ist Grab
und SchoB, Tod und Geburt. Dieses Urzeichen, das in den religiosen Gebriuchen
der Viélker wiederkehrt und von unserem innersten Empfinden unmittelbar ver-
standen wird, hat der Herr, «dem alle Macht gegeben ist im Himmel und auf Erdens,
genommen und ein groBes Geheimnis hineingesenkt: die Wiedergeburt aus dem
Wasser und dem Heiligen Geiste.

Das Kind ist aus dem SchoB seiner Mutter hervorgegangen und hat sein eigenes
Dasein begonnen; so kann es nicht, wie Nikodemus erstaunt fragte, dahin zuriick-
kehren und noch einmal geboren werden. Der lebendige Gott aber, der Vater, der
die Welt erschaffen und den ewigen Sohn gezeugt hat, kann dieses Kind in sein
eigenes Leben ziehen und es in der Kraft des Geistes zu einem neuen Geschipf
werden lassen. Damit ist nichts Magisches gemeint; das Kind soll nicht umgezaubert
werden. Es ist nachher, wie es vorher war; hat die gleichen Ziige und Eigenschaften.
Dennoch wird etwas in ihm anders sein: ein neuer Anfang ist mitten in dem alten
Leben aufgegangen. Dadurch ist es Gottes Kind und soll sein Leben aus des himm-
lischen Vaters Kraft fithren.

Die Botschaft ist groB, und ein groBer Glaube ist notig, um in ihr nicht nur eine
religivse Weihe des vor jedem Kinde empfundenen Anfangsgefiihls, sondern ge-
naue und reine Wirklichkeit zu sehen. Dieses junge Wesen wird aufwachsen wie
alle Kinder. Es wird der Pflege bediirfen, spiter in der Welt FuB fassen, arbeiten
und kiimpfen, fehlen und sich wieder aufraffen, wie Menschen eben tun. Und doch
sollen wir glauben, daB das Geheimnis des Anfangs in ihm ist! In seinem Geiste
der Keim eines gottlichen Denkens, das sich mitten im natiirlichen Denken durch-
setzt und heilige Wahrheit versteht. In seinem natiirlichen Herzen, dem unruhigen,
heiBen, torichten, éin anderes, das, wie Paulus sagt, aus der Gemeinschaft mit dem
Herzen Christi gebildet ist. In seiner Personlichkeit, die je nach ihren Anlagen
klein und unbedeutend, oder auch groB und schipferisch sein mag, das Kind
Gottes und der Erbe Seines Reiches. Wie soll man das glauben? Zumal wenn
man den Blick auf sich selbst richtet, der man doch auch getauft ist, und sieht,
wie das Leben gegangen ist, was man getan und was man erfahren hat? Und den-
noch ist es so. Wir miissen es glauben aus Gottes Wort heraus, wider allen Augen-
schein, wider den immer neuen Einspruch unserer eigenen Erfahrung. Wir miisssn
nicht nur an Gott glauben, sondern auch an den Christen in uns, und beides
gehort zusammen.

Diese verborgene Wirklichkeit wird in der Taufe grundgelegt, die nun vollzogen
werden soll.

Die Ansprache geht von der menschlichen Situation aus und gibt ihr,
was ihr zukommt; die Dinge, welche zunichst das Herz der Anwesen-
den bewegen, gelangen zu Wort. Dann aber wird gesagt: Das alles ist
nicht das Eigentliche; dieses liegt tiefer. Es besteht nicht nur in der
Weihung des Menschlich-Familidren, sondern sein Eigentlichstes kamn
erst aus dem Worte Gottes heraus verstanden werden.

Man kann auch vom inneren Zusammenhang der Taufhandlung aus-
gehen; von ihren einzelnen Riten und Symbolen; von der christlichen
Verantwortung der Paten; vom Wachstum des inneren Menschen mit-
ten im HuBeren Leben; von dessen Vollendung in Auferstehung und
Gericht und so fort. Wichtig ist nur, daB die Ansprache den Nachdruck
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nicht auf das Lehrhafte oder Ethische legt, sondern die Anwesenden
aus ihrer biirgerlich-familiiren Haltung in die liturgische hiniiberzu-
fiihren und go der heiligen Handlung ihren Ort zu schaffen sucht.

¥

Als drittes Beispiel mochte ich die Feier des Karsamstags nennen. Es
ist vielleicht jener Teil der Liturgie, dem in der Praxis das schlimmste
Schicksal widerfahren ist, denn er wird meistens am frithen Morgen
in fast leerer Kirche vollzogen, withrend die wenigen Anwesenden meist
recht unbeteiligt den «Zeremonien» zusehen. Es bedarf keines beson-
deren Beweises, wie wenig das der Wiirde eines Vorgangs gerecht wird,
den die Kirche mit den feierlichsten Handlungen und eindrucksvollsten
Texten ausgestattet hat, und der aus einer bis in die ersten Zeiten zu-
riickreichenden Tradition erwiichst. Auch eoll nur eben darauf hinge-
wiesen sein, welche seelsorglichen Moglichkeiten dadurch ungenutat
bleiben. Wer ihnen nachgegangen ist, weill es.

Die Karsamstagsliturgie muf8 also wieder in ihr Recht eingesetzt wer-
den.! Dabei sind Aufgaben der Anpassung und Hinfithrung zu l6sen,
iiber die hier nicht gesprochen werden kann. 'Seu.exf wir aber voraus,
sie seien annihernd gelost, Nehmen wir an, die Weihen des Karsams-
tags mit ihrem groBen Inhalt vollziehen sich vor einer aufmerksamen
und verstindnisvollen Gemeinde. Das neue Feuer ist angeziindet wor-
den; und nicht irgendwo und unter Zuhilfenahme von Benzin oder
ihnlichen Verfilschungen des Vorgangs, sondern am rechten Ort und
mit der Sorgfalt, welche weif, worum es geht. Dieses Feuer wird ge-
weiht, und das neue Licht in die Kirche gebracht. Diese ist nach Mog-
lichkeit dunkel und die Gliubigen tragen kleine Kerzen in den Hiin-
den. Der Ruf: «Lumen Christi!» erschallt und die Gethlde_antwortet
ihr «Deo gratias!s. Das unsiiglich schone «Exsultet» wird mit all dem
Ernst und der Freude gesungen, die ihm gebiihren. Na.chdem die Oster-
kerze angeziindet ist, trigt der Diakon — oder wer seine Stelle vertritt
— ihr Licht zu einigen Gliubigen. Diese ihrerseits gel?-en das Licht
weiter: so wandert es von einer Kerze zur anderen, und iiberall leuch-
ten die warmen Flammen auf. Das ist ein Augenhlif:k von grioBter
Eindringlichkeit. Die menschliche Urerfahrung des Lichtes vollzieht
sich, und es kommt darauf an, daB sie sich nicht ins blo‘B Asthetische
oder Sentimentale verfliichtigt, sondern jhren wahren Sinn bekommt,

1 An dieser Stelle méchte ich auf eine seltsame Verkehrung in den u.mgehenden
Urteilen hinweisen, Immer wieder hort man sagen, der Versuch, der Liturgie ihre
Bedeutung zuriickzugeben, sei eine Neuerung — ob man \:fll'}hch nlchg- empfin.
det, wie falsch, ja im Grunde unredlich der Vorwurf ist? Wer_m irgendwo
«Neuerungen» eingefiihrt worden sind, dann sind es doch gerade die Zustiinde,
die weithin herrschen! Die grifite und verhinyusfollste «Neuerung» hat doch die
Neuzeit eingefithrt, als sie die Liturgie zuriickdriingte und das kirghlich»rdi;iau
Leben ganz auf das Belehrende, Personlich-Erbauliche und Moralisch-Praktische
ausrichtete. Die echte liturgische Arbeit hingegen will den Dingen, welche die
Autoritiit ehrwiirdigsten Alters haben und fiir das Leben der Kirche wie fiir das
des einzelnen von unersetzlicher Bedeutung sind, wieder ihre wesensmiifiige Ge-
stalt und den ihnen zukommenden Raum zuriickgeben. Wenn die gegenwiirtigen
Unklarheiten einmal iiberwunden sind, wird man die Bedenken und Widerstinde,
die sich gegen die liturgische Arbeit richten, kaum mehr verstehen.
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Das geschieht am besten durch eine kleine Ansprache, von der ein
Beispiel folgen soll.?

Liebe Briider und Schwestern!

Das Feuer ist geweiht worden, Bild des neuen Lichtes, das einst durch Gottes Liebe
in der Welt aufstrahlte, Dann hat der Diakon die Osterkerze, das Zeichen Christi,
dessen erlgsendes-Schicksal diese Tage erfiillt hat, verherrlicht und am neuen Lichte
entziindet. Nun steht sie hoch und strahlend da. Von ihr aber ist das Licht weiter-
gewandert, zu den Kerzen in Euren Hiinden, und auf Eure Angesichter, und der
Raum ist von seiner warmen Freude erfiillt. Wir haben soeben das «Exsultet» ver-
nommen, den <ésterlichen Heroldsruf». Seine Melodien haben unser Herz bewegt,
und seine geisterfiilllen Worte haben es weit gemacht. Es ist der Hymnus vom
ssterlichen Licht — laBt uns einen Augenblick bei seinem Geheimnis weilen.

Wahrlich ein Geheimnis, das Licht! Es reicht durch die Welt. Alle Riume der
Schipfung sind in ihm.

Es gibt das Licht der Augen. In der Nacht sind die Formen begraben; die Farben
schlafen: die Bewegungen kommen nicht in unseren Blick. Wenn es hell wird,
treten die Gestalten hervor. Die Farben wachen auf. Die Bewegungen iiben ihre
Macht; die Fiille der Welt entfaltet sich. Das Leben geht seine Wege. Der Mensch
beginnt neu.

Es gibt auch das Licht des Verstandes. Wenn wir nicht wissen, wie etwas sich
verhiilt, sagen wir: <es ist mir dunkel». Kommt dann das Verstindnis, so sagen
wir: «es wird mir klar; es leuchtet mir ein». In diesem Lichte tritt die Wesens-
gestalt hervor und bezeugt ihre Wahrheit. Die Bewegung des «Woher» und «Wohin»
wird deutlich und verkniipft die Dinge. Gebot und Wert melden sich; erheben
ihre Forderungen und spenden ihren Reichtum, Auch das ist Leben. Jede echte
Erkenntnis macht, daB etwas in mir wiichst.

Wieder ein anderes Licht ist das des Herzens. Es leuchtet auf, wenn der Blick
dessen, der uns liebt, sich auf uns richtet. Dann fithlt sich das eigenste, die Person,
gesehen. In dieser sehenden Liebe bliiht sie auf. Der Mensch weil, wo er mit dem,
was Schones in ihm ist, hinsoll, damit es Heimat finde.

Noch ein Licht gibt es, hoch und geheimnisvoll, von dem die groBen Denker spre-
chen: das Licht des Geistes. Es ist mehr als nur die Klarheit des Verstandes; es
hat Ewigkeit in sich. Wenn es leuchtet, weill der Mensch um den Sinn des Daseins.
Die Worte, die von dorther reden, haben Leuchtkraft und zeugen geistiges Leben
iiber Jahrhunderte hinaus.

