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Zu diesem Heft

Mit dem ersten Beitrag kommen wir nicht nur einem Grundanliegen der
UNA VOCE seit ihren Anfingen entgegen, namlich einer neuen Wert-
schatzung des Chorals den Weg zu bereiten, sondern der Aufsatz deckt
noch viel mehr aunf. Wer ibn aufmerksam liest, erfabrt z. B. auch Wichtiges
zu der Frage, was denn, recht verstanden, die viel gepriesene ,actuosa
participatio® in der Liturgie wirklich bedeutet. Dariiber hinaus aber wird
die Schonheit des Chorals einfiihlsam, fast méchte man sagen: in lyrischer
Weise besungen.

Choral und Altar gehiven zusammen. Der liturgische Gesang gehirt
primér nicht in die Konzertsile, sondern nimmt teil an den Geheimnissen,
die sich auf und bei dem Altar vollziehen. Daber ist ein Blick in die
Geschichte des Altares angebracht. Sicher ist, daf8 dieser nicht seit eh und
je und iiberall dieselbe Form hatte — ebenso sicher aber ist auch, daff seine
grundlegende Funktion als Opferaltar zu seinem innersten Wesen gehort
(siehe S. 229 ff.). Der , Opfergedanke“ in der romischen Liturgie war auch
Thema eines Vortrags an der Katholischen Universitit Eichstitt (siehe
S.250ff.). Daf dazu der podiumartige , Volksaltar* denkbar ungeeignet
ist, haben wir schon oft genug bewiesen. Unverkennbar ist ein gewisses
» Unbehagen® iiber letzteren auch bei jenen spiirbar, die zu den Verfechtern
der diesbeziiglichen Errungenschaften gehiren (siehe S. 244 ff.).

Einer, der sehr nah am ,Nerv* des liturgischen Geschebens gewirkt
hat und sich einen erstaunlich niichternen Blick bewahrt hat, lifit uns in
einem recht offenherzigen Interview teilhaben an seinen Beobachtungen
und Einschitzungen (siehe S. 208 ff.).

Eigentlich miifite die UNA VOCE, sowohl die deutsche als auch die
internationale, froh sein, daff es einen , Freundeskreis der Una Voce* gibt
— und das schon seit den Griindungstagen vor vier Jahrzebnten. Wie sehr
aber dieser , Freundeskreis“ dem Ansehen des Namens, der Anliegen und
des Wirkens der gesamten UNA VOCE-Bewegung schadet, findet sich
S5.252ff. aufgelistet — wobei wir uns aunf einige wenige aussagekriftige
Details beschrinken; man kionnte ein ganzes Heft und mebr damit fiillen.

R. K.



195

»Wer singt, der betet doppelt* — Fiir eine
Wiederbelebung des Chorals

Von Dom Hervé Courau

Aus dem Franzisischen iibersetzt von Andreas Schonberger

Vorwort: Zu den , Reichtimern der Liturgiereform, die es zu bewabren
gilt, gehort nach Kardinal Medina Estévez (siehe dessen Interview im
letzten Heft, S. 185-189) auch die Absicht des neuen Mefbuchs, ,,den
Aspekt der Teilnahme der Gemeinschaft an der Liturgie zu betonen®.
Dabei denkt er ,an die Anteilnahme im tiefsten Sinn dieses Wortes: nicht
nur die Teilnabme durch den Einsatz der aunfleren Mittel, sondern vor
allem die innere Anteilnahme durch die Gnade, durch den Glauben“
Vorsichtigerweise spricht der Kardinal lediglich von , Absicht“ und nicht
von dem tatsachlichen Platz, den die actuosa participatio im Sinn des
Konzils und des Missale Pauls VI. in den Eucharistiefeiern der Gemeinden
mittlerweile einnimmt. Es erscheint daber opportun, auf einen Beitrag aus
der Feder des Abtes von Notre Dame de Triors, Dom Hervé Couran,
zuriickzukommen, den die Zeitschrift L'Homme nouveau in ihrer Ausgabe
vom 16. November 2003 verdffentlichte.

Anlafy dazu bot dem Abt das vor iber 100 Jahren (Now. 1903)
erschienene Motu proprio Pius’ X. Tra le sollicitudine zum Gregorianischen
Choral. Im Rahmen seiner Ausfiihrungen geht er namlich nicht nur auf
die Bedeutung des lateinischen Kirchengesangs fiir die actuosa participatio
ein, sondern analysiert auch die Lage insgesamt 40 Jabre nach der
Absichtserklirung des Konzils beziiglich der ,aktiven Teilnabme* der
Glanbigen an der Liturgie.

Participatio actuosa und Gregorianik — ein Jahrbundert danach

Die participatio actuosa der Gliubigen (entsprechend dem exakten, von
Pius X. tibernommenen Wortlaut des 2. Vatikanum) und der gregorianische
Gesang — diese Gegeniiberstellung legt den Finger auf einen neuralgischen
Punkt der derzeitigen Liturgie, genauer gesagt der Liturgiereform. Auf
einen Prozefl, der von dem heiligen Papst in Gang gesetzt worden war,
und der dann vom Konzil iibernommen wurde mit dem Ziel einer
Wiederbelebung der Liturgie. D. h. man wollte die in den Sakramenten und
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dem Glauben der Kirche enthaltene Kraft zur Entfaltung des geistlichen
Lebens ins rechte Licht riicken.

Doch leider begegnen wir nur allzu hiufig dem genau entgegengesetz-
ten Phinomen: einem oberflichlichen und kraftlosen liturgischen Leben,
das neben den ,Wassern des Heiles (Is 12,39) einherliuft, wenn nicht
gar entfernt von ihnen. Doch damit nicht genug, mafit man sich sogar an,
seinen Glauben ohne den Riickgriff auf die Liturgie leben zu wollen. Ein
neuralgischer Punkt, weil hier verschiedene Begriffe auf dem Gebiet der
heiligen Liturgie in provozierender Weise zusammentreffen, ja sogar an
Widerspriichlichkeit grenzen:

Stellt der Gregorianische Gesang in den Augen der Mehrzahl nicht
eine Schonheit, die eine unzugingliche Sprache spricht, dar, an dem
teilnehmen zu wollen, utopisch ware? Dabei werden doch die beiden
Begritfe der Teilnahme und der Gregorianik durch das Motuproprio
des hl. Pius X. und die Konstitution Sacrosanctum Concilium (SC), die
am 4. Dezember 2003 auf 40 Jahre zuriickschauen konnte, miteinander
verkntipft: Ersterer als ein allgemeines Prinzip, als Schliissel der Reform
(vgl. Kapitel I § 2, Nr.14ff.), und der zweite als eine zusammen mit
der klassischen Polyphonie (Kapitel VI, Nr. 116) privilegierte Umsetzung
desselben. Teilnahme und Gregorianik konnen durch ihre gegenseitige
Bertthrung gewinnen, um sich durch den Kontakt miteinander zu vertiefen
und so beide zu ihrer vollen Selbstverwirklichung zu gelangen.

Die Passivitat — eine Feststellung

Einleitend gilt es zum besseren Verstandnis der Debatte auf folgendes
hinzuweisen:

Der Ausdruck ,Liturgiereform® bezieht sich natiirlich auf den Kon-
zilstext. Dieser hilt zunichst die Prinzipien fest, welche fiir die Liturgie
mafigeblich sind (Vorwort und Kapitel 1 §!). Um das tiefere Eindringen
in die heiligen Geheimnisse zu ermoglichen, definiert er anschliefend
verschiedene Prinzipien einer gesunden Reform, in deren Mittelpunkt
der Begriff der participatio steht, der durch das Adjektiv actuosa niher
erlautert wird (SC 14, Titel und passim): sie soll plena et consciencia sein,
interna et externa (SC 19), und der Forderung entsprechen: conscie, pie
et actuose participent christifideles (SC 48). Conscie kommt von cum scire.
Eine participatio conscia fordert die Glaubigen auf, das Opfer, das sich
objektiv vor ithren Augen und in ihrem Inneren abspielt, zu verstehen. Eine
participatio activa konnte ihre Rolle auf das beschrinken, was sie davon
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subjektiv erfassen. Actuose besagt: mit Schwung und Begeisterung, eifrig —
eine seelische Qualitdr, die sich anschliefend in Handlungen niederschlagt:
Altardienst, Lesungen, Gesinge usw.

Trotz so vieler lobenswerter Anstrengungen hinterlassen die vierzig
Jahre, die uns vom Konzil mittlerweile trennen, den Eindruck einer
Regression, eines Riickschritts oder besser noch eines Prozesses, der
die Teilnahme an die Oberfliche verdringt, so dafl sie des geistlichen
Sinnes entbehrt. Dabei verfolgte die Liturgische Bewegung eine ganz
andere Zielsetzung als diese Abwertung, als diese gleichgiiltige Passivitit.
Werden sie doch nur schlecht kaschiert durch die Agitation um den Altar
herum und stehen sie tiberdies im Widerspruch zur fruchtbringenden und
spirituellen Teilnahme. Dartiber ist viel geredet worden, und die Weisheit
besteht gewiff nicht darin, eine bittere Debatte weiterzufithren.

In seinen verschiedenen Publikationen rief Kardinal Ratzinger nichts-
destoweniger dazu auf, diese relativ neuen Probleme nicht unter den Tisch
zu kehren und mutig dagegen anzugehen. Ich beziehe mich vor allem
auf die beiden Biicher Der Geist der Liturgie (2000) und Ein neues Lied
fiir den Herrn (1995). Die Fragen, die der Sakralgesang aufwirft, und
die Schwierigkeiten, denen er begegnet, zwingen dazu, auf die Prinzipien
zurtickzugreifen, um die Liturgiereform in die rechte Bahn zu lenken.

Der Sakralgesang verwendet ja auch die verschiedenen Begriffe, die in
der heiligen Liturgie eine Rolle spielen. Der hl. Papst Pius X. hat darauf,
als er zum Papst gewihlt worden war, in seinem Motuproprio Tra le
sollicitudine vom 22. November 2003 hingewiesen. Aus eigenem Antrieb
war er zu der Uberzeugung gelangt, dafl es das dringendste Anliegen sei,
die im eigentlichen Sinne liturgische Bedeutsamkeit der Gregorianik als
des der Kirche eigenen Gesangs hervorzuheben.

Die participatio actuosa

Zunichst gilt es das zu zitieren, was beim hl. Thomas die liturgische
Debatte so, wie sie heute gefithrt wird, zu erhellen vermag. Fiir den hl.
Thomas schafft der bei der Taufe verlichene Charakter eine Verbindung
mit dem Gebet der Kirche. Nach der Summa theologica, dem ABC
des Glaubigen, das als Grundlage fiir den Katechismus der Katholischen
Kirche dient, ,konsekriert der Taufcharakter (den Empfinger) fiir den
christlichen Kult, indem er der Seele eine Fihigkeit zu ihrer geistlichen
Entfaltung verleiht (ITla, qu.LXIIL, a.1 und 2). Die Liturgie ist der
spezifische Ort, an dem jeder Getaufte das konigliche Priestertum ausiibt
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und damit am Priestertum Christi Anteil bekommt. Er (Christus) ist der
grofle Liturge, in dem die Kirche betet im Geist und in der Wabrbeit (id.
a.3 und ad 2m).

Schon der kleine Taufling ist demnach bei der Messe und bei der
Vesper ,daheim“ wie der Konigssohn in seinem Palast. Zwar kennt er
den Ursprung solcher Herrlichkeiten nicht, aber er weif} sich trotzdem
zuhause in der Kirche Christi, die singt, weil er bei seinem Vater ist. Sehr
schnell verspurt er, was der hl. Paulus sagt, dal nimlich nur der Heilige
Geist thn in dieser Umgebung zum Gesang anzuregen vermag: Abba, Vater
(Gal 4,6 und Rém 8,15).

Es ist ein Gesang, der einem Aufschrei voller Schonheit gleicht, ein
Hymnus an das Leben hnlich dem ersten Schrei des Neugeborenen.
Es handelt sich um ein Familienerbe, an dem er zunichst partizipiert,
ohne sich dessen so recht bewuflt zu sein. Dann aber gelangt er zu einer
bewufiteren, lebendigeren Wahrnehmung, die ihm dabei hilft, seine eigene
Art der Teilnahme daran zu vertiefen (participatio actuosa et conscia).

Der von der Summa ausgehende Lichtstrahl hilft uns dabei, die
exakte Tragweite der konziliaren Ausdrucksweise participatio actuosa
zu erfassen. Er ermdglicht ein vertieftes Verstindnis des vom Konzil
benutzten lateinischen Wortes, das durch die iibliche Ubersetzung —
aktive Teilnahme — verfilscht wurde. Der vom Konzil gewiahlte Ausdruck
stammt vom hl. Pius X. Er ist bewuflt dem der participatio activa
vorgezogen worden, was zwar nicht weniger lateinisch klingt, aber
schwerwiegenden Sinnentstellungen ausgesetzt ist. Das jedenfalls war die
Meinung der damals einfluflreichsten Autorititen (der spatere Paul VI,
Kardinal Lercaro), wie auch die der Ménche (Dom Jean Pro von Solesmes
oder Dom Benedikt Reetz von Beuron).

Letzterer argumentiert: ,Mufl jeder (in der Liturgie) alles verstehen?
Ich antworte darauf, es ist nicht notwendig, daf die Gliubigen alles
verstehen, gelingt das doch sogar den Priestern selber nicht! In der
Tat geniigt es, daf} sie die groflen Linien erkennen, nicht jedoch alle
Einzelheiten. Die participatio actuosa der Glaubigen besteht nicht nur in
ithrem Gesang und ihrem Gebet — materiell gesprochen —, sondern vor
allem im Verstehen dessen, was am Altar vorgeht“. (Der Gesang wird
durch diese Aussagen nicht herabgesetzt, ja nicht einmal relativiert. Die
Bemerkung des Vater Abtes weist darauf hin, dafl dem Sakralgesang der
gleiche Wert zukommt, wenn man ihm in stiller Andacht zuhért, wie wenn
er demiitig und inbriinstig gesungen wird.) Nachdem er an die Auffassung
des hl. Thomas beziiglich der Wahrnehmung der von den Gliubigen
gesungenen Botschaft (sie verstehen, dafl sie Gott loben, was der devotio
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gentige tut, [lallae, qu XCII, a 2 ad 5m), erinnert hat, fihrt er erliuternd
fort: ,Die Gliaubigen der byzantinische Kirchen kennen lediglich den Sinn
des Wortes Amin, was aber nicht daran hindert, daf ihr Gesang eine von
allen verstandene universale Sprache ist.

Sein schriftlicher Text prazisiert: ,Die Verfechter der Liturgie in der
Volkssprache betonen, dafl die Liturgie einen bedeutsamen Platz in der
Unterweisung und der Katechese der Gliubigen einnimmt. Doch gibt
es keinen Zweifel dariiber, dafl das erste Ziel der Liturgie zunichst die
Anbetung, die Danksagung, die Genugtuung und das Opfer ist. Die
Bildung, die Lehre, der katechetische Aspekt (bei aller Wichuigkeit dieser
Realititen), all das ist im Vergleich dazu nur sekundir. Die Kenntnis
des Glaubens wird bei denen, welche die Liturgie feiern, vorausgesetzt®.
Das war auch die bei den Konzilsvitern auf diesem Gebiet verbreitete
Denkweise.

Besser teilnebmen

Es gab Ausnahmen. So hitte es der spitere Kardinal Seper fiir einfacher
gehalten, von participatio activa zu sprechen. Trotzdem wurde schliellich
das vom hl. Pius X. 1903 gewihlte Wort actuosa beibehalten. Und diese
Entscheidung war wohliiberlegt. Der Sinn des Wortes actuosa wie auch
die Absicht des heiligen Papstes und der Viter, die die Konstitution
unterzeichneten, standen eher im geraden Widerspruch zu dem, was man
seither allgemein als die Meinung des Konzils prisentiert. Die Sinnver-
falschung hatte zur Folge, daf die konziliare Reform auf verschiedene
Abwege geriet, wie sie insbesondere von Kardinal Ratzinger angeprangert
wurden. Das Opfer der offenkundlgsten Verirrung wurde die Sakralmusik.
Die participatio actuosa ist eine lebendige, lebhafte Teilnahme. Sie erweckt
das geistliche, das schiumende Leben, das in der Seele des Getauften
aufwallt, leider nur allzu oft ohne sein Wissen. Still und fruchtbringend
einem wirklich sakralen Gesang zu lauschen — das kann ihn dazu fiihren,
besser an den heiligen Geheimnissen teilzunehmen, als in einer geistlichen
Leere zu singen gleich ,einem tonenden Erz“ (1 Kor 13,1).

Den Gesang rebabilitieren

Der hl. Pius X. und spiter das 2. Vatikanum haben die Gregorianik
kanonisiert, indem sie in ihr den der Kirche eigenen Gesang erblickten.
Zwischen Papst und Konzil haben sich sechzig Jahre danach Pius XI. und
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Pius XII. im gleichen Sinn ausgesprochen. Thnen verdanken wir eine ganze
Reihe von Texten, die dieser wohlbekannten, aber in der Praxis zu wenig
berticksichtigten Ausdrucksform gewidmet sind. Die Sinnverfilschung auf
diesem Gebiet riskiert, auch einen musikalische Widersinn zu erzeugen,
welcher der gesamten Liturgiereform — seit dem heiligen Papst ver-
standen in ihrer tiefen, theologischen und ekklesialen Bedeutung — Schaden
zuflgt.

Beim Gesang im allgemeinen entfaltet sich die menschliche Stimme
auf einer anderen Ebene als beim gesprochenen Wort. Der menschliche
Leib wird dabei zu einem groflen Resonanzboden. Dazu gesellt sich in
hohem Mafl die Freude, sei es auf eine ganz reine Art, sei es — leider! —
in einem ungesunden Umfeld. In den Lehrplinen der Schulen wird die
Vokalkunst zu sehr vernachlissigt (wenigstens in Frankreich und das seit
sehr langer Zeit). Trotzdem weif} ein jeder, worum es sich handelt. Die
falsche Antwort darauf besteht heute in der Trigheit, die dazu fithrt, dem
Gesang begabter Stimmen zu lauschen statt selber zu singen. So erreicht
uns die Musikkultur mehr in Form von Konserven als auf die natiirliche
Art, auf Disketten statt in ihrem vitalen und normalen Rahmen. Dabei
ist der Mensch dazu berufen, zu singen wie der Vogel. Der Gesang bildet
auch den Kanal fiir die grofen Gefiihle. Seien es die starken Angste, die der
Gesang vertreibt (der Mensch allein in einem feindlichen Wald) oder die
edlen Gefiihle der Liebe (die Romanze fiir die Schéne, das Wiegenlied einer
Mutter). Das hingt mit der Natur der Dinge zusammen. Jeder weifl bzw.
sollte trotz allem wissen, was Singen bedeutet.

Im 12. Jahrhundert wurde dem Konvent der hl. Hildegard (1098-1179)
wegen einer belanglosen Streitfrage, die das Verhiltnis zu den Chorherren
in der Nachbarschaft triibte, das Singen des Offiziums untersagt. Fiir die
Heilige war das der Anlaf}, mit ihrem prophetischen Charisma tiber den
Gesang zu sprechen in der Absicht, die schwerwiegende Verantwortlich-
keit jener zu unterstreichen, die mit thr Streit suchten. Sie tat das in ihrem
Brief 47. Darin erklirt sie mit Nachdruck, man wisse nicht mehr, wie schén
und kriftig die Stimme Adams vor dem Siindenfall gewesen ist. Doch die
Liturgie der Kirche hat die Gnadengabe, uns dem anzunihern. Allerdings
wie Genesende, die allmihlich ihre Fihigkeiten wiederentdecken. Unsere
Stimmen sind die von Uberlebenden, zum mindesten da, wo nicht alles
verloren gegangen ist. Aufgrund géttlicher Zulassung haben uns die Pro-
pheten einige Bruchstiicke des Gesangs der Urspriinge bewahrt (Hildegard
begreift die Psalmen in deren Lobgesinge mit ein). Wie aber soll man die
Stimme Jesu in der Herrlichkeit des Himmels beschreiben? In ihm findet
ja die Schopfung ihre Vollendung, ist er doch das Wort des Vaters.
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Die Kirche ,braucht einen eigenen Gesang. Andernfalls wire es
traurig in ihr, erklirt in dhnlichem Sinn Mutter Cécile Bruyere im 19.
Jahrhundert: ,Doch einen solchen Gesang besitzen wir. Und es ist ein
unvergleichlicher Gesang. Die zweite Person der Heiligsten Dreifaltigkeit
ist auf die Erde herabgestiegen. Das Wort ist Fleisch geworden. Was aber
ist die zweite Person der Heiligsten Dreifaltigkeit, was ist das Wort? Es
ist Sdnger und Gesang zugleich. Einzigartiger Gesang, welcher der ganzen
Schépfung eine Stimme verlichen hat. Ein Gesang, der sich nie erschopft,
wirkt Gott doch alles durch sein Wort. Ein Gesang, den wir unablissig
wiederholen.”

Zwei unterschiedliche Zonen

An Hand solcher Kriterien liflt sich der Gesang in zwei Bereiche einteilen:
der kranke Gesang und der moralisch gesunde Gesang, d.h. der des
sundigen Menschen unter dem Einfluf der Siinde und der des erlésten
Menschen. Ersterer ist ambivalent, hat doch der bose Geist hier seine
Rechte: die Musen der griechischen Mythologie verspotten den Gesang des
gefallenen Menschen. Bekannt sind auch die harten Worte der Kirchenviter
gegentiber dem Gesang und der Musik: , Teufelswerk®. Doch die Kirche
besitzt die Macht, die schandlichen Dinge vom Teufel zu befreien. Sie ist
imstande, neue Bande mit dem Gesang Adams vor dem Siindenfall zu
kniipfen, vor allem aber mit Christus, dem neuen Adam.

Das erkennt man bei den ersten christlichen Zeremonien. Der hl.
Paulus beschreibt sie als Lobgesinge und Lieder, die vom Heiligen Geist
stammen (vgl. Eph 5,19 u. Kol 3,16). Sie setzen jene heilige Trunkenheit
des Phingstereignisses fort, die von manchen Zeugen licherlich gemacht
wurde: ,Sie sind voll siifflen Weines* (Apg 2,13). Der hl. Petrus riickt
die Dinge zurecht (Apg 2,15), und um die Inbrunst des Sakralgesangs
zu rechtfertigen, hat der hl. Ambrosius den schénen Ausdruck von der
niichternen Trunkenheit im Heiligen Geist geschmiedet: sobria ebrietas
Spiritus.

Was aber soll man vom Rock unserer Tage halten? Ist etwa auch seine
Trunkenheit unschuldig und verdient sie, ihnlich behandelt zu werden
wie jene Klinge, die sich loskaufen lassen? Ein franzosischer Minister
wollte in den Schmierereien auf den Mauern unserer Stidte den Ausdruck
zeitgendssischer Kunst erkennen. Wie aber diese kliglichen Farbspritzer
aus den Dosen der Sprayer iiber das eintonige Grau der Stidte mit
den Fresken Fra Angelicos, vergleichen? Welche Verbindung will man
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herstellen zwischen unseren enthemmten Tonerzeugern und der von den
Engeln stammenden Musica sacra?

Nichtsdestoweniger indert die Anwendung neuer Techniken als solche
nichts an der bereits im Hochmittelalter erprobten Strategie. Alles hingt
hier von dem Ziel ab, zu dem man sie einsetzt: Auf der einen Seite z. B.
Verstirker, die den Klang mafilos anschwellen lassen, auf der anderen afri-
kanische, im Licht der Wissenschaft tiberpriifte und geinderte Rhythmen,
die deren moglichen Einfluf auf den Herzschlag unterstreicht. .. Was der
Unordnung dient, kann auch der Ordnung dienen. Die Kirche hat schon
einmal die antike Musik oder die der Barbaren gezahmt. Sie christianisiert,
was sie beriihrt. Hier handelt es sich darum, den Komponisten das Beten
zu lehren, um ithm von allem Ungesunden und Zweideutigen zu befreien
(so ihnlich wie das 2. Konzil von Nizia den Ikonenmaler das Beten und
Fasten vor seiner Arbeit lehrt...).

Doch ein echt christlicher Rock mifite seinen Namen andern. (Rock
and Roll: seine Protagonisten, die dieses Wort erfunden haben, spielten auf
die animalischste Seite der menschlichen Liebe an.) Ferner duirfte er nie den
Anspruch erheben, die Gregorianik zu ersetzen. Bestenfalls (ich denke an
Glorious oder Exo) bestiinde seine Berufung darin, ein Vorhof-Gesang zu
sein, um in einer Welt, die der Kirche und ihrer heiligen Geheimnisse
iiberdriissig geworden ist, wieder Geschmack daran zu erwecken.

Der der Kirche eigene Gesang

Der Vorhof-Gesang von mehr oder weniger annehmbaren oder zweifel-
haften Geschmack ist heute fast iiberall anzutreffen. Zu Recht darf man
sich daher fragen, wo ist der Gesang des Heiligtums gebliecben? Gerade
darin aber liegt einer der entscheidenden Punkte der Liturgiereform. Und
hier verweist uns die Kirche auf die Symbolfigur Gregors des Grofien. Der
heilige Papst hat zweifelsohne nicht selber unmittelbar das Repertorium
des Sakralgesangs komponiert, das seinen Namen trigt. Vielmehr hat ihn
die gottliche Vorsehung dazu angeregt, einen Prozefl in Gang zu setzen,
von dem die Liturgie gliicklicherweise profitierte in einem Maf, das tiber
den Gesang selber hinausgeht. (Der hl. Gregor ist einer der seltenen Pipste,
die auch von der orthodoxen Kirche in ihrem liturgischen Kalender verehrt
wird — mit dem hl. Leo dem Groflen und dem hl. Martin I. Die aufler-
ordentliche Verehrung, mit der die Orthodoxie sein Andenken umgibt,
hingt vielleicht mit den griechischen Pipsten zusammen, die wenig spiter
fast ein Jahrhundert hindurch auf ihn folgten, gleichsam als eine Frucht
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dessen, was er gesit hatte, das Gebiet der Sakralkunst mit eingeschlossen.)
Die liturgischen Glanzlichter am Ende des ersten Jahrtausends vor dem
Schisma sind ihm zu verdanken und sie kennzeichnen immer noch mehr,
als man das gemeinhin annimmt, unser Christenleben am Beginn des
dritten Jahrtausends.

Die Musikwissenschaftler, welche die chemisch reinen historischen
Wahrheiten lieben, zichen es vor, den groflen Papst von dem Repertorium,
das seinen Namen trigt, vollig zu trennen, weil sie in dieser Verbindung
ein historisches Miflverstindnis erblicken. Daher vergiefen sie auch keine
Trinen tber das plotzliche Verschwinden der Gregorianik nach dem
Konzil, das ihn doch als den der lateinischen Kirche eigenen Gesang
(liturgiae romanae proprium, SC Nr. 116, Anm. A. S.) anerkannt hatte. Sein
Erfolg am Beginn des 20. Jahrhunderts soll einer Marotte des hl. Pius X. im
Schlepptau eines von der Romantik stark geprigten Solesmes zu verdanken
sein. Das ist eine verengte Sicht der Dinge. Sie dringt nicht in die Absichten
der Vorsehung ein. Mit gutem Recht trigt der gregorianische Gesang seinen
Namen in Verbindung mit jener herausragenden Gestalt des Papsttums,
deren Einfluff im Gedichtnis der ganzen Kirche so fest verankert ist.

Eine paradoxe Situation

Ist die goldene Zeit der Gregorianik nicht endgiiltig vorbei? Steht sein
Schallplatten-Erfolg in Verbindung mit seiner im eigentlichen Sinn li-
turgischen Rolle? Er liflt uns also beten in den Katakomben unseres
Innenlebens, was man nicht gering einschitzen sollte. Geniigt das aber,
um ihn wieder im offiziellen Heiligtum heimisch zu machen? Ich meine:
ja, und ich bin davon iiberzeugt, wenn ich an seine Zihlebigkeit denke.
Er ist daran gewdhnt, im Lauf der Jahrhunderte zu sterben und wieder
aufzuerstehen. Seine Gestalt hat sich verindert, seine Interpretation sich
den Umstinden angepaflt, wie sich das aus seinem mehrfachen Wieder-
aufflammen im Mittelalter ersehen lift. Auf jeden Fall erlaubt es die
bewegte Vergangenheit des Sakralgesangs, seine neuerliche Verdringung
in Schranken zu halten.

Evidente Hindernisse
Doch um richtig gesungen zu werden, verlangt die Gregorianik das

Vorhandensein von Voraussetzungen, die nicht leicht zu erfiillen sind: eine
wenigstens rudimentire Kenntnis des Latein, Kenntnisse der Solfeggien in
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einer ungewohnten musikalischen Schreibweise (viereckige Noten .. .). Der
freie Rhythmus des gregorianischen Gesangs klingt flir unsere modernen,
an den Takt gewohnten Ohren sehr subtil, ganz zu schweigen von der
mittelalterlichen Tonart (die Art und Weise, wie die Tone in Abhangigkeit
vom Platz der Halbténe innerhalb der natiirlichen, hier ausschliefflich
gebrauchten Tonleiter organisiert sind).

Ich fige noch hinzu, dafl das Haupthindernis anderswo zu suchen ist:
Die Gregorianik ist in unterschiedliche Familien aufgespalten, es gibt zu
viele Kliingel in seinem Bereich. Man begeistert sich fir ihn auf eine indivi-
dualistische Art. Man schafft einen gregorianischen Gesang auflerhalb der
Liturgie mit dem Anspruch auf eine akademisch-wissenschaftliche oder
pseudowissenschaftliche Wiederherstellung, und das in einer sehr vieldeu-
tigen Weise. Das liturgische Charisma scheint mir diesen Bemiihungen
abzugehen, so I6blich und interessant sie auch beziiglich anderer Ziele
sein mogen. Die Gregorianik ist authentischer im Heiligtum als an der
Universitat.

Das alles hat zur Folge, dafl zahlreiche Schopfungen auf dem Gebiet
des gregorianischen Gesangs nicht ipso facto die von Pius X. angegebenen
Eigenschaften besitzen (echte Kunst, Harmonie der Herzen und der
Stimmen, Universalitat).

Vorteile und Hoffnungszeichen

Der Sakralgesang (wie auch die Liturgie im allgemeinen) erfreut sich mit
Sicherheit einer besonderen Fiirsorge der Vorsehung, hat er doch die
Jahrhunderte iiberdauert. Wahrscheinlich handelt es sich hier sogar um
ein Gebiet, tiber das Gott sichtbarer als anderswo seine schiitzende Hand
hilt. Im Verlauf der zwei Jahrhunderte nach dem hl. Gregor (8. bis 9.
Jahrhundert) hatte der Streit im Zusammenhang mit der Bilderstirmere:
die Christenheit gespalten und viel Leid verursacht. Und doch sind es
gerade diese Leiden, die es erlaubten, eine christliche Konzeption der
Kunst zu erarbeiten. Sie beruht auf einer neuen Wahrnehmung unserer
Beziehung zum Geschatfenen, seitdem Gott durch seine Menschwerdung
das gereinigt hatte, was friher einmal zur Idolatrie verfithrt hatte. Das
Fleisch, das uns einst im Paradies zugrunde gerichtet hatte, kauft uns
nunmehr los in Christus. Die Sinnenwelt (das Fleisch im Sinn der Schrift,
und zwar speziell beim hl. Paulus) wird zur Tragerin meiner Befreiung,
nachdem sie zuvor die meiner Gefangenschaft gewesen ist. Captiva
captivitas, meine Gefangenschaft ist nach dem Wortspiel des Apostels
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selber ins Gefangnis geworfen worden (Eph 4,8 — ascendens in altum
captivam ducit captivitatem in der Ubersetzung der Vulgata, Anm. A. S.).
Tertullian geht noch einen Schritt weiter: Caro salutis cardo — das Fleisch
wird zum Angelpunkt des Heiles — oder auch Venantius Fortunatus:
Medelam ferret inde unde hostis laeserat. Das Heilmittel kommt von daher,
wohin der Feind das Bose gebracht hatte.

Kardinal Journet driickt das Gesagte auf sehr suggestive Weise so
aus: ,Dank des Mysteriums der Sakramentalitit dienen die Steine unseres
Gefangnisses nunmehr unserer Rettung®. Zu dieser Sakramentalitit gehort
auch der Sakralgesang. Die Lehre tiber die christliche Kunst, zu deren Kli-
rung der Ikonoklasmus beigetragen hatte, hat uns seine Regeln aufgezeigt
und hilft uns bei der Losung der Probleme, vor die uns der liturgische
Gesang heute stellt. Den, der auch nur ein wenig Glauben hat, werden
diese Referenzen daran hindern, einem nutzlosen Pessimismus zu verfal-
len. Die Kompliziertheit hingt hier an erster Stelle mit dem Mangel an
Glauben zusammen. Der wirksamste Exorzismus, der ideale Exorzismus,
bestiinde demnach in der Einfachheit eines inneren Lebens im Lichte des
Glaubens.

Derzeit stellt die vollstandige Verwirklichung der feierlichen, lateini-
schen und gregorianischen Liturgie beinahe ein monastisches Privileg dar.
Nach meiner Kenntnis benutzen in Frankreich bei ihrer tiglichen Liturgie
etwa zwanzig Kloster weitgehend die lateinische Sprache (und damit auch
die Gregorianik). Das ist zwar nicht belanglos, aber trotzdem nur ein
Wassertropten im Meer. Denn die geliufige Liturgie hat mit den traditio-
nellen Formen, die Liturgie zu leben, vor etwa dreifiig Jabren gebrochen,
und das in einem Mafle, daft deren Wesen selber davon angetastet wurde
(Hervorhebung: A.S.).

Ein Einschnitt bedeutet in der Tat auch eine Scheidung. Es mufl alles
getan werden, um diesen Bruch abzumildern, ja sogar zu beseitigen. Was
nicht heiffen soll, dal die Pfarreien singen miissen wie in Solesmes. Doch
gilt es, das Problem offen und freimiitig anzugehen.

Abschlieflend einige mehr praktische Anmerkungen: Die Kompositio-
nen in der Volkssprache miifiten mehr vom traditionellen Gesang ausge-
hend konzipiert werden. Es wire also erforderlich, dafl die Kiinstler von
thm durchdrungen sind, damit die Frucht ihrer Inspiration es verdient,
berechtigterweise Zutritt zum Heiligtum zu erlangen. Es geht also nicht
darum, eine Revolution gegen eine andere zu auszuspielen. Die echten
Losungen sind bescheiden.

Nachstehend ein gelungenes Beispiel dafiir: Aus Furcht vor Elitetum
hat man in den 70iger Jahren die licherlichen Schopfungen des Augenblicks
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auf die gleiche Stufe mit der grofien kiinstlerischen Vergangenheit der
Kirche gestellt. Seit kurzem jedoch greift man wieder auf die Unterschei-
dung Pius’ X. und Pius’ XII. zurtck: Sakralgesang, Kirchengesang und
Volksgesinge. Diese einfache Unterscheidung ist bereits in sich heilsam.
Bei genauem Hinsehen {ibrigens wird man feststellen, dafl das Magisterium
von Pius X. bis zu Johannes Paul II. keine weiteren Anspriiche erhebt: der
gregorianische Gesang wird als der der lateinischen Kirche eigene Gesang
bezeichnet, wenn im tibrigen die gleichen Voraussetzungen gegeben sind
(vgl. Sacrosanctum Concilium, Nr. 116, Anm. A.S.).

Papst Johannes Paul II. hat den Unterschied zwischen der Gregorianik
und den anderen musikalischen Formen verglichen mit den Unterschieden,
die zwischen einer Statue und der Malerei bestehen. Die Gregorianik wird
immer eine zusitzliche Dimension besitzen. Die Malerei aber gewinnt,
wenn sie sich von der Bildhauerei inspirieren lafit.

Wie soll man den gregorianischen Gesang erlernen?

Welche Pidagogik zur Einfihrung in die Gregorianik anwenden, auf
welche Weise ihn erlernen und praktizieren? Dieser Punkt ist delikat, weil
er mit der Auslegung zusammenhingt, die man thm angedeihen lifit. Im
Laufe der Jahrhunderte ist der Gregorianische Choral zweifelsohne auf
mancherlei Art gesungen worden. Man darf sich aber nicht zu sehr auf
eine ritselhafte Zeit Null festlegen, die mit der gregorianischen Kunst in
threr absoluten Vollkommenheit zusammenfiele.

Tiefer noch und vor allem gilt es darauf hinzuweisen, dafl der Gesang
im Gegensatz zur Architektur z.B. als einer Kunst des Ruhens zu den
Kiinsten des Sichbewegens gehort. Unter diesem Gesichtspunkt macht
jede Interpretation, jede Realisierung im Ablauf der Zeit aus ihm ein
Kunstwerk, das immer wieder neu aktualisiert wird, selbst wenn dieses
natlirlich, um als solches angesehen zu werden, eine gewisse Kontinuitit
mit der Vergangenheit, die es ersonnen hat, aufweisen muf. Daher wird
die beste Interpretation nicht unbedingt die sein, die man (auf eine sehr
fragwiirdige Weise) als die historischste betrachtet. Vielmehr ist das jene
Interpretation, welche die Schola, den Priester und das Volk am besten
im Sinne der Schonheit und einen jeden auf die ihm zukommende Weise
singen lifft. So bringt die liturgische Versammlung von heute demtitig ihre
Stimme in den Chor der vorausgegangenen Generationen ein, in einem
Konzert, bei dem ein jeder vom Heiligen Geist bewegt das schone Wort
Abba, Vater, spricht.
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Als Ménch steht es mir in keiner Weise zu, Werbung fiir irgend
jemand zu betreiben. Doch die wunderbare Geschichte der Restauration
des gregorianischen Gesang im 19. Jahrhundert verdient es, fiir sich
selber bekanntgemacht zu werden. Es ist der Ruhm des Solesmes zu
Zeiten Dom Guérangers, des Wiederherstellers des monastischen Lebens
nach der Revolution, einen Gesang wiederbelebt zu haben, dem die drei
vorausgegangenen Jahrhunderte tibel mitgespielt hatten.

Aus dem Gesang von Solesmes zwischen 1890 und 1970 ist eine
Tradition hervorgegangen, und sie hat Nachkommen erzeugt. Man hat
sie kritisiert. Trotzdem verdient sie es, studiert zu werden im Hinblick
auf die geistlichen und liturgischen Friichte, die sie hervorgebracht hat.
Und fiir die Post-Cartesianer, die wir ungewollter Weise sind, enthilt
das Buch Le Nombre musical von Dom Mocquereau, dem Symbol des
damaligen Solesmes, ein klares Exposé, das sowohl die Vergangenheit
als auch die Gegenwart beriicksichtigt. Der grofle Kiinstler des 20.
Jahrhunderts, Olivier Messiaen sicht darin sogar ein wirklich geniales
Werk. Er erliutert das in Band IV der postum erschienenen von seiner
Witwe herausgegebenen Abhandlung, die zur Ginze der Gregorianik und
Mozart gewidmet ist (Olivier Messiaen, Traité de rythme, de couleur, et
d’ornithologie, tome 1V, édition Alphonse Leduc, 1997, 204S.).

Die Sinnhaftigkeit unserer liturgischen Teilnahme mifit sich an der
Hochschitzung, die wir fiir die Gregorianik hegen. Die Pipste des 20.
Jahrhunderts und das Konzil ermutigen uns zu einem solchen Urteil.
Die Wertschitzung, die man dem Sakralgesang entgegenbringt, ist die
beste Garantie fiir die kiinftigen Schépfungen in der Kontinuitit und der
Liebe zum Schénen, auf dessen Hintergrund zu beten, das christliche Volk
berufen ist nach dem Wort Pius X. gegeniiber Camille Bellaigue kurz nach
seiner Wahl zum Papst.

Ein Chor, der den Gregorianischen Choral taglich singt, gelangt not-
wendig zu einer verbesserten Interpretation, und die kleinlichen Ansprii-
che der angeblichen wissenschaftlichen Forschungen schmelzen wie Schnee
in der Sonne gegeniiber der grofartigen Herausforderung, die eine tigliche
Praxis darstellt. Denn dann verinnerlicht uns die gregorianische Kunst und
erzieht uns zur Demut, was das beste Mittel ist, vor Gott wahr zu sein.
Dabei durchzuhalten, verlangt einen regelrechten Prozefl der Bekehrung
durch den Gebrauch sehr einfacher Mittel. Fiir den schlichten Glaubigen
aber besteht der Sakralgesang bereits darin, anzufangen, indem er dem
Priester im Abstand von einer Sekunde antwortet: amen, und: et cum
spiritu tuo. Das ist die Mystagogik, die Einfiihrung in die Mysterien, unter
der Anleitung der briutlichen Kirche. Benedicamus Domino, Deo gratias.
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Fakten und Widerspriiche in der nach-
konziliaren Liturgie

Ein Interview mit Pater Romani Tommasi

Vorbemerkung: Pater Romani Tommasi ist Liturgiewissenschaftler (Di-
plom des Instituts San Anselmo in Rom). Durch aufschlufireiche Bei-
trige, die in der amerikanischen Zeitschrift ,The Latin Mass Magazine.
A Journal of Catholic culture* (Vierteljahresschrift, herausgegeben un-
ter der Leitung wvon James McLucas, Priester der Erzdiozese New
York, Internet: http://www.latinmassmagazine.com.) verdffentlicht wur-
den, ist er bekannt geworden. Sein pastorales Wirken hat Tommasi
vertraut gemacht mit der religiosen Situation in Italien, Mexiko und
den USA, wo er derzeit seinen priesterlichen Dienst ausiibt. — Das
folgende Interview erschien in der Zeitschrift , Catholica®, Winter 2004-
2005.

CATHOLICA: Pater Tommasi, Sie beschiftigen sich damit, die grofien
Mythen wom Aggiornamento des Gottesdienstes einer genauen Uber-
priifung zu unterziehen. Wie lassen sich die Zielsetzungen threr Forschun-
gen zusammenfassen?

P. TOMMASI: Meine Forschungsarbeit verfolgt mehrere Zwecke. De-
ren erster ist — wie bei jeder akademischen Arbeit —, Erkenntnisse an
den Tag zu fordern, um so zu Wahrheiten zu gelangen. Das Nahziel
besteht darin, herauszufinden, wie das Consilium' die von ihm im Gefolge
des Konzils angenommenen Prinzipien angewandt hat, und von welcher
methodischen Grundlage es bei der Reform ausgegangen ist. Sollte sich
dabei aber herauskristallisieren, daf das Consilium die von ihm als of-
fiziell angenommen bezeichnete Methodologie fiir die Reform gar nicht
benutzte, wiirde uns diese Feststellung zu dem Schluf fithren, dafl es
sich des Verrats, der Widerspriichlichkeit oder wenigstens der Inkom-
petenz als Organ der Reform nach dem 2. Vatikanum schuldig gemacht

hat.

U Consilium ad exsequendam constitutionem de sacra liturgia: Autonomes Organ, das
damit beauftragt war, die sehr allgemein gehaltenen Hinweise der Konzilskonstitution
in konkrete Reformen umzusetzen. Sein Sekretir war Msgr. Annibale Bugnini.
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Wiederherstellung ,,nach der Norm der Viiter“?

Die apostolische Konstitution , Missale Romanum* erklirt, die Messe ,ad
pristinam  sanctorum patrum normam*, d.h. nach der altehrwiirdigen
Norm der Viter, wiederhergestellt zu haben. Warum teilen Sie diese
Sichtweise nicht?

Man mufl unterscheiden zwischen der Zielvorstellung der Viter,
die das im Gefolge des Konzils von Trient herausgegebene Mefbuch
revidierten, und der Zielsetzung derjenigen, die das Missale im Gefolge
des 2. Vatikanum reformierten. Soweit mir bekannt, bestreitet niemand
in der akademischen Welt, dafl die tridentinische Reform etwas anderes
gewesen ist als die Riickkehr der Liturgie zu einer Form, die mit jenen
Quellen und Mefiblichern tibereinstimmte, die ihre Bliite zur Zeit Gregors
VIL. (1073-1085) erlebten. Die Erwartung der Viter der vom hl. Pius
V. ernannten Kommission war selbstverstindlich darauf ausgerichtet, ein
Meflbuch fiir den Gottesdienst drucken zu lassen, das im Einklang mit
den altehrwiirdigen Vitern stand. Dariiber hinaus erfolgte nach Ansicht
der Mehrheit der Historiker diese Reform aber auch in Ubereinstimmung
mit den Normen der Viter insgesamt, d. h. mit den liturgischen Reformen
der Viter, Pipste und Konzilien aller Jahrhunderte.

Die tridentinische Reform betraf das summum (Héhepunkt) der
Liturgie innerhalb der pipstlichen Reformen Gregors VII. (1073-1085)
bis zu Innozenz III. (1198-1216). Dabei ging es gerade nicht um das
Bestreben, auf dem Gebiet der Liturgie die mittelalterlichen Neuerungen
und Entwicklungen auszuriumen. Vielmehr war es ein Versuch, sie zu
regularisieren und zu kanalisieren und dadurch zu verhindern, daf sie
die zentrale Stellung der Messe in der Liturgie als Opfer des gestorbenen
und auferstandenen Christus verdunkelten. Daher hat das Missale Pius’
V. abergliubische Briuche oder solche, die aus einer Fréommigkeit ohne
Verbindung mit der Liturgie herriihrten, abgeschafft.

Die Institutio generalis des derzeitigen romischen Meflbuchs macht
weitaus ehrgeizigere Anspriiche geltend. Sie behauptet, die Messe ent-
sprechend der Norm und Vorschrift der Gesamtheit der Viter und der
Kanones der Westkirche restauriert zu haben. Tatsichlich aber hat sie die
Gesamtheit des Mefrituale ,restauriert gemif der , Tradition der Viter“.
Die Mehrzahl der mafigeblichen Experten (z. B. Msgr. Bugnini und Msgr.
Marini) interpretieren diesen kithnen Anspruch in dem Sinne, dafl die Mes-
se auf solche Weise in ihrer vormittelalterlichen, als urspriinglich rémisch
bezeichneten Essenz wiederhergestellt worden sei. Ein Zustand, der dem
patristischen ,goldenen Zeitalter zwischen dem 4. und 7. Jahrhundert
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entspreche. Die einzigen Ausnahmen von dieser historischen Regel, sagen
sie, betreffen die Riten, die den 6kumenischen Bediirfnissen angepafit
werden muflten oder die als der Mentalitit des modernen Menschen fremd
eingeschatzt wurden.

Kurz gesagt, in meinen Augen wie auch in denen vieler anderer
sklassischer® Hochschullehrer hat sich das Konzil von Trient darauf
beschrinkt, aus der Messe jede Spur von Aberglauben, von Neuerung
oder Heterodoxie zu entfernen. Bestitgt wird das durch die grofle
Ahnlichkeit zwischen dem Missale von 1570 und den mittelalterlichen
Ritualen der Kurie — und demzufolge dem Missale von 1474. Die neue
Messe hingegen griindet sich auf ziemlich dick aufgetragene Anmaflungen,
von deren wahrheitsgemiafler Darstellung sich die Leser meiner Artikel in
der Zeitschrift Latin Mass Magazine tiberzeugen konnten?. Der Anspruch,
zuriickzukehren zur Messe des goldenen Zeitalters der altehrwiirdigen
Viter, steht ganz einfach im Widerspruch zu den Texten und Rubriken
der neuen Messe selber.

Msgr. Bugnini: Teamchef und Administrator

Sie ordnen Bugnini ein unter die ,mafigeblichen Experten. Dabei war er
aber bekannter wegen seiner eher diplomatischen als liturgischen Talente.
Das ergibt sich eindeutig aus der Lektiire seiner Memoiren. Ich wiifite
nicht, dafl irgendein ehemaliger Konsultor des ,, Consilium“ ihn als grofien
Liturgiefachmann angesehen hitte.

Danke, dafl Sie mir diese Frage beztiglich Bugninis stellen! Zunichst
ist es sehr wichtig, recht zu verstehen, wie ihn die modernen Liturgiker
einschitzen. Insoweit ihn die meisten, wenn nicht sogar alle, fiir unantast-
bar halten, geschiecht das nicht an erster Stelle wegen seines Beitrages zur
den liturgischen Erkenntnissen (insbesondere unter historischem Aspekt),
sondern wegen seiner Schau der Dinge. Man kénnte sagen, dafl er fiir einen
groflen Visionir, oder besser noch, fiir den groflen Diener der Liturgie
unserer Epoche gehalten wird. Anders ausgedriickt, man sieht in ihm den
Mann, der die von ihm ausgeiibte Leitung der Reform dazu benutzt hat,
darin alle ,guten Absichten und ,guten Interpretationen® des Konzils
und der modernen liturgischen Bewegung zusammenzufassen.

? ,The construction of the New Mass“, The Latin Mass, Friithjahr 2002, S.26-29, und
Sommer 2003, S.32-35; ,The offertory prayers of the Mass of Paul VI: a Reform?,
Frihjahr 2003, S. 40-43; , The Roman canon, prescription against heresy“, Herbst 2003,
S.42-48
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Es waren die progressistischen Liturgieexperten, die ihm seine Auto-
ritit durch ,Volksabstimmung* (acclamation populaire) zuerkannt haben.
Fiur manche sind seine liturgischen Vorstellungen fast Gegenstand eines
Kultes. Sie werden papageienhaft nachgebetet von Leuten wie Msgr. Mari-
ni, der sich gut zum zeitgendssischen Megalithen (vorgeschichtliches Stein-
denkmal) eignen wiirde. Mit einem Wort gesagt, die Anschauungen und
Interpretationen Msgr. Bugninis werden von ganzen Sammelwerken der
Vicenziana, Ecclesia Orans, Ephemerides Liturgicae usw. beweihriuchert,
die ihm huldigen als einer Autoritit in bezug auf Buchstaben und Geist
der Liturgiereform.