Das alles aber ist noch nicht jemes Licht, von welchem diese Feier kiindet. Die
Kerze dort ist ein Gleichnis Christi. Der Diakon hat ibr Lob gesungen. Von ihr
ist das Licht durch Eure Hinde gewandert. Thr habt die Kirche immer heller
werden sehen, und nun ist sie von golden-warmem Glanz erfiillt. FEs ist leibhaftiges
Licht, das in die Augen strahlt; aber es hat eine Tiefe in sich, die ans Innerste
rithrt. Hat es uns nicht geheimnisvoll bewegt? Es redet von jener Klarheit, die
der Apostel Johannes meint, wenn er sagt: ¢Es war das Licht, und das Licht
leuchtet in der Finsternis».

Was wirkt dieses Licht? Nicht nur, daB wir die Dinge sehen und die Gestalten
verstehen, daB unser Herz sich verstanden fiihlt und ewiger Sinn aufleuchtet —
in ihm wissen wir, daB Gott uns liebt.

Es ist «uns aufgeleuchtet im Angesichte Jesu Christi». Es kommt nicht von der
Sonne, nicht aus dem Verstande, noch aus irgendeiner Menschenkraft. Vom Throne
Gottes ist es im Angesichte Jesu Christi herabgestiegen und liBt im gliiubigen
Herzen die innige Wahrheit aufstrahlen: ¢Gott liebt michs. In diesem Lichte
weill der Christ still mit sich selber: «Gott rechnet mich zu sich. Ich bin nicht
nur geboren aus dem Blut, aus dem Willen des Fleisches, und aus dem Machtwillen
des Mannes, sondern aus Gott’. Ich gehire zu ihm>.

Was bin denn ich Mensch? Gestern war ich nicht da; morgen werde ich nicht
mehr sein. Dieses Licht sagt: «Dinge, Werke und Reiche werden vergehen, Du
aber bist ewig in Gotts. Selige Unsterblichkeit! Sie bedeutet nicht nur, daB es

1 Siehe das Heft: «Der erhohte Herr. Ein Festbrief fiic die osterliche Zeits, Wiirz.
burg 1940, S. 23 ff.
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nach dem Tode weitergeht, sondern daB ich jetzt schon ewig bin. Sie kommt nicht
aus der «Unzerstorbarkeit unseres Wesens an sich», wie die Philosophen sagen,
sondern daher, daB ich, endliches Geschopf, am Feuer Gottes angeziindet wurde.
Als man mich getauft hat, ist der heilige Funke in mich gefallen. Von ihm geben
all die Lichter Zeugnis, die hier unter uns strahlen. «Photismenos», Erleuchteter,
heiBt der Getaufte in der alten Kirchensprache. y

Vielleicht sagt mancher: <Ich weiB nichts davon!» Allerdmgs.; meist sind wir wie
ein niedergebranntes Feuer, wie ein Aschenhsnfen_ —_ ah'er einer, in welchem der
Funke glitht. So laBt uns den Funken hiiten; Christus bitten, daff er ihn anfache,
und die Flamme hell aufschlage. k, PG 2

Denkt manchmal an diese Stunde zuriick, in der alles hell war von den an der
Osterkerze angeziindeten Lichtern. Denkt an den Funke.n in Euch. Nihrt ihn, durch
die Licbe, durch die Treue, durch das Opfer, durch die GroBmut.

Auch dieses ist eine mystagogische Predigt, u.pd zwar bfsonders inten-
siver Art. Sie hat die Aufgabe, einen Augenblick voll dringenden, aber
stummen Inhalts zu deuten und zur Klarheit zu bringen. pas kann
auBlerordentlich fruchtbar sein. Die Glﬁubiggn !tbnnen dn-beJ: eine Er-
fahrung gottlicher Wirklichkeit gewinnen, die ihrem christlichen Da-
sein eine ganz neue Sicherheit gibt; etwas von dex_n, was die Alten
«Initiation» nannten, und ohne allen Vergleich wirksamer, als die
so oft wiederholte und so sehr abgegriffene «Erneuerung der Tauf-
geliibdes». 3
Auch hier kann der Gesichtspunkt wechseln. Man kann vom heiligen
Licht sprechen; vom Geheimmis der heiligen Nacht; vom Sinn des
Taufbrunnens und des daraus kommenden neuen Lebens; vom Geheim-
nis des Christen mitten in der Welt und so fort.

VL

Die mystagogische Predigt kann nicht beliebig angesetzt werden. Da
sie ganz auf den liturgischen Vorgang bezogen ist, muB sie von ihm
selbst her gerechtfertigt sein. So wiiren etwa noch folgende Gelegen-
heiten zu nennen. . :

Vor allem jene beiden Anlisse, die im Leben der Gex:leu_lde eine so
groBe Rolle spielen, niimlich die Trauung und das Begriibnis. Die Auf-
fassung auch dieser Vorginge ist vielfach ins Nu_r-Menschhche und
Biirgerliche abgeglitten. So kommt es darauf an, die Ansp.rache Litur-
gisch, als Hinleitung zu einem heiligen Tun zu gestalten, in welchem

gottliches Geheimnis und Menschenleben einander durchdringen. Der

Prediger mu8 das Wesen des menschlichen \{organg_s, e Schicksale,
Schmerzen und Hoffnungen verstehen und zeigen, wie er in das Wa]Een
des gottlichen Geheimnisses hineingezogen \nrd Das Ganze aber wird
er fruchtbringenderweise an die Ha“d]“?g lmupfen,. die .mch .vollmeht.
Dazu gehért bei der Trauung das Hereinkommen in die Kirche von
drauBen, aus den Verwebungen des Menschenlebens he.r; das Hl:ntreten
an den Altar und sein Geheimnis, der von nun an gleichsam die Wur-
zeln des neuen Lebensbundes bewahrt; die feierliche Frage des Prie-
sters, der die Kirche vertritt, und die Antwort der B_raul.let_:le mit alle-
dem, was an Entschluf8 und Verantwortung in ihr liegt; die Symbolik
der Ringe; der Segen als Ausdruck gottlicher Macht und Huld, als
Hut des Lebens, Gewiihr der Fruchtbarkeit und so fort...Beim Be-
gribnis gehort dazu die Stille des Todes, die vom Sarge h?r fithlbar
ist; die Symbolik der Erde, aus welcher Gott den Menschenleib gebildet
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hat; die Verbindung zwischen dem Grab und der Taufe, und wiederum
dem Grab und der Auferstehung; das zu Ende gegangene Leben und
das kommende neue; die Versammlung der Gemeinde um das Grab
und die Verbundenheit im Menschenschicksal; die Undurchdringlich-
keit der Zukunft und das Stehen in Gottes Hand und mehr derart.
AnlaB zu einer mystagogischen Predigt kann auch die Beichte geben;
wenigstens dann, wenn dabei eine Art Gemeinde entsteht, etwa bei der
Kinderbeichte.! Jeder Geistliche weill, wie einténig und unfruchtbar
die Kinderbeichte oft ist. Das hiingt einmal mit dem Problem der Ge-
wissensbildung und Gewissenserforschung zusammen, iiber das wir hier
nicht sprechen konnen; dann aber wohl auch damit, daB die Beichte
im Gefiihl der Gliubigen einen fast ausschlieBlich moralischen Cha-
rakter angenommen hat. Das Kind empfindet als das Wichtigste und
Beunruhigendste, ob es auch «alles richtig sagt>. Dadurch wird das
eigentlich sakramentale Element — daB nimlich die Beichte einen
heiligen Raum bildet, in dessen Tiefe und Michtigkeit der Beichtende
aufgenommen wird; daB sich in ihr etwas Schopferisch-Geheimnis-
volles vollzieht, welches iiber alles Begreifen geht, die Vergebung und
der Neubeginn — fast ganz verdriingt. So wiirde die Beichte einen
neuen Charakter bekommen, wenn der Priester zu Beginn etwas iiber
dieses Geheimnis sagte. Er konnte dabei von verschiedenen Punkten
ausgehen. Vor allem vom Grundvorgang des Bekenntnisses, worin das
Verschlossene, Heimliche, Driickende ins Freie tritt; und nicht vor
einem Beliebigen, sondern vor dem Beauftragten Gottes, sodaB jenes
Bekennen in die Offenheit Gottes geht. Oder vom Horen und Verstehen
des Priesters; von der Antwort, die er auf das Bekenntnis gibt, und
von der allverstehenden Liebe Gottes, die in alledem waltet. Davon,
wie die Beichte einen Strich unter das Gewesene macht, das Leben
aus ihr neu anfiingt, und darin das Geheimnis in der Taufe wirksam
wird. Von der Hoffnung dieses neuen Anfangs; wie sie durch die Mif3-
erfolge menschlich miide, aber immer neu gekriftigt und vergewissert
wird, da Gott mit im Spiele ist. Vom sittlichen Streben und Fortschreiten,
seinen Schwierigkeiten und Riickschligen; beides aber bezogen auf die
Allweisheit, Allgiite und schaffende Gnade Gottes, die im Sakrament
der Beichte zum Ausdruck kommt, und so fort. Durch eine solche Un-
terweisung wird der menschlich-sittliche Inhalt der Beichte mit dem
sakramentalen Geschehen verbunden; beide erhellen einander wechsel-
seitig und der darauf folgende Vollzug wird lebendig. Auch wiire es
genauerer Priiffung wert, wieweit manche MiBstinde des Gewissensle-
bens, vor allem Angstlichkeit und Enge, mit der einseitigen Moralisie-
rung des Beichtvorganges zusammenhiingen und behoben werden
konnten, indem sein liturgisch-sakramentaler Charakter entfaltet wird.

Auch sonst finden sich Anlisse zu echtem mystagogischem Sprechen.
Doch kann man hier keine Regel aufstellen. Der Priester mufl das
Auge offen und das Herz bei seiner Gemeinde haben; dann merkt er,

was not tut.
In der friithen Zeit war die Gestalt der gottesdienstlichen Handlungen

1 Vielleicht liBt sich, besonders bei besonderen Festtagen, auch fiir die Erwachsenen
etwas Entsprechendes einrichten.
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voll und deutlich. Die Gliubigen hatten die Fihigkeit des antiken
Menschen, zu schauen, zu vernehmen und mitzuvollziehen. Der Kate-
chumene faBte die verschiedeunen Riten, in denen sich die Taufe und
der Eintritt in die Kirche vollzog, nicht nur mit den Gedanken, sondern
auch und vor allem mit den Augen, mit den Ohren, mit der Gebiirde,
mit dem ganzen lebendigen Sein auf. So konnte das lehrende Wort
einfach hinweisen und sagen: «Das hast Du gesehen; das ist Dir ge-
schehen; das hast Du getan.» Es brauchte nicht umstindlich Gedanken
herbeizutragen und zu verkniipfen, sondern konnte hindeuten und
sagen: «Das ist das,» Allmihlich verloren aber. die Gestalten der hei-
ligen Handlung ihre erste Klarheit und Miiclin.gkelt. Sie schrumpften
ein, zum Teil auf einen kleinen Rest. Unzugehdriges legte sich dariiber;
innere Verschiebungen vollzogen sich. So kann der Sinn eines Vor-
gangs vielfach nicht mehr einfachhin sel.lend und handelnd erfaBt
werden. Abgesehen davon, hat der neuzeitliche Mensc}l gar nicht mehr
die Fihigkeit, wie sie der antike hatte, zu sehen, zu hiren, mit Hinden
zu greifen und im Tun inne zu werden. Der.Vefstand hat sich vorge-
driingt und mit ihm sein Gegenspiel, das subjektive Gefiihl. 1_)01’ Wille
hat sich abgesondert und selbstiindig gemacht; das Herz aber ist stumpf
und der Instinkt unsicher geworden. So hat schon das Mittelalter mit
der allegorischen Behandlung der Liturgie angefangen — siche die
Schriften eines Sicardus und Durandus, die nicht !nehr wirklich deuten,
das heiBt das Phinomen selbst zum Reden bringen, Boﬂdeﬂ} dl_ll'ch
allerlei Ahnlichkeitsbeziechungen theoretische Gedsl?.];en an _d‘e litur-
gischen Dinge kniipfen. Die Neuzeit vollends sfeht, hirt, vollzieht nicht
mehr die Liturgie, sondern denkt sie, empfindet sie, nimmt sie als
Mittel zur Erbauung und als AnlaB ethischer Entgchlufme.

Hier mu8 die Arbeit einsetzen. Die Gestalten der liturgischen Hand-
lungen miissen so rein und voll herausgeholt v\'rerden, als es nur geht.
Zugleich mufl eine Art des deutenden und bildenden Sprf:ch-ens ge-
funden werden, die nicht erkldrt und ermahnt, sondefn .du?. inneren
Sinne 16st, den Menschen in das heilige Geschehen hineinfithrt und

den Vollzug in Bewegung bringt.

Romano Guardini.
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VOM HOREN DES WORTES

«Maria saB zu den FiiBen des Herrn und horte auf sein Wort.»

Die Kirche verkiindet dieses Stiick des Evangeliums am Feste der Him-
melfahrt Mariens. In einem weitgespannten mystischen Wortverstind-
nis wird hinter jener Horenden, Horchenden, dem Gotteswort gehorsam
Hingegebenen, die in irgendeinem Dorfe lebte und Maria hieB, die
Eine sichtbar, die, dem Worte hingegeben, das Gott der Herr sprach,
zur Mutter der Lebendigen wurde. Die Himmelfahrt Mariens ist Gottes
Tat, die bestitigend vollendet, was Elisabeth prophetisch angesagt
hatte: «Selig, die geglaubt hat, daB Erfiillung werde dem, was zu ihr
gesagt ward vom Herrn» (Luk. 1,45). Die Gnadentat Gottes, die das
Geheimnis dieses Festes bildet, sagt ohne Worte: «Maria hat den besten
Teil erwihlt.»

Das gleiche Stiick hat auch immer wieder dem christlichen Denken
Orientierung gegeben, wenn es um die Einschiitzung der Kontemplation
und des kontemplativen Lebens ging, an der die Christlichkeit des
Denkens einen Priifstein hat. Da standen Maria und Martha wie die
figiirlichen Gestalten der Ecclesia und Synagoge einander gegeniiber,
und die eine stand fiir die Vita contemplativa, die andere fiir die Vita
activa.

Aber das Stiick kann und muf8 noch anders gehort werden: in seinem
evangelischen Urklang. Denn alles symbolische und alles systematische
Verstindnis vermag nicht die Kraft und GriBe des Urspriinglichen ein-
zuholen, des Ereignisses in der Begegnung des einen und des andern
Menschen mit Jesus, dem Gesalbten Gottes. Was ereignete sich in jenem
Dorfe, zu der unverwechselbaren Stunde, die das Evangelium meint,
in dem Geschehnis zwischen Maria und Martha und dem Herrn?

Wollte der Herr, daB Martha ihr Hausgeschiift liegen lasse, tadelte er
sie wegen ihrer tiichtigen, handelnden Gastlichkeit? — Gewi}, wenn
gich auch Martha zu den FiiBen Jesu niedergelassen hiitte, der Herr
hiitte nicht nach dem Essen gefragt; denn nicht vom Brote allein lebt
der Mensch, und die Selbstvergessenheit der hungrigen Seelen, die Thm
in die Wiiste gefolgt waren, ist einer Offenbarung der Macht Gottes
gewiirdigt worden. — Aber der Herr fand an Martha nichts zu tadeln,
er lieB sie gewiihren und forderte nicht, daB sie Thm zuhére. Er war
kein Eiferer von der Art, die keine Freiheit lassen.

Er sprach zu Maria, die zu seinen Fiilen sal. Das Evangelium sagt
nur, daB Maria auf sein Wort héorte, aber nicht, was der Herr sprach.
Das Evangelium hilt nicht fiir notig, das zu sagen; der Herr sprach,
was er immer sprach: die Botschaft vom Kénigtum Gottes. Vom herbei-
kommenden Gott, von Gott dem Vater, dem lebendigen und dem anbe-
tungswiirdigen, und dem furchtbaren und liebevollen hiochsten Herrn,
und vom Bringer Seines Konigtums, dem Menschensohn. «Sie horte
auf sein Wort» — hier liegt der Schliissel zum Verstindnis des ganzen
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Stiickes: Sein Wort; das Wort vom Konigtum; das Kénigtum. Dieses
meint immer das Evangelium, wenn es sagt: «Er redete das Wort»!

Maria hérte auf sein Wort. Dann aber trat Martha dazwischen und
verlangte, da8 es den Herrn ¢kiimmern» a.olle, wenn Maria dem Worte
lausche, anstatt die Werke der Gastlichkeit zu tun, und daB er sie auf-
fordern solle zu helfen. ” :

Nun ist der erregende AnstoB gegeben. Martha und ihr Tun ist einge-
drungen in das Geschehn zwischen dem sprechenden Herrn und der
hérenden Maria, Nun muB der Herr sich Mart_ila und ihrem Tun zu-
wenden. Sie hatte ihre gastliche Geschiftigkeit dem Hiren auf das
Wort vorangestellt; dazu muB der Herr sprechen. — s
Der nunmehr angestoBene Vorgang, um dessen willen das egehms als
Evangelium berichtet ist, steht mnicht verem.zelt, dhnliche stchen an
seiner Seite und erleuchten unser Verstindnis des Stiickes von Maria
und Martha. Wir lesen Lk. 11, 27 : «Es geschah,“wa:hrend Er dieses
redete» — also unter dem Eindruck der Verkiindigungsworte des
Herrn —, daB ein Weib aus der Menge seine Stimme erl‘:!oh und zu
Ihm sprach: Selig der SchoB, der Dich getragen und die BGn:,ste, d};;iDn
gesogen! — Er aber sagte: Ja, selig sind, die das Wort Gottes horen
und bewahren!» -

An das Geheimmis des Leibes Mariens riibrt der Herr nicht, a]:l.er er
sagt dem «ahnungslosy lobenden Weibe — das Weib lobt in gleicher
Art Maria wie der reiche junge Mann den Meister (Mk. 12, 17) g Wa:‘
der Menschensohn einzig der Seligspreisung wert nennen Xant, ist: au
das Wort Gottes zu horen. E K i
An einer anderen Stelle, Lk. 8, 19 wird berichtet: <Es kamen zu ihm
seine Mutter und seine Briider, und sie konnten ihn nicht treffen we-
gen der Menge. Es wurde Thm gemeldet: deine Mutter und deu:le Brii-
der stehn drauBen, sie wollen dich sehn. Er aber e}'WldEﬂe und sagte
zu ihnen: Mutter und Briider sind mir diese da, die das Wort Gottes
héren und tun.»

Auch hier wird nicht von der Mutter und zu der Mutter gesprochen,
sondern zu den hilfreich Meldenden, die so sprechen, als meinten sie,
der Meister miisse nun die Rede vom Konigtum Gottes abbrechen und
zu den Verwandten hinausgehn. Thnen und allen mufl Jesus sagen,
daB nichts auf der Welt mehr Gewicht haben kann als die Rede vom
Kommen Gottes, und daB keiner, auch nicht die Mutte:, mehr .Alllell
an ihm, Jesus, haben kann, als wer auf Gottes Wort hort: «Diese da
sind mir Mutter und Briider». :

Was diese Berichte neben den von Maria und Martha stellt, ist stets
das gleiche: da ist das Wort, die Rede, die Botschaft, welche Gc.ott durc}a
seinen Herold ausruft, das Wort vom Konigtum, und daneben, im Streit
damit, was der Mensch fiir wichtig hiilt. E ;

In einer etwas anderen Gestalt erscheint das gleiche Thema in dem Be-
richt Lk. 9, 50—62: <Jesus sprach zu einem: Folge mir! Der aber sagte:
Gewiihre mir, zuerst hinzugehn und meinen Vater zu begraben! Er
sagte aber zu ihm: laB die Toten ihre Toten begraben, du aber geh
hin und rufe das Konigtum Gottes aus! —

1 Vgl. Mk. 4, 14 mit Mt 13, 19!
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Es sagte auch ein anderer: ich will dir folgen, Herr; erst aber gewiihre
mir, Abschied zu nehmen von denen in meinem Hause. Jesus sagte aber:
Keiner, der die Hand an den Pflug gelegt hat und schaut zuriick, ist
tiichtig fiir das Kénigtum Gottes.»

Diese Antworten klingen hart. Dem Vater das Begriibnis zu halten, war
heilige Sohnespflicht und eins der groBen Werke der Barmherzigkeit.
Von der Familie Abschied zu nehmen, war nichts als gottgefillige Men-
schenfreundlichkeit. Warum redet Jesus so hart? — Weil beide der
Forderung des Kénigtums Gottes, erhoben von seinem Ausrufer und
Bringer: Folge mir! ein «aber», ein «wenn», ein «vorerst» entgegen-
zusetzen gewagt haben. Sie hatten zwar ein wenig von Jesus begriffen,
aber was Konigtum Gottes bedeutet, war ihrem Sinn erst halb aufge-
gangen.

Die <harte Rede» ist von Gott her gesprochen. Nur Gott kann sagen,
und nur Er kann verlangen, und nur um Seinetwillen kann Er ver-
langen: LaB die Toten ihre Toten begraben. Und nur Er kann fordern,
Vater und Mutter und noch das eigne Leben zu hassen und Thm anzu-
hangen als dem einzigen Gut, um dann alles hundertfach wiederzu-
finden (Lk. 14, 26; Mk. 10, 28—30). In dieser Antwort ist also dem
neuen Schiiler die erste Lehre iiber das Konigtum und die Nachfolge
gegeben worden; — nachher, wenn er erkannt hat, da es vor dem
«Folge mir», das Jesus spricht, nur Gehorsam ohne «aber» und «vor-
erst> geben kann, mag der Herr ihn freundlich beurlaubt haben, den
Vater zu begraben oder vom Hause Abschied zu nehmen. —

In diese Reihe also gehirt das Stiick von Maria und Martha. Maria
hirte auf das Wort vom Kénigtum, und ihr Herz war dem Konig auf-
getan. Martha aber sprach, als ob es etwas Wichtigeres geben konne als
das Konigtum und die Botschaft davon und das Héren auf die Bot-
schaf't.

Gewil will Martha es nicht so gemeint haben, sie sieht ja nur ihre
Arbeit und ist ausgefiillt von ihrem Eifer. Sie wiirde beteuern, daf
ihr das Wort des Meisters iiber alles heilig ist, nur das stille Héren
Mariens iirgerte sie; Maria soll nicht so weltvergessen dasitzen, wihrend
sie selbst mit der Arbeit nicht durchzukommen weil3.

Martha spricht nicht bise, aber téricht. Sie sieht nicht, was das fiir ein
Horen ist, weil ihr Herz von der GroBe dessen, wovon der Meister
spricht, nicht wahrhaft erfiillt ist. Sie sieht und liebt den Meister, aber
das Anliegen, das Ihn erfiillt, hat sie nicht erfaBt. Sie spricht und denkt
aus der Torheit, die so oft im Evangelium als das Kennmal von «Fleisch
und Blut» erscheint. Die bezeichnende Beschriinktheit des Menschen-
sinns, der Gottes Wirklichkeiten nicht wahrzunehmen vermag, es sei
denn, daB Gott in Gnaden sie ihm auftue — Mt. 16, 17: «Selig bist du,
weil nicht Fleisch und Blut dir offenbart hat, sondern mein Vater in
den Himmeln.»