Des weiteren darf man nicht tibersehen, dal Bugnini auch als ,authen-
tischer” Experte wegen seiner Rolle als Sekretir des Consilium und Berater
Pauls VI. angesehen wird. Er reflektierte die dominierende Weltanschau-
ung (deutsch im Text) dieses Rates und seiner Experten. Sehr kompetent
und erfahren war er auf dem Gebiet der gesetzgeberischen und rubrikalen
Reformen, weil er dieses seit 1948 bearbeitete. Es war der als gemifigter
Reformer geltende Kurienkardinal Fernando Antonelli, der Bugnini fiir
die Bearbeitung wichtiger Teile der auf das Konzil folgenden Reform
vorgeschlagen hatte.

Msgr. Bugnini war ein kompetenter Teamchef und Administrator im
profanen Sinn dieser Begriffe. Kompetent war er auch als Liturgieprofes-
sor, wofern man darunter die allgemeinen Qualifikationen und Kompe-
tenzen versteht. Der ansonsten gutmiitige Kardinal Antonelli bedauerte
es spater, Bugnini empfohlen zu haben, und zwar nicht wegen dessen
Mangels an Kenntnissen, sondern wegen seiner fehlenden Eignung fiir das
theologische Denken, die ziemlich kral war. Das wird sehr gut erliutert
in dem monumentalen Werk von Nicola Giampietro, das sich auf die
personlichen Aufzeichnungen Antonellis stiitzt,

Msgr. Bugnini und sem Schiiler Marini bebaupten, sie hitten den ,ordo
missae der Mentalitit des modernen Menschen angepafit. Ist in der
Geschichte der Messe noch ein anderes Beispiel dieser Art bekannt?
Muf man unterscheiden zwischen den Bediirfnissen und dem Umfeld des
modernen Menschen einerseits und seiner Mentalitit andererseits?

Nach meinem Erkenntnisstand gibt es in der Kirchengeschichte weder
ein Ereignis noch ein Dekretale (Papstentscheid), mit denen mehr oder

' Nicola Giampietro, [l Cardinale Ferdinando Antonelli e gli sviluppi della riforma
liturgica dal 1948 al 1970. Roma 1998 Rezension der franz. Ausgabe in Catholica Nr. 85,
Herbst 2004. (Vgl. auch unseren Beitrag in UVK, Heft 6/2004 ,Wie Kardinal Antonelli
die Liturgiereform erlebte®, insbesondere Seite 357 — Anm.: A.S.)
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weniger eng die Forderung verkniipft wire, die Liturgie an die ,moderne
Mentalitat“ der betreffenden Epoche anzupassen. Beispiele, die dieser Art
von Problematik am nichsten kommen, sind die apostolischen Dekrete
und Indulte, mit denen man die Rubriken oder Rituale einer bestimmten
Kultur anpaflte. Dabei ging es darum, den Gliubigen im Bereich einer
neu evangelisierten Kultur schwerwiegende Nachteile zu ersparen (z. B.
die Erlaubnis, Beerdigungen in Weifl zu zelebrieren oder in Japan die
Toten einzuischern, wie es die dortige Landesgesetzgebung vorschreibt).
Einige Fille gibt es, in denen die Papste sich darum bemihten, die
Liturgie besser an bestimmte Missionslinder anzupassen, wo der Glaube
nur schwer Eingang fand, z. B. die glagolitische Messe, d. h. die Messe des
lateinischen Ritus in slawischer Sprache, die in Dalmatien existiert hat. Es
gilt, nachdriicklich darauf hinzuweisen, dafl es sich hier einzig und allein
um wegen offenkundiger und schwerwiegender Konflikte zugestandene
Ausnahmen handelte, die lediglich begrenzte und unwesentliche Teile der
liturgischen Tradition der lateinischen Welt zum Verschwinden brachten.
Dariiber hinaus wurden diese ersetzt durch verniinftige, von der Autoritit
approbierte und klar begrenzte Regelungen. Kurz gesagt, es handelte sich
um einige wohldefinierte Anpassungen an vorgegebene Umstinde, jedoch
nicht an Mentalititen — und viel weniger noch an die moderne Mentalitit,
die antichristlich ist.

Beim 1. Vatikanum waren mehr Quellen verfiighar!

Stimmt es nicht, daft man in den 60iger Jabren iiber weit mehr Quellen
verfiigte als 15707

Aber gewi}!. Niemand leugnet, dafl die Kommission, die dem Missale
von 1570 seine Form gab, Zugang zu einigen sehr alten romischen
und gallikanischen Quellen hatte. Es gab damals Zeremonienbiicher
und Kommentare aus dem Hochmittelalter, die eine von der romischen
Kurie der tridentinischen Periode sehr verschiedene Liturgie boten. Die
nachtridentinische Kommission ignorierte diese alten liturgischen Formen
nicht, auch wenn sie davon nur eine unvollstindige Vorstellung hatte.

Wahr bleibt aber, dafl die Zahl der den Spezialisten in den 60iger
Jahren zur Verfiigung stehenden Ressourcen nicht vergleichbar war mit
denen der vorerwihnten. Dariiber hinaus hatten die in den 60iger Jahren
durchgefithrten Forschungen viele Ritsel der liturgischen Praxis in den
ersten Jahrhunderten aufgeklirt, von denen man sich bei der Revision des
Missale unter Pius V. noch keine Vorstellung machte.
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Genau aus diesem Grunde sind auch die Ergebnisse der jiingsten
Reform so tiberraschend. Stellen sie doch einen radikalen Bruch mit
der schriftlichen Tradition der Kirche dar, den Osten mit einbegriffen.
Dabei waren diese Reformatoren besser iiber die urspriinglichen Praktiken
unterrichtet als irgendeine andere Generation in der Kirchengeschichte
zuvor! Man ist echt schockiert, wenn man an die neue Liturgie den
Mafstab der historischen Quellen anlegt: Eine derartige Fiille von Texten
und Rubriken, so viele ganze Riten sind abgeschafft, geindert oder in
verfilschten Formen benutzt worden, da dadurch sogar Zweifel an den
eigentlichen Absichten der Viter des Consilium aufkommen. Es handelt
sich hier um schwerwiegende, in die Augen springende und nicht zu
rechtfertigende Irrtimer.

Konnten Sie kurz einige Beispiele fiir , radikale Briiche mit der schriftlichen
Tradition* anfiihren, die sogar , Zweifel an den eigentlichen Absichten der
Viter des Consilium aufkommen lassen“?

Gerne! Zunichst konnen wir die MefRorationen iiberpriifen. Von ei-
nigen Ausnahmen abgesehen, wurden wihrend der ganzen Fastenzeit die
ausdriicklichen Bezugnahmen auf das Fasten und die korperliche Abto-
tung systematisch eliminiert. Beim Mefordinarium besteht die schwer-
wiegendste Abweichung wahrscheinlich in der Anderung der Wandlungs-
worte und in der Anfigung der Akklamation ,Mysterium fidei“. Zur
Entlastung des Consilium mufl allerdings darauf hingewiesen werden,
dafl der Papst letzteren Einfall hatte und diesen auch durchsetzte (im
Text: imposée ,aufnotigre”). Der Ausdruck ,aufnotigen® ist keine Ubert-
reibung. Die Sitzungsberichte und die Abstimmungsergebnisse belegen,
dafl die Bischofe des Consilium diesem Gedanken effektiv ablehnend
gegeniiberstanden. Man kénnte auch die im Embolismus nach dem Va-
terunser gebrauchte Version und die hier eingefiigten Zusitze zitieren.
Alle vorerwihnten Beispiele sind historische Briiche mit den authenti-
schen und iberlieferten romischen Texten (z.B. dem Sakramentarium
Gelasianum).

Auf welchen Quellen basieren die sog. ,, Fiirbitten?

Sie vertreten die Auffassung, dafd die Firbitten (oratio universalis), die
als eine bedeutsame Wiederberstellung begriifit wurden, nicht nur ein
Archaologismus sind, sondern sogar eine reine Erfindung. Auf welche
Quellen stiitzen Ste sich dabei?
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Wie ich in meinem Artikel fiir The Latin Mass Magazine aufgezeigt
habe, waren die Furbitten eine reine Hypothese seitens der Spezialisten®,
Ich sage nicht, sie seien bosgliubig gewesen. Bei dem Versuch, gewisse
Ungereimtheiten des romischen Ritus zu verstehen, wandten sie sich in
die Richtung der Liturgien des Ostens und Galliens in der Erwartung, das
wiirde ein wenig Licht in diese Fragen zu bringen. Sie hofften, so das Feh-
len jeglicher Art solcher Fiirbitten in der romischen Tradition erkliren zu
konnen. In der Tat war die Annahme verfithrerisch, daf die urspriinglichen
griechischen Liturgien, wie sie in Rom gefeiert wurden, ihre Flirbittgebete
an den wihrend des 4. Jahrhunderts im vollen Aufblihen befindlichen
lateinischen Ritus weitergegeben hatten.

Dieser Riickgriff auf die Liturgien und die nicht-romischen Viter
ist jedoch reine Mutmaflung, und es gibt keine unmittelbare Spur eines
solchen Gebetes im Ritus von Rom. Ja, mehr noch, die Ordines romani
und die ersten réomischen Sakramentare enthalten keinerlei Hinweis auf
ein derartiges Gebet im romischen Ritus. Die Berufung auf die Deprecatio
Gelasii und die Karfreitags-Orationen bleibt ein Rirtsel, das sich auf
verschiedene Weise 16sen liflt. Aber, ich wiederhole das, es gibt keinen
Beweis. In seinem Brief an den Bischof von Gubbio (5. Jahrhundert)
erwihnt Papst Innozenz 1. Firbittgebete dieses Typs, doch bezieht er sich
dabei offenkundig auf den Kanon.

Nunmehr, da die Forscher diesen Text nicht mehr lesen unter dem
Aspekt, es gelte daraus die Existenz eines ,allgemeinen Gebetes“ abzulei-
ten, 1st man zu anderen Schlufifolgerungen gelangt. Das am meisten beach-
tete Buch zu diesem Thema ist erschienen im Verlag des hochangesehenen
Vicentium (Centro liturgico Vincenziano, Rom). In Liturgia eucaristica.
Mistagogia della Messa: dalla storia e dalla teologia alla pastorale pratica
(Roma 2003) stellt Vincenzo Raffa die jingsten Quellen zusammen und
zogert nicht, die wihrend der dem aggiornamento vorausgegangenen Jahre
in vitro fabrizierten heiligen Kiihe zu schlachten. Das Interessanteste daran
ist, dafl die Betreiber dieser Forschungen, angefangen mit Raffa selber,
weiterhin fur die Reformen nach dem 2. Vatikanum plidieren, obwohl sie
zugeben, daf} dieses Gebet anti-historisch ist.

* Vgl. ,The construction of the New Mass®, loc. czit. Im Internet unter
www.latinmassmagazine.com/articles/articles_2002_SU_Tomassi.html.
NB. Der Druckfehler (Tomassi statt Tommasi) findet sich so in der elektronischen
Adresse!
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Welche Reformen waren sinnvoll gewesen?

Haéufig sagt man, daff Revolutionen die echten Reformen wverhindern.
Welche Reformen in der romischen Messe waren 1965 notwendig?

Das ist eine heikle Frage. Ich wiirde zégern, von im Missale des hl.
Pius V. notwendigen Reformen zu sprechen. Dies vorausgeschickt, gab
es selbstverstindlich tiberarbeitete Rubriken und Bereicherungen in Form
von Texten, die durch den Heiligen Stuhl sogar schon vor den Anfingen
der modernen liturgischen Bewegung veranlafit worden waren. Die Pipste
haben nie aufgehort, im Missale von 1570 Anpassungen auf dem Gebiet
der Rubriken vorzunehmen. Die Texte und speziell das Mefordinarium
dagegen erfuhren fast keine Streichungen, ja nicht einmal Retuschen.

Was Reformhypothesen betrifft, so lieen sich nachstehende Vorschlige
anfiihren: Wire das Consilium der Meinung gewesen, es sei erforderlich,
die Verwendung des Psalmes Judica me® einzuschrinken, so hitte es sich
sehr wohl mit einer kleinen Anderung der Rubriken begniigen konnen.
Besagter Psalm wurde ja bereits an den Tagen der Karwoche und bei
den Requiem-Messen weggelassen. Eine Anderung der Rubriken hitte
ausgereicht, um ihn auch in der Fastenzeit, im Advent oder an den Bitt-
und Quatembertagen in Wegfall zu bringen. Wenn sich dann nach zwanzig
oder dreiflig Jahren diese Justierungen fiir das Wohl der Kirche als niitzlich
herausgestellt hitten, wiren sie beibehalten worden. Wenn nicht, hitte die
nichste Ausgabe des Mebuchs entweder die fritheren Rubriken wieder
hergestellt oder andernfalls die Anzahl der Tage ohne Judica me erhoht.

Was die Wiederholungen betrifft, so war der Heilige Stuhl im Begriff,
allmahlich die wenigen echten Verdoppelungen auszuriumen, wie z. B. den
Umstand, dafl der Zelebrant seinerseits alle vom Chor bereits gesungenen
Teile noch einmal vortrug. Diese Verdoppelung ist vom geschichtlichen
und liturgischen Standpunkt aus unhaltbar. Die Reformen des Missale
von 1962 hatten hier bereits in bezug auf die Epistel und das Evangelium
bei der feierlichen Messe Abhilfe geschaffen. Eine echte Reform hitte
zweifelsohne auch dem Priester erlaubt, Credo, Gloria usw. mit dem Chor
und der Gemeinde gemeinsam zu singen.

[n diesem Punkt hat das Meflbuch von 1965 eine vom historischen
und liturgischen Standpunkt aus betrachtet vollig gerechtfertigte rubrizi-
stische Anderung vorgenommen. Man kénnte ferner die Vorschliage von
Kardinal Schuster ibernehmen, der wiinschte, daf die authentischen mit-
telalterlichen Prifationen weiter ausgestaltet werden sollten oder dafl auch

® Der Psalm 42, den der Priester zu Beginn der Messe des tridentinischen Ritus betet.
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zusatzliche Votivmessen und -lesungen hinzukdmen. All das wire konform
mit der Tradition und wiirde in keiner Weise den ordo missae noch die
Substanz der Messe antasten.

Allerdings darf man nicht tibersehen, dafl ein Einstieg dieser Art in
der augenblicklichen Situation extrem gefihrlich ist. Waren es doch die
Diskussionen iiber die méglichen Anderungen, die unter dem Deckmantel
der Reform und echter Gelehrsamkeit das Tor zu den willkiirlichen
Neuerungen aufgestoflen haben. Die Anderungsvorschlige, auf die ich
hier anspiele, konnte man in einer gesunden Atmosphire als Idealtypen
zur Diskussion stellen. Im derzeitigen Umfeld anarchischer Neuerungen
jedoch hiefle das, eine unerhorte Naivitat an den Tag zu legen. Ich hore
sogar Gertichte, wonach manche dazu ibergehen, Neuerungen in das
Missale von 1962 einzufiigen, und das trotz der Klarheit seiner Rubriken.

Abschlieflend sei vermerkt, dafl es schwierig sein wiirde, absolut not-
wendige Anderungen herauszufiltern. Auch nach eingehender Durchsicht
des Missale von 1962 muf ich sagen, dafl es ein Werk von Prazision,
Einfachheit und edler Schicklichkeit (decorum) zu Ehren unseres Herrn
darstellt. Es gibt nur ganz wenige Dinge, die einer Verbesserung bediirfen.

Der neue Ritus der lateinischen Kirche ging einber mit einer newen
Asthetik: Schmuck, Gesinge, Heiligtum usw. Die Entwicklung dieser
Asthetik hatte bereits vorber eingesetzt. Wiirden Sie sagen, dafi die
Anderung des Ritus durch die Anderung der Asthetik gefordert wurde
oder nicht?

Jeder Kenner dieser Epoche wird sich noch daran erinnern, dafl sich
dieser neue Stil in der Architektur, auf dem Gebiet der kiinstlerischen Aus-
gestaltung, bereits in den 50iger Jahren in vollem Aufschwung befand. Zu
Beginn der 60iger Jahre gewahrte der Heilige Stuhl seltsame Dispensen und
Indulte. Ich meine zu wissen, dafl die auf Neuerungen und auf eine Neu-
ausstattung des Heiligtums mit Einrichtungsgegenstinden — einschliefilich
des Altares — zielende Bewegung mancherorts schon in den 30iger Jahren
eingesetzt hatte. Daher ist diese dsthetische Neuorientierung fiir viele
»Anpassungen® und Neuerungen in der neuen Messe verantwortlich zu
machen.

Technologie und Medien begiinstigten die Umwalzung

Die , Institutio generalis missalis vomani“ enthdlt nur wenige Erliute-
rungen beziiglich der Ausschmiickung und der Asthetik in den Kirchen.
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Wie erklaren Sie sich, daf sich die ,, Asthetik des novus ordo“ mit solcher
Geschwindigkeit und Einmiitigkeit verbreitet hat?

Ich glaube, dafl die Technologie und die Kommunikationsmittel bei
diesem aggiornamento eine entscheidende Rolle gespielt haben. Die kirch-
lichen und weltlichen Autorititen haben die tridentinischen Reformen
auf diesem Gebiet nur nach und nach angenommen. Es gab eine lange
Periode der Anpassung. Das aggiornamento in der Zeit nach dem 2.
Vatikanum hat von der Leichtigkeit profitiert, mit der wir sofort Ideen
und Informationen tiber die ganze Welt verbreiten kénnen. Da es tiberdies
geniigend Angehorige der Kurie gab, die bereit waren, die isthetische
Mentalitit des 2. Vatikanum (einschlieflich Pauls VI. und Johannes Pauls
I1.) voranzutreiben, haben Gesetzgebung und Permissivitit auf diesem
Gebiet mit grofler Leichtigkeit Eingang in die vatikanische Administration
gefunden.

Die Technologie ist nur ein Instrument. Sie vermag die Schnelligkeit der
dsthetischen Verinderungen zu erkliren, nicht jedoch ihre Geschwindigkeit
und ibre Einmiitigkeit. Welche Vernetzungsvorgange sind hier auf Welt-
und lokaler Ebene aktiv geworden?

Der Heilige Stuhl hat die nachkonziliaren Anderungen der Liturgie
offiziell durch das Motuproprio Sacram Liturgiam (1964) in Gang gesetzt.
Auf nationaler und lokaler Ebene hat man dann die Schaffung von Orga-
nismen (im Text: reseaux ,Netze“) durchgesetzt, die darauf abzielten, die
Umwilzungen nach den Wiinschen dieses Dokumentes voranzutreiben.
Die Einsetzung von ,Liturgieckommissionen® hat die spinnennetzartige
Verbreitung der bekannten radikalen Anderungen erméglicht, und das
um so nachhaltiger, als diese Kommissionen von mehr oder weniger
kompetenten Leuten geleitet wurden.

Das Consilium selber wurde mit einem schwierigen Problem konfron-
tiert: Nur wenige seiner unter den Bischofen und Kardinilen der ganzen
Welt ausgewihlten Mitglieder verfiigten iiber eine wirkliche Kenntnis der
Liturgie oder gar einen echten Sinn fiir sie. Ahnlich wie die nationalen
Liturgickommissionen stutzte sich das Consilium schliefllich auf Personen,
die in liturgischer Hinsicht teilweise oder sogar ginzlich inkompetent
waren.

Ein Paradebeispiel dafiir bietet Kardinal Valerian Gracias (Bombay).
Er war es, der auf dem gewaltigen Missionskongrefl von Nijmegen im
Jahr 1959 die Eroffnungsansprache hielt. Seinen Mangel an Bildung auf
dem liturgischen Gebiet verhehlte er nicht, was ihn aber nach dem Konzil
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nicht daran hinderte, zu einem der wichtigsten Mitglieder des Consilium
fiir Fragen im Zusammenhang mit der Inkulturation zu werden.

Die Liturgickommissionen auf Didzesanebene waren hiufig noch
schlechter organisiert oder qualifiziert, daher auch ein noch grofierer
Substanzverlust. In vielen Fallen erhielten die Experten, die die westlichen
Bischofe zum Konzil begleitet hatten, freie Hand bei der Bildung der
nachkonziliaren Kommissionen in den Dibézesen. Oft tberprifte man
nicht einmal, ob der peritus auflerhalb seines normalen Arbeitsbereichs
qualifiziert war oder nicht.

Schliefilich benutzten diese Liturgickommissionen die Ermichtigung
des Ortsordinarius dazu, ,kreative Experimente durchzufiihren und dafiir
zu werben oder sie wenigstens im gesamten Bistum zu fordern. Die
Kommissionen nahmen haufig die modernen Komunikationsmittel in
Anspruch, um die als ,sinnstiftend” fiir die Pfarrgemeinden angesehenen
Experimente zu verbreiten und unter das Volk zu bringen.

Dann ging man ganz selbstverstindlich zu umwilzenden Neuerungen
auf der Ebene ganzer Lander tiber und zogerte nicht, fiir die moderne
profane Kultur typische Symbole einzusetzen in der Absicht, die Liturgie
neu zu erfinden. Die Gleichformigkeit dieser Verinderungen in manchen
Lindern liflt sich teilweise auf die Ubernahme von Werten und Symbolen
der profanen Gesellschaft zuriickfithren. Manche dieser Zelebrations-
Stile haben die Jahrzehnte iiberdauert trotz des Umstandes, dafl diese
rituellen Ausdrucksweisen zur vorausgehenden Generation gehdren und
den Menschen des 21. Jahrhunderts nicht mehr entsprechen. Das Alter des
Klerus bewirkt, daf unsere Liturgien in grolem Umfang Gefangene dieser
kultischen Praktiken bleiben. Die neue Priestergeneration iibernimmt en
bloc Themen und Symbole der derzeitigen Kultur, die auch ihrerseits aus
der Mode kommen werden, es sei denn, man laufe bestindig hinter den
Verinderungen her.

Der geballte Widerstand gegen das Latein

Wie wiirden Sie es sich erkliaren, dafd die Frage des Lateins so symptomatisch
fiir die liturgische Auseinandersetzung geworden ist? Sie selber schreiben
das im ,, Latin Mass Magazine“. Dabei darf doch der neue ,ordo missae*
durchaus auch in dieser Sprache zelebriert werden.

Das Latein ist absolut nicht die entscheidende Frage. Genau so gut
konnte man Griechisch benutzen, wenn man wollte (allerdings ginge damit
der gregorianische Gesang fiir immer verloren). Das wirkliche Problem
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bilden die Manuskripte, die als Grundlage fiir das ,tridentinische Missale
dienten. Dieses Mefibuch behandelt theologische Themen, die im neuen
ibergangen oder unterdriickt werden: die Bufle, und insbesondere das
Fasten, fehlen praktisch in letzterem. Die Begriffe der Verdienste und
der Fiirbitte der Heiligen werden nur mit Ach und Krach erwihnt.
Alle alten Formulierungen, die von der Verachtung der irdischen Dinge
sprachen (terrena despicere) wurden beseitigt. Simtliche alten Formulare
und Orationen der altesten Sakramentare wurden beiseite geschoben oder
tberarbeitet, um ihren urspriinglichen Sinn zu verindern. Die iltesten
Quellen sprechen hiufig vom Teufel, von den Dimonen, von den Seelen
usw. Alle diese Anspielungen wurden ausgeriumt. Die Stellen aus der
Heiligen Schrift, die die Unzucht verurteilen oder die Kommunion am
Leib und Blut Christi, ohne ihrer wiirdig zu sein, verwerfen, sind fast alle
verschwunden. Schockierend, nicht wahr?

Was das ordinarium missae im neuen Meflbuch angeht, so ist es schlicht
eine Erfindung, eine Fabrikation. Es stellt eine seltsame (hétéroclite)
Sammlung von mittelalterlichen und modernen Formularen dar. Dazu
kommen einige Elemente des Altertums, woraus man selbstverstind-
lich alles gestrichen hat, was als iiberholt und altmodisch erscheinen
konnte.

Warum ist es nach IThrer Meinung in der Praxis so schwierig, die neue Messe
auf Latein zu feiern?

Interessant! Ich selber wurde in das persénliche Biiro meines Bischofs
bestellt, um ihm zu erkliren, warum man in meinen Messen lateinische
Laute vernahm, obwohl es sich nur um gelegentliche Einzelfille handelte,
und obwohl es im neuen Ritus geschah. Viele Priester stellen fest,
dafl zahlreiche Gliubigen kein Interesse daran haben. Die Mehrheit
derjenigen, die an die neue Messe gewohnt sind, schitzen die Landes-
sprache oder empfinden das Latein als stérend oder bestenfalls als lang-
weilig.