Wir kénnen ein Gesetz des Zusammentreffens von «Fleisch und Blut»
mit Gottes Wirklichkeit in Jesus beobachten: auf das Wort der Tor-
heit folgt das Wort der Riige. Die Torheit, die der Evangelist enthiillt,
ist nicht von der gewohnlichen Art, die dem Menschen als Unaufmerk-
samkeit oder Gedankenlosigkeit oder Triigheit des Geistes zur Last
fillt; so ist nun auch die Riige von anderer Art. Sie beruht nicht auf
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der menschlichen Uberlegenheit des Riigenden und ist keine Funktion
menschlicher Meisterschaft. Sie erweckt nicht den Getadelten zu besse-
rer Bemiihung seiner Krifte und zu héherer Leistung, die aus ihm
«herausgeholty wiirde. Wohl weckt sie ihn auf, aber dazu, zu ahnen,
daB Gottes Wirklichkeit nicht von der Art und auf der Ebene von
«Fleisch und Blut» ist, und dazu, nach der Gabe Gottes zu verlangen
und zu rufen: «Sohn Davids, erbarme dich meiner» und «Ich will, daBB
ich sehend werde.» — Von dort her also ist die Riige erteilt, von Gottes
Hoheit her und aus Seinem Anspruch an den Menschen; das macht die
Eigenart der Riige Jesu aus.

Wir finden kein Wort Jesu, das iiberhaupt im Bereich menschlicher
Leistung und charakterlicher Haltung die Jiinger anspriiche. Wie nahe
lige das bei dem Rangstreit (Mt 18,1—4) oder bei der AuBerung
des begehrlichen Unwillens iiber den Antrag der Zebediussohne (Mt.
20,24—28): Aber beidemale stellt der Herr dem Sinnen von «Fleisch
und Blut» das neue, wahre, gottgefillige Sinnen gegeniiber, in dcfm sich
das Kénigtum Gottes durchgesetzt hat, und das dargestellt ist im Da-
seins-Geheimnis des Menschensohns (Mt. 20, 28.)

Von solcher Art ist die Riige Jesu. Sie trifft also wohl den aus seinem
unerleuchteten Wissen und dunklen Wollen handelnden _einzelnen,
aber nicht, insofern er sich von seinem Nachbarn unterscheidet, der
es besser macht, sondern insofern er aus «Fleisch und Blut» d‘?kt un_d
handelt. Also ist jedesmal «der Mensch» betroffen, der Geriigte wie
sein Nachbar, der diesmal an der Riige vorbeikam; der“damals Ange-
redete wie ich, der ich eben jetzt das Wort des Herrn hore.

Und warum ist es Riige, warum nicht Bekehrung und Korrektur? Weil

der Menschensoh Gott h richt, aus dem Anspruch Gottes an
e Menscho. echafs. vich Menschen ohne Riicksicht auf

tum des Herm iiber Himmel und .
zugleich die bise, schuldige Unzulinglichkeit des Menschen. Sie kann
schiirfere und mildere und schirfste Form haben. Ruhig und geduldig,
bei schwerem Ernst, ist die Zurede an die rangabscl{iitmden .J iinger
(Mt. 20, 25), anders klingt das Wort: «Thr wisset "mch.t, was 1hr ver-
langty (Mt. 20,22), oder: «lThr wisset nicht, was fiir emen Geist ihr
habts (Lk. 9, 55); und das schirfste Wort ist wohl das-an Peu'us:
«Geh weg von mir, Satan; du bist mir Argernis, denn du sinnest nicht
auf Gottes, sondern auf der Menschen Dinge> (Mt. 16, 23)..

Das Riigewort an Martha ist mild und schonend, aber es bleibt Riige
fiir «Fleisch und Blut», das Gottes Dinge nicht zu fassen vermag. Es
bleibt fiir Martha, und wohl auch fiir Maria und fiir _alle. denen} dieses
Stiick des Evangeliums verkiindigt wird, eine Aufatbben.mg, ein heil-
samer Schreck, der fragen macht: Wenn es sich so verhilt, Herr, was

ist dann Dein Wort, und wovon das Wort redet; und was ist das, wenn
ben auf dieses Wort horen? — Martha

Menschen weltvergessen hingege :
ist «ahnungslos» und «eifrig» der AnlaB zu einem neuen Offenbarungs-

wort des Menschensohns geworden, fiir sich und fiir Maria, die von
«Fleisch und Blut» her ihr nichts voraushatte, und fiir alle, die Ohren

haben, das Evangelium zu hiren. .
«Maria saB zu seinen FiiSen und horte auf sein Wort.» Das war das
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Wenige und eine Notwendige, wogegen das Viele der Martha nicht auf-
kommen konnte. Maria besa3 den besseren Teil, denn sie besal das
Eine,

Sie besaB es, indem sie horte. Denn mit dem Héren scheint der Besitz
des Konigtums Gottes, jenes Inbegriffs des Heiles, zu beginnen. Im
Héren kommt das Kénigtum iiber den Horenden und der Hiorende
gelangt ins Konigtum. Das 4. Kapitel des Markusevangeliums zeigt, daf
das Konigtum Gottes ein Mysterium ist, Fleisch und Blut nicht faBbar,
weiter, dafl es den Erwihlten Gottes zu erfassen gegeben wird: 4,11
«Euch ist das Mysterium des Konigtums Gottes gegeben», und weiter,
daB dieses im Worte, in der Parabel, die zugleich aufdeckt und zudeckt,
mitgeteilt und im Héren empfangen wird. Die ganze Simann-Parabel,
mit der das 4. Kapitel beginnt, spricht vom Horen des Wortes, von
seinen Bedingungen und seiner Frucht.

So schlieBt das Horen auf das Wort das Kommen des Kénigtums ein.
Wohl darum gerade hat der Herr das Horen des Wortes so leidenschaft-
lich vor jeder Stérung und Geringschiitzung geschiitzt. Das Hiren auf
Gottes Wort ist also ein Vorgang, dessen unsichtbare, andere Seite das
Herbeikommen des Konigtums ist, im Héren hat das Kénigtum, das
als offenbare Herrlichkeit eine streng zukiinftige GriBe ist, seine in-
nere verborgene Vorankunft.

Auch der Gottesdienst der Kirche kennt die Rede des Menschensohns.
und das Héren auf Sein Wort. Das Wort des Menschensohns bringt neu
und mehr das Kénigtum Gottes iiber die Menschen. Keiner kann dieses
Wort reden und siien als Er, der Menschensohn; die Er sendet, zu reden,
sind Sein Mund, Er aber redet. Seiner Saat und Seinem Siien allein er-
schlieBt sich das gute, wache Erdreich. Thm allein sind die rechtgliiu-
bigen Herzen offen, einzig zu Seinen Fiilen sitzt Maria und hért.

Der Versammlung seiner Jiinger hat der Herr fiir alle Zeit Seine wir-
kende Gegenwart zugesagt; Er wirkt in ihrer Mitte als der Beter vor
dem Vater (Mt 18, 19, 20), und als der Bringer des Konigtums (Mt.
28, 20). — Auf der Zusage des Herrn beruht das gottesdienstliche Han-
deln der Kirche, Weil wirklich der Herr da ist und redet, wenn die
Wortverkiindigung geschieht, darum triigt sie das Buch seiner Reden
und Taten und des Apostelzeugnisses von seiner Glorie herbei, als ob
Er selbst es wiire, und spricht die unendlich heiligen Worte so, daf3
der Menschensohn darin von den Himmeln her zu den Herzen dringt,
und es entsteht das gleiche Héren wie in den Berichten des Evan-
geliums; derselbe unvergleichbare, unersetzbare, «notwendige» und
darum unantastbare Vorgang, da der Menschensohn die Geheimnisse
Gottes zu kosten gibt und Maria, das «Viele» vergessend, nur mehr
hért und hért.

Zum BeschluB} eine Frage an uns.

Was ist der Wille des Hermn, der bei der heiligen Lesung im Wort--
gottesdienst geschehn soll? Was miissen wir tun, um diesen Willen
za erfiillen «auf Erdens, in unsern Méglichkeiten, «mit allen unsern
Kriiften», an der Herde, die der Herr uns gegeben hat, sie zu weiden,.
an denen, die sein Hausgesinde sind, ihnen Brot zu geben zur rechten
Zeit, im gerechten MaB? — Tun wir, was an uns ist, die versammelte-
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Kirche zu den Fiien des Herrn niedersitzen zu lassen, im Frieden und
in der Sammlung und in der Liebe, und geben wir ihr das Wort des
Herrn — nicht «irgendwie», daB auch dieses «erledigt» sei, sondern so,
daB geschehn kann, was im Evangelium geschieht, wenn die Menschen
horen und der Herr spricht?

Praktische Riite helfen nicht zur «Gestaltung» des Gottesdienstes, wenn
nicht der Vorgang selbst im Heiligen Geiste erfaBt wird. Denn die
innere Gestalt, ohne die alles leere Form bleibt, bringt Er allein her-
vor — und doch wieder will Er sie aus uns und durch uns hindurch
hervorbringen. Das schlieBt ein, da der Gottes-Dienst seine Wahrheit
nur gewinnt, wenn seine «Dienery sich immer neu zum Herrn bekeh-
ren und sich arm und hungrig machen, damit der Geist in sic kommen
kann und sich ihrer bedienen. DaB sie es ergriffen haben, weil sie
ergriffen worden sind, wird sich bekunden in der Weise, wie sie das
heilige Wort lesen, aber auch in der Weise, wie sie die Glaubigen zum
rechten Héren zu fithren wissen, und noch in der Art, wie sie den Vor-
gang der Lesung liturgisch zur Gestalt kommen lassen.

Heinrich Kahlefeld.
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DER GLAUBE DES PETRUS

«Und Petrus stieg aus dem Schiffe»
Mt. 14, 24-33; Mk. 6,47-51; Jh. 6, 16-21.

Die Gestalt Petri ersteht aus den Evangelien mit einer besonderen
Eindringlichkeit: wir fiihlen, wie ein unerschiitterlicher Glaube in
ihm wiichst, ein Glaube, der so michtig ist, da Petrus der Mensch
nur langsam diesem Glauben zu entsprechen vermag. Freilich: erst
nach dem Tode des Herrn scheint das Feuer iiber Petrus zu kommen,
das seine Zunge 16st und ihn zum glithenden Einsatz und in den Tod
treibt: bis ihn aber das Feuer erreicht, geht er einen schweren Weg,
muB er in bittrer Reue seine Schwiiche und Unzulidnglichkeit erfahren,
und doch wiichst wihrend dieser Zeit der Glaube in ihm wie ein Fels,
und der Herr erkennt diesen Felsengrund seines Glaubens und vertraut
in der groBen Stunde auf der StraBe nach Cisarea Philippi diesem
Felsengrunde sein Vermichtnis an; eben weil dieses Vermiichtnis nicht
in den Hinden eines irrenden Menschen ruht, sondern in dem Glauben,
der diesen ganzen Menschen einmal ergreifen und umwandeln wird, ist
es wohl bewahrt.

Einer der entscheidenden Augenblicke dieser inneren Geschichte des
Apostels ist die Morgenstunde auf dem sturmbewegten See: Als die
Jiinger fast die ganze Nacht iiber vergeblich mit dem miichtigen Gegen-
wind gekidmpft hatten, und der Herr gegen Morgen, iiber die Wogen
schreitend, sich dem Schiffe niherte, schrien sie auf vor Furcht in der
Meinung, daB ein Geist auf sie zukomme. Petrus aber spricht fiir die
vom Schreck gebannten Jiinger. Und welch ein Glaube an die Macht
des Herrn gehorte zu der Bitte «Herr, wenn du es bist, so heil mich
iiber das Wasser kommen . . .» Was heiBt es anders als «Dein Wort wird
gleichsam eine Strafle iiber die Wogen bauen, eine feste StraBe, auf
der ich sicher gehen kann.» Und da nun Jesus das einfache Wort
spricht «kKommy, so geschieht das GroBte: «Und Petrus stieg aus dem
Schiffe . ..» Es ist, als ob der Herr und der Apostel allein wiiren, ge-
trennt voneinander durch die Wogen; Petrus steht in der Macht des
Herrn: die Gefihrten, das Schiff kiilmmern ihn nicht mehr, auch die
Gefahr und Miihe der Nacht sind von ihm abgefallen; es geht jetzt um
etwas ganz anderes: um das Zeugnis, das er geben soll, das abzulegen er
sich vielleicht schon lange gesehnt hat. Es geht um die letzte entschei-
dende Probe und Priifung. GewiB will er nicht die Macht des Herrn er-
proben; er wollte erfahren, ob die wunderbare Erscheinung der Herr
sei, und er hat die Antwort vernommen mit dem Wort «Kommy». Es ist
der Herr, und da sich Petrus vor ihm weiB, so weil} er sich auch von
seiner Macht gehalten. Aber er will durch sein Tun seinen Glauben
endlich bezeugen, schwerlich um der andern willen, die auf dem
Schiff geblieben sind, sondern um Christi willen, um nun wirklich
durch eine Tat, die nur der unbedingte Glaube vollbringen kann,
hiniiber zu Christus zu kommen. Wiirde er zogern, so wiirde er Zweifel
verraten. Aber wir konnen uns nicht denken, dal Petrus gezogert hat:
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er ist augenblicklich auf die hochgeschwellten Wogen getreten und auf
Christus zugeschritten. Dies muB mit vblliger Sicherheit geschehen
sein, nicht in einer Art magischer, traumwandlerischer Sicherheit,
sondern in einer iiber das Irdische erhobenen Wirklichkeit: in der
Gegenwart Christi. Wie lange diese Sicherheit withrte, wieviel Schritte
Petrus getan, wissen wir nicht; es ist einer der wunderbaren, in der
Vorstellung kaum mehr vollziehbaren Augenblicke, die sich so oft
zwischen den Worten der Heiligen Schrift dffnen. Wir wagen kaum die
Augen zu erheben, wir wagen es nicht, uns ein Bild zu machen; wir
fiihlen nur, im Sturm und Wogenschlag geschieht etwas Stilles, Unge-
heures: Petrus schreitet iiber die Wellen. Petrus ist endlich vor dem
Herrn, was er sein mochte: der unbedingt Glaubende und aus dem
Glauben Handelnde, der sein Leben an seinen Glauben, an sein
Zeugnis setzt. Petrus wird getragen von der Kraft des Herrn, an den er
glaubt; er geht im Lichte Christi. Aber da scheint er plétzlich des
Sturmes wieder inne zu werden; doch der Sturm verwirrt ihn nicht —
wie hiitte er den forttobenden Sturm nicht spiiren sollen, da er doch
nicht als Triumer handelte. Das Zeugnis, das er ablegen wollte, konnte
allein im Angesichte des Windes und der Wellen, im vollen BewuBtsein
der zu iiberwindenden Gefahr erbracht werden. Verwirren konnte ihn
nicht die Wut der Elemente, sondern allein die Furcht. Aber die Furcht
erlangt nur Gewalt, wenn der Glaube wankt; wenn das Band der Liebe
zum Herrn zerreiBt und sich die Liebe wieder festklammert am Ich.
So «verspiirte» er den miichtigen Wind in seinem versagenden Herzen.
Und sofort beginnt er zu sinken.

Wunderbar, daB er in diesem Augenblick, da er den Glauben an die
tragende Macht des Herrn zu verlieren scheint, doch noch das Wort
ruft: «Herr, rette mich!» Wie sollte der Herr retten konnen, wenn er
nicht machtig wire? Und der Herr steht vor ihm auf den Wellen,
sichtbar erhoben iiber das Gesetz der Elemente; es 1st keine Verin-
derung geschehen, nur die Glaubenskraft des Herzens hat versagt. Aber
in diesem von Furcht befallenen Herzen war doch schon der Glaube
an die Macht des Herrn auf unerschiitterliche Weise S‘{Eﬂmd?ﬁ und
mit dieser letzten Kraft des Glaubeus, die in grofiere Tiefe reicht als
seine Angst, erfleht er Rettung. Der Herr kann retten; vor dem Ve!:-
sinkenden steht kein Traumbild, sondern Gottes Sohn, der iiber die
Michte der Erde gebieten kann. Und der Herr zieht ihn empor:
«Kleingliubiger, was zweifelst du!» — !

So ist der Glaube Petri wieder klein geworden, und es ist -doch ein
groBer, ein vielleicht unvergleichlicher Glaube gewesen, mit dem er
aus dem Schiffe stieg; es war eine Handlung aus jener Unb?dmgth_eit.
die der Anfang des Martyriums ist. Und wenn wir nun selbst im Schiffe
wiiren im Sturm und zum anderen Ufer strebten, Ohn_e es zu erreichen,
und der Herr erschiene auf den Wellen, wiirden wir dann aus dem
Schiffe steigen wie Petrus? Es miifite ja leichter fiir uns sein als fiir
ihn, weil wir seine Geschichte kennen und wir besser wissen, als er
damals wissen konnte, was der Herr erwartet und wie er uns beistehen
wird. Und vielleicht wiirden diejenigen, die mit uns im Schiffe sind,
die Erscheinung wieder fiir einen Geist halten wie die Jiinger, und von
uns wiirde eine Tat verlangt, die unseren Glauben an die Macht des
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Hermn bezeugt. Unser Leben strebt vom Ufer unseres Ausgangs zum
Ufer des Todes iiber die Geschichte hinweg, die aufgewiihlt wird
vom Sturm. Sind wir bereit, auf die Wellen zu treten, wenn die heilige
Gestalt iiber ihnen erscheint? Wenn wir uns nur ein wenig besinnen, so
wissen wir: darum ward dem Sturme die Macht gegeben, damit wir ein
Zeugnis ablegen. Alles ist in des Herrn Hand, Sturm und Wellen, das
Schiff und die Gefihrten und wir. Nicht darum geht es, daB das Schiff
geretttet wird; — wir konnen es dem Herrn anvertrauen, er kann es
retten zu einer jeden Stunde, und es wire doch eine térichte Antwort
am Tage des Gerichts, da8 wir fiir das Schiff hiitten sorgen miissen und
daB wir es nicht verlassen konnten. Es geht vielmehr um das Zwiege-
spriich, das einst Petrus mit Christus gefithrt hat, um des Apostels
gliubige Frage und um das einfache, miichtige Wort «Komm». Wer
hiitte dieses Wort nicht gehort? Darum steht die Gestalt vor uns im
Morgendimmer, da8 wir ihrem Worte fester vertrauen als einer Briicke
und ohne den Sturm zu fiirchten hinausschreiten auf die Wellen der
empérten Zeit. Christus kann seine Macht jeden Tag offenbaren und
dem Sturme gebieten; aber diese seine Macht bleibt noch verborgen
in ihrer Gegenwart. Offenbar soll eine andere Macht werden: die
Macht unseres Glaubens an ihn. Es geniigt nicht, daB wir in eine
Kammer des Schiffes hinuntersteigen und beten, oder daB wir es offen
oder heimlich auf dem Verdeck tun. Wir wollen das Schiff verlassen;
wir wollen hinaus. Wir sollen zeigen, daB eine unerschiitterliche
Briicke iiber die Wellen fithrt. Wohin wollen wir denn, an welches
Ufer? Nicht die Ufer sollen wir suchen, sondern den Herrn, der mitten
in der Zeit steht. Das Ziel ist immer da; es ist das Wagnis. Das Gliick,
das Petrus empfunden hat, als er iiber die Tiefen schritt, steht uns
offen. Wieviel leichter als er konnen wir es erringen, die wir vom
Auferstandenen wissen, von Christi Sieg ither den Tod! Und wenn
unser Herz doch versagen wiirde im Tosen des Sturms und vor den
Abgriinden zu unseren FiiBlen, und wir im Versinken das einzige Wort
rufen konnten: «Herr, rette uns», wiire das nicht doch besser, als auf
dem Schiffe zu bleiben? Denn auf dieser Uberfahrt wird ein jeder
einzelne angerufen und ein jeder soll, sobald er das Wort vernimmt,
hinaustreten auf die Wellen. Diese Freiheit ist unser; alles andere ist
Gottes, der seinen Sieg verheiBen hat. Jahrtausende lang treiben Schiffe
voriiber, tobt der Sturm; Jahrtausende lang steht der Herr auf den
Wellen. So sind die Michtigen mit ihren Kronen und Zeichen, <o die
Vilker voriibergefahren. Wir wissen nicht, was mit denen geschah, die
dem Ruf nicht folgten, an welches Ufer sie getrichen wurden, oder ob
sie schon untergingen auf dem Wege, dem Retter fern und als Schiff-
briichige vielleicht doch noch um Hilfe rufend. Wir wissen nur, daB in
dem Gehorsam gegen das Gebot, auf die Wellen zu treten, der Sinn
der Zeiten und des Lebens beschlossen ist. Wir wissen von den Schick-
salen, die auf unserem Wege geschahen, nur wenig; wir wissen aber:
jetzt ist unsere Stunde.