Dartiber hinaus bringt der progressistische Klerus das Latein mit der
» Iraditionalisten“-Bewegung in Verbindung, und zwar selbst dann, wenn
diese die Sprachenfrage nicht ins Zentrum ihrer Bestrebungen riickt. Daher
betrachtet er diese Sprache als ein Element der Spaltung, und tatsichlich
scheint seine Verwendung zum Anlaf von Klagen an die Adresse der
Bischofskanzleien und Ordensoberen zu werden.

Manche Laien legen auf diesem Gebiet ein betont verletzendes Verhal-
ten an den Tag. Einerseits finden sie nichts dabei, wenn total profane, ja
eindeutig sakrilegische Elemente in die Feiern eingebracht werden. Auf der
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anderen Seite widersetzen sie sich allem, was verdichug nach rickwirts
gewandter Reaktion aussieht. Es wiirde mich tberraschen, wenn in den
einzelnen Diozesen der Vereinigten Staaten auch nur eine Messe nach dem
neuen Ritus auf Latein gefeiert wiirde.

Wer zelebriert den neuen Ordo rubrikengetreun?

Konnten Sie erkliren, wie man de facto die Priester daran hindert, den
neuen , ordo missae“ in seiner editio typica zu zelebrieren? Wie funktioniert
das System?

Nach meiner Ansicht besteht die wirksamste Methode darin, das
Latein aus dem Studienprogramm in den Seminaren zu streichen oder
den Wahlfichern zuzuordnen. Auf diese Art werden die Seminaristen, die
dieses Fach wihlen, automatisch als ,,Konservative“ etikettiert, was heifit,
als fir den Empfang der Priesterweihe nicht geeignet.

Von Rom bis hin zur letzten Diozese auf unserem Planeten hat
das System der Klerikerausbildung die lateinische Sprache ignoriert.
Infolgedessen sind die Priester nicht einmal mehr fihig, die Inschriften
ihrer eigenen Kirchenfenster zu entziffern! Des weiteren gilt es, die
Haltung der Di6zesanbischofe in Betracht zu ziehen. Oft stehen sie auf
Seiten der Priester, die dem konservativen Weltklerus das Leben unmoglich
machen. Zur Vervollstaindigung des Bildes gehort die Tatsache, dafl die
Bischofe die Priester mit traditioneller Einstellung auf untergeordnete
Posten ernennen: Vikare oder Seelsorger. Auf diese Weise fehlt ihnen
die erstrebte Autoritat, um die Mefifeiern entsprechend ihren legitimen
Wiinschen zu gestalten, ja nicht einmal den Rubriken entsprechend.

Ist IThnen konkret die Art und Weise bekannt, wie einige grofle liturgische
Institute die Ausbilder der nationalen Liturgiekommissionen formen, die
dann ihrerseits die ,,gute Nachricht® in die Diozese thres Landes weiter-
reichen?

In dieser Hinsicht besitze ich Erkenntnisse nur auf nationaler und
diozesaner Ebene. In den Vereinigten Staaten, wo ich mich derzeit
aufhalte, ist das absolut skandalds. Dieses Apostolat ist von Ordensfrauen
ubernommen worden, die selber thr ,Erbe“ an Frauen im Laienstand
mit der gleichen Orientierung weitergegeben haben. Beiden fehlt es im
allgemeinen an der Qualifizierung fir die Liturgie.

Ich hatte Gelegenheit, das aus der Niahe zu beobachten. Abgesehen von
einigen Ausnahmen sind diese Ordensfrauen extrem labil und konzentrie-
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ren ihre emotionalen Konflikte auf Themen, die mit dem Tod zusammen-
hangen (themes thanatiques). Der daraus resultierende Frust entlidt sich im
allgemeinen auf die Minner. Oft stammen diese pathologischen Tendenzen
zum groflen Teil aus dem ungesunden Umfeld, in dem sie aufgewachsen
sind. Auf jeden Fall aber verwerfen sie mehr oder weniger ausdriicklich
die Vorstellungen von (Seelen-)fiihrung und geistlichem Leben.

Im allgemeinen zichen sie es vor, die Macht in ihren Hinden zu
konzentrieren. Es ist dies ein Mittel, um eine gewisse Herrschaft iiber
Personen auszuiiben, die sie mehr oder weniger ausdriicklich als Agres-
soren wahrnehmen. Manche dieser Ordensfrauen und Laien gehéren zu
den finstersten Gestalten, denen ich je begegnet bin. Ich besitze eine reiche
Erfahrung beziiglich dieser Art von Situationen, und mit Gottes Hilfe habe
ich mich stets bemiiht, die Nichstenliebe auch gegeniiber solchen Personen
walten zu lassen.

Die ganz normale Legalisierung der Mifistinde

Konnen Sie kurz den Prozefd analysieren, mittels dessen die Mifbriuche
legalisiert werden?

Msgr. Bugnini erklirt das sehr einfach in seinen Memoiren. Er geht
~ wie die Gesamtheit der Viter des Consilium, um es genau zu sagen —
von dem Standpunkt aus, dafl die Neuerungen und die Miflbriuche das
Ergebnis einer begeisterten und wohlmeinenden Auslegung des Zweiten
Vatikanischen Konzils waren. Diese ,wilden® Initiativen miiflten daher
kanalisiert und integriert, aber nicht verurteilt werden. Fiir Bugnini et alu
war es die autoritire Verurteilung der Kreativitit, die frither die Liturgie
ausgetrocknet hat.

Das Konzil von Trient illustriert fiir sie dieses Verhalten sehr gut.
Daher kommt es, daf die modernistischen Priester, wenn sie an die alte
Messe denken, einen Abschreckungseffekt empfinden. Sie lieben nicht
thre Genauigkeit, ihre Vorstellung von Gehorsam und Prizision, die
Verpflichtungen, die sie nach sich zieht. Kurz gesagt, wenn das Consilium,
ja auch der Heilige Stuhl, einen Antrag auf Genehmigung einer Neuerung
erhielt, die mit einem historischen Prizedenzfall oder einem pastoralen
Nutzen (bzw. auch mit beiden) begriindet war, wurde die Erlaubnis im
allgemeinen erteilt.

Anders ausgedriickt, die Absichten der Progressisten wurden als lauter
angesehen. In fast allen Fillen unterstiitzte die legitime Hierarchie diese
Miflbriuche, oder sie steckte mit ihnen unter einer Decke ,im Geist
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des Konzils“. Diese Miflbriuche zu verurteilen, hiefle die Hierarchie
in den verschiedenen Lindern verurteilen ... Die Liberalen und die
,Gemifligten verstehen instinktiv, dafl der alte ordo unflexible Regeln
und strenge Pflichten darstellt, auch in den unbedeutenderen Dingen.
Allein schon bei dem Gedanken daran fiihlen sie sich ihrer personlichen
Kreativitat beraubt.

Warum plidieren Sie fiir eine Riickkehr zum alten ,ordo missae®, statt
einfach eine strikte Beachtung der von Paul V1. promulgierten Normen zu
fordern?

Gerade wegen des institutionellen Charakters der Legalisierung von
Miflbriuchen. Gleich ob in Europa oder in Nord- oder Stidamerika, ich
kenne mit Ach und Krach eine oder zwei Kirchen, in denen man den
novus ordo missae nach den Rubriken des Melbuchs Pauls VI. feiert.
Man braucht nur zu beobachten, wie man sich auf einstige ,Miflbriuche®,
die nun zu legalen Moglichkeiten geworden sind, beruft: Mefldienerinnen,
auflerordentliche Spender, Lektorinnen, rituelle und rubrikale Abirrungen,
profane Musik — alles fingt mit Miflbriuchen an und endet bei der
Legalisierung. Das ist die Geschichte des novus ordo von 1964 bis 2000.
Vor diesem Hintergrund gibt es keinerlei durchschlagendes Argument
zur Beibehaltung des neuen Meflbuchs. Die einzigen Erklirungen, an
die sich der Heilige Stuhl gehalten hat, sind die, welche die Giiltigkeit
betreffen. Und selbst dann! Rom erteilt nunmehr alkoholischen Priestern
die Erlaubnis, mit Traubensaft zu zelebrieren. Und seit der Affire
,Addai und Mari® halten die verschiedenen Behorden der Kurie die
Konsekrationsworte fur nicht mehr notwendig.!

Von Anfang an stellt man also eine festverwurzelte Gewohnheit fest,
die darin besteht, vor den Neuerungen, Miflbrauchen und anderen radika-
len Briichen mit der traditionellen rémischen Praxis zu kapitulieren und
sie zu legalisieren. Unter diesen Umstinden bedarf es keines zusitzlichen
Argumentes mehr, um den alten ordo missae wieder einzufiihren.

Das Gespréch fiihrte Stéphane Waillez. Ubersetzung: Andreas Schonberger.
Zwischeniiberschriften Red. UVK.

! Hier wird auf den schweren Miflbrauch angespielt, der darin besteht, daff eine in einem
ganz anderen Kulturkreis gewachsene Besonderheit zur Rechtfertigung selbstgestrickter
Anderungen benutzt wird. (Anm. Red. UVK.)
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Von Alfred Wendehorst

Vorbemerkung: Im Jahre 1007 griindete der spiter heiliggesprochene Kinig
Heinrich I1. mit Zustimmung Papst Johannes’ XVIIL. und des deutschen
Episkopates das Bistum Bamberg — ein in der Geschichte der Kirche und
in der deutschen Geschichte wichtiges, da bis heute fortwirkendes Ereignis.
Im Vorfeld der Jubiliumsvorbereitungen erreichte mich die Anfrage des
Historischen Vereins Bamberg, ob ich bereit sei, eine Neunan flage des Buches
»Fiirst- und Erzbistum Bamberg“ von Dr. theol. Jobannes Kisl (1953 bis
1963 in drei Auflagen erschienen) zu bearbeiten.

Es gab iiber den dann neu bearbeiteten Text Meinungsverschiedenhei-
ten auch innerhalb des Vorstandes des Historischen Vereins. Kontrovers
diskutiert wurde vor allem der jetzt hier zum Abdruck gelangende letzte
Abschnitt. Vom Vereinsvorstand wurden Sétze gestrichen, andere in ihrer
Aussage stark abgeschwicht, wieder andere in ihr Gegenteil verkebrt. Da
ich eine derartige Zensur nicht akzeptieren konnte, zog ich den gesamten
Text zuriick.

Nach kurzer Sedisvakanz wurde am 16. Mai 1955 Josef Schneider, Profes-
sor fir Moraltheologie und Pastoral an der Philosophisch-Theologischen
Hochschule Bamberg, zum neuen Erzbischof ernannt. Der am 5. Februar
1906 in Niirnberg Geborene war auf Empfehlung des damaligen bischof-
lichen Sekretirs und spiteren Weihbischofs Artur Michael Landgraf in das
Colleginm Germanicum in Rom aufgenommen worden. Dort hat er seine
geistliche Priagung erhalten. Wie viele seiner Amtsbriider wurde er vom
Zweiten Vatikanischen Konzil (1962-1965), in welchem er als Mitglied
der Sakramentenkongregation wirkte und als Konsultor in die Kommis-
sion zur Revision des kirchlichen Gesetzbuches (Codex Juris Canonici)
berufen wurde, zwar umgeprigt, doch haben ihn offenbar die krisen-
haften nachkonziliaren Entwicklungen, von denen auch das Erzbistum
Bamberg nicht unbetroffen blieb, im Sommer 1976 zur Resignation ver-
anlafit.

Auf Einladung des Bischofs von Stettin, Jerzy Stroba, nahm Erzbischof
Schneider im September 1971, also noch lange vor der politischen Wende
(1989/90), an der groflen Feier zum 850jihrigen Jubilium der Mission des
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Bamberger Bischofs Ottos des Heiligen in Pommern teil und fithrte damit
eine weiterwirkende Partnerschaft fort.

Aus praktischen Griinden wurden das Erzbistum wie auch die anderen
bayerischen Diézesen neu gegliedert. In Anlehnung an die staatliche
Gemeinde- und Kreisgebietsreform (1973) wurde die Zahl der Dekanate
von 25 auf 21 verringert. Die Anpassung erleichterte die Zusammenarbeit
kirchlicher Stellen mit staatlichen und kommunalen Institutionen. Die
Neuordnung trat am 1. Januar 1974 in Kraft.

Das politische und gesellschaftliche Klima der unmittelbaren Nach-
kriegszeit war der katholischen Kirche einigermaflen gilinstig gewesen.
Gehorte sie doch zu den wenigen Institutionen, welche das sogenannte
Dritte Reich im groflen und ganzen unbeschidigt tGberstanden hatten.
Doch stand auch die Bamberger Kirchenleitung bald vor eine Reihe kaum
losbarer Probleme, die nur noch zum Teil mit der Zeit des National-
sozialismus und dessen Ende zusammenhingen. Thre Dimension wurde
erst allmahlich sichtbar. Ein Indikator war, dafl mit der Wiederkehr der
politischen Normalitit und dem wirtschaftlichen Aufschwung der Bundes-
republik der Besuch der Sonntagsmesse und die Teilnahme an der Oster-
kommunion wieder auf den Stand von vor 1933 zurlicksanken. Der ,re-
ligiose Friihling® der unmittelbaren Nachkriegszeit war kein Vorzeichen
eines neuen religiosen Zeitalters gewesen, sondern nur eine kurzfristige
Reaktion.

Der Beginn des 2. Vatikanischen Konzils (1962-1965) wurde von
groflen Hoffnungen begleitet. Das gilt auch noch fiir den 81. Deutschen
Katholikentag in Bamberg (1966) und fiir die Gemeinsame Synode der
Bistiimer der Bundesrepublik Deutschland in Wirzburg (1971-1975),
welche das Konzil umsetzen wollten. Allerdings wurde nicht nur in
einem Zeitpunkt momentaner Euphorie die Wandlungsfihigkeit einer
fast zweitausend Jahre alten Institution iiberschitzt, vielmehr erwies sich
auch das Entwicklungspotential des Konzils und der Synode bald als
unberechenbar, zumal sich etwa gleichzeitig die dufleren und inneren
Lebensbedingungen der katholischen Kirche auch im Erzbistum Bamberg
veranderten.

Innerkirchliche Kulturrevolution

Die 1968 vorwiegend von den Universititen ausgehende ,Kulturrevoluti-
on® hat in Deutschland (im Gegensatz etwa zu den USA) in einer aggressi-
ven Weise auf das kirchliche Leben und die Theologie eingewirkt. Sie schuf
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nicht nur ein ungiinstiges Klima fiir hierarchische Strukturen auf allen
Gebieten. Auch im Erzbistum Bamberg erwies sich mit der Einfithrung
zahlreicher Rite (1968) das synodale Prinzip als letztlich inkompatibel mit
der hierarchischen Struktur der katholischen Kirche.

Andere Entwicklungen fithrten zu einem Verblassen der Gebote Gottes
und kirchlicher Anweisungen. Die medizinische Forschung erzielte einen
Durchbruch, welcher es den Familien erméglichte, die Anzahl ihrer Kinder
und den Zeitpunkt von deren Geburt selbst zu bestimmen. Dies fiihrte
im Verein mit der aus sozialen Gegebenheiten weitgehend zwangsliufig
zunehmenden Berufstitigkeit der Frauen, mit allgemeiner Landflucht und
individuell bestimmtem Leben zu einer Verkleinerung der Familien nach
der Kinderzahl und zu einer riumlichen Trennung der Generationen,
im Gefolge davon zur Lockerung alter, gerade kirchlich verankerter So-
zialisationen. Die von der Kirchenleitung in ihrer Wichtigkeit erkannte
»Weitergabe des Glaubens® wurde durch , Versingelung® der Familienan-
gehorigen und durch wenige, jedoch einflufreiche und nach Selbst- und
Fremdverstindnis avantgardistische Religionslehrer weitgehend gelihmt.

Seit den neunziger Jahren strahlte das lingst allgegenwirtig gewordene
und eine neue Unmiindigkeit begiinstigende Fernsehen Sendungen aus,
welche mehr und mehr in erklirtem Gegensatz zu christlichen Wertvor-
stellungen standen, diese durch Satire und Persiflage der Licherlichkeit
preisgaben, kaum aber einmal frontal angriffen. In politischen Gremien
und in groflen Teilen der Presse wurde der Weg, sei es explizit, sei es
implizit, zur Umdefinierung des noch nicht geborenen Menschen einge-
schlagen. Die Gesamtentwicklung fiihrte auch im Erzbistum Bamberg zu
einem weitgehenden Zerfall des katholischen Milieus mit seinem festen
Koordinatensystem. Der Riickgang von Schuldbewufltsein lieR die Beicht-
praxis ,bei wohlfeiler Kommunion“ (Leo Kardinal Scheffczyk) weitge-
hend zusammenbrechen, auch bei denen, welche sich noch im Binnen-
raum der Kirche beheimatet fiihlten. Der Okumenismus mufite in beiden
grofien Konfessionen neben seinen gerade im Diasporabistum Bamberg
sehr positiven gesellschaftlichen, politischen und sozialen Auswirkungen,
wenn er die Glaubenssubstanz beriihrte, zu Ausdiinnungen und Profil-
abschwichungen fiihren und der Tendenz zum kleinsten gemeinsamen
Nenner folgen, wihrend innerhalb beider Kirchen die Polarisierungen
zunahmen.
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Religion soll nur ,dem Armen eine Suppe geben“

Andererseits hat, ahnlich wie in der Zeit der Aufklarung, als Religion sich
vor allem darin ausdriicken sollte, ,dem Armen eine Suppe zu geben®, eine
weitgehend akzeptierte Abschwichung der Religion auf Moral oder, wie
man jetzt sagte, auf Sozialverhalten, zwar die Summen, welche bei kirchli-
chen Sammlungen (Adveniat, Misereor, Renovabis und Katastrophenhilfe)
eingingen, auf frither kaum fiir moglich gehaltene Hohen ansteigen lassen.
Das konnte aber nicht dariiber hinwegtiuschen, daff diese Entwicklung
nicht mehr als Indiz fir eine kirchlich gebundene Glaubens- und Lebens-
praxis angesehen werden konnte. Denn Gottesdienstbesuch und geistli-
che Berufe gingen in dieser Zeit rapide zuriick. Die Zahl der jihrlichen
Priesterweihen sank im Erzbistum Bamberg seit 1970 bei gleichzeitigem
Ansteigen der Amtsniederlegungen — von wenigen Ausnahmen abgesehen
— unter zehn. Immer mehr Pfarreien mufiten in Personalunion versehen
werden. Die Achtung, welche einem Priester entgegengebracht wurde,
loste sich in dem Mafle auf, als dieser wie auch der Ordensmann in der
Offentlichkeit als solcher nicht mehr erkennbar war. Wegen Nachwuchs-
mangels mufite auf dem Lande eine Schwesternstation nach der anderen
aufgegeben, 1981 das Franziskanerkloster St. Jakob in Bamberg aufgelost
werden.

Die Zahl der jahrlichen Kirchenaustritte tbertraf seit den achtziger
Jahren die Anzahl aller Austritte, welche im Dritten Reich auch durch
Druck nicht erreicht werden konnte, bei weitem. Allein im Jahre 2003
kehrten im Erzbistum Bamberg 3493 Katholiken der Kirche den Riicken.
Die Zahlen zeigten den Beginn des Riickzuges der Volkskirche an.

Der ,, Traditionsrif§“ in der Liturgie

Die hastig durchgefiihrte Liturgiereform hatte zu einem Traditions-
riff gefihrt. Indem sie der Willkiir die Fenster 6ffnete, kam es in diesem
Bereich in einigen Gemeinden von begrenzten, aus der achtundsechziger
Revolte inkulturierten Regelverletzungen zu Darbietungen, welche in-
nerhalb des kirchlichen Systems nicht mehr als Experimente legitimiert
werden konnten und die Liturgie entzauberten. Daneben hat finstere theo-
logische Professionalitit Reste volkskirchlichen Brauchtums auszurotten
versucht. Daf§ wohl die Mehrzahl der Gliubigen die unreinen Obertone
der Selbstbespiegelung mithorte, blieb von den Akteuren weitgehend
unbemerkt.
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Durch ihre allgemein anthropozentrische Wende hat die Liturgiereform
dazu beigetragen, den Glauben an die eucharistische Realprisenz auf
die Wahrnehmung von ,Mahlresten“ zu reduzieren. Den Empfindungen
derer, welche den sogenannten Fortschritt beschleunigen wollten, hat
Erzbischof Schneider Rechnung zu tragen versucht, indem er dem 1975
eingefiihrten Einheitsgebetbuch Gotteslob vorauseilend schon im Jahre
1970 ein Bamberger Gebet- und Gesangbuch einfiihrte, das eine Briicke
schlagen sollte.

Bereits dieses Bamberger Gebet- und Gesangbuch zeigt einen tief-
greifenden Wandel des Eucharistieverstindnisses an, besonders in der
Streichung alter eucharistischer Lieder, welche dann auch in das Gotteslob
(1975) nicht mehr aufgenommen wurden: ,Du Gottmensch bist mit Fleisch
und Blut®, ,O Herr ich bin nicht wiirdig“, ,Ihr Engel allzumal®, oder
das Konigtum Christi (,O Du mein Heiland“). Auch Lieder, welche die
Majestit Gottes betonen (,,Sieh® Vater von dem héchsten Thron), waren
nicht mehr zu finden oder in Wortlaut und Sinn in Richtung auf einen
humanistischen Jesuanismus umgedeutet worden. Nicht nur in einem der
in Text und Melodie (von Heinrich Isaak 1517) erhabensten Chorallieder
der katholischen Kirche, ,O heilige Seelenspeise, wurde durch Umdich-
tung die Seele und der alte Glanz genommen. Bei Marienliedern war man
zuriickhaltender.

Ungeachtet der Gottesdienste der Priesterbruderschaft Pius X., zu-
nichst in Nirnberg, seit 1998 in Zirndorf ansissig, und mehrerer Ecclesia-
Dei- und Una-Voce-Gruppen und wohl auch in Reaktion darauf hat
inzwischen mancherorts in Pfarr- und Klosterkirchen ein Riickbau des aus
dem ,Geist des Konzils“ erwachsenen Wildwuchses begonnen. Jahrelang
hatte man zugeschaut, wie ein Riff gréfler und sichtbarer wurde, hatte jene
Glaubige, welche, von der alten Messe und ihrer Faszination geprigt, dieses
zeitlose Gut in die Postmoderne weiterzufithren entschlossen waren, als
»Ewiggestrige® bezeichnet (ein Begriff, der sonst vor allem fiir unverbes-
serliche Nationalsozialisten verwendet wurde), ohne zu fragen, aus welcher
Richtung denn — meist aus Fahrlissigkeit, seltener mit Vorsatz — versucht
wurde, das Immunsystem der katholischen Kirche zu beschidigen.

Die Marginalisierung der Kirche

Die kirchlichen Weiterentwicklungen waren teils ausgelést, teils beglei-
tet von Mutationsschiiben in der gesellschaftlichen Gesamtentwicklung.
Zusammen fiihrten sie zu einer Marginalisierung der Kirche, weniger in
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der offentlichen Prisenz als in der Verbindlichkeit ithrer Anweisungen.
Kirchliche Versuche, dem Vitalititsverlust entgegenzusteuern, erreichten
um so weniger Glaubige, als die Polarisierungen in ihren Ursachen und
Wirkungen kaum noch zu unterscheiden waren, die Rezepte deshalb
widerspriichlich ausfallen mufiten und so eine Krise der kirchlichen Au-
toritit offenbar werden lieflen. Auch der sogenannte Linkskatholizismus,
nach dem Ende des Zweiten Weltkriegs noch eine deutlich vernehmbare
Stimme, argumentierte nicht mehr. Verstrickt in die eigene Ratlosigkeit
verstummte er als einer der intellektuellen Wortfihrer und meldete nur
noch ,Betroffenheit®. Die Ergebnisse der Verinderungen trugen dazu bei,
daf die Kirche auch im Erzbistum Bamberg iiber die Polarisierungen
hinaus in Wirren geriet, deren Dauer trotz einiger Neuaufbriiche nicht
abzuschitzen ist.

Nennen wir noch die letzten Daten der Bamberger Kirchengeschichte,
ohne im einzelnen auf neueste Entwicklungen einzugehen: Das Resig-
nationsgesuch Erzbischof Schneiders (,aus gesundheitlichen Griinden®)
wurde von Papst Paul VI. angenommen und am 30. Juli 1976 gleich-
zeitig in Rom und Bamberg veroffentlicht. Es war dies das erste Mal
in der Neuzeit, dal ein Bamberger Bischof den Hirtenstab nicht bis
zum Ende seines Lebens in der Hand behielt. Seine einundzwanzig Jah-
re wahrende Amtszeit war zuletzt eine Zeit allgemeinen Wandels, der
auch in der katholischen Kirche Westeuropas zu krisenhaften Erschei-
nungen fihrte. Am 2.Juli 1977 erteilte Alterzbischof Schneider seinem
Nachfolger, dem bisherigen Domkapitular Dr. Elmar Maria Kredel, die
Bischofsweihe, der bis zum 31.Marz 1994 amtierte (Resignation ,aus
gesundheitlichen Griinden®), und er erlebte auch noch dessen Nachfolger,
Erzbischof Dr. Karl Braun, der als vormaliger Bischof von Eichstatt
am 28.Mai 1995 die erzbischofliche Kathedra in Bamberg bestieg, aber
am 2. Juli 2001 ebenfalls (,aus gesundheitllichen Griinden®) zurtckrtrat.
Nach noch vielen Lebensjahren starb Alterzbischof Josef Schneider am
18. Januar 1998 und wurde als erster Bischof am 23. Januar 1998 in der
1996 zur neuen Bischofsgrablege umgestalteten Westkrypta des Domes
beigesetzt.

An der Schwelle des zweiten Jahrtausends in der Geschichte des
Erzbistums Bamberg fiihrt nun Professor Dr. Ludwig Schick, geboren
1949 in Marburg an der Lahn und zuletzt Weihbischof in Fulda, den
Hirtenstab des heiligen Otto, den er nach Ernennung durch Papst Johannes
Paul II. am 28. Juni 2002 von seinem Vorginger am 21. September 2002
iibernahm. Gerade in einer Zeit allgemein krisenhafter Uberginge gilt ihm
der Wunsch: Deo propitio ad permultos annos!
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Die Bedeutung des Altares fiir die Liturgie
der heiligen Messe

Von Walter Lang

1. Uberlieferung als Bewahrung und Entfaltung

Bei der Beschiftigung mit dem christlichen Altar muf man, auch wenn
das heute nicht jedem entspricht, in die Geschichte zuriickschauen. Das
Christentum als Geschichtsreligion lebt von dem Riickblick auf den Stifter,
auf das, was Christus getan und gelehrt hat. Da allerdings Christus uns
den Heiligen Geist gesandt hat, damit er uns alles lehre und uns an alles
erinnere, mufl man den Riickblick richtig verstehen und anwenden. Das,
was Christus gelehrt und getan hat, ist das Fundament; dieses enthilt aber
nicht immer schon die Entfaltung und ganze Fiille. Deutlich sicht man das
an der Glaubenslehre, z. B. iiber die unbefleckte Empfingnis Marias. Die
heutige Entfaltung liflt dabei das Geheimnis, das von Anfang an in Schrift
und Offenbarung enthalten ist, tiefer erfassen und besser aufleuchten. Auf
die geschichtliche Entwicklung zu verzichten, wiirde unter Umstinden
auch heiflen, dall man auf ein tieferes Verstehen verzichtet und auf die
Sicherheit, welche das Dogma bietet.

Ebenso ist es in der Liturgie. Nur auf das Alte zuriickzugreifen
(Historismus), wie es zum mindesten teilweise bei der Liturgiereform
geschah, kann einen Riickschritt bedeuten, noch dazu, wenn man dabei
gar nicht das Alte im Blick hat, sondern Neuerungen einfithren will,
wie das Beispiel der Zelebration wversus populum zeigt — und diese ist
nicht das einzige, was ,modernisiert” oder besser modernistisch erneuert®
worden ist.

2. Was ist der Altar?

Der Name. — Im 1. Jahrhundert wird der Altar mit Tisch (tpdneta,
mensa vgl. 1 Kor 10, 21) und seit dem ausgehenden 1. Jahrhundert,
auch mit Opferherd (Svowaotipiov, altare vgl. Hebr 13, 10; Eph 5,2)
bezeichnet, so dafl sowohl der Bezug zum Abendmahl, das unblutig ein
Opfer gegenwirtig setzte, wie auch zum Kreuzesopfer, als Vollendung
der alttestamentlichen Opfer, im Namen von Anfang an zum Ausdruck
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kam. Wihrend man im Osten bis heute meist bei der Bezeichnung Tisch
blieb, setzte sich im Westen der Begriff Altar durch. Zwischen beiden
Ausdriicken besteht kein Unterschied und keinesfalls ein Gegensatz. Schon
Origenes erklirt das eine mit dem anderen, wenn er sagt, dafl der Altar
der Tisch des Herrn sei, der mit dem Blut des Herrn geweiht ist.

Erst Luther und die Reformatoren leugneten die Messe als Vergegen-
wirtigung des Kreuzesopfers. Fiir die Protestanten, welche den Opfer-
charakter der Eucharistiefeier in Abrede stellen, ist der Altar lediglich
ein Tisch fir die Feier eines Mahles, des Herrenmahles. In unserer Zeit
schlielen sich leider auch Katholiken, ja sogar Liturgiker, zu Unrecht
dieser irrigen Meinung an und betonen; der Altar sei nur ein Tisch zu
einer Gemeinschaftsfeier und nicht Opferaltar.

Der Altar und das Opfer. — Altar, Priester und Opfer gehoren zusammen.
Wer das Meflopfer und das Priestertum ablehnt, der braucht auch keinen
Altar. Nach katholischem Verstandnis und nach dem Zeugnis der Schrift,
vor allem des Hebrierbriefes, ist ,Jesus Christus, der Hohepriester, ...
der mit seinem eigenen Blut ewige Erlosung bewirkte (Hebr 9,11). Was
auf dem Altar des Kreuzes ein fiir alle Male vollzogen wurde, wird bei
der heiligen Messe auf dem Altar gegenwirtig gesetzt. Bei jeder Messe
wird das eucharistische Opfer des Neuen Bundes dargebracht, d. h. das
Kreuzesopfer wird in Mahlgestalt unblutig vergegenwirtigt. Auf dem
Altar konzentriert sich das Heilsgeschehen, wie es einst am Kreuz blutig
vollzogen wurde und wie es auf dem himmlischen Altar immerwihrend
vom Sohn dem Vater zur Verséhnung dargebracht wird. Die irdische
Liturgie ist gleichzeitig Vergegenwirtigung des cinmaligen Geschehens
von Golgotha und Abbild der himmlischen Liturgie, in welcher sich das
Lamm immerfort dem Vater zur Versohnung der Menschheit darbietet.
Der Altar ist ganz cindeutig Zeichen der Anbetung Gottes und der
Vergegenwartigung des Heiles. Der Altar bildet deswegen den Mittelpunkt
des Kirchengebdudes, nicht raumlich, sondern geistig verstanden; die
Glaubigen mussen dazu nicht um ithn herumstehen.

Nun hat sich in den letzten drelﬁlg Jahren, seit der Liturgiereform, im
Opferverstindnis der heiligen Messe eine grofle Wandlung vollzogen, die
vielleicht noch bedeutsamer und gefahrlicher ist als der Einflu, welcher
vom neuen MefSritus selbst ausgeht. Durch die Zelebmrionsn'cbmng
zum Volk, die Beseitigung des Presbyteriums und durch das Bemiihen
zu meist duflerlicher Beteiligung der Gliubigen werden die kultische
Verchrung und Anbetung Gottes sowie der Opfercharakter der Feier
als mystische Vergegenwirtigung von Kreuzestod und Auferstehung des
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Herrn praktisch beiseite geschoben. Dagegen niitzen alle gegenteiligen
Aussagen, z.B. in der Einleitung zum neuen Mefritus, wenig. Modus
operandi, modus credendi (wie man handelt, so glaubt man); lex orandi
lex credendi (dem Beten entspricht der Glaube); agere sequitur esse
(Handeln und Sein entsprechen sich) lehrt die Kirche. Gleichzeitig wird
der Opferaltar zum Efitisch und der Kirchenraum vom Gotteshaus zum
Speisesaal. Deutlich wird das z. B. fast bei jeder Erstkommunionfeier, wenn
die Kinder um den Tisch herumsitzen, mit Blick zur Gemeinde, Fest feiern
und anschliefend das sogenannte ,heilige Brot* essen und aus dem Kelch
trinken. Da diese Feier anscheinend kein eigenes Thema hat, bekommt sie
jedes Jahr eines zugewiesen, z. B. den Regenbogen oder den Baum.

Symbolik. — Schon frih wurde der christliche Altar auch symbolisch
verstanden. Symbole verweisen immer auf eine tiefere Wirklichkeit. Die
symbolische Deutung des Altares bezeugt uns deshalb ebenfalls, daf wir
uns irren, wenn wir den Altar blof als Gerit oder einen Mahltisch
verstehen. Der Altar ist mehr; er ist Abbild des himmlischen Altares,
auf dem sich das Lamm immerfort dem Vater zur Erlésung der Welt
darbringt. Die irdische Liturgie ist Abbild der himmlischen und soll dieser
an Feierlichkeit und Anbetung Gottes nicht nachstehen. Der Gedanke,
dafl Scharen von Engeln an der heiligen Handlung teilnehmen, findet
sich schon bei Johannes Chrysostomus.! Die Liturgie ist ein gottliches
Mysterium. In Frankreich entstand im 12. Jahrhundert als Bild fiir
den himmlischen Altar die Darstellung des Gnadenstuhles, welche den
Gedanken des immerwihrenden Opfers im Himmel aufgreift: Der Vater
hat den Sohn als erlésendes Opfer gesandt. Deshalb hilt er auf seinem
himmlischen Thron den am Kreuz geopferten Sohn in den Hinden, der
Heilige Geist wirkt mit; er schwebt iiber Vater und Sohn.

Auflerdem wird der Altar als Thron Gottes gesehen, als neue Bun-
deslade. So wie Gott einst im heiligen Zelt und spiter im Tempel in der
Scheschina (Schekina), der Wolke gottlicher Gegenwart, iiber der Bun-
deslade schwebte, so schwebt der heilige, unnahbare und erhabene Gott
nun tiber dem Altar und will von seinen Gliubigen verchrt und angebetet
werden. Da in der Eucharistie das Kreuzesopfer unblutig vergegenwirtigt
wird, wird der Altar als Symbol der Erlésung durch das Opferleiden am
Kreuz verstanden, als Sinnbild Christi, des Kreuzes und Grabes Christi,
der Krippe und als Abendmahltisch, an dem wir am Kreuzesopfer Christi

' Klaus Gamber, Liturgie und Kirchenban. Studien zur Geschichte der Mefifeier und des
Gotteshauses in der Frithzeit. Regensburg 1976, 116.
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in Mahlgestalt teilhaben sollen. Auflerdem erinnert der Altar auch an die
geistigen Opfer der Abtotung, welche ein Christ in der Kreuzesnachfolge
bringen soll. Spater wurden fur die Weihe fiinf kleine Kreuze in den
Alrar gemeiflelt, welche als Symbol fir die Wundmale Jesu verstanden
wurden.

Die Symbolik wird von einem aufklirerischen, ,niichternen® Denken
als unwirklich abgelehnt. Dahinter steht ein grofier Irrtum, die Ansicht, es
gabe nur die berechenbare Wirklichkeit, das Faflbare, keine Wunder, keine
Ubernatur,

3. Altarformen heute

Heute unterscheidet man zwischen zwei Altarformen:

1. Beim normalen feststehenden Altar (altare fixum, immobile) miissen
die beiden Teile, namlich der Fufl und die Tischplatte fest miteinander
verbunden sein. Der Fuff kann aus Siulen, einem Block, einem Kasten oder
einem Sarkophag (Barockzeit) bestehen. Der feststehende Altar muf nicht
unbedingt im Boden verankert sein.

2. Der Tragaltar (ara, altare portatile, mobile) hat nur die Tischplatte,
keinen Fuf) und ist schon im 6. Jahrhundert nachweisbar. An seiner Stelle
verwenden die Kirchen des Ostens das Antimension, ein Tuch, in welches
Reliquien von Heiligen eingeniht sind. Seit Altire geweiht wurden, wurde
auf Reisen ein Tragaltar verwendet. Im 2. Weltkrieg wurde auch im Westen
erlaubt, die Eucharistie, wie in der Ostkirche, auf einem Antimensinm zu
feiern.? Seit der Liturgiereform von 1969 kann auflerhalb von Kirchen
die Eucharistie auch auf einem einfachen Tisch gefeiert werden. Der
Altar ist damit eigentlich tberflissig und kann durch jeden Tisch ersetzt
werden.

4. Die geschichtliche Entwicklung

4.1. Der Altar beim Gottesdienst in Wohnungen

Christus feierte das Abendmahl an einem halbkreisformigen oder nieren-
formigen Tisch (Sigmatisch), an welchem die Apostel nicht rundum zu

* Schreiben des Apostolischen Nuntius von Berlin vom 26.3.42 mit der Erlaubnis fiir
Feldmessen, vgl. A. Jungmann, Missarum Sollemnia, 4. erginzte Auflage 1958, 1, S. 330.
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Tische lagen, sondern nur an der Aufienseite und Christus, als Hoherprie-
ster, rechts auflen, nicht versus Apostolos, nicht den Aposteln zugewandt.
An der Innenseite wurde aufgetragen. In der Basilika S. Apollinare Nuovo
aus dem 6. Jahrhundert haben wir eine entsprechende Darstellung. Jesus
sitzt rechts vom Vater, auf der spiteren Evangelienseite.

In der Urkirche und wihrend der Verfolgungszeit versammelte man
sich zur Eucharistiefeier in geeigneten Hiusern von Gliubigen, an Grab-
statten oder sogar im Kerker.> Auch gab es in der ersten Zeit noch keinen
festen Altar; die Eucharistie wurde an einem einfachen, meist runden oder
sigmaformigen Tisch gefeiert. Berichte aus dem 3. und 4. Jahrhundert
besagen, dafl sogar noch in den ersten Kirchen der Altar, ein hélzerner
Tisch, mancherorts von Diakonen erst zur Eucharistiefeier herbeigebracht
und aufgestellt wurde, was in der Verfolgungszeit wohl auch zum Schutz
des Altares geschah.* Theodoret von Cyrus berichtet (458), er habe, weil
er als Einsiedler gerne an der Eucharistie teilnehmen wollte, ein Altar
jedoch nicht zu haben war, nach Herbeiholen der heiligen Gefifle die
Hainde des Diakons als Altar gebraucht, um das mystische, géttliche und
heilbringende Opfer feiern zu kénnen®.

In der ersten Zeit feierte man das Mysterium der heiligen Eucharistie
dhnlich wie Jesus selbst noch am Abend, mit dem Abendgottesdienst,
der Vesper und einem Liebesmahl, der Agape, verbunden. Heute nimmt
man an, daf} die Trennung von Agape und Eucharistie, welche schon in
I Kor 11 nahegelegt wird, um 150 begann (Justin d. Mirtyrer berichtet
von einer mit dem Wortgottesdienst verbundenen Eucharistiefeier am
Morgen), allgemein im Osten aber erst im 3. Jahrhundert und in Aquileja
(Norditalien) und Nordafrika sogar erst beim Ubergang ins 5. Jahrhundert
vollzogen wurde.

4.2 Der Altar in Hauskirchen

Als dann Hiuser zu Hauskirchen umgestaltet wurden, besaflen diese
in grofleren Gemeinden mit Bischofssitz neben dem Baptisterium und
einem Saal fiir Agape und Eucharistiefeier noch einen weiteren Saal
fiir die Unterweisung der Katechumenen. Die Hauskirche hatte in der

' Eusebius Kirchengeschichte W, 22,4; nach Jungmann, Missarum Sollemnia, 1, S. 330.

' Eisenhofer, Handbuch der katholischen Liturgik, Freiburg 1932 Bd.1S344f Nach
Jungmann, Missarsem Sollemnia 1, S. 337,

* Hist. relig. ¢.20: toig 10v Sikévov xepaiv Gvti Buoleompiov ypnoduevog (PG, 82,
1430); vgl. a. J. Braun, Der christliche Altar in seiner geschichtlichen Entwicklung, 1. Bd.,
Miinchen 1924, S.51 und 67.
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Mitte haufig eine sigmaférmige, feststchende Bank (7—12m breit), an
welcher Priester und Gliubige zur Agape geordnet Platz nahmen. Rechts
safl der Liturge, dann kamen die Minner und die Frauen. Die Kinder
verweilten bei den Eltern. Der sigmaformige Altartisch war vermutlich
beweglich und wurde zur Feier herbeigebracht. Der Altar konnte auch
rund sein. Zwei Fresken in der sogenannten Sakramentskapelle von
S. Callisto in Rom, eines davon ein eucharistischer Tisch mit dem Ichthys,
dem Fischsymbol, und einem Brot verziert, umgeben von Korbchen,
zeigen einen runden dreififfigen Tisch, eine Form, die in der Kaiserzeit
auch fur den Hausgebrauch iiblich war.

Zum eucharistischen Mysterium, das — aufler in den Fastenzeit — nach
der Agape begangen wurde, erhoben sich die Glaubigen und wendeten
ihren Blick nach Osten, Christus entgegen, der zum Weltgericht wie die
aufgehende Sonne aus dem Osten kommen wird.® Im Chludo-Psalter
(9. Jahrh.) lagern die Apostel zum Abendmahl um den Sigmatisch,
wihrend sie die Kommunion stehend von Christus empfangen, der vor
einem quadratischen Altar, wie er im Tempel tiblich war, steht’. Ob das
Aufstehen zum Hochgebet und zur Wandlung von Anfang an tblich
war und vielleicht sogar schon im Abendmahlsaal von den Aposteln
gelibt wurde, wissen wir nicht. Stehen entspricht dem Hochgebet und
der heiligen Handlung jedenfalls besser als Sitzen.

4.2.1 Die Eucharistie: Mahl- oder Opferfeier?

Ich fasse zusammen: Der christliche Gottesdienst bestand auch in der
frithen Zeit aus zwei ineinander verflochtenen Teilen, nimlich dem
Licbesmahl, der Agape, welches man sitzend feierte, und der stehend
begangenen Vergegenwirtigung des Kreuzestodes mit der Verwandlung
von Brot und Wein in unblutiger Form durch die sogenannten Deuteworte,
inmitten eines groflen Lob- und Dankgebetes. Entsprechend war der Altar
vor allem Opfertisch eines unblutigen Opfers in Mahlgestalt. Vorbild blieb
zunichst der Tisch des letzten Abendmahles in Kreis- oder Halbkreisform
(der sogenannte Sigmatisch).

Ganz falsch wire es zu behaupten, am Anfang sei die Eucharistiefeier
eine Mahlfeier gewesen. Sie war nur lose mit einem Mahl verbunden
und konnte deshalb leicht von diesem gelost werden. Zu beachten ist

® Klaus Gamber, Sacrificium vespertinum, Regensburg 1983, S.72.
" Vgl Klaus Gamber, Das Patriarchat Aquileja und die bairische Kirche. Gesammelte
Schriften. Regensburg 1987 S, 32.
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auch, daf} schon das Vor-Bild, das Paschamahl, ein Opfermahl war und
niemals etwas anderes: noch dazu war bereits das Pascha ein Opfermahl
zur Vergegenwirtigung der Heilstaten Gottes bei der Befreiung; darum
sagten die Juden ,heute hier, morgen (am Ende) in Jerusalem*. Zu Recht
wird der Tisch spiter zum Altar umgestaltet.

4.3 Altar und Altarraum in der Basilika

4.3.1. Judisches Erbe

Wihrend bis zur Hauskirche Altar und Eucharistiefeier stark vom Abend-
mahl Jesu aus gestaltet wurden und fiir die christlichen Altire zunichst
der Tisch des letzten Abendmahles in Kreis- oder Halbkreisform (der
sogenannte Sigmatisch) Vorbild war, wird nun die Liturgie auch vom Tem-
pelkult und vom Synagogengottesdienst geprigt. Manchmal wird heute
zu Unrecht behauptet, daf es keinen Einfluf des Tempelkultes auf die
Eucharistiefeier gegeben habe, weil man im Neuen Bund Gott im Geiste
und in der Wahrheit anbeten solle®. Dies hinderte die Christen am Anfang
keineswegs, auf das jidische Erbe und vor allem auf die Offenbarung im
Alten Testament zuriickzugreifen und die Symbole alttestamentlicher Li-
turgie, die ja als Symbole zur tieferen geistigen Wirklichkeit hiniiberfiihren,
in ihren Gottesdienst einzubezichen. Christus hat zwar das Verhalten
der Pharisier abgelehnt, aber nicht den Tempelkult und die Liturgie.
Dementsprechend feierten die Apostel nach der Himmelfahrt weiterhin
ihren Morgengottesdienst im Tempel. Die Lésung erfolgte dann eigentlich
mehr von der jiidischen als von der christlichen Seite aus.

Seit der Mitte des 2. (Justin) und im 3. Jahrhundert, als die Gemeinden
grofler wurden, kam man von den Hauskirchen ab, erbaute Kirchen,
verlegte, wo es noch nicht geschehen war, die Eucharistiefeier auf den
Morgen und verband sie mit dem Wortgottesdienst. In Aquileja (Ober-
italien) und Nordafrika, wo engere Bezichungen zum Judentum gegeben
waren, geschah das erst zu Beginn des 5. Jahrhunderts. Auch Altar und
Altarraum wurden dabei umgestaltet. Der Altar wurde, teilweise noch
in Hauskirchen, von der Sitzbank getrennt und erhielt eine quadratische
Form sowie einen erhabenen Platz bei der Ostwand ihnlich wie der
Schrein mit den Schriftrollen in der Synagoge.

* Vgl. dazu auch J. Braun, Der christliche Altar, Miinchen 1924,
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4.3.2. Die Basilika

Als die ersten Kirchen erbaut wurden, geschah dies nach den Vorbildern
von Synagogen in Afrika, deren Bauform sich an der kaiserlichen Basilika
orientiert hatte. Die ersten christlichen Kirchen sind Basiliken und der
kaiserlichen Markt- und Konigshalle nachgestaltet.

4.3.3. Die Altarform

Fiir die Altarform waren Vorbilder nun die beiden quadratischen Altire im
Tempel von Jerusalem, welche auf Geheifl Gottes errichtet worden waren:
der Rauchopferaltar, welcher eine Elle (52 cm) lang, eine Elle breit und
zwei Ellen hoch war, und der Brandopferaltar, welcher fiinf Ellen lang und
breit und 3 Ellen hoch war ( Ex 30,1 f; 37,25 ff,; 38,1 f.). Der christliche
Altar hatte in dieser Zeit, seinem Vorbild in Jerusalem entsprechend, fast
kubische Form wie die Bundeslade, und war etwa einen Meter lang, breit
und hoch. Die Ostkirchen halten bis heute an der kubischen Form fest.

4.3.4. Der Altarraum

Fiir die Unterbringung des Altares im Kirchenraum boten sich zwei
Moglichkeiten an:

I. Die Sigmabank und der Altar wurden, der Gebetsrichtung nach
Osten entsprechend, in die Apsis verlagert, wo die Bank, nun als Platz
fir den priesterlichen Dienst, an die Wand geriickt wurde, wihrend der
quadratische oder kubische Altar hiufig unter dem Triumphbogen der
Apsis stand, also in einem gewissen Abstand von der Priesterbank. Durch
die Aufstellung des Altares in der Apsis wurde der Gottesdienst als
Wegstrecke symbolisiert, welche man auf dem Weg zu Gott zuriicklegen
mufl. Wenn man die Kirche betritt, mufl man geistig nach vorne gehen.
Schon die heidnische Basilika trigt diesen Gedanken in sich, da sie
dem cardo, der Hauptstrafle einer Stadt, nachempfunden ist, welche
seitlich Gewdlbe mit Geschiften hatte, die den Seitenschiffen der Basilika
ahneln.

2. Teilweise wurde der Altar aber auch mitten ins Kirchenschiff gestellt
und dort mit Schranken umgeben.” Die Glaubigen hielten sich dann nicht

 Kirchen in Tyrus, Zebed, in der Menasstadt und fast durchwegs in Nordafrika und im
altchristlichen Griechenland; vgl. Jungmann, Missarum Sollemnia 1, S.334.
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im Mittelschiff der Basiliken auf, das dem Einzug der Liturgen vorbehalten
war, sondern in den beiden Seitenschiffen, die Minner im rechten und
die Frauen im linken Seitenschiff. Wenn die Minner nach oben blickten,
sahen sie an der Seitenwand von S. Apollinare Nuovo in Ravenna eine
Prozession von heiligen Mannern, die auf Christus zugingen, wihrend die
Frauen eine Prozession heiliger Frauen betrachten konnten, welche Maria
entgegengingen.

Diese Anbringung des Altares mitten im Kirchenschiff geht auf den
Brauch der Synagoge zuriick, das Rednerpult, die Bema, mitten in der
Synagoge aufzustellen, welche in Agypten teilweise Basilikaform hatte.
Wiederum sehen wir, wie stark die christliche Liturgie von der jiidischen
bereichert wurde.