Noch einmal sah Petrus vom Schiffe aus die Gestalt des Herm. Es war
nach Christi Vollendung, in der Gegend von Tiberias (Jh. 21, 2-17);
vergeblich hatten die Jiinger die Netze ausgeworfen: «Und wie dann
der Morgen graute, stand Jesus am Ufer; die Jiinger aber erkannten
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ihn nicht.» Erst als Christus ihnen die Stelle gewiesen hatte, wo sie
die Netze auswerfen sollten, und sie dann das Netz kaum emporziehen
konnten, sprach Jesu Lieblingsjiinger zu Petrus: «Es ist der Herr.» Und
Simon Petrus, wie er das gehort, nahm und giirtete gleich sein Ober-
kleid, das er abgelegt hatte, und warf sich in den See.» Nun bedurfte
es keines Wortes mehr, um den Apostel iiber das Wasser zu rufen: der
Herr war da, und Petrus muBte zu ihm. Wieder lieB er die Gefihrten
zuriick, die das Schiff an das nahe Ufer steuerten und das iibervolle
Netz nachschleppten; was Petrus mit dem Herrn gesprochen in der
kurzen Weile, die er durch seinen Gehorsam gewonnen, wissen wir
nicht. Aber wir diirfen es vielleicht ahnen; die letzte, unbesiegbare
Sicherheit mag sich nun in Petrus gebildet haben; er sollte fortan nicht
mehr Fischer sein, sondern Hirte und als Hirte der Herde Christi sein
Schicksal finden. Denn nach dem geheimnisvollen Mahl, das die
Jiinger an einem vorgefundenen Kohlenfeuer am Seeufer einmahmen,
fragte der Herr den Apostel dreimal, ob er ihn liebe; dreimal beteuerte
Petrus seine Liebe und dreimal empfing er den Auftrag, die Schafe
geines Herrn zu weiden. Dann aber kiindigte ihm Christus das Los
vollkommenen Gehorsams an: «Da du jung warst, giirtetest du dich
selber und gingst, wohin du wolltest. Doch bist du alt geworden, wirst
du die Hinde ausbreiten, und ein anderer wird dich giirten und fithren,
wohin du nicht willst. — Folge mir!» Uber dem See im Lande Galilda
erschien eine groBe Ferne; der Herr wies in sie hinaus, und es ist uns,
als ob sich in diesem Augenblick das letzte fiir Petrus entschieden
habe: er war aus dem Schiffe gestiegen um des Herrn willen; er
sollte diesen See und sein Handwerk, die Seinen und sein Land ver-
lassen und sich riisten zu einer Wanderschaft, deren Ziel er micht
kannte. Immer wieder wiirde er auf seinem Wege die Gestalt des Herrn
sehen, wiirde er, von seiner glithenden Liebe hingerissen, dem Herm
entgegeneilen. Wie er an jenem stiirmischen Morgen iiber die Wellen
schritt, so wiirde er durch die Welt gehen miissen, mit ausgebreiteten
Hinden, den Blick auf den Herrn gerichtet, gerufen von dem einen
schon lingst gesprochenen Wort, das Briicken baute iiber die Meere
and StraBen durch die Lande und ihre Vélker hindurch; von dem
Worte, das die Kerker offnete, die Wiichter blendete, die Hinde der
Miichtigen lihmte. Wie der See ihn einst getragen, S0 wiirde die Welt
ihn tragen, die noch viel abgriindiger war als der See und von “nqch
gefihrlicheren Stiirmen aufgewiihlt: das Unméogliche wiirde moglich
mit einem jeden Schritte, den er tun wiirde, denn ihn sollte die Kraft
des Herrn tragen, an den er glaubte, und an den ihn seine
band.
So wurde des Apostels Wanderschaft durch die Welt und die Zeit zu
keinem geringeren Wunder als sein Schreiten auf den Wellen, zu
keinem schwiicheren Zeugnis wil:lis glaubena undw i_zufleach z;n;:e:ng:gm
d £ 1. Sein ganzes Wirken mu e
er Kraft dessen, der ihn gesan ; g dem. Gla g 8

sichte Christi geschehen sein, getrieben von
ihn bewog, auf den ersten Ruf Jes Hermn seine Netze zu lassen (Mk.

1,16—18) und dann zweimal vor Christi Augen aus“dem Schiffe zu stei-
gen, Und als der Apostel, wie die Uberlieferung srfahlt,.aus der E?ngen
Stadt hinauswanderte und der Herr ihm entgegenging, gich noch einmal
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kreuzigen zu lassen, da muBl Petrus erkannt haben, daB der Herr noch
einmal iiber der Tiefe erschienen war: iiber dem Tode, den er besiegt.
Der Apostel kehrte zuriick und schritt durch den Tod dem Herrn
entgegen. Zum letzten Mal schwang er sich aus dem Schiffe. Vielleicht
aber ist dies ein Geheimnis des christlichen Lebens, daff wir immer
wieder aus dem Schiffe gerufen werden wie der Apostel, und daB wir
dort schreiten wollen, wo kein Weg zu sein scheint. Denn die Welt baut
keine StraBen und Briicken fiir Christus, aber Er baut sie. In dem
Augenblick, da sein Wort unser Herz entziindet und uns die GewiBheit
seiner Kraft itherkommt, wolbt sich ein Briickenbogen iiber den Ab-
grund zu ihm hin. Er ist immer da und immer erreichbar. Aber der
Apostel moge fiir uns bitten, daB kein Schiff uns gefangen halte und
kein Sturm uns schrecke; daB wir vielmehr die Kraft finden, uns
hinauszuschwingen, wenn der Herr im Morgendimmer iiber dem
emporten Abgrund steht und uns ruft.

Reinhold Schneider.
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DER ALTAR

Die Sakramente der Kirche haben die Gestalt heiliger Geschehnisse,
sie gehen vor sich als Bad der Reinigung, als Handauflegung und
Salbung, als Gerichtshandlung und als durch Danksagung geheiligtes
Mahl.

Das Sakrament der hl. Eucharistie besteht nun nicht nur im heiligen
Geschehnis, auch der Gegenstand der Handlung, die Mitte des Ge-
schehens, wird darin sakramental zur Verfiigung gebracht: das im
Kreuzestod dahingegebene Fleisch und Blut des Herm.

Daraus entsteht fiir die Kirche eine neue Aufgabe: heilige Wirklich-
keiten, in der Gestalt heiliger Dinge, sind ihr anvertraut; sie mufl mit
ihnen umzugehen und sie aufzuheben wissen. Was ihr anvertraut
wurde, ist das Fleisch und Blut des Herrn; es ist ihr aber iibergeben
unter der Gestalt von Brot und Wein. So gebraucht sie, um es zu halten
und zu tragen und aufzuheben ein GefiB fiir Brot und Wein. Das ist
die Brotschale (Patene, Hostienschale, Ciborium) und der Weinbecher
(Kelch).

Auch die Brotschale und der Weinbecher sind getragen und aufgeho-
ben. Sie stchen auf einem Tisch, und der ist zum Mahle gedeckt; denn
Brot ist zum Essen und Wein zum Trinken da.

Wenn nach dem Wortgottesdienst das «Herrenmahl» (1. Kor. 11)
beginnt, wird Brot und Wein herbeigebracht und auf dem Tisch nieder-
gelegt; darauf geschieht die Danksagung iiber Brot und Wein und dann
die Speisung der Feiernden vom gemeinsamen Tische. Das ist das «Her-
renmahly. Unter diesen Handlungen gewiihrt der Herr seiner Kirche die
Gegenwiirtigkeit seiner Todeshingabe an Gott, seinen Vater, daB} sie
darin eingehe und daraus das Leben habe. Und so ist der Tisch, der
Brot und Wein triigt, «der Tisch des Herrn» (1. Kor. 10) und der
«Altary des Opfers Christi.

Der Altar in unseren Kirchen ist also zunichst einmal ein Ding, ein
Geriit, ein einfaches Wesen, das seine Brauchbarkeit und Richtigkeit
hat und sich jedem Menschen erklirt, der iiberhaupt weill, was ein
Tisch, ein gedeckter Tisch, ein Tisch mit Speisen bedeutet. Wenn er
auch auBerhalb des Sakramentes bleibt, — er ist gerade so iiberzeu-
gend in seiner Zeichenhaftigkeit wie das Brot und der Wein. Wenn er
nichts ist als ein guter, wiirdiger, starker Tisch, ist er richtig und Gott
wohlgefillig; denn auch das Brot vom Weizen und der Wein vom
Weinstock war wohlgefillig.

Auch der Altar ist ein Zeichen, vorgelagert und zugeordnet dem sakra-
mentalen Zeichen des Brotes und Weines; als dieses Zeichen soll er
schaubar bleiben, auch durch Schmuck und Gestaltung hindurch. Ist
er nichts als Tisch, so hat er in seiner Klarheit besondere Kraft, die
Sprache des Zeichens zu sprechen; er weist ganz iiber sich hinaus auf
Gottes Geheimnis, dem er tragend dient.

Auf diesem Grunde, der nie verlassen werden darf, gibt es wohl ein
Zweites, und das macht die andere Seite der Sache aus, Der Becher, der
die Gestalt des Weines triigt, war am Anfang aus Glas und auch aus
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Holz, aber heute ist er aus Silber und aus Gold, und kostbare Schmiede-
arbeit und edler Steinbesatz zeigt seine Wiirde an. Auch die Brot-
schale ist aus Gold, und bei den Griechen spannt sich ein Bogen wie
der Himmelskreis dariiber und der Stern von Bethlehem hiingt daraus
herab und spricht vom Angekommensein des Konigs. Das Brot ist bei
uns eine flache Scheibe, ungebrannt hell und leuchtend, und Bilder,
Zeichen und Worte sind darauf gepriigt. Die Griechen handeln bei der
Gabenbereitung ihres Herrenmahls an dem Brote, als ob es auch der
Gestalt nach der Herrenleib wiire: sie durchbohren das mittlere Stiick
mit einer kleinen Lanze. '

Was bedeutet das alles?

Hier ist die erste, die primiire Zeichenhaftigkeit, die dem Ding anhaf-
tende, von Gott erwihlte und zum Sakrament erhobene, iiberzogen von
einer zweiten, sekundiren, die aus dem Geiste und dem Darstellungs-
vermbgen des Menschen stammt. Der glaubende Geist schaut die
innere Wirklichkeit des Sakramentes, die «res», und strebt zu einer
sinnenhaften Darstellung des Geschauten. So entwickelte sich die zweite,
kiinstliche Zeichenhaftigkeit; sie bewegt sich gleichsam abwiirtsstei-
gend auf der gleichen Linie, auf der die primiire Zeichenhaftigkeit
aufsteigt; d. h. sie beschrinkt sich nicht darauf, etwa iiber dem Tisch
bedeutungsvoll das Kreuz zu errichten und hinter ihm, auf der Wand
der Kirche oder auf einer Bildtafel auszusprechen, was auf dem Altar
geschehe, sondern sie formt neu die Brotform, die Brotschiissel, den
Becher und dann den Tisch, der sie trigt.

Nun kann man wohl sagen, daB8 der sekundiiren Zeichenhaftigkeit um-
somehr Entfaltungsraum gegeben ist, je weiter der Gegenstand, den
sie iiberformen will, von der streng umschriebenen Gestalt des Sakra-
mentes abliegt. Das Brot muB8 Brot, der Wein mufl Wein sein, sonst
ist das Sakrament aufgehoben. Aber die Gestalt des Tisches kann
weithin iiberformt werden.

Was wird die sekundire Zeichenhaftigkeit von der Sak ramentswirklich-
keit ausdriicken wollen? — Gerade den Kern alles kultischen Wesens,
der darin in hichster Verdichtung und letzter Wahrheit gegeben ist:
das Opfer. Zum Opfer aber gehrt der Altar, als «Schlachtstatt> und
«Brandstitte.

Die iiltesten christlichen Generationen haben, sobald sie den Unter-
schied des Neuen vom Alten Bunde und seine Folgerungen erfait
hatten, nur mit Scheu und Distanz oder in deutlicher Uneigentlichkeit
vom «¢Altars gesprochen, ebenso wie sie die Bezeichnung «Priester»
mieden. Sie durften das Vermichtnis des Herm nicht versinken lassen,
ihre Katechese muBite scharf betonen, daB8 es nur ein Opfer gebe, das
des Herrn am Kreuze, ein fiir alle Male dargebracht und von uner-
schopflicher Fruchtbarkeit. Ein Opfer: dieser Erlosertod. Ein Priester:
Christus der Herr. So auch ein Altar, das ist, uneigentlich gesprochen,
das Kreuz Jesu, genau und eigentlich gesprochen: sein Leib, Er selbst;
denn Er war alles, Priester, Gabe und Opferstatt. «Denn Christus ist
nicht in Heiligtiimer, mit Hinden gemacht, eingetreten, sondern in den
Himmel selbst, ...nicht mittels des Blutes von Bécken und Kilbern,
sondern mittels seines eigenen Blutes, ein fiir allemal . .. Nicht wie der
Hohepriester in das Heiligtum jihrlich eingeht durch fremdes Blut;
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ir sind geheiligt in diesem (Gehorsams-) Willen durch die Dar-
bringung des Leibes Jesu Christi ein fiir allemal» (Hebr. 9,24. 12, 25;
10, 10).
W;a der Kirche vermacht ist und ihrer Gottesverehrung Grund und

Mitte gibt, ist von sakramentaler Art. Sakramental ist ihr Priestertum:

werkzeuglicher Dienst in Partizipation des Priestertums Christi, sakra-

mental das Opfer: Partizipation an dem unter Zeichen vergegenwér-
tigten Opfer Christi. Die sakramentalen Zeichen aber sind Brot und
Wein, und was dariiber und damit geschieht: Danksagung und Mahl;
dem entspricht die Gestalt des Tisches.