Gestaltung des Altarraumes. — Auch fiir den Altarraum, das Presbyterium,
werden Gestaltungselemente von Tempel und Synagoge aufgegriffen.
Der Altarraum wird als sancta sanctorum, als Allerheiligstes, bezeichnet.
[n den Basiliken wird die Sigmabank in die Apsis geriickt und dem
Priester vorbehalten; der Altar- oder Chorraum wurde von Anfang an,
wie das Allerheiligste im Tempel, erhéht und auf eine Tribiine gestellt,
so dafl er allen sichtbar war, gleichzeitig aber auch durch Schranken
abgegrenzt und dem liturgischen Dienst (Presbyterium) vorbehalten. Die
brusthohen Chorschranken (cancelli) werden auf drei Seiten, nimlich zum
Mittelschiff und zu den beiden Seitenschiffen hin, errichtet. Teilweise
stehen zwischen diesen Chorschranken Siulen, welche Querbalken tragen;
so entsteht eine Pergola, die spiter zur Tkonostase wird. Der Gebetsraum
der Gliubigen und der erhohte Altarraum sind nun voneinander getrennt.
Durch die erhohte Lage und die Abgrenzung soll Abstand geschaffen
werden; denn der Altarraum ist ja Ort der Vergegenwirtigung des
Kreuzesopfers und Wohnung des unnahbaren, heiligen Gottes, der erhaben
und anbetungswiirdig ist. An die Stelle der Bundeslade im Allerheiligsten
des Tempels, welche den Thron Gottes darstellte, tritt im Neuen Bund
der Altar, der als Wohnung Gottes und Symbol der Erlosung durch das
Opferleiden am Kreuz verstanden wird. Wie im Tempel zu Jerusalem,
der als Vorbild diente, durften nur Leviten und Priester den Altarraum
betreten, keinesfalls Frauen. Schranken finden sich schon in der 314
geweihten Kirche von Tyrus, also noch bevor allgemein feste Altire
errichtet wurden. Im Westen sind neben der Erhohung des Presbyteriums
seit dem 11. Jahrhundert zusitzlich besondere Stufen vor dem Altar
ublich. Spiter umschlieft der durch Chorschranken abgegrenzte Raum
oft auch den Platz fiir die Singer und wird Chorraum genannt. Da die
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Verkiindigung an den Chorschranken stattfand, entsteht fir diesen Platz
an den Schranken — cancelli — der Ausdruck Kanzel. Die Glaubigen treten
an die Schranken heran, um die Gaben abzugeben und die Kommunion zu
empfangen. Seit 900 wird der Chorraum im romanischen Kirchenbau fiir
die Liturgie der Monchs- und Klerikerkonvente vergroflert. Im Osten wird
das Presbyterium durch eine Bilderwand, die Inkonostase,'® im Westen
durch den Lettner abgegrenzt. Fir das Volk wird vor dem Lettner ein
zweiter Altar, der sogenannte Kreuzaltar, zum Gottesdienst fiir die Laien
errichtet.

Tiicher (vela), an den Chorschranken und an den Siulen des Bal-
dachins, ermoglichten eine Verhtillung des Altars vor den Blicken der
Glaubigen. Dadurch sollte die Heiligkeit des Geschehens beim heiligen
Opfer verdeutlicht und die Erhabenheit des Mysteriums betont werden.
Die Vorhinge wurden zum Hochgebet (Anaphora) zugezogen. Sie erinner-
ten an jenen Vorhang im Tempel von Jerusalem, der beim Tode Jesu zerrifs,
welcher den Thron Gottes verhiillte und das Allerheiligste abgrenzte, das
nur der Hohepriester einmal im Jahr, am groflen Versohnungstag, betreten
durfte.

Zur Zeit der Gotik wurden sowohl die Chorschranken wie auch die
Tiicher beseitigt. Die Chorschranken wurden zunachst durch den Lettner
ersetzt, welcher den Chorraum vollig vom Kirchenschiff abtrennte. Erst
das Barock stellt die Einheit des Kirchenraumes wieder her, beseitigt
den Lettner und ersetzt ihn durch die Kommunionbank. Der Chorraum,
als Wohnung Gottes und Ort der Vergegenwirtigung des Kreuzesopfers,
wurde in dieser Zeit mit grofier Ehrfurcht behandelt.

Der eine frei- und feststehende Altar. — Ebenso wie im Tempel wird
auch der christliche Altar nun feststehend errichtet. Das erste Zeugnis
fiir einen fest an seinem Platz stehenden Altar haben wir aus Syrien im
3. Jahrhundert."" Feststehende Altire errichtete man im Westen seit dem
Toleranzedikt von 313. Schon im 4. Jahrhundert wird der Altar allmahlich
immer mehr aus Stein gebaut, behilt dabei aber seine Tischform bei,
mit Tischplatte (mensa) und Full (stipes). Der Ful kann aus einer oder
mehreren Siulen, aus einem Kasten, einem massiven Block oder, wie haufig

19 Wann die Ikonostase entstand, ist umstritten. Bishop, ein englischer Liturgiker, nimmt

eine frihe Entstehung an, vielleicht schon im 7. oder 8. Jahrhundert. Franzésische
Forscher treten fiir eine Entstehung im 10./11. Jahrhundert ein, und Braun (Der
christliche Altar) meint, dafl die griechische Tkonostase nicht vor dem 15. Jahrhundert
entstanden sei. Vgl. Jungmann, Missarum Sollemnia I, S.52.

1" Syr. Didask.: H. Achelis, Die syrische Didaskalia. Leipzig 1904, S.77. Vgl.a. LThK
(2. neubearb. Aufl. 1957), Bd. 1, 371 1.
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in der Barockzeit, aus einem sarkophagartigen Gebilde bestehen. Erst das
Missale Papst Pius’ V. schreibt vor, dafl die Altarplatte aus Stein sein muf.

[n der frithen Zeit stand der Altar frei; hinter ihm, oft etwas erhoht,
befand sich der Platz fiir den Bischof und die Priester. Der Oratorianer
Louis Bouyer vermutet, dafl der Sitz fiir Priester und Bischof deshalb hinter
dem Altar angebracht wurde, weil diese inzwischen hohe Staatsbeamte
waren und als solche von zwei Dienern, Diakonen, mit Leuchtern begleitet
wurden.

Zu Beginn der Eucharistiefeier tritt der Liturge nach Osten an den
Altar, Christus, der aufgehenden Sonne, entgegenblickend. Nur wenn der
Altar nach Westen gerichtet (gewestet) war und vor dem Altar Stufen zu
einem Heiligengrab hinabfithrten (St. Peter, Rom) stand der Priester hinter
dem Altar und schaute zum Volk: der Grund dafiir ist, daff sein Blick nach
Osten, zum Herrn hin, gehen soll, keinesfalls der Wunsch, mit dem Volk
Blickkontakt zu haben. Das war schon deswegen nicht moglich, weil auch
das Volk sich nach Osten wendete und dabei dem Zelebranten den Riicken
zukehrte.

Zunichst gab es nur einen einzigen Altar, der im Chorraum, am
Eingang der Apsis vor dem Sitz fiir Bischof und Priester, stand. Im
christlichen Altertum zeigte sich das Bestreben, den Altar so anzubringen,
dal er auch vom Kirchenschiff aus sichtbar war. Seit dem friihen
Mittelalter (5. Jahrh.) wird der Altar dann in den Hintergrund des
Chores zuriickgeschoben. Im Orient bleibt er weiterhin freistehend: im
Abendland riickt er allmihlich an die Chorwand. Im Westen kamen seit
dem 6. Jahrhundert, also noch vor dem Aufkommen der Privatmesse, zum
Hauptaltar Nebenaltire hinzu.

Die Apsis. — Die Apsis verweist auf das Heilsgeschehen und wird mit Bil-
dern des Erlésungsgeschehens geschmiickt, zunichst mit dem Kreuz, dem
Lamm der Apokalypse, dem guten Hirten im Paradies und dem Pantokra-
tor, der von Aposteln und Heiligen umgeben ist. In der Ostkirche wurde in
der linken Nebenapsis, in welcher die Gaben niedergelegt wurden, schon
frih Christus als Schmerzensmann (»Erbirmdebild“, gegeiflelter Heiland)
dargestellt; mit diesem Bild steht die Legende von der Gregoriusmesse
in Beziehung, welche berichtet, dafl sich Christus Papst Gregor bei der
Wandlung als Schmerzensmann gezeigt habe.

Altartiicher. — Der Altar in kubischer Form wurde von Anfang an mit
kostbaren Decken geschmiickt und auf allen Seiten mit Tiichern (pallia
altaris) umgeben. Spiter wurden nur noch die Vorderseite und die beiden
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Schmalseiten umkleidet und seit dem 11. Jahrhundert schliefilich nur noch
die vordere Altarseite durch das ,Antealtare® geschmiickt, welches seit
dem 15. Jahrhundert ,Antependium® genannt wird und nun auch aus
Metall sein kann. Bis zur Liturgiereform wurden mehrere Altartiicher
iibereinandergelegt.

Baldachin — Ziborium. — Auflerdem wurde der Altar ganz besonders
hervorgehoben durch einen Baldachin, welcher tiber dem Altar schwebte,
der auch feststehend auf vier Siulen als ,,Ziborium® errichtet wurde. Das
Wort Ziborium leitet sich vermutlich von der griechischen Bezeichnung
des Fruchtgehiuses einer dgyptischen Pflanze her, das auch als Trinkge-
faf verwendet wurde. Der Name Ziborium ging vermutlich von dem Ge-
faR mit Hostien, welches vom Baldachin herabhing, auf die Uberdachung
selbst iiber und wurde spiter, in der Zeit der Gotik, wieder fiir dieses
Gefifl, das inzwischen einen turmartigen Deckel erhalten hatte, namlich fiir
den Speisekelch, verwendet. Ziborienaltire sind schon im 4. Jahrhundert
nachweisbar, besonders verbreitet waren sie in Nordafrika. Allgemein in
Gebrauch war aber eine Uberwdlbung des Altares nie.

4.4 Der Altar und seine Ausstattung in Romanik und Gotik

Gegenstinde auf dem Altar. — Wegen der groflen Verehrung der Mirtyrer
wurden im Westen seit dem 9. Jahrhundert auch Reliquien und Heiligenbil-
der auf dem Altar aufgestellt, wihrend sich vorher, wie wiederum seit der
Liturgiereform, nur das auf dem Altar befinden durfte, was zur Meffeier
erforderlich ist. Seit dem 11. Jahrhundert gibt es auch die bis heute geltende
Vorschrift, auf dem Altar ein Kreuz aufzustellen, wihrend vorher der
Altar selbst Symbol des Kreuzes war, auf welchem das Opfer dargebracht
wurde. Auch Leuchter kénnen nun auf den Altar gestellt werden. Zunachst
begntigte man sich bei Privatmessen noch mit einem oder zwei Leuchtern
neben dem Kreuz. Vorgeschrieben wurden Leuchter im Missale Pius’ V.,
das besagt, das je nach dem Grad der Feierlichkeit zwei bis sechs Leuchter
auf dem Altar, rechts und links vom Kreuz, aufzustellen sind, wenigstens
jedoch zwei. Nach der Institutio generalis 2000 konnen die Leuchter heute
auch wieder neben dem Altar aufgestellt werden. Blumen kommen erst viel
spater dazu.

Der Altar mit Epistel und Evangelienseite. — Spitestens seit dem 11.
Jahrhundert wird der Altartisch, der bisher einen Quadratmeter nicht
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uberschritt, schmiler und dafiir in die Breite gezogen, um Platz fiir die
Bewegung des Buches von der Epistel- zur Evangelienseite zu bieten,
denn nun findet auch der Wortgottesdienst am Altar statt, nicht mehr
am Ambo. Das Evangelium wird auf der rechten, die Epistel und andere
Lesungen auf der linken Seite des Altares gelesen — jeweils vom Altarkreuz
aus gesehen! So entstehen Evangelien- und Epistelseite am Altar, welche
grofle Bedeutung gewinnen. Sie werden symbolisch, allegorisch gedeutet:
Der Priester steht auf der Evangelienseite rechts vom Herrn, rechts vom
Altarbild, auf der vornehmeren Seite, auf welcher sich die Frauen in der
Kirche aufhalten, denn ihnen wurde die Botschaft von der Auferstehung
zuerst verkiindet. Der Priester, weicher das Evangelium verkiindet, schaut
zur nordéstlichen Ecke des Altarraumes. Dieser Blick nach Norden besagt,
dafl das Evangelium sich den Heiden zuwendet, welche im Dunkel der
Finsternis (Norden) wohnen und bekehrt werden sollen. Die Epistelseite
wird als vorbereitende Hinfithrung zu Christus verstanden, deshalb schaut
der Priester bei der Epistel zum Altar hin und nicht, wie beim Evangelium,
vom Altar weg nach Norden.

Durch Gegenstinde — wie Leuchter, Reliquienschreine und Schmuck
auf dem Altar — wird auch ein Altaraufbau erméglicht. Am Altar oder
hinter diesem wird ein Retabel angebracht, ein Aufbau mit religiosen
Bildern oder plastischen Darstellungen. So wird in der Gotik, die wenig
Mauerwerk zeigt, neben den Glasfenstern eine neue Moglichkeit fiir
bildliche Darstellungen geschaffen, wobei leider das Thema der Erlosung,
das direkt auf die Eucharistiefeier verweist, bald zuriicktritt. Zunichst
werden gerne die Kreuzigungsgruppe, der leidende Christus, spiter dann
auch das Marienleben, die Patrone der Kirche oder Mirtyrer, deren
Reliquien im Altar ruhen, auf den Retabeln dargestellt. Der Blick richtet
sich also allmihlich stirker auf das gesamte Heilsgeschehen, nicht mehr
nur auf Leiden und Kreuzesopfer. Durch die Retabel, einen Aufbau am
Altar, kann der Thron des Bischofs nicht mehr hinter dem Altar stehen,
sondern wird links vom Altar, also auf der Evangelienseite, aufgestellt.

4.5 Der Altar in Renaissance und Barock

In Renaissance und Barock sind keine bedeutenden Verinderungen von
Altar und Presbyterium zu verzeichnen: Die Bildtafeln (Retabeln) wurden
prichtiger, und der Tabernakel wurde im Kampf gegen die Irrlehren
vergroflert und hervorgehoben. Aus den Chorschranken entwickelte sich
die Kommunionbank als Abgrenzung von Presbyterium und Kirchen-
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schiff. Velen zur Verhiillung des Altares wurden fast vollig aufgegeben.
Sie finden sich teilweise noch rechts und links zwischen Altar und Wand.
Als Altarform liebte das Barock den Sarkophagaltar.

4.6 Der Altar und die Liturgiereform

Trotz aller Verinderungen im Laufe der Geschichte bleibt der Altar bis zur
Liturgiereform auf das wesentliche der heiligen Messe bezogen, nimlich
auf die Anbetung Gottes und den Siihneakt der Erlosung, welche in der
Messe durch die Vergegenwirtigung des Kreuzesopfers vollzogen werden.

Leider wurde meines Erachtens in der Liturgiereform vieles von dem
in Frage gestellt, was sich vom Glauben getragen entwickelt hat, um
den Altar und den Altarraum religios und christlich zu gestalten. Man
versuchte zuriickzugehen und wieder bei der frithen Kirche anzufangen
(Historismus); wie allerdings der abnehmende Kirchenbesuch zeigt, ist der
Versuch nicht erfolgreich. Viele der Ansitze, durch die etwas erneuert
werden soll, sind in Wirklichkeit zudem gar kein Riickgriff, sondern
fragwiirdige Neuerungen aus dem Zeitgeist des Modernismus. Die Litur-
giereform wiinschte:

1. Nur einen Altar in Tischform, ohne Aufbauten. Der Priester soll
den Altar umschreiten und dem Volk zugewandt zelebrieren konnen. Er
1st im Altarraum auch nicht mehr abgesondert, denn ein Presbyterium gibt
es nicht mehr. Das Volk soll alles sehen und sich beteiligen. — Es besteht
die Gefahr, dafl das Priestertum zuriickeritt und die Irrlehre vom Mahl an
Stelle des Opfers gefordert wird; dazu kann auch der Wunsch nach duflerer
Betdtigung und Gemeinschaftsbildung kommen.

2. Einen schmucklosen Altarraum, ohne Stufen, ohne Abgrenzung,
allen zuganglich — aus dem Heiligen wird das Allgemeine oder soll ich
sagen das ,Gemeine“? Das Profane tritt an die Stelle des Allerheiligsten.

3. Mirtyrerreliquien sollen héchstens noch im Stipes (Altarfufl) oder
gar nicht mehr beigesetzt werden; Mirtyrer und Heilige sind kein Vorbild
mehr oder sollen zumindest zuriicktreten, sogar Maria. — Wird dadurch
nicht auch das Streben nach Vollkommenheit abgelehnt und verdringt?

4. Der Altar ist nur Gott geweiht, nicht Heiligen, die doch eigentlich
zu Gott gehoren. Aber so nebenbei kann man den Altar neben Gott auch
Heiligen widmen. — Hier wird ein neues Element dieser Liturgie sichtbar,
die Ambivalenz und Offenheit. Oder soll man sagen: ihr Hang zur Willkir
und zum Indifferentismus durch Anpassung und Eigengestaltung?

5. Der Tabernakel wird vom Altar getrennt und in einen Nebenraum
verwiesen. — Das Haus Gottes wird Gemeindehaus.



Die Bedeutung des Altares fiir die Liturgic der heiligen Messe 243

6. Die Verchrung Christi im Allerheiligsten Altarsakrament wird
zurlickgedringt, Aussetzung, cucharistische Anbetung etc. werden prak-
tisch weitgehend beseitigt. Alles ist nun klar durchschaubar, Christus ist
nicht mehr gleichzeitig im Tabernakel und ausgesetzt in der Monstranz
gegenwirtig und kommt immer erst bei der Wandlung auf den Altar. -
Alles ist logisch, aber auch wenig ehrfiirchtig, regt weniger zum Gebet
an, und die Frage ist, ob es der anderen Gesetzlichkeit des Himmels mit
Vergegenwirtigung und gleichzeitiger Gegenwart an verschiedenen Orten
auch entspricht.

Anschriften einiger Autoren und Ubersetzer:
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Holger P. Sandhofe f

Wir trauern um unseren Mitarbeiter
Holger P. Sandhofe, der am 24. Mai
2005 im Alter von nur 33 Jahren heim-
gerufen wurde. Thm verdankt die UNA
VOCE Deutschland den Einstieg in das
Internet: Er gestaltete unsere Website,
die schon sehr schnell unerwartet viele
Zugriffe erfuhr, und betreute sie bis
wenige Tage vor seinem Tod.

Dartiber hinaus ist sein Name un-
trennbar verbunden mit seinem Wirken
fir den Erhalt und die Wiedergewin-
nung der Gregorianik. Mit ungeheurem
Schaffensdrang hat er verloren geglaub-
te Melodien und Texte (etwa fiir lingst
sverschollene® Sequenzen) aus interna-
tionalen Bibliotheken gesammelr, fur

den Gesang bereitet und verdoffentlicht.
In der ganzen Welt beachtet wurde v. a.
das von H.P. Sandhofe fiir den Com-
puterdruck aufgearbeitete und heraus-
gegebene Nocturnale Romanum (2002).

Auch die regelmiflige Sonntags-
messe im traditionellen Ritus in Bonn
mit Genehmigung des Kolner Kardinals
ist unmittelbar seinen unermiidlichen
Bemithungen zu verdanken; sie findet
weiterhin jeden 2. und 4. Sonntag im
Monat um 17 Uhr in Alt-St.-Nikolaus
(Friedhof Rosenburgweg / Nikolausstr.,
Bonn-Kessenich) statt.

Wir werden unseren Mitarbeiter, sei-
ne enorme Fachkenntnis und seine steti-
ge Hilfsbereitschaft nicht vergessen,

Zeit fiir den Abschied vom Volksaltar!

»In unseren Tagen wichst das Problem-
bewufltsein hinsichtlich der Gebetsrich-
tung des Priesters versus populum ...~
Mit diesem Satz leitet Eduard Nagel,
(verantwortlicher) Schriftleiter der Zeit-
schrift Gottesdienst seine ,gd Auf zwei
Minuten“-Glosse in der Ausgabe vom
31.03.05, 8. 51, ein. Aus dieser Feder und
dazu noch in einem offiziellen Organ
der Kirche, wie man die Zeitschrift der
Liturgischen Institute 'Trier, Salzburg
und Wien wohl qualifizieren mufi, ver-
dient eine solche Feststellung besondere
Beachtung. Und das auch trotz — oder
gerade wegen? — der Aussage in dem un-
mittelbar folgenden Satz: ,Wenn daraus
die Konsequenz gezogen wird, es sei Zeit
fiir den Abschied vom Volksaltar, so ist
heftig zu widersprechen®.

Wie nicht anders zu erwarten, richtet
sich die Kritik Eduard Nagels nicht ge-
gen den Volksaltar als solchen, sondern
gegen diejenigen, ,die durch ihr Tun An-
[a zu der genannten Forderung geben®.
Zur llustration des von ithm gemeinten
Tuns fiihrt er einige Beispiele an, die
zu tadeln — teilweise nicht nur aus sei-
ner Perspekuive heraus - als durchaus
angebracht erscheinen kann. So an die
Adresse des ,Priesters, der sich hinter
dem Altar verschanzt wie einer Barrie-
re ...“. Des Priesters, ,der bei den Wor-
ten ,Das ist mein Leib, der fiir euch hin-
gegeben wird‘, Zustummung heischend
in die Rethen blickt“. Des Priesters, der
wihrend er den Hochgebetstext spricht,
wsondiert, welche seiner Schifchen heute

da sind“ ...
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Diesem Fehlverhalten stellt er das
Idealbild jener Priester gegeniiber, die
wsichtbar erfasst sind, von dem was sie
tun,“ den sichtbar betenden ,Mensch,
ganz Priester, der sich in den Dienst
der Mittlerrolle Christi nehmen lifit“.
Seine Folgerung daraus: ,Nicht die Al-
tire mussen wir wenden, aber manchen
Blick, der beim Beten in die falsche Rich-
tung geht“. Dem vorausgehend hatte er
bemerkt, noch nie habe er die Forde-
rung, ,die Altire wieder umzudrehen,
dort gehort, wo Priester selbst zutiefst
erfaflt sind, von dem, was sie tun ...~

Abschlielend greift Nagel leider zu
einem, wie man schon sagen mufi, ,bil-
ligen Trick®, um die Vergangenheit auf
diesem Gebiet im schlimmsten Licht er-
scheinen zu lassen. Fiihrt er doch das
Beispiel ,eines Paters an, ,der vor fiinf-
zig Jahren regelmifig, wihrend er tief
verneigt das Munda cor meuwm vor dem
Altar betete, eine Prise Schnupftabak in
seine Nase zog“. Um dann zu schlieflen:
»Die Umkehr der Herzen brauchen wir,
nicht die der Altire®. Dafl es im Klerus
wie in jedem Stand ,schwarze Schafe®
gibt und gab, ist eine Binsenwahrheit,
die Nagel offenbar véllig vergessen hat.
Ist doch sein Versuch, aus dem Versa-
gen eines einzelnen einen Beweis gegen
den jahrhundertealten Brauch, das Heili-
ge Meflopfer mit dem Riicken zum Volk
zu zelebrieren, abzuleiten, absolut unzu-
lassig.

Dafl wir dagegen eine ,,Umkehr der
Herzen™ brauchen, ist unbestreitbar und
gilt zu allen Zeiten unabhingig von der
Stellung der Altire. Was aber dieser Um-
kehr forderlicher ist - die Zelebration
versus Deum oder versus populum —, das
steht auf einem anderen Blatt. Ohne hier
ausfiihrlich auf die Diskussion um diese
Frage, iiber die bekanntlich schon seit
den ersten Jahren nach der Reform —
teilweise sehr heftig — gestritten wur-
de, zurtickzugreifen, sei wenigstens der
Hinweis erlaubt, dafl die Zelebrations-
richtung versus Deum den theozentri-
schen Charakter des Mefopfers klar zum

245

Ausdruck bringt, wihrend die andere
Form natlirlich wesentlich besser zu je-
nem Eucharistieverstindnis pafit, das de-
ren Mahlcharakter betont bzw. {iberbe-
tont.