Als aber keine wirksame Nihe alttestamentlichen und heidnischen

Opfertums mehr zu verwirren brauchte und fest und klar eingepriigt

war, daB im Neuen Bund nur Einer der Priester ist, durften die
Altesten und Vorsteher, welche durch Handauflegung al.ik_ram_cntal zu
Werkzeugen des Herrn gemacht sind, auf Grund der Partizipation auch

«Priester» genannt werden. In gleicher Art darf ohne Scheu das Her-
renmahl das Opfer des Neuen Bundes genannt werden. Auf dieser Linie
Mensa, als «Altar» darzu-

war es aber auch moglich, den Tisch, die
stellen, um dem Opferdienst Zeugnis und Zeichen zu geben.

Wie geschieht das? Etwa dadurch, daB die Mensa-Platte auf einen
Steinblock gelegt wird, der selbst sich auf Stufen aus dem Raum erhebt,
wie die Hohe eines Berges, von dem das Opfer zur Gottheit hiniiber-
gereicht wird.! Durch diese sekundiire, nichtsakramentale, sondern aus-
deutende, verkiindigende Zeichenfunktion erhilt der Tisch neue Ho-
heit und neuen Glanz.

In der primiren Zeichenhaftigkeit ging es von unten nach oben: er
trug als rechtschaffener Tisch die Speisen und sprach vom Geheimnis
des Glaubens als einem Mahle, er stand also, ohne selbst zur sakramen-
talen Gestalt zu gehoren, doch in der Verlingerungs-Linie der esakra-
mentalen Versinnbildlichung; er half, auf seiner Stufe, und an geiner
Stelle das Zeichen zu errichten, das Gottes Wirklichkeit triigt, auch er
sagte: Mahl und Speise, und auch Heiligung der Speisen, denn er war
leer und lud ein, Brot und Wein auf ihn niederzulegen, daB sie aus dem
Menschenbereich in den Bereich des Danksagungsgebetes Christi, und
so in den Gottesbereich kimen und von dort wieder empfangen
wiirden. s e
Nun aber stromt es von oben nach unten. Die Wirklichkeit, welche ‘!13
Zeichen tragen, und welche der Glaube in den Zeichen erkannt, teilt
ihren Glanz dem dienenden Tische mit. Der Glaube schaut von der
Gotteswirklichkeit her den Tisch neu und anders, sowie der Prophet
Isaias im Gesicht die oberen Schwellen des Tempels anders schaute,
nun trugen sie nicht mehr das Dach des Hauses, sondern den Thronsitz
Gottes und erbebten unter der Macht, die auf ihnen lastete.

Der schauende Glaube hat die Gestalt des Tisches iiberformt, hat ihn
zum «Altars gemacht, ja hat ihn wie den Herrn selbst angesehen und
seine Tischlinnen als die Linnen des Herrnleibes und die Stoffzierde,
die sein Gestein iiberdeckte, als sein Konigsgewand erschaut. Hier hat

1 Vgl. hierzu R. Schwarz, Kirchenbau, Werkbund-Verlag, Wiirzburg. — Hier ist
durchgiingig der Altar und sein Raum von der Opferbewegung aus interpretiert.
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der Glaube, was er vorfand, aus seinem Wissen interpretiert, seine
Interpretation verbildlicht und die Verbildlichung nach deren Gesetz
vollendet. So wird die Wiirde des Tisches, die der Gliubige im Geiste
verspiirt, da er die primiiren Zeichen zu lesen versteht, in sekundiiren,
umkleidenden Zeichen den erleuchteten Sinnen dargestellt.

Was folgt praktisch aus solchen Einsichten?

Einmal, daBl der Altar als schlichte «Mensa», als Tisch errichtet werden
kann. Es wird Sache des Baumeisters sein, die Tisch-Gestalt ins Ver-
hiltnis zum umgebenden Raum und zur umgebenden Gemeinde zu
setzen und dadurch ihre Wiirde auszudriicken.

Daf} die Tischgestalt selbst kriftig und klar von einer gewissen Kost-
barkeit des Stoffes wie der Form sein mufl, wurde schon gesagt.
Schlichtheit darf nicht mit Armseligkeit verwechselt werden. Man wird
auch nicht denken, daB fiir den «Tischy der «Tischler» zustindig sei
und geniige. Es gehirt ein rechter Kiinstler dazu. Wie in der Musik:

groBer und schwerer als alle andere Kompositionenkunst ist die Kunst,
eine Melodie zu schaffen.

Sodann zeigte sich, dal der Altar als «<bomos», als Opferstiitte, darge-
stellt werden kann. Das wird wohl in den meisten Pfarrkirchen fiir den
Hochaltar das Gege.bene sein. Man konnte sich aber vorstellen, daf} es
in der gleichen Kirche eine Kapelle, oder eine Apside, oder sonst einen
Raumteil gabe.. wo werktags mit den wenigen gefeiert wird, damit
auch diese eine «Versammlung» darstellen; dort konnte der «Tisch»
stehen. Dann wiirde die eine Altargestalt die andere interpretieren, und
die Unterweisung iiber das Herrenmahl, iiber sein Zeichen und seine
Wirklichkeit tite sich leicht: das Volk kann ja schauen.

Weiter liBt sich einiges fiir die Pflege und Schmiickung des Altars
folgern. Die Schmiickung wird sich nicht vom Gegenstand lisen, sie
wird den Altar schmiicken wollen. Sie wird ihn also nicht mit Blumen
iiberfiillen, als ob er ein Blumentisch wiire. Die Blumen, die darauf-
stehen, werden sich den Brot- und WeingefiBen und den Hantierungen,
die damit geschehen, unterordnen. Sie werden zieren, ohne zu stéren,
wie auf einer gut gedeckten Festtafel. Auch die Kerzen werden seine
Gestalt nicht entstellen, sie erst recht wollen ja dienen. Es ist nicht
Sparsamkeit, sondern der Sinn fiir Richtigkeit, der die Kirche anordnen
1iBt, daB beim Hochamt sechs Kerzen brennen sollen. Wer es damit
versucht hat, wird wissen, dafl 12 Kerzen nicht mehr, sondern weniger
sind als 6 Kerzen. Was fiir die Abendandacht mehr gebraucht wird,
ldBt sich leicht spiiter hinzustellen. Der Altar wird ja am Vorabend
nicht fiir die Andacht, bei der er als Mensa keine notwendige
Funktion hat, sondern fiir die MeBfeier, vor allem fiir das Hochamt
zugeriistet.

Aber die groBere Feier kann gewill auch eine groBere Zahl der Lichter
mit sich bringen. Lukas berichtet von der Feier des Brotbrechens in
Troas (Apg. 20, 8). «Es brannten viele Lampen in dem Obergemach, wo
wir versammelt waren.» Aber dann werden die Lichter nicht auf dem
Tisch der Feier stehen miissen, sie zieren die Wiinde, oder werden in
Hiinden getragen, oder, wie es in der Christkonigskapelle zu Fulda zu
sehn ist, sie stehn in feierlicher Zahl, auf hohen Schiiften vom Boden
aufragend, im offenen Kreis um den Altar,
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Es gibt Chorkirchen — dort wird bekanntlich das Allerheiligste meist
nicht auf dem Hochaltar, sondern auf einem Sakramentsaltar in einer
Seitenkapelle aufgehoben — wo um den Hochaltar stindig Ampeln
brennen, sie haben farbloses Glas und unterscheiden sich dadurch vom
«Ewigen Licht>; sie brennen um den Altar wie sonst vor einem hei-
ligen Bild.

Das deuntet schon auf ein Drittes, die Pflege des Altars, hin. Pflege
bedeutet micht allein die Selbstverstindlichkeit, daB die Leintiicher
peinlich sauber und die Leuchter geputzt sind usw., sondern Forderung
seiner Wiirde, seines Ansehens.

Das geschieht zunichst durch die Gestalt und die Stellung im Raum,
die man ihm gibt. Seine Wiirde will ja ausstrahlen, also wird, wer sein
Ansehen fordern will, von ithm her auf seinen Strahlungslinien in den
Kirchenraum schauen, und dies und jenes wird umgeordnet werden,
bis iiberall der Altar hinlangt, bis alles den Schwerpunkt seiner
Bezogenheit in ihm gefunden hat. -

Dann geschieht es durch die Weise, wie der Liturge und seine Altar-
diener den Altar «behandeln», im Dienst vor allem, aber auch auBler
dem Dienst. Das gliubige Volk hat helle Augen, es sieht, was da getan
wird, und findet ahnend dessen Bedeutung, und wie von selbst lernt es
auch seinerseits dem Altar die Verehrung zu bezeugen, dle_ ihm ge-
biihrt, da er das stindige Zeichen des heiligsten Geschehens ist.

Heinrich Kahlefeld.
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GESAMMELTE BEMERKUNGEN UND FOLGERUNGEN
AUS DER GESCHICHTE DES ALTARES

«Der Altar der ersten’ Christengemeinde war ein einfacher Tisch, dem man eine
besondere Bedeatung nicht zumaB, der vielleicht nach der hl. Versammlung wieder
profanen Zwecken dienen konnte.»1 Wahrscheinlich wurde er zu Beginn des Gottes-
dienstes von den Diakonen herbeigebracht und nachher wieder entfernt.

Seitdem man den Gottesdienst nicht mehr in Privathiiusern hielt, sondern ihm
allein dienende Riume zur Verfiigung hatte, wird man wohl auch den Tisch der
Eucharistiefeier aus dem profanen Gebrauch ausgeschieden und ihm einen festen
Platz in der Basilika gegeben haben.

Die ¢hagia trapeza», der <heilige Tisch» der iltesten christlichen Zeit unterscheidet
sich also deutlich vom heidnischen Altar, dem Opferstein. Wenn man in der Basi-
lika, wo der Altar seinen festen Standort hatte, seit dem 4. Jahrhundert auch
Altiire aus Stein baute, so konnte man doch keineswegs einfach einen heidnischen
Altar iibernehmen. Verschiedentlich sind zwar heidnische Opfersteine zum Bau
eines christlichen Altares mitverwandt worden, aber der heidnische Altar wurde
wesentlich umgestaltet, indem man ihm eine Tischplatte auflegte. Der heidnische
Opferstein bildete also nur den Unterbau fiir den christlichen Altar-Tisch.2 Die
christlichen Blockaltire aus Stein aber, die gich in spiiterer Zeit finden, sind da-
durch vom heidnischen Opferstein unterschieden, daB sie die Proportionen der
Siiulen aufgegeben und die eines Tisches angenommen haben.