Die Stimme Louis Bouyers

Da kommt es ganz gelegen, daf Geor-
ges Daix in seinem Nekrolog auf den
verstorbenen P. Louis Bouyer (Catholi-
ca, Winter 2004-05, S.74f., hier S.77)
schrieb: ,Was P. Bouyer in seinem gan-
zen Werk gesagt und gelehrt hat, faflte er
perfekt zusammen in dem kurzen Nach-
wort, das er dem Buch von Msgr. Klaus
Gamber: Tournés vers le Seigneur (Editi-
ons Sainte Madeleine, 1993, frz. Uberset-
zung von Zum Herrn hin, Regensburg
1987) widmete. Als ,absurd® bezeichnet
er darin die Substitution eines Euchari-
stieverstindnisses als Mahl an die Stelle
der Eucharistie als Opfer bzw. im Ge-
gensatz dazu. Eine solche Ersatzvornah-
me ,besagt exakt iberhaupt nichts (.. .),
und zwar aus dem einfachen Grund,
weil es nie und in keiner Religion ein
Opfer gegeben hat, das nicht auch ein
Mahl war. Allerdings ein sakrales Mahl,
anerkannt als Halle fiir das Mysterium
einer besonderen Gegenwart und einer
gottlicher Mitteilung®.

Im gleichen Nachwort fiigt er hinzu:
»Die sogenannte dem ,Volk zugewandte
Messe® ist lediglich ein totaler Widersinn,
oder besser ein barer Un-Sinn.“ ,Eine
gewisse Vorliebe fiir den ,Volksaltar* war
noch begreiflich, als man am Altar selber
die Lesungen vortrug (...), doch heute
mit dem neuen Mefbuch ist das mehr
noch als mit dem alten cin reiner Un-
Sinn!* Damit diirfte alles gesagr sein!

Der Oratorianer Louis Bouyer starb
am 23.10.2004 im Alter von 91 Jahren in
Paris. Mit ithm, schreibt Georges Daix,
sei der letzte der groflen Theologen des
20. Jhs. heimgegangen, der nicht zur Kar-
dinalswiirde erhoben wurde. Am Schluft
seiner noch nicht herausgegebenen Meé-
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moires verrit Bouyer, daf Paul VL. thn
im kritischsten Moment der Nachkon-
zilszeit zu einem seiner engsten Mitar-
beiter in Verbindung mit seiner Ernen-
nung zum Kardinal machen wollte.

P. Bouver verzichtete jedoch dar-
auf, ,da er sich bewuflt war, welches
tolle (,Hinweg mit thm!®) eine solche
Ernennung innerhalb der franzésischen
Bischofskonferenz hervorrufen wiirde“.
Grund fir diese Befirchtung war sein
Freimut, der zahlreichen Bischofen mift-
fiel, und den er vor allem in zweien sei-
ner Biicher an den Tag gelegt hatte: Reli-
gieux et clercs contre Dien (Ordensleute
und Kleriker wider Gott, Paris 1975)
sowie La Décomposition du catholicisme
(Paris 1968, dt. Der Verfall des Katholi-
zismus, Miinchen 1970). Letztere Schrift
hatte Paul VL. in einer seiner Ansprachen
zitiert . ..

Im deutschen Spachraum st P.
Bouyer bekannt geworden durch die
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von H. U. von Balthasar besorgte, im Jo-
hannes Verlag erschienene Ubersetzung
Das Handwerk des Theologen (1988).
Zeitweilig war der Pater auch Konsultor
des Constlium zur Durchfithrung der
Liturgiereform. In Frankreich gehorte
er dem Centre Pastoral Liturgique an.
Den Riicken kehrte er ithm, als es in das
Centre national de pastorale liturgique
umgewandelt wurde, das, wie er in sei-
nen Mémoires schreibt, ,genau das Ge-
genteil von dem tat, was ersteres ange-
strebt hatte, nimlich eine Riickkehr zu
den biblischen und patristischen Quellen
der Liturgie®. Sein bertihmrestes Werk
war iibrigens das 1945 erschienene Buch
Le Mystére pascal (Das Gsterliche Ge-
heimnis). Sein Hauptwerk ist die Trilogie
Création et Salut (Schopfung und Heil)
in insgesamt neun Teilbinden, die das
ganze Mysterium des Christentums um-
faflt (Paris 1957-1994).

Andreas Schonberger

Abt von Le Barroux konzelebriert neue Messe

In einer ausfihrlichen und gut doku-
mentierten Abhandlung tiber die ,,Kon-
zelebration in der Chrisam-Messe® im
letzten Heft (S.159-168) hatte P. Prior
Louis de Blignieres (Dominikaner-Kon-
vent St. Vinzenz Ferrer) den Nachweis
erbracht, dafl nicht einmal die Kon-
zelebration mit dem Ortsbischof am
Griindonnerstag als Zeichen der Einheit
mit dem Bischof gefordert werden kann.
Dies stellt vor allem eine Gewissens-
erleichterung fir jene Geistlichen dar,
die generell nur den traditionellen Ri-
tus zelebrieren (durfen oder wollen), ist
aber auch fiir andere Priester von Be-
lang, die die Teilnahme an derartigen
Messfeiern auch deshalb meiden, weil
selbst bei bischoflichen Konzelebratio-
nen ,Einlagen® oder Gestaltungselemen-
te vorkommen konnen, die mit einer

wiirdigen Zelebration nicht in Einklang
stehen.

Ungeachtet dieser Sachlage hat so-
gar der Abt des ansonsten (auch von
uns) als Hort der liturgischen Tradition
gepriesenen Klosters Le Barroux (Pro-
vence, Siidfrankreich) kiirzlich an einer
Konzelebration im neuen Ritus nicht
nur teilgenommen, sondern hat ihr auch
wvorgestanden®, d. h. als Hauptzelebrant
fungiert.

Wie die traditionsnahe Zeitschrift
Le Baptistere in ihrer Ausgabe Nr. 13
(Mars—=Avril 2005) berichter, hat Abt
Dom Louis-Marie, Nachfolger des be-
rihmten Griinders von Le Barroux, Abt
Dom Gérard Calvet, am Samstag, den
15. Januar, das Konventamt in der Abtei
von Solesmes im neuen Ritus in Form
der Konzelebration zelebriert, (Bestell-
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adresse: Le Bapristere, 25 et 27, rue Le-
courbe, 75015 Paris, Email: editions-
lebaptistere@free.fr). Es handelte sich
wohl, wie wir anderweitig erfuhren, um
den Abschlufigottesdienst einer Anthro-
pologie-Tagung in Solesmes, die gehalten
wurde von der Philosophin Mlle. Ali-
ne Lizotte — die ansonsten hpts. Kur-
se fir Ehepaare iiber ,Liebe, Sexualitit
und christliches Leben® abhilt, Erwa 100
Priester, Monche und Nonnen nahmen
daran teil.

In der vom Kloster Le Barroux her-
ausgegebenen Chronik ist zwar von der
Teilnahme des Abtes (iibrigens auch des
P. Prior sowie von P. Chabrel) an der
Tagung die Rede, besagtes Konventamt
jedoch mit keiner Silbe erwihnt. Ubri-
gens hat Abt Louis-Marie im Zuge die-
ser Solesmes-Reise auch den Dominika-
nerkonvent St. Vinzenz Ferrer besucht,
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dessen Prior unseren o.g. Artikel iiber
die Nicht-Verpflichtung zur ,Konzele-
bration® verfaflt hatte . ..

In dem Zusammenhang sei auch an
das Konventamt anlifllich des 25. Jah-
restages der Abtweihe von Dom For-
geot, Abt des (zur Tradition zuriickge-
kehrten) Klosters Fontgombault (Indre,
Frankreich) erinnert. Es fand im neuen
Ritus am 9. Dezember 2002 statt — kon-
zelebriert von neun Benediktineribten
(Solesmes, Clervaux, aber auch Randol,
Triors, Flavigny u.a.). Andere Gemein-
schaften, die dem rtraditionellen Ritus
angehoren (Priesterbruderschaft St. Pe-
trus, Institut Jesus Christus Kénig und
Hoherpriester, Dominikanerkonvent St.
Vinzenz Ferrer, Kloster Riaumont), nah-
men — ohne aktiv zu konzelebrieren —
im Chorgestiihl (ohne Mefgewand und
Stola) an der Messe teil.

Bistum Fulda: ,Missionarisch-aufbrechende Atmosphire*
durch ,Kooperative Pastoral“?

Nachdem in der lokalen Presse, aber
auch in der Tagespost zur pastoralen
Umgestaltung im Bistum Passau bereits
ausfiihrlich (und emotional) Stellung ge-
nommen wurde, seien im folgenden eini-
ge Kernpunkte aufgezeigt, zugrundelie-
gende Tendenzen und Umschichtungen,
wie sic ohne Zweifel auch in anderen
Bistimern schon gang und gibe sind
oder ins Haus stehen, genannt.

Worum geht es in dem von Bi-
schof Algermissen und seinen Mitstrei-
tern schon recht verbindlich vorgelegten
Gesetzentwurf? Was in anderen Bistii-
mern z. B. ,Seelsorgebereich heiflt, soll
im Bistum Fulda der ,Pastoralverbund®
werden, der zwar ,keine Rechtsperson-
lichkeit“ besitzt, aber von einem ,ka-
nonischen Pfarrer” seelsorglich betreut
wird (Art.1). So sollen etwa ,Sakra-
mentenkatechese und ,,Gottesdienst-

zeiten® koordiniert werden und eine
»Vernetzung, z.B. zur Stirkung der
diakonischen Pastoral“ erreicht werden
(Art.2). Die Errichtung eines solchen
Pastoralverbundes erfolgt ,nach Anha-
rung der betroffenen Regionaldechanten
und Dechanten sowie der Verwaltungs-
rite. und der Pfarrgemeinderite der
beteiligten Gemeinde [also nicht der
sonstigen Gliubigen und auch nicht
der iibrigen Priester, Anm. UVK] durch
Dekret des Bischofs, wobei auch Name,
Sitz und Anschrift festgelegt werden
(Art.3,4). Leiter ist ein ,gemeinsamer
Pfarrer”, dem die »Sorge tur die Zusam-
menarbeit im Pastoralverbund und in
der pastoralen Dienstgemeinschaft®, zu
der ,alle im Pastoralverbund haupt-
amtlich titigen Priester, Diakone und
hauptamtliche Laien“ gehéren, obliegt
(Art. 5,6). Daneben gibt es einen ,Pa-
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storalverbundsrat mit nur beratendem
Stimmrecht“, dem aufler der genannten
sDienstgemeinschaft® u.a. Sprecher
der Pfarrgemeinderite, die stellvertr.
Vors. der Verwaltungsrite angehoren;
der Pastoralverbundsrat kann, obwohl
er nur ,beratendes® Stimmrecht hat,
erstaunlicherweise dennoch Beschliisse
fassen (fir die die absolute Mehrheit
erforderlich ist) (Art. 7).

Pfarrgemeinderite sollen bestehen
bleiben; den Vorsitz in den Verwaltungs-
riten fihrt der ,Inhaber des seelsorg-
lichen Leitungsamtes in der jeweiligen
Gemeinde® (Art. 8). Der Pastoralver-
bund beschiftigt kein eigenes Personal;
zur Finanzierung kann ,eine Umlage
auf die beteiligten Kirchengemeinden
erhoben werden; Sekretariatsaufgaben
und Finanzverwaltung werden vom
Pfarramt am Sitz des Pastoralverbundes
sowie den beauftragten Rendanten
erledigt (Art. 9,10).

Art. 11 und 12 regeln den Fall,
daf in einem Pastoralverbund mehre-
re ,kanonische Pfarrer” titig sind, so-
wie die rechtliche Stellung der ,kanoni-
schen® Pfarrer. Nur diese ,kanonischen
Pfarrer” bilden das Pfarrerkollegium, das
spastorale Fragen® zu entscheiden hat
(Art. 13). Art. 14-16 betreffen Pastoral-
verbiinde, in denen die Seelsorge meh-
reren Pfarrern tibertragen wird, sowie
Schluffbestimmungen.

Proteste decken Tendenzen auf

Die Gemeinden sind indessen nicht ge-
willt, die Umstrukturierungen klaglos
hinzunehmen. Dabei geht es keineswegs
um kleinliches Beharren auf der eige-
nen territorialen Unabhingigkeit, son-
dern es werden Tendenzen aufgedeckt,
die an die Wurzeln der Kirche reichen.
Beispielhaft sei hier eine Stellungnah-
me der Gemeinde Rockenstuhl (mit ih-
rem Pfarrer Uwe Winkel) angefihrt. Da
der zukiinftige gemeinsame Pfarrer aus-
driicklich durch viele Verwaltungsauf-
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gaben und Sitzungen in Anspruch ge-
nommen ist, kann von einer seelsorg-
lichen Betreuung durch den ,Hirten®
keine Rede mehr sein. Und: Es werden
bewuft andere Mittel, dem Priesterman-
gel zu begegnen, auler Achr gelassen.
Es gibt immer noch Pfarrkirchen mit
mehreren Sonntagsmessen (die schlecht
besucht sind); man straubt sich dage-
gen, auslindische Priester zu akzeptie-
ren; tGber 70 Jahre alte Priester sollen
in den Ruhestand geschickt werden. Die
Stellungnahme kommt zu dem Schlufi:
Es braucht ,keine Pastoralverbtinde mit
zusitzlichen Gremien wie einem Pa-
storalverbundsrat und einer Pastoralen
Dienstgemeinschaft. Schliefllich: Man
soll ,weniger Burokratie und keine neu-
en Gremien und Sitzungen schaffen,
sondern mehr Wert auf die Seelsorge der
Pfarrer richten.”

Das Bistum Fulda hat derzeit 21
Dekanate, 301 Kirchengemeinden und
409 Priester (einschl. 80 Ordenspriester).
Das Pastoralverbund-System liflt aber
nur noch 50 bis 60 ,kanonische* Pfar-
rer ibrig. Der Verdacht dringt sich auf
(und ist auch bereits begriindet artiku-
liert worden), dafl hier eine ,Selekti-
on“ vorgenommen werden soll, derge-
stalt, dafl ,verbundtreue®, dem Bischot
genehme Pfarrer als Verbundleiter einge-
setzt werden und eher konservative, fur
eine wiirdige Liturgie eintretende Geist-
liche an den Rand gedringt werden, d. h.
wunkanonischen® Status bekommen - sie
gelten als ,zu wenig teamfihig“, wie es
Pfarrer Hendrick Jolie in kresz.net am
23.3.2005 formulierte.

Wenn an die Stelle des Ortspfarrers
Mitarbeiter der sog. ,pastoralen Dienst-
gemeinschaft® treten, zu denen nicht
nur die hauptamtlichen Priester, sondern
auch die Diakone und hauptamtlichen
Laien gezihlt werden, so ist die Paral-
lele zu einem Dienstleistungsunterneh-
men oder einem Biirgeramt perfekt. Das
Uberhandnehmen von Verwaltungsauf-
gaben, Verwaltungsriten, Dienstgemein-
schaften mit verpflichtenden Dienstge-
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sprichen, Gremien, Sitzungen usw. ist
vorprogrammiert. Und — wie es in ei-
nem sehr schonen Leserbrief in der Siid-
thiiringer Zeitung (vom 24.3.2005) heifdt:
- mufl ich da nichr gefasst sein, diese
Antwort zu bekommen: ,Tut mir Leid,
aber dafiir bin ich nicht zustindig. Wen-
den Sie sich bitte an ... Das ist ent-
weder ein Priester, der vielleicht in 14
Tagen wieder kommt, oder ein Laie, der
mir auch nicht helfen bzw. die heiligen
Sakramente spenden kann. Denn wenn
alle Menschen das Seelenheil so gut for-
dern kénnten, warum hat uns dann Jesus
Priester eingesetzt?“

Der obige Uberblick iiber das ge-
plante Gesetz zeigt deutlich, dafl es
(in der Regel) pro Pastoralverbund nur
einen ,kanonischen® Pfarrer geben soll.
Treffend kommentiert dies ein weiterer
Leserbrief in der Siidthiiringer Zeitung
(31.3.2005): ,,... gibt es nur noch einen
kanonischen ,Oberpfarrer’ und weitere
,Hilfspfarrer’, die zu ,kuschen‘ haben,
sonst gibt es Arger. Die Gliubigen
»werden sich angewidert abwenden und
sich einen Pfarrer suchen, mit dem sie
sich spirituell verbunden fiihlen, sofern
sie nicht ganz wegbleiben. Priesteramts-
kandidaten werden wohl weniger wer-
den, denn wer will schon ,Hilfspfarrer*
werden?“

Kewne Antwort des Bischofs!

Nach der Vielzahl ablehnender Stellung-
nahmen wollte die Zeitung den Bischof,
der all das ja angezettelt hatte und so-
mit zu verantworten hat, selbst zu Wort
kommen lassen — andiatur et altera
pars. Doch Fehlanzeige: Auf die Einla-
dung zu einem Gesprich gab es seitens
des Bischofs tiberhaupt keine Antwort
(Sédthiir. Ztg., 2.4.2005)! Da nimmt es
nicht wunder, dafl eine andere Zeitung,
die es wohl mit dem Bischof nicht ver-
derben will, einer Leserbriefschreiberin,
die sich erkundigt, warum kritische Ein-
gaben nicht abgedruckt wiirden, sagte:
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»Nach dem Gesprich mit Bischof Alger-
missen diirfen wir keine Leserbriefe iber
pastorale Angelegenheiten mehr versf-
tentlichen.“ (Sidthir. Ztg., 8.4.2005)

Eine solche ,Dialogverweigerung®
spricht allein schon dafiir, dafl hier iiber
die Kopfe hinweg, an den Menschen vor-
bei Entscheidungen durchgesetzt wer-
den sollen. Auf einen Offenen Brief aus
mehreren Gemeinden gegen die Pasto-
ralverbiinde gab es lediglich eine Stel-
lungnahme nicht etwa von Bischof
Algermissen, sondern der beiden Dom-
kapitulare Hofmann und Prof. Stanke
(Fuldaer Zeitung, 23.3.2005). Darin wird
z.B. die Aussage, die Pastoralverbiinde
wirden nur noch einen kanonischen
Pfarrer haben, als falsch zuriickgewiesen;
dies ist insofern unredlich, als Art, 5(1)
des bischoflichen Gesetz(entwurf)es la-
pidar erklirt: ,Die Seelsorge im Pa-
storalverbund wird in der Regel einem
gemeinsamen Pfarrer (...) anvertraut.”
Daf als Ausnahme von der generellen
Regel in Einzelfillen mehrere verant-
wortliche Pfarrer in emem Pastoralver-
bund vorkommen konnten, widerlegt
doch nicht die generelle Berechtigung
des Einwandes!

Bisweilen melden sich auch Vertei-
diger der bischéflichen Pline zu Wort.
So Dechant Stefan Buff in der Tages-
post vom 23.6.2005. Die Geistlichen, die
nicht ,kanonische® Pfarrer, also nicht
Verbundleiter werden, nennt er bescho-
nigend ,mitarbeitende Pfarrer — sie wi-
ren doch frei fur die seelsorglichen
und eigentlichen priesterlichen Aufga-
ben“. Das heifft doch nichts anderes,
als dafl die ,kanonischen® Pfarrer fiir
weigentliche priesterliche Aufgaben kei-
ne Zeit mehr haben. Und es wird auch
deutlich, aus welchen Motiven und zu
welchen Zielen das ganze Verbundsy-
stem erstellt ist: ,Das Zweite Vatika-
num unterstreicht deutlich auch das all-
gemeine Priestertum und die Charismen
der Gertauften und Gefirmten. Was wire
der geweihte Priester ohne Geistbegabrte,
getaufte und gefirmte Laien, die thren
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Dienst in und an der Kirche wahrneh-
men?“

Also ist doch nicht der Priesterman-
gel das eigentliche Motiv, sondern eine
Ideologie: nimlich die (auch sonst allent-
halben feststellbare) Verwischung des
Unterschiedes zwischen Priestern und
Laien sowie — damit logisch zusammen-
hingend - zwischen der hl. Messe und
dem von Laien gehaltenen Wortgottes-
dienst. So wurden vorsorglich schon mal
.67 Minner und Frauen aus der Region
Hanau® in ,,67 Unterrichtseinheiten des
Kurses ,Lebendige Liturgie*™ ausgebil-
det, verantwortet von der ,Diozesanbe-
auftragten fiir die liturgische Ausbildung
von Laien im Rahmen des Pastoralen
Prozesses™, sowie einem Plarrer (Fuldaer
Zeitung, 12.4.2005).
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So war denn auch der zustindige
Weihbischof, Dr. Diez, von der ,missio-
narisch-aufbrechenden Atmosphire” bei
diesem Lehrgang begeistert. Und ,ein
Pfarrer brauchte wihrend seiner Teilnah-
me an Exerzitien keine Werktagsvertre-
tung, weil Kursteilnehmer es tibernom-
men hatten, werktags Wortgottesdienste
anzubieten” (loc. cit.).

Planungen der geschilderten Art
sind auch in anderen Diézesen im Gange
bzw. schon verwirklicht. Das Neue
im ,Fall Fulda® diirften vor allem der
vehement und in mannigfacher Weise
von Geistlichen und Laien zum Aus-
druck gebrachte Protest einerseits und
die Dialogverweigerung des Bischofs
andererseits sein.

R. K.

Dr. Knittels Vortrag zum ,,Opfergedanken
in der romischen Liturgie®

Der rémische Ritus ist im wesentlichen
anderthalbtausend Jahre alt und hat sich
von der apostolischen Zeit bis heute in
unmerklichen Schritten entwickelt. Fiir
ihn haben Palestrina, Bach, Beethoven,
Mozart und viele andere unsterbliche
Musik komponiert. Vielleicht ist er, wie
der Philosoph Robert Spaemann meint,
das grofite Gesamtkunstwerk, das die
Menschheit besitzt. Was liturgisch hier
geschieht, driickt sich in sakralen For-
men aus, die bis ins kleinste Detail hinein
gestaltet und schon sind. Vor allem aber
laft der rémische Ritus von Anfang an
spuren, worum es in der Feier der Eu-
charistie eigentlich geht: Die Anwesen-
heit des Heiligen und das Mysterium des
Kreuzesopfers.

Der Opfergedanke als Wesenskern
der katholischen Messe und seine Kon-
kretisierung im romischen Ritus war
Thema eines Vortragsabends, den der In-
itiativkreis katholischer Christen im Bis-

tum Eichstdtt am 24. Mai d. J. in der Ka-
tholischen Universitat organisiert hatte.
Referent war der osterreichische Theolo-
ge D.Dr. Reinhard Knuttel, Mitarbeiter
bei der rémischen Kongregation fiir den
Gottesdienst.

Schon vor dem Zweiten Vatikanum,
das ebenso wie das Konzil von Trient
als Wesenskern der katholischen Mes-
se die sakramentale Vergegenwirtigung
des Kreuzesopfers Christi lehre, seien,
wie der Referent meinte, speziell in
der deutschsprachigen Theologie ande-
re Sinngebungen der Messe favorisiert
worden, wie etwa der gememschaftliche
Aspekt oder die Mablform. In nachkon-
ziliarer Zeit wollten manche Theologen
gar schliefllich das Opfer als Wesensbe-
stimmung der Messe eliminieren, zumal,
wie behauptet wurde, die Opferwirk-
lichkeit der Messe nur ein nachbibli-
scher, ja in seiner extremen Ausformung
spatmittelalterlicher Fremdkérper sei.
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In der Tat mache, so Knittel, das
»Letzte Abendmahl® Jesu den urspriing-
lichen Kontext der Messfeier aus, je-
doch habe Jesus den vorgegebenen Ritus
des Mahles mit ginzlich Neuem gefiillt,
eben der Gegenwirtigsetzung seines Lei-
bes und Blutes im Rahmen einer Opfer-
handlung, die sich dann zu einer Mahl-
feter ausweite. Aus diesem Mahlkontext
der Messe ein vom Opfer losgelostes
~gemeinschaftliches Mahl“ zu machen,
widerspreche schon dem biblischen Be-
richt, in dem ja Brot und Wein deutlich
in Bezug zum Erlésungsopfer Christi
gebracht wiirden.

Nur , Evinnerung“ oder historisierende
Nacherziblung?

Einseitig und falsch werde aufler dem
Opfermahl in der neueren Theologie
auch der Aspekt des ,Gedichtnisses®
dargestellt, der auf eine blofle Erinne-
rung an das Heilswerk oder historisi-
ende Nachahmung bzw. Nacherzihlung
reduziert werde. Dabei sei mit ,Ge-
dichtnisfeier” etwas ganz anderes ge-
meint: die wirkliche Vergegenwirtigung
der Heilsereignisse und ihrer , Friichte“.
Die Messe in ihrer liturgischen Gestalt
zeige, so der Referent, iberhaupt eine
Vielzahl von Aspekten, die aber alle um
den Kern gelagert sind, die Vergegen-
wirtigung des Kreuzesopfers. Werde je-
doch der ,Kern® ersetzt bzw. ausge-
tauscht und damit das theologische We-
sen der Messe verfremdet, so miisse sich
auch der rituelle Ausdruck der Liturgie
dem anpassen: Ist etwa die Feier der
Eucharistie nicht mehr Reprisentation
des Kreuzesopfers, sondern ein Erinne-
rungsmahl an Jesus, dann komme, so
Knittel, dem Priester zu Recht die Rol-
le des ,Gastgebers® zu. Als Gastgeber
miisse er dann den Gisten gegeniiber
Platz nehmen; thnen den Riicken zuzu-
drehen wire in der Tat unhéflich. Inso-
fern habe die verinderte Zelebrations-
richtung einen psychologisch nicht zu
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uberschatzenden Einflufl auf die verin-
derte Wahrnehmung der Messe durch
die Glaubigen.

Aber auch der Ort des Gesche-
hens miisse sich indern: Der Kirchen-
raum werde primir Versammlungshalle
mit moglichst geringer sakraler Note,
der ,Opferaltar®, zur mensa umgeformt,
fungiere ausschliefilich als Tisch des
Mabhles. Es spreche auch nichts dagegen,
die Feier der Messe aus dem Kirchenge-
baude in profane Riume zu verlagern,
die in der Tat zum Mahlhalten besser
geeignet sind.

Schliefllich wiirden auch Wesen
und Dienst des amtlichen Priestertums
beriihrt, das seine Identitit nun nicht
mehr in erster Linie vom Messopfer
her gewinne, sondern primir vom Ge-
meindebezug, was mittlerweile zu einer
tiefen Identititskrise des katholischen
Priesters gefithrt habe. Ebenso werde
die katechetische Vermittlung der Messe,
wie etwa im Religionsunterricht, die an
sich leichter vermittelbare Mahl- und
Gemeinschaftsdimension bevorzugen.

Aber auch ganz profane Dinge des
heutigen Lebens liefen die Opferdimen-
sion der Messe weithin vergessen: so
ein auch unter Katholiken verbreite-
tes hedonistisches Lebensgefiihl, das mit
dem Opfer- und Siihnegedanken nichts
mehr anzufangen weif}, sowie der Ver-
lust des Siindenbewnfitseins. Zweifellos
wiren aber, so Knittel, im rituellen
Erscheinungsbild der reformierten Mes-
s¢ — im Unterschied zum iiberliefer-
ten romischen Ritus - tragende Elemen-
te des Gberlieferten Glaubensgutes nur
verkiirzt dargestellt, so daff von nam-
haften Theologen, unter ihnen der jetzi-
ge Papst, die Notwendigkeit einer ,Re-
form der Reform* ausgesprochen wurde.
Dabei gehe es jedoch nicht um einen
engstirnigen Revisionismus, sondern um
eine kritische Revision und ein organi-
sches Wiederankipfen an die Lehre des
eucharistischen Opfers und der davon
bestimmten liturgischen Tradition.

Norbert Clasen
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In eigener Sache: Der ungebetene ,Freundeskreis®

wHabemus Papam? - Non! Habemus
Ratzinger!* So lautet das Fazit einer
Verlautbarung, die kiirzlich vielen insbe-
sondere traditionstreuen Katholiken ins
Haus flatterte. Darin werden ,Bewei-
se“ vorgestellt, aus denen hervorgehe,
dafl ,Benedikt XVL“ nicht Papst sein
kénne: Erstens waren schon die Wahl-
berechtigten illegitim, denn: ,Alle Kar-
dinile waren bis auf Ratzinger von Jo-
hannes Paul II. ernannt worden, dessen
Amtsakte wir stets als illegitim beurteilt
haben, weil ein Hiretiker nicht Papst
sein kann.“ Und Ratzinger selbst ha-
be sich schon durch sein Mitwirken am
Konzil (als ,Peritus® des Kolner Kar-
dinals Frings) und als  Mitverfechter
(...) des vatik. Okumenismus® disqua-
lifiziert. Auch aus weiteren Aufsitzen
wird schnell klar, daf§ hier eine ganz ein-
deutig sedisvakantistische Haltung pro-
pagiert wird, die den Stuhl Petri (seit Pi-
us XIL) fiir ,,vakant® hilt und alle Papste
danach als Hiretiker und Usurpatoren
abstempelt.

Absender des Textes war ein sog.
oFreundeskreis der Una Voce e V.“
(Riedhofweg 4, 82544 Egling). Es han-
delt sich um eine kleine Gruppe (viel-
leicht ist es gar ein ,Ein-Mann-Betrieb®),
die seit vierzig Jahren ihre antkirch-
lichen Positionen verficht. Mehrere be-
sorgte Anfragen unserer Leser zeigen,
daf der Name, den sich die Gruppe ge-
geben hat, fiir betrichtliche Verwirrung
sorgt. Daher ist es an der Zeit, hier fur
Klirung zu sorgen.

Eine aufschlufireiche Selbstdarstel-
lung dieses ,Freundeskreises”, der mit
der UNA VOCE absolut nichts zu tun
hat, erschien in Heft 1/1974 der Zeit-
schrift Lebendige Seelsorge (S.119-121);
die damalige Selbstbezeichnung lautete
»Una Voce Gruppe Maria“. Unter der
verfiihrerischen Uberschrift ,,Kampf ge-
gen konziliare und nachkonziliare Pro-
gression® (die auch tber unserer Ziel-

setzung stehen kénnte) werden zunichst
Irrwege neuerer Theologie aufgelistet
und die ,neue Messe® abgelehnt, um
dann zum Kern der Sache vorzustoffen:
sJeder Apostat ist durch seine Aposta-
sie exkommuniziert. Das gilt auch fir
den Papst, der im Falle der Haresie als
exkommuniziert zu beurteilen ist. Paul
VI. und fast simtliche Bischofe der heu-
tigen sich rémisch-katholische Kirche
nennenden Institution sind tote Glie-
der am Leibe Christi. Sie haben die
Adern des sterbenden Erlésers durch-
schnitten und das Volk Gottes von der
lebenspendenden Kraft seines Opferblu-
tes getrennt.” (Autor: Prof. Dr. Reinhard
Lauth, Miinchen, wohl damals Vorsit-
zender der Gruppe.)

Gefahrliche Verwechslung

Jeder, der weifl; mit welchem Argwohn
unsere  Vereinigung UNA VOCE
Deutschland e. V. ohnehin schon seitens
vieler kirchlicher Stellen betrachtet wird,
kann sich vorstellen, welch unermefi-
licher Schaden durch solche Auflerun-
gen, die unter der Firmierung ,Una
Voce* umlaufen, unserem Wirken und
unserem FEinsatz, nimlich im Innen-
rawm der Kirche auf eine Gesundung
an Haupt und Gliedern hinzuwirken,
zugefiigt wird. Als der ,Freundeskreis®
alias ,,Gruppe Maria® wihrend des Esse-
ner Katholikentages im September 1968
auf Plakaten reiflerich gegen den nie-
derlindischen Kardinal Alfrink hetzte:
»Weg mit Alfrink und seinesgleichen aus
dem Bischofsamt!“, war in der Presse
von einer Aktion ,der besonders kon-
servativen Gruppe der ,Una-Voce-Bewe-
gung'“ (so z. B. nene bildpost, 22.9.1968)
die Rede - und die Verwechslung war
perfekt.

Schon mehrfach hat die UNA VO-
CE Deurtschland e. V. versucht, ,diese
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Vereinigung zu bewegen, auf den Ti-
telbestandteil Una Voce zu verzichten,
zumal sie der Internationalen Féderati-
on Una Voce nicht angehort®, wie es
1968 im 29. ,Rundbrief unserer Bewe-
gung (Vorlduferschrift der jetzigen Una
Voce Korrespondenz) hiefl. Der (dama-
lige) geistliche Beirat der UNA VO-
CE Deutschland e. V., Geistl. Religions-
lehrer Joachim Zimmermann, hat in ei-
nem sehr freundlich gehaltenen Schrei-
ben vom 11. 9. 1968 (!) an den (dama-
ligen) Vorsitzenden der sog. ,,Una Voce
Gruppe Maria“ u.a. gebeten: ,Ich kann
lhnen nicht darin zustimmen, daf} Sie
Thre Plakataktion mit UNA VOCE si-
gnieren, da Sie mit der Gruppe Ma-
ria nicht zur Internationalen Foderation
U. V. gehéren. (...) Sie konnen es ein-
fach nicht wollen, daR das, was Sie tun,
anderen aufs Konto geschrieben wird,
die aus Gewissensgriinden und Klug-
heit nicht der Gruppe Maria folgen kon-
nen. Darum bitte ich Sie als Ehren-
mann instindig, auf den Tite]l UNA VO-
CE kiinftig zu verzichten. (...) Ich fle-
he Sie also an: erfiillen Sie meine Bit-
te! Tun Sie es im gemeinsamen Inter-
esse unter dem Gebot der Gerechtig-
keit und Klugheit! (...) Fiihren Sie Ih-
re Klinge nur noch mit der Firmierung
+Gruppe Maria®, und ich und die Inter-
nationale Foderation werden die Letz-
ten sein, Thre Aktionen anzugreifen, was
ja bislang auch noch nie geschah.“ In
der Antwort von Prof. Lauth hiefl es:
»--- mufl ich Sie bitten, sich das Un-
gerechtfertigte Thres Ansinnens deutlich
zu machen. Der versohnliche Schlufisatz
lautete: ,Bitte fassen Sie diese Antwort
nicht als personliches Wort an Sie auf.
Ihre hingebende Aktivitit im Einsatz
fur die wahre Kirche weifl ich sehr zu
schitzen.” Fazit: Bis zum heutigen Tag
(2005) halt besagte Gruppierung an dem
Zusatz ,Una Voce“ fest! Fine erncure
kiirzlich erfolgte Bitte unsererseits wur-
de als ,Anmutung® zuriickgewiesen —
die Gefahr der Verwechslung bestche
nicht.
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Sedisvakantistische Grabenkampfe

Die Schriften des sog. ,Freundeskrei-
ses Una Voce“ decken aber auch die
unhaltbaren Zustinde in manchen ,se-
disvakantistischen Meflzentren auf, in-
dem etwa die Ungiiltigkeit von Wei-
hen, die ein Episcopus vagans gespen-
det habe, aufgewiesen wird und daher
vor dem Besuch der MeRzentren, in de-
nen der Geweihte zelebriert, gewarnt
wird. In einer Schrift ,Einsicht* (Unter-
titel: credo ut intelligam) vom Novem-
ber 2004 ist von einem Bischof Schmitz
die Rede, der ,Mitglied der Alt-rémisch-
katholischen Kirche (gewesen) ist* und
durch ,Abschworung® von Erzbischof
Lefebvre und Abbé Schmidberger in die
(kath.) Kirche aufgenommen worden sei.
Dies aber — so der ,Freundeskreis Una
Voce® — sei widerrechtlich, denn erstens
habe ein Bischof gar nicht die Vollmacht,
cinen schismatischen Bischof (wieder)
in die Kirche aufzunehmen. Und zwei-
tens gehore ,Lefebvre und die von ihm
ausgeloste Econe-Bewegung® gar nicht
der (wahren) Kirche an! Denn: , Trotz
allen Ungehorsams gegeniiber dem hi-
retischen bzw. apostatischen Rom hat
er [Lefebvre] immer wieder beteuert,
dafl er die Position des Sedisvakantis-
mus ablehnt und die Hiretiker Paul VI.
und seine Nachfolger Johannes Paul I.
und Johannes Paul I1. als legitime Papste
anerkennt.” Folglich sei Bischof Georg
Schmitz nicht Mitglied der Kirche, habe
also auch nicht giiltig Priester weihen
kénnen, somit seien die von einem ,,Prie-
ster* Rolf Hermann Lingen, der von
Schmitz geweiht worden war, zelebrier-
ten Messen ungiiltig. Auch das Mefzen-
trum der Sedisvakantisten in Kéln so-
wie deren (verstorbener) Zelebrant P.
Grof finden keine Gnade in der Beur-
teilung des ,Freundeskreises“. So finden
sich in den Publikationen des ,Freun-
deskreises Una Voce“ als einzige emp-
fohlene (sedisvakantistische) Messen im
Inland nur die Zelebrationen von H. H.
Kaplan Rissling (Miinchen und Ulm).
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Das erbirmliche Schauspiel eines
solch  hoffnungslosen  Zerstrittenseins
zeigt, wohin die vollige Ablosung von
der verfafiten Kirche fiihrt.

Jedenfalls geht es uns darum, vor
aller Welt deutlich zu machen, dafl die
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UNA VOCE Deutschland e. V. mit dem
sog. ,Freundeskreis Una Voce® alias
sUna Voce Gruppe Maria“ keinerles
Verbindung hat und diese auch nicht
der Internationalen Foderation Una Vo-
ce angehort. R. K.

Liturgische Neuerscheinungen

Monastisches Brevier

In Heft 3/2002 haben wir iiber die neue
Edition der 1400 Antiphonen ete. der
Matutin berichtet, deren Editio princeps
unter dem Titel Nocturnale Romanum
erschienen ist (1300 Seiten, Ln., Verlag
Hartker, Heidelberg, 99 Euro).

In gewisser Weise ein Pendant dazu
fiir die benediktinischen Tagzeiten stellt
das soeben erschienene Dinrnale Mona-
sticun der Abtei Farnborough dar; im
Unterschied zum Nocturnale enthilt das
Buch keine Noten.

In den Jahren 1948 bis 1963 erleb-
te das Diurnale, das primir fir Bene-
diktinerinnen, die auflerhalb ihres Kon-
ventes ihr Apostolat ausfithrten, und
fiir Benediktiner-Oblaten bestimmt war,
finf Auflagen. Die neue (sechste) Auf-
lage ist ein Nachdruck der Auflage von
1963, und ,man kann sagen, daf das Im-
primatur, das der letzteren vom Bischof
von St. Cloud (...) erteilt wurde, auch
fir die vorliegende Ausgabe gilt“, heifit
es in der Einfilhrung von Dom Alcuin
Reid OSB. Gegenuber der Ausgabe von
1963 sind lediglich einige Druckfehler
berichtigt und die Tabelle der beweg-
lichen Feste neugestaltet (fiir die Jahre
2005 bis 2066). Das Buch enthilt al-
le Texte der Horen des Benediktineror-
dens): Prim, Laudes, Terz, Sext, Non,
Vesper und Komplet — also alles aufler
der Matutin — vollstindig lateinisch und
englisch. Die Psalmen sind die der tradi-
tionellen Vulgata. Die Rubriken sind nur
englisch. Lose beigefiigt sind die Texte

des Magnificat und des Benedictus sowie
eine Tabelle des Ablaufs der Horen (nach
dem jeweiligen Rang des betr. Festes
bzw. Tages).

Die Ausrichtung auf den Benedik-
tinerorden bringt einige Besonderheiten
mit sich. So sind die Psalmen der Kom-
plet immer die des Sonntags. Und auch
der Kalender ist der des Benediktiner-
Ordens (wie er von der Gottesdienst-
kongregation am 28. Juli 1961 appro-
biert wurde), was zahlreiche Abwei-
chungen vom Roémischen Kalender mit
sich bringt. So fehlen von den hdohe-
ren Festen des letzteren Namen Jesu (2.
Jan.), Maria Konigin (31. Mai), Kostbares
Blut (1. Juli) und Maria Mutterschaft
(11. Okt.). Zusitzlich finden sich u.a.
das Fest des hl. Vaters Benedikt (11.
Juli) sowie Aller Heiligen des Ordens
(13. November) und der Gedenktag Al-
ler Seelen des Ordens (14. November).
Enthalten sind das (benediktinische) Ka-
lendarium, Tabellen fiir das Zusammen-
treffen von Festen bzw. Tagen, ein An-
hang mit Litaneien und Ausziigen aus
dem Rituale, Indices der Psalmen- und
Hymnenanfinge und ein Anhang mit
Texten fiir Feste, die nicht tberall be-
gangen werden.

Das Buch (im handlichen Schott-
Format) eignet sich auch fiir den Beter,
der nicht des Englischen michtg ist
(der lateimische Text nimmt jeweils die
duflere Hilfte der Seite ein) und ist
durchaus auch fiir Laien gedacht, die sich
den lateinischen Tagzeiten des Ordens
anschlieffen méchten.
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The Monastic Diurnal or The Days
of the Monastic Breviary. Latin and Eng-
lish. St. Michael's Abbey Press 2004.
1480 S. Schwarz- und Rotdruck. Gebun-
den in echtem Maroccoleder. Gold-
schnitt, sechs Bindchen, zwei Bei-
lagen. ISBN 097077447. Preis 34,95
GBP. (Bestelladresse: St.  Michael’s
Abbey  Press, Farnborough Hants.
GUI4 7NQ, Grolbritannien. FEmail:
prior@farnboroghabbey.org.)

Lat.-englisches Messbuch

Nach der Neuausgabe des Schott von
1962 (Verlag Herder, 1990, erhiltlich
bei Pro Missa tridentina, Fraschstr.6,
70825 Korntal, Tel. 0711/8387877) und
dem (franz.-lat.) Missel quotidien com-
plet (Edition Sainte Madeleine, Le Bar-
roux 1990) ist nun auch das dem Schort
entsprechende Messbuch fiir den engli-
schen Sprachraum in einem Neudruck
verfiigbar: The Daily Missal and Litur-
gical Manual.

Das Buch ist in Aufmachung und
Druck unserem Schott sehr ihnlich. Es
enthilt fir alle Tage des Jahres die
Messtexte vollstindig lateinisch und eng-
lisch. Auffillig (und nicht sehr benutzer-
freundlich) ist, daR der lateinische Text
jeweils auf dem inneren Seitenteil und
in wesentlich kleinerer Schrift erscheint
und daher schwerer zu lesen ist. Eine
(besonders niitzliche) Besonderheit stellt
die Beifiigung auch der jeweiligen Tex-
te fiir die Vesper dar: die vollstindige
Sonntagsvesper (ggf. auch die ,zweite
Vesper®), aber auch die Antiphonen, Ca-
pitulum, Hymnen usw., ferner die 7ene-
brae der Karwoche (vollstindig) etc.

Vorangestellt sind (auf insgesamt 140
Seiten) liturgische Erlauterungen, eine
prignante , Kurzfassung der christlichen
Lehre®, allgemeine Gebete sowie solche
fiir besondere Anliegen, Hymnen zum
sakramentalen Segen u. a. Das Imprima-
tur erteilte Bischof Fabian W. Bruske-
witz (Lincoln, USA), der auch das Vor-
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wort schrieb. (Neuerungen gegeniiber
dem Original: Die beweglichen Feste
sind von 2004 bis 2066 aufgefiihrt, die
eucharistische Niichternheit ist gem. can.
919 CIC/1983 geregelt, und beim Rosen-
kranz ist bereits der ,lichtreiche Rosen-
kranz* Johannes Pauls I1. enthalten.)

Ein Anhang enthilt Messen pro ali-
quibus locis und fiir Orden etc. (darun-
ter z. B. ,Maria, Mutter des Géttlichen
Hirten® (12. Mai), ,Maria, Hilfe der
Christen“ (24. Mai), ,Unsere liebe Frau
vom Guten Rat“ (10. Juli), ,Unsere lie-
be Frau von der Wunderbaren Medaille®
(27. Nov.).

Auflerdem sind die Texte aller Ei-
genfeste von England und Wales, Schott-
land und der USA enthalten, jeweils
nach Diézesen geordnet — eine hochst
willkommene Zusammenstellung, die es
in dieser Art fiir den deutschen Sprach-
raum nicht gibt. Darunter sind auch
Feste, die in den Universalkalender erst
in nachkonziliarer Zeit eingefiigt wur-
den, z. B. HII. Johannes Fisher und Tho-
mas Moore, 9. Juli, im Missale Romanum
2002 (mit anderen Texten) am 22. Juni,
oder HIl. Paulus Miki und Gefihrten,
die Protomartyrer von Japan (+ 1577),
13. Febr., im MR 2002 6.Febr. [Diese
(traditionellen!) Texte konnten (statt der
neuen) fur die Zelebration im traditio-
nellen Ritus (in der Gesamtkirche) iiber-
nommen werden.]

Insgesamt zeichnet sich das Buch
(im Vergleich zum deutschen Schort)
durch einen wesentlich grofleren Ge-
betsschatz (zusitzlich zu den Messtex-
ten) aus, was sich auch in der Seitenzahl
(2213 S.) niederschligt. Im Anhang fin-
det sich ein Epitome Kyrialis Romani,
erstellt von H.P. Sandhofe (Bonn), ein
Notenanhang (30S.) mit den Messen I,
IV, VIII, IX, XVII und XVIII sowie vier
Credo.

The Daily Missal and Liturgical Ma-
nual with Vespers for Sundays and Feasts,
From the Editio typica of the Roman
Missal and the Breviary 1962. Baroni-
us Press London 2004. XXXVIII, 2144
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und XXX Seiten. Goldschnitt, Schott-
format, 6 Lesebindchen. Ledereinband
(schwarz oder weif}). ISBN 0954563123,
Preis 39.95 GBP. (Bestelladresse: Ba-
ronius Press Ltd., POB 47611, Lon-
don SE41W], Groflbritannien, Email:
info@baroniuspress.com)

Papst und Konzil — ein Vergleich

Gerade beim kritischen Blick auf die
Konzilskonstitution Sacrosanctum Con-
cilium kommt einem fast unwillkirlich
die grofle Liturgieenzyklika Mediator
Dei Papst Pius’ XIL in den Sinn. Es ist
dem bekannten Dominikaner und Litur-
giewissenschaftler Aidan Nichols zu ver-
danken, dafl nunmehr eine vergleichende
Betrachtung beider Dokumente vorliegt.
Das 2002 in Grofibritannien erschienene
englischsprachige Biichlein enthdlt den
vollen Wortlaut sowohl der Konstituti-
on als auch der Enzyklika. Diesen Tex-
ten voran geht eine Abhandlung ., Was
zwei Dokumente zu erzihlen haben® (so
kénnte man ein wenig frei die Uber-
schrift ,A Tale of Two Documents®)
iiberschreiben,

Nur sechzehn Jahre waren zwischen
dem Erscheinen der beiden Verlautba-
rungen vergangen — ,sechzehn Jahre,
erfillt von emsiger Aktivitat, wie sie in
der Geschichte der Reformen des Ro-
mischen Ritus noch nie dagewesen ist”,
und eine Zeit, in der ,die Aktivisten der
Liturgischen Bewegung auf die Reform
hin Studien betrieben, Debatten fiihrten,
Vorschlige machten und manchmal auch
agitierten® (Vorwort von Dom Alcuin
Reid, S.71.).

Pius XII. wollte ein ,abgerundetes
Bild der Liturgie in theologischer Ter-
minologie“ vorlegen und dabei deutlich
machen, wo die Ubertreibungen bzw.
Fehler der Liturgischen Bewegung lagen,
wihrend die Konzilsviter eher ,prakui-
sche Richtlinien fiir die bevorstehende
Reform der liturgischen Bicher” vorle-
gen wollten (S. 11f.).

Dokumente, Briefe, Informationen

Drei Unterschiede zwischen den
beiden Texten arbeitet Nichols heraus:
1. Die Betonung der personlichen From-
migkeit (theology of devotion) in Media-
tor Dei, die deutlich gegen den Hyper-
aktivismus der Lit. Bewegung gerichtet
war — wihrend das Konzil eher die ac-
tuosa participatio im Sinn hatte, womit
freilich auch  kontemplatives Mittun®,
das auch das Schweigen mit einschliefit,
gemeint ist (5. 15-19).

2. Mediator Dei respektiert in ho-
herem Mafle die iberkommene Traditi-
on in der gesamten Geschichte, wihrend
der Konstitution, wenn sie von sana
traditio spricht, das Ideal der Viterzeit
vorschwebt, die sie von ,spiteren Zuta-
ten® befreien mochte — was zu einer
argen Beschneidung (truncation) fithrte,
die Pius XII. gerade vermeiden wollte
(S.19-22).

3. Das Vorherrschen des eschatolo-
gischen Aspektes (Preparing the Parou-
sia) in der Konzilskonstitution (S. 22ff.).
Hierin sieht Nichols, der ansonsten
deutlich die ,relative Uberlegenheit*
von Mediator Dei betont (S.19), ein
Plus der Konstitution.

Der Text schlieffit mit einem eher op-
timistischen Blick in die Zukunfr, dar-
auf vertrauend, daf die Liturgie im Auf
und Ab der Reform(en) ihre ureigent-
liche Sendung behilt, wobei konziliare
LObjektivitit mit der Betonung persin-
licher Frémmigkeit in Mediator Der sich
vereinige“.

A Pope and a Council on the Sa-
cred Liturgy. Pope Pius XII's Mediator
Dei and the Second Vatican Council’s
Sacrosanctum Concilinm with a com-
parative study. By Aidan Nichols OP.
151 S. 2002, ISBN 0907077382. Preis
10,95 GBP. (Verlag und Bestelladresse
wie beim erstgenannten Titel.)

Die hier angekiindigten Biicher konnen
bei den angegebenen Adressen oder liber
den Buchhandel bestellt werden; ggf. ist
die UNA VOCE Geschiftsstelle bei der
Besorgung behilflich.