Solange der gottesdienstliche Raum klein war, bildete der Altar-Tisch von selbst
und ohne weitere Betonung den Mittelpunkt dieses Raumes. Je grioBer der Raum
wurde, umso mehr bedurfte der Tisch der Hervorhebung, um weiterhin uniiber-
sehbarer Mittelpunkt zu bleiben. So gliedert sich in der groBer gewordenen Basilika
zuniichst der Altarraum aus dem Gesamtraum aus, er wird durch Stufen erhiht und
mit Mosaik und Wandmalerei geschmiickt. Dadurch bleibt der in seiner Mitte
stehende Altar klar und deutlich der zentrale Punkt des Raumes, welcher der Feier
des «Brotbrechens» dient.

Um die Wende vom 5. zum 6. Jahrhundert ist ein baldachinartiger Uberbau iiber
dem Altar bezeugt, das Ciborium. Es <liBt das, was die Hauptsache am Altar ist,
den eucharistischen Opfertisch, gebiihrend hervortreten und dient ihm zum Schmuck.
Wiihrend bei den spiiteren Retabelbauten ..... der Altartisch hiufig zum dienen-
den architektonischen Gliede erniedrigt wird.»? Dies Lob des Ciboriums setzt aller-
dings voraus, daB Altar und Ciborium in der rechten Proportion zueinander stehen.
Wenn etwa das Ciborium durch seine Schwere und Niedrigkeit den Eindruck er-
weckt, als beschrinke oder beenge es den Altar oder stelle ihn sogar aus der
Kirche in einen besonderen Raum, so ist es seinem urspriinglichen Sinn, Hinlen-
kung auf den Altar zu sein, untren geworden. Der freistehende Altar sei iiberragt
von einer leichten, groBlinigen Kuppel, wie sie in den meisten rémischen Bei-
spielent zu sehen ist.

«Wie in vorkonstantinischer Zeit, so gab es auch in der nachkonstantinischen. . ..
nach wie vor nur einen Altar, monogenés, den Einzigen, nennt Eusebius... sehr
bezeichnend den Altar. Nebenaltire waren eine unbekannte Einrichtung... Wo ein
Bediirfnis fiir eine groBere Zahl von Altiiren vorlag, vermehrte man entweder die
Kirchen oder baute an die vorhandenen Oratorien Kapellen an. Der Basilika...
nur #uBerlich angegliedert, bildeten diese... selbstiindige in sich abgeschlossene
Riume.»5 Seit dem 6. Jahrhundert findet sich im Abendland der Brauch, dem
einen Altar der Kirche weitere Nebenaltire zur Seite zu stellen, withrend solche
im Raum der Ostkirche noch heute unbekannt sind, »Die Griinde fiir das Aul-

1 L. Eisenhofer, Handbuch der katholischen Liturgik, 1. Bd,, S. 344.

2 Vergl. J. Braun, Der christliche Altar 1. Bd., S. 118, dort Bildmaterial.

2 Eisenhofer a.2.0. S. 350 f.

4 Besonders schon ist ein vom Ciborium iiberdeckter Altar von Bari, abgebildet
bei Braun a.a.0. 2. Bd. Tafel 161.

5 J. Braun a.a.0. S. 368.
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kommen der Nebenaltire im Westen und ihre Mehrung im frithen Mittelalter liegen
keineswegs in der Liturgie als solcher, sondern ... vor allem in der Zunahme der
Privatmessen.t Kirchenrechtlich vorgeschrieben sind Nebenaltire bis heute noch
nicht: kleinere Kirchenriume sollte man jedenfalls nicht durch Seitenaltiire iiber-
lasten.

Das Retabel

Je groBer und hoher der Kirchenraum wurde, umso mehr bedurfte der Altar selbst
einer wirksamen Hervorhebung. Seit dem 11. Jahrhundert beginnt sich der Brauch
einzufiihren, zuerst hinter dem Altar, dann auf ihm eine Bilderwand aufzufiihren,
welche spiiterhin oft auf die ganze Wand hinter dem Altar iib-ergnl:f, und sie so zu
einem Teil des Altares machte. Bei diesem Wandel geschah eine Sinnverschiebung.
Zwar bleibt der Altar als ganzes Blick- und Mittelpunkt d_es Rnum?s, aber -das
Retabel mit seinen Bilddarstellungen und mit der Wucht seiner Architektur zieht
die Aufmerksamkeit auf sich selbst und macht sich selbst zum betonten Altarteil,
anstatt auf den heiligen Tisch hinzuweisen. Dazu hat das Retabel kein Recht. So
herrlich auch die Kunstwerke sind, die wir in den Retabelbildern besitzen, so muf}
doch festgestellt bleiben, daB der Altartisch meist nur als ein architektonischer
Bestandteil, oft nur als Unterbau der hochragenden Bilderwiinde hehmldelt wird.
Statt betont und gezeigt zu werden, wird er zuriickgedriingt, oft fast erc!rucl:t. Auch
der Inhalt der Darstellungen mancher Altarwiinde nimmt wenig Ri’tclmc!u. auf den
Sinn und die Aufgabe des Altares, auch diese Bilder sollten den heiligen Tisch
erkliiren, nicht aber von ihm ablenken.?

Manche neueren Versuche errichten hinter dem Altar ein riesiges Kreuz. Wenn
man eine solche Kirche betritt, nimmt das Kreuz iiber dem Altar alle Auf.merk-
samkeit gefangen. Zwar weist das Kreuz auf die Wirklichkeit des liturgischen
Geschehens hin. Aber es ist nicht als Kronung des Altares zu behandeln, sondern
als ein Geriit, das auf ihn gestellt wird oder auch hinter ihm an der Wand l}inst
oder iiber ihm von oben herab hingt. Auch das Kreuzbild ist kein eigentlicher
Altarteil, es erklirt zwar, was auf dem Altare geschieht und ist darum als Zeichen
vorgeschrieben, aber es macht nicht, auch nicht als Bestandteil, die Gestalt des
Altares aus. Darum darf selbst die Darstellung des heiligen Kreuzes nicht die
Erscheinung des Altares erdriicken.

Es ist auch versucht worden, die Mensa aus dem Retabel zu losen, dieses an der
Riickwand hinten in der Apsis stehen zu lassen, die Mensa dagegen vorn unter dens
Triumphbogen, an den Beginn des Altarraums zu stellen. Man hat dann oft das
Tabernakel im Retabel belassen, ihm eine kleine Mensa gegeben und so den Vor-
schriften geniigt. Wenn der neue Standort des Altars um geniigend Stufen niedriger
ist als der alte, sodaB also das Tabernakel weder durch den neuen Altar moch durch
den Priester verdeckt wird, ist diese Losung durchaus méglich. - "

Beim Gebrauch eines solchen freistehenden Altares sollten freilich bei jeder hei-
ligen Messe auch die Hostien fiir die Gliubigen konsekriert werden. Allenfalls
kénnte ein zweiter Priester, der beim Kommunionausteilen hilft, seinen Speisekelch
vom Sakramentsaltar holen.

Altar und Tabernakel

In unserer Vorstellung haben sich weithin der Altar und das Tabernakel fast un-
trennbar miteinander verbunden, sodaB z. B. der Hauptaltar seinen Vorrang vor
den anderen Altiren der Kirche dem Tabernakel zu verdanken scheint. Und tl?ch
zeigt die Geschichte, daB dem Altare seine wesentliche Wiirde und Bedeutung nicht
erst vom Allerheiligsten zukommt. Die altchristliche Zeit ]_mt das Allerheiligste im
Privathaus des Bischofs oder in einem Nebenraum der Kirche aufbewahrt. Spiter
bewahrt man es in einem Wandschrank neben dem Altar oder in einem Kiistchen
auf dem Altar oder in einer Sakramentstaube», die iiber oder neben de_‘“.Ahﬂl‘
aufgehiingt war. Sehr klein waren sowohl diese Kis.tchen wie diese eucharistischen
Tauben, da in ihnen das Allerheiligste nur fiir die Kranken aufbewahrt wurde;
fiir die kommunizierenden Gliubigen dagegen dienten die in der Messe konsekrier-

¢ J. Kramp bei R. Schwarz, Gottesdienst S. 38.
7 Beispielf solch iibertriebener Retabeln siehe J. Braun a.2.0. 2. Band, dort viele
Abbildungen.
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ten Hostien. In Deutschland fithrte der Brauch, das Sakrament im Wandschrank
neben dem Altar aufzubewahren, zu den Sakramentshiiusern, die verschiedentlich
noch jetzt im Gebrauch sind. Der heilige Karl Borromius erlieB fiir seine Didzese
die Verordnung, das Allerheiligste auf dem Hochaltar in einem festen Tabernakel
aufzubewahren. Canon 1268 des C.IC. bestimmt, daB das Allerheiligste fiir gewdhn-
lich nur auf einem Altar der Kirche aufbewahrt werden darf, dieser soll hervorragen
und von edlem Wert, daher gewdhnlich der Hochaltar sein. Der § 2 dieses Canons
bemerkt ausdriicklich, daB es auch ein anderer Altar sein kann, wenn er fiir die
Verehrung des Allerheiligsten bequemer oder geziemender scheint. Im § 3 wird
ausdriicklich fiir Dome, Kollegiat- und Klosterkirchen mit Chordienst die Aufbe-
wahrung des Allerheiligsten in einer anderen Kapelle oder auf einem anderen
Altar vorgeschlagen. Daraus ergibt sich, daB § 2 ausdriicklich fiir die iibrigen Kir-
chen gilt, also auch in diesen das Allerheiligste in einer Sakramentskapelle oder
auf einem Sakramentsaltar aufbewahrt werden darf.8

Von diesen Erkenntnissen ausgehend hat man in neuerer Zeit verschiedentlich das
Allerheiligste wieder neben dem Hauptaltar in einem Sakramentshaus aufbewahrt,
das den gegenwiirtigen Vorschriften entsprechend mit einer kleineren Mensa aus-
gestattet ist. Durch diesen Versuch wird die architektonische Einheit des gottes-
dienstlichen Raumes gesichert, in dem Altar und Tabernakel im gleichen Zentral-
punkt liegen.

Es ist aber auch méglich, fiir die heilige Gegenwart dem ganzen Raum einen zweiten
Schwerpunkt zu geben, indem man den Tabernakel vom Hauptaltar weiter entfernt
in einer eigenen Sakramentskapelle errichtet. Man hat dagegen oft eingewandt, daB
der Raum dadurch seine architektonische Einheit verliere, indem er zwei riumliche
Schwerpunkte bekomme. Aber es sind doch auch zwei verschiedene Dinge, die
ihre verschiedene Erscheinung haben diirfen: die Feier des Herrnmahles und die
Aufbewahrung und Verehrung des heiligen Sakramentes. Beides verlangt nach
seinem Ort: Wiihrend der Hauptaltar sich klar als Mittelpunkt der heiligen Feier
darstellt, wird sich um den Sakramentsaltar als den Ort der heiligen Gegenwart
mehr die stille Frémmigkeit der einzelnen sammeln. Desiderius Lenz, der Griinder
der Beuroner Kunstschule, nennt diese beiden Schwerpunkte das «Haupt» und das
«Herz» der Kirche.? Sinn und Vorschrift des gegenwiirtigen Rechtes, wie es im Canon
1268 formuliert ist, werden bei diesem zweiten Versuch klar und deutlich erfiillt.

Py Walter Krawinkel.

8 Vgl. auch Kramp a.a.0.
9 Siehe Schwarz, Gottesdienst S. 55.
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